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UNTERSUCHUNGEN

Eine ,verschollene Bibliothek?;
Das Schicksal frithchristlicher Schriften
(2.-3. Jahrhundert) — am Beispiel des
Irenaus von Lyon*

Von Lorenzo Perrone
L

Die frithchristliche Literatur: eine ,verschollene Bibliothek’?

Die Geschichte des frithen Christentums, in der Zeit zwischen dem 1. und dem
3. Jahrhundert, ist reich an ,Holzwegen’. Man denke zum Beispiel an zwei
gleichermal3en originelle und problematische ,Experimente’ wie das Juden-
christentum und den Gnostizismus, die an sich keine unmittelbare Fort-
setzung hatten, obwohl sie beide natiirlich ein reiches Erbe hinterlassen
haben, das sich vielfach unterschwellig ausgebreitet und fortgepflanzt hat.
Was im Bereich der Geschichte passierte, ereignete sich — vielleicht sogar in
noch gravierenderem MaRe — auch im Bereich der Literatur. Wenn wir uns das
literarische Profil des frithen Christentums ndher ansehen, lat sich schwer
bestreiten, dass es weitgehend demjenigen einer ,verschollenen Bibliothek’
entspricht. Dies kann man sofort begreifen, wenn wir ein Inventar von den
Texten machen, die uns direkt oder indirekt iiberliefert worden sind und es mit
den Nachrichten tiber die schriftstellerische Tatigkeit jener Epoche ver-
gleichen.

Wir verfiigen dafiir iiber eine privilegierte, wenn auch partielle und
selektive Quelle: die Kirchengeschichte des Eusebius von Céasarea, die bekann-
termafien weitgehend eine Geschichte der altkirchlichen Literatur ist, und
zwar von ihren Anfingen bis zum Ausbruch der diokletianischen Verfolgung

* Vortrag in Heidelberg vor der Sozietit fiir Kirchenhistoriker (27. Januar 2004). Eine
erste Fassung dieses Referats habe ich am 16. April 2003 im Rahmen einer Vortragsreihe
zur Uberlieferung antiker Texte vorgetragen, die vom Dipartimento di Filologia Classica der
Universitdt Bologna veranstaltet wurde. Ich méchte meinem Kollegen und Freund
Antonio Carlini (Universitdt Pisa) fiir wichtige Hinweise und grossziigige Hilfe besonders
danken. Ich bedanke mich auRerdem fiir Kommentare und Anregungen, die mir Antonio
Cacciari, Leonardo Lugaresi und Amneris Roselli gegeben haben. Mein Freund und
liebenswiirdiger Gastgeber Christoph Markschies hat mir die Maglichkeit gegeben,
wahrend meiner Gastprofessur in Heidelberg (Dezember 2003 — Februar 2004), auf das
Thema zuriickzukommen und es weiter zu vertiefen. Auch dafiir bin ich ihm sehr dankbar.
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zu Beginn des 4. Jahrhunderts.! Als Literaturgeschichte hat sie dann in erster
Linie dem Hieronymus als Modell fiir seine Schrift De viris illustribus (392/393)
gedient, wobei er die in der Kirchengeschichte vorhandene literarische
Prosopographie aus ihrem groferen Zusammenhang gelost und fiir sein
romisches Publikum erginzt hat. Andere antike Quellen - griechische,
lateinische und orientalische — lassen sich zu unseren Hauptzeugen hinzu-
fiigen, um den Katalog frithchristlicher Schriften zu vervollstindigen, bis hin
zum byzantinischen Zeitalter mit dem letzten, kostbaren Repertoire: die
Bibliothek des zukiinftigen Konstantinopler Patriarchen Photius.

Ohne auf das Verzeichnis des Eusebius im Detail einzugehen, nebst der
betrichtlichen Anzahl von Schriftstellern, die (wenn sie nicht anonym sind)
fiir uns bloRe Namen bleiben, fillt dem Leser sofort die Menge friihchristlicher
Schriften auf, von denen wir nur den Titel durch das Zeugnis des Kirchen-
historikers besitzen.? Nehmen wir den Fall von Autoren ersten Ranges wie
Justin oder Melito von Sardis. Vom reprisentativsten Apologeten des 2.
Jahrhunderts kannte Eusebius auBer zwei Apologien, ,eine andere Schrift, an
die Hellenen gerichtet”, eine auf dieselben Gegner zielende Widerlegung, ,€ine
Arbeit iiber die Einheit Gottes*, ,eine Abhandlung mit der Uberschrift Psalter “,
_eine Lehrschrift iiber die Seele“ (wohl in Form einer Sammlung von
quaestiones )?, ,einen Dialog gegen die Juden, den er zu Ephesus mit Tryphon

! Unter den im Prolog ausdriicklich erkldrten Zielen seines Werks erwihnt Eusebius,
unmittelbar nach dem Hinweis auf den geschichtlich-chronologischen Rahmen der
,apostolischen Sukzessionen’, der schon dem Chronicon zugrundelag, die Darstellung der
literarischen Tatigkeit christlicher Lehrer und zwar sowohl der kirchlichen als auch der
hiretischen: doot t& %oTd yevedv Exdotny dypddws 7 ol 810 cvyypappdtov tov Heloy
#npéoPevcav Adyov, tives te xal Goot wai drmvina vewtepomotlag fuépw mAavng &g
#oyatov #hdoavtes, WPevdovipov yvhoewg slonmuisg gouTolg AvaxrexrmpuyocLY
(Busebius, Hist. Eccl. 1, 1, 1, hg.v. Eduard Schwartz, Leipzig 1903, 6, 5-8). Zur Wertung
des Prologs vgl. besonders Martin Tetz, Christenvolk und Abrahamsverheissung. Zum
kirchengeschichtlichen Programm* des Eusebius, in: Jenseitsvorstellungen in Antike
und Christentum. Gedenkschrift fiir Alfred Stuiber, Miinster 1982, 30-46.

2 pine neue detaillierte Analyse vom Autoren- und Schriftenverzeichnis der
Kirchengeschichte findet sich bei Andrew Carriker, The Library of Eusebius of Caesarea,
Leiden — Boston 2003. Als reines statistisches Datum darf man erwédhnen, dass die
Kirchengeschichte 62 Autoren nennt, wobei sie fiir 32 von ihnen ungefdhr 250 direkte
bzw. indirekte Zitate bringt. Die Schriftsteller, von denen Eusebius einen Schriftenka-
talog bietet, sind: Philo von Alexandria (HE II, 18), Flavius Josephus (I1I, 9), Ignatius von
Antiochia (11, 36), Clemens von Rom (III, 38), Papias von Hierapolis (III, 39), Justin (IV,
18), Polycarp von Smyrna (IV, 14), Dionysius von Korinth (IV, 23), Theophilus von
Antiochia (IV, 24), Melito von Sardis (IV, 26), Apollinaris von Hierapolis (IV, 27), Tatian
(IV, 29), Bardesanes (IV, 30), Miltiades (V, 17), Apollonius (V, 18), Irendus (V, 20. 26),
Serapion von Antiochia (VI, 12), Clemens von Alexandria (VI, 13), Hippolyt (VI, 22),
Origenes (VI, 24. 32. 36), Iulius Africanus (I, 31), Dionysius von Alexandria (VI, 46; VII,
4. 26). Wie von Carriker, The Library of Eusebius of Caesarea, 55, festgestellt wird, ,even
in these catalogues Eusebius occasionally recognized that the works he knew — the works
in the library at Caesarea — represented only a portion of the authors’ ,published” works*.

3 HE IV, 18, 5 (364, 19-23): &Alo oxolwmodv mepi Yoyhg, &v O Badopoug nEVCELS
mpoteivas mepl ol watd v Drdbeoy Tpopiparog, TV nap’ “EAAnciy grloodeov
napoatiBetar Tag S6&ag, afg ol dvrikégely UmoyvelTaL THY TE adtog adtod dokav év
Etépo mopabicecon cuyypdupart. Es ist wohl die Schrift, die betreffs der literarischen Form
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[...] gehalten hatte“.* Um den Katalog der Schriften von Justin abzurunden,
erwihnte Eusebius auch ein Werk Gegen Marcion, das ihm durch Irendus
bekannt war, wihrend er noch auf eine Schrift Gegen die Héresien hinweist, die
wahrscheinlich mit der Schrift Gegen Marcion zu identifizieren ist.” Wenn wir
uns iiberlegen, dass von dieser ganzen Liste nur die zwei Apologien (wenn sie
iiberhaupt mit den von Eusebius erwdhnten Werken ganz iibereinstimmen)®
und der Dialog mit Tryphon erhalten sind, kdnnen wir das Ausmaf des Verlustes
ermessen. Und dies, ohne die abschliessenden Worte des Eusebius bertick-
sichtigen zu wollen, die ja einen solchen Verlust noch bedauernswerter
machen wiirden. Der Kirchenhistoriker behauptet namlich: ,Noch zahlreiche
andere Schriften von seiner Hand befinden sich bei vielen Briidern’
vermutlich ein Indiz der spateren Schaffung eines corpus pseudo-justinischer
Schriften, es sei denn, man nimmt hier die Tatigkeit einer ,Justin-Schule” an,
deren geschichtliche Grundlagen allerdings zweifelhaft erscheinen.®

Noch auffélliger ist der Fall des Melito von Sardis, von dem Eusebius den
folgenden Katalog bietet: ,Das Osterfest in zwei Blichern, Die rechte Lebensweise
und die Propheten, Die Kirche, Der Sonntag, Der Glaube des Menschen, Die Schopfung,
Der Gehorsam der Sinne gegen den Glauben, und auller diesen, Die Seele und der
Leib [oder Die Einheit], Die Taufe, Die Wahrheit, Der Glaube und die Geburt Christi,
die Abhandlung Die [Seine] Prophetie, Die Seele und der Leib, Die Gastfreundschaft,
Der Schliissel, Der Teufel und die Offenbarung des Johannes, Die Kirperlichkeit Gottes

am prizisesten charakterisiert wird: Es ldft sich schon hier das Modell von Tatians
Problemata erblicken (HE V, 13, 8), so dass der Anfang der christlichen Quaestiones -
Literatur vielleicht eher beim Lehrer als bei seinem Schiiler anzusetzen ist.

5] Vgl. HE IV, 18, 1-6 (364, 3-25). Ich zitiere aus der Ubersetzung von Philipp Haeuser,
Des Eusebius Pamphili Bischofs von Cédsarea Kirchengeschichte, Miinchen 1932,
189-190.

> HEV, 11, 10 (vgl. I Apol. 26, 8: cUvroypa ®otd Toc@v TV yeyevipévav alpéoswv).
Das Verzeichnis ist fast wortlich von Hieronymus in de vir. ill. XXIII iibernommen
worden. Fiir die Identifizierung der Schriften Gegen Marcion und Syntagma gegen die
Hiiresien, vgl. Claudio Moreschini/Enrico Norelli, Storia della letteratura cristiana antica
greca e latina, Bd. I, Brescia 1995, 297. Nach Carriker, The Library of Eusebius of
Caesarea (wie Anm. 2), 56, hat Eusebius Justins Gegen Marcion nicht in sein
Schriftenverzeichnis direkt eingetragen, da er es nur durch Irendus kannte.

¢ Zu der vieldiskutierten Frage vgl. zuletzt P. Lorraine Buck, Justin Martyr's
Apologies. Their Number, Destination, and Form, in: JThS NS 54 (2003) 45-59, hier:
59, deren Antwort negativ lautet: ,The work known to Eusebius as the first Apology is
preserved as two separate works in Parisinus Regius 450, while that known as the second
Apology is now lost“.

" HE IV, 11, 8-9 (366, 13-14).

8 vgl. die jingsten Untersuchungen beziiglich eines von diesen pseudo-justinischen
Werken: Martin Heimgartner, PseudoJustin — Uber die Auferstehung. Text und Studie,
Berlin 2001; Pseudo-Giustino. Sulla resurrezione: Discorso cristiano del II secolo, a cura
di Alberto D’Anna, Brescia 2001. Auch nach Carriker, The Library of Eusebius of
Caesarea (wie Anm. 2), 220-223 —der HE 1V, 18, 1-6 ziemlich ausfiihrlich kommentiert,
liefert die Ahnlichkeit mancher der erwihnten Titel keinen eindeutigen Beweis fiir die
Identifizierung mit den pseudo-justinischen Schriften Oratio ad Graecos, Cohortatio ad
Graecos und De monarchia.
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und vor allem die Bittschrift an Antoninus*.” Von diesem langen Verzeichnis —

das wie eine Liste sdmtlicher Werke des Melito aussehen kénnte, wenn
Eusebius spater noch die Eklogai in sechs Biichern (mit dem beriihmten Zitat
zum alttestamentlichen Kanon) ' nicht hinzugefiigt hitte - ist uns sehr wenig
iiberliefert. Trotz der Schwierigkeit einer exakten Rekonstruktion der Liste'' —
wie schon ihre im Prinzip wortliche Wiederaufnahme bei Rufin und
Hieronymus einleuchtend zeigt,'? abgesehen von manchen sehr bescheide-

? HE IV, 26, 2 (380, 24-382, 8): tovtwyv [d.h., Meliton und Apollinaris von Hierapolis]
sic fipetépoy yvdoLy adintar Té drotetayuéve; Mekitwvog, ta Mept 1ol tdoya o xai to
TTepi mohiteiag nal mpodmtav xal 6 Tlepl exndnolag xal 6 Tepl nupraxtic Adyog, Eti &€ 6
Iepl niotewg dvBpdmov xoi 6 Mepl mAdoews, xai 6 Mepi traxorg tiotewg aiobnTnpiwv
%ol mpdg tovtolg 6 Iepl Puytc #al chpatog nvevoig [BD, Syr. und Hier. om., ATER 1
voog, Ruf. et mente <fj évog> (Schwartz) <éviosws> (Bardy)] =ai 6 Iepl Aovtpod ol
nepl GAnBsiog nol mepl miotewg nal yevéoewg Xpiotol xal Adyog aitoll mpogmteiag ol
nepl Yoy e %ol ompetog xai 0 Iepl priogeviag xal i Khelg wol ta Mepl ot StaBoiov xal
Mg *Anonaiiyewg Imdvvou xoi O Iepi évowpdtov Oeol, émi mdor xai o Tlpog
*Avtwvivou Bipiidiov (fiir die an manchen Stellen von mir verdnderte Ubersetzung, vgl.
Haeuser [wie Anm. 4], 197-198).

10 HE 1V, 26, 13-14 (386, 20-388, 8).

1 vgl. die Kommentare von Perler, Méliton de Sardes, Sur la Pique et fragments,
hg.v. Othmar Perler, Paris 1966, 11-14 und Norelli in: Moreschini/Norelli, Storia della
letteratura cristiana antica greca e latina (wie Anm. 5), 204, sowie jetzt die sorgfdltige
Analyse von Carriker, The Library of Eusebius of Caesarea (wie Anm. 2), 269-272. Wie
von Norelli bemerkt, wird zunachst der Titel Der Gehorsam der Sinne gegen den Glauben bei
Hieronymus und Rufin auf zwei verschiedene Schriften bezogen: Der Glaube und Die
Sinne. Was dann Die Seele und der Leib [oder Die Einheif] angeht, handelt es sich beim
zweiten Titel (Die Einkeit) um eine Konjektur im iberlieferten Text des Eusebius (ein
anderer Vorschlag bezieht sich auf votg, ,Intellekt, wie z. B. bei Rufin: de anima et corpore
et mente). Weiter, besteht Die Taufe, Die Wahrheit, Der Glaube und die Geburt Christi aus
mehreren Schriften oder haben wir es mit Kapiteln eines einzigen Werk zu tun?
AuRerdem ist der Ausdruck Adyog adtod npodnreiog ritselhaft, sowie die zweite Schrift
mit dem Titel Die Seele und der Leib, die wahrscheinlich eine Wiederholung ist. Auch die
Art, wie Der Teufel und die Offenbarung des Johannes eingefiihrt wird, 1dsst auf ein Werk in
mehreren Bilichern schlieffen.

12 ygl. Hieronymus, de vir. ill. XXIV, 1-2: Melito Asianus, Sardensis episcopus, librum
imperatori Marco Antonino Vere [...] pro christiano dogmate dedit. Scripsit quoque et alia de
quibus ista sunt quae subiecimus: De pascha libros duos, De vita prophetarum librum unum,
De ecclesia librum unum, De die dominica librum unum, De fide librum unum, De plasi
librum unum, De sensibus librum unum, De anima et corpore librum unum, De baptismate
librum unum, De veritate librum unum, De generatione Christi librum unum, De prophetia
sua librum unum, de oihotevig librum unum et alium librum qui Clavis inscribitur, De
diabolo librum unum, De Apocalypsi Iohannis librum unum ol tov Hept évoopdrov B0l
librum unum et Eclogarum libros sex (vgl. Gerolamo, Gli uomini illustri. De viris illustribus,
a cura di Aldo Ceresa-Gastaldo, Firenze 1988, 118-120). Rufins Ubersetzung von HE IV,
26 lautet: Melitonis de pascha libri duo, de optima conversatione liber unus, sed et de profetis, de
ecclesia, de die dominica, de fide hominis, de figmento, de oboedientia fidei, de sensibus, de anima et
corpore et mente, de lavacro, de veritate, item de fide, de generatione Christi et de profetia eius; item
de anima et corpore, de hospitalite, item liber, qui dicitur Clavis, de diabolo, de revelatione
Iohannis, de deo corpore induto, et post omnia liber ad Antoninum Verum (ed. Theodor
Mommsen, GCS.EW II, Leipzig 1903, 381, 24-383, 26).
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nen Fragmenten, erst im letzten Jahrhundert haben uns drei Papyrusfunde
eine wichtige Oster-Homilie des Melito in einem beinah vollstindigen Text
geliefert, die vielleicht — oder mindestens texlwelse mit der von Eusebius an
erster Stelle erwihnten Schrift identisch ist."

Das Uberleben friihchristlichen Schrifttums zwischen Schriftkanon
und Orthodoxie

Bei Betrachtung von diesen und zahlreichen anderen Beispielen, die aus der
Kirchengeschichte des Eusebius zu entnehmen waren (und, aufjeden Fall, allein
bei Heranziehung seines Zeugnisses), fallt es einem schwer, dem trostlosen
Eindruck auszuweichen, der mehrmals in der meisterhaften Einleitung
vorkommt, die Adolf von Harnack seiner Geschichte der alichristlichen Litteratur
bis Eusebius voranschickte.'* Mehr als ein Jahrhundert nach jenem aufer-
ordentlichen Unternehmen, bei dem allerdings Erwin Preuschen wesentlich
Harnack mithalf, hat sich kein Gelehrter bisher gewagt, das gewaltige
Repertorium als solches neu aufzulegen. Abgesehen von sehr wenigen

13 ygl. Papyrus Bodmer XIII. Méliton de Sardes. Homélie sur la PAques. Manuscrit du
III¢ siecle, publié par Michel Testuz, Cologny-Geneéve 1960; Joseph van Haelst, Catalogue
des papyrus littéraires juifs et chrétiens, Paris 1976, 242-244 (= Nr.677-679); Kurt
Alandt/Hans-Udo Rosenbaum, Repertorium der griechischen christlichen Papyri. IL
Kirchenvéter-Papyri. Teil 1: Beschreibungen, Berlin 1995, LXXXIII-LXXXV, 359-384 (=
KV 54-56). Carriker, The Library of Eusebius of Caesarea (wie Anm. 2), 269-272, hier
272, begniigt sich mit der Bemerkung, dass das Verhiltnis zwischen den beiden Schriften
ungekldrt bleibt, wihrend im allgemeinen das Zeugnis des Eusebius zuverléssig
erscheint: ,Despite its problematic features, the catalogue of Melito’s works ought to
be considered an accurate record of Melito’s works that were available at Caesarea. One
can further speculate that Origen himself brought the collection of Melito’s works to
Caesarea. In at least two places Origen furnishes evidence that he knew some of Melito’s
works*. Man darf hier allerdings nicht vergessen, dass die Uberlieferung von De Pascha
gliicklicherweise durch Textzeugen in orientalischen Sprachen (koptisch und georgisch)
bereichert wurde. Was die sparlichen Fragmente angeht, vgl. Méliton de Sardes, Sur la
Pdque et fragments (wie Anm. 11), 215-247. Ausgehend von einer interessanten
Hypothese von Hugh Jackson Lawlor and John Ernest Leonard Oulton teilt auch Perler,
Méliton de Sardes, 13-14, das Schriftenverzeichnis des Melito in vier Gruppen, die
vermutlich der Art der handschriftlichen Uberlieferung entsprachen: ,Elle insinue
qu’Eusébe tenait ses connaissances de quatre codices différents trouvés par lui dans les
bibliotheques de Césarée ou de Jérusalem. Elle expliquerait en tout cas fort bien d'une
part la répétition de certains titres comme celui Sur /'dme et le corps et autres, d’autre part
la place séparée occupée par 'Apologie et les Eclogae. Les titres étaient quelquefois mal
copiés ou méme changés”.

' vgl. Adolf Harnack, Geschichte der altchristlichen Literatur bis Eusebius. Teil I: Die
Uberlieferung und der Bestand, bearbeitet unter Mitwirkung von Erwin Preuschen,
Leipzig 1893 (die 2. erweiterte Auflage, aus der ich zitiere, ist mit einem Vorwort von
Kurt Aland 1958 in Leipzig erschienen). Uber Verdienste und Grenzen dieses magnum
opus, vgl. Joseph de Ghellinck, Patristique et Moyen Age. Etudes d’histoire littéraire et
doctrinale, T. IIl: Compléments a I’étude de la patristique, Bruxelles-Paris 1948, 52 ff.
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Ausnahmen'® hat man keinen neuen Versuch unternommen, die Uber-
lieferungsgeschichte der vornizinischen Literatur in ihren Hauptlinien zu
zeichnen, wie es Harnack in vierzig inhaltsreichen Seiten getan hatte.'® Dies ist
umso mehr beachtenswert, wenn man iiberlegt, dass es Harnack selbst voll
bewusst war, dass seine Einleitung nur eine vorbereitende Sammlung von
,Materialien” fiir eine Uberlieferungsgeschichte und keine ,Geschichte’ im
wahrsten Sinne des Wortes sei, die — wie er zugibt - eine ganz andere Leistung
verlangt hatte."”

Nun erscheint das Bild, das aus Harnacks Darstellung zutagetritt, in einem
eher diisteren Licht: Stellenweise sieht es so wie eine Kriegsszenerie aus, mit
Schlachten, groRen oder kleinen Opfern, und mit den Folgen von Zersto-
rungen, die Kriegsereignisse gewdhnlich mit sich bringen. Es ist also kein
Zufall, wenn Harnack dazu kommt, die Landschaft der vornizénischen
Literatur mit einem ,Ruinenfeld’ zu vergleichen: solche Relikte, wenn nicht
sogar echte ,Fossilien’, sind die spérlichen Bruchstiicke der altchristlichen
Literatur, welche im Grunde die sich ab dem 4. Jahrhundert entwickelnden
dogmatischen Konflikte zwischen Orthodoxie und Héresie tiberlebt haben.
Hauptangeklagter ist bei Harnack die byzantinische Kirche: Willentlich oder
nicht, hitte sie zum groRen Teil eine Literatur iiber Bord geworfen, die nicht
mehr dem dogmatischen Fortschritt standgehalten hatte, ja sogar manchmal
in ihren Augen haretisch war; als solche wire sie also antiquiert und skandalds
gewesen, so dass von ihr nur eine ,Chrestomathie in wusum delphini
{ibrigbleiben konnte.'® Auch ein feiner Spezialist byzantinischer Geistesge-
schichte wie Hans-Georg Beck hat sich dem Urteil Harnacks angeschlossen.

15 Die bedeutendste Ausnahme stellen die Beitrdge von de Ghellinck dar: Patristique
et Moyen Age, T. II; Introduction et compléments a I'étude de la patristique, Bruxelles-
Paris 1947 (2. und 3. Abteilung). Auch das unschétzbare Repertorium, das in Clavis
Patrum Graecorum, Maurits Geerard (Hg.), Bde. I, IT, III, IV, Turnhout 1983, 1974, 1979,
1980; Maurits Geerard/E. Glorie (Hgg.), Bd. V, Turnhout 1987; edd. Maurits Geerard/
Jacques Noret, Supplementum, Turnhout 1998 angeboten wird, entspricht nur zum Teil
dem grofangelegten Konzept von Harnacks Geschichte der altchristlichen Literatur (wie
Anm. 14).

16 Grundziige der Uberlieferungsgeschichte der vornicanischen Litteratur in élterer
Zeit* (ebd., XXI-LXI). Merkwiirdigerweise, bemiihen sich in der Regel weder die
Handbiicher der Patrologie noch die Geschichten der altchristlichen Literatur, die in den
letzten Jahrzehnten erschienen sind, den Lesern Uberblicke zu Uberlieferung und
Bestand friithchristlicher Schriften entsprechend der Darstellung Harnacks zu bieten. In
demselben Sinne darf man wohl sagen, dass auch die Relevanz eines Werks wie Giorgio
Pasquali, Storia della tradizione e critica del testo, Firenze 21952, Neudruck Milano 1974,
nicht genug fiir die Uberlieferungsgeschichte patristischer Literatur beachtet wird.

17 Der Verzicht, nicht Uberlieferungsgeschichte zu geben, sondern nur Material fiir
eine solche, war mir am schwersten. Aber hétte ich die ,Einleitung’ zu einer Geschichte
erweitert, so hétte ich das Buch zweimal schreiben miissen” (ebenda, XI).

18 Alles Ubrige ist, wenn ich recht sehe, im Grundtext nicht oder nur gegen den
Willen der byzantinischen Kirche auf uns gekommen. Nicht ihr verdanken wir es, dass
wir von Irenius und Origenes wichtige Schriften besitzen. Sie hat uns von diesen,
sodann von den Alexandrinern, ferner von Papias, Melito, Justin, Tatian, Theophilus von
Antiochien, Lucian, etc. nur Triimmerstiicke tiberliefert” (ebenda, XLII; vgl. auch XXIV).
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Dementsprechend hat er die negative Tragweite dogmatischer Vorurteile fiir
den Bestand der literarischen Hinterlassenschaft griechisch-christlicher
schriften aus den ersten drei Jahrhunderten unterstrichen und selbstver-
standlich auf Origenes als Hauptopfer dieser ,‘Tragodie’ hingewiesen.'”

Ein derartiges Resultat kommt uns seltsam vor, wenn wir bedenken,
welches Privileg die patristische Literatur in der byzantinischen Tradition
genossen hat, da gerade sie die Kirchenschriftsteller der christlichen Antike als
die eigenen ,Viter’ betrachtete und ihnen sogar fast einen kanonischen Status
einraumte. Doch wurden solche auctoritates erst ab der zweiten Halfte des 4.
Jahrhunderts anerkannt. Dies betraf Gestalten wie Athanasius und die
anderen Hauptvertreter des trinitarischen und christologischen Dogmas,
deren Schriften allméihlich gesammelt und tradiert wurden, wahrend dies
Phianomen sich nur in sehr wenigen Fallen fiir die vornizdnischen Autoren
ereignete:?® Praktisch, betraf es allein Ignatius von Antiochien und den

19 Hans-Georg Beck, Epimetron: Zur Uberlieferung der griechischen Patristik, in: Die
Textiiberlieferung der antiken Literatur und der Bibel, Ziirich 1961, Neudruck Miinchen
1975, 494-510, vgl. bes. 494: ,Nur so ist es zu erkldren, dass die sog. vornizdnischen
viter, d.h. die kirchlichen Schriftsteller der ersten drei Jahrhunderte, fast ganz
vernachlissigt wurden”. Zum Verlust der griechischen Uberlieferung von Origenes-
Werken, angefangen mit dem Text der Hexapla, vgl. ebd., 496. Von ungefdhr 570
Homilien, die unter dem Namen des Origenes iiberliefert werden, sind nur 21 in der
griechischen Originalsprache erhalten. Keiner der groRen exegetischen Kommentare des
Alexandriners ist vollstindig auif Griechisch erhalten. Von den Scholiensammlungen
haben wir nur teilweise Kenntnis, wihrend die reiche Briefsammlung fast ganz
verlorengegangen ist. Zum Bestand der Schriften des Origenes vgl. die griindliche
Untersuchung von Pierre Nautin, Origéne. Sa vie et son ceuvre, Paris 1977. Allerdings,
wie auch dies Buch zeigt, scheinen die Probleme fiir die Uberlieferung des Origenes
schon bald nach seinem Tod entstanden zu sein, ohne dass man in allen Fillen die
byzantische Kirche dafiir beschuldigen muss. Laut Hieronymus, musste selbst Pamphilus,
der ja besonders bemiiht war, die Schriften des Origenes fiir die Bibliothek von Césarea
zu sammeln, einiges vermissen, und zwar wegen der Nachldssigkeit der Nachfahren: hic
cum multa repperiret et inventorum nobis indicem derelinquerel, centesimi vicesimi sexti psalmi
commentarium et phe litterae tractatum ex eo, guod non inscripsit, confessus est non repertum; non
quod talis tantusque vir — Adamantium dicimus — aliquid praeterierit, sed quod neglegentia
posteriorum ad nostram usque memoriam non durarit — so Ep. 34, 1, 2, hg. v. Isidor Hilberg
(CSEL 54), 260, 7-12. Verglichen mit Harnacks Bestandsaufnahme, hat sich allerdings
unsere Lage durch Papyrusfunde verbessert: ,Von den 18 Stiicken (KV 60-77), die auf
Papyrus erhalten und mit Origenes als Verfasser in Zusammenhang gebracht worden
sind, waren 2 bis dahin (fast) véllig unbekannt, ndmlich KV 73, Peri Pascha I+II sowie
KV 75, Disputatio cum Heracleida, die beide vermutlich in ein und demselben Codex
zusammengestanden haben“ (Aland+/Rosenbaum, Repertorium der griechischen
christlichen Papyri. II. Kirchenvéter-Papyri [wie Anm. 13], LXXIX). Nichtsdestowe-
niger ,kennen wir nur knapp 4% des urspriinglichen Bestandes im griechischen
Original” (ebenda, LXXXII).

*% Wie Beck, Epimetron: Zur Uberlieferung der griechischen Patristik (wie Anm. 19),
496 ff., festgestellt hat, setzt eigentlich die Uberlieferungsgeschichte fiir einen Autor des
patristischen Zeitalters erst in dem Moment ein, wenn er zum Garanten der Orthodoxie
wird, wobei ein solcher Prozess erst nach dem Konzil von Nizda beginnt. Der erste, der
davon profitierte, war Athanasius, unter dessen Mantel viele unechte Schriften Schutz
gefunden haben: Er ist in der Tat ,der erste Kirchenvater mit einer echten
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unechten Dionysius Areopagita im Osten, Cyprian im Westen.?! Des Weite-
ren, hatte schon Harnack mit grofRer Schiérfe auf die sowohl positiven als auch
negativen Konsequenzen der Kanonisierungsprozesse hingewiesen, die sich
wohl ab der Mitte des 2. Jahrhunderts auf die Tradierung der frithchristlichen
Literatur ausgewirkt haben. In der Tat, wenn diese Prozesse das Uberleben von
den in den Kanon aufgenommenen Texten sicherten (was in erster Linie — wie
Harnack zurecht darlegt — fiir die von der Kirche rezipierte Septuaginta gilt, die
dadurch aus dem Schiffbruch des hellenistischen Judentums gerettet wurde),
ergab sich fiir die aus dem Kanon ausgeschlossenen Texte ein harter Kampf
ums Uberleben, und zwar mit der konkreten Gefahr eines allmihlichen
Verschwindens, es sei denn, sie konnten auf irgendwelche Weise von einer
positiven Sogwirkung oder anderen gliicklichen Umstdanden profitieren. Dies
war der Fall mit einigen urchristlichen Schriften, die, wie der Hirte des Hermas,
eine zeitlang zu den Biichern der christlichen Bibel gesellt wurden und
dadurch der Gefahr eines wahrscheinlichen Untergangs entkamen.?? Wie
anders war im Vergleich dazu das Schicksal von Texten wie der Didache, dem
sogenannten Brief An Diognet oder auch den Werken Justins, die nur in einem
codex unicus iiberleben konnten! Die von Eusebius gezollte Riicksicht auf
diesen Aspekt, mit seinen Distinktionen zwischen ,testamentarischen’,
nichttestamentarischen” und ,unechten’ Schriften, zeigt, welche Tragweite
das Mal3 der Heiligen Schrift fiir ein Inventar der frithchristlichen Literatur
annahm.*?

Uberlieferungsgeschichte des Gesamtwerkes. Diese Geschichte kennt bereits jene An-
falligkeit, die sich durch die Jahrhunderte beim Werk groBer Theologen immer
wiederholen wird: Das ceuvre als solches und der Name {iber ihm wirken absorbierend.
Unter der Fahne eines Heros der Orthodoxie 1dBt sich ungefihrdet durch die Geschichte
der Kirche segeln” (496). Vgl. dazu Hans-Georg Opitz, Untersuchungen zur Uberlieferung
der Schriften des Athanasius, Berlin-Leipzig 1935. Seine Ergebnisse bildeten die
Voraussetzung fiir den Beginn der Athanasius-Werke zwischen den beiden Weltkriegen,
das heif3t eines der bedeutendsten Unternehmen im Bereich der Kirchenviter-Edition,
das in letzter Zeit neue Impulse erfahren hat. Vgl. Alberto Camplani, Studi atanasiani: gli
Athanasius Werke, le ricerche sulla Thalia e nuovi sussidi bibliografici, in: Adamantius 7
(2001), 115-131. Zur Rezeption der Kirchenviter’ zwischen dem 4. und 5. Jahrhunderts
jetzt Thomas Graumann, Die Kirche der Viter. Vitertheologie und Viterbeweis in den
Kirchen des Ostens bis zum Konzil von Ephesus (431), Tiibingen 2002.

2! Harnack, Geschichte (wie Anm. 14), XLII, LIV.

*2 Unter den iltesten Bibelhandschriften hat uns der Codex Sinaiticus (British
Library, Add. 43725) zusammen mit den kanonischen Biichern auch den Barnabasbrief
und den Hirten des Hermas aufbewahrt. Dasselbe Phidnomen trifft man auch im Codex
Alexandrinus (British Library, Royal Ms. 1 D V-VIII), der etliche patristische Schriften
enthélt, u.a. 1. und 2. Clemens. Vgl. dazu Giovanni Maria Vian, Bibliotheca divina.
Filologia e storia dei testi cristiani, Roma 2001, 49-50 und Gianfrancesco Lusini,
Nouvelles recherches sur le texte du ,Pasteur” d’Hermas, in: Apocrypha 12 (2001),
79-97.

** Vgl. A. Le Boulluec, Le probléme de l'extension du canon des écritures aux
premiers siécles, in: RSR 92 (2004), 45-87; ders., Ecrits ,contestés”, ,inauthentiques” ou
~impies”? (Eusébe de Césarée, Histoire ecclésiastique, I1I, 25), in: Apocryphité. Histoire
d"un concept transversal aux religions du livre. En hommage a Pierre Geoltrain, sous la
direction de Claude Mimouni, Turnhout 2002, 153-165. Die von Eusebius verwendete
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Heutzutage haben wir ohne Zweifel unser Verstandnis der Wirkung
verfeinert, welche die Bildung des neutestamentlichen Kanons und im
Allgemeinen die Entstehung der christlichen Bibel auf die Entwicklung und
Tradierung friihchristlicher Schriften ausgeiibt haben.** Oder zumindest
bemiihen wir uns, eine solche Wirkung auch im Lichte anderer Aspekte zu
sehen, die ihre Uberlieferungsgeschichte beeinflusst haben mégen, ohne (wie
Harnack zum Teil tat) die Tragweite des kanonischen Kriteriums oder — auf
derselben Linie — des ,Orthodoxie’-Kriteriums als die fiir die Tradierung
urchristlicher Texte entscheidenden Faktoren zu privilegieren.?> Das in den

Terminologie (6poloyovueva, dpoloyovpuévas, dvtideydueva, &mpivety usw.) steht den
unter den alexandrinischen Philologen gdngigen Praktiken nahe, die den Text der
Klassiker kritisch sichern und ihre ,Kanonisierung’ férdern sollten. Bernhard Lang, The
LWritings“: A Hellenistic Literary Canon in the Hebrew Bible, in: Canonization and
Decanonization. Papers presented to the international conference of the Leiden Institute
for the Study of Religions, held at Leiden 9-10 January 1997, hg. v. Arie van der Kooij
und Karel van der Toorn, Leiden — Boston — Koln 1998, 41-65, hat interessanterweise auf
den literarischen Kanon der alexandrinischen Tradition mit ihrem reichen aber zeitlich
begrenzten corpus von Autoren und Werken sowie auf seine mogliche Beeinflussung der
ketubim in der jlidischen Bibel aufmerksam gemacht.

?* Das Thema ist in den letzten Jahren mehrfach aufgegriffen worden. Vgl.z B.
Margalit Finkelberg/Guy Gedaliahu Stroumsa (Hgg.), Homer, the Bible, and Beyond.
Literary and Religious Canons in the Ancient World, Leiden — Boston 2003 und den
Aktenband: Enrico Norelli (Hg.), Recueils normatifs et canons dans l'antiquité.
Perspectives nouvelles sur la formation des canons juif et chrétien dans leur contexte
culturel, Lausanne 2004. Siehe auch: Gerhard May/Katharina Greschat/Martin Meiser
(Hgg.), Marcion und seine kirchengeschichtliche Wirkung/ Marcion and His Impact on
Church History. Vortrage der internationalen Fachkonferenz zu Marcion, gehalten vom
15.-18. August 2001 in Mainz, Berlin — New York 2002, speziell 64-109 (,Marcions
neuer Kanon®). Bruce M. Metzger, The Canon of the New Testament. Its Origin,
Development, and Significance, Oxford 1987 bildet immer noch, innerhalb der jiingeren
Forschung, die einflulreichste Monographie. Impulse und Vorschlige fiir ein Wandel
des traditionellen Bildes bietet zuletzt Christoph Markschies, The Canon of the New
Testament in Antiquity. Some New Horizons for Future Research, in: Homer, the Bible,
and Beyond. Literary and Religious Canons in the Ancient World (wie oben), 175-194.

3 vgl. besonders die Kritik von de Ghellinck, Patristique et Moyen Age II (wie Anm.
15), 354 ff. Br wirft Harnack vor, eine Konstruktion ,groRen Stils’ angeboten zu haben,
die aber zu einseitig das Orthodoxie-Kriterium betont, ohne dass er auf andere Faktoren
- zum Beispiel die von heidnischen und christlichen Kaisern verordneten Ausrottungen
von Biichern - eingegangen wiire. Die kirchlichen Bestimmungen hétten im Grunde nur
eine relative Wirkung gehabt, d.h. ein dhnliches Schicksal sowohl fiir die ,orthodoxen’
als auch fiir die ,heterodoxen’ Autoren, wihrend das Gewicht ,akzidenteller’ Ursachen
(Altertiimlichkeit der friihchristlichen Schriftsteller, neue Entwicklungen der altkir-
chlichen Literatur nach dem 4. Jahrhundert usw.) nicht vergessen werden darf. Mehr als
die Hemmungen der Orthodoxie hitten andere Ursachen — wie mangelndes Interesse
und das Fehlen eines historischen Bewusstseins — die Verluste, vor allem im
byzantinischen Milieu, herbeigefiihri. SchlieRlich diirfen die negativen Folgen des
Ubergangs vom volumen zum codex, mit dem Verzicht auf Papyrus zugunsten des
Pergaments, nicht ignoriert werden: ,Exception faite des sévérités surtout byzantines,
contre les ceuvres d'Origéne, 'action de ces causes multiples, issues des circonstances
traversées au cours des siécles par l'église, dispense de recourir a des raisons



10 Lorenzo Perrone

letzten Jahrzehnten neu erweckte Interesse fiir das betrdchtliche corpus
apokrypher Schriften, die weitgehend auf diese Periode zuriickgehen, hatuns
zum Beispiel erlaubt zu verstehen, wie sogar die Entstehung einer Heiligen
Schrift’ der Christen mit ihren kanonischen’ Modellen eine literarische
Kreativitat nicht verhindern konnte, die sich in nahe liegenden Bereichen
entfaltete und die anscheinend den von den kanonischen Schriften nicht
erfiillten Erwartungen entsprach.®

Noch in Bezug auf den von Harnack entworfenen Abriss der Uber-
lieferungsgeschichte lieRe sich auBerdem erwéahnen, wie die Forschungen der
letzten Jahrzehnte iiber die Form christlicher Texte — besonders die viel-
diskutierte Frage nach der Spezifizitdt, die der christlichen Bevorzugung des
codex vor dem volumen zuzuweisen ist —, manche Perspektiven erdffneten, die
zuvor wenig beachtet worden waren.”” Wie man auch immer diese Frage
beantwortet, fest steht das auch statistisch greifbare Datum, wonach die
Christen der ersten zwei Jahrhunderte die Form des codex deutlich zu
bevorzugen scheinen, im Unterschied zu dem, was fiir die klassische Literatur
passiert.”® Diese Tendenz konnte neues Wasser auf die Miihle Harnacks
bringen, wenn der Erfolg des codex unter den Christen — wie von manchen
Historikern behauptet wird —auf den verbindlichen, jaim gewissen Sinn schon
normierenden Einfluss eines ,offiziellen’ Buches wie des Markus-Evange-
liums oder das corpus der Paulus-Briefe zuriickzufiithren wire.”® Nach
Meinung anderer Forscher ist gerade das Instrument des codex vielmehr ein

dogmatiques, érigées en systéme, pour expliquer la disparition d'une partie de la
littérature ancienne” (de Ghellinck, Patristique et Moyen Age 11, 370).

26 ps muss allerdings gesagt werden, dass Harnack mit seiner souverdnen Kenntnis
der altkirchlichen Literatur diesen Aspekt gar nicht ignorierte. Doch er schien nicht, die
letzte Konsequenz daraus ziehen zu wollen, da er offenbar unter dem Einfluss eines
letzten Endes ,protestantischen’ Vorurteils gegeniiber jener Art von Literatur stand, vgl.
Harnack, Geschichte, XXVI: ,Man darf sagen, dass ganzen Generationen von Christen, ja
ganze christliche Nationen, an dem grellen Schein jener Erzdhlungen geistig erblindet
sind. Sie verloren nicht nur das Auge fiir das wahre Licht der Geschichte, sondern auch
fiir das Licht der Wahrheit iberhaupt”.

27 Bigentlich wusste schon de Ghellinck, Patristique et Moyen Age IT (wie Anm. 15),
264, von diesem Problem, obwohl er es doch zu streng als eine Ubertreibung betrachtet:
,une exagération que n’appuient pas les faits et les monuments archéologiques”.

?8 ygl. Harry Y. Gamble, Books and Readers in the Early Church. A History of Early
Christian Texts, New Haven — London 1995, 49: ,0f the remains of Greek books that can
be dated before the third century C.E., more than 98 percent are rolls, whereas in the
same period the surviving Christian books are almost all codices. (...) Early Christianity
had an almost exclusive preference for the codex as medium of its own writings and thus
departed early and widely from the established bibliographic conventions of its
environment“. Siehe auch Vian, Bibliotheca divina (wie Anm. 22), 49-50.

22 Gamble, Books and Readers in the Early Church (wie Anm. 28), 63, verteidigt die
These von Colin H. Roberts/Theodore C. Skeat (Hgg.), The Birth of the Codex,
London 21985, wonach die Christen als erste den codex bevorzugten. Er lehnt allerdings
die Hypothese ab, die urspriinglich von Roberts vorgeschlagen wurde, wonach das
Markus-Evangelium das Modell lieferte; stattdessen legt er nahe, das corpus Paulinum in
der Form einer ,seven-churches edition of the Pauline letters” als solches anzusehen. Fiir
einen heidnischen Ursprung des codex pladiert dagegen Joseph van Haelst, Les origines
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Indiz fiir die private Verbreitung christlicher Texte zwischen dem 2. und 3.
Jahrhundert, die die Leistung einzelner Kopisten war. Sie stiitzen sich nicht
auf die ,Autoritits-Chrismen’ fiir einen Kanonisierungsprozess, die angeblich
von einem kirchlichen Zentrum (wie Jerusalem, Antiochien oder Rom)
ausgegangen waren.>® Ein Hauptargument dieser These - die, meiner
Meinung nach, nicht ganz tiberzeugend ist — ist die Ablehnung der Existenz
von scriptoria, und damit die Unterbewertung der Rolle, die kirchliche
Bibliotheken in vornizdnischer Zeit fiir die Verbreitung der Texte jener Periode
gespielt hitten: Im Gegenteil ware ihre Tradierung durch private Kreise von
Kopisten gesichert worden, die wiederum als erste Leser von den von ihnen
abgeschriebenen Texten profitiert hitten.”! Nun, zum einen scheint mir die
Dokumentation, auf die sich solche Schliisse stiitzen, noch zu schmal, um
daraus ein allgemeines Modell zu entnehmen, das sich auf die ganze

du codex, in: Les débuts du codex. Actes de la journée d’études organisée a Paris le 3 et 4
juillet 1985 par I'Institut de Papyrologie de la Sorbonne et I'Institut de Recherche et
d’Histoire des Textes, éd. par Alain Blanchard = Bibliologia, 9, Turnhout 1989, 13-35, hier
14, obwohl er mit demselben statistischen Datum rechnet: ,les papyrus bibliques
stirement chrétiens datant d’avant 400, trouvés dans les sables de la province égyptienne
sont tous, sauf deux, des fragments de codices, y compris le plus ancien, le P. Ryl. 457 (van
Haelst 462), datant d’avant 150 de notre ére”. Zum schnellen Erfolg des codex der vier
Evangelien vgl. Ulrich Schmid, Marcions Evangelium und die neutestamentlichen
Evangelien. Riickfragen zur Geschichte und Kanonisierung der Evangelieniiberliefer-
ung, in: Marcion und seine kirchengeschichtliche Wirkung (wie Anm. 24), 67-77:
ausgehend von Theodor C. Skeat, The Oldest Manuscript of the Four Gospels?, in: NTS
43 (1997) 1-34, behauptet er sogar, dass P*, P** e P%7 die Existenz eines codex mit den vier
Evangelien schon um die Mitte des 2. Jahrhunderts, d.h. viel friiher als Irendus,
bezeugen.

3% ygl. Kim Haines-Eitzen, Guardians of Letters. Literacy, Power, and the Transmitters of
Early Christian Literature, Oxford 2000, 6: ,The papyri of early Christian texts imply just
such a private network: physical features such as handwriting, marginal notes, and
collections of disparate and various texts in a single codex suggest that copies were made by
and for individuals or, at the very least, for individual churches during the second and third
centuries”. Auch nach Meinung von Kurt Aland/Barbara Aland, Der Text des Neuen
Testaments. Einfiihrung in die wissenschaftlichen Ausgaben sowie in Theorie und Praxis der
modernen Textkritik, Stuttgart 21989, 80, ,in der Friihzeit diirften samtliche Abschriften
durch Privatleute vorgenommen worden sein, die Benutzung eines der Skriptorien (...)
verbot sich insbesondere in Zeiten der Gefihrdung und Verfolgung der Christen®.

3! vgl. Haines-Eitzen, Guardians of Letters (wie Anm. 30), 16: ,The central theses of
the present study are that the scribes who copied early Christian literature were also the
users of this literature and that these scribes formed private networks for the
transmission of early Christian literature during the second and third centuries. Stated
negatively, this means that Christians do not appear to have hired professional scribes,
nor were Christian scriptoria in existence during the second and third centuries”. Auch de
Ghellinck, Patristique et Moyen Age TI (wie Anm. 15), 199 ff. duBerte sich zugunsten der
Hypothese einer ,privaten Niederschrift, wobei er die besondere Stellung brieflicher
Texte innerhalb der frithchristlichen Literatur heraushob. Kurt Aland/Barbara Aland,
Der Text des Neuen Testaments (wie Anm. 30), 80, setzen das erste christliche
Skriptorium ,um 200 n. Chr. in Alexandrien” an, ,es hatte aber lediglich Bedeutung fiir
die agyptische Kirchenprovinz®. Eine ,private’ (im Gegensatz, allerdings, zur ,kommer-
ziellen’) Verbreitung christlicher Biicher behauptet unter anderem auch Henri Irénée
Marrou, La technique de 1’édition a I'époque patristique, in: VigChr 3 (1949), 208-224;
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Spannweite bis zur Hilfte des 4. Jahrhunderts ausdehnen lieRe und sich
dadurch von der folgenden Periode unterscheiden wiirde —einer Zeit, die javon
der neuen Bedeutung handschriftlicher Praktiken innerhalb des Monchtums
geprigt ware. Zum anderen ldsst sich meines Erachtens kaum behaupten, dass
Initiativen einer nicht streng individuellen, sondern eher ,offizidsen’ odersogar
Joffiziellen’ Art den Umgang mit Texten innerhalb der kirchlichen Gemeinden
in den ersten drei Jahrhunderten nicht gefordert hatten.*?

Eines der Merkmale, die bei der Lektiire der Kirchengeschichte des Eusebius
ins Auge fallen, nebst der Lebhaftigkeit der literarischen Produktion zwischen
dem 2. und 4. Jahrhundert, ist die weite Verbreitung, die sie von einem bis zum
anderen Ende der christlichen Welt genossen hat, auch wenn dies an-
scheinend fast ausschlieRlich fiir die Werke auf Griechisch galt. Einen Beweis
dafiir — allerdings, wie schon gesagt, ohne die Gunst einer fast kanonischen
Rezeption zu vergessen, die vielleicht durch katechetische Instanzen motiviert
war - liefert eine Schrift wie Pastor Hermae : um die Mitte des 2. Jahrhunderts in
Rom verfasst, ist sie ziemlich bald durch indirekte Uberlieferung bezeugt, und
zwar in Lyon mit Irendus, in Carthago mit Tertullian, in Alexandria mit
Clemens und Origenes und durch direkte Uberlieferung mit verschiedenen
Papyri aus Agypten, wobei die dltesten sich sogar in der Zeit zwischen Ende des
2. und Mitte des 3. Jahrhunderts datieren lassen.’> Zu einer solchen
Verbreitung trug allerdings zundchst die am meisten vertretene Gattung
derurchristlichen Schriften bei, die Briefe, die nicht zuféllig den gréfiten Anteil

er beschrankt sich allerdings auf die Spatantike und beriihrt nur fliichtig die Frage nach
der Existenz von scriptoria.

32 Haines-Fitzen, Guardians of Letters (wie Anm. 30) bedient sich, unter den
literarischen Quellen, des Zeugnisses von Pastor Hermae (Vis. 2, 4) und Eusebius, HE V,
28, wihrend sie sich sonst auf die Schreibart der frithchristlichen Papyri (fast
ausschlieBlich biblischen Inhalts) stiitzt. Meines Erachtens muss man den Unterschied
der Situationen einerseits im 1.-2. Jahrhundert und andererseits im 3. Jahrhundert mehr
beriicksichtigen. Es fallt einem schwer zu denken, dass das private scriptorium, das
Ambrosius, der Mézen des Origenes, ihm zur Verfiigung stellte, keine Entsprechung auf
institutioneller Ebene gefunden haben soll. Vgl. z. B. die Rolle eines Paulus von Samosata
mit seiner Kanzlei: Eusebius, HE VII, 30, 8; vgl. auch de Ghellinck, Patristique et Moyen
Age II (wie Anm. 15), 201-202. Ubrigens wiirdigt Haines-Eitzen nicht gentigend die
Tragweite des origeneischen Unternehmens der Hexapla. Sie ignoriert u.a. das Zeugnis
von Suidas und Cedrenus tiber die philologische Tatigkeit des Origenes; vgl. dazu Pierre
Nautin, Lettres et écrivains chrétiens des II° et III° siecles, Paris 1961, 250-251. Dieses
Kapitel fand eine Fortsetzung in der ekdotischen Tdtigkeit von Pamphilus und seiner
Schule, welche die Voraussetzung fiir die Bitte um 50 Exemplare der Heiligen Schrift
seitens Konstantins legte (Eusebius, V. Const. 36).

33 Norbert Brox, Der Hirt des Hermas, Gottingen 1991, 13-14; Papyrus Bodmer
XXXVIIL: Erma: 1l Pastore (I-1II visione), hg. mit einer Einleitung und einem kritischen
Kommentar v. Antonio Carlini, Cologny-Genéve 1991, 25-26; Philippe Henne, Hermas en
Egypte. La tradition manuscrite et I'unité rédactionnelle du Pasteur, CrSt 11 (1990)
237-256. Fiir die Liste der Papyri (wovon die dltesten P. Mich. 11130, P. land. 14, P. Mich. IT
129, P. Oxy. L 3527, P. Oxy. L 3528, P. Oxy. 11l 404 sind) vgl. van Haelst, Catalogue des
papyrus littéraires juifs et chrétiens (wie Anm. 13), 235-239 (= Nr.655-668); Alandt/
Rosenbaum, Repertorium der griechischen christlichen Papyri. II. Kirchenvater-Papyri
(wie Anm. 13), 232-311 (= KV 29-43). Es handelt sich in den meisten Falle um Codex -frr.
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neutestamentlicher Schriften ausmachen.>® Im Sog dieser und dhnlicher
schriften eines mehr oder weniger offiziellen Charakters entstanden dann
Archive und Bibliotheken.>* Ohne ihre Existenz lieRe sich das Bewusstsein
nicht erkliaren, das manchmal schon zwischen dem 2. und 3. Jahrhundert
aufkommt und mit der Tatsache rechnet, dass sich eine literarische Hinter-
lassenschaft im Laufe der Zeit angesammelt hat. Das wichtigste Ergebnis dieses
Prozesses der Aufbewahrung und Weitertradierung von Texten werden die
zwei Bibliotheken von Jerusalem und Cédsarea sein, die im 3. Jahrhundert
entstanden, und zwar jeweils auf Anlass des Jerusalemer Bischofs Alexander
(212-250) und des Pamphilus, des Erben der personlichen Bibliothek des
Origenes und Lehrer des Eusebius. Auf ihre Archive und Biicherdepots und
speziell auf ihre pinakes, also die Listen der Schriftsteller und ihrer Werke
fulend, diirfte dann der Kirchenhistoriker imstande gewesen sein, sein
Repertoire der vornizinischen Literatur zusammenzutragen.’®

34 Wie weit die frithchristliche Literatur zwischen dem 2. und dem 3. Jahrhundert
von der Briefgattung gepragt wurde, hat besonders Nautin, Lettres et écrivains chrétiens
des T et II° siécles (wie Anm. 32), herausgestellt. Von groRem Interesse ist die
Briefsammlung des Dionysius, Bischof von Korinth unter Papst Soter (166-175), aus der
Eusebius fiir seinen Bericht in HE 1V, 23 schipfen konnte. Nach der Hypothese Nautins
ist spater der Briefwechsel, der urspriinglich an Soter gesandt wurde, vom Nachfolger
des Dionysius, Bachyllus, an Polykrates von Ephesus geschickt worden; Polykrates
wiederum legte eine Kopie davon seinem Brief an die Bischofe Paldstinas anldsslich des
Osterstreits bei (vgl. 90). Haines-Eitzen, Guardians of Letters (wie Anm. 30) ignoriert den
Beitrag Nautins. Zu Dionysius von Korinth vgl. jetzt auch Carriker, The Library of
Eusebius of Caesarea (wie Anm. 2), 265-265.

3% Nach Meinung von Hermut Lohr, Der Kanon in der Bibliothek, in: ZNT 6/12
(2003), 18-26, hier: 22, muss man mit der Existenz von Archiven bzw. Bibliotheken
schon im 1. Jahrhundert rechnen: ,Doch miissen die christlichen Gemeinden schon
recht frith Archive oder Bibliotheken besessen haben, die nicht nur Teile oder das Ganze
der heiligen Schriften Israels enthielten, sondern auch friihchristliche Schriften. Bekannt
ist schon aus unseren altesten Zeugnissen, dem paulinischen Schrifttum, dass
frithchristliche Schriften zirkulierten und — so darf man annehmen - auch kopiert
wurden”. Wie Lohr erinnert, hat M. Hengel, Die Evangelieniiberschriften, Heidelberg
1984, 26, Anm. 39 behauptet, dass ,auch die Evangelieniiberschriften ein Beleg fiir die
Gemeindebibliotheken im frithen 2. Jahrhundert” sind. Vgl. auch Claus-Jiirgen
Thornton, Der Zeuge des Zeugen. Lukas als Historiker der Paulusreisen, Tiibingen
1991, 47-55.

36 7ur Geschichte der christlichen Bibliotheken im 2.-3. Jahrhundert vgl. Harnack,
Geschichte (wie Anm. 14), XXIX; de Ghellinck, Patristique et Moyen Age 11 (wie Anm.
15); Thornton, Der Zeuge des Zeugen (wie Anm. 55), 48-53; Gamble, Books and
Readers in the Early Church (wie Anm. 28), 151 ff. Gamble nutzt unter anderem das
Zeugnis von Act. Mart. Scill. aus, um zu behaupten, dass schon gegen Ende des 2.
Jahrhunderts die wichtigsten Gemeinden iiber regelrechte Bibliotheken verfiigt hitten,
die sich nicht auf die Heilige Schriften beschrinkten. Die auRerordentliche Bedeutung
der Bibliothek von Cisarea erweist sich dadurch, dass sie Philo von Alexandria und
Flavius Josephus gerettet hat — vgl. David T. Runia, Caesarea Maritima and the Survival
of Hellenistic-Jewish Literature, in: Caesarea Maritima. A Retrospective after Two
Millennia, hg.v. Avner Raban und Kenneth G. Holum, Leiden 1996, 476-495. Zu
Geschichte und Bestand der Bibliothek von Césarea, anhand der Werke des Eusebius vgl.
Carriker, The Library of Eusebius of Caesarea (wie Anm. 2), bes. 1-36. Er neigt allerdings
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In Anbetracht dieser an sich ziemlich verstreuten Verbreitung friih-
christlicher Texte vor dem 4. Jahrhundert bin ich mir nicht sicher — wie
Antonio Carlini meint —, ob man sich auf die Biichervernichtung berufen
kann, die die diokletianische Verfolgung gegen die heiligen Schriften in Gang
setzte, um die spateren ,Leiden’ der Uberlieferung bei Werken wie Pastor
Hermae 7zu erkldren, und zwar trotz des mit der konstantinischen Wende
schnell wiederaufgebauten Biicherbestandes.?” Aufjeden Fall ldsst eine solche
Erklirung — die frither auch in den bedeutenden Studien von de Ghellinck
erwihnt wurde — noch einmal eine Konstellation erkennen, die komplexer ist
als diejenige, die sich ganz und gar auf das Kriterium der Orthodoxie und auf
seine vielfachen Erscheinungen bezieht, die bis an die Schwelle des Mittel-
alters auftreten. Ich meine damit all jene Texte vom Canon Muratori
angefangen bis hin zum Decretum Gelasianum de libris recipiendis et non
recipiendis, auf die sich Harnack anscheinend manchmal zu stark bezieht.*® Er

dazu, die Bedeutung der Jerusalemer Bibliothek herunterzuspielen, was meiner Ansicht
nach nicht ganz gerechtfertigt ist. Wir kénnen iibrigens annehmen, dass die Initiative des
Bischofs von Jerusalem auch mit seinen alexandrinischen Kontakten — und zwar sowohl
mit Clemens als auch Origenes — zu tun hatte: der eine hat sich ja in der Heiligen Stadt
niedergelassen und der andere wurde eingeladen dort zu predigen. Vielleicht sollten wir
auch den Namen des Julius Africanus in diesem Zusammenhang nicht vergessen.

37 1 ragionevole pensare che la Biichervernichtung ordinata da Diocleziano ed eseguita
su larga scala in tutte le regioni dell'impero abbia coinvolto anche il Pastore, cosi
strettamente associato agli altri libri sacri e, anzi, che abbia determinato una svolta nella
tradizione di Erma. B sempre rischioso parlare di ,strozzature tradizionali’, di ,strettoie’,
ma per il Pastore si constata che alla drastica riduzione della circolazione dell’opera con
ogni probabilita provocata dall’editto di Diocleziano non segui in ogni area geografica
quello slancio di riproduzione, promosso e sostenuto da Costantino e poi continuato
senza arresti, che valse presto a risarcire le perdite e ad assicurare una capillare diffusione
ai libri canonici del Nuovo e del Vecchio Testamento”, so Antonio Carlini, Papyrus Bodmer
XXXVIL: Erma (wie Anm. 33), 26. Uber die Konsequenzen der diokletianischen
Verfolgung fiir die Biicherbestinde der christlichen Gemeinden, siehe Gamble, Books
and Readers in the Early Church (wie Anm. 28), 145ff. Der Verfasser fiihrt das
auRerordentliche Zeugnis von den Gesta apud Zenophilum an, worin die Beschlagnahme
der heiligen Biicher beschrieben wird, die in Cirta, der Hauptstadt Numidiens, stattfand:
Es handelt sich um mindestens 37 Biicher, eine gar nicht so unbedeutende Zahl fiir eine
Provinzstadt. Andere interessante Zeugnisse aus den Acta Martyrum bilden das Martyrium
des heiligen Felix, der die Wirkung des diokletianischen Edikts in der afrikanischen Stadt
von Tibiuca beschreibt (303), sowie das Martyrium der heiligen Agape, Irene und Chionia,
das Thessalonika als Schauplatz hat (303/304). Dass die GroRe Verfolgung einen Riss in
der Uberlieferung der Heiligen Schriften bildete, haben etwa Kurt Aland/Barbara Aland,
Der Text des Neuen Testaments (wie Anm. 30), 81 erkannt: ,Die diokletianische
Verfolgung bedeutet einen tiefen Einschnitt nicht nur in die Geschichte der Kirche,
sondern auch in die Geschichte des neutestamentlichen Textes. Die zahllosen in der
Verfolgung vernichteten Handschriften muften ersetzt werden und zusdtzlich die
iiberaus vielen nach der konstantinischen Wende’ entstehenden Gemeinden neu damit
versorgt werden“. Zum Thema vgl. zudem Wolfgang Speyer, Biichervernichtung, in:
RAC. Suppl., Lfg. 10 (2003) 171-233, bes. 207-209.

38 Harnack, Geschichte (wie Anm. 14), XXXIX-XL. Nach de Ghellinck, Patristique et
Moyen Age II (wie Anm. 15), 256 entstand das pseudo-gelasianische Dekret
wahrscheinlich in Gallien oder Norditalien zu Beginn des 6. Jahrhunderts. Die
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wusste allerdings sehr gut, dass die Vorschriften ignoriert werden koénnen,
ohne dass also die Praxis den Prinzipien immer und auf jeden Fall entspricht.
Er war sich aulerdem bewusst, dass viele andere Faktoren — absichtlich oder
unabsichtlich — den Gang der Uberlieferung dieser oder jemer Schrift
bestimmen kénnen. Ein Zeugnis davon stellte in den Augen von Harnack
selbst die Aufbewahrung von zwei problematischen Autoren wie Tertullian
und Origenes dar, obwohl er die Rettung vieler Schriften Tertullians
(zusammen mit De Trinitate von Novatian) ,als eines der grdssten Rathsel
der Uberlieferungsgeschichte* ansah.?”

Wie Carlini bei seiner Untersuchung der Beziehung zwischen Textiiber-
lieferung und kanonischen Vorschriften in Bezug auf Hermas, die Sentenzen
des Sextus und Origenes festgestellt hat, ist es ,schwierig die Verwirrungs-
effekte zu messen, die die Urteile einer Autoritdt, oder die kanonischen
Vorschriften auf den Uberlieferungsverlauf eines Werks der Antike ausgetibt
haben magen, welche seine Lektiire aus religiosen und doktrindren Griinden
verboten oder abgeraten haben“; man soll vielmehr in Kauf nehmen, dass
Ljede Textiiberlieferung ein Fall fiir sich ist und einen eigenen Verlauf hat, der
manchmal unterschwelligen Phinomenen unterliegen kann“.*® Mit Riick-
sicht auf diese Empfehlung méchte ich jetzt ein besonderes Beispiel heran-
ziehen — Irendus von Lyon —, das uns erlauben wird, die Probleme der
Uberlieferung friihchristlicher Literatur an einem ihrer Hauptvertreter erneut
zu betrachten.

Bedeutung des Canon Muratori fiir unsere Fragestellung wird von Hermut Lohr, Der
Kanon in der Bibliothek (wie Anm. 38), 23 so eingeschétzt: ,Der Kanon wird zur Idee,
die unabhingig von den materiellen Bedingungen seiner Existenz iiberliefert werden
kann. Dass der Kanon auf ein Archiv, eine Bibliothek angewiesen ist, ja selber eine
solche Bibliothek darstellt, tritt demgegeniiber in den Hintergrund. Dass der Kanon Teil
einer umfassenden Buchkultur ist, ist fiir das im Canon Muratori formulierte Selbst-
verstandnis des christlichen Kanons nicht entscheidend”.

*? Indem Harnack, Geschichte (wie Anm. 14), LV daran erinnert, dass die alten
Handschriften Cyprians mit den lateinischen Bibelhandschriften rivalisieren, fligt er
hinzu: ,Unter solchen Umstinden und bei dem eigenthiimlichen Verhaltniss, welches
zwischen Cyprian einerseits und Tertullian und Novatian andererseits bestanden hat,
muss es als eines der grossten Rithsel der Uberlieferungsgeschichte bezeichnet werden,
dass sich so viele Schriften Tertullian’s und die Hauptschrift Novatian’s erhalten haben”.
De Ghellinck, Patristique et Moyen Age II (Anm. 15), 193 stellt fest: ,la nomenclature de
ses ceuvres faite par son biographe Pontius les distribue d’aprés 'ordre conservé par les
meilleurs manuscrits, ce qui est la preuve d'une diffusion immédiatement organisée”.
Zur Uberlieferung Cyprians vgl. auch unten Anm. 56.

40 B certo difficile misurare gli effetti di perturbamento che sul corso tradizionale di
un’opera antica possono avere avuto giudizi di autorita, prescrizioni canoniche che ne
abbiano vietato o sconsigliato la lettura per motivi religiosi e dottrinali. E facile cadere nelle
semplificazioni, non tenendo conto di tutti i fattori che concorrono alla conservazione o
perdita di un’opera e, nel caso della conservazione, al suo maggiore o minore rigoglio
tradizionale. Alcune strettoie, alcune strozzature nella storia della tradizione dei testi
antichi sono state individuate con sicurezza (selezioni di testi, passaggio dal rotolo al codice,
traslitterazione), ma ogni tradizione testuale & un caso a sé, ha un corso proprio magari
soggetto a fenomeni carsici“ — so Antonio Carlini, Tradizione testuale e prescrizioni
canoniche: Erma, Sesto, Origene, in: Orpheus NS 7 (1986), 40-52, bes. 41.
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Der Fall des Irendus von Lyon:
Gliick und Ungliick eines frithchristlichen ,Klassikers’

Nach fast einmiitigem Urteil der Historiker ist Irendus der erste Autor der
altchristlichen Literatur, den man als einen ,Klassiker’ bezeichnen kann — eine
Bewertung, die im Prinzip mit dem von der christlichen Antike gepragten Bild
des Bischofs von Lyon konvergiert.*' Dies Bild wurde uns wesentlich durch die
Kirchengeschichte des Busebius iberliefert: Der Kirchenhistoriker, an die
internationale’ Rolle erinnernd, die Irendus in der Kirche des ausgehenden
2. Jahrhunderts gespielt hat, beschreibt mehrmals seine literarische Tatigkeit
und stellt ihn als den Hohepunkt unter den Schriftstellern jener Periode vor.*?

Zunichst zitiert der Bischof von Cédsarea mehrmals die wichtigste Schrift des
Irenius, die er offenbar in ihrer Vollstandigkeit kennt, weil er Ausziige aus den
fiinf Biichern bringt: Uberfiihrung und Widerlegung der fdlschlich so genannten
Gnosis (Eleyyos »ai dvatpomy il yevdwvipov yvioews), unter dem Titel
Gegen die Hiresien (Adversus haereses) bekannt, wie schon von Eusebius bezeugt
wird.*® Der Kirchenhistoriker erwihnt auch ein anderes Werk antihdretischer

41 yol.z. B. die Meinung eines der besten Irendus-Spezialisten, Norbert Brox, Irendus,
in: Heinrich Fries/Georg Kretschmar (Hg.), Klassiker der Theologie, 1. Bd.: Von Irendus
bis Martin Luther, Miinchen 1981, 11: ,Ein Klassiker der Theologie’ ist Irendus von
Lyon in dem Sinn, dass er fiir eine verbreitete Tradition kirchlicher Theologie und
apologetischer Argumentation steht, die er als ihr frither Zeuge entscheidend
ausgearbeitet hat. Irendus beteiligte sich auf klassisch’ gewordene Weise an der in
seinen Tagen besonders prekdren Abgrenzung des kirchlichen Christentums gegen
Religionen und religiése Anschauungen der Umwelt”. Auch Enrico Norelli teilt diese
Finschdtzung, im Gegensatz zu den kritischen AuRerungen von Friedrich Loofs — vgl.
Moreschini/Norelli, Storia della letteratura cristiana antica greca e latina (wie Anm. 5),
330-331.

42 Nach HE IV, 21 bildet das Werk des Irenaus den Gipfel der literarischen Tétigkeit
waihrend der Regierungszeit von Marc Aurel (HE IV, 19), und zwar am Schluf eines
langen Verzeichnisses von Schriftstellern, welches u.a. Theophilus von Antiochien (vgl.
HE IV, 20), Hegesipp, Dionysius von Korinth, Apollinaris von Hierapolis und Melito
umfasst.

* ygl. besonders HE V, 7, 1, wo Eusebius erinnert, dass das Werk aus fiinf Biichern
besteht, und IV, 18, 9, wo es unter dem bekannteren Titel /lpds wi aipécels angegeben
wird. Ein Verzeichnis der von Eusebius zitierten Stellen findet man bei Harnack,
Geschichte (wie Anm. 14), 269 ff., der sie nach der Biicherfolge eingetragen hat;
demnach zitiert also Busebius aus Buch 1 (AH I, 21, 3; I, 27, 1; 1, 28, 1), 2 (AH I, 22, 5; 11,
31,2:10, 32, 4), 3 (AHIIL 1, 1; 111, 3, 3; 101, 3, 4 [2 Frr.]; 1L, 4, 3; 111, 21, 1;110, 21, 2), 4 (AH
1V, 6, 2; IV, 20, 2) und 5 (AH V, 6, 1, V, 26, 2; V, 28, 4; V, 30, 1; V, 30, 3; V, 33, 4). Es finden
sich auRerdem Anspielungen auf AHI, 23, 5; 1, 24, 1; 1, 25. Die Zitate konzentrieren sich
fast ausschlieRlich in HE III-V — siehe Carriker, The Library of Eusebius of Caesarea (wie
Anm. 2), 217. Fiir eine eingehende Untersuchung dieser Stellen vgl. die Einleitungen zu
den einzelnen Binden von der Sources Chrétiennes-Ausgabe: Adelin Rousseau/Louis
Doutreleau, Irénée de Lyon. Contre les hérésies. Livre I, t. 1: Introduction, notes
justificatives, tables (SC 263), Paris 1979; t. 2: Texte et traduction (SC 264), Paris 1979;
Dies., Livre II, t. 1 (SC 293), Paris 1982; t. 2: Texte et traduction (5C 294) - Dies., Livre III,
t. 1 (SC 210), Paris 1974; t. 2: Texte et traduction (SC 211), Paris 1974; - Adelin
Rousseau/Bertrand Hemmerdinger/Louis Doutreleau/Charles Mercier, Livre IV (SC
100%, 100**), Paris 1965; — Adelin Rousseau/Louis Doutreleau/Charles Mercier, Livre V,
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Polemik, das gegen Marcion gerichtet war. Es konnte aber auch ein Hinweis
auf das Projekt sein, das Irendus nach Vollendung von Adversus Haereses
durchfithren wollte.**

An einer Stelle, die sich vielleicht unmittelbarer auf einen Katalog der
Schriften stiitzt,® listet dann Eusebius die Briefe auf, die Irendus an zwei
romische Presbyter gesandt hat:*® An Blastus iiber das Schisma (Ilepi oyioparog);
An Florinus iiber die Monarchie oder dass Gott nicht der Urheber des Bdsen sei (IIepi
povapyias § mepi Tob iy giver Oeov wounriv xaxav),*” woraus eine Reihe von
Anekdoten iiber Polykarp von Smyrna referiert werden, die um so anregender
wirken, je mehr ihr priziser Kontext uns entgeht;*® noch an Florinus
adressiert, eine Abhandlung (omovdacua oder cUyypoupe) iber die Achizahl
(ITepi 6y50.50g), aus der Eusebius einen den Spezialisten des Buchwesens in
der Antike wohl bekannten colophon abschreibt.*’

t. 1 (SC 152), Paris 1969; t. 2: Texte et traduction (SC 153), Paris 1969. Zu den kritischen
Reaktionen, die von der Sources Chrétiennes-Ausgabe hervorgerufen wurden, siehe
Bertrand Hemmerdinger, Observations critiques sur Irénée, IV (Sources Chrétiennes 100)
ou les mésaventures d’un philologue, in: JThS NS 17 (1966) 308-326; Sven Lundstrom,
Die Uberlieferung der lateinischen Irenaeus-Ubersetzung, Uppsala 1985. Nach Thornton,
Der Zeuge des Zeugen (wie Anm. 55), 53 stellte vermutlich die Bibliothek der romischen
Kirche, mit ihren inzwischen betrichtlich gewordenen Bestidnden, die Grundlage fiir die
Verfassung von AH.

4 ygl, HE 1V, 25 mit AH I, 27, 4; III, 12, 12

** HE V, 20, 1 ff.

46 Es handelt sich um Blastus und Florinus (HE V, 15): iiber den einen wissen wir nur,
dass er ein Schisma in der romischen Gemeinde unter Papst Eleutherus (175-189)
verursachte; iiber den anderen erfahren wir durch Irendus, dass er zunéchst ein Schiiler
des Polykarp in Smyrna gewesen war und sich dann in Rom der valentinianischen
Schule angeschlossen hatte. Vgl. dazu Nautin, Lettres et écrivains chrétiens des IT° et III°
siecles (wie Anm. 32), 103-104 — wonach es unratsam wdre, spateren Nachrichten zu
vertrauen, die aus Blastus bald einen Quartodezimaner, bald einen Montanisten machen
— und zuletzt Daniel Wanke, Irendus und die Hiretiker in Rom. Thesen zur
geschichtlichen Situation von Adversus haereses, in: ZAC 3 (1999), 202-240. Laut
Wanke, ebd., 232 der zu Recht die Rolle des Florinus ans Licht riickt, war
moglicherweise ,die Aktivitdt des rémischen Presbyters Florinus ein entscheidender
Grund fiir Irenédus, Adversus haereses abzufassen®.

47 Piir Christoph Markschies, Die valentinianische Gnosis und Marcion — einige neue
Perspektiven, in: May/Greschat (Hgg.), Marcion und seine kirchengeschichtliche Wirkung
(wie Anm. 24), 159-175, hier: 170 riickt der Bischof von Lyon ,in seiner leider verlorenen
Polemik gegen den rémischen Presbyter Florinus die Valentinianer in die Néhe Marcions
und seiner Rede von einem Schépfergott, wie der erhaltene Titel bezeugt”.

8 HE V, 20, 4-8.

4 HEV, 20, 2. Vgl. de Ghellinck, Patristique et Moyen Age II (wie Anm. 15); E. Arns,
La technique du livre d’aprés saint Jérome, Paris 1953, 65-66. In diesem Zusammenhang
kann man auf einen anderen, vielleicht noch bekannteren und umstritteneren
Kolophon in Mart. Pol. 22.2—4 hinweisen, der mit der schriftstellerischen Tatigkeit des
Irendus zu tun hat. Demnach hétte Irendus den Text von Martyrium aufgenommen, das
urspriinglich von Euarestos im Auftrag von Marcion verfasst worden sei; dann hitte
Gaius, ein Schiiler von Polykarp und Irendus, eine Kopie davon gemacht ( peteypdapato
pév Caloc &« t@v Eipnvalou). Ferner hitte ein gewisser Sokrates von dem Exemplar des
Gaius (& tdv Colov avtiypddwv) eine zusitzliche Kopie in Korinth gemacht. SchlieBlich
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An einer weiteren Stelle erwdhnt Eusebius, wobei er ausdriicklich beteuert,
das Werkverzeichnis des Irendus ergianzen zu wollen, noch folgende Schriften:
Uber die Wissenschaft oder Gegen die Hellenen (Ilepl émomjung), das an einen
Bruder namens Marcian adressierte Werk mit dem Titel Zum Erweis (oder Zur
Darlegung) der apostolischen Verkiindigung (Elg émldeiéwv 1ol dmoorodmod
xnpiyuarog), ein Buch von Gespréchen oder Diskussionen (AiaAé£etg) gemischter
Art iiber biblische Stoffe, besonders iiber die Epistel an die Hebrder und das Buch
der Weisheit.”® SchlieRlich, als Eusebius die Kontroverse um das Oster-Datum
darstellt, gedenkt er noch des Briefes an Viktor, Bischof von Rom, den Irendus
wohl im Namen seiner gallischen Amtskollegen verfasst hatte.”’ Die auf diese
Weise zusammengetragene Liste der Kirchengeschichte — sei es oder nicht ein
Indiz fiir so etwas wie ein schon existierendes corpus von Opera Omnia des
Irendus’? — erscheint noch einmal, und zwar als reines Werkverzeichnis (und
auch in diesem Fall nicht ohne Missverstindnisse bei der Ubersetzung) in
Hieronymus’ De viris illustribus.”’

hétte Pionius, nach einer Offenbarung des Polykarps, den Text ausfindig gemacht und
weiter kopiert. Die Echtheit dieses Kolophons ist viel diskutiert worden. Vgl. Haines-
Eitzen, Guardians of Letters (wie Anm. 30), 79-81, bes. 165 Anm. 11, die sich auf die
Verteidigung der Echtheit durch Leslie Barnard und auf die tendenzielle Zusage von
Gamble stiitzt.

0 ygl. HE V, 26. Harnack, Geschichte (wie Anm. 14), 263 fiihrt den Titel AwAé&ers
auf die Erinnerung an die Gespriche von Polykarp zuriick, die Irendus in seiner Jugend
gehort hatte (siehe HE V, 20, 6). Es konnte sich aber auch um ,Homelien’ handeln. Zur
Tradierung der dwadéésic siehe unten Anm. 84.

51 Laut Nautin, Lettres et écrivains chrétiens des II° et III° siécles (wie Anm. 32),
33-64, soll Irendus auch den Brief an die Briider von Asien und Phrygien mit dem Bericht
iiber die Mértyern von Lyon verfasst haben, der in HE V, 1-3 zitiert wird. Vgl. auch
ebenda, 93 ff.

2 Der SchluBsatz von HE V, 26: xoi td pév eic fuetépay #A06vIa yvioly tdv
Eilpnvaiov tocaiita (498.13-14) weist anscheinend auf eine Liste der Irendus-Schriften
hin, die Busebius zur Verfiigung stand. Allerdings ldsst vielleicht die separate Eintragung
in HE V, 20 und V, 26 daran denken, dass keine regelrechte Sammlung ,Sdmitlicher
Werke’ existierte, sondern eher corpora von getrennten Schriften (vgl. unten 26 und
Anm. 82). Ich kann in diesem Rahmen nicht auf das Problem eingehen, und zwar mittels
einer komparativen Analyse von anderen von Eusebius eingetragenen Katalogen, die
Harnack, Geschichte (wie Anm. 14), XXX dazu fithrten, die Existenz von Sammlungen
der (samtlichen) Werke fiir Autoren wie Justin, Irendus, Clemens von Alexandria,
Dionysius von Korinth, Hippolyt, Origenes und Dionysius von Alexandria anzunehmen.
Wie der Fall des Irenédus noch einmal beweist, geht die Untersuchung von Carriker, The
Library of Eusebius of Caesarea (wie Anm. 2), 217-218 nicht so sehr auf die Art der
Uberlieferung ein, sondern sie befasst sich vorwiegend mit dem Bestand der Bibliothek
von Eusebius und der unmittelbaren Verfiigbarkeit der angegebenen Werke.

>3 Scripsit quingue Adversus haereses libros et Contra gentes volumen breve et De
disciplina aliud et Ad Marcianum fratrem de apostolica praedicatione et Librum variorum
tractatuum et Ad Blastum de schismate et Ad Florinum de monarchia sive quod Deus non
sit conditor malorum et De octava egregium oOVTQyp... Feruntur eius et aliae Ad Victorem
episcopum de quaestione paschae epistulae (Hieronymus, de vir ill. XXXV, 4. 6 [ed.
Ceresa-Gastaldo — wie Anm. 12 —, 130]). In der Nachricht des Hieronymus kann man
also eine neue Bestitigung fiir das ziemlich strenge Urteil Harnacks, Geschichte (wie
Anm. 14), XXXIII betreffs von de vir ill. finden: Hieronymus hitte ja Eusebius
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Von dieser reichen Serie von Werken — welche die vielfltigen Lehr-
interessen des Irenius in ihrer ganzen Breite widerspiegelt, da sie ihn nicht nur
als Theologen und Hiresiologen zeigt, sondern auch als Apologeten, Exegeten
und ,Memorialisten’ — sind nur zwei Schriften erhalten: Adversus Haereses und
Epideixis. Keins von den beiden Werken ist uns allerdings in der Original-
sprache direkt iiberliefert worden, wihrend wir von den anderen Schriften
nur sehr spirliche Reste besitzen.”* Zudem ist hier zu bemerken, dass die
relativ beschriankte Zahl von fragmentarischen Texten, die dem Irendus in
Florilegien und Katenen zugewiesen werden, daran denken ldsst, dass
(abgesehen von bescheidenen Ausnahmen in byzantinischer Zeit) die Figur
des Bischofs von Lyon zur Schaffung pseudepigraphischer Schriften nicht
ausgeniitzt wurde’® — was dagegen, wenn auch in einer eher sporadischen
Form, einzelne vornizdnische Autoren erfuhren (z. B. Ignatius von Antiochien
oder Justin unter den griechischen Vétern, Cyprian unter den lateinischen) -

aufgenommen und erginzt, doch sei dies ,mit vielen Willkiirlichkeiten und Leichtfer-
tigkeiten” geschehen. Hieronymus macht in der Tat aus einem einzigen Werk ({Zepi
tmiomjune) zwei (Contra gentes und De disciplina), wobei er sich bemiiht, einzelne
Schriften zu qualifizieren, ohne dass er offenbar iiber sonstige Indizien als den Text von
HE verfiigt. Auch Rufins Ubersetzung von HE V 26 gibt allerdings eine ungenaue Liste
wieder: Extat autem adhuc Irenaei praeter eos quos supra enumeravimus libellos etiam aliud
volumen egregium adversum gentes, quod De disciplina adtitulavit, ad Marcianum quendam
scribens, sed et dialogi de diversis, in quibus testimonia de epistula ad Hebraeos ponit plurima et de
Sapientia quae dicitur Salomonis (499.9-13).

54 AuRer dem Inventar von Harnack, Geschichte (wie Anm. 14), 263-264, siehe vor
allem CPG (wie Anm. 15) I, 110-118; CPG.Supplementum (wie Anm. 15), 21. Die
Briefsammlung des Trendus muB reichlicher gewesen sein, als wir es aus der Liste des
Eusebius entnehmen koénnen (vgl. oben Anm. 51): CPG fiigt noch ein syrisches
Fragment einer Epistula ad Victorem papam Romanum de Florino (CPG 1311) sowie das
Fragment einer Epistula ad Alexandrinum quendam (CPG 1312) hinzu. Was die erhaltenen
griechischen Fragmente angeht (CPG 1315), betrachtet sie Geerard im allgemeinen als
,pauca fide digna” (CPG I, 113): von den 30 Fragmenten der Ausgabe von William W.
Harvey, Sancti Irenaei libros quinque adversus Haereses..., Cantabrigiae 1857 sieht es so
aus, als ob nur Nr. 24, 27-28, 29 echt wiren. Vgl. Robert M. Grant, The Fragments of the
Greek Apologists and Irenaeus, in: Biblical and Patristic Studies in Memory of R.P. Casey,
Freiburg i. Br. 1963, 201-216. Die syrischen Fragmente stammen fast alle aus AH (CPG
1316), wihrend die armenischen (CPG 1317) aus AH und Epid. kommen.

°> CPG registriert nur zwei Spuria: eine Epistula ad Demetrium diaconum de fide (CPG
1320) — vgl. dazu Marcel Richard, Un faux dithélite: le traité de S.Irénée au diacre
Démétrius, in: Polychronion. FS E Dolger, Heidelberg 1966, 431-440 (= ders., Opera
Minora, III, Turnhout-Leuven 1977, n. 65) — und einen armenischen Sermo (CPG 1321).
In den unechten griechischen Fragmenten tritt hiufig der Namen von Irendus anstelle
des Hippolyt auf. Im Zusammenhang damit kann man auf die Nachricht bei Photius
(Biblioth. Cod. 48, hg. v. René Henry, I, Paris 1959, 35) hinweisen, wonach der Name des
Irendus, zusammen mit anderen, als moglicher Verfasser einer Schrift, genannt Das
Labyrinth, kursierte: dvemypdgov 88 xarakeidféviog Tol Adyouv daoci tovg pév Tocmmov
tmypdnpar tovg 88 Tovotivov Toll pdprupog, d@hkovg 8¢ Elpnvaiov, tomep xol TOV
AaPipvBdy tiveg Enéypopay tol Qpiyévous. Die Schrift wird heute meistens dem
Hippolyt zugeschrieben. Photius entnahm die Zuweisung an Irendus aus den seinem
Exemplar beigegebenen Scholien.
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und zwar normalerweise, um mit ihrer Autoritit bestimmte dogmatische
Uberzeugungen zu unterstiitzten.”®

Wenn Irenius also nicht dazu verhalf, die ,Bibliothek unechter Schriften”
zu vergrossern, die sich im Laufe der Zeit nach Harnacks Meinung der
,sparlichen Chrestomathie” der vornizénischen Literatur hinzugesellt ha-
ben,>? lasst sich allerdings die Tradition seiner echten Schriften nur sehr
bruchstiickhaft fiir Adversus haereses und noch summarischer fiir die Epideixis
rekonstruieren. Das Hauptwerk des Bischofs von Lyon muss sich, mindestens
zu Beginn, einer gewissen Verbreitung erfreut haben, wenn wir es ziemlich
bald nach seiner Entstehung in Agypten finden, und zwar dank des Zeugnisses
eines Oxyrinchos-Papyrus, der aus paldographischen Griinden gegen Ende
vom 2. oder Anfang vom 3. Jahrhundert datiert wird. Dieser Papyrus hat die
Aufmerksamkeit der Forscher auf sich gezogen, nicht nur weil er sich noch in
der Form der Rolle prisentiert, im Unterschied zu fast allen den aus jener
Periode tiberlieferten christlichen Texten, sondern auch weil — wie Colin
Roberts behauptet —das Vorkommen von kritischen Zeichen an seinem Rande
Indizien fiir die Existenz eines christlichen scriptorium bieten wiirde.”® Auch im
Fall, es lige hier eigentlich ein Exemplar fiir den Privatgebrauch vor — wie von
anderen Forschern eingewandt wird —, wiirde dies ohne weiteres das Interesse
bezeugen, das am Anfang des 3. Jahrhunderts AH umgab. Dies Interesse
bestitigt iibrigens auch ein zweites Fragment in direkter Uberlieferung: Es
handelt sich um einen Papyrus von Jena, den man zwischen dem 3. und 4.

56 aAuf die Umstinde der Uberlieferung von Cyprian sowie auf ihre mégliche
Manipulierung beruft sich z. B. Rufin. In De adulteratione librorum Origenis 12 erinnert er,
wie die Pneumatomachen dem im Normalfall einzigen codex mit den Briefen Cyprians
den Text von Novatians (filschlicherweise als Tertullian angegeben) De Trinitate
hinzugefiigt hitten: Sancti Cypriani martyris solet omne epistularum corpus in uno codice
scribi. Huic corpori haeretici quidam, qui in Spiritum Sanctum blasphemant Tertulliani libellum
De Trinitate, reprehensibiliter quantum ad ueritatem fidei nostrae pertinet scriptun, inserentes et
quam plurimos codices de talibus exemplaribus conscribentes per totarm Constantinopolim urbem
maximam distrahi pretio wuiliore fecerunt, so René Amacker/Eric Junod (Hgg.), Rufin
d’Aquilée, Sur la falsification des livres d’Origéne (SC 464), Paris 2002, 313. Vgl. auch
Pierre-Marie Bogaert, Aux origines de la fixation du canon: Scriptoria, listes et titres. Le
Vaticanus et la stichométrie de Mommsen, in: Jean-Marie Auwers/Henk Jan de Jonge
(Hgg.), The Biblical Canons, Leuven 2003, 170, der die Zusammenstellung von Cyprians
Werken und den biblischen Biichern in einer afrikanischen Stichometrie um die Mitte
des 4. Jahrhunderts untersucht.

57 Neben die diinne Chrestomathie echter Schriften trat in steigendem Masse eine
Bibliothek unechter” — so Harnack, Geschichte (wie Anm. 14), XXV.

8 p_Oxy. Il 405; Doutreleau (SC, 210), 126-131; van Haelst, Catalogue des papyrus
littéraires juifs et chrétiens (wie Anm. 13), 240 (= Nr. 671); Alandt/Rosenbaum,
Repertorium der griechischen christlichen Papyri. IL. Kirchenvater-Papyri (wie Anm. 133,
317-320 (= KV 46). Vgl. Colin H. Roberts, Manuscript, Society and Belief in Early
Christian Egypt, London 1979, 24 (mit Hinweis auf die Spitzwinkeln, die das Anfiihren
eines Zitats aus Mt 3, 16-17 markieren). Dagegen behauptet Haines-Eitzen, Guardians of
Letters (wie Anm. 30), 89, 95 wir haben hier mit einer Kopie fiir private Zwecke zu tun.
Nach Alandt/Rosenbaum (wie Anm. 13), 318 handelt es ,sich anscheinend um den Rest
eines Buchhéndler-Exemplars, nicht um einen Gebrauchstext”. Der Papyrus enthalt 6
frr. aus AH II1, 9, 2.
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Jahrhundert datiert, wahrscheinlich aus Apollinopolis Magna stammend.’”
sowohl der eine als auch der andere Zeuge von AH lassen sich vielleicht
auswerten, um das Vorhandensein anderer doktrinarer Richtungen, nebst
dem dominierenden Einfluss von Alexandria, im dgyptischen Christentum
der Spatantike festzustellen: genauer gesagt, hatten wir damit weitere Spuren
jener ,asiatischen Tradition” (wie auch die gleichzeitige Verbreitung des Melito
von Sardis beweist), deren Einfluss von den jiingsten Forschungen ans Licht
gebracht wurde.®® Damit méchte man selbstverstindlich nicht leugnen, dass
das Werk des Irendus auch von typisch alexandrinischen Autoren — wie an
erster Stelle Clemens und Origenes — gelesen wurde, sowie es spater etwa
Methodius von Olympos, Markell von Ankyra, Basilius von Césarea und Cyrill
von Jerusalem tun werden.®'

Wenn die zwei Papyri unsere einzigen Zeugen einer direkten Uberlieterung
sind, kann die weitere Geschichte des griechischen Texts von AH nur durch
indirekte Uberlieferung und die verstreuten Nachrichten zum Autor und zur
Verbreitung seines Werks in byzantinischer Umgebung bis zum Hochmittel-
alter verfolgt werden. Wie zu erwarten ist und es der Eigenart von AH
entspricht, hat die haresiologische Literatur zwischen dem 3. und 5. Jahr-
hundert reichlich aus dem Werk des Irendus geschopft. Es kann ja als ein
regelrechter Prototyp dieser Gattung gelten, wie wir speziell bei Hippolyt,
Epiphanius und, wenn auch in bescheidenerem MalR, bei Theodoret von

59 ygl. Marcel Richard/Bertrand Hemmerdinger, Trois nouveaux fragments grecs de
'Adversus Haereses de Saint Irénée, ZNW 53 (1962), 252-255; Fritz Uebel, Der Jenaer
Irenduspapyrus, in: Eirene. Studia Graeca et Latina III, Praha 1964, 51-109; A. Rousseau
(SC, 152), 119-157 (,Le papyrus d’Iéna”); van Haelst, Catalogue des papyrus littéraires
juifs et chrétiens (wie Anm. 13), 240-241 (= Nr. 672); Alandt/Rosenbaum, Repertorium
der griechischen christlichen Papyri. I. Kirchenvéter-Papyri (wie Anm. 13), 321-327 (=
KV 47). Der zweite Papyrus enthilt eine grofere Portion von AH V (V, 3, 2-12, 2, auf der
Rectoseite der Rolle; V, 12, 2-13, 1, auf der Versoseite der Rolle), die weitgehend einem
“Traktat iiber die Auferstehung des Fleisches’ entspricht. Nach Rousseau, ,,il semble...
assez plausible d’admetire que le Papyrus primitif contenait en son intégralité cette
section particulierement remarquable de 1'ceuvre irénéenne” (126).

%0 vgl. dazu die Bemerkungen von Alberto Camplani in: Adamantius 8 (2002), 194 f.,
dersich speziell auf Melito bezieht. Der Einfluss des Irendus in Agypten liefert vielleicht den
Anhaltspunkt fiir die sonst fragwiirdige Behauptung des Hieronymus, wonach Dionysius
von Alexandria ein Werk gegen Irenaus verfasst hitte. Vgl. Commentaires de J érome sur le
prophéte Isaie. Livres XVI-XVIII, Texte établi par Roger Gryson et Corinne Gabriel, Freiburg
1999, 1818.19-28: Comm. in Is. XVIII Praef.: Irenaei tantum Lugdunensis episcopi faciam
mentionem, aduersum quem uir eloquentissimus Dionysius Alexandrinae ecclesiae pontifex
elegantem scribit librum, irridens mille annorum fabulam et auream atque gemmatam in terris
Hierusalem, instaurationem templi, hostigrum sanguinem, otium sabbati, circumcisionis iniuriam,
nuptias, partus, liberos educationem, epularum delicias, el cunctarum gentium seruitutem,
rursumaque bella, exercitus ac triumphos et superatorum neces, mortemaque centenarii peccatoris.
Cui duobus uoluminibus respondit Apollinaris. Wir diirfen nicht ausschliefSen, dass Nepos —
dessen Auffassungen vom alexandrinischen Bischof in der Schrift Uber die Verheifungen
bekdmpft wurden (HE VII, 24) — sich vom Millenarismus in AH V inspirieren lieR.

! Fiir eine systematische Darstellung der testimenia zur Rezeption des Irendus und
seines Werks, vgl. Harnack, Geschichte (wie Anm. 14), 266-287. Basilius zitiert zweimal
Irenéus in de Spir.s. 29, 72. Vgl. AH YV, 8, 2; V, 9, 3 und L. Doutreleau (SC 152), 75-76.
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Kyrrhos feststellen konnen.®® Nebst der Kirchengeschichte des Eusebius, der
dieselben geschichtlichen und doktrindren Interessen teilt, sind es eben diese
Autoren, die fiir uns die bedeutsamsten Partien des griechischen Texts
aufbewahrt haben. Solche Partien verteilen sich sehr unterschiedlich je nach
den Biichern, mit der einzigen Ausnahme von AH I, dessen grofiter Teil
gerettet worden ist.®> Ohne auf die Art und Weise einzugehen, wie die
Hiresiologen uns den Text iiberliefert haben (wechselnd: von einer ziemlich
treuen Wiedergabe — wie es mit Epiphanius geschicht - bis zu einer mehr oder
weniger freien Bearbeitung — wie es, zum Teil bei Hippolyt und Theodoret der
Fall ist), bringt das bei ihnen erweckte Interesse fiir AH einen neuen Beweis
der These Harnacks. Danach hat die kirchliche Wissenschaft’ mit ihrem
dokumentarischen bzw. gelehrten Anliegen, aufer den polemischen und
apologetischen Zielen, schon seit Ende des 2. Jahrhunderts dazu beigetragen,
Schriften wie AH zu retten, sobald sie nicht mehr als ,aktuell’ angesehen
wurden.®? Nichtsdestoweniger, trotz der ihr anhaftenden antiquarischen
Neigung, reichte diese Wissenschaft nicht aus, um den Rest von AH, speziell
das 2. Buch, aufzubewahren.®® Jenes Buch und noch mehr AH III-V eigneten
sich dagegen fiir die fragmentarischen Extrapolierungen der Redakteure von
dogmatischen und spirituellen Florilegien oder von exegetischen Katenen,
nach dem seit der ersten Hilfte des 5. Jahrhunderts in der byzantinischen

62 g z.B. von den 31 frr. von AH 1 kommt nur eins bei Theodoret, Haer. fab. comp.
vor, wihrend die meisten von ihnen aus dem Elenchos des Hippolyt (14 frr.) bzw. aus
dem Panarion von Epiphanius (11 frr.) stammen. Zu diesen sind noch 4 frr. aus der
Kirchengeschichte des Eusebius sowie eins aus dem griechischen Pseudo-Ephrem, de virt.
hinzuzufiigen. Vgl. SC 263, 64-65.

> Fiir statistische Angaben und eine ausfiihrliche Besprechung der Fragmente in
direkter Uberlieferung verweise ich auf die Einleitungen zu den einzelnen Bdnden der
Sources Chrétiennes-Ausgabe (wie Anm. 43). Vgl. auf jeden Fall, die allgemeine
Orientierung, die von A. Rousseau und L. Doutreleau (SC 263), 61, angeboten wird: AH
I: 74%; II: 3% (vgl. SC 293, 83); II: 11%; IV: 7%; V: 17%.

54 Harnack, Geschichte (wie Anm. 14), XLVI ff. Die Interessen der Vertreter dieser
Wissenschaft, deren Initiator Origenes ist, richten sich zwar auf Bereiche, die mit den
Anliegen der Kirche zusammenfallen, aber sie betreffen auch einen weiteren kulturellen
Horizont (Chronologie, Geographie, Archiologie, Literaturgeschichte und Geschichte im
allgemeinen). Eben auf die Anregung solcher Interessen ldsst sich groftenteils
zuriickfithren, was von den Schriften dieser Periode auf uns gekommen ist. Doch,
selbst die patristische Wissenschaft hat nach Harnack auch zu ihrem Verlust beigetragen,
indem sie sich, vom dogmatischen Fortschritt beeinflusst, mancher Werke entledigt hat,
die fiir sie als iiberholt galten.

%5 Rien d’étonnant a cela, si I'on songe que la plus grande partie du Livre II est
consacrée a des argumentations ad hominem destinées a mettre en lumiére les
contradictions et les incohérences inhérentes aux théses gnostiques. De telles
argumentations n‘avaient plus d’intérét immédiat deux ou trois siécles plus tard,
lorsque, au fort des controverses trinitaires ou christologiques, on se mit a récolter les
témoignages des Péres antérieurs et a en composer des floriléges destinés a étayer les
argumentations. Aussi bien les quelques textes du Livre IT qui ont retenu l'attention des
excerpteurs sont ou ceux qui fournissaient quelque indication d’ordre historique (Eusébe
de Césarée) ou ceux qui pouvaient intéresser par leur contenu doctrinal ou spirituel
(Sacra Parallela et Florilege d’Ochrid)” — A. Rousseau, 5C 293, 83.
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Kirche beliebten Brauch. Die Hauptzeugen fiir diese selektive Benutzung von
AH sind einerseits der Dialog Eranistes von Theodoret, ein Werk christologi-
scher Polemik gegen die Monophysiten, und andererseits der grofe Florileg der
Jem Johannes von Damaskus zugeschriebenen Sacra Parallela. °°

Wie das Zustandekommen der Sacra Parallela zeigt, muss man noch gegen
Mitte des 8. Jahrhunderts im palastinensischen Kloster Mar Saba iiber eine
Kopie von AH verfiigt haben, aber man kann seine Spuren dank der Bibliothek
von Photius bis zur Mitte des 9. Jahrhunderts weiter verfolgen.®” Im Codex 120
informiert uns der bekannteste Vertreter des frithbyzantinischen Humanis-
mus iiber seine Lektiire von AH und fasst seinen Inhalt — ein Buch nach dem
anderen — sehr kurz zusammen.®® Nach dem Konstantinopler Patriarchen
besitzen wir keine weiteren Indizien einer direkten Kenntnis des griechischen
Textes von Irendus®’: Es sieht so aus, als ob er in Byzanz schon gegen Ende des
Mittelalters verloren gegangen ware, es sei denn, man vertraut den legendar
anmutenden Nachrichten, die bei manchen der modernen Editoren von AH

66 Theodorets Eranistes iiberliefert jeweils 11 frr. fiir AH 11T, 3 fiir AH IV und 2 fiir AH
V (SC 210, 64). Die Sacra Parallela ihrerseits enthalten 7 frr. aus AH 11, eins aus AHIIL, 15
aus AH IV, 16 aus AH V. Was die Kateneniiberlieferung angeht, finden sich z. B. Ausziige
aus AH I in den Katenen zu den Evangelien, zur Apostelgeschichte und zu den
paulinischen Briefen. Zur Verwendung von AH durch derartige Quellen, vgl. die einzelnen
Einleitungen zur griechischen Uberlieferung in der Sources Chrétiennes-Ausgabe.

67 Nach Bertrand Hemmerdinger, Les ‘Notices et Extraits’ des Bibliotheques grecques
de Bagdad par Photius, in: REG 69 (1956), 101-103, hatte Photius die Schrift des Irendus
cingesehen, als er anldBlich einer Botschaft beim abbasidischen Hof in Baghdad
verweilte (855-856); dazu bot sich eine Bibliothek an, die vermutlich zerstort wurde, als
die Stadt in die Hiande der Mongolen fiel (1258). Warren T. Treadgold, The Nature of the
Bibliotheca of Photius, Washington 1980, 36 schweigt liber diese Rekonstruktion und
schligt dagegen Konstantinopel als Ort und das Jahr 845 als Datum vor. Zur
Arbeitsmethode des Photius, siehe zuletzt Luciano Canfora, La tradition indirecte: le
cas de la Bibliothéque de Photius, in: Luce Giard/Christian Jacob (Hgg.), Des Alexandries
I: Du livre au texte, Paris 2001, 357-368, bes. 366f. Canfora erwdgt eine originelle
Hypothese zum urspriinglichen ,Sitz im Leben’ der Bibliothek, indem er auf einen
Leserkreis um Photius herum hinweist, der am Unternehmen mitbeteiligt war: »Ce que
nous appellons ,la Bibliothéque de Photius’ (mais le titre donné par l'auteur est bien
différent: ,Inventaire des Livres que j’ai lus’) n’est que la copie, sous forme d’inventaire a
numérotation continue, des notes de lectures que cette communauté de lecteurs avait
prises au fur et  mesure du développement de son travail. Le fichier, dont nous lisons la
copie, est la seule trace de ce grand travail a avoir survécu, puisque les livres eux-mémes
ont été confisqués.” Zu Entstehung und Eigenart der Bibliotheca sowie zu der
Behandlung, die vornizdnischen Autoren bei Photius erfahren, vgl. auch Eric Junod,
Origéne et la tradition alexandrine vus par Photius dans sa Bibliothéque, in: Lorenzo
Perrone (Hg.), Origeniana Octava: Origene e la tradizione alessandrina/ Origen and the
Alexandrian Tradition, Leuven 2003, 1089-1102.

88 Vgl. Photius, Bibliothéque, Cod. 120, hg. v. René Henry, 11, Paris 1960, 94-95, Laut
Cod. 121, wire Hippolyt ein ,Schiiler des Irendus” gewesen; vgl. auch oben Anm. 55.

9 Nach Harnack, Geschichte (wie Anm. 14), 280, hétte noch Niketas Choniates
(+1213) ,die letzte Spur einer selbstindigen Kenntnis des Werkes des Irendus”
aufbewahrt, wobei er den Irendus aus Epiphanius, Pan. 34 abgeschrieben hatte.
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anzutreffen sind, wonach das Werk in italienischen Bibliotheken bis zum 16.-
17. Jahrhundert vorhanden gewesen sein soll.”®

Der Text von AH wurde — wie auch andere vornizdnische Schriften — also
wesentlich dadurch gerettet, dass er ins Lateinische und ins Armenische
iibersetzt wurde. Von der lateinischen Ubersetzung verfiigen wir iiber den
vollstindigen Text, von der armenischen sind die Biicher IV und V erhalten
sowie Fragmente der vorherigen Biicher.”! Was die geschichtlichen Umstinde
angeht, die das Entstehen der zwei Versionen forderten, konnen wir nur
Vermutungen duflern. Im Falle des lateinischen Textes, obwohl wir liber einen
terminus ante quem verfiigen — das Zitat zwei kurzer Stellen aus AH IV und Vim
Contra Iulianum des Augustin (421-422)"? —, bleibt eine genauere Zuweisung
in ein bestimmtes Milieu umstritten. Die Datierung wird jetzt gegen Ende des
4. Jahrhunderts bzw. Anfang des 5. angesetzt, ohne auf ein fritheres Datum
zuriickzugehen.73 Die Ubersetzung, die vielleicht aus dem Bediirfnis entstand,
die Héresie der Priszillianisten zu bekdmpfen, zeichnet sich dadurch aus, dass
sie dem griechischen Text auf intelligente Weise treu geblieben ist, um den
Lesern einer Epoche entgegenzukommen, die mit der fremden Sprache nicht
mehr vertraut waren.”* Nichtsdestoweniger ruft ihre Existenz selbst eine

70 verstandlicherweise betrachtet Harnack, Geschichte (wie Anm. 14), 265 solche
Nachrichten mit einer gewissen Skepsis, wahrend de Ghellinck, Patristique et Moyen
Age T (wie Anm. 15), 376 die Sache nicht ganz ausschliessen méchte: ,Si Papias,
Hégésippe et I'Irénée grec demeurent toujours introuvables, faut-il regarder comme
perdus les manuscrits qui contenaient encore les deux derniers au XVII® siecle?”.

7! Fiir die armenische Ubersetzung, vgl. Karapet Ter-Mekerttschian/Erwand Ter-
Minassiantz, Irenaeus. Gegen die Haretiker. Buch IV und V in armenischer Version,
Leipzig 1910; Charles Renoux, Nouveaux fragments arméniens de 1’Adversus Haereses
et de I'Epideixis (PO 39/1), Turnhout 1978, 1-164; auBBerdem, die Einleitungen zu den
einzelnen Bdnden der Sources Chrétiennes-Ausgabe. Dort wird man ebenso Hinweise
auf die sparlichen syrischen Fragmente finden.

72 Augustinus, Contra Iul. I, 3, 5 (PL 44, 644) fithrt AH IV, 2, 7; V, 19, 1 an. Vgl.
Doutreleau (SC 152), 49-51. Augustin, der die Nihe des Irendus zum apostolischen
Zeitalter betont, spricht hier von ithm als einem homo Dei: Irenaeus Lugdunensis episcopus
non longe a temporibus apostolorum fuit... Videsne antiquum howminem Dei, quid de antigua
serpentis plaga sentiat? Sicher fallt einem auf, mit welchem warmherzigeren Ton Augustin
sich unmittelbar danach auf Cyprian beruft: Multo autem apertius de eadem fide beatissimus
martyr et episcopus Cyprianus (ebenda I, 3, 6: PL 44, 644).

7* Siehe, z. B., Hemmerdinger, Observations critiques sur Irénée, IV (wie Anm. 43),
312, der Spanien oder Nord-Italien um 380 vorschlagt und darin eine Antwort auf den
Priszillianismus sieht. Andere Kritiker, wie Souter, legten eher Africa in der Zeitspanne
zwischen 370 und 420 nahe. Auch Lundstrém, Die Uberlieferung der lateinischen
Irenaeus-Ubersetzung (wie Anm. 43), 7, neigt dazu, die Ubersetzung um das Jahr 380 zu
datieren.

’* Laut Adelin Rousseau (SC 100), 110, ,la version latine est une ceuvre remarquable
a plusieurs égards. Déja a la prendre telle qu’elle nous parvient a travers la tradition
manuscrite latine, mais combien plus si nous la lisons telle qu‘elle peut étre reconstituée
a l'aide des indications de la version arménienne, c'est-i-dire débarrassée des
nombreuses erreurs dues a l'inadvertance des copistes latins, elle révéle un homme
doué d'une réelle envergure intellectuelle, sensible & la haute valeur doctrinale de
I'ccuvre d'Irénée, et soucieux de préserver cette ceuvre de 'oubli, en la mettant a la
portée d'un public devenu complétement étranger a la langue grecque”.
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gewisse Uberraschung hervor, wenn man an die eher bescheidenen Spuren
des Hauptwerks des Irendus in der westlichen Welt von der Spatantike bis zum
Spatmittelalter denkt. Zwar spricht Tertullian von Irendus als ommnium
doctrinarum curiosissimus explorator (was vielleicht nicht ein hundertprozentiges
Kompliment ist). Er benutzt AH, besonders in Adversus Valentinianos. Doch
schon Cyprian scheint nur iiber sparliche Informationen zu verfiigen, die er
aus dem Bischof von Lyon entnimmt.”” Hieronymus seinerseits, der vielleicht
zum Teil AH gebraucht hat, obwohl er Irendus, dem traditionellen Bild des
Eusebius weiter folgend, als einen vir apostolicorum temporum betrachtet,
enthalt sich nicht, ihn wegen seines Millenarismus zu kritisieren.”® An der
Schwelle zum Mittelalter 14Rt sich das Abnehmen der ja schon spérlichen
Tradition des Irendus weiter verfolgen, als Papst Gregor der Grof3e im Juni 601
der Bitte des Eterius, Bischof von Lyon, um gesta oder scripta seines Vorgangers
nicht entgegenkommen konnte, da er nicht imstande war, sie nach langem
Suchen ausfindig zu machen - ein Zugestédndnis, das Harnack zur hohnisch
klingenden Bemerkung anregte: in Rom sei es mit Biichern nicht sehr tippig
gewesen.""7 Auch das Fehlen von AH im pseudo-gelasianischen Dekret de
recipiendis et nown recipiendis libris kann als das antizipierte Signal des
Verschwindens gelten, das das Werk des Irendus im Mittelalter traf.”®
Allerdings, mehr oder weniger um dieselbe Zeit, registrierte die Uber-
lieferung der Schriften des Irendus eine neue gliickliche Entwicklung mit der
armenischen Ubersetzung von AH und Epideixis, die vermutlich in Kon-
stantinopel, im letzten Viertel des 6. Jahrhunderts, entstanden ist (wie
allerdings auch ihre Verbreitung zu Beginn des 7. Jahrhunderts zeigt).”” Eine

75 Bir Tertullians Urteil tiber Trendus vgl. Adv. Valent. 5. Zur Abhéngigkeit von Adv.
Val. gegeniiber AH, vgl. Harnack, Geschichte (wie Anm. 14), 267. Andererseits setzt
Tertullian in de praescr. anders an, um die Auseinandersetzung mit den Haresien zu
fithren: zum Verhaltnis mit AH, vgl. Tertullian, De praescriptione haereticorum. Vom
prinzipiellen Einspruch gegen die Hiretiker, tibersetzt u. eingeleitet von Dietrich
Schleyer, Turnhout 2002, 211-221.

76 giehe oben Anm. 60. Vielleicht hiangt auch Augustins Bild des Irendus von
Hieronymus ab (vgl. Anm. 72).

77 Gesta vel scripta beati Irenaei iam diu est, quod sollicite quaesivimus, sed hactenus ex eis
inveniri aliguid non valuit (Gregor der GroRe, Epp. I, 56: PL 77, 1174). Vgl. Hemmerdinger
(SC 100%), 23; Harnack, Geschichte (wie Anm. 14), XXX: ,Die Klage, dass es in Rom an
Biichern fehle, ist seitdem wiederholt worden”.

8 ygl. Doutreleau (SC 152), 46 ff., der aulerdem das Vorkommen von Zitaten aus
AH im Kommentar zur Offenbarung des Beatus von Liébana (8. Jahrhundert) sowie im
Hortus deliciarum des Herrad von Landsberg (1125/30-1195) ausschliefst.

3 Vgl. Mercier/Rousseau (SC 100), 88 ff. Fiir eine neuere Untersuchung von Ms.
Erevan 3710, siehe: Irénée de Lyon. Démonstration de la Prédication Apostolique, Intr.,
trad. et notes par Adelin Rousseau (SC 406), Paris 1995, 20: ,En s'appuyant sur des
arguments philologiques en méme temps que sur des considérations historiques, on a
méme pu émettre I'hypothése que I'Irénée arménien — tout comme le Philon arménien —
aurait vu le jour a4 Constantinople, entre 572 et 591, au moment ou s€journaient dans la
capitale de I'empire un groupe d'arméniens exilés a la suite d'une invasion de I’Arménie
par les Perses”. Kurz nach ihrer Entstehung wurde die armenische Ubertragung von AH
im Sigillum fidei aufgenommen. Es handelt sich hier um eine monophysitische
Kompilation, die auf die Zeit des Katholikos Komitas (612-618) zuriickgeht (ebenda,
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solche Datierung kann man aufgrund der Eigenart der armenischen Uber-
setzung annehmen, die sich von fast sklavischer Buchstabentreue leiten ldsst,
entsprechend der Orientierung der so genannten ,hellenophilen Schule’ der
armenischen Gelehrten, die in Byzanz gegen Ende des 6. Jahrhunderts tatig
waren.®® Der Verlust von AH I-IIT ist in der einzigen Handschrift aus dem 13.
Jahrhundert dadurch kompensiert, dass sie uns die Epideixis gerettet hat, die
anschlieBend an AH IV-V kopiert wurde. Abgesehen von der Nachricht des
Eusebius, scheint die kleine ,katechetische’ Schrift des Bischofs von Lyon - die
als eine knappe Synthese seines opus magnum gelten darf - vor der Entdeckung
dieser Handschrift am Anfang des letzten Jahrhunderts keine Spur in der
ganzen altkirchlichen Literatur hinterlassen zu haben.®' Statt hier als einzige
Ursache den Mangel an Interesse der spateren Leser anzugeben, fiir die ja die
Epideixis den Zugang zur Gedankenwelt des Irendus hétte vereinfachen
konnen, l4sst sich nicht ausschlieBen, dass ihr Verlust auf die Modalitdten der
Uberlieferung von Irendus Schriften zuriickzufiithren ist. Vielleicht hat das
betrachtliche Ausmal von AH daran gehindert, andere Schriften in denselben
codex aufzunehmen, es sei denn, man teilte es nach Biichern in grofRere
Abschnitte, wie es vermutlich der Fall war bei dem griechischen Exemplar, das
dem armenischen Ubersetzer vorlag, wiahrend der lateinische Ubersetzer wohl
eine Kopie mit dem Text von AH allein vor Augen hatte.®?

Dies ,Uberlebenswunder’ fithrt uns auf die Anfangsfragen zum Schicksal
frithchristlicher Texte zuriick. Bevor ich meine Analyse des Falls von Irenédus
zum AbschluB bringe, mdéchte ich kurz auf die unterschiedlichen Reaktionen
von zwei gleichzeitigen Zeugen des 9. Jahrhunderts, jeweils im Osten und im
Westen, eingehen: Sie resiimieren beispielhaft Haltungen, die das Schicksal
tiberlieferter Texte entscheidend bestimmt haben. Es handelt sich einerseits

26-27). Dass AH vollstindig ins Armenische iibersetzt wurde beweist Ms. Galata 54, aus
dem 14. Jahrhundert. Dazu vgl. supra Renoux, Nouveaux fragments arméniens (wie
Anm. 71), 13 f.

80 Zur  hellenophilen’ Schule, siche zuletzt die Beitrige im Sammelband: Anna
Sirinian/Sara Mancini Lombardo/Loris Dina Nocetti (Hgg.), Le scienze e le ,arti”
dell'’Armenia medievale, Bologna 2003.

8! Fir das Verhiltnis zwischen AH und Epideixis stiitzte ich mich unter anderem auf
das Urteil von Brox: Er behauptet, die Epideixis sei nichts anderes als ,ein kurzer Abrif3
der gleichen Thematik wie in dem viel umfassenderen und darum schwerer lesbaren
Werk und sich dadurch als Einfithrung in die Theologie und Tendenz des Irendus
besonders eignet.“ Vgl. Irendus von Lyon, Epideixis. Darlegung der apostolischen
Verkiindigung. Gegen die Héresien I, iibersetzt u. eingeleitet von Norbert Brox, Freiburg/
Br. 1993, 24.

52 Fiir eine Beschreibung der Handschrift vgl. Rousseau (SC 406), 18: die Stiicke des
Irendus machen etwas mehr als zwei Drittel des jetzigen Zustands der Handschrift aus.
Das einleitende Lemma von Epid. in Ms. Galata 54 zeigt, dass das kleine Werk
unmittelbar AH folgte: Eiusdem, ex epistola ad Marcianum quemdam, quae post quintum
librum constituta est, cuius initium... (ebenda, 24). Die Bezeichnung von Epid. als ,Brief’
lasst daran denken, dass moglicherweise die Kleinschriften des Irendus in einer
Sammlung von ,Briefen’ (oder Traktaten, da ja die Grenzen zwischen diesen Gattungen
flieRend bleiben) vereint wurden, die dann der Katalog des Eusebius widerspiegelt.
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um Photius und andererseits um den Lyoner Diakon Florus (+859/860).* Der
eine las — wie wir schon wissen — das Werk des Irendus und fasste seinen Inhalt
in der Bibliothek zusammen. Er empfand jedoch auch das Bediirfnis (zwar mit
einem generischen Hinweis auf ,andere Schriften” des Irenédus), seine Leser zu
informieren, dass der Verfasser an manchen Stellen einiges zu wiinschen tibrig
lieR, was die ,Akribie der kirchlichen Dogmen* anging.** Der andere verfasste
einen Prolog zum AH, der fiir die Kirche von Lyon — auf welche Weise wissen
wir nicht — neu entdeckt oder verfiighar wurde.

Florus brachte zunéchst seine Hochschatzung der Methode vor, die Irendus
adoptiert hatte, um die Héiretiker zu kdmpfen: an erster Stelle, wie ein
tiichtiger Arzt zu tun pflegt, eine genaue Diagnose der Krankheit und seiner
Ursachen, bevor die Widerlegung unternommen und damit die Heilung
herbeigefiihrt wird.®” Dann forderte er den Leser dazu auf, den ,Uberdruss zu
ertragen’, den die Darstellung der gnostischen Systeme mit den zahlreichen
Namen der ,Aonen’ (Florus gebraucht den Terminus virtutes oder dei) ihm
einfloRen wiirde. Er gibt das Versprechen, dass eine solche Miihe — die
iibrigens auch ein moderner Leser teilen kann — durch ,den iippigen Genuf’ an

8 Jan Prelog, Florus von Lyon, in: LMA, Bd. IV, Miinchen — Ziirich 1989, 577-577,
hier: 577 stellt Florus als strengen Vertreter der Tradition dar: ,Seine grofienteils von
aktuellen Auseinandersetzungen geprigten, oft polemischen Schriften zeigen seine
streng traditionalistische Haltung; alles, was er als Neuerung ansah, war ihm ein Greuel”.

84 TToAha 8¢ ol Beoneciov Eipnvoiov xol mavrodand wol Erepa cuyypdppota xol
#mioToral dépovrar, & ol Bv Tiow avtdv 1) THG ®aTd TO EXxAnCLOCTIXG SoypaTo
dupiBera voBoig hoyiopoic #ipdnievetar, & xpf) napacnuaivesOal. So Photius, Bibl. 120,
hg.v. Henry (wie Anm. 68), 95.11-15. Die Formulierung legt einerseits nahe, dass
Photius Uber die sonstigen Schriften indirekte Nachrichten besal, andererseits, dass er
im Grunde die traditionelle Kritik am Millenarismus des Irendus meinte. Die anderen
Informationen zum Bischof von Lyon, die in der Bibliothek vorkommen, weisen vor
allem in diese Richtung. Im Cod. 232, wo ein Werk des Stephanus Gobar (6.
Jahrhundert) mit festimonia u.a. aus den Schriften des Irendus, rezensiert wird, haben
zwei von den drei erwihnten Stellen mit Fragen der Eschatologie zu tun. Zunachst
beméngelte Photius, dass Gobar sich bei der Frage nach dem Verhiltnis zwischen Seele
und Leib nach dem Tod nur auf Severian von Gabala und Irendus beschrénkt hatte
(Photius, Bibl. 232, hg.v. Henry, V, Paris 1967, 74.14-16). An der zweiten Stelle
missbilligte Gobar die Apokatastasis-Lehre des Gregor von Nyssa sowie den chiliastischen
Glauben von Papias von Hierapolis und Irendus (ebenda, 77.20-23: GAL* 08¢ [Maniav
tov lepandrsng énioromoy xal pdprupa, ovdé Elpnvaiov tov dotov év ofg Aéyovaty
aioOntdv Tvav Ppopdrov drodavety elval Ty Tdv obpavay Bactieiov). SchlieRlich
registrierte Gobar Irendus zusammen mit Hippolyt als Zeugen gegen die Zuschreibung an
Paulus vom Hebrderbrief (ebenda, 79.12-14). Konnte sich eventuell Gobar hier noch
unmittelbar auf die dwAéfeig des Irendus (sieche oben Anm. 50) stiitzten? Zur Methode
des Stephanus und zur Verwendung patristischer Quellen, vgl. Adolf von Harnack, The
“sic et non” of Stephanus Gobarus, in: HThR 16 (1932), 205-234; Gustave Bardy, Le
florilege d’Etienne Gobar, in: REB 5 (1947), 5-30, 7 (1949), 51-52.

8 Nam, sicut medicus aegrum curare non potest, nisi causam morbi prius agnoscat, sic necesse
fuit eum haereticas pestes, cum suis causis, prius agnoscere, ut postmodum competenti medicina
posset eis efficacius contraire (Prologus Flori diaconi Lugdunensis in Libros S.Irenaei contra
haereticos, in: Harvey, Sancti Irenaei libros quinque adversus Haereses... [wie Anm. 54],
Bd. I, CLXXVII).
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philosophischen Argumenten und an gottlichen Autoritaten ( philosophimrum
rationum et divinarum auctoritatum copiosa dulcedine) kompensiert wird.®®
Weiterhin lobte er die Art und Weise, wie Irendus, probatissimi more philosophi,
nach und nach die einzelnen Héresien widerlegte. SchlieBlich fasste er die
Griinde, wofiir sich die Ausgabe und die Miihe der Abschrift eines so groen
Buches lohnte, in fiinf Punkten zusammen: erstens die Seltenheit des Textes,
beim Fehlen einer dringenden Notwendigkeit sich auf seine Hilfe zu
berufen;®” zweitens die zeitliche Nihe des Verfassers einer so alten Schrift
zum apostolischen Zeitalter; drittens die unmittelbare Kenntnis der von
Irendus bekampften Hiresien, und zwar als ihr contemporaneus et com-
provincialis; viertens die Ausfiihrlichkeit der Behandlung durch Irendus,
was die in Frage kommende Epoche betraf; fiinftens die Notwendigkeit, die
Waffen der ,militanten Kirche” nach einer langen friedlichen Epoche erneut
zu schirfen, weil die Hiresie dabei war, ihr Haupt wieder zu erheben.®®
Wenn der letzte von den angegebenen Griinden auf die das karolingische
Milieu um die Mitte des 9. Jahrhunderts bewegenden Polemiken unmittelba-
rer hinweist,®” umschreibt die Summe der Motive, die der Lyoner Diakon
vortrug, den groReren Komplex von Interessen, Haltungen und Empfindun-
gen, der wir letzten Endes die Aufbewahrung von AH schulden. Es ist ein
ironisches Schicksal, wenn die einzige Handschrift, die uns einen so klugen
und kraftigen Text tiberliefert hat— der Codex A (Arundelianus 87) aus dem 12.
Jahrhundert —, ihn ohne Verfasserangabe wiedergibt. Der Name von Florus
war dagegen —nach einem Katalog des 15. Jahrhunderts —in einer Handschnft
enthalten, die jedoch durch den Brand der Grande Chartreuse verloren ging.”
Wenn die Wege der Uberlieferung oft genug unerforschlich bleiben, hat
mindestens das Vorwort des Florus dazu beigetragen, in der neuesten Ausgabe
der lateinischen Ubersetzung von AH, nebst der Irischen Handschriftenfami-
lie” des Archetypus, eine zweite Grugpe von Manuskripten zu umschreiben —
die so genannte ,Lyoner Familie’ -, ein posthumer Tribut nicht nur zum

85 In primis ergo, ipsas haereses explicat, singulis assignans suas originales causas, scilicet a
quibus acceperunt materiam exsistendi. Inter quod agendum, ponit et ignota nomina fictarum
rerum, quas ipsi Virtutes appellabant, et quasi deos venerati sunt. De quorum scilicet nominum
multitudine illatum tu, o lector, taedium patienter sustine, tandem philosophicarum rationum et
divinarum auctoritatum copiosa dulcedine compensandum (ebenda).

87 Prima, quod perrarus est, haereseum silentio, quod nunc solito vehementius interruptum est,
ad ejus usum paene neminem impellente (ebenda, CLXXVIII).

88 Quinta, quod arma militantis Ecclesiae, aliquantae pacis occasione neglecta, resarciri plus
solito necesse est, quia defensore jam raro, tyrannis haeretica in eam tanto crudelius quanto
impunius incipit efferari (ebenda).

8 Harvey (ebenda, CLXXVIII Anm. 2) sieht hier eine Anspielung auf den
Pridestinationsstreit mit Johannes Scottus Eriugena. Darin spielte fiir Florus das
patristische Argument eine grofSe Rolle, im Unterschied zu Eriugena.

99 ygl. Hemmerdinger (SC 100%), 21-22. Der Codex Arundelianus wurde in Deutsch-
land kopiert und gehdrte mit grofiter Wahrscheinlichkeit dem Niirnberger Humanisten
Willibald Pirkheimer (1470-1530). Viele seiner Handschriften wurden 1636 von Thomas
Howard, dem zweiten Graf von Arundel aufgekauft.

! Zur Analyse der lateinischen Handschrifteniiberlieferung und der vielen Probleme,
die ihre wechselreiche Geschichte charakterisieren, vgl. ebenda, 15-43. AH ist von neun
codices iiberliefert, zu denen auch die editio princeps von Erasmus (1526) hinzugefiigt
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Gedenken an den groRen Bischof, sondern auch an den Diakon derselben
Kirche, der nach etlichen Jahrhunderten noch fihig gewesen war, die
,archaische’ Grof3e des Irendus zu begreifen.

werden muR, da er drei Handschriften benutzte, die dann verlorengegangen sind. Nach
Hemmerdinger (ebenda, 17-18), ,la confusion entre awutem et emim, constante dans
I’ensemble de la tradition manuscrite, implique que l'archétype de la version était
irlandais“. Die Irische Familie ist durch eine grofe Liicke in AH V gekennzeichnet (=
Harvey II, 359.3-360.13), wihrend in der Lyoner Familie das Ende von AH fehlt (=
Harvey II, 413.10-429.29). Lundstrém, Die Uberlieferung der lateinischen Irenaeus-
Ubersetzung (wie Anm. 43), 7 bedient sich dagegen der Sigla X und Y.



... damit dem Herrn Christo vnder den
Crobaten, Wenden, ja den Tiircken ein
Kirch gesamelt ... “

7um Reformationswerk des Primus Truber unter den
Siidslawen

Von Andreas Miiller

Einleitung

Alsim Januar des Jahres 1584 auf dem Hohen Markt zu Wien drei Truhen fiir
den protestantisch gesinnten Handelsmann Hans Reichert eintrafen, war
dieser sich des gefahrlichen Inhalts der Ladung wohl bewusst. Eingeschlagen
in reichlich tarnende Leinen und Seide befanden sich in den Kisten 18
vergoldete und aufwendig gebundene Exemplare der Ende 1583 in Witten-
berg gedruckten slowenischen Ubersetzung der Bibel.! 1.500 Druckwerke
waren mit groRem geistigen und finanziellen Aufwand hergestellt worden
und mussten nun zu den Slowenen Innerdsterreichs, das heifst der Habsburger
Herzogtiimer Krain, Kédrnten und Steiermark transportiert werden. Der
sterreichische Erzherzog Karl II. hatte die Einfuhr in seine Lander strikt
untersagt und soll sogar angeordnet haben, die gedruckte ,windische” Bibel
auf allen Pissen des Landes aufzuhalten. Daher waren die Bibeln in 27 Fasser
und drei Truhen aufgeteilt worden, um sie von Wittenberg auf unterschied-
lichen Wegen und deklariert als Handelsware nach Innerosterreich zu
schmuggeln. Der beste Teil dieser Ware landete eben in Wien bei Hans
Reichert. Was mag ihn, was mag viele andere dazu motiviert haben, derart
viele Gelder und Miihen fiir die Verbreitung reformatorischen Gedankenguts
im AuRersten Siidosten des Heiligen Rémischen Reiches Deutscher Nation
aufzuwenden? Welche lokalen und iiberregionalen Interessen haben dazu
gefiihrt, solch ein reformatorisches Werk zu fordern oder auch zu behindern?

Fragen wie diese fiihren uns in einen Bereich der europaischen Reforma-
tionsgeschichte, der in kirchengeschichtlichen Untersuchungen und Diskur-
sen meist ausgespart wird. Dies gilt eben auch fiir das seit 1335 zu den
habsburgischen Landern gehorende Herzogtum Krain, das sich etwa mit dem
Gebiet des heutigen Slowenien deckt. Trotz zahlreicher intensiver territorial-

! Vgl. den Bericht von Georg Dalmatin und Adam Bohori¢ vom 2.3. 1584 an die
krainische Landschaft iber die Beférderung der slowenischen Bibeltibersetzungen nach
Osterreich, abgedruckt bei August Dimitz, Beitrdge zur Reformationsgeschichte in Krain,
in: JGPrO 4 (1883), 49-66, hier: 61-63. Ebd., 63-65 findet sich auch das Protokoll der
Beratung der evangelischen Stande in Laibach am 4.3. 1584.
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geschichtlicher Forschungen iiber die slowenische Reformationsgeschichte
unter anderem aus der Feder des ehemaligen Laibacher Pfarrers Theodor
Elze,” des Direktors der National- und Universitétsbibliothek Ljubljana Mirko
Rupel®> und des Alt-Bischofs der Osterreichischen Kirche A.B. Oskar
Sakrausky® ist ein breiteres Interesse dafiir unter Theologen auRerhalb des
osterreichischen und slowenischen Raums bisher kaum geweckt worden.’ So
sucht man in theologischen und kirchengeschichtlichen Standardwerken
meist vergeblich nach Ausfiihrungen generell iiber die Gebiete der Siidslawen
im Reformationszeitalter. Lediglich im Kreise der Allgemeinhistoriker und der
Slawisten sowie der slowenischen Historiker® ist ein, allerdings meist nicht
kirchengeschichtlich orientiertes, Interesse an dem innerdsterreichischen
Zentrum der Reformation zu bemerken.

Fiir die Beschéftigung mit der Reformation in den stidostlichsten Teilen des
damaligen Heiligen Romischen Reiches im Rahmen der Kirchengeschichte
sprechen dennoch mehrere Griinde:

2 T. Elze hat neben zahlreichen Detailstudien und Lexikonartikeln unter anderem in
der RE (Truber, Primus, in: RE 20 [*1908], 136-143) vor allem mit einer Edition seinen
entscheidenden Beitrag zur Forschungsgeschichte geleistet: Theodor Elze (Hg.), Primus
Trubers Briefe, Tiibingen 1897. Weitere Hinweise zur Forschungsgeschichte finden sich
a. bei Balduin Saria, Die Reformation im stidslawischen Raum, in: KiO 12 (1969), 58-77,
hier: 59 Anm. 3.

* vgl. vor allem Mirko Rupel, Primus Truber. Leben und Werk des slowenischen
Reformators, Miinchen 1965.

* vgl. vor allem Oskar Sakrausky (Hg.), Deutsche Vorreden zum slowenischen und
kroatischen Reformationswerk, Wien 1989. Sakrausky fasste seine Studien zu Truber
mehrmals in kurzen Uberblicken zusammen, vgl.z. B. O. Sakrausky, Primus Truber. Der
Reformator einer vergessenen Kirche in Krain, in: Evangelisches Dibzesanmuseum in
Fresach (Hg.), Primus Truber, der Reformator einer vergessenen Kirche in Krain.
Ausstellungskatalog, Fresach 1986, 3-16.

> Ausnahmen bilden lediglich Autoren, die Interesse an der Geschichte des
christlichen Ostens aufweisen, etwa Ernst Benz (vgl. dessen Ausfiihrungen zu Hans
von Ungnad in ders., Wittenberg und Byzanz. Zur Begegnung und Auseinandersetzung
der Reformation und der gstlich-orthodoxen Kirche, Marburg/L. 1949, 141-246). Ferner
ist durch die wiirttembergische Kirchengeschichtschreibung bzw. die Erforschung der
Rezeptionsgeschichte der Katechismen des Johannes Brenz auch in Deutschland
gelegentlich auf Primus Truber und das Druckwerk des Hans von Ungnad in Urach
hingewiesen worden, vgl. unter anderem die exzellenten Ausfiihrungen von Christoph
Weismann, ,Der Winden, Crabaten und Tiirken Bekehrung“. Reformation und
Buchdruck bei den Siidslawen 1550-1595, in: KiO 29 (1986), 9-37.

¢ vgl. zuletzt in deutscher Sprache Janez Rotar, Die Nationwerdung der Slowenen
und die Reformation. Trubars Benennungen von Lindern und Vélkern, Miinchen 1991
und Radoslav Katiciz, Ein Ausblick auf die slawischsprachige Volkerwelt im Siidosten,
Wien 1996. Rotar bietet einen Uberblick vor allem iiber die soziale und politische
Komponente des Truberschen Reformationswerkes. Aus dem slowenischen Umfeld
stammt auch das populdr gehaltene Bandchen von Horst A. Fild, Primus Truber. Der
slowenische Reformator, Kassel 1988. Manche interessante kirchengeschichtliche
Aspekte finden sich in dem Jubildumsband herausgeben von Rolf-Dieter Kluge, Ein
Leben zwischen Laibach und Tiibingen: Primus Truber und seine Zeit; Intentionen,
Verlauf und Folgen der Reformation in Wiirttemberg und Innerosterreich, Miinchen
1995,
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Historisch entspricht eine Fokussierung auf die Reformation zum Beispiel in
Krain der Beachtung,%e dem so genannten ,Hofzaun des Reiches” im 16.
Jahrhundert selber zuteil geworden ist.

Ferner war der Einsatz fiir die Reformation in dieser Gegend, wie wir bereits
am Beispiel des Wiener Handelsmannes Hans Reichert gesehen haben,
keineswegs auf Krain selber beschrénkt. Beachtet man die Einbindung der
Reformation in das gesamteuropdische Reformationsgeschehen, kommen die
Kultur dieses Raums pragende historische Interaktionen und Interdependen-
zen wieder zu Bewusstsein. Eine solche historische Riickbesinnung ist im
Rahmen der Europiischen Union, zu der auch Slowenien seit Mai 2004
gehort, von nicht zu unterschétzender Bedeutung.

Letztlich ermoglicht ein Blick auf dieses durch seine unmittelbare Nahe zum
Osmanischen Reich herausgehobene Zentrum der Reformation auch ein Bild
einer interessanten Variante reformatorischer Aktion. Selbst wenn hier keiner
der die gesamteuropdische Theologie pragenden Reformatoren zu finden ist,
so bietet die Beschaftigung mit der siidslawischen Regionalgeschichte doch
einen bemerkenswerten Einblick in eine territorialspezifische Ausprdagung
eines gesamteuropdischen Phanomens.

Um sich dieser ortsspezifischen Auspragung anzundhern, ist der Zugang
{iber eine konkrete Biographie von Nutzen. Unter den Reformatoren Krains
stellt Primus Truber die wichtigste Personlichkeit dar. Das bedeutet nicht, dass
er sich dort als erster im reformatorischen Sinne gedulfert hitte.” Er hat
vielmehr das Reformationswerk auf einmalige Weise gepragt, indem er ihm
das Medium der schriftlichen Verbreitung erdffnete und die grundlegenden
Texte erstellte.

Ein Blick auf die Biographie Trubers vermittelt sowohl einen Eindruck
seines iiberregionalen als auch seines theologischen Profils. Sie sei daher mit
groben Strichen nachgezeichnet:

Zur Biographie Trubers

Truber ist nach seinen Lebensdaten eher der zweiten Generation von
Reformatoren zuzurechnen. Er wurde 1508 im unterkrainischen Rascika
etwa 30 km stidostlich von Laibach geboren.® In seiner Heimat sprach man nur
in den oberen Schichten Deutsch. Dementsprechend hat auch Truber, Sohn

7 Bereits am 12. Marz 1523 erlief Konig Ferdinand L ein Edikt gegen die Verbreitung
der Schriften Luthers und seiner Anhédnger in den niederdsterreichischen Landern, zu
denen damals auch Krain gehorte (seit 1564 Innerdsterreich). 1525 richtete der
Laibacher Bischof Christoph von Rauber eine Beschwerde an den Augsburger Reichstag,
in der er iiber durch (lutherische?) Prediger verursachte Irrsal berichtet vgl. B. Saria,
Reformation (wie Anm. 2), 59f. Ein reformatorisch gesinnter Kreis scharte sich in dieser
Zeit bereits auch um M. Klombner.

8 I Raidika findet sich ein Denkmal vom 9.9. 1951, das an das erste slowenische
Buch Trubers als Begriindung der slowenischen Schriftsprache und Literatur erinnert,
ohne dessen reformatorische Intention zu erwahnen.
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eines Miillers, die deutsche Sprache erst im Rahmen seiner Schulausbildung
erlernt. .

Die Krainer lebten in stindiger Bedrohung durch die nahe stationierten
osmanischen Truppen.” Wenn Truber auch selber nie einen Ansturm der
Tiirken miterlebt hatte, so fand er sein Heimatdorf im Jahr 1529 dennoch
eingedschert vor. Die Tiirken hatten die kleine Kirche des Dorfes zerstért und
das Bild des Kirchenpatrons Bartholoméus geschdndet. Eindriicke wie diese
miissen sich tief in Trubers Gedédchtnis eingegraben haben.

Die ,Tiirkengefahr“ prigte Truber auch an spateren Lebensstationen.
Nachdem er zunichst den Elementarunterricht in der Adria-Stadt Rijeka und
dann in Salzburg und Triest (ab 1524) erhalten hatte, ging er 1528 zum
studium nach Wien.'® Hier wurde er nicht nur Zeuge der Ertrankung des
Tiufers Balthasar Hubmeier in der Donau, sondern auch der Bedrohung der
Stadt durch die Heere Sultan Siileymans (1520-1566), die Truber zu einer
baldigen Riickkehr nach Triest nétigte.

In Triest lebte Truber im Umfeld des Bischofs Pietro Bonomo, der ihn mit
humanistischem Gedankengut bekanntmachte und Trubers Interesse an den
stark humanistisch gepragten Schweizer Reformatoren weckte.'! Durch den
Humanismus diirfte in Truber zum ersten Mal der Gedanke entstanden sein,
das Wort Gottes in die Volkssprache zu iibertragen. Bonomo sorgte bereits
wihrend Trubers Studium fiir dessen Versorgung aus Einkiinften einer
Pfarrei. 1527 war ihm dementsprechend die Pfarre Loka bei Radece, mit seiner
Priesterweihe 1530 die Pfarre Lasko bei Zidani most {ibertragen worden.

Ab 1535 slowenischer Prediger am Dom in Laibach und seit 1542 sogar
Domherr, bekam Truber das in Krain stark ausgepragte Kraftespiel zwischen
den reformatorisch gesinnten Landstanden und dem Bischof als verlangertem
Arm des Landesfiirsten bald zu spiiren.'”? Nachdem es 1547 durch die

? vgl. zu den Einfdllen der Tiirken in Krain unter anderem Horst Glassl, Das Heilige
Romische Reich und die Osmanen im Zeitalter der Reformation, in: Peter Bartl/Horst
Glassl (Hgg.), Siidosteuropa unter dem Halbmond. Untersuchungen {iber Geschichte
und Kultur der Siidosteuropdischen Volker wihrend der Tirkenzeit. FS Georg
Stadtmiiller, Miinchen 1975, 61-72, hier: 63.

19 ygl. zu Trubers Studium in Wien Mirko Rupel, Primus Trubar an der Wiener
Universitit, in: Die Welt der Slaven 7 (1962), 423-427.

1 ygl. zu Bonomo Truber in seiner Vorrede zum slowenischen Neuen Testament von
1557, O. Sakrausky (Hg.), Vorreden (wie Anm. 4), 95f.: ,Vi der genanter Bischoff zu
Triest/ hat mich erzogen/ gelert vnd gewisen trewlich/ zu aller Gottseligkeit/ Er hat mir
vnd anderé an seinem Hoff neben dem Vergilio/ auch die Paraphrases Erasmi vnd
Institutiones Caluini/ in Wilscher/ Teutscher vnd Windischer sprach aufgelegt.” Vgl
ferner B. Saria, Reformation (wie Anm. 2), 61, in der Literatur findet sich hdufig ein Zitat
aus Trubers Brief an Heinrich Bullinger aus dem Jahr 1557, in dem Truber auf die
Bedeutung von Bullinger und Pellikan fiir seine Predigttatigkeit in Krain hingewiesen
hat (vgl.z. B. B. Saria, Reformation [wie Anm. 2], 62). Die Bedeutung dieser Bemerkung
Trubers ist allerdings nicht zu iiberschdtzen. SchlieRlich handelt es sich um einen
Bittbrief des slowenischen Reformators an Bullinger, in dem er natiirlich auch positiv auf
die Bedeutung der Schweizer fiir sein Werk hinweisen mulfte.

12 nas Laibacher Bistum stand noch stirker als die Salzburger Eigenbistiimer unter
anderem auf Krainer Gebiet zur Disposition des Landesfiirsten vgl.K. Amon,
Innerdsterreich, in: Anton Schindling/Walter Ziegler (Hgg.), Die Territorien des Reichs
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Niederlage der protestantischen Partei im Schmalkaldischen Krieg zu deren
reichsweiter Schwichung gekommen war, konnten sich auch in Laibach die
reformatorisch gesinnten Domherren nicht mehr halten. Zu ihrer Vertreibung
trug der Bischof Urban Textor, ein enger Freund der Jesuiten, bei.'* Truber
floh'* zu dem Niirnberger Reformator Veit Dietrich. Dort vertiefte Truber seine
Kenntnisse des lutherisch geprigten Fliigels der Reformation,'” an dem er sich
in den folgenden Jahren immer stirker orientierte. Ferner diirfte er hier den
AnstoR dazu erhalten haben, Druckwerke zur Forderung der Reformation in
Krain abzufassen. Moglicherweise hat er in Niirnberg ndamlich die ersten
tschechischen Bibeldrucke gesehen, die ihm eine vergleichbare slowenische
Ubersetzung nahe gelegt haben konnten. Von Nirnberg aus ging Truber
zunichst als nun definitiv reformatorischer Pfarrer nach Rothenburg o.d.
Tauber und dann nach Kempten. In diese Zeit fallen seine ersten Drucke in
windischer Sprache”. Nach einem Katechismus und einem Abecedarium, die
1550 als erste gedruckte Biicher in slowenischer Sprache erschienen,'®
begann der Kemptener Pfarrer mit der Ubersetzung des Neuen Testaments.

im Zeitalter der Reformation und der Konfessionalisierung. Land und Konfession
1500-1650, Miinster 1989,102-116, hier: 105.

13 Textor blieb nach seiner Einsetzung (19. 12. 1544) zunichst noch als Hofprediger
in Wien. Erst ab 1547 ging er gegen die reformatorisch gesinnten Prediger in Laibach
aktiv vor. Vgl. M. Rupel, Truber [wie Anm. 3], 58-60.

' Im Gegensaiz zum Domherrn Paul Wiener gelang Truber die Flucht, weil er sich
zur Zeit der MaRnahmen Textors in der Unterkrainer Pfarre St. Bartolomae im Felde
aufhielt.

15 gchriften des Johannes Brenz hatte Truber schon in Laibach kennen gelernt, da
ihm der reformatorisch gesonnene Bischof Franz Katzianer (+ 31.3. 1544) solche
vermacht hatte. Dieses Faktum wird z. B. bei B. Saria, Reformation (wie Anm. 2), 63 nicht
beachtet, wenn er schreibt: ,Trubers Aufenthalt bei Veit Dietrich bildet nun den
entscheidenden Wendepunkt in der theologischen Ausrichtung des slowenischen
Reformators. Er, der sich bisher in der Hauptsache mit den Schweizer Reformatoren,
mit Bullinger und Pellikan, mit Calvins und Zwinglis Schriften beschaftigt hatte, trat nun
in den Bannkreis der deutschen Reformation.” Uberhaupt ist die theologische
Orientierung Trubers umstritten, vgl. dazu den Uberblick von Siegfried Raeder, Die
theologische Orientierung slowenischer Reformatoren, in: Frank Jakopin u.a. (Hgg.), 1L
Trubarjev Zbornik. Prispevki z mednarodnega znanstvenenega simpozija Reformacija na
Slovenskem ob Stiristoletnici smrti primoza Trubarja. Ljubljana, 9.-13. November 1987,
Ljubljana 1996, 73-85. Nach Raeder, Die theologische Orienticrung, 74 liegt es ,auch an
dem kirchengeschichtlichen Charakter der Zeit zwischen dem Interim und dem
Konkordienbuch, dass Truber sich durch konfessionelle Einteilungsgrundsétze ,nicht
befriedigend erfassen’ 1aRt.” Erst durch die zunehmende Bedrohung durch den
Landesherrn habe Truber die Notwendigkeit zur konfessionellen Konsolidierung
erkannt, so Raeder, ebd., 78. Es wird freilich nicht deutlich, warum Truber dies erst
Ende der 1570er Jahre erkannt haben sollte. Raeder erwahnt selber, dass Truber bereits
1564 im Blick auf das Abendmahl gendétigt gewesen sei, seine urspriingliche offene
Haltung zugunsten des Luthertums zu revidieren. Es ist anzunehmen, dass Truber
grundsétzlich eine liberale Haltung gegeniiber den unterschiedlichen Stromungen der
Reformation hatte, denen er je nach kirchenpolitischer Notwendigkeit deutlicher
zuneigte.

16 ygl. zur Wiirdigung der ersten Texte in slowenischer Sprache auch C. Weismann,
Winden (wie Anm. 5), 20.
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Gefordert wurde das Ubersetzungswerk zundchst in erster Linie ideell durch
den ehemaligen Bischof von Koper und Berater des Wiirttembergischen
Landesfiirsten Christoph (1515-1568) namens Pietro Paolo Vergerio
(1497-1565). Materiell unterstiitzte es vor allem der nach Wiirttemberg
ausgewanderte steirische Landeshauptmann Hans Ungnad von Weillenwolf,
Freiherr zu Sonnegk (1493-1564), sowohl aus seiner eigenen Schatulle als
auch durch Sammlungen unter den deutschen Fiirsten'’ und Stadten. Seit
1561 Pfarrer in Urach, beaufsichtigte Truber die im von Ungnad bewohnten
Amandenhof eigens eingerichtete Druckerei.'® Hier wurden auch mit in
Niirnberg entworfenen Lettern Publikationen in kyrillischer Schrift vornehm-
lich fiir die Serben und in glagolitischer Schrift fiir die dalmatinischen und
istrischen Kroaten entworfen."”

Die Eérderung des Protestantismus durch Publikationen in slowenischer
Sprache diirfte mit dazu beigetragen haben, dass Truber 1561 von den Krainer
Landstinden als Superintendent nach Laibach berufen wurde. Allerdings war
seine Titigkeit dort nicht von langer Dauer. Erneut sollte er Opfer des bereits
erwahnten Kriftespiels zwischen Landestiirst und Standen werden. Mit dem
Tod Kaiser Ferdinands I. und dem Regierungsantritts seines Sohnes Karl II. als
Erzherzog iiber Innerdsterreich brachen fiir die protestantisch gesinnten
Stinde schwerere Zeiten an.?® Die von Truber 1564 gedruckte erste
slowenische Kirchenordnung, mit deren Verdffentlichung er in landesherr-
liche Rechte eingriff, fiihrte letztlich zur Ausweisung des Superintendenten
aus seiner Heimat im Jahr 1565.%'

17 Besonders Herzog Christoph von Wiirttemberg unterstiitzte das Unternehmen in
Urach groBziigig, unter anderem durch Finanzierung aus dem Kirchenkasten, vgl.
Landeskirchliches Archiv Stuttgart (Hg.), Reformation in Wiirttemberg. Ausstellung zur
450-Jahr-Feier der Evangelischen Landeskirche. Wiirttembergische Landesbibliothek
Stuttgart 15. Mai bis 22. Juli 1984. Katalog, Stuttgart 1984, 300.

18 B Saria, Reformation (wie Anm. 2), 66 bemerkt, dass in Bad Urach ,so gut wie alle
kroatischen Drucke der Reformationszeit“, iiberwiegend in glagolitischer Schrift
publiziert wurden. Einen Uberblick iiber die Drucke aus der Uracher Presse bietet Rolf
Vorndran, Siidslawische Reformationsdrucke in der Universitatsbibliothek Tibingen.
Eine bibliographische Beschreibung der vorhandenen glagolitischen, kyrillischen und
anderen Drucke der ,Uracher Bibelanstalt”, Tiibingen 1977.

19 Die glagolitischen Drucke besorgte fiir Truber der ehemalige katholische Priester
Stefan Konsul aus Buzet. Ferner konnte Anton Dalamata als Mitarbeiter gewonnen
werden vgl. B. Saria, Reformation (wie Anm. 2) 66. Vgl. zu den kroatischen Drucken auch
C. Weismann, Winden (wie Anm. 5), 22.

2% vgl. auch K. Amon, Innerdsterreich (wie Anm. 12), 108.

2l R Trofenik betont in dem Vorwort zum Faksimile-Druck nach dem einzigen
erhaltenen, in der Vaticana aufbewahrten Exemplar, dass die Cerkovna ordninga ,in
rechtlicher Hinsicht nicht mehr und nicht weniger als ein Aufstand gegen die gesetzliche
staatliche Obrigkeit* zu gelten habe. Truber habe mit der Veroffentlichung der
Kirchenordnung als Privatmann nimlich in die landesherrlichen Rechte Karls II.
eingegriffen. Ahnliches deutet bereits Jakob Andreae in der Leichenpredigt auf Truber an
vgl. 0. Sakrausky (Hg.), Vorreden (wie Anm. 4) 62: ,Welches jme durch seine
miRgiinstige vnd widerwertige in der Religion/ dahin gedeuttet worden/ als were
sollichs E.D. Ertzhertzogen Carolo/ zur Verkleinerung §.ED. Reputation vnnd Hochheit
geschehen ...
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Nach einem kurzen Pfarrdienst in Lauffen am Neckar bestimmte Truber die
Kirchenpolitik in Krain von der Pfarrei Derendingen in der Ndhe Tiibingens
aus mit. Er beriet bei der Besetzung der Superintendentur in Laibach, er
forderte slowenische Studenten, verschaffte ihnen Stipendien in Tiibingen
und iibersetzte reformatorische Schriften ins Slowenische. Dabei diente
Truber zunehmend ausschlieflich als ein Vermittler des wiirttembergisch
geprigten Luthertums mit seinen Exponenten Jacob Heerbrand und Jakob
Andreae (1528-1590). Selbst die von letzterem initiierte Konkordienformel
hat er ins Slowenische iibersetzt. Die vollstindige Bibeliibersetzung, von deren
Versendung von Wittenberg nach Innerdsterreich bereits die Rede war,
verfertigte Truber allerdings nicht selbst, sondern sein Schiiler Georg Dalmatin
(+ 1589) noch zu Lebzeiten seines Lehrers 1583.?% Truber verstarb 1586 in
Derendingen.

Primus Truber stellt also einen Reformator der zweiten Generation dar, der,
unmittelbar mit der Bedrohung durch die Tiirken konfrontiert, unter dem
Einfluss zunachst des Humanismus und bald auch der Reformation Schwei-
zerischer wie Wittenberger Pragung diese in Innerdsterreich mit dem Wort
und durch organisatorisches Wirken forderte. Anfangs konfessionell gesehen
bemerkenswert offen, legte er sich zunehmend auf die lutherische Theologie
Wiirttemberger Pragung fest. Seine eigene Biographie ist durch Exilierungen
gekennzeichnet, die letztlich eine Frucht der Kirchenpolitik des Landesfiirsten
darstellen. Durch die verschiedenen Lebensstationen belegt, aber auch durch
seine schriftstellerische Produktion, vermittelte er zwischen sprachlich und
kulturell verschiedenen Gegenden Europas und lieBe sich als eine friihe
europdische ,Mittlergestalt” verstehen.

Vermitteln konnte Truber vor allem dadurch, dass er verschiedene
Interessen an einer Reformation in Krain aufzunehmen und zu biindeln
wusste. Derartige Interessen bestanden sowohl auf der Seite der Land- alsauch
im weiteren Rahmen der Reichsstinde und bei Truber und seinen
Mitreformatoren selber.

Interessen an der Reformation in Krain

Auf den Titelblittern einiger Drucke Trubers findet sich die von Ulrich Morhart
d.A. auch anderweitig verwendete Druckermarke,?* die fiir die Werke Trubers
gleichsam symbolischen Wert hat. Sie ist nicht nur fiir die Lage der Kirche

22 G. Stricker (in Anlehnung an C. Weismann) weist in g2w aktuell 3/2002 darauf

hin, dass diese Bibel das einzige reformatorische Buch in slowenischer Sprache darstellte,
das die katholische Kirche auch nach der ,Gegenreformation” explizit respektierte.

23 ygl. Heinrich Grimm, Deutsche Buchdruckersignete des XVI. Jahrhunderts.
Geschichte, Sinngehalt und Gestaltung kleiner Kulturdokumente, Wiesbaden 1965,
308. Aus den Ausfithrungen Grimms geht allerdings nicht hervor, ab wann bei Morhart
zum ersten Mal eine solche Druckermarke auftaucht. Grimm fiihrt nur ein Beispiel eines
Druckes von 1560 an. Der Entwurf stamme wahrscheinlich von Hans Weidlitz.
Méglicherweise ist das Signet im Umfeld der Truber-Drucke entstanden. Ich habe bisher
keinen fritheren Beleg gefunden.
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Sloweniens, fiir die er seine Werke schrieb, charakteristisch, sondern auch fiir
ihn selber. Jakob Andreae bemerkt in seiner Leichenrede auf Truber, dass
dieser ,wider den Teuffel vnnd alle falsche Lehrer gekdmpfft/ gestritten/ vnd
sein Lauff seliglich vollendet” habe.** Dementsprechend erschien ab 1555 auf
den Titelbldttern von Trubers Drucken mehrmals eine charakteristische,
suRerst seltene Ilustration: Das Lamm Gottes, das eine Siegesfahne in seiner
rechten Pfote umschlungen halt, steht auf einem getéteten Drachen.*” In der
zweiten Ausgabe des ersten Teils des Neuen Testaments von 1557 kommen-
tiert Truber das Bild gleichsam emblematisch mit 1. Joh 3,8: ,Dazu ist
erschienen der Sohn Gottes, daf er die Werke des Teufels zerstore.” Im 1560
erschienenen anderen Teil des Neuen Testaments findet sich die gleiche
Darstellung des Lammes noch einmal, nun aber mitder Umschrift , Victoria*.>®
Symbolisch macht die Darstellung deutlich, worum es Truber bei seinem
Reformationswerk bzw. der Drucklegung slowenischer Schriften ging. Im
Zentrum stand fiir ihn der theologisch begriindete Kampf mit dem Wort Gottes
in einer jedem Christen verstandlichen Sprache gegen die Werke des Teufels.
Fiir ihn bedeutete das zweierlei: Den Kampf gegen religiose Missbrauche und
Verfehlungen und den Kampf gegen die unmittelbaren Feinde des Reiches
Christi, den Kampf gegen die Tiirken. Trubers Interesse am Kampf gegen die
Tiirken lieR sich leicht mit den Interessen selbst auf hochster politischer Ebene
in Verbindung bringen, ndmlich mit dem Interesse der Reichsstinde an der
Sicherung der Grenzen des Heiligen Romischen Reichs. Fiir die Reformation
in Krain wurde iiber das Interesse Trubers an der Bekdmpfung von
Aberglauben und kirchlichen Misssténden und dem reichsweiten Interesse
an der Eindimmung der Tiirkengefahr hinaus noch ein weiteres Interesse
pragend: Jenes der Landstdnde an der Aufrechterhaltung ihrer Autonomie
gegeniiber dem Habsburger Landesfiirsten.

Das urspriingliche Interesse Trubers: Die Beseitigung religioser Missstande
in Krain

Schon bevor Truber 1548 nach Niirnberg geflohen war und sich definitiv als
Pfarrer der reformatorischen Bewegung zu verstehen gegeben hatte, hatte er
in Slowenien als reformwilliger Priester den Kampf gegen kirchliche Miss-
stainde aufgenommen, den er als reformatorischer Prediger ungebrochen

24 7Zitiert nach O. Sakrausky (Hg.), Vorreden (wie Anm. 4), 67.

?* vgl. die Abbildungen bei M. Rupel, Primus Truber (wie Anm. 3), Tafel IIl und IV.

2¢ Truber nimmt indirekt auf dieses Emblem Bezug, indem er in seiner Vorrede des
entsprechenden Biichleins, O. Sakrausky (Hg.), Vorreden (wie Anm. 4), 118 schreibt:
,¥nd ich zweifel gar nicht/ Christus der Herr werde mit seinem Geist vind Wort/ durch
dise vnsere Arbeit/ sein Reich gegen Orient widerumb erweiteren vnd befestigen/ vnd
des Machomets vn Antichrists schwechen vnd minderen.” Truber bestitigt diese
Annahme noch ebd., 119: ,Vnd ich hab von ettlichen Tiircken selbst gehort/ das sie
ein Weissagung haben (on zweiuel von Christen) jr Glaub vnd Reich werde bald
vndergehen/ vnd ein End nemen/ aber der Christen wiirdt bleiben.” Das Bild vom Lamm
ermoglichte auch der Leserschaft in Krain die Selbstidentifikation: Truber verstand
namlich nach einer Predigt die Slowenen, Kroaten, Bosniaken und Serben, die als
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fortfithrte. Solche Missstande resultierten fiir Truber vor allem aus einer auf
Unwissenheit basierenden Volksfrommigkeit, geférdert noch durch das
Fehlverhalten kirchlicher Amtstridger. Die ungebildete, landliche Bevilkerung
Krains versuchte filschlicherweise Ungliick und die Strafe Gottes abzu-
wenden, indem sie Heilige anrief, Messen stiftete oder andere materielle Opfer
darbrachte, Prozessionen und Wallfahrten durchfiihrte, Geliibde ablegte,
Rosenkrinze betete, Weihwasser verwendete oder sogar zahlreiche Kirchen
stiftete. Solche Kirchstiftungen an Orten, die durch die Erscheinung von
Heiligen oder sogar Maria selber bezeichnet worden waren, stellt Truber
ausfiihrlich als Spitze des Aberglaubens dar.’

Viele von den hier genannten Kritikpunkten sind im Rahmen der
reformatorischen Botschaft nicht auRergewdéhnlich. Im reformatorischen
Sinne ging es Truber darum, Abwendung von Unheil wie der Tiirkengefahr
bzw. Friede mit Gott nicht durch vermeintlich fromme Werke zu suchen.
Tendenziell beklagte Truber allerdings noch stérker die Instrumentalisierung
und Kommerzialisierung von Religion, merkwiirdigen Visionen und aberg-
laubischen Praktiken. Tendenziell ist bei ihm ferner die Bedrohung der salus
publica durch religiose Missbrauche ein noch existentielleres Problem als fiir
manch anderen Theologen, der politischen Gefahren nicht so unmittelbar
ausgesetzt war.

Truber verstand auch als Superintendent in Krain, der durch Predigen und
sonstige Vermahnung insbesondere der ldndlichen Bevolkerung Missstande
in Glaubenssachen zu beseitigen versuchte, die Vermittlung von Grundtexten
des reformatorischen Glaubens als eine unabdingbare Hilfe zur rechten,
,alten” Glaubensgestaltung. Nur durch den rechten Glauben an Christus und
den rechten Brauch der Sakramente kommt nach Trubers fester Uberzeugung
den Menschen Heil zu, selbst in personlicher oder politisch schwieriger
Situation. An dieser Stelle spielte die Volkssprache eine zentrale Rolle, da sie
auch die unteren Bevolkerungsschichten zu erreichen vermochte. So
begriindete Truber zum Beispiel die Drucklegung der Confessio Augustana
in slowenischer Sprache:

Christen unter den Tiirken leben mussten, auch gleichsam als Schlachtschafe vgl. O.
Sakrausky (Hg.), Vorreden (wie Anm. 4), 197.

27 1m Uberblick wird der slowenische Aberglaube in der Vorrede zum glagolitischen
Neuen Testament von 1562/63 an Konig Maximilian beschrieben vgl. O. Sakrausky
(Hg.), Vorreden (wie Anm. 4), 211f. Nach den Aussagen Trubers in der Vorrede zur
Ubersetzung seiner Kompilation aus dem Augsburger, Wiirttembergischen und
Séchsischen Bekenntnis von 1562 an Herzog Christoph von Wiirttemberg halt Truber
dariiberhinaus die iiberzogene Volksfrommigkeit fiir ein Haupthindernis der wahren
reformatorischen Lehre, ,dieweil dieselbig dem Beuelch Gottes nach/ vnd jnnhalt der H.
Biblischen Geschrifft/ alle MiBbreuch in der Kirchen/ wie alt/ vihnd dem Volck sie
angenem sind/ als ndmlich die Pdbstische Mel3/ der Heiligen anruffen/ Walfarten/ der
newen Kirchen Gebew vii das vertrawen in eigne Werck/ tadelt/ vernicht vnd gar
abthut/ auch die heilige Sacrament on Saltz/ Kath/ Speichel/ 611/ Kertzen/ Glocken vnd
MeRgewandt zuraichen vnd aufzutheilen lehret. Das dunckt sie frembd/ seltzam/ new
vi unrecht. Zu wolcher vnrichtigkeit jnen auch verhelffen ettlich vermeint Geistlichen/
... = 0. Sakrausky (Hg.), Vorreden (wie Anm. 4), 160.
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. ... die vnwissenheit vi einfalt in Glaubens Sachen/ des armen Windischen vnd
Crobatischen gemeinen Volcks/ haben mich verursacht vnd dahin gezwungen/ das ich
jetzund in der eil neben anderen meinen Geschafften/ dolmetschen vnd Predigen/ auch
die Augspurgische Confession in die Windische Sprach hab gebracht ... 425

Uber die Confessio Augustana hinaus bemiihte sich Truber darum, sdmtliche
Grundtexte fiir christliches bzw. kirchliches Leben zur Verfiigung zu stellen:
Katechismus, Gesangbiicher, Kirchenordnung, ja selbst ausfiihrliche Kom-
mentare im Rahmen seiner Bibeliibersetzung und eine Art Hauspostille. In
den frithen Ubersetzungen hielt sich Truber mit Polemik gegentiber der
Papstkirche stark zuriick. Das reformerische Programm iiberwog hier; das
konfessionalisierend Reformatorische trat erst in der Auseinandersetzung mit
der unter Karl II. ab 1564 zunehmend geférderten ,Gegenreformation”
hervor.?? Ein eindeutiges Zeugnis davon legt Trubers Katechismus von 1579
ab, in dem er sich explizit mit altgldubigen Lehren und Praktiken aus-
einandersetzte. Auch Trubers Einsatz fiir eine slowenische Fassung und
Rezeption der Konkordienformel zeugt von einer solchen, selbst inner-
protestantisch konfessionalisierenden Tendenz.

Das Interesse auf Landesebene: Die Auseinandersetzung zwischen Land-
stainden und Landesfiirst

Spatestens mit dem Augsburger Reichstag von 1555 stand es dem Landes-
fiirsten, das heifit Konig Ferdinand I., zumindest theoretisch zu, seine Gebiete
zu rekatholisieren.>® Sein Sohn Karl II., der ab 1564 das nun entstandene
Innerdsterreich regierte, hitte noch stirker fiir die Durchsetzung der
landestfiirstlichen Religion sorgen kénnen. Dass es in Krain erst 1598 zur
Ausweisung evangelischer Prediger und somit zum Sieg der ,Gegenreforma-
tion” kam, hdngt mit den besonderen Machtverhaltnissen in der Gegend
zusammen.>! Die Landstinde, das heiRt die lokalen Herren, Ritter und Stadte,
neigten allesamt der Reformation zu.>? Ob sie in der Reformation lediglich ein
Mittel sahen, mithilfe ,tiichtiger Pradikanten’ eine Hebung der Volksmoral
und — wie Truber — auch der Religion zu erreichen, sei dahingestellt.”> Den

% yorrede zu den Artikeln der ,Drey Christliche Confessionen®, Tiibingen 1562, O.
Sakrausky (Hg.), Vorreden (wie Anm. 4), 161.

2 7u den Mechanismen der Konfessionalisierung vgl. bereits die bemerkenswerte
Einfiihrung in die Konfessionalisierungsdebatte durch Wolfgang Reinhard, Konfession
und Konfessionalisierung in Europa, in: ders.- Bekenntnis und Geschichte. Die Confessio
Augustana im historischen Zusammenhang, Miinchen 1981, 165-189, hier: 179-188.

*® vgl. zu den faktischen Grenzen des 1555 theoretisch begriindeten Landesherrli-
chen Kirchenregiments Harm Klueting, Das Konfessionelle Zeitalter. 1525-1648,
Stuttgart 1989, 159-161, speziell zu Osterreich 1601.

:; Vgl. als Uberblick K. Amon, Innerdsterreich (wie Anm. 12), 104.

Schon 1518 hatte der Ausschusslandtag der dsterreichischen Lander einen Katalog
kirchlicher Beschwerdepunkte vorwiegend aus der Sicht des Adels eingebracht vgl. K.
Amon, Innerdsterreich (wie Anm. 12), 105. Das Interesse der Landstinde an Reformen in
der Kirche ist also schon friih im 16. Jh. belegt.

** Vgl. 0. Sakrausky, Primus Truber (wie Anm. 4), 3.
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Stinden diirfte es bei der Forderung der Reformation sicher auch um den
Aufbau der eigenen Macht bzw. Autonomie’® gegangen sein. Sowohl die
reformatorische Haltung als auch die Verschriftlichung der slowenischen
Sprache diente der Emanzipation gegeniiber dem Haus der Habsburger. Fiir
diese stellte die altgldubige Kirche mit der einen Kirchensprache ein Symbol
und Mittel zum Erhalt der Reichseinheit dar.*

Ohne die besondere Frontstellung der Stinde gegen die zentralistische
Macht der Habsburger wire die Reformation in dem Ausmaf in Inneroster-
reich, insbesondere auch in Krain, wahrscheinlich gar nicht méglich gewesen.
Die Emanzipation der Stande gegeniiber den Habsburgern bedeutete freilich
keine nationale Separierung der Krainer Slowenen vom Heiligen Romischen
Reich.>® Solche Tendenzen der Entstehung von Nationalstaaten sind bekannt-
lich erst ein Phanomen des 19. Jahrhunderts.?” Gegen eine solche Form von
Nationalisierungsabsichten spricht bereits, dass die Krainer Reformation in
groBem Umfang von deutschen Fiirsten und deutschen Reichsstdadten
mitgetragen wurde.*® Auch die Verschriftlichung der slowenischen Sprache

34 ygl. Ignacij Voje, Odnos fevdalnih robdin na Kranjskem do Reformacije (Die
Beziehung der Feudalgeschlechter in Krain zur Reformation), in: Frank Jakopin u.a.
(Hgg.), 1. Trubarjev Zbornik. Prispevki z mednarodnega znanstvenenega simpozija
Reformacija na Slovenskem ob Stiristoletnici smrti primoza Trubarja. Ljubljana, 9.-
13. November 1987, Ljubljana 1996, 214-221, hier: 221.

35 Dementsprechend verhinderte das altgldubige Bekenntnis der Landesherrn auch
den Aufbau einer Landeskirche in Innerosterreich vgl. K. Amon, Innerdsterreich (wie
Anm. 12), 107. Amon, ebd., 109 spricht freilich inkonsequenterweise von der
Landeskirche von Krain.

36 Das Reformationswerk Trubers wird bei J. Rotar als ein ,bedeutsamer Wegweiser
fiir die Erforschung der kulturellen und nationalen Emanzipation des slowenischen
Volkes” gedeutet — so das Geleitwort von R. Trofenik in J. Rotar, Nationwerdung (wie
Anm. 6), VIL Das Geleitwort macht vor allem auch deutlich, dass das Buch zur Zeit des
Ringens Sloweniens um die Separation vom jugoslawischen Staatsgebilde entstanden ist.
Rotars Tendenz findet sich bereits in seinem Vorwort, IX. Problematisch ist an den
AuRerungen Rotars, dass er die Ausfiihrungen Trubers mit der Entwicklung des
_slowenischen NationalbewuBtseins” in Verbindung bringt. Um Nationalbewusstsein ist
es Truber sicher in keiner seiner Schriften gegangen, selbst wenn er Besonderheiten der
slowenischen Ethnie und Sprache erarbeitete. Gegen Rotars Differenzierung ldsst sich
auch Dalmatins Vorrede zu seiner Bibeliibersetzung von 1584 anfiithren, der gerade
betont: ,Denn der Windischen sprach nit allein die/ so in gantzem Creinland/ vnder
Steyr und Kirenten/ sambt den angrentzenden Landen/ als Crabaten/ Dalmatien und
Windischer March/ Carst/ Metling und Ysterreich [=Istrien] gesessen/ sondern auch
Behemen/ Polacken/ Moscoviten/ Reussen [= Ukrainer]/ Bosnaken vnd Walachen/ vnd
auch schier der meiste theil der Volcker/ so vnser Erbfeind der Tiirck/ der Christenheit
abgedrungen/ dieser zeit gebrauchen: Also das auch am Tiirckischen Hoff/ zwischen den
andern/ in der gantzen Tiirkey/ in gemein/ vnd auch in Cantzleyen gebreuchigen
sprachen/ die Windische auch ein Heubtsprach ist.” So O. Sakrausky (Hg.), Vorreden (wie
Anm. 4) 593; vgl. ferner auch Dalmatin in seinem Dankschreiben an den Churfiirsten
von Sachsen vom 14.1. 1584, zitiert bei A. Dimitz, Beitridge (wie Anm. 1), 58.

37 ygl. dhnlich C. Weismann, Winden (wie Anm. 5), 20.

38 perner hat es zahlreiche enge Verbindungen zwischen den Krainer Biirgern und
den deutschen Landen gegeben, die gerade zur Forderung der Reformation beigetragen
haben: Viele Studenten aus Krain hatten an den Hochschulen des Reiches studiert
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sollte also hiéchstens der Emanzipation von den zunehmend nach absolutisti-
scher Macht strebenden Habsburgern, keineswegs der Separierung vom Reich
dienen.

Ein Grund dafiir, dass der Landesfiirst den Landstdnden tiberhaupt die
Maoglichkeit zu einer gewissen Autonomie, eben auch zur Autonomie in
religiosen Entscheidungen einrdumte, lag in der besonderen aullenpolitischen
Situation des Reiches:*” Die Landstinde unterstiitzten die Habsburger namlich
mit Finanzen im Krieg gegen die Osmanen. Solange diese Unterstiitzungen auf
Landtagen gewohnlich jahrlich neu festgelegt wurden, konnte der Landes-
fiirst zur Toleranz gegeniiber der reformatorischen Gesinnung mehr oder
weniger gezwungen werden.*

Die Bedrohung durch das Osmanische Reich fiihrte nicht nur den
Habsburger Landesfiirsten zu gewissen Konzessionen gegeniiber seinen
innerosterreichischen Landstinden.*' Der Kampf gegen die Tiirken war ein
Dauerthema im gesamten Heiligen Romischen Reich, und auch die Reichs-
stinde erachteten es fiir notwendig, sich hier einzusetzen. Ihr Interesse
koinzidierte mit Intentionen, die Truber bei seinem Missionswerk deutlich
formulierte. Er konnte den Kampf Christi gegen den Teufel auch als
Auseinandersetzung mit den Tiirken verstehen.

Das reichsweite Interesse an einem Kampfmittel gegen die Tiirken

Verschiedene Faktoren haben Truber dazu gebracht, ein unkonventionelles
Kampfmittel gegen den Islam aufzugreifen. Niederlagen wie die Schlacht von
Mohdczim Jahr 1526, die zur Eroberung des groReren Teils von Ungarn durch
die Osmanen gefiihrt hatte, und auch die Belagerung Wiens im Jahre 1529
hatten namlich deutlich gemacht, wie schwer dem Osmanischen Reich
militirisch beizukommen war.*? Ferner haben die Uneinigkeit und das
unterschiedliche Taktieren der westlichen GroRmaéchte sowie die Einsicht in

(vgl. B. Saria, Reformation [wie Anm. 2], 60f.). Darliber hinaus gab es enge wirtschaftliche
Verbindungen zwischen dem Krainer Adel und Biirgertum und den deutschen Stadten.

3 7u den Landstinden und ihrem Konflikt mit dem Landesfiirsten vgl. S. Vilfan,
Vpliv strukture stanov in njihovih financ na raformacijo (Die Struktur der Stande, die
stindischen Finanzen und die Reformation), in: Frank Jakopin u.a. (Hgg.), III. Trubarjev
Zbornik. Prispevki z mednarodnega znanstvenenega simpozija Reformacija na Sloven-
skem ob Stiristoletnici smrti primoza Trubarja. Ljubljana, 9.-13.November 1987,
Ljublijana 1996, 205-213, hier: 212f. Dort findet sich auch eine Tabelle iiber die
Zusammensetzung der Stinde in Krain, im Jahr 1577 z.B. aus 26 Prilaten (einige
strittig), 17 Herren, 94 Rittern und Knechten und 12 Stddten und Markten.

&0 Vgl. K. Amon, Innerdsterreich (wie Anm. 12), 104. Amon unterschlagt bei seiner
Darstellung allerdings, dass das Engagement fiir die Religion und die Autonomie eng
miteinander verbunden waren.

! val. zu dem reichsweiten Prozess der Zusicherungen in Glaubensfragen als
Gegenleistung fiir finanzielle Abgaben zur Tiirkenbekdampfung a.H. Glassl, Das Heilige
Rémische Reich (wie Anm. 9), 66; 69.

*? Zu der militirischen Auseinandersetzung des Reiches mit den Osmanen vgl. als
Einfithrung nochmals H. Glassl, Das Heilige Romische Reich (wie Anm. 9).
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die Nutzlosigkeit von Friedensvertragen mit den Osmanen die Hoffnung auf
politische Losungen des Konfliktes gemindert.*> Truber versuchte daher das
Osmanische Reich mit der Macht des Wortes Gottes zu schlagen.** Aus eben
diesem Grund forderte er ein Druckwerk nicht nur in slowenischer, sondern
auch in kroatischer und serbischer Sprache. Insbesondere mit Drucken in
kyrillischen Lettern wollte er Leser im Osmanischen Reich erreichen.*” Nach
seinen eigenen Angaben ging er davon aus, dass die kyrillisch geschriebenen
Biicher selbst in Konstantinopel gelesen werden konnten.*¢

Mit der Ubersetzung des Wortes Gottes und der reformatorischen Literatur
ins Serbische bzw. Kroatische verfolgte Truber explizit zwei Absichten: Zum
einen sollten die Christen, die im Osmanischen Reich in Unterdriickung leben
mussten, gestarkt und getrostet werden. Dass Truber die Situation dieser
Christen genau einschitzen konnte, beweist er in der ausfiihrlichen Vorrede
zum glagolitischen Druck des ersten Teils des Neuen Testaments an Konig
Maximilian von 1562.*7 Diese kann gleichsam als eine der é&ltesten
konfessionskundlichen Quellen zum Christentum auf dem Balkan genutzt
werden. Die ,orientalischen Christen* versuchte Truber durch eine genaue
Unterweisung im wahren Glauben innerlich so zu starken, dass sie gegeniiber
dem Islam standhalten konnten und nicht etwa muslimisch wiirden.*® Dabei
war es wiederum noétig, ihnen in der Volkssprache den Trost des Wortes Gottes
zukommen zu lassen.

Ein grofer Erfolg in Form der Einfithrung der Reformation konnte Truber
freilich nicht beschieden sein, da die ortsansassigen Kirchen, zum Beispiel die
serbische Orthodoxie, eine gleichsam ,volkskirchliche” Funktion innehat-

43 ygl. die Reaktion Trubers auf den durch Ogier Ghislain de Busbeck 1562 erwirkten
Friedensvertrag nach Elze, Briefe (wie Anm. 2), 194.

44 Ahnliches gilt auch fiir Hans von Ungnad, vgl.z.B.1. Kostrencié, Urkundliche
Beitrdge zur Geschichte der protestantischen Literatur der Siidslawen in den Jahren
1559-1565, Wien, 1874, 49.

%5 7u der Frage, ob im Umfeld Ungnads auch tiirkische Bibeldrucke veranstaltet
wurden, vgl. Michael Kniippel, Zum Problem der tiirkischen Bildiibersetzung des Hans
Ungnad von Sonneck (1493-1564), in: ZKG 115 (2004), 100-116.

16 ygl. die Vorrede von 1557 zum slowenischen Neuen Testament, O. Sakrausky
(Hg.), Vorreden (wie Anm. 4) S.92: ,Die Crobatische Sprach wiirdt gleich wol/ wie jr
wiRt/ mit zweierley Crobatischen Buchstaben geschriben/ Vnd dise Sprach wiirdt nicht
allein durch gantz Croatien vnd Dalmatien geredt/ sonder es redens auch jr vil Tiircken.
Vnd ich hab von jren vilen gehort/ sie wiirdt auch zu Constantinopel in des Tiirckischen
Keisers Hoff geredt vnd geschriben. Vii wir Creiner vii Windische versteen sie nach aller
notturft ... “ Nach Stambul waren auch vermittels des Wiener Kaufmanns Ambros
Frolich bzw. des Schreiber Wolf kyrillisch gedruckte Biicher gesendet worden. Frolich
teilte Ungnad allerdings in einem Brief vom 5. 11. 1562 mit, dass Biicher mit lateinischen
Buchstaben in dieser Gegend besser lesbar seien vgl. den Brief bei I. Kostrencic,
Urkundliche Beitrdge (wie Anm. 44), 121 (Nr. LXXVI).

*7 {Iberlegungen zur Verstandlichkeit des Kroatischen finden sich a. im ,Zeugniss der
Sachverstindigen, dass Stephan Consuls Ubersetzung gut kroatisch sei und Bitte um
Unterstiitzung des Unternehmens“vom 28.8. 1559, abgedruckt bei I Kostrencic,
Urkundliche Beitrdge (wie Anm. 44), 1-3, hier: 2.

48 vgl. 0. Sakrausky (Hg.), Vorreden (wie Anm. 4), 205-220.
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ten.*® Mit den glagolitischen Drucken war ferner eine Leserschaft im Bereich
Istriens und Dalmatiens ins Auge gefasst, die sich im venezianischen
Einflussbereich befand. Dieser war so streng katholisch organisiert, dass die
Durchsetzung reformatorischen Gedankenguts dauerhaft nicht moglich
war.”®

Uber den innerchristlichen Rahmen hinaus beabsichtigte Truber sogar, mit
seinen Schriften Tiirken vom christlichen Glauben zu {iberzeugen. In seinem
zu apologetischen Zwecken verfassten Register der bis dahin erschienenen
,windischen Biicher” definiert Truber gegeniiber Konig Maximilian dement-
sprechend 1561 sein Ziel: ,... auch die Tiirken sollten zur Erkenntnis ihrer
Siinden und verderbten Natur, zu rechter BulRe, zum wahren christlichen
Glauben gebracht werden, auf dass sie erkennen, dafs ihr machometischer
glaub ein falscher, erdichteter, newer teufflischer glaub sey“.”! Truber lieR, um
die Muslime mit dem Glauben an die Gottlichkeit Christi und die gottliche
Trinitat zu konfrontieren, Texte wie den Katechismus und das ps-athana-
sianische Glaubensbekenntnis ins Kroatische bzw. Serbische iibersetzen.’?
Auch im Rahmen der Tiirkenmission hielt er den Riickgriff auf die Volks-
sprache also fiir notwendig.

Ob die Ubersetzungen aus dem Umfeld Trubers freilich von Muslimen
wirklich rezipiert werden konnten, ist zu hinterfragen.’® Fraglich ist zum
Beispiel, warum das Slowenische oder das Kroatische, wie Truber selbst
bemerkt, sogar am Sultanshof gesprochen oder zumindest verstanden worden
sein sollte.”* Moglicherweise dachte Truber daran, slawisch-stimmige Janit-
scharen, das hei3t zwangsislamisierte Elitesoldaten des Sultans, die noch der
slawischen Sprache machtig waren, fiir das Christentum zuriickzugewinnen.
Eine groBe Chance war einem solchen Unternehmen unter aduferst

% Vgl. T. Elze, Briefe (wie Anm. 2), 46.

*® ygl. den Hinweis von B. Saria, Reformation (wie Anm. 2), 67 auf die Erneuerung
des Patriarchats von Peé im Jahr 1557.

*! vgl. B. Saria, Reformation (wie Anm. 2,) 67f. Saria berichtet auch von der Mur-Insel
als einziger Ausnahme. Hier war sogar eine evangelische Druckerei eingerichtet worden.
1623 setzte sich auch hier die ,Gegenreformation” durch.

°2 Zitiert in T. Elze, Briefe (wie Anm. 2), 46 — Truber bringt die Absicht der
Tiirkenmission mit der Verdffentlichung des Neuen Testaments bzw. dessen Vorrede in
Verbindung.

&2 Vgl. den Brief an Konig Maximilian vom 1.3. 1561, T. Elze, Briefe (wie Anm. 2),
102; ferner die Deutsche Vorrede zum Katechismus an Konig Maximilian, Tiibingen
1561, O. Sakrausky (Hg.), Vorreden (wie Anm. 4) 188: ,Dawil man die rechte Gottselige
vnd seligmachende Religion/ vnder dem jungen vi einfaltigen volck vnd in der Tiirckey
pflanzen vnd anrichten/ so mag solches durch kein anderen weg oder mittel fiiglicher
vnd fiirderlicher geschehen/ dann mit dem Catechismo vnd Symbolo Athnasij.”

** J. Andreae geht in seiner Leichenpredigt auf Truber jedenfalls davon aus, dass
Trubers Werke auch in der Tiirkei rezipiert wurden vgl. O. Sakrausky (Hg.), Vorreden (wie
Anm. 4), 69: ,Durch welche Windische Dollmetschung nicht allein die Kirchen in Crain
hefftig erbawen/ vnd zugenommen, sonder auch in Croatien/ vnnd in der Tiirckey
grossen nutzen geschaffen/ dafl ettlich vil zu dem rechten vnd seligmachenden
Erkenntnus Jhesu Christi kommen ... “ Eine dhnliche Wirkung behaupten auch G.
Dalmatin und A. Bohori¢ in ihrem Dankesbrief an Herzog Ludwig von Wiirttemberg
vom 1.1. 1584, abgedruckt in A. Dimitz, Beitrédge (vgl. Anm. 1), 55.
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regierungstreuen Militars und Hofbeamten®> sicher nicht einzurdumen.
Truber und auch Ungnad machten das Argument der Tiirkenmission fiir
das slawische Druckunternehmen in Urach vor allem in Bittbriefen® und den
deutschen Vorreden®” stark. Sie setzten es wohl in erster Linie deshalb ein, um
unter den von Tiirkenangst getriebenen Reichsstanden Geldgeber fiir ihr
Druckwerk zu finden.’® Jedes Kampfmittel gegen die Tiirken, und sollte es
auch die Verbreitung des reformatorischen Wortes sein, konnte unter den
Reichsstinden mit einer breiten Unterstiitzung rechnen. Durch eine ge-
schickte, wenn vielleicht auch sachlich nur bedingt zutreffende Argumen-
tation machten Truber und Ungnad den Reichsstinden die Interessenskon-
vergenz mit ihnen deutlich.

Reslimee

Die besondere Bedeutung Trubers liegt sicher nicht in einem neuen, spatere
Generationen prigenden theologischen Konzept. Fasst man sein theologi-
sches Denken zusammen, so wird man wie auf dem Titelblatt der Leichen-
predigt Jakob Andreaes auf Truber zu einem allgemeinen Hinweis auf die
Rechtfertigung kommen, der nun die bereits bekannte Druckermarke auf den
Truber-Drucken nach Joh. 1,29 schmiickt: ,Siehe, das ist Gottes Lamm,
welches der Welt Siinde trigt.” Die Besonderheit der slowenischen Refor-
mation liegt weniger im Bereich der Theologie als vielmehr in der Art und
Weise, wie Primus Truber seine theologischen Gedanken mit den politischen
Interessen der Land- und Reichsstdnde in Verbindung brachte. Allen diesen
Interessen, der Bekimpfung religivsen Missbrauches, den Autonomiebe-
strebungen des Adels, dem Kampf gegen die tiirkische Bedrohung durch
Trostvermittlung und Mission konnte Truber in einmaliger Weise mit der
Verschriftlichung der Volkssprache entgegenkommen. Die umfangreiche
Ubersetzungstitigkeit, die nahezu alle Gattungen reformatorischer Literatur
umfasste, ist duBerst bemerkenswert. Mit ihr suchte er dem Sieg Christi tiber
das Reich des Teufels Ausdruck zu verleihen. Mit ihr bekdmpfte er nicht nur in
besonderer Weise die religiosen Missbrauche, mit ihr férderte er auch eine
gewisse kulturelle Autonomie der Slowenen und schlieBlich eine besondere
Form des Kampfes gegen die feindliche Bedrohung. Die besondere Koinzidenz

%5 Vgl. nochmals die Vorrede von 1557 zum Neuen Testament, O. Sakrausky (Hg.),
Vorreden (wie Anm. 4), 92.

5 Rin Beispiel dafiir, dass selbst hohe Regierungsbeamte am Sultanshof einer
slawischen Sprache michtig waren, stellt der Bosnier Sokollu Mehmed Pascha dar. Er
war von 1565 bis 1579 GroRwesir; vgl. zu diesem G. Veinstein, Art. Sokollu Mehmed
Pasha, in: EI 9 (1997), 706-11.

>7 vgl. z.B. den Brief Ungnads an die Deutschen Fiirsten und Stddte vom 14.9. 1561,
0. Sakrausky (Hg.), Vorreden (wie Anm. 4), 139.

8 ygl.z.B. Vorrede zu den ,Hauptartikeln” an Koénig Maximilian von 1560, O.
Sakrausky (Hg.), Vorreden (wie Anm. 4), 248. Ahnliche Argumente finden sich z. B. auch
in dem ,Zeugnis der Sachverstindigen, dass Stephan Consuls Ubersetzung gut kroatisch
sei und Bitte um Unterstiitzung des Unternehmens” vom 28. 8. 1559, abgedruckt bei L.
Kostren¢i¢, Urkundliche Beitrige (wie Anm. 44), 1-3, hier: 2.
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... damit dem Herrn Christo vnder den Crobaten, Wenden, 45
ja den Tiircken ein Kirch gesamelt ... “

von regionalen und iiberregionalen Interessen an der Reformation in einem
besonderen Umfeld sind notwendigerweise bei einem vollstandigen Bild der
Reformation in Europa zu beriicksichtigen. Diese besondere Koinzidenz von
Interessen machte es auch moglich, dass 1584 mit groRem Aufwand drei
Kisten gefihrlichen Inhalts das Handelskontor Hans Reicherts in Wien
passierten.

Die historisch bedingten Interessen haben ihre Bedeutung verloren bzw.
sind durch den Kampf der ,Gegenreformation®, den siegreichen Absolutismus
und die verdanderten politischen Verhiltnisse verloren gegangen. Die ,Ge-
genreformation” hat fiir einen nahezu vollstindigen Abbruch evangelischer
Tradition in Slowenien gefiihrt. Lediglich im Prekmurje haben sich unter
ungarischer Verwaltung 13 evangelische Gemeinden halten kénnen. In den
von Truber selbst beeinflussten Gebieten hingegen gingen die Ideen der
Reformation wieder verloren. Nur einige wenige Geheimprotestanten hat es
in dieser Region noch gegeben. Was geblieben ist, ist die Schriftsprache des
slowenischen Volkes.’® Von den iiberwiegend katholischen Slowenen wird
Truber daher auch heute noch besonders geehrt, weil sie darum wissen, dass
sie insbesondere thm die Anfiange ihrer Schriftsprache zu verdanken haben.
Sie haben Truber nicht nur durch die Benennung zahlreicher StraBen, durch
die ausfiihrliche Wiirdigung in Ausstellungen sogar in Kreuzgdngen katholi-
scher Kléster wie in Piran, sondern auch durch die Gestaltung ihrer 10 —Tolar-
Banknote verewigt — eine Ehre, die wohl keinem anderen Reformator in
einem katholisch dominierten Land zuteil geworden ist. All dies weist auf eine
einzigartige Form der Rezeption des slowenischen Reformators hin.

*? Wie populir die Tirkenmission in Trubers Zeiten war, macht auch ein Projekt
deutlich, dass Truber selbst mitunterstiitzte. 1567 begab er sich namlich im Auftrag von
Jacob Andreae aus dem Exil noch einmal nach Laibach, um hier bei dem auf dem
Schlossberg gefangenen tiirkischen Pascha Usram-Beg Néheres iiber den Islam zu
erfahren. Vgl.J. Andreae, Leichenrede, O. Sakrausky (Hg.), Vorreden [wie Anm. 4], 62f.
Die von ihm gesammelten Informationen flossen in Andreaes Predigten wider den
Alcoran ein, die dieser 1568 veroffentlichte.

0 Zur Bedeutung der slowenischen Reformation fiir die Entwicklung der slowe-
nischen Schriftsprache vgl. Antonia Bernard, La Réforme et le livre slovéne, in: BSHPF
141 (1995), 5-26, bes. 25. Bernard, ebd., 12f. betont freilich unter Hinweis auf die
JFreisinger Denkmiler (11. Jh.), dass Truber keineswegs als erster Slowenisch
geschrieben habe.



Gottfried Arnolds ,Unparteiische Kirchen-
und Ketzerhistorie’ von 1699/1700 im
Kontext seiner spiritualistischen
Kirchenkritik

Von Katharina Greschat

Die ,Unparteiische Kirchen- und Ketzerhistorie’, bis heute ein Meilenstein der
Kirchengeschichtsschreibung, ist das Werk des sicherlich bedeutendsten
radikalen Pietisten.! Schon Valentin Ernst Loscher, der die von ihm eifrig
bekimpften Pietisten wiederholt in Gruppen unterschiedlicher Radikalitat
aulteilte, rechnete Gottfried Arnold unter die ,groben’ oder ,Hyperpietisten’
und hob ihn damit deutlich von den ,Mittelpietisten’ oder ,Speneriani’ ab.?
Arnold gehorte damit zu jener Richtung innerhalb des Pietismus, die
gleichsam ginzlich ,irre geworden (ist) an dem [...] vorgefundenen
protestantischen Kirchenwesen”> und darauf mit harscher Kritik, Ablehnung
bis hin zur separatistischen Abkehr von jedem blof Lauleren Kirchentum“?
reagierte.

Mit einer dickleibigen kirchenhistorischen Darstellung, die den Bogen von
den Anfingen der Kirche bis in die unmittelbare Gegenwart hinein spannte,
duRerte Arnold seine tiefe Verzweiflung iiber den Zustand der Kirche und
ihrer Amtstriger. Inneren Frieden, so meinte er kurz vor der Wende zum 18.
Jahrhundert, lieRe sich nur in Abgrenzung von dieser Institution finden. Kurz
zuvor hatte Arnold die eigens fiir ihn eingerichtete Professur fiir Geschichte an
der pietistisch beeinflussten Universitdt GieRen, die er nur wenige Monate
innegehabt hatte, auf spektakuldre Weise niedergelegt und seinen Ausgang

! ygl. insbesondere Hans Schneider, Der radikale Pietismus in der neueren
Forschung, in: PuN 8 (1982), 15-42 und PuN 9 (1983), 117-151, sowie Hans-Jiirgen
Schrader, Literaturproduktion und Biichermarkt des radikalen Pietismus. Johann
Henrich Reitz’ ,Historie Der Wiedergebohrnen* und ihr geschichtlicher Kontext,
Gottingen 1989, 581f.; Johannes Wallmann, Der Pietismus, Gottingen 1990, 80if.

2 yalentin Ernst Loscher, Vollstindiger Timotheus Verinus Oder Darlegung der
Wahrheit und des Friedens In denen BiBherigen Pietistischen Streitigkeiten ... II,
Wittenberg 1721, 72f.

3 Emmanuel Hirsch, Geschichte der neueren evangelischen Theologie im Zusam-
menhang mit den allgemeinen Bewegungen des europdischen Denkens II, Giitersloh
1951+ 256:

4 Hans Schneider, Der radikale Pietismus im 18. Jahrhundert, in: Martin Brecht/
Klaus Deppermann (Hgg.), Geschichte des Pietismus II. Der Pietismus im achtzehnten
Jahrhundert, Géttingen 1995, 107-197, hier 168.

> Unparteyische Kirchen- und Ketzerhistorie, Vom Anfang des Neuen Testaments
Biss auff das Jahr Christi 1688, Teile 1-2 Frankfurt 1699, Teile 3—4 ebd. 1700.
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aus der ,Babelkirche’ erklirt.® Doch schon im Jahre 1702 iibernahm er ein
kirchliches Pfarramt, zunachst in Allstedt, das er jedoch verlassen musste, weil
er den Eid auf das Konkordienbuch verweigerte. Drei Jahre spiter wurde er
Pfarrer in Werben in der Altmark und ging schlieRlich 1707 als Pfarrer und
Inspektor nach Perleberg/Ostpriegnitz.

Sollte die radikale Kirchenkritik der ,Unparteiischen Kirchen- und
Ketzerhistorie’ nur eine gewissermalBen ,zwischeneingekommene’ Phase
bei Arnold gewesen sein?’ So hat es die &ltere Forschung sehen und einen
dreifachen Bruch in Arnolds Leben nachweisen wollen: vom Orthodoxen zum
kirchlichen Pietisten, vom kirchlichen Pietisten zum radikalen Pietisten und
schlieRlich vom radikalen Pietisten zum kirchlichen Amtstrager.® Dagegen hat
die neuere Forschung mit Recht betont, man diirfe die ,Unparteiische
Kirchen- und Ketzerhistorie’ nicht aus dem Gesamtwerk Arnolds heraus-
16sen.’ So unterstreicht man die Kontinuitit in seinem Schrifttum und spricht
deshalb zwar nicht mehr von ,Briichen’, sondern von verschiedenen
,Wandlungen’ in seinen Anschauungen.'® Dadurch wird die Sache jedoch
nicht klarer, zumal weder Arnold selbst noch seine Gegner etwas von diesen
,Wandlungen‘ gemerkt haben.'’ Dass Arnolds Anschauungen im Grunde
gleich geblieben seien, erscheint somit noch heute kaum mehr als ein Postulat
zu sein.'?

Analysiert man hingegen die Uberzeugungen, die er bereits in seinem
ersten Hauptwerk niedergelegt hat, so 1dsst sich tatsdchlich zeigen, dass Arnold
sie in der bertihmten ,Unparteiischen Kirchen- und Ketzerhistorie’ ebenso wie
in seinen spateren Schriften nur ndherhin entfaltet und den Gegebenheiten
entsprechend modifiziert hat.

 Vgl. Hans Schneider, Gottfried Arnold in GieRen, in: Dietrich BlaufuR/Friedrich
Niewohner (Hgg.), Gottfried Arnold (1666-1714). Mit einer Bibliographie der Arnold-
Literatur seit 1714, Wiesbaden 1995, 267-299.

7 So Heinrich Dérries, Geist und Geschichte bei Gottfried Arnold, Dritte Folge Nr.51,
Gottingen 1963. Vgl. auch Wallmann, Pietismus (wie Anm. 1), 80 Anm. 1: ,Gottfried
Arnold ist im strengen Sinn nur in den wenigen Jahren seiner Separation vom
kirchlichen Amt radikaler Pietist gewesen®”.

8 Franz Dibelius, Gottfried Arnold, Berlin 1873 und Ernst Seeberg, Gottfried Arnold,
die Wissenschaft und die Mystik seiner Zeit, Studien zur Historiographie und zur Mystik,
Meeraane i. Sa. 1923 (Nachdruck Darmstadt 1964), 1{.

® Vgl. dazu Wallmann, Pietismus (wie Anm. 1), 95.

1 Vgl. Jiirgen Biichsel, Gottfried Arnold. Sein Verstindnis von Kirche und
Wiedergeburt, Witten 1970, und J. F. Gerhard Goeters, Gottfried Arnolds Anschauungen
von der Kirchengeschichte in ihrem Werdegang, in: Bernd Jaspert/Rudolf Mohr (Hgg.),
Traditio, Krisis, Renovatio aus theologischer Sicht. FS W. Zeller, Marburg 1976, 241-257.

"' vgl. auch Schneider, Der radikale Pietismus im 18. Jahrhundert (wie Anm. 4),
118f., der darauf verweist, dass Arnold seine Ansichten nie widerrufen und bis zu
seinem Lebensende etwa an bohmistischen Vorstellungen wie dem androgyn geschaffe-
gen Menschen oder an seiner Kritik an den nur duerlichen Sakramenten festgehalten

abe.

'2 So sehr deutlich bei Wallmann, Pietismus (wie Anm. 1), 95, der die Kontinuitit der
Grundanschauungen Arnolds hervorhebt und in Anm. 24 eben auf die genannten
Arbeiten von Biichsel und Goeters verweist, die jedoch von Wandlungen sprechen.
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I. Gottfried Arnolds Anfange

Uber seine Studienjahre in Wittenberg, das damals ein Hort der lutherischen
Orthodoxie war, duRerte sich der pietistische Arnold spéter ausgesprochen
kritisch. Nachhaltig geprigt hat ihn jedoch die intensive Beschéftigung mit der
Geschichte und der Kirchengeschichte.'> Im Jahre 1688 machte er die
Bekanntschaft des Dresdner Oberhofpredigers Philipp Jacob Spener, der
Arnold nach Beendigung seines Studiums in Dresden eine Hauslehrerstelle
vermittelte. Als Pietist war Arnold nunmehr eingebunden in ein soziales
Kontaktsystem, dessen Glieder sich iiber die gesellschaftlichen Unterschiede
hinweg als Briider und Schwestern bezeichneten und in dem Bewusstsein
lebten, sich von der Welt und den lauen Gelegenheitschristen der Kirche zu
unterscheiden.'® Etwas spiter als Spener und August Hermann Francke
gelangte dann auch Arnold nach Kurbrandenburg und erhielt aufgrund von
Franckes Bekanntschaft mit dem Quedlinburger Hofdiakon Johann Heinrich
Sprégel im Jahre 1693 dort eine Hauslehrerstelle.'” Sie lie ihm die Zeit zu
intensiven kirchenhistorischen Studien. In einer von Christian Thomasius
herausgegebenen Zeitschrift, die sich fir konfessionelle Toleranz und gegen
orthodoxe Verketzerungen stark machte, brachte er eine kurze Abhandlung
heraus, die: ,Von dem Bruder- und Schwesternamen der ersten Christen’
handelte und in der er aus dem Neuen Testament und den Kirchenvétern das
Bild einer aus der geistlichen Wiedergeburt gebildeten Gemeinschaft
zeichnete.'® Vieles davon fand Eingang in sein erstes groRes Werk von
1696 mit dem Titel: ,Erste Liebe der Gemeinen, das ist wahre Abbildung der
ersten Christen nach ihrem lebendigen Glauben und heiligen Leben’.'” Im
selben Jahr verdffentlichte er auRerdem eine deutsche Ubersetzung mit
Kommentar zu den 50 geistlichen Homilien des Macarios.'®

13 vgl. Goeters, Gottfried Arnolds Anschauungen (wie Anm. 10), 2421f.

14 ygl. Martin Scharfe, Die Religion des Volkes. Kleine Kultur- und Sozialgeschichte
des Pietismus, Giitersloh 1980.

15 ygl. Martin Schulz, Johann Heinrich Sprégel und die pietistische Bewegung in
Quedlinburg, Diss. masch. Halle 1974.

16 yol. dazu auch Goeters, Gottfried Arnolds Anschauungen (wie Anm. 10), 245.

7 Der vollstindige Titel lautet: Die Erste Liebe. Das ist: Wahre Abbildung Der Ersten
Christen nach ihrem Lebendigen Glauben und Heiligen Leben, Aus der altesten und
bewahrtesten Kirchen-Scribenten eigenen Zeugnissen, Exempeln und Reden, nach der
Wahrheit der Ersten einigen Christlichen Religion, allen Liebhabern der Historischen
Wahrheit, und sonderlich der Antiquitét, als einer ntitzlichen Kirchen-Historie, treulich
und unparteyisch entworfen: Worinnen zugleich des Hn William Cave Erstes
Christenthum nach Nothdurft erldutert wird, Frankfurt/M. 1696.

18 priedrich Wilhelm Kantzenbach, Gottfried Arnolds Weg zur Kirchen- und
Ketzerhistorie 1699, in: Jahrbuch der hessischen kirchengeschichtlichen Vereinigung
26 (1975), 207-241.
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II. Die Erste Liebe

In vielerlei Hinsicht ist dieses Werk, das Arnold einem groferen Publikum
bekannt machen sollte und ihm die GieBener Professur einbrachte, der
entscheidende Schliissel zu Arnolds Kirchenverstindnis und zu seiner
Kirchenkritik.'® Arnold setzte sich in der Ersten Liebe mit der Darstellung
des seinerzeit beriihmten englischen Patristikers William Cave auseinander,
die unter dem Titel: ,Erstes Christentum oder Gottesdienst der alten Christen
in den ersten Zeiten des Evangelii’ im Jahre 1694 in deutscher Ubersetzung
erschien. Insbesondere Caves Auffassung von einer weitgehenden Uberein-
stimmung der anglikanischen Kirche mit der alten Kirche, die Cave aber
durchaus auch als Vorbild und kritische Reforminstanz sehen wollte,*’
widersprach Arnold mit der Ersten Liebe ganz entschieden.?! Das sollte sich
vor allem im abschlieSenden VIIL. Buch bei der Bewertung des konstantini-
schen Zeitalters zeigen.

Keineswegs aber war die Erste Liebe nur als eine wissenschaftliche
Abhandlung iiber das friithe Christentum gedacht, sondern zuallererst als
eine dringliche Mahnung an alle Wiedergeborenen, gemaf3 Apk. 2,4 an ihrem
urspriinglichen Glaubenseifer, das heif3t an ihrer ersten Liebe festzuhalten und
dementsprechend nun auch die Werke des Glaubens zu tun.*? Nicht von
ungefdhr nannte Arnold sein Werk bereits im Titel ausdriicklich auch eine
niitzliche und unparteiische Kirchenhistorie’. Mit ihr wandte er sich an die
Wiedergeborenen seiner eigenen Zeit und bezeichnete sie in der Tradition des
kirchenkritischen Spiritualismus®* als die unparteiischen Christen, die durch
ihre neue Geburt den konfessionellen Parteiungen entrissen und somit wieder
zur ersten Liebe zurtickgebracht werden sollten. Es ging Arnold mit der Ersten
Liebe um nichts weniger als die ,Herwiederbringung’ des gottlichen Eben-
bildes und die Vereinigung mit Gott. Fiir diese Wiedergeborenen sollte seine
unparteiische Kirchenhistorie von Nutzen sein:

' Sowohl fiir Dérries, Geist und Geschichte (wie Anm. 7), als auch fiir Goeters,
Gottfried Arnolds Anschauungen (wie Anm. 10), 246ff., zeugt die Erste Liebe davon,
dass sich Arnold in dieser Zeit noch in den Bahnen des kirchlichen Pietismus bewegte.
Biichsel, Gottfried Arnold (wie Anm. 10), 74, bemerkt, bis zur radikalen Antithese
gegentiber der zeitgendossischen Kirche sei es nicht mehr weit.

% Biichsel, Gottfried Arnold (wie Anm. 10), 211, vermutet hier eine Gemeinsamkeit
zwischen Arnold und Cave. Vgl. aber Kantzenbach, Gottiried Arnolds Weg (wie Anm.
18), 216ff.

2! Goeters, Gottfried Arnolds Anschauungen (wie Anm. 10), 246.

** Die Ausrichtung auf das Tun betont auch Andreas Urs Sommer, Geschichte und
Praxis bei Gottfried Arnold, in: ZRGG 54 (2002), 210-243, der jedoch die religios
motivierten Mahnungen nicht ernst nimmt und in Arnold lediglich einen auch fiir seine
Zeit riickstandigen Historiker sieht.

2 Vgl. auch Wallmann, Pietismus (wie Anm. 1), 93, der sich jedoch nur auf die
JUnparteiische Kirchen- und Ketzerhistorie’ bezieht: ,Arnold geht mit seiner Kirchen-
und Ketzerhistorie’ bewuRt ins Lager des unkirchlichen mystischen Spiritualismus”.
~Ain recht unpartyisch biichlin [...] in yetzigem zwispallt des glaubens* verfaRte bereits
Casper von Schwenckfeld (CSchw 1V,216). Vgl. auch Gerhard Maron, Individualismus
und Gemeinschaft bei Casper von Schwenckield. Seine Theologie, dargestellt mit
besonderer Ausrichtung auf seinen Kirchenbegriff, Stuttgart 1961, 134-138.
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_Sotretet nun heran / ihr Kinder der Wahrheit / und héret die Stimme der Apostel / und
ihrer treuen Nachfolger: Horet und mercket ihre Reden / spiegelt euch in ihren
Exempeln / verwundert euch iiber ihren lauteren Bekéantnissen! Es kan alles Euer seyn
/ wenn ihr nur wollet; denn ihr seyd Glieder eines Leibes”.>*
Arnold wollte, dass sich die wiedergeborenen Leser des ausgehenden 17.
Jahrhunderts im Spiegel der ersten Christen betrachteten und ihr eigenes
Leben priiften, um daraus den Willen Gottes zu erkennen.?’ Der Glaube und
das Leben der ersten Christen konnte deshalb die Funktion eines Spiegels
iibernehmen, weil sich in der Gesamtheit der ersten Christen wiederum ,des
HErrn Klarheit“ selbst spiegelte.”® Fiir Arnold bedeutete das, zu einem
lebendigen Abbild Christi zu werden und ein Glied an seinem Leib®” zu bilden,
verbunden mit der Zeugnisgabe wider die allgegenwartigen Heuchler und der
Bereitschaft zum Leiden:

Wer will sonst wider die Heuchler und Kinder der Finsternis zeugen / wenn Ihr nicht
treu bleibet bis in den Tod? So laBet uns nun die Zeichen dieser Zeit wol urtheilen / und
keiner Leiden schamen / daB ein jedes Glied erstatte an seinem Fleisch / was noch tibrig
ist von den Triibsahlen Christi / damit sein Leib desto eher vollendet werde*.?®

Die Darstellung des Lebens und Glaubens der frithen Christen richtete sich
demnach nicht nur gegen jede konfessionelle Selbstrechtfertigung, und sie
diente auch nicht nur als Vorbild fiir ein kirchliches Reformprogramm. A
vVielmehr sah Arnold in ihr so etwas wie eine Illustration oder eben die
Abbildung der notwendig unparteiischen ,lebendige(n) Gliedmafien der
unsichtbaren heiligen Gemeine Jesu Christi“.*°

So verwundert es nicht, dass die Erste Liebe das Bild der Christen in den
ersten drei Jahrhunderten nach ihrer frommen Lebenspraxis und ,Gottseelig-

24 Erste Liebe (EL) Zuschrift, zitiert nach: Hans Schneider (Hg.), Gottiried Arnold: Die
Erste Liebe, Leipzig 2002, 6,24-28.

25 gy, Zuschrift, 6,15-19: ,Euch allen / die Thr aus GOTT wahrhafftig geboren seyd /
und die Welt noch durch den Glauben wircklich {iberwindet / stellet dieses Zeugnis eine
gantze Wolcke oder Schaar der Ersten Christen vor eure Augen. Ihr sollet priifen / und
nach der Priifung erkennen / was da sey des Herren Wille an seine Gemeine / die in
dieser Zeit lebet”. Die Funktion eines Spiegels beschreibt auch Kantzenbach, Gottfried
Arnolds Weg (wie Anm. 18), 218.

26 BL Zuschrift, 7,191.

27 giir Arnold spielte die Vorstellung der Gliedschaft am Leib Christi bereits in der
Ersten Liebe eine entscheidende Rolle, er entdeckte sie nicht erst in seiner Spatzeit wie
Biichsel, Gottfried Arnold (wie Anm. 10), 175{f. annimmt.

28 BL Zuschrift, 7,30-35.

29 g4 entgegnete etwa Spener auf mogliche Einwande gegen sein Reformprogramm
mit dem Verweis auf die ersten Christen: ,Wolte man auch dieses vor unmiiglich halten /
so fithre ich dessen ein Exempel an / was deroselben miiglich gewesen / seye nicht
blosserdings unmiiglich. Es bezeugen aber die Kirchen-historien / daBR die erste
Christliche Kirche in einem solchen seligen stande gestanden / daf man die Christen
ins gemein an ihrem gottseligen leben gekant / und von anderen leuten unterschieden
hab*. Vgl. Philipp Jacob Spener, Pia desideria, hg. von Kurt Aland, Berlin 1964, 49,6-11.

30 gL Uberschrift der Zuschrift, 6,3-7.
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keit’ entsprechend dem Muster der pietistischen Lebenspflichten entwirft.*!
Nach den Pflichten gegentiber Gott (I) folgen die Pflichten gegeniiber den
anderen (III), gegeniiber sich selbst (IV) und schlieBlich gegentiber den
Gottlosen (V). Dagegen handelt das sehr lange und materialreiche VIII. Kapitel
,Von dem Verfall des Christentums, vornehmlich unter und nach Constantino
Magno von der ersten Lauterkeit”. In konstantinischer Zeit, die nach Arnolds
Verstindnis die entscheidende Wende in der Kirchengeschichte markiert,>*
treten die unsichtbare Gemeinschaft der wahren Christen und die auf
Institutionen und Hierarchien aufgebaute sichtbar verfasste Kirche immer
starker auseinander, bis beide zu unvereinbaren Gegensatzen werden. In der
ersten Abbildung der Gemeinschaft der durch den Geist Wiedergeborenen
herrschte urspriinglich noch Gleichheit; auch die absolute Gleichheit
zwischen Frauen und Mannern.>® Hier gab es noch keine verbindlichen
Satzungen und Institutionen, durch die man versucht hétte, die Gottesfurcht,
die nach Arnold Auffassung im Inneren des Menschen wohnen soll,
herbeizuzwingen.>* Weil Kirchensatzungen und Bekenntnisse die christliche
Freiheit toten, die Einfalt des Glaubens zerstoren und damit geradezu
zwangsldufig eine VerduBerlichung bewirken, indem sie Uneinigkeit und
Streit provozieren,>® vertrauten die ersten Christen noch ganz allein auf die
Schrift.”® Dementsprechend predigten und belehrten ihre Lehrer die noch
nicht Bekehrten und die Schwachen.’” Doch mit der Umwandlung in ein
institutionalisiertes Amt*® und weil die spiteren Lehrer fiir sich allein
beanspruchten, Geistliche zu sein, entstand die ,Clerisey’, mit der dann unter
dulerer Prachtentfaltung und imposanten Kirchenbauten der reiende
Verfall in der Kirche einsetzte.>® In der Reichskirche gewannen ausgerechnet
diejenigen die Oberhand, die bei den ersten Christen noch Ketzer genannt
worden waren, weil sie Menschensatzungen iiber Gottes Gebote gestellt und
vergessen hatten, selbst danach zu leben. Diese erkldarten dann die nach der
Wahrheit und Liebe handelnden Christen schlieBlich ihrerseits zu Ketzern.*
Doch viele der von der ,Clerisey’ zu Ketzern gemachten Glaubigen waren: ,
durch den Heiligen Geist aus dem unbetriiglichen Wort Gottes auf eine Gottliche Art
tiberzeuget, dal der gegenwartige Zustand der Kirchen, und sonderlich ihrer Lehrer,

1 vgl. Philipp Jacob Spener, Die evangelischen Lebens — Pflichten ..., Frankfurt/M.
1692 (Nachdruck: Spener, Schriften III, 1-2, Hildesheim 1992).
** vgl. Wilhelm Kahle, Uber den Begriff ,Ende des konstantinischen Zeitalters’, in
ZRGG 17 (1965), 206-234.
f” EL IL 6 handelt: Von denen Christlichen Weibs=Personen in den ersten Gemeinen,
84ff.
>4 L VII,2,9.
® EL VIII,20,8. Das gesamte Kapitel 20 handelt von den Auswirkungen solcher
Sal}zungen, zu denen Arnold insbesondere die Bekenntnisse rechnet.
¢ EL VIII,20,10.
Vgl. Biichsel, Gottfried Arnold (wie Anm. 10), 70.
BEEVILT.
Vgl. Kantzenbach, Gottfried Arnolds Weg (wie Anm. 18), 227.
EL VIII, 21ff.
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weder mit dem Gottlichen offenbahrten Willen noch mit den ersten Gemeinen im
geringsten iiberein kommen il

Diese Gemeine der eigentlichen Christen wurde nun nicht mehr, wie noch
in ihrer ersten Zeit, von den Heiden, sondern von der abgefallenen
Klerikerkirche verfolgt und , ... zu ihrem Wahn- und Heuchelglauben“**
gezwungen.

Als ein besonders wichtiger Gewadhrsmann dieser eigentlichen Christen galt
Arnold der schon von Johann Arndt in den vier Biichern vom wahren
Christentum®?® hervorgehobene Macarios der Agypter*?, der nach Arnolds
Ansicht ein Schiiler des ersten Ménchs Antonius war und um das Jahr 340 in
der Einsamkeit lebte.*® Die 50 geistlichen Homilien des Macarios, die Arnold
im selben Jahr wie die Erste Liebe herausbrachte*¢, bildeten fiir ihn die
notwendige und gleichsam auf das Innere gewendete Ergdnzung zu seiner
historisch ausgerichteten Darstellung in der Ersten Liebe: ,(Macarios) gehet
stracks auf die Ubung des wahren Christenthurms, und treibet an statt des Wahn- und
Schein-Glaubens / der nur viel Streitens und Disputierens erreget, den wahren
lebendigen Glauben an den Nahmen des Sohnes GOTTes*.*”

Schon Arnolds erstem Hauptwerk, seiner gleichsam ersten unparteiischen
Kirchenhistorie der Ersten Liebe von 1696, liegt demnach ein ausschlief8lich
spiritualistischer Kirchenbegriff zugrunde, der das wahre und von aufen her
unerkennbare Christentum in der inneren Wiedergewinnung der verlorenen
Gottebenbildlichkeit als ein Glied am Leib Christi sieht. Untrennbar damit
verkniipft war eine radikale Kritik an jedem nur duRerlichen Kirchentum, das
somit fast zwangsliufig in Widerspruch zu diesem wahren innerlichen
Christentum geraten musste. Hier finden sich bereits in nuce samtliche
Grundgedanken seines nur wenige Jahre spater abgefassten und nunmehr
chromilggisch durchgearbeiteten zweiten kirchengeschichtlichen Haupt-
werks.

41 g1 VIII,18,20.

42 FL VII,24,16.

43 vgl. auch Hans Schneider, Johann Arndt und die makarianischen Homilien, in:
Werner Strothmann (Hg.), Makarios-Symposion iiber das Bose, Wiesbaden 1983,
186-222.

“4 vgl. Emst Benz, Die protestantische Thebais. Zur Nachwirkung Makarios des
Agypters im Protestantismus des 17. und 18. Jahrhunderts in Europa und Amerika,
Wiesbaden 1963.

5 EL Vorbericht, 35,4f.

46 pes Heiligen Macarii Homilien, Oder geistliche Reden, Um das Jahr Christi CCXL
gehalten, Anjetzo ihrer Vortrefflichkeit wegen zum ersten mahl Ins Teutsche tibersetzt,
Und Nebenst einer Erinnerung vom Brauch und MiRbrauch boser Exempel, Angefertiget
Von Gottfried Arnold, Leipzig 1696.

47 Vorwort zur ersten Auflage § 11.

48 Biichsel, Gottfried Arnold (wie Anm. 10), 46ff., riickt die Erste Liebe zwar deutlich
an die Unparteiische Kirchen- und Ketzerhistorie heran, hélt aber dennoch einen
graduellen Unterschied fest.
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II1. Die ,Unparteiische Kirchen- und Ketzerhistorie’

Dass sich Arnold schon sehr bald nach der Ersten Liebe mit dem Plan zu einer
,Unparteiischen Kirchen- und Ketzerhistorie’ trug, erfahren wir aus einem auf
den 30. 10. 1696 datierten Brief von Johannes Andreas Schilling an Friedrich
Breckling. Schilling informierte Breckling dartiber, dass Arnold eine Kirchen-
historie geschrieben habe, , [...] welche wegen ihrer Unparteilichkeit und
Entdeckungen der greulichen Klerikats-Intrigen” hochgeschatzt wurde, und
kiindigte Breckling an, dass Arnold bald ein weiteres Werk verfassen wolle,
,darinnen sonderlich die alte und neue Ketzermacherei historice und
griindlich wird vorgestellt werden*.*®

Dieser Brief zeigt, wie effizient die pietistischen Kontaktsysteme funktion-
ierten, uiber die man sich untereinander auf jiingst erschienene Biicher
aufmerksam machte.’® Er ldsst gleichzeitig erkennen, wofiir sich Arnolds
Leser besonders interessierten. Man wollte, so beschrieb es auch Arnold selbst
in der Vorrede, nun , [...] das gegenbild [...] der falschen verderbten
Christen”, das in der Ersten Liebe aus Zeit- und Platzgriinden nur sehr kurz
abgehandelt worden war, genauer dargestellt bekommen.”' Arnold hatte das
Material nach eigenen Angaben schon seit langer Zeit gesammelt und zum
groRen Teil parat liegen und lieR sich offenbar bereitwillig dazu iiberreden.>?
Seiner ,Unparteiischen Kirchen- und Ketzerhistorie’ liegt also keine neue oder
ganz andere Idee zugrunde,’” sie versteht sich vielmehr als die konsequente
Entfaltung eines Aspekts der Ersten Liebe. Neben das dort gezeichnete Abbild
des wahren Christentums der ersten Christen tritt nun das Gegenbild der
falschen Christen, insbesondere ihrer Klerikatsintrigen und ihrer fortgesetzten
Ketzermacherei,>* die Arnold jetzt durch die gesamte Kirchengeschichte und
bis in seine unmittelbare Gegenwart hinein verfolgt.>”

In der Vorrede verweist Arnold ausdriicklich auf die Erste Liebe’® und
erlautert noch einmal sein Konzept von der Unparteilichkeit. Nur wer sich
durch den gottlichen Geist erneuern lasse, bleibe nicht lidnger in den
allgegenwartigen Parteilichkeiten stecken und kénne durch die ,duerlichen
Dinge’ hindurch auf den ,Grund und Ursprung’ sehen.’” Doch habe die
Beschiftigung mit der Kirchengeschichte leider immer wieder gezeigt, dass
diejenigen in der Kirche, “welche lust zu zancken haben, und iiber dem oder

*? ygl. Schneider, Gottfried Arnold in GieRBen (wie Anm. 6), 295f.

% Vgl. zur radikalpietistischen Buchproduktion und Verbreitung insbesondere
Schrader, Literaturproduktion (wie Anm. 1), 108ff.

°! KKH I, Vorrede 8.

** KKH I, Vorrede 8. Vgl. auch Biichsel, Gottfried Arnold (wie Anm. 10), 77.

*? Kantzenbach, Gottfried Arnolds Weg (wie Anm. 18), 235, formuliert tiberspitzt:
~Arnold fithrte einfach die ,Abbildung’ weiter und baute das VIII. Buch fiir die
Kirchengeschichte bis zum Jahre 1688 aus”.

** Vgl. dazu auch ausfiihrlich Wolfgang Bienert, Ketzer oder Wahrheitszeuge. Zum
Ketzerbegriff Gottfried Arnolds, in: ZKG 88 (1977), 230-246.

>* Vagl. zur Kritik an diesem Vorgehen auch Goeters, Gottiried Arnolds Anschauungen
(wie Anm. 10), 249f.

¢ KKH I, Vorrede 7.

>7 KKH I; Vorrede 38. Vgl. auch Biichsel, Gottfried Arnold (wie Anm. 10), 80f.
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jenem lehr-punkt einen streit erheben mochten”’®, nicht abgenommen,

sondern im Gegenteil stindig zahlreicher geworden seien.”” Man ware
deshalb zwar sehr froh, wenn man eine Kirche fande, die sich allein auf die
Schrift und die Kirchenviter beriefe.®® , Allein es ist, leider! offenbar gnug, wie
in der that und warheit keine dergleichen noch zur zeit gewiesen werden
kénne”.®!

In den gegenwartigen Kirchen wirke ganz offenbar noch immer der
Einbruch der weltlichen Eitelkeiten fort, der spétestens mit dem vierten
Jahrhundert dazu gefiihrt habe, dass die urspriingliche geistgewirkte Einheit
der Christen verloren gegangen und statt dessen Gezidnke, Disputieren,
Uneinigkeit, Schmahen und Listern iiberhand genommen habe.®* Arnold
stellt fest, dass bald ein jeder verketzert wurde, ,der nur ein wenig noch sein
Christenthum mit ernst gefithret, und dabey wider die eingerissenen
heucheleyen und verderbniis gezeuget, oder sich der welt entzogen gehabt.®

Verstindige und gottsuchende Gemiiter, so fasste Arnold im Jahre 1699 die
ersten beiden Biicher zusammen®?, diirften in der ,Kirchen- und Ketzerhisto-
rie’, trotz allem duBerlichen Ruhm und Glanz der Kirche, auf das schier
unaussprechliche und langwierige Elend des Christentums aufmerksam
geworden sein. Gerade der Verlust der urspriinglichen Einheit, die sich
stindig fortschreibenden Parteiungen, die Zerspaltung und Zersplitterung
zeigten dem Leser in aller Deutlichkeit, dass es sich hier kaum noch um die
wahre Kirche handeln kénnte.®’ Diese sei vielmehr vollkommen unsichtbar
und, [...] nach der Theologen lehre nicht an eine gewisse sichtbare societdt gebunden,
sondern durch die gantze welt unter allen volckern und gemeinden verstecket, und
zerstreuet*.%® Fiir Arnold standen sich nunmehr die wahre reine Gemeinde
Christi und die falsche abgefallene Kirche unversohnlich gegeniiber; kein
wahres Glied Christi mochte etwas mit dieser abgefallenen Kirche zu schaffen
haben,®’ die letztlich nichts anderes als die erklarte Feindin der Gottseligen
sein kann:®® ,Selig ist, der sich an Christo nicht drgert, wie er allen menschlichen

58 KKH I, Vorrede 13.

59 KKH I, Vorrede 14. Arnold sieht hier noch immer ganze Armeen von Gelehrten in
der ganzen Welt mit verderblichen Streitigkeiten beschaftigt.

60 KKH I, Vorrede 19 mit Heinrich Hammondi. Vgl. dazu auch Biichsel, Gottfried
Arnold (wie Anm. 1), 110f.

1 KKH I, Vorrede 20.
vgl.z. B. die knappe Zusammenfassung dieses Sachverhalts in KKH 1,3,5.
63 KKH 1,4,8,61.
Dagegen nimmt Biichsel, Gottfried Arnold (wie Anm. 1), 110ff., einen deutlichen
Wandel zwischen der Vorrede und dem Beschluss der ersten beiden Teile der KKH an.
Weil er vermutet, Arnolds in der Ersten Liebe geduBerte Hoffnung auf eine
grundlegende Veranderung der Kirchen nach dem Vorbild der ersten Christen sei
enttiuscht worden, muss er von einer Radikalisierung der Verfallsidee im Verlauf der
Arbeit an der KKH ausgehen. Diese These kann er jedoch nur dadurch stiitzen, dass er
die Aussagen der Vorrede verharmlosend darstellt.

5 KKH II, BeschluR 2.

¢ KKH I, Vorrede 25.

7 KKH I, Vorrede 31. Diese Aussage, die sich in der angeblich so zuriickhaltend
formulierten Vorrede findet, wird von Biichsel deshalb auch gar nicht erst erwahnt.

%8 KKH I, Vorrede 52.
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eigenen wercken, meinungen, satzung, gewonheiten und gesetzen entgegen wandelt,
und damit den heuchlern ein stein des anstosses wird. Noch seliger, wann er ihn
wiirklich zum eckstein annimmt, und mit verlassung aller bauleute, die ihn bei der
gesetzlichen ceremonialistischen erbauung verworffen, auf ihn allein bauet, ruhet und
ewig gegriindet bleibet. Ein solcher soll sich an nichts stossen, weil kein drgernis an ihm
ist; denn er ist aus Gott selbst gebohren".69

Mit der ,Unparteiischen Kirchen- und Ketzerhistorie’ hat Arnold die
Konsequenzen seines in der Ersten Liebe vorgezeichneten Kirchenverstand-
nisses gezogen und nunmehr auch die sichtbaren Kirchen seiner Zeit rundum
abgelehnt. Er war sich dariiber im Klaren, dass er sich damit verhasst machte
und vielen zuwider sein wiirde.”® Und dennoch erschien ihm die Aufgabe, ,
[...] das gegenbild [...] der falschen verderbten Christen” in aller Deutlichkeit
zu zeichnen, auRerordentlich wichtig und zur Rettung der Seelen dringend
geboten: ,Dann, wann von allen seiten her mit vollem halse geruffen wird:
Sehet, hier ist Christus, da ist Christus! Sehet, er ist in dieser kirche, oder schule, in der
oder jener predigt, oder iibung, in diesem collegio, oder kammer= und hauB=ver-
sammlung, bey der oder jener person ist er allein! so folget ein hertz, das Christum
wahrhaftig kennet, nicht sl

In simtlichen Kirchen und Vereinigungen, die Christus allein fiir sich
beanspruchen, zeige sich letztlich nichts anderes als der ganze Baum des
Irrtums des falschen Christentums, der aus der ,bitteren wurtzel der eigenen
liebe und ehre”’? gewachsen und nur dazu geeignet sei, andere Menschen von
Christus abzubringen. Aus diesen Sitzen spricht Arnolds tiefe Enttduschung
iiber pietistische Collegien und Hausversammlungen und iiber angesehene
GroRen der pietistischen Reformbewegung, die ,unter einigem schein der warheit
und gottseligkeit, dannoch Christum um haB und hadders willen in eigener erhebung
disputiren, verketzern, und in verwerffung des allgemeinen unpartheyischen meisters
gepredigt haben, oder noch predigen”.”> Auch sie haben die Gutgldubigkeit
anderer Menschen ausgenutzt und haben Seelen gefangen, indem sie
Gewissenszwang ausgelibt und andere zu Ketzern gemacht haben.”* Als
einzig gangbaren Weg fiir einen wahren Christen erschien es Arnold deshalb,
sich von allen menschlichen Satzungen gewaltsam loszureiBen’” und die
Bauleute der unterschiedlichen Meinungen zu verlassen:”® ,Sobleibet demnach
aus allen vorstehenden erzehlungen dieses der beste vortheil, dal3 unser gemiith von
allem, was Christum zertheilen, oder nur stiickweise anpreisen oder vortragen, oder

% KKH I, Vorrede 46.
KKH I, Vorrede 39.
KKH II, Beschluf$ 4.
KKH II, Beschluf 6.
KKH 11, BeschluR 6. Ganz dhnlich dulert sich Arnold auch in KKH IV, Beschlul3 18.
Ebd. Vgl. auch den 15. Vers aus Babels Grablied:
»Ihr sonderlich, die ihr wollt viel bekehren,
seht, dal® nur erst in euch gantz babel bricht,
und heuchelt nicht*.
7 KKH 11, BeschluR 6.
76 KKH I, Vorrede 53. Diese zweifellos radikale Aussage Arnolds, auszugehen und sich
abzusondern, wird von Biichsel, Gottfried Arnold (wie Anm. 10), 110f., so gedeutet, als
ware lediglich ein Hinausgehen aus der Kirche, in die man hineingeboren wurde, gemeint.
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auch an sich und seine lehre allein binden will, ernstlich fliehe, und sein aug und ohr
eintzig und allein gegen Christi warhafftige gestalt und stimme frey offen behalte*.””

Fiir die wahren Christen blieb also nur die Separation, die radikale
Trennung von allem Unreinen! Geméf der Erkenntnis, dass die Kirche ,, ...
dem wahren Christenthum hinderlich und von denen ersten reinen
versammlungen gantz entfernet ist“’®, legte Arnold den Adressaten der
Kirchen- und Ketzerhistorie mit Bezug auf 2. Kor. 6,17 nahe, keinen Teil mehr
an diesen Heuchlern und Gottlosen zu haben, sondern auszugehen und sich
abzusondern und nichts Unreines mehr anzuriihren.”” Arnold selbst war auf
diesem Weg vorangegangen und hatte unter anderem mit Berufung auf die
genannte Korintherstelle den Verzicht auf sein GieRener Professorenamt
erklirt.®° Entsprechend fiigte er in der zweiten Auflage des Macarios von 1699
zu dessen Geistlichen Homilien noch die ihm dieser Situation angemessen
erscheinende Rechtfertigungsschrift des Gregor von Nazianz hinzu: ,warum
er von seinem Lehramt hinweg gegangen“.®' Wie diese Eremiten, die einstaus
der zu weltférmig gewordenen Kirche in die Wiiste geflohen waren, um dort
das wahre Christentum leben zu kénnen, so sollen auch die gegenwartigen
Christen aus Sodom und Babel ausgehen, um sich ganz fiir Christus frei und
offen zu halten und auf diese Weise ihre Seelen zu retten.®?

SchlieRlich driangte die Zeit! Wie viele seiner Zeitgenossen hieltauch Arnold
die Entscheidung zwischen Christus und Belial fiir dringend geboten. Denn die
bereits in der Ersten Liebe angesprochenen Zeichen der Zeit®* deuteten auf
den unmittelbar bevorstehenden Anbruch des Tausendjdhrigen Reiches hin,
den viele bereits fiir das Jahr 1700 erwarteten.?* Die spektakuldren Amts-
enthebungen des pietistischen Theologieprofessors Heinrich Horch und des
Hofpredigers Johann Henrich Reitz in der Grafschaft Solms — Braunfels in der

77 KKH 11, BeschluR 5.

78 Offenhertzige Bekintnis welche Bey unlédngst geschehener Verlassung eines
Academischen Amtes abgeleget worden, 0.0. 1699, Abschnitt 36, vgl. dazu auch
Biichsel, Gottfried Arnold (wie Anm. 10), 110.

7% KKH 1, Vorrede 53. Da fiir Arnold die falsche Kirche an die Stelle der Heiden
getreten ist, erscheint es keineswegs erstaunlich, wie Biichsel, Gottiried Arnold (wie
Anm. 10), 96, meint, sondern ganz und gar konsequent, wenn er 2. Kor. 6,17 nunmehr
auf die Absonderung von den falschen Christen bezieht.

80 ygl. auch Biichsel, Gottfried Arnold (wie Anm. 10), 109.

81 vgl. dazu Schneider, Gottfried Arnold in GieRen (wie Anm. 6), 291.

82 yal. auch Benz, protestantische Thebais (wie Anm. 44), 14, der auf die Erlduterung
des Titelkupfers der zweiten Auflage hinweist:

,Drum flieh aus Sodom aus, O Mensch, mit deinem Sinn,

sollts auch durch Tod und Pein / ohn Wort und Schein geschehen;
Und glaube / du hast Sieg und Leben zum Gewinn,

Du wirst dich bey der Schaar der Alten Christen sehen!”

33 1m Jahre 1698 erschien eine Schrift Arnolds mit dem viel sagenden Titel: Die
Zeichen dieser Zeit / Bey dem Anfang der instehenden Triibsalen / Erwogen von Einem /
der damit Gute Absichten hat, Aschersleben 1698 Hinter den ,Guten Absichten’ verbirgt
sich das Kryptogramm fiir Gottfried Arnold. Auf diese Schrift hat bereits Goeters,
Gottfried Arnolds Anschauungen (wie Anm. 10), 252f., aufmerksam gemacht.

84 ygl. zu den gesteigerten endzeitlichen Erwartungen in den 1690iger Jahren unter
dem Einfluss der englischen Philadelphier auch Hans Schneider, Der radikale Pietismus
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Nihe von GielRen bestdtigten Arnold offenbar darin, dass in den Kirchen-
tiimern Belial regiere. Angesichts des sich zuspitzenden Kampfes miisse man
aus ithnen ausgehen, um sich auf das Kommende vorbereiten zu kénnen:®
,und nun nahet die zeit auch herbey, daR sich auch wiirklich alle scheidung und
trennung nach einander verlieren, alle menschen=namen und parteyen verschwinden,
und alle creaturen in ihr urspriingliches allerseligstes eins, durch die herwieder-
bringung aller dinge, als in ein unergriindliches meer der ewigen liebe, die Gott selber
wesentlich ist, hinein gezogen werden soll, auf daR® Gott sey alles in allem!“5¢
Schon sehr bald, davon war Arnold iiberzeugt, wird Gott selbst die
gegenwartige Parteilichkeit beenden und die urspriingliche Unparteilichkeit
wieder herauffithren. Die Leser der ,Unparteiischen Kirchen- und Ketzer-
historie’ werden dementsprechend aufgefordert, sich von allen AuRerlich-
keiten loszumachen und ihren Geist allein in Gott einzusenken und einzig die
innere Verbindung mit Christus zu suchen.®” Diesem Anliegen dient nun auch
der dritte und vierte Teil der ,Kirchen- und Ketzerhistorie’, in dem einzelne
vorbildliche Christen®® des 16. und 17. Jahrhunderts vorgestellt werden,® die
diesem Beispiel gefolgt sind und sich von allen in dieser Zeit bestehenden
Kirchen und Sekten innerlich frei gehalten haben.”® Mit der ,Erklirung vom
gemeinen Secten-wesen, Kirchen- und Abendmahlgehen’ aus dem gleichen
Jahr”! rechtfertigte er seinen eigenen Riickzug aus der gegenwirtigen Kirche,

im 17. Jahrhundert, in: Martin Brecht (Hg.), Geschichte des Pietismus I. Der Pietismus
vom siebzehnten bis zum frithen achtzehnten Jahrhundert, Géttingen 1993, 391-437,
hier 405ff. Bei Sommer, Geschichte (wie Anm. 22), 229 wird Arnolds religiise
Endzeiterwartung tiberheblich abgekanzelt: ,Er scheint von seinem religiosen Stand-
punkt aus so etwas wie eine (iibrigens durchaus auch apokalyptisch inspirierte)
Fundamentalopposition gegen alle Institutionen anzetteln zu wollen. Ausgeprigten
Realitdtssinn wird man ihm dabei nur bescheinigen, wenn man mit ihm {iberzeugt ist,
alles Irdische habe im Dienst der christlichen Religion zu stehen”.

% vgl. Schneider, Gottfried Arnold in GieBen (wie Anm. 6), 286f.

86 KKH I, BeschluB 9. Vgl. auch Biichsel, Gottfried Arnold (wie Anm. 10), 101, der
allerdings die Bedeutung dieser Stelle nicht deutlich genug akzentuiert und nur sehr
allgemein von eschatologischen Vorstellungen spricht.

8 KKH 11, BeschluR 9. Arnold wollte aber ganz offenbar keinesfalls dazu aufrufen,
tatig an dieser ,Wende’ mitzuwirken. Auch in Babels Grablied, vgl. Biichsel, Gottfried
Arnold (wie Anm. 10), 138, mahnt er abschlieBend mit dem Hinweis, dass Gott die
Schuld Babels schon finden werde, zur Geduld.

* Das Grundmotiv, einzelne ,Zeugen der Wahrheit’ zu benennen, hat Amnold von
Flacius tibernommen und fiir seine Zwecke weiter ausgebaut, vgl. auch Goeters,
Gottfried Arnolds Anschauungen (wie Anm. 10), 255. Arnold modifizierte insbesondere
den von Friedrich Breckling ausgearbeiteten Catalogus testium veritatis post Lutherum .

8 vgl. zu Arnolds Interesse an Mystikern wie Molinos auch Hanspeter Marti, Der
Seelenfrieden der Stillen im Lande. Quietistische Mystik und radikaler Pietismus — das
Beispiel Gottfried Arnolds, in: Hartmut Lehmann (Hg.), Jansenismus, Quietismus,
Pietismus, Géttingen 2002, 92-105.

*% KKH IV, BeschluR 19. Den Abschluss des IIL Teils bilden die endzeitlichen Visionen
der Prophetin Anna Vetter. Vgl. zu ihr und ihren Visionen auch Martin Stern, Die
Visionen der Anna Vetter, in: PuN 18 (1992), 80-94.

! vgl. auch Biichsel, Gottlried Arnold (wie Anm. 10), 112f.
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der darin zum Ausdruck kam, dass er sich als ein Wiedergeborener weigerte,
sonntags in der Kirche zu erscheinen und zum Abendmahl zu gehen. Die
Sehnsucht nach der innerlichen Einheit mit Christus bediirfe keiner duler-
lichen Formen und menschlichen Satzungen.’® Doch sei es keineswegs sein
Anliegen, und das betonte Arnold mit allem Nachdruck, nunmehr ,einen
eigenen anhang zu machen” und eine Sekte abseits der sichtbaren Kirche zu
griinden, was er auch in einem kldrenden Brief an Spener ausdriicklich
hervorhob.”?

Konsequent spiritualistisch weitergedacht konnte auch das Ausgehen aus
der sichtbaren Kirche nur ein rein duRerliches Tun sein, das man nicht um
seiner selbst anstreben sollte:

,Dann ob gleich das dussere ausgehen aus dem verfallenen schutthauffen des ruinirten
tempels mit nichten stracks einen wahren jiinger Christi oder zeugen desselben
ausmachet, wie sich viele auch unter diesem schein verfithren und verfithren lassen: so
wird doch auch das kindlein so in uns muR gestalt gewinnen, gebohren werden, und
weder zu Jerusalem im tempel noch an herodis hofe, noch bey anderen ordinaren
gesetzlichen dingen gefunden, sondern bey einem unschuldigen, einféltigen, lautern,
stillen wesen des Geistes, das allein von der welt inn- und &usserlich unbefleckt

bewahret, und von GOTT késtlich erfunden wird”.”*

IV. Die spateren Jahre

Arnolds spiritualistisches Kirchenverstdndnis hatte ihn in der ,Unparteiischen
Kirchen- und Ketzerhistorie’ zu der Einsicht gefiihrt, dass auch eine Trennung
von der Kirche letztlich etwas nur AuReres sein konne, was gleichfalls ihre
Zerspaltung fordern und nichts zum Bau des inwendigen Tempels”” beitragen
kénne. Damit eriibrigte sich fiir ihn offenbar auch endgiiltig jede weitere
Auseinandersetzung, ja selbst jede weitere Beschéftigung mit dem blofs
duRerlichen Kirchentum.”® Seit dem Ende des Jahres 1700 widmete er als
einer von den Stillen im Lande®” ,unter dusserlicher gemeinschafft einer

92 ygl. Biichsel, Gottfried Arnold (wie Anm. 10), 114.

93 prklirung, Vom gemeinen Secten-wesen, Kirchen- und Abendmahl-gehen; Wie
auch Vom recht Evangl. Lehr-Amt, und recht-Christl. Freyheit: Auff veranlassung derer
von Ernest Salom. Cypriani, Vorgebrachten beschuldigungen wider seine Person
unparteyisch vorgetragen, Frankfurt 1700, Vorwort 19. Ausziige aus diesem Brief vom
31.10. 1700 finden sich in der Schaffhausener Ausgabe der KKH in Bd. III, 35f.

% KKH 1V, BeschluB 15.

% KKH IV, Beschluf 2.

96 Biichsel, Gottiried Arnold (wie Anm. 10), 73ff. und 121ff., und ders., Vom Wort
zur Tat: Die Wandlungen des radikalen Arnold. Ein Beispiel des radikalen Pietismus, in:
Gottfried Arnold (wie Anm. 6), 145-164, vermutet hier in Anlehnung an Seeberg,
Gottfried Armnold (wie Anm. 8), 8f., insofern einen Wandel, als sich Arnold von der
duReren Geschichtsschreibung verabschiedete und sich nunmehr ganz auf die wahre
Innerlichkeit konzentrierte, die er in der Praxis des Pfarramts zu verwirklichen suchte.

7 ygl. zur Auseinandersetzung um diese von Arnold haufig verwendete Bezeich-
nung auch Wallmann, Pietismus (wie Anm. 1), 101.
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grosseren partey“®® seine zahlreichen Schriften in Anlehnung an die beiden
letzten Teile der ,Unparteiischen Kirchen- und Ketzerhistorie’ der Darstellung
der innerlichen Seite des Christentums. Ahnlich wie jene duferst erfolgreiche
,Sammlung pardnetischer Lebens- und Seelenfiihrungsberichte von [...]
erweckten Geistern’®®, die Johann Henrich Reitz in seiner Historie der
Wiedergebohrenen’ zusammengestellt hatte, verfasste Arnold ,Das Leben der
Altviter’ (1700)'°°, das im folgenden Jahr durch das ,Leben der Gldubigen’
(1701) fortgefiihrt wurde.'®" Er verstand diese Sammlung ausdriicklich als
Erganzung zur ,Unparteiischen Kirchen- und Ketzerhistorie’, als ein Exempel-
buch, das nun die unparteiisch und verborgen lebenden Christen der &lteren
Zeit, insbesondere Einsiedler'®? wie Macarios beschreibt.'®> Wie sehr das
Anliegen dieser Schrift dem Anliegen der Ersten Liebe entspricht, macht der
abschlieRende Wunsch Arnolds an seine Leserschaft deutlich: ,Gott gebe einem
jeden die Gnade, zu forderst dem Ebenbilde seines Sohnes im Leiden und Leben
gleichférmig zu werden, und nach diesem vollkommensten Muster auch den Ausgang
des Wandels seiner Nachfolger zu beschauen und ihrem Glauben nachzufolgen“.m"‘

Im selben Jahr, in dem er ein Pfarramt tibernahm, ' verfasste er schlieRlich
die ,Historie und Beschreibung der mystischen Theologie’.'°® Hier lassen sich
deutliche Parallelen zur 1655 erschienenen  Theologia mystica’'®” des
Spiritualisten Christian Hoburg (1607-1675)'%® erkennen, dessen Familie
im Jahr nach seiner Vertreibung aus dem Pfarramt in Quedlinburg Aufnahme

%8 S0 in Vorwort 19 aus der genannten Erkldrung vom gemeinen Sektenwesen. Vgl.
auch den ebenfalls bereits erwidhnten Brief an Spener; KKH Bd. II, 36: ,Am
allerwenigsten werde ich mich mein lebtage von der dusseren kirchen trennen, da ich
nirgends eine bessere finde ...”.

?? ygl. Schrader, Literaturproduktion (wie Anm. 1), 13.

190 yitae Patrum oder Das Leben der Altviter und anderer Gottseeligen Personen
Auffs Neue erldutert und vermehret von Gottfried Arnold, Halle 1700. Vgl. zu den Vitae
Patrum auch Benz, Protestantische Thebais (wie Anm. 44), 21f.

101 Dag Leben der Glaubigen Oder Beschreibung solcher Gottseligen Personen welche
in denen letzten 200 Jahren sonderlich bekandt worden, ausgefertigt von Gottfried
Arnold, Halle 1701.

192 Bengz, Protestantische Thebais (wie Anm. 44), 21, nennt das ,Leben der Altviter’
geradezu eine ,... neutestamentliche, kirchengeschichtliche und systematische Apologie
des Einsiedlertums®”.

193 ygl. Biichsel, Gottfried Arnold (wie Anm. 10), 124.

104 vitae patrum c. 43, c. 38; vgl. Benz, Protestantische Thebais (wie Anm. 44), 25.

195 Arnold wurde 1702 Schlossprediger bei der verwitweten Herzogin von Sachsen-
Eisenach in Allstedt, musste diese Stellung jedoch wieder aufgeben, weil seine
Weigerung, den Eid auf die Bekenntnisschriften abzulegen, nicht akzeptiert wurde.
Vgl. auch Biichsel, Gottfried Arnold (wie Anm. 10), 161.

1% Historie und Beschreibung der Mystischen Theologie, Oder Geheimen Gottesge-
lehrtheit, wie auch der alten und neuen Mysticorum ..., Leipzig 1703.

197 ygl. auch Martin Schmidt, Christian Hoburgs Begriff der mystischen Theologie, in:
ders., Wiedergeburt und neuer Mensch, Gesammelte Studien zur Geschichte des
Pietismus, Witten 1969, 51-90.

108 71a Hoburg vgl. auch Martin Brecht, Die deutschen Spiritualisten des 17.
Jahrhunderts, in: Martin Brecht (Hg.), Geschichte des Pietismus I. Der Pietismus vom
siebzehnten bis zum frithen achtzehnten Jahrhundert, Gottingen 1993, 205-240, hier
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gefunden hatte.'°® Die mystische Theologie verteidigte Hoburg als Alternative
zu einer konfessionellen Streittheologie, indem er insbesondere die BuRe und
das demiitige Leben als Vernichtung des siindigen Eigenwillens betonte.
Hoburg hatte seine Zeitgenossen dazu aufgerufen:

VerlaR dich selbst / so hast du alles gewonnen / ja mehr als die gantze Welt / ja mehr als
Himmel und Erden; ach laR dein Hertz abscheiden von allen Dingen / so wirst du
wesendlichen Frieden und Ruhe / ja die schénste Freyheit de3 inneren Menschen / die
mit allem Gold und Gelde auf der gantzen Welt nit zu bezahlen ist / warlich
bekommen*."*°
Das verstand Hoburg als das ,Creutzleben Christi’, als den schmalen Weg zum
Leben in der Gemeinschaft mit Christus, den aber die bequeme Geistlichkeit
ebenso wenig wie die nachkonstantinische Staatskirche gehen wollte. Nur
iiber den Weg der Niedrigkeit, verbunden mit der Absage an alles AulRere,
konne die Wiedergeburt Wirklichkeit werden und Christus selbst im
Menschen Raum gewinnen.''! Ganz in diesem Sinne stellte nun auch Arnold
in seiner ,Historie und Beschreibung der mystischen Theologie’ diese als eine
praktische Theologie dar, die sich auf die inwendige Erfahrung richte und
somit im Gegensatz zur bloB duRerlichen Schullehre stehe. Mit der ,griind-
liche(n) Beschreibung der wahren unsichtbahren Kirche, und ihrer Heiligen
Glieder“'!2 bildete sie zugleich das Gegenstiick zur ,Unparteiischen Kirchen-
und Ketzerhistorie’.'"?

Im Jahre 1709 kam Arnold mit der ;Wahren Abbildung des inwendigen
Christentums‘'* ein letztes mal auf sein erstes Hauptwerk zurtick. Nicht nur
formal nahm er den Titel der Ersten Liebe und Wahren Abbildung der ersten
Christen noch einmal auf und schilderte nun die Innerlichkeit der Wieder-

223ff. Brecht rechnet Hoburg zu den radikalen Arndtianern. Ebenso auch Wallmann,
Pietismus (wie Anm. 1), 22f.

199 per Katalog der Arnoldschen Bibliothek weist nicht nur nach, dass Arnold eine
ganze Reihe von Schriften Hoburgs besessen, sondern offensichtlich auch das Schicksal
Hoburgs und die Auseinandersetzung mit der Helmstadter Zensur verfolgt hat. Vgl. zum
Katalog auch Reinhard Breymayer, Der wiederentdeckte Katalog zur Bibliothek
Gottfried Arnolds, in: Dietrich Blaufuf/Friedrich Niewohner (Hgg.), Gottfried Arnold
(wie Anm. 6), 55-143.

110 Hoburg, Theologia mystica 111, c. XIX § 35.

"1 ygl. auch den Spiegel, den Hoburg der Geistlichkeit vorhielt: Spiegel der
Misbriuche beym Predig-Ampt im heutigen Christenthumb und wie selbige griindlich
und heilsam zu reformieren (1644).

112 vl Biichsel, Gottiried Arnold (wie Anm. 10), 124.

113 ygl. auch Biichsel, Gottfried Arnold (wie Anm. 10), 124, der bemiéngelt, die
Historie und Beschreibung der mystischen Theologie sei: ,...nur eine Erginzung der
Ketzerhistorie, aber kein wirklicher Gegenentwurf der ,positiven’ Seite der Kirchenge-
schichte*. Arnold hat sie aber ausdriicklich als Ergidnzung zur ,Kirchen- und
Ketzerhistorie’ verstanden. Ein Gegenentwurf dazu durfte ihm kaum in den Sinn
gekommen sein.

114 wahre Abbildung des inwendigen Christenthums, nach dessen Anfang und
grund, fortgang und wachsthum, und ausgang oder ziel in lebendigen glauben aus
denen zeugnifRen und exempeln der gottseligen alten zur fortsetzung und erlduterung
der Abbildung derer ersten Christen dargestellt, Frankfurt/M. 1709.
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geburt,''” entsprechend den Grundsitzen seiner ,Historie und Beschreibung
der mystischen Theologie’.'® Hier wie dort ging es Arnold um die Vereinigung
der Seele mit Gott, weil nur sie die urspriingliche Gottebenbildlichkeit, die der
Mensch mit dem Siindenfall verloren hatte, wiederherstellen kann.'!” Doch
fiihrte der Weg zu dieser Vollkommenheit nur iiber die Kreuzesnachfolge
Christi.'® Christus gleichférmig zu werden, hie, die Welt zu verleugnen und
die Eigenliebe abzulegen und damit den Kreuzestod Christinun auch innerlich
nachzuvollziehen. Dieses Sich-Einsenken in das Leiden Christi meinte die
,vernichtigung“''? des menschlichen Eigenwillens und machte den Glaub-
enden gelassen gegeniiber dem gottlichen Willen und Wirken.'?°

V. Fazit

Der Anbruch des von Arnold erwarteten Tausendjahrigen Reiches, angesichts
dessen er seinen Zeitgenossen die Abtrennung von dem bloB duRerlichen
,babylonischen’ Kirchenwesen empfohlen hatte, war ausgeblieben. Langsam
schwichte sich auch der Sturm der Entriistung von Seiten der Orthodoxen!?
iiber die JKirchen- und Ketzerhistorie’ dieses ,vermessenen Ketzer-Pat-
rons“'?* ab.

Und dennoch bedeutete die dort gedulRerte radikale Kirchenkritik ebenso
wie die damit verbundene Aufforderung zur Separation fiir Arnold keinen
Bruch. Sie bilden vielmehr nur die eine und gleichsam duRere Seite seiner

' S0 meint Biichsel, Gottfried Arnold (wie Anm. 10), 174, gegeniiber der in der
Vorrede gedulRerten Ansicht, die Wahre Abbildung sei eine Ergdnzung zur Ersten Liebe:
~Arnold hat sich iiber diese Verdnderung selbst hinweggetauscht, als er meinte, das spite
Werk sei eine Erganzung des frithen ...“.

'8 Arnold begann hier jedoch nicht mit dem Siindenfall, sondern mit der
Schilderung des ersten Menschen vor dem Siindenfall, wobei er, wie auch Biichsel,
Gottfried Arnold (wie Anm. 10), 163, feststellt, nach wie vor den Bohmeschen
Gedanken folgt.

7 Das ist das Thema des III. Buches des ,Inwendigen Christentums’, ebenso wie des
IIL. Teils der Mystischen Theologie von Christian Hoburg.

"8 vgl. zur Kreuzestheologie der Spiritualisten auch Martin Brecht, Die deutschen
Spiritualisten des 17. Jahrhunderts, in: Martin Brecht (Hg.), Geschichte des Pietismus I.
Der Pietismus vom siebzehnten bis zum friithen achtzehnten Jahrhundert, Géttingen
1993, 205-240, hier 223.

' mwendiges Christentum 1,18,2.

129 yel. auch Biichsel, Gottfried Arnold (wie Anm. 10), 166.

121 Vgl. auch Dietrich Fleischer, Umstrittene Kirchengeschichtsschreibung: Gottfried
Arnolds ,Unpartheiische Kirchen- und Ketzerhistorie’ im Urteil der Kirchengeschichtss-
chreibung des 18. Jahrhunderts, in: Horst Walter Blanke/Dietrich Fleischer (Hgg.),
Aufklirung und Historik. Aufsitze zur Entwicklung der Geschichtswissenschaft,
Kirchengeschichte und Geschichtstheorie in der deutschen Aufklirung, Waltrop 1991,
160-172.

%2 ygl. etwa Elias Veiel, Augenscheinliche Erweisung, daf3 der vermessene Ketzer —
Patron Gottfried Arnold ..., Ulm 1701.
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zutiefst spiritualistisch geprégten Anschauungen.'?’ Die Kirchenkritik zeich-
net lediglich das Gegenbild zu dem bereits in der Ersten Liebe dargestellten
Abbild eines rein innerlichen und unparteiischen Christentums der wahrhaft
Wiedergeborenen. Als Glieder am unsichtbaren Leib Christi, der selbst
Ebenbild des unsichtbaren Gottes ist, streben die Wiedergeborenen danach,
ihre verlorene Gottebenbildlichkeit wiederzuerlangen. Also muss ihrer
Abkehr von allen AuRerlichkeiten die Hinwendung nach innen und ihrer
Aufgabe der ,eigenheit” die unbedingte Nachfolge Christi in Leid und Kreuz
entsprechen.

Schon Arnolds Konzeption eines iiberkonfessionellen unparteiischen
Geistchristentums wurzelt in einer dlteren spiritualistischen Tradition, die
nicht nur Rom, sondern jedem nur duReren Kirchenwesen skeptisch
gegeniiberstand. Insofern macht ein etwas genauerer Blick auf das Gesamt-
werk Gottiried Arnolds einmal mehr auf die Schwierigkeit einer klaren
Grenzziehung zwischen dem Spiritualismus des 17. Jahrhunderts und dem
radikalen Pietismus aufmerksam.'**

122 yg]. auch Martin Schmidt, Gottfried Arnold - seine Eigenart, seine Bedeutung,
seine Beziehung zu Quedlinburg, in: ders., Wiedergeburt und neuer Mensch,
Gesammelte Studien zur Geschichte des Pietismus, Witten 1969, 331-341.

124 yo] zu dieser Schwierigkeit auch Brecht, deutsche Spiritualisten (wie Anm. 118},
205, und Wallmann, Pietismus (wie Anm. 1), 80f.
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Bischofe protestieren gegen die Deportation
der niederlandischen Juden 1942

Mythos und Wirklichkeit

Vor Theo Salemink

Im Sommer des Jahres 1942 protestierte der niederldndische Erzbischof Jan de
Jong gegen die Massendeportation der Juden, nicht nur der Katholiken
judischer Herkunft in den Niederlanden. Es war ein dffentlicher Protest, der in
Kirchen und Kapellen seiner Erzditzese Utrecht vorgelesen wurde. Die
deutschen Besatzer reagierten scharf und verhafteten eine Woche spater 245
Katholiken jilidischer Herkunft. 114 Personen wurden tatsichlich in die
osteuropdischen Vernichtungslager deportiert. Unter ihnen befand sich die
bekannte Karmeliterin und Philosophin Edith Stein. Nach dem Krieg spielte
dieser Protest der niederlindischen Bischofe eine doppelte Rolle in der
nationalen und internationalen Apologie der katholischen Kirche wihrend
der Nazizeit. Erstens: Die Ereignisse in den Niederlanden rechtfertigten, so
wurde behauptet, dass Pius XIL auf einen 6ffentlichen Protest verzichtet hatte.
Er habe geschwiegen ,um Schlimmeres zu verhiiten’, sagte man. Zweitens: Die
Ereignisse in den Niederlanden wiirden klar machen, dass die deutschen
Besatzer einen heftigen Kirchenkampf gegen die Katholiken gefiihrt hitten
und dass die Kirche selbst Opfer gewesen war. Diese doppelte Darstellungs-
weise mischt Mythos und Wirklichkeit. Um diese Mischung zu kldren, miissen
wir uns in die tatsachliche Geschichte vertiefen.

1. Katholische Vorstellungen von Juden in der Zwischenkriegszeit

Seitdem 17. Jahrhundert lebte eine jiidische Minderheit in den Niederlanden.
Am Vorabend des Zweiten Weltkrieges umfasste diese Minderheit 140.547
Menschen, davon waren 22.252 Fliichtlinge namentlich aus Deutschland und
Osterreich. Mindestens 102.000 Juden sind umgekommen. Der Prozentsatz
der Uberlebenden in die Niederlande befand sich zwischen 27-29%. In
Belgien: 45% und Frankreich: 75%."

' Bob Moore, Slachtoffers en overlevenden. De nazi-vervolging van de joden in
Nederland, Amsterdam 1998, 314; In Memoriam/I'zecher, Den Haag 1995. Zum
Prozentsatz der Uberlebenden vgl.: Marnix Croes/Peter Tammes, ‘Gif laten wij niet
voortbestaan’. Ben onderzoek naar de overlevingskansen van joden in de Nederlandse
gemeenten 1940-1945, Amsterdam 2004, 42: 29,6%, und C. Hirschfeld, Niederlande, in:
W. Benz, Dimension des Vélkermords. Die Zahl der jidischen Opfer des Nationalsozia-
lismus, Miinchen 1991, 165: 27,1%
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Die niederlindischen Katholiken zwischen den zwei Weltkriegen glaubten
an die alte Theologie der Verblendung und des Gottesmordes der Juden zur
Zeit Jesu. Die Geschichte des spateren rabbinischen und des modernen
Judentums war weitgehend unbekannt. Rassischen Antisemitismus gab es
jedoch kaum. Katholiken, die einen rigiden moralischen Antikapitalismus, in
der Tradition der osterreichischen Schule Professor Joseph Eberles, ver-
kiindeten?, sahen in den Juden eine gesellschaftliche Gefahr. Der ,Main-
stream’ im katholischen Milieu und in der Kirche hingegen sah aufgrund einer
demokratischen Tradition in der jiidischen Minderheit einen ,Teil unseres
Volkes’, wandte sich gegen das Beschranken ihrer Biirgerrechte und verur-
teilte den Nationalsozialismus und dessen Rassenlehre als eine Form des ,Neu-
Heidentums’. Die niederlindischen Bischofe verurteilten 1936, 1939 und
1941 die Nationalsozialistische Bewegung der Niederlanden (N.S.B.) und verboten
den Katholiken die Mitgliedschaft.®

2. Humanitare Hilfe

Katholiken leisteten gefliichteten Katholiken jiidischer Herkunft in den
dreiRiger Jahren schon humanitdre Hilfe. Am 5. Mirz 1936 wurde auf
Initiative des Erzbischofs Jan de Jong, mit breiter Unterstiitzung der grofien
konfessionellen Organisationen, das Katholische Komitee fiir Fliichtlinge (KCV)
gegriindet.‘} Dieses Komitee versuchte geflohene Katholiken jiidischer
Herkunft aus Deutschland und Osterreich zu unterstiitzen und 156 von

2 vgl. Peter Eppel, Zwischen Kreuz und Hakenkreuz. Die Haltung der Zeitschrift
‘§chénere Zukunft’ zum Nationalsozialismus in Deutschland 1934-1938, Wien —Koln -
Graz 1980.

3 ygl. Jan Ramakers, The Attitude of Dutch Roman Catholics towards the Jews,
1900-1940, in; Jozeph Michman (Hg.), Dutch Jewish History. Proceedings of the Fourth
Symposium on the History of the Jews in the Netherlands 7-10. Dez., Tel Aviv-Jerusalem
1986, Bd. 2, Assen—-Maastricht 1989, 371-386; Theo Salemink, Die zwei Gesichter des
katholischen Antisemitismus in den Niederlanden. Das 19. Jahrhundert und die Zeit
zwischen den Weltkriegen im Vergleich, in: Olaf Blaschke/Aram Mattioli (Hgg.),
Katholischer Antisemitismus im 19. Jahrhundert. Ursachen und Traditionen im
internationalen Vergleich, Ziirich 2000, 239-257; Theo Salemink, Strangers in a Strange
Country. Catholic Views of Jews in the Netherlands 1918-1945, in: Chaya Brasz/Yosef
Kaplan (Hgg.), Dutch Jews as Perceived by Themselves and by Others. Proceedings of the
Eighth International Symposium on the History of the Jews in the Netherlands, Leiden
2001, 107-125.

4 vgl. Lutz-Bugen Reutter, Die Hilfstdtigkeit katholischer Organisationen und
kirchlicher Stellen fiir die im nationalsozialistischen Deutschland Verfolgten, Dissertation
Hamburg 1969 (Druckversion: Katholische Kirche als Fluchthelfer im Dritten Reich. Die
Betreuung von Auswanderern durch den St. Raphaelverein, Recklinghausen-Hamburg
1971); M.J.G. Huetink, Het Katholieke Comité voor viuchtelingen 1936-1940. Comité
tot hulpverlening aan geloofsvervolgden, persoonlijk initiatief of zuilgebonden actie?,
Nijmegen 1988; Archiv Ertzbistum Utrecht (in: Het Utrechts Archief/Utrecht), inv. nr. 76;
Archiv NKOV (in: Katholiek Documentatie Centrum/Nijmegen), inv. nr. 23.:27.
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ihnen auf die so genannte Brasilien-Liste zur Abreise nach Siidamerika setzen
zu lassen.’ Das Novemberpogrom (1938) in Nazideutschland markierte eine
neue Phase. Die Anzahl der Fliichtlinge aus Deutschland wuchs explosiv, auch
die Anzahl Katholiken jiidischer Herkunft. Die Fliichtlinge kamen Ende der
dreiRiger Jahre mit dem Zug in den Niederlanden an und zwar in Oldenzaal,
Zevenaar oder Nimwegen. Sie wurden in Quarantdne in Rotterdam gesteckt
und von dort in das Lager Sluis in Seeldndisch-Flandern gebracht. Anfang
Januar 1940 gab es 219 Fliichtlinge im Lager Sluis und in Buiten Sluis 198. Ein
Teil von ihnen versuchte nach dem deutschen Uberfall im Mai 1940 vergebens
via Belgien die nackte Existenz zu retten. Die Deutschen brachten danach die
geflohenen Katholiken jiidischer Herkunft im Lager Westerbork unter. Nach
der Authebung des Katholischen Komitees fiir Fliichtlinge am 3. August 1940
durch die Besatzer setzte vor allem eine aufergewodhnliche Frau mit
Unterstiitzung des Erzbischofs Jan de Jong die Arbeit fiir die Fliichtlinge
fort: Sophie (Sophia Eugenia Maria) van Berckel (1889-1944). Sie versuchte,
die 156 Brasilien-Visa aus dem vorhergehenden Zeitraum zu reaktivieren,
wenn auch vergeblich. Sie besuchte des Ofteren das Fliichtlingslager
Westerbork, wo diese Katholiken aus Deutschland sich authielten. Zusammen
mit anderen organisierte sie finanzielle Nothilfe fiir die Fliichtlinge. Im Juni
1944 wurde Sophie van Berckel verhaftet und in das Lager Vught gebracht.
Von dort wurde sie ins Konzentrationslager Ravensbriick deportiert, wo sie am
26. Dezember 1944 starb.

3. Der Anfang des Krieges

Schon am Anfang des Krieges wollte Erzbischof Jan de Jong von Utrecht gegen
den von den deutschen Besatzern eingelfiihrten ,Ariernachweis’ protestieren.®

Die siidlichen Bischéfe hielten ihn jedoch davon noch ab. Ein Jahr spéater, am
13.Januar 1941, verbot der Episkopat die Mitgliedschaft in der National-
sozialistischen Bewegung (N.S.B.). Die Bischofe wandten sich auch gegen den
Ausschluss jiidischer Kinder von katholischen und 6ffentlichen Schulen. Am
3. August 1941 protestierte der Erzbischof scharf gegen die Ubernahme der

> Vgl. Pierre Blet, Pius XII and the Second World War. According to the Archives of
the Vatican, New York -Mahwah 1997, 139-167. (dt.: Pierre Blet, Papst Pius XII. und der
Zweite Weltkrieg. Aus den Akten des Vatikans, Paderborn 2000).

© Literatur iiber das Verhiltnis der Katholischen Kirche zum Krieg in den
Niederlanden: Bob Moore, The Dutch Churches, Christians and the Rescue of Jews in
the Netherlands, in: Chaya Brasz/Yosef Kaplan (Hgg.), Dutch Jews as Perceived by
Themselves and by Others. Proceedings of the Eighth International Symposium on the
History of the Jews in the Netherlands, Leiden 2001, 277-289; Siegfried Stokman, Het
verzet van de Nederlandsche bisschoppen tegen nationaal-socialisme en Duitsche
tyrannie, Utrecht 1945; Henk Aukes, Kardinaal de Jong, Utrecht — Antwerpen 1956; Ton
van Schaik, Aartsbisschop in oorlogstijd. Een portret van kardinaal De Jong 1885-1955,
Baarn 1996; Johan Snoek, De Nederlandse kerken en de joden 1940-1945, Kampen
1990; Hans Jansen, De zwijgende paus? Protest van Pius XII en zijn medewerkers tegen
de jodenvervolging in Europa, Kampen 2000; Lou de Jong, Het Koninkrijk der
Nederlanden in de Tweede Wereldoorlog, Den Haag 1969-1988, Teil V1.
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katholischen Arbeiterbewegung durch die Besatzer. Die katholischen Arbeiter
verlieBen danach massenhaft ihren Verband. Ende 1941 trat die Rémisch-
Katholische Kirche der Interkirchlichen Beratung (IKO) bei, um so zusammen
mit den anderen christlichen Kirchen eine gemeinsame Abwehrfront bilden
zu kénnen. Das was der Anfang der Okumene in den Niederlanden. Erzbischof
De Jong verbot im Mérz 1942 den katholischen Einrichtungen, Schilder mit
,Fiir Juden verboten’ aufzuhdngen. Er tat dies aus prinzipiellen Griinden: ,Wir
Katholiken, und ganz bestimmt unsere katholischen Einrichtungen, diirfen
uns nicht am prinzipiellen Antisemitismus beteiligen. Und deshalb haben die
hochwiirdigen Bischofe sich entschlossen: Keine Schilder auf oder in unseren
katholischen Gebauden®.”

4. Offentlicher Protest 1942

Obwohl im Februar 1941 in Amsterdam gegen die antijiidische Politik der
Besatzer gestreikt wurde, gelang es den besetzten Niederlanden nicht,
massenhaft Widerstand gegen die Deportation ihrer jiidischen Landsleute
ab 1942 zu organisieren. Die Deutschen setzten alles daran, mit Gewalt und
Einschiichterung den Widerstand zu unterdriicken. Im Vergleich zu anderen
Liandern sind dann auch verhaltnismaRig viele Juden aus den Niederlanden
deportiert worden, namlich etwa 71-73%.% Im Sommer 1942 fing die
systematische Deportation an. Die ersten Aufforderungen an die judische
Bevolkerungsgruppe, sich bei der deutschen Behdrde fiir die Deportation zu
melden, wurden am 5. Juli 1942 verschickt. Am 14. Juli 1942 fand eine grofse
Razzia in Amsterdam statt. Tausende von Juden wurden in diesen Wochen
nach Westerbork abtransportiert, das vor dem Krieg als gewohnliches
Fliichtlingslager gedient hatte. Im Juli 1942 belief sich die Zahl der
deportierten Menschen auf insgesamt 5.899.”

Der katholische Erzbischof Jan de Jong stand vor einer wahren Kraftprobe.
Auch fiir ihn galt die Frage: prinzipiell gegen die Deportation aller Juden zu
protestieren oder das Auge nur auf die ,eigenen’ Katholiken jiidischer
Herkunft zu richten. De Jong war im Sommer 1942 gut iiber das Gefiihl der
Bedrohung, das in jiidischen Kreisen herrschte, informiert. Juden und
Katholiiléen jiidischer Herkunft schrieben dem Erzbischof herzzerreifende
Briefe.

7 Archiv Erzbistum Utrecht, inv. nr. 112 (in: Utrechts Archiv/Utrecht). Mit Dank an
Hans de Valk.

8 Johan Blom, The Persecution of the Jews in the Netherlands. A Comparative Western
European Perspective, in: European History Quaterly XIX (1989), 333-351; Pim Griffioen/
Ron Zeller, Anti-joodse politiek en organisatic van de deportaties in Frankrijk en
Nederland 1940-1944, in: Henk Flap/Marnix Croes (Hgg.), Wat toeval leek te zijn, maar
niet was. De organisatie van de jodenvervolging in Nederland, Amsterdam 2001, 15-38.

? Griffioen/Zeller, Anti-joodse politiek, 33 (wie Anm. 8).

10 pie Briefe befinden sich in: Archiv Erzbistum Utrecht, inv. nr. 76 (in: Het Utrechts
Archiet/Utrecht).
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Uber verschiedene katholische Laien, die sich in den vorhergehenden
Jahren aktiv fiir das Schicksal katholischer jiidischer Fliichtlinge eingesetzt
hatten, erreichte den Bischof die dringende Bitte, vor allem fiir die eigenen
Katholiken jiidischer Herkunft einzutreten. Man machte sich Sorgen um die
Geradlinigkeit des Erzbischofs. Auch Sophie van Berckel hatte Sorge, dass der
Erzbischof prinzipiell zugunsten aller Juden gegen die Deportationen
protestieren und damit das Leben der Katholiken jiidischer Herkunft
gefihrden konnte. Der Erzbischof horte jedoch nicht auf die Argumente
,wohlverstandenen Eigeninteresses’.""

Er entschied sich, mit allen zehn christlichen Kirchen in den Niederlanden
zusammen aufzutreten. Das war in dieser Zeit ein einmaliger Akt. Am 10. Juli
kam die Interkirchliche Beratung (IKOQ) in Utrecht zusammen. Dort entschied
man sich, den Besatzern ein Protesttelegramm zu schicken. Die Kirchen
protestierten darin scharf gegen die Deportation der jiidischen Niederlander.
Die Deportation des jiidischen Teils des Volkes, so schrieben die Kirchen, stehe
im Widerspruch zu Recht und Barmherzigkeit und verstoBe gegen das
;sittliche Empfinden des niederldndischen Volkes’. Das Telegramm wurde am
ndchsten Tag abgeschickt.

Die angeschlossenen Kirchen wollten am Sonntag, dem 26.Juli, das um
eine theologische Erwidgung erginzte Telegramm in allen Kirchen und
Kapellen vorlesen lassen. Doch die deutschen Behdrden hérten von diesem
Plan. Sie iibten Druck auf die Kirchen aus, damit sie auf dieses Vorhaben
verzichteten. Die groRe Reformierte Kirche gab dem Druck nach. Die
Calvinistisch-reformierten Kirchen und die Katholische Kirche jedoch nicht. Der
Hirtenbrief und das Telegramm wurden am 26.Juli in allen katholischen
Kirchen und Kapellen verlesen. Der Erzbischof selbst war sich der tragischen
Seite seines Entschlusses bewusst.'?

Die Repressalien folgten bald.'> Am Sonntag, dem 2. August, morgens um
etwa sechs Uhr wurden im ganzen Land Katholiken jiidischer Herkunft
verhaftet. Insgesamt waren es 245 Personen. Listen im Archiv des Erzbistums
Utrecht zufolge gab es zu dieser Zeit 758 Katholiken jiidischer Herkunft in den
Niederlanden mit niederlidndischer, deutscher oder Gsterreichischer Staats-
angehorigkeit.'* Es gibt Griinde anzunehmen, dass diese Zahl zu niedrig
angesetzt ist. Nicht alle niederlindischen Katholiken jiidischer Herkunft
lieRen sich als jiidisch registrieren; die Registrierung an sich war manchmal
nachweislich unvollstindig und es gab auch illegale Fliichtlinge. Auf Grund

! ygl. Archiv Teulings, inv. nr. 31 (in: Katholiek Documentatie Centrum/Nijmegen);
Archiv Erzbistum Utrecht, inv. nr. 76 (in: Het Utrechts Archief/Utrecht).

'2 vgl. Brief der Niederlindischen Bischife 20 Juli 1942, in: Stokman, Het verzet van
de Nederlandsche Bisschoppen, 249-250 (wie Anm. 6).

"® Vgl A.J. van der Leeuw, Die Deportation der romisch-katholischen Juden aus den
Niederlanden im Monat August 1942, nr. 136, Amsterdam 1966 (in: Nederlands
Ins}ituut Voor Oorlogsdocumentatie NIOD)/Amsterdam).

Diese Listen waren bisher nicht bekannt. Ich habe sie im Dossier von Sophie van
Berckel gefunden, in: Archiv Erzbistum Utrecht, inv. nr. 76 (in: Het Utrechts Archief/
Utrecht). Der Historiker Jacob Presser, (in: Ondergang. De vervolging en verdelging van
het Nederlandse jodendom 1940-1945, Teil 2, 's-Gravenhage 1965, 85) spricht von iiber
690 Katholiken jiidischer Herkunft (Datum: Oktober 1941): 390 mit Niederldndischer
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dessen konnte man als grobe Schitzung eine Anzahl von rund 1.000
Katholiken jiidischer Herkunft in den Niederlanden 1942 annehmen.

Die Deutschen verhafteten Anfang August 1942 nichtalle 1.000 Katholiken
jiidischer Herkunft in den Niederlanden. Sie machten eine Ausnahme fiir
‘Mischehen’ und fiir diejenigen, die alter als 60 Jahre oder krank waren, das
heiRt fiir drei Viertel der Katholiken jiidischer Herkunft. Der Beweggrund der
Besatzer fiir diese Ausnahmen war taktischer Art. Die Verhaftung von
Partnern aus ,Mischehen’, von Alteren und Kranken hétte unnotig viel
Unruhe und Widerstand beim Rest der niederlandischen Bevolkerung
verursacht und die Deportation der Juden als Gesamtprojekt gefdhrdet,
zynisch gesprochen.'” Letzten Endes wurden 114 Katholiken jiidischer
Herkunft, etwa die Hilfte der verhafteten Personen, tatsdchlich in die
Vernichtungslager im Osten deportiert.

Drei Wochen spiter, am 24. August 1942, berichtete Erzbischof Jan de Jong
seinen Mitbischofen iiber die deutschen Aktivitdten. Die Repressalien gingen
ihm zu Herzen. Er nannte es ,bitter’, dass die Katholiken jlidischer Herkunft
biiRen miissten fiir eine Tat ihrer Bischofe.'® Fiinf Tage spater schrieb der
Bischof, dass er alle Hoffnung habe fahren lassen. Die Deutschen gaben dem
Druck aus katholischen Kreisen nicht nach.'” Der Erzbischof bedauerte seine
prinzipielle Stellungnahme jedoch nicht.

5. Bitte um offentlichen Protest von Pius XII. 1943

Die Bischofe gaben sich nicht mit dem 6ffentlichen Protest vom 26. Juli 1942
zufrieden. Ein halbes Jahr spiter, am 17. Februar 1943, nahm man zusammen
mit den anderen Kirchen aufs neue Stellung gegen das ,bis zum Tode Verfolgen
von jiidischen Mitbiirgern’. Der Erzbischof erklarte, dass es fiir die katholi-
schen Behorden, Beamte und Verwalter aus Gewissensgriinden verboten sei,
an der Deportation von Juden mitzuwirken.'® In Utrecht waren sechs
katholische Polizisten zur Tat geschritten. Sie mussten sofort untertauchen.'®

Nationalitit, 300 mit einer auslandischen Nationalitdt. Laut Presser gab es damals 1.191
Protestanten jiidischer Herkunft. Der Historiker Van der Leeuw (NIOD) spricht von einer
Liste mit 722 Personen (2 augustus 1942), in: Van der Leeuw, Die Deportation (wie
Anm. 13). Der Historiker De Jong spricht daher, auf Grundlage von Van der Leeuw, von
iiber mehr als 700 Katholiken jiidischer Herkunft, in: De Jong, Het Koninkrijk der
Nederlanden, 1975, 20 (wie Anm. 6). Der Historiker Kempner nennt die Zahl 694, in: R.
M.W. Kempner, Twee uit honderdduizend. Anne Frank en Edith Stein, Bilthoven 1969,
93. Die Zahl von Kempner wird auch genannt von Bob Moore, Slachtoffers en
overlevenden. De nazi-vervolging van de joden in Nederland, Amsterdam 1998,157.

15 yiol. A.J. van der Leeuw, Die Deportation (wie Anm. 13).

' ygl. Brief Jan Geerdinck an Leo Moonen 29 augustus 1942: Archiv Erzbistum
Utrecht, inv. nr. 112 (in: Het Utrechts Archief/Utrecht).

17 ygl. Archiv Erzbistum Utrecht, inv. nr. 76 (in: Het Utrechts Archief/Utrecht).

18 ygl. Stokman, Het verzet van de Nederlandsche Bisschoppen, 267 (wie Anm. 6).

19 vgl. Van Schaik, Aartsbisschop in oorlogstijd, 61 (wie Anm. 6); J. van Dam, Mijn
Jeven als jongen, soldaat, huisvader, politieman, onderduiker en gepensioneerde,
Bunnik 1972.
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Ob viele Katholiken dem Appell des Erzbischofs Folge geleistet haben, ist
zweifelhaft.

Fiinf Katholiken, unter ihnen Sophie van Berckel, die alle an der
humanitiren Hilfe fiir Katholiken jiidischer Herkunft in den Niederlanden
beteiligt waren, schrieben im Friihjahr 1943 einen Brief an den Vatikan, in
dem sie Papst Pius XII. dringend baten, offentlich Protest gegen die
Deportation der Juden zu erheben. Am 10. Mai wurde der Brief nach Rom
geschickt, vom Redemptoristenpater Theo de Witte unterschrieben. E].’Zbl-
schof de Jong unterstiitzte die Bitte in einem kurzen lateinischen Schreiben.”
Sie alle waren sich der Repressalien in den Niederlanden anldsslich des
offentlichen Protestes im Jahre 1942 bewusst. Trotzdem baten sie mit
Unterstiitzung des Erzbischofs den Papst um ein offentliches Wort. Pius XIL
leistete dieser Bitte keine Folge. In der Offentlichkeit beharrte er bei seinem
Schweigen. Umsicht (prudentia) ging iiber eine prinzipielle Stellungnahme.

6. Sterilisation 1944

Die Tatsache, dass der Episkopat 1942 so prinzipiell gegen die Deportation der
Juden protestierte, bedeutete nicht, dass alle Widerspriiche im katholischen
Auftreten verschwunden waren. Anfang 1944 stand der Erzbischof vor einem
moralischen Dilemma. In Amsterdam wurde die Moglichkeit erdffnet, durch
Sterilisation jiidische Mdnnern vor der Deportation zu bewahren. Der Jurist
Minderop, katholischer Vertreter beim jiidischen Rat (Joodse Raad), legte am
7.Januar 1944 dem Erzbischof die Frage vor, ob dies fiir Katholiken jiidischer
Herkunft auch ein vertretbares Szenario sei. Er teilte mit, dass schon einige
Katholiken jiidischer Herkunft dies getan hatten. Der Erzbischof antwortete,
dass Sterilisation, mit dem Zweck den gelben Stern loszuwerden und so der
Deportation oder gezwungenen Beschaftigung (Arbeitseinsatz in Deutsch-
land) zu entkommen, an sich nicht erlaubt sei. Nur wenn direkte Lebensgefahr
drohe, kénne von héherer Gewalt die Rede sein. Was war im Januar 1944 -
direkte Lebensgefahr, kénnte man fragen. Hier geriet humanitares Mitgefiihl
in Konflikt mit einer traditionellen Moraltheologie.

7. Wieviel Deportationen?

Von den etwa 1.000 Katholiken jiidischer Herkunft in den Niederlanden sind,
wie gesagt, 1942 tatsiachlich 114 in die Lager abgefiihrt worden. Das sind
11,5%. Ist in den letzten Kriegsjahren der Rest der Katholiken jiidischer
Herkunft im nachhinein deportiert worden? Es gibt keine genaue Zahlen. Die
vorhin genannte Gruppe um Sophie van Berckel nannte in ihrem Brief von
10. Mai 1943 an den Vatikan die Zahl von 190 Katholiken jiidischer Herkunft,
die zu dem Augenblick (1943) abgefiihrt worden waren. Der offizielle

0 vgl. Actes et Documents du Saint Siége relatifs 4 la Seconde Guerre mondiale, IX
La Saint Siege et les victimes de la guerre janvier- décembre 1943, Rome 1975, 287-289;
Van Schaik, Aartsbisschop in oorlogstijd, 64 (wie Anm. 6).
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Geschichtsschreiber des Zweiten Weltkrieges, Lou de Jong, nennt, ohne
eingehende Untersuchung, die Zahl von 350 fiir den ganzen Krieg.”' Eigene
Forschungen ergaben eine Schétzung von 240 Opfern.?? Diese Schitzungen
machen es vertretbar zu behaupten, dass drei Viertel der Katholiken jlidischer
Herkunft in den Niederlanden den Krieg iiberlebt haben. Das betraf
namentlich die ,Mischehen’.

8. Darstellung nach 1945

Der Aufsehen erregende Protest des Erzbischofs Jan de Jong gegen die
Deportation der Juden in den Niederlanden im Sommer 1942 spielte eine
wichtige Rolle in der nationalen und internationalen Nachkriegsdarstellung
des Verhiltnisses zwischen katholischer Kirche und Nationalsozialismus und
des Auftretens Pius XII. Bs sind mehrere Entwicklungsphasen der Darstel-
lungsweise zu unterscheiden.

1945

Sofort nach dem Ende des Krieges erschienen in den Niederlanden die ersten
Verdtfentlichungen iiber das Auftreten des Erzbischofs Jan de Jong in der
Kriegszeit. Sie stammten aus der Feder des Franziskaner-Politikers Monsig-
nore Dr. Siegfried Stokman. Er beschrieb den Protest des Erzbischofs De Jong
im Jahre 1942 und sammelte die institutionellen Dokumente. Es wurden
keine Zahlen und keine Namen genannt. Auch das spétere Interesse fiir Edith
Stein als Mirtyrerin fehlte. Ob das Auftreten de Jongs eine kontraproduktive
Auswirkung hatte wurde nicht angesprochen. Eine Beziehung zum Auftreten
Pius XII. wurde noch nicht hergestellt.>*

Die fiinfziger Jahre

Eine zweite Phase brach in den fiinfziger Jahren an. Im Jahre 1956 publizierte
Henk Aukes eine Biographie iiber Kardinal de Jong.”* Daneben erschienen in

21 yal. De Jong, Het Koninkrijk der Nederlanden, Teil 6, 301 (wie Anm. 6).

22 1¢h habe dazu die Liste von Sophie van Berckel (Archiv Erzbistum Utrecht, inv. nr.
76, in: Het Utrechts Archief/Utrecht) verglichen mit der Liste von ungefdhr 100.000
ermordete Juden aus den Niederlanden, die nach dem Krieg zusammengestellt wurde
(In Memoriam/L'zecher, Den Haag 1995). Dieser Vergleich ist etwa problematisch, weil
die Liste von Van Berckel nur Namen, Vornamen und Adressen enthalt (Sommer 1942).
Die Liste In Memoriam gibt Namen, Vornamen, Geburtsdatum, Geburtsort, Todesort und
Todesdatum. Mit iiblichen Namen wie Meijer, Polak, Cohn/Cohen, Frank, De Vries gibt
das moglicherweise Doppelzahlungen oder Verwechslungen. Ein vorlaufiger Vergleich,
mit der Méglichkeit einer groRen Fehlerquote, ergibt eine Zahl von ungefdhr 240.
Allerdings sind die beide Listen nicht ganz vollstandig.

23 ygl. Stokman, Het verzet van de Nederlandsche Bisschoppen, 116 (wie Anm. 6).

21 ygl. Aukes, Kardinaal de Jong, (wie Anm. 6).

ZKG 116. Band 2005/1



Bischofe protestieren gegen die Deportation der niederldndischen Juden 1942 71

den Jahren 1955 und 1956 Biicher und Artikel iiber Edith Stein und die
ebenfalls deportierte Familie Loeb.?” Die Ereignisse des Jahres 1942 wurden
als Symbol fiir einen systematischen Kampf, den die Nazis gegen die
katholische Kirche gefiihrt hatten, betrachtet. Nun wurde behauptet, dass
Jalle nicht-arischen Katholiken iiberall in den Niederlanden verhaftet
wurden“.2 In dieser zweiten Phase wurde vor allem die Vorstellung vom
Mirtyrertum’ betont. Die deportierten Katholiken jiidischer Herkunft
wurden ,Martyrer’ der katholischen Kirche genannt.?” In dieser Darstellungs-
weise spielte Edith Stein eine iiberragende Rolle. Hier trat der hagiographische
Mythos iiber Edith Stein als ,eine der groRten Frauen dieses Jahrhunderts’, die
ihr Leben fiir die Kirche geopfert hat, in Erscheinung. Im Jahre 1987 wurde
Edith Stein selig gesprochen.

Exkurs:

Beim Verlassen des Klosters in Echt (Siid-Limburg) habe Edith Stein laut
Legende gesagt: ,Komm, wir gehen fiir unser Volk”.?® Eine Frau aus Echt,
Maria Delsing, bestatigte spiter, dass sie die Worte gehort habe. ,Unser Volk’
wiirde sich auf das jiidische Volk beziehen. Edith Stein habe ihr Leben als
,Siihneopfer’® fiir das ,verblendete jiidische Volk’ gegeben, eine Legitimation
also der klassischen antijiidischen Theologie, eine Vorstellung, die in jiidischen
Kreisen peinlich beriihrte. Spater wurde die Frage gestellt, ob Edith Stein mit
dem Ausdruck fiir unser Volk’ vielleicht gemeint habe: ,solidarisch mit dem
jiidischen Volk’. Sie konnte mit ,unser Volk’ aber auch das deutsche Volk
gemeint haben. Sie hatte die deutsche Staatsangehorigkeit. Thr Tod wére dann
ein Sithneopfer fiir die deutsche Schuld gewesen.>®

25 yg|. Teresia Renata de Spiritu Sancto, Edith Stein, Schwester Teresia Benedicta a
Cruce, Philosophin und Karmelitin : ein Lebensbild, Niirnberg 1948; Elisabeth Kawa,
Edith Stein ... ,Die vom Kreuz gesegnete”, Berlin 1954; Teresia Margareta a Corde Jesu,
Edith Stein: eine Heilige?, Kéln 1954; Hilda Graef, Leben unter dem Kreuz: eine Studie
iiber Edith Stein, Frankfurt am Main 1955; Ida Liithold-Minder, Edith Stein : ein Leben
fiir die Wahrheit, Miinchen 1960; Trappisten met Davidsster, in: De Bazuin 15, 22, 29
Januar 1955.

26 Hilda Graef, Edith Stein, 307 (wie Anm. 25). Das Bild, dass alle Katholiken
jiidischer Herkunft in den Niederlanden deportiert wurden, bleibt nachher hartnédckig
bestehen. Zum Beispiel wihrend der Seligsprechung Edith Steins 1987: Vgl. Michael
Linssen O.C.D., Edith Stein — Zuster Teresia Benedicta a Cruce O.C.D. in: 121
Informatiebulletin 15 (1987) 8, 305-346.

27 Fiir einen kritischen Kommentar sieche: Marcel Poorthuis, Enkele overwegingen bij
de 2za]igverklaring van Edith Stein, in: 121 Informatiebulletin 15 (1987) 8, 347-350.

8 Zitiert nach: Linssen, Edith Stein, 343 (wie Anm. 26).

*? Dieses Argument (,Siihneopfer’) auch spiter, zum Beispiel: Heinz Hiirten,
DEIaltSChe Katholiken 1918-1945, Paderborn u.a. 1992, 510, 522, 550.

° Vgl. Waltraud Herbstrith (Hg.), Erinnere dich — vergiss es nicht. Edith Stein.
Christlich-jiidische Perspektiven, Annweiler — Essen 1990.
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Die sechziger Jahre

Nach dieser hagiographischen Phase brach in den sechziger Jahren eine Phase
mit doppeltem Gesicht an. Auf der einen Seite d&uerten sich wissenschaftliche
Historiker.?! Jacob Presser (1965) und Lou de Jong (1975) publizierten ihre
Standardwerke iiber die Judenverfolgung in den Niederlanden. Der Gang der
Ereignisse beim Protest des Episkopates und bei den Repressalien wurde
historisch und wissenschaftlich fundiert erkldrt. Nun wurde auch klar, dass
nicht alle Katholiken jiidischer Herkunft deportiert worden waren, sondern
dass es sich um eine ,geringe’ Zahl gehandelt hatte.

Es gab jedoch auch eine andere Seite der Medaille. Im Jahre 1963
publizierte Roli Hochhuth das Biihnenstiick Der Stellvertreter. Es war ein
scharfer Angriff auf das in seinen Augen feige Schweigen Pius XIL Das
Biihnenstiick l6ste heftige Reaktionen von Beflirwortern und Gegnern aus.’
Verschiedene Autoren, die Pius XII. gegen Hochhuth verteidigten, beriefen
sich auf die Ereignisse in den Niederlanden 1942. Die Niederlande hatten klar
gemacht, so behauptete man, dass ein offentlicher Protest des Papstes eine
kontraproduktive Auswirkung gehabt und Repressalien ausgeldst hatte.
Kardinal Montini, der spétere Papst Paul VL., und Kardmal Eugene Tisserant
mischten sich mit dieser Anschauung in die Debatte ein.’

Der Jesuit Robert Leiber sprach von den ,irrsinnigen Vergeltungsmalfnah-
men’ der deutschen Besatzer in den Niederlanden. Das ganze Land sei nach
Katholiken jiidischer Rasse’ durchsucht worden. Er nannte auch Edith
Stein.>* Immer wieder wurde auch der jiidische Historiker Léon Poliakov,
bekannt durch seine Studien iiber die Geschichte des Antisemitismus in
Buropa, als Zeuge benannt. Poliakov mischte sich deshalb mittels eines
Leserbriefes in der Frankfurter Allgemeinen Zeitung vom 11. April 1963 in die
Diskussion iiber Hochhuth ein.?® Er bestitigte, dass er in seinem Buch Bréviaire
de la Haine Verstindnis fiir die stille Diplomatie Pius XII. gezeigt habe, weil
seiner Ansicht nach die niederldndische Geschichte tatsdchlich klar gemacht
habe, dass offentlicher Protest sowohl fiir die Juden als auch fiir die
katholische Kirche zusatzlichen Schaden habe entstehen lassen. Ein anderer
jiidischer Gelehrter, Pinchas Lapide, verteidigte in seinem Buch Rom und die

*! ygl. De Jong, Het Koninkrijk der Nederlanden, 1975, 20 (wie Anm. 6); Presser,
Ondergang, 261 (wie Anm. 14).

2 ygl. José M. Sénchez, Pius XII. und der Holocaust. Anatomie einer Debatte,
Paderborn 2002; Gerhard Besier, Eugenio Pacelli, die Romisch-Katholische Kirche und
das Christentum (1933-1945) in historischer-religioser Kritik, in: Rainer Bendel (Hrg.),
Die katholische Schuld? Katholizismus im Dritten Reich. Zwischen Arrangement und
Widerstand, Miinster — Hamburg — London 2002, 200-230.

** ygl. A. D. Belifante, Vo6r en tegen ,De Plaatsbekleder’, Amsterdam 1964, 84-86,
187. Das gleiche Argument bei: Sam Wagenaar, De Joden van Rome, Bussum 1974, 293.

34 ygl, Pritz J. Raddatz, Summa iniuria oder Durfte der Papst schweigen?, Reinbek
bei Hamburg 1963, 105.

35 vgl. Raddatz, Summa iniuria, 100, 113 (wie Anm. 34).
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Juden (1967) die Politik Pius XII. gleichermalRen. Auch er wies auf die
Repressalien in den Niederlanden hin.>®

Der Hinweis auf die Repressalien in den Niederlanden bekam in dieser
Phase international einen kraftigen Antrieb durch einen 1967 in Miinchen
gefithrten Prozess gegen drei deutsche Beamte, die fiir die Deportation von
Katholiken jiidischer Herkunft im Sommer 1942 verantwortlich waren:
wilhelm Harster, Wilhelm Zoepf und Gertrud Slottke. Der Anklager der
Niirnberger Prozesse, Robert M.W. Kempner, trat hier erneut als Ankldger auf.
Kempner sprach ausfiihrlich iiber die Ereignisse in den Niederlanden. Auch er
betrachtete die Repressalien gegen mehr als hundert Katholiken jiidischer
Herkunft im Sommer 1942 als einen Angriff der Nazis auf die katholische
Kirche. Kempner wies auch auf die vorangegangene Verfolgung von
Katholiken, beispielsweise die der in Dachau umgekommenen Ménner Titus
Brandsma, Marius van Royen, Heinrich Zwaans und Jan Galama, hin.”’
Seiner Ansicht nach rechtfertigten die Repressaliengefahr und das Beispiel der
Niederlande, warum Pius XII. auf einen 6ffentlichen Protest hatte verzichten
miissen. Kempner musste hier einer vorsichtigen Linie folgen. Er wollte nicht
das mutige Auftreten des niederlindischen Episkopats als unverniinftig
abqualifizieren.*®

Fin extremes Beispiel dieser Argumentation ,um Schlimmeres zu verhiiten’
ist die Geschichte, die die Haushilterin Pius XII., Schwester Paschalina
Lehnert, in ihren Memoiren am Anfang der achtziger Jahre erzihlte.*” Pius
XII. wurde kreidebleich, als er ,an jenem Morgen im August 1942° (vielleicht
Montag 3. August) horte, dass der bekannte Protest des Utrechter Erzbischofs
Jan de Jong schwere Repressalien hervorgerufen habe, schrieb sie. Man
brachte die Morgenzeitungen. Er las nur die Uberschrift. Die Zeitungen in Rom
brachten die Schreckensnachricht, dass der Protest Hitler dazu veranlasst hatte
Jinder Nacht 40.000 Juden verhaften und vergasen zu lassen®, schrieb sie. Der
Papst kam mit zwei Papierbdgen in der Hand in die Kiiche des Vatikans, wo
Schwester Paschalina war. Er warf die Papiere in das offene Feuer. Diese
Papiere hitten den Text eines éffentlichen Protestes gegen die Deportation der
Juden enthalten, schirfer noch, habe der Papst zur Schwester gesagt, als der
Protest de Jongs. Er hatte den Protest abends im Osservatore Romano publizieren
wollen: ,Aber wenn der Brief der hollindischen Bischofe 40.000 Menschen-
leben kostete, so wiirde mein Protest vielleicht 200.000 kosten. Das darf und
kann ich nicht verantworten.“ Er habe auch gesagt: ,So ist es besser in der
Offentlichkeit zu schweigen und fiir die armen Menschen, wie bisher, in der
Stille alles zu tun, was menschenmdglich ist.“*°

*® Vgl. Pinchas Lapide, De laatste drie pausen en de joden, Hilversum 1967, 233 (dt.:
Pinchas E. Lapide, Rom und die Juden, Freiburg — Basel — Wien 1967).

*" Siehe auch: W. Ramaekers 0.s.b., Martelaren van ‘s-Heerenberg, 0.0., 0.J. (1986).

*® Vgl. Robert M.W. Kempner, Edith Stein und Anne Frank. Zwei von Hunderttau-
seng, Freiburg i. Breisgau 1968, 131-149.

Vgl. Paschalina Lehnert, Ich durfte IThm dienen. Erinnerungen an Papst Pius XII.,

Wiirzburg 1982; Sanchez, Pius XII and the Holocaust, Washington D.C. 2002, 31,
117-118.

0 paschalina Lehnert, Ich durfte Thm diene, 117 (wie Anm. 39).
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Paschalina Lehnert — und auch Pius XIL? — verwechselte hier die
Deportation aller niederlandischen Juden im Sommer 1942 mit der
Deportation der Katholiken jiidischer Herkunft. AuRerdem meinte sie (der
Papst auch?), dass ein 6ffentlicher Protest des Papstes nicht nur negativ fiir die
Katholiken jiidischer Herkunft gewesen wiére, sondern auch fiir alle Juden in
Europa. Die Zahl 40.000 ist mysterids. Eichmann in Berlin forderte am 22 Juni
1942 tatsichlich, dass in den nachsten Monaten 40.000 niederlandische Juden
deportiert werden sollten, zusammen mit 40.000 franzosischen und 10.000
belgischen Juden.”! Pro Tag sollten 1.000 Personen deportiert werden. Aber
dieses Ziel wurde nicht ,erreicht’. Anfang August 1942, das ist die Zeit, {iber die
Lehnert sprach, sind in Wirklichkeit sicherlich keine 40.000 Juden deportiert
worden. Vom 15. Juli bis zum 24. August verlieRen 13 Ziige Westerbork mit
ungefihr 11.000 Juden.** Erstgegen Ende des Jahres 1942 wurde die Zahlvon
ungefihr 40.000 ,realisiert’. Und es handelte sich hier nicht nur um
Katholiken jiidischer Herkunft. Im Gegenteil, es handelte sich nicht-
katholischen Juden.?? Diese Fakten wurden erst nach dem Krieg bekannt,
nicht schon 1942. Dass der Papst damals schon wusste, dass die Juden ,vergast’
wurden, wie Schwester Paschalina schrieb, ist fraglich. Warum meinte Pius
XII., oder nur Schwester Paschalina Lehnert, dass Anfang August 1942 40.000
Katholiken jiidischer Herkunft in den Niederlanden deportiert wurden?
Woher hatte er oder sie diese Kenntnisse?** Vielleicht handelt es sich hier um
eine ,invented tradition’ (Hobsbawm). Lehnert antidatierte die nach dem
Krieg bekannt gewordene Anzahl von 40.000 und legte ihre Meinung in den
Mund Pius XII. Eine andere Frage ist welche Quelle Lehnert benutzt hat. Es ist
moglich, dass sie Lapides Buch Rom und die Juden (1967) gelesen hat. Lapide
kritisierte Hochhuth und beschrieb die Ereignisse in den Niederlanden. Er
erwihnte auch, dass in der zweiten Halfte des Jahres 1942 40.000 Juden
deportiert wurden. Aber er sagte nicht, dass es nur Katholiken jiidischer
Herkunft waren. Vielleicht hatte Lehnert diese Mitteilung falsch verstanden
und zu Unrecht mit den Katholiken jiidischer Herkunft verbunden.*> Lehnert
verband auch implizit Hochhuths Biihnenstiick Der Stellvertreter mit dieser
Geschichte von 1942. Sie schrieb: ,Wer konnte wohl intensiver erfahren
haben als Pius XII., was es heift, Stellvertreter Christi zu sein?“ Man sollte sich
aber auch serids fragen, inwieweit die Erinnerungen einer frommen
Verehrerin Pius XII. verlidssliche Quellen sind. Der Grundton der Schwester
Paschalina spiegelte jedoch das Argument, das ab 1963 in vielen deutschen
und internationalen katholischen Kreisen genannt wurde: Pius XII. verzicht-

L Vgl. Moore, Slachtoffers en overlevenden, 114 (wie Anm. 1); G. Fleming, Hitler
and the Final Solution, Oxford 1986, 112-113; Raul Hilberg, Die Vernichtung der
europdischen Juden, Frankfurt am Main 1990, Band 2, 613 (Deutsche Erstausgabe 1982;
1961 erschienen in den USA).

42 yol Presser, Ondergang, 411 (wie Anm. 14). Siche auch: Griffioen/Zeller, Anti-
joodse politiek, 33 (wie Anm.8). Die Zahlen: Juli 1942: 5.988; August 1942: 5.252.

43 ygl. Moore, Slachtoffers en overlevenden, 124 (wie Anm. 1).

44 [ ehnert schrieb Anfang achtziger Jahre dass die italienischen Zeitungen damals
diese Anzahl genannt haben. Das sollte man naher untersuchen. Auch die Archive des
Vatikans kénnen spiter vielleicht neue Informationen liefern.

43 ygl. Lapide, De laatste drie pausen, 194 (wie Anm. 36).

ZKG 116. Band 2005/1



Bischéfe protestieren gegen die Deportation der niederldndischen Juden 1942 75

ete auf einen 6ffentlichen Protest ,um Schlimmeres zu verhiiten’, wie auch
Konrad Repgen im Handbuch der Kirchengeschichte (1979) meinte.*®

Die Geschichte des Protestes Jan de Jongs, der Repressalien von 1942 und
des Biihnenstiickes spielte auch in den Niederlanden eine Rolle. Aber hier war
es eher kritisch gegeniiber Pius XII. gemeint. In den Niederlande unterstiitzen
die meisten katholischen und jiidischen Autoren Hochhuth.*’ Der jiidische
Jurist A.D. Belifante, der ein Buch iiber die Hochhuth-Debatte publiziert hat,
kritisierte das in internationalen katholischen Kreisen gangige Argument und
nennt es ein jiidisches Rat-Argument’: Mitarbeiten mit dem Feind ,um
Schlimmeres zu verhiiten‘. Er lobte Erzbischof de Jong. Das prinzipielle
Auftreten de Jongs habe den Katholiken in den Niederlanden die geistige Kraft
gegeben, Widerstand gegen die deutsche Besatzungsmacht zu leisten.*®

Der Jesuit Pierre Blet, an der elfbandigen Edition der Akten und Dokumente
des Heiligen Stuhles wiihrend des Zweiten Weltkrieges beteiligt, mischte sich 1997 in
die Diskussion ein.*® Auch in seiner Rekonstruktion spielen die Ereignisse in
den Niederlanden 1942 eine Rolle. Der Nuntius in Berlin, Cesare Orsenigo,
teilte dem Vatikan noch am 28. Juli, eine Woche vor den Repressalien, mit,
dass der offentliche Protest der Bischofe den Katholiken jlidischer Herkunft
zusitzlichen Schutz bite. Uber den Internuntius in Den Haag, Paolo Giobbe,
wurde der Vatikan spiter von den wirklichen Tatsachen verstdndigt. Blet
schlieRt daraus, dass die Ereignisse in den Niederlanden Pius XII. durchaus
dazu angeregt haben, vorsichtig zu handeln, um zusatzlichen Schaden zu
vermeiden. Er weist dabei auch auf das vorher besprochene Material hin, das
Robert Kempner 1967 im Miinchener Prozess zusammengetragen hatte.

Am Ende des zwanzigsten Jahrhunderts lebte die Debatte tber Pius XII.
wieder auf. Autoren wie Daniel Goldhagen und John Cornwell nahmen die

6 ygl. Konrad Repgen, Die Aussenpolitik der Papste im Zeitalter der Weltkriege, in:
Hubert Jedin/Konrad Repgen (Hgg.), Handbuch der Kirchengeschichte, Band VII: Die
Weltkirche im 20. Jahrhundert, Freiburg/Basel/Wien 1985, 94-96. Siehe auch:
Burkhard van Schewick, Katholische Kirche und nationalsozialistische Rassenpolitik,
in: Klaus Gotto/Konrad Repgen (Hgg.), Die Katholiken und das Dritte Reich, 3. erw. und
iiberarb. Auflage, Mainz 1990, 169f,; Pinchas Lapide, Rom und die Juden, Freiburg-
Basel-Wien 1967, 169-171: Heinrich Herzberg, Dienst am hoheren Gesetz, Dr.
Margarete Sommer und das ,Hilfswerk beim Bischoflichen Ordinariat Berlin“, Berlin
2000, 20, 89. Literatur, die sich mit diesem Argument, vor allem mit der anderen
Richtung der Bischofe, die einen Protest und Hilfe wollten, beschaftigt: Georg Denzler,
Widerstand ist nicht das richtige Wort. Katholische Priester, Bischofe und Theologen im
Dritten Reich, Ziirich 2003, 39, 43f.; Antonia Leugers, Gegen eine Mauer bischoflichen
Schweigens. Der Ausschuss fiir Ordensangelegenheiten und seine Widerstandskonzep-
tion 1941 bis 1945, Frankfurt a. M. 1996, 213-222 (Informationen iiber die Ermordung
von Juden, Sinti und Roma), besonders 218f. (hier auch die ,Mischehen’-Frage);
Antonia Leugers, Positionen der Bischife zum Nationalsozialismus und zur nationalso-
zialistischen Staatsautoritit, in: Rainer Bendel (Hgg.), Die katholische Schuld?
Katholizismus im Dritten Reich — Zwischen Arrangement und Widerstand, 2. Aufl.,
Miinster (im Druck).

47 Belifante, Vo6r- en tegenstanders (wie Anm.33); Anton Ramselaar, Der
Ste‘gvertreter, in: Christus en Israél 6(1963), 3/4, 100-107.

- Belifante, V66r- en tegenstanders, 9 (wie Anm.33).

Blet, Pius XII and the Second World War (wie Anm. 5).
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alte, massive Beschuldigung Hochhuths wieder auf.’® Der Film Amen von

Costa-Gravas aus dem Jahre 2002 stand ebenfalls in dieser Tradition. Auch in
dieser neuen Diskussion spielten die Ereignisse in den Niederlanden im Jahre
1942 eine Rolle. Cornwell nannte die Geschichte der Schwester Paschalina
iiber die 40.000 Deportierten anlisslich des 6ffentlichen Protestes de Jongs
eine licherliche Geschichte’, die die Seligsprechung Pius XII. erleichtern
solle.”’ Goldhagen ist der Meinung, dass der Mythos iiber die niederland-
ischen Ereignisse vor allem dazu diente, die katholische Kirche als Opfer und
nicht als Tater darzustellen. Er duRerte Kritik an der These Kempners cum suis,
dass die Deutschen Edith Stein deswegen ermordet hitten, weil sie katholisch
und eine Schachfigur im Kirchenkampf der Nazis gewesen sei. Goldhagen
behauptet: ,Die Deutschen ermordeten sie nicht, weil sie eine katholische
Nonne war — in ihren Augen eine irrelevante Nebensachlichkeit —, sondern
weil sie eine Jiidin war.”’* In diesem Punkt beriihrt Goldhagen zurecht eine
empfindliche Stelle. José M. Sanchéz spricht in seinem Buch Pius XII. und der
Holocaust auch iiber die Geschichte in Holland. Er beurteilt Lehnert nicht so
kritisch wie Cornwell.”?

9. Schlussfolgerungen

Erstens: Fiir Pius XII. mag die Angst vor Repressalien einer der Griinde gewesen
sein, auf einen dffentlichen Protest gegen die Deportationen der europdischen
Juden zu verzichten. Er fiirchtete sich vor einer Wiederholung der Ereignisse
in den Niederlanden. Wird diese Angst von den Tatsachen unterstiitzt? Ja. Die
deutschen Besatzer haben im Sommer 1942 114 Katholiken jiidischer
Herkunft deportiert. Und das war tatsichlich als Repressalie fiir den
oitentlichen Protest des Erzbischofs de Jong gemeint. Zugleich muss festge-
stellt werden, dass in der Nachkriegsliteratur eine tibertriebene Vorstellung
des Umfangs der Repressalien geschaffen worden ist. Von den etwa 1.000
Katholiken jiidischer Herkunft sind 1942 tatsichlich 114 in die Lager
transportiert worden. Das sind 11,5%. Katholiken jiidischer Herkunft aus
Mischehen’ wurden nicht deportiert. Auch Menschen die alter als sechzig
Jahre waren und Kranke wurden nicht deportiert. Spater im Krieg sind
weitere Katholiken jiidischer Herkunft deportiert worden, auch aus ,Misch-
ehen’, Kranke und iltere Leute. Jedoch traf die Deportation nicht mehr als ein
viertel der Gesamtzahl. Man konnte schlieBen, dass im Vergleich zu den
Nichtkatholiken jiidischer Herkunft eine groRere Uberlebenschance fiir

50 john Cornwell, Hitlers Paus. De verborgen geschiedenis van Pius XII, Amsterdam
en Leuven 1999 (dt.: Pius XII. Der Papst, der geschwiegen hat, Miinchen 1999); Daniel J.
Goldhagen, Hitlers willige Vollstrecker. Ganz gewohnliche Deutsche und der Holocaust,
Berlin 1996; Daniel J. Goldhagen, Een morele afrekening. De rol van de katholieke kerk
in de holocaust en haar onvervulde plicht tot herstel, Antwerpen — Amsterdam 2002 (dt.:
Daniel J. Goldhagen, Die katholische Kirche und der Holocaust. Eine Untersuchung tiber
Schuld und Siihne, Berlin 2002).

>! ygl. Cornwell, Hitlers Paus, 284 (wie Anm. 50).

52 ygl. Goldhagen, Een morele afrekening, 253 (wie Anm. 50).

23 Vgl. Sanchez, Pius XII and the Holocaust, 31, 117-118 (wie Anm. 32).
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Katholiken jiidischer Herkunft bestand. Thre katholische Identitdt gab ihnen

susatzlichen Schutz, namentlich wenn sie mit einem Nichtjuden verheiratet

waren, was in der Mehrzahl der Fille bei den konvertierten Juden der Fall war.

Zweitens: Im Frihling 1943 unterstiitzte Erzbischof Jan de Jong eine
dringende Bitte aus den Niederlanden an Papst Pius XII., doch noch offentlich
zu protestieren und nicht linger zu schweigen. De Jong kannte die
Repressalien im eigenen Lande. Dennoch beharrte er bei seiner Uberzeugung,
dass es sich um eine prinzipielle Angelegenheit handele und dass der Papst
trotz der Repressaliengefahr sprechen sollte. Der Papst wurde in diesem
Schreiben auch iiber die damals in den Niederlanden bekannte Zahl der
deportierten Katholiken jiidischer Herkunft informiert: 190 Personen. Das ist
eine andere Zahl als die in der Nachkriegsliteratur genannten 40.000 oder die
Bezeichnung ,alle Katholiken jidischer Herkunft der Niederlanden’. Das
niederlindische Beispiel vermochte Pius XII. jedoch nicht zu iiberzeugen. Der
Papst bevorzugte prudentia und stille Hilfe. De Jong jedoch meinte, dass
offentlicher Protest und stille Hilfe einander nicht ausschlissen.

Drittens: Bewies die Deportation von Katholiken jiidischer Herkunft in den
Niederlanden, dass die Nazis einen gezielten Kirchenkampf fiihrten? Es
handelte sich bestimmt um eine Repressalie des Besatzers gegen die kirchliche
Behorde in den Niederlanden. Ob es sich um einen Kirchenkampf’ handelte?
Es gibt Argumente, die dem entgegenstehen.

1. Die Besatzer wollten verhindern, dass der difentliche Protest Jan de Jongs
Nachahmer in der niederlindischen Gesellschaft fand. Es war eher ein
Signal fiir die niederldndische Gesellschaft als fur die katholische Kirche.

2. In den Niederlanden hat wahrend der Besatzung keine spezielle Verfolgung
von Katholiken, abweichend von anderen Gruppen, stattgefunden. In den
Niederlanden fiihrten die Besatzer keinen Kirchenkampf, sondern einen
Kampf gegen die ganze Bevolkerung und einen Vernichtungskampf gegen
die jidischen Niederldnder.

Viertens: Die deportierten Katholiken jiidischer Herkunft wurden nicht
ermordet, weil sie katholisch waren, sondern weil sie jiidischer Herkunft
waren. Edith Stein und ihre vielen namenlosen Mitgefangenen waren keine
Mirtyrer einer verfolgten Kirche, sondern Opfer eines Vernichtungskrieges
gegen das europiische Judentum. Hier hat Goldhagen recht.

Fiinftens: Das Beispiel der Niederlande hitte genauso gut klar machen
konnen, dass das Naziregime keine totalen Repressalien durchfiihrte und dass
es die ,Mischehen’, Alteren und Kranken (vorldufig) weiterhin schonte. Auch
der Gedanke, dass ein 6ffentlicher Protest der Kirche ein zusatzliches Risiko far
die Nichtkatholiken jiidischer Herkunft bedeuten wiirde, wird von der
niederldndischen Geschichte nicht unterstiitzt. Die niederlandischen Juden
wurden sowieso deportiert.

Sechstens: Der tapfere Protest Erzbischofs Jan de Jongs im Jahre 1942 ist nach
dem Krieg fiir kirchliches Eigeninteresse missbraucht worden. Die Mythos-
bildung hinsichtlich dieses Protestes diente in einer bestimmten Phase der
Verteidigung des vermeintlichen ,Schweigens’ Pius XII. Und sie diente auch
dazu, die Kirche als ,Opfer’ der Nazis und die deportierten Katholiken
jlidischer Herkunft als Martyrer der Kirche darzustellen. Dass die Repressalien
in den Niederlanden eher ein Teil des totalen Krieges gegen die Juden in den
Niederlanden waren, geriet dadurch in den Hintergrund.
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7

Beobachtungen und Fragen
zur Edition von Adolf Harnacks erster
,Marcion“-Schrift

Vofi Peter C. Bloth

Seit iiber einem Jahr gibt es endlich auf dem Biichermarkt, und zwar in der
1882 von Adolf Harnack selbst begriindeten Reihe ,Texte und Untersuchun-
gen’, eine ,kritische Edition des handschriftlichen Exemplars” (IlI=Titelseite)
der patristischen Erstlingsschrift dieses grofen Gelehrten; sie ist zugleich die
im Wintersemester 2003/04 von der Theologischen Fakultét Halle-Wittenberg
angenommene Dissertation ihres Herausgebers'. Das Manuskript wurde
immer wieder vergeblich gesucht, ja man hat mehr als ein Jahrhundert lang
darauf gewartet. Nun liegt das Harnacksche Werk vorziiglich gesetzt und
gedruckt, schon in Leinen gebunden und zu einem sehr stattlichen Preis vor.
Sein in jeder Hinsicht begriiBenswertes Erscheinen regt aber, wie es bei
besonders guten Biichern zu gehen pflegt, alsbald zu Beobachtungen und
Fragen an, die zwar nicht schlicht rezensorischer Natur sein, sondern auch
zukiinftigen vertieften Studien — und solche werden diesem Buch gewiss in
reichem MaRe zuteil — hoffentlich ohne belastenden Vorgriff zur Hand gehen
kénnen.

Die Theologische Fakultit der weiland Kaiserlich-Russischen Universitat
Dorpat (heute Tartu/Estland) hatte das — natiirlich! — handschriftlich auf 476
Quartseiten angefertigte opus ihres 19-jahrigen Studenten im Dezember 1870
als ,Preisschrift“ akzeptiert. Sie tat es iibereinstimmend mit dem von ihrem
Dekan, Moritz v. Engelhardt, erstellten lobenden, obschon im Zentrum stark
kritischen Gutachten, das jetzt vom Herausgeber im Anhang erneut (380-383
und XII, Anm. 5; nidheres XVi.)? publiziert wird. Die Fakultdt hatte die Leistung
auch durch Zuerkennung des Universitdtspreises, namlich der ,goldenen
Medaille” im Werte von 200 Rubeln gekront; deren deutscher Gegenwert
betrug die damals nicht allein fiir Studenten hohe Summe von ca. 6700

! Friedemann Steck (Hg.), Adolf Harnack: Marcion. Der moderne Glaubige des 2.
Jahrhunderts, der erste Reformator. Die Dorpater Preisschrift (1870) (= TU 149), Berlin —
New York (Walter de Gruyter) 2003, XLVII, 446 S., Ln. geb., ISBN 3-11-017533-9,
€128,00.

2 Zahlen in Klammern beziehen sich, wenn nichts anderes angemerkt wird, auf

Seitenzahlen des hier verhandelten Buches. Zur Erstpublikation des Gutachtens s.u.
Anm. 4.
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Goldmark. Dariiber hinaus wire, einen Fakultdtsbeschluss auf Grund der
,Revision’ der Arbeit durch den Autor (XXV{.) vorausgesetzt, eine alsbaldige
Drucklegung ,auf Kosten der Universitat” (XXI) gesichert gewesen. Ob indes,
von wann an und unter welchen zum Beispiel zeitlichen Vorgaben oder gar
Kautelen der Fakultdat Harnack einen solchen Plan sogleich nach dem — noch
immer nicht wenigstens durch Empfangsbestadtigung in den Fakultdtsakten
nachgewiesenen — ,Riickerhalt des [scil. einzigen! Bloth] Exemplars der
Preisschrift” (XXXVII) in Angriff genommen hat, bleibt weiterhin ungeklart.

Auch Steck kann hierzu nur seine eigene ,Vermutung” als ,naheliegend”
bezeichnen, dass namlich ,das Exemplar noch in Dorpat unmittelbar [! Bloth]
nach der Preisverleihungsfeier am 12.Dezember 1870 nicht ... in den
Universitatsakten archiviert, sondern an Harnack zuriickgegeben wurde”
(XI). Nachweisbar dagegen ist, dass der junge Autor sich wahrend seiner
letzten anderthalb Studienjahre 1871/72 den betrdchtlichen Anforderungen
des nach seiner Meldung am 22. Mirz zum ,kommenden Ostertermin“> im
April 1871, also schon drei Monate nach der Preisverleihung begonnenen und
dann im Juni 1872 abgeschlossenen Examens pro gradu eines Kandidaten der
Theologie’ samt den dazu gehorenden zwei weiteren schriftlichen Arbeiten,
einer Predigt und einer Katechese, zuzuwenden hatte®. Das diirfte, selbst bei
der stupenden Leistungsfahigkeit des jungen Harnack, einen ,unmittelbaren’
Beginn der ,Revisions’-Arbeit an der Preisschrift auch dann verhindert haben,
wenn Stecks ,Vermutung” iiber die ,unmittelbare’ Riickgabe des opus richtig
sein sollte’. Aber solche Zusammenhinge bleiben in Stecks vielseitig griind-
licher, auch manches Neue zutage fordernder ,Historische[r] Einfithrung”
(XII-XXXII) und trotz des im Anhang (384-392) erstmals vollstandig
abgedruckten Original-,Beleg-Buch[es]” Harnacks recht blass (XVIIf.; vgl.
dazu XLI-XLII und Anm. 72). Wollte man indes Stecks ,Vermutung” einfach
folgen, dann wére nunmehr anzunehmen, dass Harnack nach dem Examens-
Abschluss im Juni und dem quittierten Empfang des ,Diploms’ am 28. August
1872° bereits im Oktober des Jahres bei seinem Weggang aus Dorpat, das heif3t

® Die von Steck so genannte ,Studentenakte Adolf Harnacks aus dem ,Eesti
Ajaloarhiiv’ (Estnisches Historisches Archiv, Tartu; kiinftig mit Steck, 401, abgekiirzt:
EAA), die er leider (noch?) nicht ndaher auswertet (XLII, Anm.72), enthilt auch die
zitierte Examensmeldung.

* vgl. diese Arbeiten in meinen Erst-Editionen ,Adolf Harnacks ,erste Predigt’ und
sein Examen pro gradu Dorpat 1871/72% in: ZNThG/JHMTh 6 (1999), 69-95 (mit
Faksimile des Protokolls, das die Priifungsfacher bzw. -themen des gesamten Gradual-
examens auffiithrt: 90-92; Erstpublikation des Engelhardtschen Gutachtens: 93{.), und
+Adolf Harnacks Examenskatechese Dorpat 1872%, in: ZKG 112 (2001), 355-371. Die
beiden Arbeiten werden kiinftig zitiert als ,1999“ bzw. ,2001“ mit Seitenzahl der
jeweiligen Edition.

* Steck zufolge ist nicht nur ,nichts dariiber bekannt, ob Harnack ... tatsichlich noch
in der Dorpater Studienzeit ernsthafte Absichten in dieser Richtung verfolgt hatte”
(XXVII); er vermutet’ fiir die ,Notizen und Marginalien“ sowie die ,Literaturangaben”
Harnacks ,nach Riickerhalt des Exemplars der Preisschrift” vielmehr, ,dal es sich
iiberwiegend um Nachtrédge aus der Mitte der 1870er Jahre, also aus Harnacks Leipziger
Zeit, handelt” (XXXVII).

© Harnacks eigenhandige, jetzt mit ,cand.theol.” gezeichnete Empfangsbescheinigung
fiir das Diplom im Protokoll-Faksimile, in: 1999, 92.
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dem Reich des russischen Zaren, nach Leipzig, also in das Konigreich Sachsen,
das ,Originalexemplar’ gleichsam auBer Landes gebracht hitte. Das ware
allerdings eine ebenso interessante wie angesichts der schon von Agnes v.
Zahn berichteten ungesetzlichen Pass-Beschaffung durch einen bezahlten
Vermittler”” fast ans Abenteuerliche streifende Vorstellung, wenn man
bedenkt, wie penibel Grenz-, Zoll- und Zensurbehdrden des Kalserre:ches
Russland gerade in Ein- und Ausfuhrfragen fiir Literatur aller Art agierten. 8 Br
hitte das Manuskript dann in der Tat seit 1870 und ,schlieB3lich sein Leben lang
von Ort zu Ort mit sich getragen” (XII). Fiinfzig Jahre spater, also 1920 schrieb
Harnack jedenfalls im Vorwort der Erstauflage seines beriihmten ,Marcion’-
Buches lediglich noch sehr kurz, Revision’ und ,Veroffentlichung’ der
Preisschrift seien ,damals nicht geschehen”. Aus welchen Griinden auch
immer (zum Beispiel XXVI, XXIXf.): die Dorpater Fakultat wird so auf das
JExemplar’ der von ihr 1870 prédmiierten Preisschrift oder doch auf deren
Druck als erste gewartet haben. Auch dariiber schweigen freilich die in Tartu
liegenden Akten.

Nach den beiden Auflagen des sofort viel diskutierten Harmackschen
,Marcion’ (1921 und 1924) wird man in der breiteren wissenschaftlichen
Offentlichkeit zwar kaum noch unmittelbar auf die Preisschrift von 1870,
sicherlich aber seit des Autors Tode 1930 auf die Moglichkeit gewartet haben,
sein theologisches Denken aus beiden von ihm zu diesem Gegenstand
geschaffenen Arbeiten und in deren Umfeld zu beleuchten. Jedoch obgleich
Harnacks seit 1938/39 (XXXIV: ,Editorischer Bericht”) in der heutigen
,Staatsbibliothek zu Berlin — PreuRischer Kulturbesitz’ liegender wissen-
schaftlicher Nachlass zu den — nicht etwa erst seit dem neuesten theologischen
Harnack-Interesse — meist genutzten Bestdnden gehort: das Manuskript von
1870 wurde erst im Jahre 2000 ebendort durch den Herausgeber aufgefunden
(VII)! Selbst die in Tartu/Dorpat (Estland) durch wahrlich schwerste
Jahrzehnte aufbewahrten, seit 1991 wieder frei zuganglichen und wie fiir
andere neue Harnack-Arbeiten auch von Steck zugunsten der vorliegenden
Edition genutzten Materialien gaben {iber den Verbleib des opus von 1870
keinerlei Aufschluss.

7 Vgl. Agnes v. Zahn-Harnack, Adolf v. Harnack, Berlin 2 1951, 31f.; vel. auch 1999,
731,

8 Diese Praxis hatte die Theologische Fakultdt bereits 1866 in Sachen ihrer ,Dorpater
Zeitschrift fiir Theologie und Kirche” (DZTK; gegr. 1859) erfahren miissen (EAA
402,9,865, 2f.), bald aber auch Adolfs Vater Theodosius Harnack als Dekan 1869 (ebd.,
27f.) und sogar personlich noch im Mai 1872, also nach seiner schweren Gehirnblutung
am 11.4. 1872 (EAA 402, 9, 866, 6 und 402, 3, 376, 177.182ff.; s. 2001, 357 und Steck,
392, Anm.) unter amtlichem Hinweis auf ,Art. 1022 des Strafgesetzbuchs® (EAA
402,3,376, 1521.). Solche in der Forschung bisher unberiicksichtigten Zensur- und Zoll-
Probleme gedenke ich andernorts fiir Dorpat und Theodosius Harnack aufzugreifen.
Noch und besonders fiir die spdteren Jahre um 1890 verweise ich auf meine
+Mitteilungen iiber den Comenius-Forscher Jan Kvacala (1862-1934) in Dorpat/
Jurjev/Tartu seit 1893“, in: Comenius-Jahrbuch 8 (2000), 106f. — Ubrigens kann der
Theodosius Harnack behandelnde ,Dorpater Arzt und Medizinprofessor Dr. Piers Walter*
nicht, wie Steck (392, Anm.) schreibt, ,1874* gestorben sein; alle drztlichen ,Attestate”
bis 1875 wurden laut den oben angegebenen Akten von ihm selbst unterzeichnet.
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Ist hier also nur ,ein sensationeller Fund” (E. Voigt, in: Siiddeutsche
Zeitung, 2. 1. 2004), ein ,wissenschaftshistorischer Event” (W. Kinzig, in:
Frankfurter Allgemeine Zeitung, 25. 2. 2004), ndherhin ein Entdeckungs-
Gliicksfall der Theologie, speziell der Patristik zu verzeichnen? Oder hat das
Warten jetzt mit dieser Publikation insofern ein Ende, als zumal wegen der
Autorschaft des jungen Harnack, ferner auf Grund seines, gemessen an der
damaligen Quellen-, Literatur- und Forschungslage geradezu immensen
Fleiles (Anhang 403-422: ,Bibliographie der von Adolf Harnack zitierten
Literatur”), nicht zuletzt aber mit dem gewonnenen theologischen Ergebnis
endgiiltig ein neues Kapitel in Sachen sowohl Marcions als auch Harnacks
selbst aufgeschlagen wurde?

Der Verfasser dieser Miszelle kann und will sich nicht anheischig machen,
den einstigen oder denn den heutigen Forschungsgewinn der Preisschrift zu
Marcion/Marcionitismus generell bzw. zur Theologie Harnacks als einem
Ganzen hinldnglich abzuschitzen, geschweige denn ihn auf knappem Raum
zu skizzieren. Auch Steck ist zu solcherlei mehr theologischen als historischen
Komplexen, seinem Verstindnis von Editionszweck und -grenzen (XII)
folgend, betont zuriickhaltend.” Das Werk des jungen Harnack zeigt aber
eindrucksvoll, dass er seine Arbeit zwar bewusst als ,Historiker” (185 u.0.) tat,
dass er jedoch schon in der Preisschrift-Zeit mit dem Aufspliren und
Aussprechen groféer  historischer’ Linien (vgl. 185-187; 300f.) entschlossen
zu Werke ging und deswegen sogar gegeniiber theologischen Hauptern seiner
Zeit auch harsche Urteile keineswegs scheute.'® So mochte man denn als
interessierter Leser immerhin bedauern, dass der Herausgeber fir das
umfang- und spannungsreiche, von ihm nach klaren Regeln und durch
forschungsbezogenen Anmerkungsapparat so vielschichtig erschlossene
opus'’ lediglich folgenden, einerseits etwas (zu?) eingeschrankt ,werkge-
schichtlichen’, andererseits anscheinend (zu?) umfassend-kraftvoll kon-
kludierenden Schluss-Satz findet: ,Man wird nicht umhin kommen, der
Dorpater Preisschrift —noch vor jeglicher [? Bloth] inhaltlicher Analyse, allein
aufgrund dieser [scil. der XXX-XXXII vorgefiihrten; Bloth] spiten AuRe-
rungen Harnacks — werkgeschichtlich einen grundlegenden Erkldrungswert
fiir alles [sic! Bloth] Folgende beizumessen. Das antreibende, dynamische
Motivim Denkweg Harnacks mulf [sic! Bloth] hier in der Jugendschrift, in der
frithen intensiven Beschaftigung mit Marcion, erstmals hervorgetreten sein”
(XXXIIL.).

Man wird dieses Schluss-Urteil daran zu messen haben, dass Steck in seiner
kurzen, behutsam-vermutungsreichen Darstellung des Engelhardtschen
Gutachtens und des Fakultdtsverhaltens (XXVf.) keinen einzigen von
dessen ,durchaus” inhaltlich- kritischen Punkten’ benennt, schon gar nicht
mit expressem Riickgriff auf eine der ,nicht wenigen kritischen Anmer-

? Vgl.z.B. XXXIII, Anm.65; XL.

' Einige Beispiele etwa zu Ferdinand Christian Baur 121f., 247ff., 256; zu Albrecht
Ritschl 122, 124, 167, 182.

! Siehe bes. XXXVIIIff.; XXXIXf. wird die ,Apparateinteilung” in ,1. Der textkritische
Apparat 2. Der Korrektor-Apparat 3. Der Sachapparat mit der Kommentierung durch
den Herausgeber” iiberzeugend dargelegt.
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kungen” (XXVI) des Gutachters in der Preisschrift selbst. Der Herausgeber
meint vielmehr die ,Bedeutung” der ,Einwédnde” darin sehen zu sollen, dass
sie ,auf eine friih sich artikulierende, selbstdndige Denkweise des jungen
Harnack hin“weisen (XXVI). Stecks Antworten auf die naheliegende Frage,
worin diese denn bestanden habe, und auf jene wichtigere aus der zitierten
Konklusion, welches ,dynamische Motiv im Denkweg Harnacks” hier
eigentlich gemeint sei, lassen sich allenfalls hinter gewissen Vorstufen(?)
,inhaltlich-analytischer’ Urteile erahnen, zum Beispiel hinter Stecks in der
,Einleitung” hiufiger begegnendem Ausdruck ,bemerkenswerterweise”'”.
Sollte er seine Merkzeichen bzw. seine zitierten Urteile in préziserer Richtung
verstanden wissen wollen, dann ldse man das, und sei es nur oder womoglich
schon in der Form eventuell vorldufiger thetischer Ergebnisse zur Theologie
des jungen Harnack, doch bereits innerhalb der ,Einleitung’ deutlicher.

Gerade hier sei eingefiigt, dass man unter diesen Aspekten natiirlich auf die
vom Herausgeber als ,demnéchst abgeschlossen” und fiir 2005 angekiindigte
,Edition“ der ebenfalls im Berliner Nachlass liegenden ,friihen Predigten aus
der Dorpater und Leipziger Zeit (1869-1878) (XVIIIf. Anm. 21) gespannt ist.
Deren zweite diirfte die bereits 1997 in Dorpat aufgefundene und 1999 edierte
Examenspredigt von 1871 ,iiber Luc. 18,9-14*'> bzw. ihre im Nachlass
erhaltene Vorarbeit sein. An mindestens einem zentralen, unten hervor-
zuhebenden Punkt zeigt sie ndmlich eine uniibersehbare theologische
Verbindung, ja Kongruenz mit der Preisschrift von 1870, auf die der
Herausgeber jedoch trotz der zeitlichen und prozessualen Ndhe beider
Arbeiten an den betreffenden Stellen seiner Edition nicht verweist.

In welchen brisanten Dimensionen sich die theologischen Probleme um
Marcion fiir Harnack schon 1870 stellten, ist umrissweise bereits an scheinbar
so duBerlichen Sachverhalten wie dem Titel der Abhandlung, genauer: am
Verhiltnis ihrer beiden Titelblitter zueinander erkennbar. Von der Dorpater
Fakultit war die Preisaufgabe so formuliert und, wie wir durch Steck erfahren,
auch im Vorlesungsverzeichnis gedruckt worden: ,Marcionis doctrina e
Tertulliani adversus Marcionem libello eruatur et explicetur.” (1, mit
Faksimile; vgl. XXII). Es ist demgemaR nicht etwa Kuriositat, dass der Bericht
der Dorpater Tagespresse von der Preisverleihungsfeier am 12.12. 1870 die
Arbeit des ,stud. theol. Adolf Harnack aus Dorpat” als ,iber Tertullian”
handelnd bezeichnet (XXVII), dass aber die Fakultdt am 3. 6. 1872 in ihrem
offiziellen Examenszeugnis fiir die Gradualpriifung Harnacks als ,cand.
theol.” dieselbe Preisschrift nunmehr als ,Candidaten-Schrift” mit ,Sehr gut”
bewertet, sie jedoch unter dem Titel ,iiber Lehre und Leben des Marcion
(Preisarbeit) auffithrt (XVIII u. XLII).'* Adolf Harnack hatte indes seiner
Preisschrift zwei Titelblitter vorangestellt'®; die Edition bietet beide faksimi-

12 Und shnlich; XVII, XXIII, XXVI, XXVII, XXIX Anm. 54 (mit einem auch nach
heutigem Forschungsstand zu unkonturierten Hinweis auf Theodosius Harnacks
,Marcion’-These von 1847), XXX, XXXVII.

% Siehe 1999,77-89.

4 Steck (XVIII) nennt es ,bemerkenswert”, daR ,Harnack bei der Gradualpriifung als
Kandidatenschrift die akademische Preisarbeit iiber ,Marcion’ einreichen [! Bloth]
konnte, die anderthalb [! Bloth] Jahre zuvor, am 12. Dezember 1870, von der Universitat
mit der goldenen Medaille ausgezeichnet worden war und nun auch als Priifungsleis-
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liert. Das erste nennt die lateinische ,Preisaufgabe”, wie sie von der ,theolog.
Facultdt zu Dorpat fiir das Jahr 1870 formuliert worden war. AufRerdem
enthdlt es ein ,Motto’, das — vorschriftsgemdl3 — die Anonymitdt des Autors
decken sollte. Harnack wéhlte dafiir die beriihmten Verse aus Goethes ,Faust”
an den Famulus Wagner iiber die ,Zeiten der Vergangenheit” als das ,Buch mit
sieben Siegeln” und den ,Geist der Zeiten”, der doch ,im Grund der Herren
eigner Geist“ sei, ,in dem die Zeiten sich bespiegeln” (1).'¢ Dieses Motto
praludiert nicht nur dem ganzen Werk; mehrfach erinnert der Autor
ausdriicklich daran, etwa wenn er eine scharfe, seine eigene damalige
Christologie gut beleuchtende Debatte mit und gegen E.Chr. Baur fiihrt tiber
die ,fiir M. [lies stets: Marcion; Bloth] centrale Bedeutung” des Todes Christi
als ,Offenbarung’ der ,eigentliche[n] Liebesthat Gottes“: ,das christliche
Stadium [habe] objectiv und subjectiv von dieser That aus seinen Anfang
genommen*(257)."7 Deutlicher noch tritt das von Harnack mit dem Motto
Gemeinte hervor, wenn er in den vier Paragraphen des ,cap. V“ als
gewichtigen Schluss des ,II. Buch[es]: Marcion’s Leben, Werke, Lehre”
eine — so die Kapitel-Uberschrift — ,Innere Beurtheilung des Systems im
Zusammenhang mit der Zeitgeschichte” vortrigt (284-318)'®. Zunichst
.durchmustert’ er knapp und in ihren so unterschiedlichen Hauptkatego-
rien ,die Untersuchungen iiber M’s [lies stets: Marcions] eigentlichste
Personlichkeit”, wie sie in damals jiingerer Zeit F.Chr. Baur, August Neander,
Joseph ,Fessler, der Katholik in Devotion vor dem h. [lies: heiligen] Polycarp”
vorgelegt haben; darin zeige sich ,wiederum die Wahrheit jenes Githeschen
Spruchs, den wir unserer Arbeit zum Motto gesetzt haben* (284f.). ,AuRer-
dem” werde ,zwar von einigen Seiten (Lipsius), aber immer noch zu wenig
anerkannt, daB dieser Mann [scil. Marcion] selbst reformatorisch, nicht

tung anerkannt wurde”. Aus den Akten geht meines Wissens nirgends hervor, daB
Harnack die Preisarbeit zur oder ,bei der Gradualpriifung”, geschweige denn ,anderthalb
Jahre” nach der Preisverleihung, also erst gegen Schluf des Examens ,eingereicht’ (1)
habe (s. auch o. bei Anm. 3). Trotz ihres gegeniiber 1870 so auffillig veranderten Titels
kénnte man eher annehmen, z. B. wegen der offenen Bezeichnung als ,....(Preisarbeit)*,
dal’ sie der Fakultét — vielleicht sogar aufgrund einer schon mit der Preiszuerkennung
gefalten Absicht? — wahrend des Examens und bis zur Zeugniserteilung neben den
tibrigen schriftlichen Arbeiten noch immer vorgelegen hat. Ubrigens stammt die
Eintragung des Themas im Zeugnis samt dem Zusatz ,(Preisarbeit) von der Hand des
Dekans Engelhardt (s. Faksimile 1999,92); er hatte schon im ,Gutachten’ vom 9. 12. 1870
den ,Ertrag” der Arbeit als ,eindringende Darstellung des Lebens und der Lehre
Marcions” bezeichnet (3811f.).

'* Siehe dazu in Stecks ,Editorischem Bericht’, XXXVI.

16 Engelhardts faksimiliertes Gutachten zitiert nur die Verse 3-5 des Goethe-Mottos
(380); der Druck tibertrdgt fehlerhaft: ,... das ist im Grund des [statt: der; Bloth] Herrn
eigener Geist” (381).

'7 Zitat 257 gesperrt; daneben ein inhaltlich einschrankender Korrektor-Hinweis auf
Tertullians de carne und den ,scheinbaren’ Modalismus Marcions. Das ,Motto’, gegen
Baur gewendet, 255.

'® Harnacks Inhaltsverzeichnis (5-7) iiberschreibt aber, vom Herausgeber nicht
gegenseitig erklart, das ,cap. V.“ mit ,Innere Begreifung des System’s im Zusammenhang
mit der Zeitgeschichte*(7).
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Neues-schaffend wirken wollte (285; vgl. 235). Und auf der Basis dieses —
man mochte fast sagen — Signalwortes ,reformatorisch’ legt Harnack nun, und
erneut zumal gegen Baur ,gestiitzt auf historische Angaben” (287), seine
eigene ,Begreifung” oder ,Beurtheilung” des Marcionschen ,Systems’ dar.
An einer solchen Stelle — und es gibt deren mehrere — tritt die innere
Verbindung der beiden Harnackschen Titelblatter zutage. Mit dem zweifen
namlich erklirt er selbst die Preisschrift rundheraus zu einer ,Marcion”-Arbeit
in der doppelten Perspektive der Untertitel ,Der moderne Glaubige des II
Jahrhunderts“ und ,Der Le Reformator”. Engelhardts Gutachten erwédhnt
auch in den  kritischen’ Passagen keine der beiden vom Autor fiir Marcion
gewihlten griffigen, im Blick auf die damalige Dorpater Theologie sicherlich
anstofRigen Bezeichnungen; und daR sie beide keineswegs nur als Epitheta
ornantia'” zu verstehen sind, bezeugt die Preisschrift gerade im II. Buch (95ff.)
aufs klarste. Angesichts dessen mochte man erstaunt fast der Versuchung
nachgeben, eine durch die Edition —natiirlich oder noch? - nicht gestellte, also
wohl tiberfliissige Frage aufzuwerfen, ob dieses Titelblatt wirklich der Fakultat
und ihrem Dekan vorgelegen haben kann.?” Gewiss: manchenorts, nicht nur
im Paragraphen ,Marcion als Reformator” (130ff.), tritt ein mafvoll-
zuriickhaltendes Verstindnis dieses Begriffes etwa gegeniiber dem als
 reaktionir-reformatorisch” gekennzeichneten Montanismus hervor (vgl.
64, 289, 300). Aber die von Harnack zunichst fragend ,angedeutet[e]” (187)
Einzeichnung Marcions in einen mit ihm beginnenden, bis zur eigenen Zeit
des jungen ,Historikers” fortdauernden ,ganzen reformatorischen Procel3”
(185) zwingt ihn doch vor die Notwendigkeit des eben fiir den ,Historiker”
wesentlichen Nachweises, ,ob es ein ' ProceR wire, der mit den Antithesen
M’s anhebt, durch die reformatorischen Bestrebungen des Mittelalters
hindurchgeht, seinen Hohepunkt in den Thesen von 1517 [scil. M. Luthers;
Bloth] gewinnt, eine Scheidung der Kirchen bewirkt, dann aber unauthorlich
weitergehend mit einer Religionsform schlieft, die allen historischen Inhalt
entbehren zu kénnen glaubt und mit dem Bewusstsein eines subjectiven
Abhéngigkeitsgefiihl[s] von Gott das wahre Wesen der Religion erreicht zu
haben wahnt” (186). Damit geht Harnack weit iiber den als ,Verdienst”
gelobten Hinweis ,auf die Bedeutung M’s als Reformator” hinaus, den ,zuerst”
Richard Adelbert Lipsius in seinem , Gnosticismus” von 1860 gegeben hatte. Er
selbst widmet sich dann in wiederholten Bezugnahmen der zitierten Frage
(vor allem 292f.-302) und meint dadurch zugleich das Recht seiner Betitelung
Marcions als ,Der moderne Glaubige des II. Jahrhunderts* zu stiitzen.
SchlieRlich stellt er, die eigene ,Begreifung” und ,Beurtheilung” summierend
und dem MafRstab Tertullians ,disciplina doctrinae index” folgend, die Reihe

' Harnack hat ,Marcion mit dem Namen des Iten Reformator’s* jedenfalls auch
~schmiicken” wollen (292).

2% Hier ware auch zu fragen, warum und wann Harnack im zweiten Titelblatt die
Worte ,Der Le Reformator* (vgl. XXXVI sowie Faksimile 2f.) ,erst durchgestrichen
(blauer Buntstift), dann unterzeilig punktiert (Bleistift) und so die Streichung
aufgehoben” hat.

! Hervorhebung im Text.
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jener ,Momente zusammen, welche die ,eigenthiimliche Auffassung des
Christenthums bei M. spiegeln”:

.Der Reformator, der die Kirche auf den alten Stand zuriickfithren will, [...] der alle
Ceremonien als stérende Nothbriicken beim Liebesverhéltni® von Gott und Mensch
entfernen will; der moderne Gliubige, der alle Lehrunterschiede im Einzelnen fallen
lassen will, [...] der den Glauben als innerliches Gefithl ohne ausgesprochenes
BekenntnifR meint festhalten und zum Prinzip einer im Einzelnen divergirenden
Kirchengemeinschaft meint machen zu konnen; der Agitator, der seine Lebenskraft
saugt nur aus dem Widerspruch gegen die herrschende Kirche; der Antijudaist, der
plétzlich in Lehre sowohl, wie im Leben alle jiidischen Erinnerungen verbannen will;
der Gnostiker, dem Stoff und Stinde identisch sind. So zeigt uns das eigenthiimliche
practische Verhalten des Mannes und seiner Gemeinde noch einmal in Kiirze den
eigenth;i!izmlichen Character seiner Lehre und biirgt uns fiir ihre richtige Précisirung”
(2811.).

Harnack als ,Historiker’ richtet hier also nicht diejenige zeitgendssische
.System“-Frage an Marcion, deren Resultat, etwa bei E.Chr. Baur, Wilhelm
Dilthey 1858 mit einiger Ironie als ,schone philosophische Einheit” kritisiert
hatte (217).%* Gleichwohl zielte 1870 die hérteste Kritik des Gutachters
Engelhardt an Harnack gerade auf dessen ,System’-Interesse, wenn er schrieb:

,Die Unklarheit in einigen Capiteln, die dazu bestimmt sind, das System u.
die Weltanschauung Marcions gewissermalien geschichtsphilosophisch zu
beleuchten, und einige Ubertreibungen bei Hervorhebung der kirchenge-
schichtlichen Bedeutung seines Helden verrathen die Liickenhaftigkeit der
theologischen und philosophischen Bildung des Verfassers, beeintrdchtigen
aber gliicklicherweise nicht den Werth der streng-wissenschaftlichen Unter-
suchungen” (381).**

In der Kiirze einer Miszelle ist nicht darstellbar, worauf sich diese Kritik im
einzelnen richtete.?” Hier sei aber wenigstens ein Sachverhalt ndher
beobachtet, der wegen des Terminus’ ,Antijudaist” auch fiir das obige
Harnack-Zitat (281f.) bedeutsam ist. Im ,cap. V’ (284{f.) legt Harnack die
Untersuchung so an, dass er aus ,6 [...] fiir M’s System feststehenden Sdtzen
[...] denjenigen Hauptpunkt zu eruieren” sucht, ,aus dem sie alle begreifbar

22 Darf der Leser ein quod erat demonstrandum anmerken? — Alle Hervorhebungen
im Text.

2* Diesen von Dilthey in seinem Marcion-Art. (RE 9, 27ff.) geprigten Topos nimmt
Harnack wiederholt und ebenfalls nicht ohne Ironie auf (z.B. 286, besonders kritisch
295); er selbst dagegen spricht vielfach von der ,bewegenden Seele” und den
~bewegenden Gegensdtzen des Systems” (z.B. 217, 227, 271, 284, 288).

24 yon hier aus diirften die meisten Korrektor-Randnotizen speziell im II. Buch der
Preisschrift zu interpretieren sein oder sich sogar direkt erkldaren lassen. Dal® und wie der
Herausgeber (XXV{.) darauf nicht (!) zu sprechen kommt, scheint mir mindestens einen
(1) wissenschaftlichen Zugang zu Arbeit und Autor unnotig zu erschweren (vgl. dazu
auch oben).

?° Dazu wiren die Randnotizen griindlich zu beachten, auch wenn es sich dabei meist
lediglich um Unterstreichungen und Fragezeichen Engelhardts handelt; zum Stichwort
~philosophisch” z.B. sind lehrreich jene Stellen, wo Harnack vom ,obersten” bzw.
Lallgemeinsten Gattungsbegriff“ des ,Absoluten” spricht (z.B. 293, Zeile 31; 295,12;
296,34).
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sind“ (287f.). Mit erneut gegen Baur gerichteter, an Ritschl ,thematisch
angelehnt[er]“* scharfsinnig-ausfiihrlicher Interpretation und Wertung der
Begriffe ,Judaismus“/,Antijudaismus”, jlidisch-judaistisch, ergistisch”
(290ff.) entwickelt er, dass das bei Baur apostrophierte ,Judenthum’ ,im
Ganzen ein verhiltnisméRig geringerer Factor [...] in Lehre und Verfassung®
der damaligen Kirche gewesen sei. In Parenthese fiigt er hinzu, dies
_Judenthum? sei ,selbstverstindlich auch nicht das echt-jiidische, sondern
nur judaistische [...], insofern als die eigentliche Religion des A.T. [lies: Alten
Testamentes] mit dem Character, wie ihn ihr der Pharisdismus aufprégt, nichts
zu thun hat* (290f)?’. Und in der ,Abwehr” der ,Werkheiligkeit d.h. des
Antichristenthums®, der ,theils wirklichen, theils scheinbaren ergistischen
Sinnesweise” liege ,entschieden eine Seite des marcionit[ischen]. Ausgangs-
punktes” (291f.). Hier kehre ndmlich fiir Marcion ,die Religion des alten
Menschen” wieder, und ,eigentlich” diesen Sachverhalt stelle er ,dem wahren
Christenthum entgegen [...], [...] nicht das Judenthum, denn das kannte er ja
gar nicht, sondern es ist eben das Judenthum, wie es sich im Pharisdismus
ausspricht und wie es im Wesentlichen mit allen heidnischen Religionen und
Speculationen zusammenfillt. Darum schied er [...] sehr tiefsinnig gar nicht
zwischen jiidischer und heidnischer Religion, sondern sie erscheinen ihm, so

wie er das Judenthum kannte, in ihren wesentlichen Punkten eins “ (292).
Von welchem zentral-aufschlieBenden Rang das Nachdenken tiber ,Werk-
heiligkeit“ und ,Pharisaismus” fiir die gesamte Theologie des jungen Harnack
gewesen ist, sei noch durch einen weiteren Hinweis belegt. Er selbst ndmlich
hat es nur acht Monate nach Abschluss und Auszeichnung seiner ersten
,Marcion’-Arbeit in der, wahrscheinlich ersten gottesdienstlich gehaltenen,
Predigt fiir das Examen ,pro gradu’ eines ,cand. theol.’ hervorgehoben®®.
Dafiir war ihm ,Luc. 18,9-14“, das sog. altkirchliche Evangelium uber
Pharisder und Zollner fiir den 11. Sonntag nach Trinitatis, als Aufgabe gestellt
worden. Liest man — eine lohnende Miihe! — diese Predigt, so findet man viele
Anhaltspunkte dafiir, dass und wie sie und die ,Marcion’-Preisschrift sich
wechselseitig erhellen. Der ,Pharisdismus”, so sagt Harnack hier, sei ,recht
eigentlich der einzige Feind des Christentums, ja unseres Herrn Jesu Christi
selbst” (1999,81; dhnlich passim); er sei sogar ,das eigentliche Wider-
christentum, weil er die Religion jedes natiirlichen Menschenherzen [sic!]
ist, weil er verbreitet ist vom Aufgang der Sonne bis zum Niedergang, darum ist
er das eigentliche Widerchristentum® (1999,82). Wie personlich ernst es ihm
mit der Harte dieser Aussagen, wohlgemerkt: diesmal im Genus 6ffentlicher
Predigt, nicht wie noch in der Preisschrift mittels wissenschaftlicher Darle-
gung, gewesen ist, zeigt sein nicht weniger als dezisionistischer Predigt-

26 So Steck 290, zu Z. 18.

7 Ob diese Argumentation womdglich von Adolf Harnack selbst stammt, konnte ich
nicht feststellen, zumal auch der Herausgeber in seinem sonst hervorragend recher-
chierten kommentierenden ,Sachapparat” keine Auskunft z.St. gibt. Die Frage wdre ja
nicht zuletzt deshalb bedeutungsvoll, weil das Argument wie ein Wandermotiv nach
verschiedenen Fassungen und Tendenzen zuletzt — horribile dictu — bei den ,Deutschen
Christen’ des sog. Dritten Reiches angekommen ist.

*% Siehe weiterhin 1999, 77-89.
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Hauptsatz: ,jeder Mensch muR sich entscheiden, ob er zu unserem Herrn Jesu
Christi [sic!] stehen will, oder ein Pharisder sein will“(ebd.).

In der ,Marcion‘-Preisarbeit von 1870 also wie in der ihr darin analogen
Predigt von 1871 findet sich dieselbe ,Begreifung” und ,Beurtheilung” des
Pharisdismus und bzw. als der ,Religion des alten Menschen”, der ,Religion
jedes natiirlichen Menschenherzen([s]“; hier liege das ,Antichristenthum*, das
seigentliche Widerchristentum® am Tage. Schon in der ,Einleitung” zur
Preisschrift hatte Harnack gegen Baur und Ritschl*® geschrieben, ,daR das
Christenthum iiberhaupt nur einen Gegner hat, dem Jeder in die Arme fillt,
der auf irgend einem Punkt nach links oder rechts dasselbe verldafst” (18); im
Schluss-,cap.V’ des ,II. Buches” fithrt Harnack dies, auch zur Erhartung des
Untertitels ,Der moderne Glaubige des IT. Jahrh.” und naturgemaf anders als
in der Predigt, weiter aus. Er erhebt dort kritisch die Konsequenzen des
Marcionschen ,Vernunftsubjectivismus”, einerseits in dessen Kampf gegen
die ,Versinnlichung des Christenthum’s” und die ,Anthropomorphisierun-
gen“ der Gottesvorstellung durch die ,katholische” Kirche, andererseits fiir
den ,Begriff des Ethischen” durch den Verlust der Moglichkeit von ,Zu-
rechnung” und ,Schuld“*®. Aber auch darin und so fiir all dies liegt der von
Harnack hinsichtlich der Auffassung Marcions gezogene Schluss ,nicht fern”,
,in jener ergistischen Sinnesweise und in dieser versinnlichenden einen
Grundfehler anzunehmen, beide als aus einer bosen Quelle herstammend sich
zu denken und in beiden Féllen das Judenthum, wie es den christlichen
Begritffen noch immer anhafte, dafiir verantwortlich zu machen. Hier haben
wir den Kernpunkt der Sache erreicht: hier liegt der bewegende Ausgangs-
punkt“?!,

Harnack fiigte seiner Arbeit noch kiirzere Paragraphen tber ,M’s Ver-
héltniR zur Gnosis” (3021f.), einen ,Excurs” (so 7) ,zu der in den Pastoral-
briefen geschilderten Gnosis (3061f.) und, als ,Ubergang zu seiner [Marcions]
Schule”, iiber ,die Consequenzen des System’s“ (316—318) sowie schlieBlich
eine instruktiv-neuartige ,Zusammenstellung’ (318) als ,III. Buch: Die
Geschichte der Secte des Marcion “ (319/321-348/349) hinzu. Jedoch: die drei
betonten Begriffe ,Hauptpunkt, ,Kernpunkt”, ,bewegender Ausgangs-
punkt” zeigen deutlich, dass der Autor sich damit am selbst gesteckten Ziel
seiner ,Darstellung” Marcions gesehen haben wird, denn er hatte ja — gemaR
seiner ,Binleitung” — den zweifachen ,Titel ,als moderner Glaubiger und erster
Reformator’ rechtfertigen” (19) wollen. Und er hatte eben einleitend
vorsichtig fortgesetzt: ,Bei dem Proteuscharacter marcionitischer Lehre ist
die Gefahr doppelt grof hineinzulegen was man darin suchen will, was denn

*? Siehe die Nachweise des Herausgebers im ,Sachapparat” (18).

3° Die ,Siinde” im vollig unterschiedlichen Verstindnis Marcions und des noch (!)
,Dorpaters’ A. Harnack bediirfte unbedingt hier nicht zu leistender genauerer Nachfrage
(z.B. 61, 194, 220, 263, 288, 294). Damals jedenfalls hilt Harnack kraftvoll am
,Schuldcharacter der Siinde” (263, 294) fest; das belegt auch seine Examenskatechese
von 1872 iiber ,Johan. 8, 30-32“ besonders in ihrer Unterrichts- Illustration’ (2001,
363-365, Ziffern 34.-48.).

31 Um der Kiirze willen muBte ich leider die zu diesem Zusammenhang wichtigen
Deduktionen Harnacks (293-296) fast unvertretbar stark raffen.
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von Adolf Harnacks erster ,Marcion’-Schrift

auch die Darsteller bisher reichlich gethan. Es ist in den letzten 50 Jahren
Vieles tiber M’s eigenthiimliche Lehre geschrieben worden; aber dennoch ist
das Zauberwort noch nicht gesprochen, das uns diese einzigartige Person-
lichkeit begreifen lehrt. Ich selbst habe lange gerungen die bewegende Seele
seiner Theologie zu finden und glaube, daf3 mir eine Ahnung aufgegangen ist
von dem innersten Kern dieser bedeutenden Natur” (ebd.). Ist es nur ein selbst
als Allusion beredtes Zeugnis literarischer Sensibilitit, wenn der junge
Harnack sein ganzes imponierendes Werk als Suche nach einem ,die
bewegende Seele” der Marcionschen ,Theologie” begreifenden’ ,Zauber-
wort**2 erscheinen lassen will? Oder weist er damit, gegen andere ,Darsteller”
kritisch, schon auf denjenigen ,Hauptpunkt”, ,Kernpunkt” und ,bewegen-
de[n] Ausgangspunkt” Marcions voraus, den er selbst in so bewundernswert
wenigen ,sauren Wochen’ und Monaten gefunden hat? Und — das wichtigste —
: ware damit dann wirklich, wie sich der Herausgeber der Preisschrift in seinem
einleitenden Postulat (,...muf...“) ausdriickt, ,das antreibende, dynamische
Motiv im Denkweg Harnacks [! Bloth] ... hier in der Jugendschrift, in der
frithen intensiven Beschéftigung mit Marcion erstmals hervorgetreten®?
(XXXTIT)

Jedenfalls wird man ,nicht umhin kommen, der Dorpater Preisschrift”
mehr als nur ,werkgeschichtlich einen grundlegenden Erkldrungswert”,
wenn auch nicht pauschal ,fiir alles Folgende”, so doch gewiss fiir Arbeits-
weise und werdende Theologie Adolf Harnacks ,beizumessen.>* Mit diesen
Worten des Herausgebers, die in der von mir gewagten, wie ich hoffe:
verzeihlich verdnderten Zusammenstellung dessen eigener Meinung freilich
widersprechen,** mag eine der kiinftigen’ Forschungsaufgaben umschrieben
sein, wie sie sich aus - zum mindesten — einigen in dieser Miszelle
vorgetragenen Beobachtungen und Fragen auf Grund des so lange gesuchten,
groRen und grofartigen Buches {iber Marcion und im neu erwachten
Gesamtinteresse an Adolf Harnacks Theologie ergeben.

2 Man legt sich unwillkiirlich die vom Herausgeber z.St. nicht, wie z.B. bei den
Zitaten aus Shakespeares ,Hamlet” (52,41f.) oder aus Schillers ,Piccolomini* (208,14f.),
geklirte Frage vor, ob Harnacks ,Zauberwort” an Goethes ,Schatzgraber” (,... sei dein
kiinftig Zauberwort”) oder an Eichendorffs ,Wiinschelrute” (,... triffst du nur das
Zauberwort“) denken lasse oder vielleicht sogar erinnern wolle; vgl. auch Grimm,
Deutsches Worterbuch 31, 377.

*> Beziiglich des Fortwirkens von Harnacks ,erster Predigt” (1871) in ihrer
theologischen Thematik einschlieRlich des ,Pharisder’-Problems bis hin zu dessen
.Wesen des Christentums” (1899/1900) habe ich in meiner Edition jener Predigt einige
wenige Hinweise gegeben (vgl. 1999, 77f., Anm. 26f.). Wie sich dies vor dem
Hintergrund der ,Marcion’-Arbeit von 1870 ausnimmt, wére gesondert zu untersuchen.

3 Oben bei Anm. 11 habe ich die Auffassung des Herausgebers bereits im korrekten
Wortlaut (XXXIIf.) zitiert.
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4Berechnung des Osterdatums.
| C. E GaulR zum Gedenken

von K. Peter Meyer

Fiir Carl Friedrich Gaul3, am 30. 04. 1777 in Braunschweig geboren, jahrt sich

am 23.02.2005 sein 150. Todestag. Der Mathematiker und Astronom,

Naturforscher und Geodat GaulR gilt als mathematisches Wunderkind: Er hat

in allen damaligen mathematischen Teilgebieten — seiner Zeit weit voraus —

Hervorragendes und Vorbildliches geleistet. Im Alter von zweilundzwanzig

Jahren (im Jahr 1800) hat er das auf das 6kumenische Konzil von Nicaea (325)

zuriickgehende Osterproblem bahnbrechend, endgiiltig abschlieRend gelost.'

Auf der Synode von Arles (314) wurde der Ostertermin definitiv festgesetzt

und dann durch das Konzil von Nicaea bestatigt: Verbindlicher, einheitlicher

Ostertermin fiir alle Kirchen nach rémisch-alexandrinischem Brauch ist der

erste Sonntag nach dem ersten Vollmond, der nach dem 20. Madrz liegt

(Friithlingsvollmond). Die folgende Miszelle soll an die Arbeit von August

Strobel iiber das Problem der Ostertermine erginzend anschlieBen.”
Hinsichtlich der mathematischen Konzeption von Gaul’ seien hier die

astronomischen Eingangsdaten fiir sein Procedere erwdhnt:

1) Der Tag des Friithlingsanfangs (Frithjahrsaquinoktium), der 21. Mérz;

2) Die Mondperiode von 29,53... Tagen (das ist der Zeitabschnitt zwischen
zweil aufeinanderfolgenden Vollmonden);

3) Das tropische Sonnenjahr zu 365,2421... Tagen (die Zeitspanne eines
Umlaufes der Erde um die Sonne);

4) SchlieRlich die Tatsache, dass der Mond einem 19-jdhrigen Zyklus
unterliegt, das heifst nach 19 Jahren kommen die Mondphasen in etwa
auf den Tag genau zur Deckung. Sie basiert auf alter empirischer Erkenntnis
und reicht zuriick auf den — gegentiber dem gregorianischen Kalender —
wesentlich alteren jlidischen Kalender.

! Vgl. Carl Friedrich GauR, Berechnung des Osterfestes, in: Monatliche Correspondenz
zur Beforderung der Erd- und Himmelskunde 2 (1800), 121 — 130; ders., Gesammelte
Werke Bd. VI, Gottingen (1874), 73 — 79; ders., Noch etwas iiber die Bestimmung des
Osterfestes, in: Braunschweigisches Magazin, Bd. 20 (1807), 589 - 596; nachgedruckt in:
Gesammelte Werke Bd. VI, Gottingen (1874), 82— 86; ders., Berichtigung zu dem Aufsatze:
Berechnung des Osterfestes, in: Zeitschrift fiir Astronomie und verwandte Wissenschaften
1 (1816), 158.

2 vgl. August Strobel, Die Ostertermine des Jahres 1986 in Jerusalem, in: Jahrbuch des
Deutschen Evangelischen Instituts fiir Altertumswissenschaft des Heiligen Landes 1991,
91-96.
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Ohne der Ziffernfolge hinter dem Komma besondere Beachtung zu
schenken, gelangte GauR zu folgender ,Osterformel”, die den Ostersonntag
mit erstaunlicher und im Grunde nicht zu erwartender Genauigkeit in
einfacher Weise zu ermitteln gestattet:

Bedingt durch die Schaltjahrvereinbarung fiir runde Jahrhunderte durch
Papst Gregor XIII. (1582) gilt der nachfolgend dargelegte Algorithmus fiir die
Jahre 1900 bis 2099. Fiir andere Zeitintervalle sind lediglich die festen
Parameterwerte in dem GauB3schen Schema in bestimmter Weise abzudndern.
J sei eine solche Jahreszahl.

(1) EsistJ durch 19 zu teilen und der verbleibende Rest A zu bestimmen.
Beispiel: J = 2005
2005:19 = 105 + 10/19

A=10
(2) Esist J durch 4 zu teilen und der verbleibende Rest B zu bestimmen.
2005:4 =501 + 1/4

B=1
(3) EsistJ durch 7 zu teilen und der verbleibende Rest C zu bestimmen.
2005:7 = 286 +3/7

G=3

(4) Esist 19 - A + 24 durch 30 zu teilen und der verbleibende Rest D zu
bestimmen.
(1910 +24):30=214:30=7 + 4/30

D=4

(5) Esist2-B+4-C+6-D+5durch 7 zu teilen und der verbleibende Rest E
zu bestimmen.
(2-1+4-3+6-445)7=437=6+1/7

E=1
(6) Es ist die Summe 22 + D + E < 31 zu bilden: 22 +4 + 1 = 27
(lies: ,kleiner oder gleich®).

a) Gilt 22+D+E = 31, so ist der (22 + D + E)-te Mérz Ostersonntag.

27 = 31, Ostersonntag 2005 ist der 27. Mirz

b) Gilt22+D+E> 31, so féllt der Ostersonntag auf den (22+D+E-31) =
(D+E-9)-ten April.

Nachtréglich zu berticksichtigen sind folgende kirchliche Weisungen (Nicaea):

1) Wird der 26. April als Ostersonntag berechnet, so soll er um 7 Tage
zuriickgenommen werden — also auf den 19. April.

2) Eine weitere Verordnung der Kirche, in den GauBschen Formalismus
eingebracht, besagt: Fallt der rechnerisch erhaltene Ostersonntagstermin
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auf den 25. April und gilt zusétzlich in (4): D =28 und in (1): A> 10, sosoll
der Ostersonntagstermin um 7 Tage zuriickversetzt werden — also auf den
18. April.

AbschlieRend sei bemerkt, dass der Ausnahmefall 1) im Jahr 1981 eintrat,
der Sonderfall 2) im Jahr 1954.

Die Herleitung der GauBschen Osterformel basiert auf elementarer
Zahlentheorie (Kongruenzrelation). Die Zahlentheorie ist ,die Konigin der
Mathematik” (C.F. GauR).
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Allgemeines

Cracco, Giorgio (Hrg.). Per una storia dei san-
tuari cristiani d'Italia: approcci regionali,
Quaderni dell’Istituto storico italo-germa-
nico in Trento 58 , Bologna (Societa edit-
rice il Mulino) 2002, 493 S., kt., ISBN
88-15-08789-3.

Giorgio Cracco ist Direktor des Italie-
nisch-Deutschen Historischen Instituts in
Trient und Ordinarius fir Kirchenge-
schichte an der Fakultét fiir Politikwissen-
schaften der Universitat Turin. Seine zahl-
reichen Verdffentlichungen beschéftigen
sich hauptsichlich mit der Geschichte Ve-
nedigs und des Venetianischen Hinterlan-
des, mit den mittelalterlichen Haresien
und den Beziehungen zwischen Religion
und urbanen Strukturen im 15. und 16.
Jahrhundert.

Seit geraumer Zeit widmet sich Cracco
auch der Erforschung der Wallfahrtsorte.
Das Interesse an dieser Thematik hat in
den letzten Jahren in Italien enorm zuge-
nommen. Begonnen hat das Ganze 1996
mit dem ehrgeizigen Projekt einer Be-
standsaufnahme aller Wallfahrtsorte in
Italien, das wiederum Teil eines gréferen
Forschungsprogrammes mit dem Titel
,Luomo, lo spazio, il sacro nel mondo
mediterraneo” ist. Lanciert wurde die
Idee von André Vauchez, Direktor der
Ecole frangaise de Rome. Die Auffindung
und die systematische Verzettelung aller
Wallfahrtsorte von der Antike bis heute
erforderte eine Teamarbeit, die italieni-
schen Gewohnheiten und Arbeitsmetho-
den nicht gerade familidr ist und einen
intensiven Dialog mit anderen Human-
wissenschaften erfordert sowie Vergleiche
mit anderen homogenen Daten und Gro-
Ben. Diese Ideen wurden von verschiede-
nen Institutionen rezipiert, allen voran
muss man das ,Istituto per le ricerche di
storia sociale e religiosa” von Vicenza und
die ,Associazione italiana per lo studio
della santita dei luoghi di culto e dell’agio-
grafia (AISSCA) erwdhnen, deren Vorsit-
zende Sofia Boesch Gajano ist.

Dieser Verein publiziert eine eigene
Zeitschrift ,Sanctorum” und hat eine

Reihe wichtiger Tagungen organisiert,
von denen jene von Rom 1996, Neapel
1997, Verona 1998 und Florenz 2000
von Bedeutung sind. Des Forschungsge-
genstandes nahm sich auch das Institut
an, welches den Namen ,Associazione in-
ternazionale per le ricerche sui santuari”
(AIRS) tragt und Giorgio Cracco zum Vor-
sitzenden hat. Ziel dieser Vorhaben ist es,
einen Atlas und eine Bibliothek aller Wall-
fahrtorte Italiens zu erstellen. Mittlerweile
haben 1998 in San Michele del Gargano
bei Foggia und 1999 in Sanzeno bei Trient
zwei grole Kongresse stattgefunden.
Wihrend es in Foggia hauptsdchlich um
die Wallfahrtsorte in Siiditalien ging, be-
handelte man in Trient jene von Zentral-
und Norditalien.

Frucht dieser beiden Tagungen ist der
vorliegende Band, der, wenn man so will,
eine erste, provisorische und unvollstdn-
dige Bilanz darstellt, die aber in ihrer Art
einzigartig ist. Handelt es sich doch um die
jahrelange Arbeit von tiber 100 Wissen-
schaftlern aller Regionen Italiens. Dieses
Werk steht in engem Zusammenhang mit
der Arbeit, die A. Vauchez im Jahre 2000
in Rom unter dem Titel ,Lieux sacrés,
lieux de culte, sanctuaires: approches ter-
minologiques, historiques et monographi-
ques” herausgebracht hat und die eine
wertvolle Hinflihrung zur Thematik der
Wallfahrtsorte darstellt.

Die vorliegende Publikation enthalt
nach einer Einfiihrung von Cracco 21 Bei-
trage von ausgewiesenen meist lokalen
Fachleuten zu Wallfahrtsorten und Heilig-
tumern Italiens. Nach einem interessan-
ten Versuch, die heiligen Orte in vorchrist-
licher Zeit auf italischem Boden darzustel-
len und einem Beitrag iiber eremitisch-
monastische Niederlassungen mit ent-
sprechendem Kultcharakter auf der Halb-
insel, werden die einzelnen Regionen der
Halbinsel Revue passiert. Das reicht vom
Brenner bis nach Sizilien. Siidtirol, Tren-
tino, Piemont, Ligurien, Lombardei, Ve-
neto, Friaul, Emilia Romagna, Toskana,
Umbrien, Latium, Marken, Abruzzen,
Apulien, Kampanien, Kalabrien, Sardi-
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nien und Sizilien werden mehr oder we-
niger eingehend unter die Lupe genom-
men und verschiedene Problematiken
aufgeworfen. Eine Liste der einzelnen hei-
ligen Orte schlieBt das Werk ab. Wie im-
mer in so einem Sammelband sind die
Beitrage von unterschiedlicher Giite.
Eine ganze Reihe von Fragen sind noch
offen. Auch konnte keine Vollstandigkeit

erreicht werden. Dennoch wird hier erst-
mals ein Panorama der Heiligtiimer und
Wallfahrtsorte Italiens geboten, das von
bleibendem Wert ist und auch fiir andere
Linder exemplarisch sein konnte.

Brixen Josef Gelmi

Alte Kirche

Schulte-Klocker, Ursula, Das Verhidlinis von
Ewigkeit und Zeit als Widerspiegelung der
Beziehung zwischen Schipfer und Geschapf.
Eine textbegleitende Interpretation der
Biicher XI-XIII der ,Confessiones’ des
Augustinus, Hereditas. Studien zur Al-
ten Kirchengeschichte 18, Bonn (Bo-
rengésser) 2000, ISBN 3-923946-51-1

Zu den grofRen Rétseln, die der Beschaf-
tigung mit Augustins Confessiones aufgege-
ben sind, gehort die Frage nach der Ein-
heit der Schrift. Oft genug hat man sich
mit den Biichern I-X begniigt, insbeson-
dere wenn die Schrift als ein frither, vor-
bildlicher Beleg von Autobiographie be-
trachtet wurde. Ein solches Verstandnis
versagt freilich, wenn in den Blick kommt,
dass Augustinus sich eben nicht mit der
Wiedergabe seiner Erfahrungen begniigt,
sondern das Werk mit einer grof§ angeleg-
ten Auslegung der ersten Verse der Ge-
nesis beschliel3t. In den letzten Jahrzehn-
ten hat nun allerdings dieser Teil des Con-
fessiones ein nicht unbetrdchtliches Inte-
resse auf sich gezogen. Kein geringerer
als Martin Heidegger vertrat die These,
die Einheit des Werkes kdme nur von
dem ,Zeittraktat’ in Buch XI in den Blick,
denn Augustinus’ Leitfrage sei die nach
dem Wesen des Menschen und diese klare
sich dort als Zeitlichkeit. Hier stellt sich
allerdings in modifizierter Form dieselbe
Frage wiederum: warum hat Augustinus
dann noch zwei weitere Biicher angefiigt?
vin. setzt an dieser Stelle ein; die These
ihrer 1999 an der Katholisch-Theologi-
schen Fakultét in Tiibingen angenomme-
nen Dissertation ist letztlich die, dass die
Frage nach der Zeit und ihrem Verhaltnis
zur Ewigkeit die Leitfrage der Biicher XI-
XIII insgesamt ist, die in diesen Biichern
aus verschiedenen Blickwinkeln beleuch-
tet wird. Obgleich sie — klugerweise — die
Frage nach der Einheit der Confessiones ins-

gesamt nicht diskutiert, darf man aus
mancherlei Andeutungen (z.B. S. 375f.)
doch entnehmen, dass sie meint, mit
dem Nachweis einer einheitlichen The-
matik von XI-XIII auch die Frage nach
der Einheit des Gesamtwerks weiterge-
bracht zu haben.

Methodisch entscheidet Vin. sich dafiir
— wie der Untertitel ankiindigt —, eine
Jtextbegleitende Interpretation” der drei
Biicher vorzunehmen. Dieses Vorgehen
bestimmt Aufbau und wesentlichen Ge-
halt des Buches: Von formal drei Teilen
(A: Binfiihrung; B: Interpretation der Bii-
cher XI-XIII; C: Schlussreflexion) bildet
der mittlere mit ca. 360 von 396 Seiten
bei Weitem das Zentrum. Dabei wird der
Text einer durchgehenden Kommentie-
rung unterzogen, die so aussieht, dass im
Haupttext der jeweilige Abschnitt latei-
nisch angefiihrt und paraphrasierend
nachgezeichnet wird. In den Anmerkun-
gen finden sich Hinweise auf die Sekun-
darliteratur. Vin. bezeichnet es einleitend
als ihre Absicht, ,den Gedankenduktus in
dem zur Rede stehenden Text nachzu-
zeichnen” (10 f.). Diese Auflerung kenn-
zeichnet in der Tat das von ihr verfolgte
Verfahren. Die Arbeit zeichnet sich positiv
aus durch ihre Bereitschaft, die Stimme
Augustins zu horen und darauf zu ver-
trauen, dass die iiber Jahrhunderte anhal-
tende Faszination dieses Werkes sich auch
heute einer solchen Lektiire zu erschlie-
en vermag.

Vin. weist ebenso gleich am Anfang da-
rauf hin, was sie nicht zu tun beabsichtigt:
,den Einfluss bestimmter Denktraditio-
nen nachzuweisen oder im Verweis auf
andere Werke die Entwicklungsge-
schichte eines augustinischen Gedankens
aufzuzeigen”. Die Interpretation ist weit-
gehend werkimmanent. Der Versuch, Au-
gustinus’ Denken in die Welt der Alten
Kirche oder iiberhaupt der Alten Welt ein-
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zuzeichnen, wird nicht unternommen.
Das Quellenverzeichnis weist auller den
Confessiones noch zwei Werke des Bischofs
von Hippo aus. Nun mag man Verstandnis
dafiir haben, dass ein Versuch Augustinus
zu verstehen der Auflésung seines Werkes
in verschiedenartige ,Einfliisse’ skeptisch
begegnet. Kann man Augustinus jedoch
verstehen, ohne ihn als einen Menschen
des spaten vierten und frithen fiinften Jh.
zu sehen, dessen Frage- und Denkbedin-
gungen durch seine Zeit geformt sind? Die
Arbeit der Vin. selbst zeigt, dass das natiir-
lich unmoglich ist. Denn immer wieder
kommt sie nicht umhin darauf zu verwei-
sen, dass sich das Denken des Augustinus
zu Plotin, den Manichdern, zu Platon oder
Aristoteles so oder so verhalte. Das Arger-
liche ist aber, dass ihr Verfahren dazu
fiihrt, dass ihre Wertung nur zu oft alte
wissenschaftlichen Vorurteile reprodu-
ziert, ohne zur Kenntnis zu nehmen, wel-
che Differenzierungen in den letzten Jahr-
zehnten in der Erforschung vieler Aspekte
der Spatantike vorgenommen worden
sind. Man kann z.B. einfach nicht mehr,
wie dies Rudolf Schneider 1938 (viel-
leicht) noch konnte, den Materiebegriff
bei Augustinus direkt auf Aristoteles zu-
riickfithren (S. 141 f.)! Es ist immer wie-
der deutlich (und auch nicht verwunder-
lich), dass die Arbeit der Vin. nicht zuletzt
ein Versuch ist, den pointierten und pro-
vokativen Thesen Kurt Flaschs zu wider-
sprechen. Dagegen ist nichts zu sagen.
Eine solche Kritik kann aber nur erfolg-
reich sein, wenn der stupenden Gelehrt-
heit und der subtilen Interpretation
Flaschs auf derselben Ebene begegnet
wird.

Augustinus’ Confessiones sind in der Tat
ein faszinierender Text, der iiber 1500
Jahre lang Leser in seinen Bann gezogen
hat. Ein Grund dafiir diirfte der gewesen
sein, dass er in all seiner Brillanz ein Text
voller Ratsel und Geheimnisse, voller Pro-
bleme und Aporien ist. Leser des Werkes,
von Albertus Magnus bis zu Ludwig Witt-
genstein, sind immer auch dessen Kritiker
gewesen. Von diesem Geist spiirt man in
vorliegendem Buch wenig. Der Modus
des Kommentars ist die thetische Behaup-
tung. Uber weite Strecken wird keine
Frage aufgeworfen (auch die deutsche Be-
deutung des lateinischen Originals scheint
Vin. so klar, dass eine Ubersetzung kein
Thema ist). Liest man das Buch der Vin.
wird kaum verstandlich, warum die Dis-
kussion tiber die Confessiones so lange Zeit
nicht zur Ruhe gekommen ist.

Berlin Johannes Zachhuber

Kohlgraf, Peter, Die Ekklesiologie des Epheser-
briefes in der Auslequng durch Johannes
Chrysostomus. Eine Untersuchung zur Wir-
kungsgeschichte  paulinischer ~ Theologie
(Hereditas. Studien zur Alten Kirchen-
geschichte 19), Bonn (Borengdsser)
2001, XII, 405 S., geb., ISBN 3-
923946-53-8.

Bei dem hier anzuzeigenden Buch han-
delt es sich um eine Dissertation, die unter
der Betreuung des Bonner Emeritus Ernst
Dassmann entstanden ist. Ziel der Darstel-
lung ist, die Ekklesiologie des Kirchenva-
ters Johannes Chrysostomus als einen As-
pekt der Wirkungsgeschichte paulinischer
Theologie zu beschreiben, wie es der Un-
tertitel der Arbeit deutlich macht. Insbe-
sondere nimmt der V{. dabei die Ekklesio-
logie des Epheserbriefs in den Blick, wie
sie Chrysostomus in seinen Homiilien zum
Epheserbrief auslegt. Diese Schrift dient als
Hauptquelle; dartiber hinaus legt der Vf.
grundsatzlich das gesamte Werk zu-
grunde. Die zitierten Textabschnitte legt
er in jeweils neuer, eigener Ubersetzung
Vor.

Die in zwei Hauptteile gegliederte Ar-
beit beginnt mit einer umfangreichen
LEinleitung”, die (als erster Hauptteil)
auf 83 Seiten zundchst Binleitungstragen
zur Hauptquelle und ihrem Verfasser klart
und eine Ubersicht iiber den Aufbau der
Homiliensammlung und die darin ver-
wandten exegetischen und homiletischen
Methoden bietet, dann aber ausfiihrlich
aus dieser Schrift Informationen tiber ihr
historisches Umfeld erhebt. So erhdlt der
Leser bzw. die Leserin Hintergrundwissen
in vielerlei Hinsicht. Die Informationen
iiber die innerkirchlichen Verhiltnisse,
die von den Homilien zum Epheserbrief wi-
dergespiegelt werden, werden in den
Dienst der Datierung der Schrift gestellt,
wobei der VI. sich nach der Diskussion der
Forschungsmeinungen begriindet fiir eine
Datierung auf das Jahr 393 oder spéter
entscheidet und als Abfassungsort Antio-
chia annimmt (43f.).

Der zweite, etwa dreimal so umfangrei-
che Hauptteil behandelt vier Auslegungs-
schwerpunkte, die fiir Chrysostomus' Ek-
klesiologie nach seiner Auslegung des
Epheserbriefes pragend sind: Die eine Kir-
che aus Juden und Heiden (A) — Die Kir-
che als Haus und Tempel Gottes (B) — Die
Kirche als Leib Christi (C) — Die Kirche als
Braut (D). In groben Strichen sei der In-
halt skizziert: Grundlage der Auslegung,
mit der Chrysostomus sich an eine hei-
denchristliche Gemeinde wendet, ist die
Annahme, dass die Heiden von Ewigkeit
her berufen sind (aus Eph 1,4 u.6.). Chry-
sostomus sieht Juden und Heiden als zwei
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Gruppen, die gleichermafen durch die
Siinde von Gott getrennt sind. Erst durch
die Inkarnation Christi wird nach Chry-
sostomus der ,Zaun“ der Feindschaft
(Eph 2,14) abgerissen, den er anders als
der Epheserbrief auf die Trennung zwi-
schen Himmel und Erde bezieht (A). So
sei Christus das Fundament und der Eck-
stein des unzerstorbaren und heiligen
Hauses ,Kirche”, das auf apostolischer
Grundlage aus einzelnen Seelen auige-
baut ist, die jeweils unterschiedliche Stel-
lungen (und auch Amter) darin inneha-
ben (B). In Aufnahme des Bildes von der
Kirche als Leib Christi, dessen Haupt
Christus ist, versteht Chrysostomus die
Beziehung zwischen Christus und der Kir-
che als eine ,Blutsverwandtschaft”. Nur
weil Christen ,Leib Christi“ seien, gehe
sie die Auferstehung des ,Hauptes” C%m's-
tus etwas an (C). Die Berufung der Heiden
von Ewigkeit her kommt wieder im Bild
der Kirche als Braut Christi zum Tragen:
Die vorchristliche Kirche, i.e. die ganze
erlosungsbediirftige Menschheit, ent-
spricht einer hésslichen Braut, die durch
Christi Menschwerdung angenommen
und durch seinen Kreuzestod gereinigt
wird (D).

Die Darstellung ist jeweils dhnlich
strukturiert: Der Vi. beginnt mit einer
,biblischen Hinfithrung*, in der er die Be-
handlung des jeweiligen Themas in den
paulinischen Briefen einerseits und im
Epheserbrief andererseits aus heutiger
exegetischer Sicht iiberblicksartig dar-
stellt. An dieser Anlage wird deutlich,
dass der Epheserbrief selbst schon eine
Station der Wirkungsgeschichte paulini-
scher Theologie darstellt, deren Rezeption
durch Chrysostomus wiederum Gegen-
stand der vorliegenden Untersuchung ist
_ wobei der Vi. allerdings zu Recht darauf
aufmerksam macht, dass Chrysostomus
selbst den Epheserbrief fiir eine genuin
paulinische Schrift hielt. — In zwei Fillen
{A und C) ldsst der Vi. eine ,patristische
Weiterfithrung” folgen, in der er die Be-
handlung des jeweiligen Themas bei Ire-
nius von Lyon, Origenes und Chrysosto-
mus' Antiochener Studienkollegen Theo-
dor von Mopsuestia darlegt. Diese Passa-
gen stiitzen sich in grofem MaRe auf
Sekundarliteratur; man hdétte sich hier
mehr Quellenarbeit und daraus resultie-
rend mehr Quellenbelege gewiinscht so-
wie gelegentlich eine starkere Fruchtbar-
machung fiir den folgenden Abschnitt, fiir
den diese Vorarbeiten den Hintergrund
bilden sollen. — Dann folgt die Untersu-
chung von Chrysostomus' Epheserbrief-
auslegung unter dem Aspekt des jeweili-
gen Auslegungsschwerpunktes. Sie ist
stets mit Gewinn zu lesen, denn hier ar-

beitet der Vi. griindlich an den Quellen-
texten. Es gelingt ihm, anhand der vier
Schwerpunkte von Chrysostomus’ Ephe-
serbriefauslegung seine Ekklesiologie zu
erschlieBen (s. die Skizze hier oben). In
zwei Fillen werden zusitzlich dariiber hi-
nausfiihrende Aspekte behandelt: In Teil
C geht es um Taufvorbereitung und Exor-
zismuspraxis in Antiochia (C.IV) und um
den Einfluss, den der Epheserbrief auf
Chrysostomus' Auslegung der Leib-Meta-
pher in 1 Kor und Rém hat (C.V). In Teil D
ordnet der Vi. seine Untersuchungsergeb-
nisse in Chrysostomus' Verwendung der
Brautmetaphorik in anderen Schriften ein
und bestimmt so den spezifischen Einfluss
des Epheserbriefs darauf (D.III), um dann
noch recht kurz die Einordnung in die
Vitertradition anzudeuten (D.IV). — In
den abschlieRenden ,Schlussbemerkun-
gen” (E) fasst der Vi. den wirkungsge-
schichtlichen Gedankenstrang zusam-
men, der die gesamte Untersuchung
durchzieht, und verortet die Ekklesiologie
des Johannes Chrysostomus, wie sie an
seiner Epheserbriefauslegung deutlich
wird, als eine Station der Wirkungsge-
schichte paulinischer Theologie, die unter
zusitzlicher Aufnahme der theologischen
Tradition paulinische Themen weiter-
fithre.

Der Arbeit sind ein differenziertes Lite-
raturverzeichnis und mehrere Register
beigegeben, wobei das Register der Stel-
lenangaben antiker Autoren leider schmal
ausfillt. Insgesamt ist das Buch fiir jeden,
der sich fiir die Theologie, insbesondere
die Schriftauslegung und Ekklesiologie
des Johannes Chrysostomus interessiert,
mit Gewinn zu lesen.

Berlin Katharina Bracht

Cholij, Roman, Theodore the Stoudite. The
Ordering of Holiness. [Oxford Theolo-
gical Monographs]. Oxford, University
Press, 2002.

Die zunichst als Dissertation und dann
nach betrichtlicher Erweiterung als Mo-
nographie unter dem obigen Titel erschie-
nene Studie stellt nicht nur eine der be-
deutendsten Untersuchungen iiber Theo-
doros Studites nach A.P. Dobroklonskij
(1913-1914) dar, sondern beansprucht
zugleich, unter Berticksichtigung samtli-
cher moderner Literatur zum Thema
(von Carl Thomas bis Thomas Pratsch,
1892-1998) einerseits, ein vollstindiges,
um viele neue Erkenntnisse erweitertes
und mitunter auch revidiertes Bild des ge-
nialen byzantinischen Theologen und
Verteidigers der Bilderverehrung zu ent-
werfen, andererseits, dessen Lehre durch
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vertiefende, fachlich gerechte Analyse sei-
ner Schriften dem interessierten Leser vor
Augen zu fithren. Um es gleich vorweg-
zunehmen, sind nach Ansicht des Unter-
zeichneten diese beiden Ziele vom Autor
der hiermit besprochenen Monographie
in jeder Hinsicht und ohne Einschrankun-
gen erreicht worden.

Die Monographie (wenn man von der
kurzen Einleitung absieht) zerfallt in drei
Teile: I. Biography (5. 3-78); II. Principles
of Order (S.81-149); III. Principles of Ho-
liness (S.153-240). Sie wird durch ,Ge-
neral Conclusions” (S.241-250), Biblio-
graphie  (5.251-270) und Index
(5.271-275) abgeschlossen. Im folgenden
werden nun die obigen Teile einzeln be-
sprochen.

1. In dem biographischen Teil des Bu-
ches hat sich Ch. zum Ziel gesetzt, das
Leben des Theodoros Studites mit beson-
derer Riicksicht auf die historischen und
sozialen Verhaltnisse, unter welchen er
gelebt und gewirkt hat, zu rekonstruieren.
Seine geistige Entwicklung und sein Wer-
degang werden nicht isoliert behandelt,
sondern in ihrer Wechselwirkung mit Per-
sonen und Institutionen, die im Leben des
Theodoros in positiver oder negativer
Weise eine Rolle gespielt haben. Vier be-
deutende Ereignisse, die Theodoros' Le-
ben markiert oder sogar verdndert haben,
erortert Ch. dabei ausfiihrlicher: Die von
Theodoros Studites durchgefiihrte monas-
tische Reform, die infolge der zweiten Ehe
Konstantins VL. entstandene sog. moe-
chianische Affire, den Umzug nach Kon-
stantinopel in das Studioskloster und den
Ausbruch des sog. zweiten Ikonoklasmus
im Jahr 815. Dieser erste Teil wird mit
einer ausfiihrlichen Beschreibung und
zum Teil Inhaltsanalyse der Werke des
Theodoros Studites abgeschlossen.

I In dem zweiten Teil der Studie, wel-
chem die Uberschrift ,Principles of Order”
(Ordnungsprinzipien) vorangestellt wird,
bringt Ch. in iiberzeugender Weise die
Doktrin und den Glauben des Theodoros
Studites zum Ausdruck, dass in den Struk-
turen und der Ordnung menschlicher Ge-
sellschaft die Hand Gottes zu erkennen
sei. Aufgrund dieses Glaubens habe Theo-
doros sich den Satz der Bibel zum leiten-
den Prinzip gemacht: ,Lasset alles ehrbar
und ordentlich zugehen“ (1 Cor. 14,40).
Zu den genannten Gesellschaftsstruktu-
ren gehoren die Autoritdt des Kaisers,
die Autoritdt der Kirche und die der mo-
nastischen Ordnung. Dabei stellt Theodo-
10s, wie Ch. zu Recht feststellt, die Gebote
Gottes mit den Verordnungen der Kirche

und den Klosterregeln fiir den Monch auf
eine Stufe. Ungehorsam gegeniiber den
Klosterregeln konnte nach dieser Auffas-
sung auch zur ewigen Verdammnis fiih-
ren.

III. Der dritte Teil der Studie wird unter
die Uberschrift ,Principles of Holiness”
(Prinzipien der Heiligkeit) gestellt. Ch. in-
terpretiert zundchst ep.489 des Theodoros
Studites und nimmt diesen charakteristi-
schen Brief als Ausgangspunkt, um den
Leser in die ,Theologie der Heiligkeit”
des Theodoros einzuftuhren. Unter ,Hei-
ligkeit” sei praktisch die Rettung der Seele
des Glaubigen zu verstehen, welche Theo-
doros als die Hauptaufgabe der christli-
chen Kirche ansieht. Als Mittel zu diesem
Zweck dienen die Sakramente, allen vo-
ran Taufe und Abendmahl. Fiir den
Monch gelte die Annahme der Monchs-
kutte als eine zweite Taufe, da er dadurch
ein zweites Versprechen an Gott abgebe.
So werde die sakramentale Natur der
Monchsweihung unterstrichen.

Im einzelnen waren nur Kleinigkeiten
zu beanstanden: Bei Vokabeln, die in grie-
chischer Sprache gedruckt sind, sind mit-
unter unbedeutende (Druck)fehler richtig
zu stellen. Vgl. S.21 A. 114 vWog (es wird
jeweils die korrigierte Form angegeben);
S.77 A. 456 Umotinwowy; S.159 A. 44
aloviov; S.166 A. 100 ochooyfopévoug,
odpayiCovreg; S.167 A. 110 Tehectg;
S.169 A. 124 Aeipavov; S.178 A. 193
ndode dg; S.220 A. 120 drabsiag; S.222
A. 130 yutdva; S.224 A. 146 pyde.

Wie bereits angedeutet, ist die Erfiillung
der Ziele, die sich Ch. zu Anfang seiner
Studie (vgl. S. XIIIf .) gesetzt hat, in jeder
Hinsicht als gelungen zu betrachten. Sein
Buch stellt u.a. eine der besten und voll-
kommensten Interpretationen der Briefe
und der Katechesen des Theodoros Studi-
tes dar. Denn nicht nur bei den interpre-
tierenden Teilen (Il und III), sondern auch
beim biographischen Teil (I) des Buches
wird auf Schritt und Tritt, parallel zu der
ansonsten breiten Palette anderer Quel-
len, auf die erwdhnten Werke des Theo-
doros Bezug genommen.

Angesichts der oben beschriebenen
Vorteile des Buches konnte man ohne
Vorbehalt sagen, dass es ein unverzichtba-
res Hilfsmittel fiir alle, die sich mit den
Schriften des Theodoros Studites in der
einen oder anderen Weise beschaftigen,
darstellt.

Stahnsdorf Georgios Fatouros
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Mittelalter

Dor, Juliette, Johnson, Lesley, Wogan-Browne,
Jocelyn (Hrg.), New Trends in Feminine
Spirituality: The Holy Women of Liége and
their Impact (Medieval Women: Texts
and Contexts 2) Turnhout, 1999 (Bre-
pols), 364 S., ISBN 2-503-50768, 50 €.

Die ,neuen Ansidtze zur mittelalterli-
chen weiblichen Spiritualitdt sind mittler-
weile fast zehn Jahre alt — manchmal
dauert es, leider, eben etwas langer, bis
ein Buch zur Besprechung vorgeschlagen
wird. Die 16 Beitrage, die 1996 britische,
amerikanische, belgische, niederlandische
und skandinavische Forscherinnen auf ei-
nem Kolloquium zur Diskussion stellten,
hatten — in Erfiillung des Reihentitels — die
Aufgabe, Texte von Frauen ebenso wie
solche, die fiir Frauen geschrieben wor-
den waren, in ihren historischen Kontext
zu stellen. Im Zentrum standen die from-
men Frauen von Liittich, die Beginen: a)
als herausragende Individuen, b) mit Blick
auf ihren europaischen Einfluss und c) als
Bezugsrahmen fiir die Entfaltung speziell
weiblicher Spiritualitit iiber das Mittelal-
ter hinaus. Wie bei der wissenschaftlichen
Anniherung an das Ordenswesen ist der
Versuch — hier wie auch in der deutsch-
sprachigen Forschungsliteratur —, den in-
neren Diskurs und die dufleren Formen
ihrer Spiritualitat zu erfassen, von einer
bestimmten Spannung gepriagt: Man
kann sich zum einen einzelnen Mitglie-
dern der Gemeinschaften widmen, die
durch ihre eigenen iiberlieferten Schriften
in die historische Betrachtung Eingang ge-
funden haben oder die durch ihre Viten,
von gelehrten Klerikern verfasst, fiir neue
Modelle von Heiligkeit vereinnahmt wur-
den. Zum anderen kann man ihre Ge-
meinschaften auf dem Hintergrund dieser
sich im 13. Jahrhundert neu entwickeln-
den Form religibser Existenz befragen,
und die Alltdglichkeit des Beginendaseins
in seinen geistigen Anforderungen ebenso
wie in seinen gesellschaftlichen Verflech-
tungen aufzuspiiren suchen. Nur ein ein-
ziger Beitrag des Bandes thematisiert die
Verfolgungen, denen die Beginen parallel
zu ihrer Heiligung ausgesetzt waren; €r
macht die Angst vor den sich entfaltenden
Formen der Laienfrommigkeit im hohen
Mittelalter an der literarischen Satire ge-
gen Beginen fest (Blumenfeld-Kosinski). Die

Frage, ob es denn iiberhaupt cine gender-
spezifische Spiritualitdt und Frommigkeit
gegeben haben konnte, stand hier nicht
zur Debatte, sondern wurde als selbstver-
stindlich vorausgesetzt.

Die These Herbert Grundmanns fand
mit Blick auf die frommen Frauen von
Liittich immer noch einhellige Zustim-
mung: Die religiés bewegten Frauen hat-
ten aktiv am geistlichen Leben ihrer Zeit
teilgehabt und sich als Beforderer der
volkssprachlichen Literatur erwiesen,
nicht zuletzt, da ihnen der Zugang zur
Latinitat in aller Regel verwehrt gewesen
sei. Der Kanon der untersuchten Texte
und die Gruppe der niher betrachteten
Frauen wurde nur unwesentlich erwei-
tert. Grundlage blieben die hagiographi-
schen Schriften des Jakob von Vitry und
des Thomas von Cantimpré, die unbestrit-
ten ihren Einfluss als anerkannte Kleriker
nutzten, um abweichende Verhaltensfor-
men durch ihre schriftlichen Interpreta-
tionen in den kirchlichen Akzeptanzrah-
men einzupassen (Newmarn).

Dabei kam es auch zu erheblichen Um-
schreibungen wie Pedersen am Beispiel der
Schriften von Beatrix von Nazareth nach-
weist: Ihr urspriinglich in flamischer
Volkssprache geschriebener Text, der sich
als autobiographischer Erfahrungsbericht
ebenso lesen ldsst wie als ein von ihr ent-
wickeltes Beispiel fiir frommes Leben,
wurde in der lateinischen Vita in seiner
hagiographischen Absicht auf das Bild ei-
ner heiligen Frau reduziert, iiber deren
Korper und seine in Gehorsam und De-
mut ertragenen Leiden sich Gott offen-
barte — nicht mehr mittels der geistigen
Reflexion, die Beatrix in ihrem eigenen
Text eigentlich fiir sich in Anspruch
nahm. Ahnliche Spannung zwischen au-
thentischen und vermittelten Texten kon-
statiert auch Chance in ihren Uberlegun-
gen zu Schriften von Margret Porete,
Christine de Pisan und Margery Kempe.

Barratt verficht die These, dass im 13./
14. Jahrhundert grofere Normabwei-
chungen durchaus zugelassen worden
wiren und erst die folgenden Jahrhun-
derte weibliche Heiligkeit an karitatives
Verhalten, Zuriickgezogenheit, Beschei-
denheit und Fiigsamkeit bis zur Infantilitat
gekoppelt hatten. Die Beginen von Liittich
dagegen expanded the lexicon of sanctity (99) .
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Galloway widmet sich dezidiert dem all-
taglichen religiosen Leben der ,normalen’
Beginen: ihrer devotionalen Praxis, ihrer
Einbindung in das soziale, spirituelle und
wirtschaftliche urbane Milieu und den
Sachgiitern wie Altartafeln, Reliquien, Al-
tdren, Wandmalereien, Glasfenstern und
Stickereien als devotional assistance (118).
Eine Gemeinsamkeit in mehreren Hau-
sern sieht sie in der tiefen Verehrung der
Jungfrau Maria. Nur einige wenige hétten
in ihrer Andacht Visionen und Momente
der Ekstase erlebt, die meisten aber hétten
in ihr vor allem die Verkorperung von
Mutterlichkeit in geistiger Reinheit ver-
ehrt, motherhood and chastity (120).

Der Blick tiber Liittich hinaus nach Eng-
land und Skandinavien verdeutlicht, dass
hier andere weibliche Frommigkeitsfor-
men bevorzugt wurden wie z.B. das Re-
klusentum als sozial hoch anerkannte
Form weiblicher Religiositat (Bolforn) oder
eben die bekannten traditionellen Orden
(Morris) , wenn auch die eine oder andere
Gemeinsamkeit zu den Liitticher Beginen
zu finden sein mag.

Eine andere Perspektive wahlte Woods
fiir ihren Beitrag. Sie fragte nach der Zu-
ganglichkeit von lateinischen Texten fiir
Frauen und entdeckte die Stundenbiicher,
insbesondere die lateinischen, aber auch
den Psalter, als die von Jungen und Mad-
chen rezipierten Erstlesebiicher, quasi als
Fibel. Sie vertritt die These, dass die Wahr-
nehmung der lateinischen Texte die FEi-
genproduktion volkssprachlicher Texte
begiinstigte. Auch die Uberlegungen von
Larrington und Normington zur Frage, wie
Visionen einerseits in einem o6ffentlichen
Kontext im Ablauf von Feierlichkeit erlebt
und andererseits anschlieBend zu einem
kontemplativen Text umgeformt wurden,
kann man in die seit mehreren Jahren im
deutschsprachigen Raum gefiihrte Dis-
kussion um weibliche Literalitdt und ihre
Offentlichkeit einordnen.

Einen weiteren Ansatz verfolgt Mulder-
Bakker , wenn sie die religiosen Karrieren
von Frauen in Nordeuropa gemdf den
sozialen Aufgaben betrachtet, die im
Laufe eines Lebenszyklus eben auch be-
stimmte religiose Lehrrollen durch Le-
bensalter legitimiert — ein Forschungsfeld,
das mittlerweile mehrere Disziplinen, z. B.
auch die historische Bildungsforschung,
beackern, um dem historischen Wandel
von gesellschaftlich zugewiesenen Rollen
auf die Spur zu kommen.

Schlieflich werfen Wiethaus, Irigaray
und Lacey die Fragen auf, in welcher
Weise mittelalterliche Spiritualitdt in heu-
tige ,Frauenthemen“ Eingang gefunden
hat. Die, insbesondere von Wiethaus an-
gefiihrten Ergebnisse sind erschreckend.

Nach ihrer Analyse, vorwiegend des ame-
rikanischen Marktes, von Frauenliteratur,
Kalendern, Adressbiichern, Musikkasset-
ten etc. zieht sie das Fazit: mittelalterliche
weibliche Spiritualitidt habe, reduziert auf
den Beispielcharakter weiblicher (adeli-
ger) Heiliger und unter Ausblendung je-
glichen historischen Zusammenhangs, ei-
nen erheblichen Marktwert; Adressaten
auf diesem Markt seien Angehorige der
Mittelschichten; weibliche Spiritualitat
wiirde als eine Art der Freizeitgestaltung
angeboten, gepaart mit ,ein bisschen Bil-
dung’, wobei die angeblichen ,Frauenthe-
men’ als iiber Jahrhunderte gleichblei-
bend vorstellig gemacht wiirden und in
ihrer Behandlung durchgédngig die mann-
liche Sichtweise perpetuierten.

Dieser Vermarktung wollten die He-
rausgeberinnen wohl eine andere Form
moderner, nicht-wissenschaftlicher Aus-
einandersetzung mit den Protagonistin-
nen mittelalterlicher Spiritualitdt entge-
gensetzen. Sie boten ihren Tagungsband
auch der Dichterin Anne Blonstein als Fo-
rum an, um ihre sehr subjektiven Anna-
herungen an mehrere der in den Beitrd-
gen behandelten Frauen iiber eine lyri-
sche Sprache prasentieren zu konnen.

Alles in allem ein Tagungsband, der als
- heute etwas veraltete und das rege Be-
ginentum im Deutschen Reich vollig aus-
sparende — Zusammenfassung des dama-
ligen Forschungsstandes zum Beginenwe-
sen gelesen werden kann, mit vielseitigen
Anregungen fiir unterschiedliche For-
schungsfragen, gleichzeitig aber auch als
Anstol3, sich immer wieder neu damit zu
beschiftigen, in welcher Weise historische
Forschungsfelder mit gegenwartigen Ge-
sellschafts- (oder gender-)Konzepten ver-
flochten sind.

Oldenburg Gudrun Gleba

La Sostanza dell’ Effimero. Gli abiti degli Or-
dini religiosi in Occidente. Catalogo a cura di
Giancarlo Rocea. Katalog zur gleichnami-
gen Ausstellung auf der Engelsburg, 18.
Januar bis 31. Marz 2000, Rom (Edi-
zioni Paoline) 2000, 646 S.

Die Geschichte der monastischen Or-
denskleidung stand im Jahr 2000 erstmals
im Zentrum einer Ausstellung und des sie
begleitenden Kataloges. Forschungsfragen
wie sie mit Blick auf die materielle Uber-
lieferung der profanen Alltagskultur seit
langem gestellt werden, richteten sich
hier auf den bislang vernachlassigten Be-
reich des monchischen Habits. In Anleh-
nung an die Thesen von Roland Barthes
sollten auf der Engelsburg die monasti-
schen Gewénder tiber ihren funktionalen
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Aspekt hinaus in ihren historischen
Wandlungen und als Spiegelung von
Selbstverstindnis und Wertvorstellungen
prasentiert werden.

Nach einem kurzen chronologischen
Abriss iiber die Geschichte des Ordenswe-
sens, der immer wieder an das frithchrist-
liche eremitische Ideal und die Askese als
Grundlage monastischen Lebens erinnert,
erldutert der Einleitungsteil knapp und
gut verstandlich die Probleme im Umgang
mit den zwar vielfdltigen, aber durchaus
nicht einfach zu handhabenden Quellen,
die fiir die Beschaftigung mit Ordensge-
windern zur Verfligung stehen. Da origi-
nale Textilien aus den mittelalterlichen
Jahrhunderten des Monchtums — abgetra-
gen und buchstablich verbraucht — so gut
wie iiberhaupt nicht iiberliefert sind, be-
darf es der Untersuchung von anderen
Bild-, Sach- und Textquellen. Jedoch:
Die mittelalterlichen Maler, die in ihren
Bildern oftmals lingst vergangene Zeiten
thematisierten, lieBen in Fragen der For-
men, Muster und Farben von Ordensklei-
dung ihrer Fantasie freien Lauf oder er-
reichten nur Naherungen, die sie aus der
eigenen Gegenwart herleiteten. Grabplat-
ten und Epitaphien weisen eine schablo-
nenhafte Einheitlichkeit auf, die eher fiir
eine Massenproduktion dieser Werke als
von detailgetreuer Wiedergabe einzelner
Individuen und ihrer dulleren Erschei-
nung sprechen. Die Schriftquellen inter-
pretieren ménchische Kleidung mehr, als
dass sie sie im Einzelnen beschrieben.
Ubersichten im Sinne von ,Musterbii-
chern’ finden sich erst nach dem ersten
Viertel des 16. Jahrhunderts und kénnen
nur als historische Momentaufnahme be-
trachtet werden, lassen aber keine Riick-
schliisse auf die Entwicklungsgeschichte
der jeweils dargestellten Ordenstracht zu.

Ungeachtet dieser Schwierigkeiten be-
miiht sich der Katalog einerseits um eine
Zusammenfithrung von Chronologie und
Typologie der bestehenden Orden und
unterscheidet kontemplative Orden, Ka-
noniker, Ritterorden, Bettelorden und
Lehrorden. Andererseits bietet er ord-
nende Aspekte an: die Einkleidung als
offentlichen Akt, die Funktionalitdt der
verschiedenen Gewdnder, Farbe, Schnitt
und Material als Bedeutungstrager, die
Korrelation zwischen Gewand und weite-
ren nach auBen gerichteten Ausdrucks-
formen wie Mimik und Gestik. Davon
ausgehend, dass es seit den karolingischen
Reformen zu Beginn des 9. Jahrhunderts
eine Art ,Grundausstattung’ gab, wie sie z.
T. bereits die Regula Benedicti benannte,
werden dann monastische Gewédnder in
Skizzenzeichnungen so vorgestellt, wie
schriftliche Quellen sie im Laufe der mit-

telalterlichen Jahrhunderte beschrieben.
Im abschlieRenden Beitrag des Einlei-
tungsteils, der sich zusammenfassend der
,Soziologie des monchischen Gewandes”
widmet, erfahrt man — nicht ganz uner-
wartet —, dass das Habit eine sichtbare
Grenze zwischen Monchen und Laien
zog, immer in Anlehnung an das asketi-
sche Ideal (grob, schmucklos, einfach,
praktisch) entworfen und gefertigt wurde
sowie gleichzeitig die Uniformitdt eines
Ordens betonte und die Aufgabe indivi-
dueller Wiinsche und Gewohnheiten sei-
ner Mitglieder zum Ausdruck brachte. So
passten sich die mittelalterlichen Orden
ihrer Gesellschaft an, insofern diese sich
—nach aulRen gut sichtbar — in Stdnde und
Korporationen mit genauen Kleidervor-
schriften gliederte. Des weiteren diente
das monastische Gewand der internen
Abgrenzung der sich ausdifferenzieren-
den Orden und ihrer verschiedenen Aus-
richtungen. Mit den Lehrorden, z.B. den
Jesuiten, dnderte sich dann das Gewand
und mit ihm die darin zum Ausdruck ge-
brachte Haltung noch einmal fundamen-
tal: Es zeigte nicht langer eine Seinsweise
auf, sondern verwies auf bestimmte For-
men des Handelns.

Die Zweigliederung der folgenden Ex-
ponatbeschreibungen hat insbesondere
fiir Historiker etwas durchaus Bestechen-
des. Die einzelnen Objekte werden jeweils
an erster Stelle auf einem differenzierten
kulturhistorischen Hintergrund eingeord-
net. Auch im zweiten Teil der Beschrei-
bungen, der kunsthistorischen Betrach-
tung, liegt die Betonung in der Regel auf
Jhistorisch’, weniger auf  kunstwissen-
schaftlich’. Dabei bieten die zusammenge-
fassten Objektgruppen eine Art illustrier-
ter Fithrung durch die Geschichte der Or-
densentwicklung, wobei es leider den Ab-
bildungen von Altartafeln, Beispielen aus
der Buchmalerei, Epitaphien etc. vielfach
an drucktechnischer Tiefenschirfe man-
gelt, was den Genuss der Betrachtung
doch schmilert. Und oftmals findet sich
ein Fehler, den so viele Historiker ma-
chen - die Verfasserin dieser Besprechung
nimmt sich da nicht aus —, wenn sie Bilder
und Sachgiiter zu ihren eigenen Quellen
machen: Die kunstwissenschaftlichen
Kenntnisse sind liickenhaft, doch manch-
mal fehlt es auch an der bloRen Einsicht,
dass z.B. eine bildliche Darstellung aus
dem 15. Jahrhundert, die eine Szene aus
dem 5. Jahrhundert zeigt, eigentlich ein
Stiick Rezeptionsgeschichte ist und damit
auf Vorstellungen des 15. Jahrhunderts
iiber das 5. Jahrhundert — und nicht des-
sen Realitdt — verweist.

Letztlich entsteht bei allen Betonungen
des historischen Wandels und der Verdn-
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derung von AuBerlichkeiten der Gesamt-
eindruck eines sich in seinen Grundfesten
treu bleibenden Mdonchtums als eine der
tragenden Sdulen der katholischen Kirche
bis in die Gegenwart hinein, flexibel und
anpassungsfahig. Und das Ordenswesen
bleibt, obwohl Missionsbewegungen er-
wahnt werden, in diesem Katalog eine
durch und durch européische Institution.
Der indische Subkontinent findet mit ei-
ner Handvoll Fotographien Erwdhnung,
unter denen die helfende Mutter Theresa
nattirlich nicht fehlen darf. Aus den USA
wurde als Exponat eine Modezeichnung
mit Vorschldagen zur Anpassung von Or-
denstrachten an die Gegenwart (offenbar
fiir weifSe Frauen) gewahlt. Die Ordens-
entwicklungen im modernen Afrika und
Asien bleiben in Wort und Bild weitge-
hend ausgeklammert.

Deutlich unterschdtzen die Beitrdager
des Bandes die Bedeutung von Kleidung
und Accessoires fiir die Ausbildung kol-
lektiver Identitdten in der heutigen Zeit —
insbesondere in der Jugendkultur und da-
mit vorwiegend in einem begrenzten Le-
bensabschnitt. Dabei geht es nicht mehr
um die Unterscheidbarkeit von Stinden
oder Klassen, wohl aber immer noch da-
rum, durch bestimmte Kleidung, Haar-
tracht, Schmuck u.a. die Zugehorigkeit
zu einer bestimmten Gruppe und deren
Wertvorstellungen zum Ausdruck zu brin-
gen und sich gleichzeitig expressis vesti-
mentis von anderen abzugrenzen. Auch
da zeigt die Gewandung vielfach ,la per-
sona nel suo essere”.

Oldenburg Gudrun Gleba

Suntrup, Alois, Studien zur politischen Theolo-
gie im frithmittelalterlichen Okzident. Die
Aussage konziliarer Texte des gallischen
und iberischen Raumes, (Spanische
Forschungen der Gorresgesellschaft,
36), Miinster:  Aschendorff-Verlag
2001, 429 S.

Nach einem vorgeschalteten Appetizer,
zZusammengemixt aus der derzeitigen Dis-
kussion um Politische Theologie, findet
die Arbeit, die aus der Schule des Trierer
Medidvisten Hans Hubert Anton hervor-
gegangen ist, rasch zu ihrer Thematik,
zum  kirchlich-staatlichen Synergismus,
wie er sich anhand der spatantik-galli-
schen und iberischen Synodaltexte ergibt.

Am Anfang stehen die zur Losung der
Donatisten-Frage einberufenen Synoden
von Rom und Arles in den Jahren 313/
314. Ausgangsbasis ist die kaiserliche
Sorge fiir das Wohlergehen des Reiches,
die unabdinglich mit der rechten Gottes-
verehrung korrespondiert und nun beim

Christentum die Eliminierung der Ab-
weichler erfordert. Von daher kam es in
der Ketzer-Frage zu einer Amalgamierung
staatlicher und kirchlicher Kompetenzen.
Die Synode von Arles war die erste, die
von einem Kaiser angeordnet worden
war, die aber diskret auch schon die Auto-
ritdit des romischen Bischofs ins Spiel
brachte. Der Verfasser sieht hier den ,Sy-
nergismus” angebahnt, der besonders fiir
die westliche Entwicklung kennzeichnend
wurde: der Kaiser selbstverstandlich in
der Kirche, aber nicht iiber ihr. Immerhin
war Folge dieses Synergismus ein erstes
Todesurteil, das an Priscillian im Jahre
386 zu Trier.

Das nachste Thema bildet die Autoritat
der kollegialen Metropoliten-Synoden
und die Papst-Autoritdt, ersichtlich an
den Stellungnahmen Leos L., die in die
metropolitan-bischoflichen Belange ein-
griffen, aber nicht die Struktur der metro-
politan-synodalen Verfassung tangierten.
Das geschah erst seitens der Barbaren-
Herrscher: die Einberufung von ,Reichs-
konzilien’, welche die Metropolitan-Ver-
béande tiberschnitten, sogar zerschnitten.
Dabei wiederholte sich das Kompetenz-
Ringen: Ist der Konig ,dominus’ oder fi-
lius’? Trotz ,auliergewohnlichen Selbstbe-
wusstseins des Episkopats” (62) bildet sich
die Landeskirche heraus, in welcher der
Konig die Synoden einberief und die Bi-
schofe ernannte. Die Arbeit liefert hierzu
hochst detailliertes Material, mit dem Er-
gebnis, dass trotz Umformung zur Konigs-
kirche ein Bewusstsein von der Metropo-
litan-Ordnung und der Eigenstandigkeit
des Bischofsamts lebendig blieb und inso-
fern auch eine Spannung innerhalb dieses
»bindren Synergismus“ (93) anhielt, mit
der Folge sogar von gelegentlich rein bi-
schoflichen Synoden (94) und einer direkt
Lantikoniglichen Spitze” (100). Daraus re-
sultierte, ,dass trotz aller politischen Tei-
lungen unter den Bischofen das Bewusst-
sein der die Reichsteils-/Teilgrenzen ...
tiberschreitenden ... gallo-frankischen ...
Einheit erhalten geblieben ist” (106). An-
dererseits gewinnt der Konig ,auch pries-
terliche Ziige” (125). :

Der umfanglichere Teil der Arbeit be-
trifft Spanien mit seinen 28 im Text {iber-
lieferten Synoden. Wiederum geht es um
Kirche und Kénig, aber jetzt zuerst um die
sakrale Intangibilitit der Konigsperson,
die zum ,Gesalbten des Herrn” wurde,
was tatsachlich ein Ende der zuvor fast
normalen Konigsmorde bewirkte. Ob-
wohl die christliche Taufsalbung alle zu
Konigen erklarte, bewirkte gleichwohl
die daraus abgeleitete Konigssalbung
»eine quasi-sakramentale Weihe und so-
mit einen transzendentalen Glanz”. Das
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Amt des Konigs ist direkt von Gott ver-
liehen. Der Konig beruft die Konzilien ein,
iiberldsst das reine Dogma allerdings den
Bischéfen, bestitigt zuletzt das Ergebnis
und leiht den Bischéfen zur Durchfiih-
rung seinen Arm, wie andererseits die Bi-
schofe den ausfithrenden Adel iiberwa-
chen. Dass der gesalbte Konig die Syno-
den berief und die Bischofe auswdhlte,
nahm demgegeniiber ,eine zweitrangige
Rolle ein” (368). Der Konig war insgesamt
zustandig fiir das, was sich auf Gott bezog.
Sich gegen den Konig zu vergehen, etwa
ihm nur zu fluchen, zog die kirchliche
Exkommunikation nach sich, welche
aber der Konig wieder aufheben konnte:
Die Zugehorigkeit zum Gottesvolk hédngt
an der Konigstreue, und der Konig ent-
scheidet iiber beides, iiber Treue wie Kir-
chenzugehorigkeit. Die spanische Konigs-
kirche ist ein Beispiel dafiir, wie ,reichs-
kirchliches Denken in hohem Mafe auf
die Landeskirche iibergegangen [ist]”
(318); insofern ist die spanische Konigs-
kirche ,Erbin des Imperiums® (339) und
ihr Konig ein ,byzantinischer Kleinkaiser”
(409).

Mit seiner Heraushebung wird der Ko-
nig zugleich ,minister” - Diener Gottes,
das heilt: Wie ihn seine Sakralitdt heraus-
hebt, so bindet diese ihn andererseits an
Recht und Gesetz. Der entscheidende
Theoretiker war Isidor von Sevilla, der
die iiberhohende Sakralisierung an die
auch vom Konig zu befolgende Gesetzes-
treue band. Die Wiirde ,hdngt vom Ver-
halten als christlicher Herrscher ab” (346).
Im Vergleich mit dem merowingischen
Gallien fallen Unterschiede auf, so in Spa-
nien ,eine sehr viel intensivere Ineinsset-
zung von 'regnum’ und 'ecclesia™ (405),
wie andererseits in Gallien die Sozialauf-
%aben sehr viel stdrker angemahnt wer-

en.

Die Arbeit bietet eine intensive wie
auch kompetente Untersuchung und be-
ansprucht eine iiber die spanischen Ver-
hiltnisse hinausgehende Beachtung. Das
Westgoten-Reich wird man als das bestor-
ganisierte und in der Bildung am hochsten
zu platzierende Reich auf westromischem
Boden bezeichnen diirfen. Das Verhalinis
von Koénigtum und Kirche, das sich hier
ausbildete, war exemplarisch. In nahezu
allen Punkten wiederholte sich sein Sy-
nergismus im Karolinger- und Ottonen-
Reich, freilich dort in weniger prazise aus-
gearbeiteter und noch weniger klar be-
griindeter Form. Nicht dass im Norden
das inzwischen untergegangene Westgo-
ten-Reich nur kopiert worden ware, viel-
mehr diirfte es dieselbe Logik gewesen
sein, nach der sich auch hier die Entwick-
lung vollzog. Insofern ist die von hier vor-

gelegte Untersuchung Pflichtlektiire fiir
alle am Friihmittelalter Interessierten.
Miinster Arnold Angenendt

Iogna-Prat, Dominique, FEtudes clunisiennes.
(Les médiévistes frangais. Collection diri-
gée par Michel Parisse, Bd. 2.) Paris
(Picard) 2002. ISBN 2-7085-0681-7.
34,-- €.

In der mittlerweile recht erfolgreichen
Reihe erschienen bisher wichtige Aufsatz-
sammlungen von Régine Le Jan (,Fem-
mes, pouvoir et société dans le haut
Moyen Age“, Bd. 1, 2001), Guy Lobrichon
(,La bible au Moyen Age*“, Bd. 3, 2003)
und Pierre Monnet (,Villes d’Allemagne
au Moyen Age”, Bd. 4, 2004); entspre-
chende Binde werden derzeit fiir Claude
Gauvard (,La violence et le droit’) und
Michel Balard (,La Méditerranée au
Moyen Age*) vorbereitet. Sie alle verfol-
gen das Ziel, der wissenschaftlichen Of-
fentlichkeit exemplarische, aber vielfach
in Sammelbdnden und Zeitschriften ver-
streute Einzelstudien bekannter franzosi-
scher Medidvisten zu groRen Themen
leichter zugéanglich zu machen.

Dominique Iogna-Prat, Directeur de re-
cherche am Centre National de la Recher-
che Scientifique, ist seit langem als exzel-
lenter Kenner der Geschichte des Ménch-
tums vor allem fiir die Zeit vom 9. bis zum
12. Jahrhundert ausgewiesen, durch Mo-
nographien (zuletzt ,Ordonner et exclure.
Cluny et la société chrétienne face a 1'hé-
résie, au judaisme et a l'islam*, 1998) und
Werke zur Quellenerschliefung samt Edi-
tionen (besonders wichtig ,Agni immacu-
lati. Recherches sur les sources hagiogra-
phique relatives a saint Maieul de Cluny”,
1988). Der hier zu besprechende Band
enthalt auler der Einleitung, die sich mit
den Quellen zur Geschichte Clunys von
dessen Anfangen bis ins 12. Jahrhundert
befasst und danach die Position der
Monchsgemeinschaft in der christlichen
Gesellschaft zwischen 1000 und 1150 in
den Blick nimmt (,Ecclésiologie et
systéme ecclésial clunisiens”, S5.11 — 34),
sieben Kapitel zu cluniazensischer Hagio-
graphie, politischer Theologie und Gesell-
schaftstheorie, zum Memorialwesen und
zu den Anfingen des cluniazensischen
Klosterverbandes, zur Historiographie
des 11. und 12. Jahrhunderts sowie zum
Bild Clunys bei der Nachwelt bis in die
Anfinge des 20. Jahrhunderts.

Das erste Kapitel (,Panorama de I'ha-
giographie abbatiale clunisienne”, S.11 —
73) geht von einer sehr niitzlichen Quel-
lenkunde mit kritischer Bewertung der
Forschung zu den hagiographischen Tex-
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ten tiber Odo, Maiolus, Odilo, Hugo von
Semur aus und beschreibt anhand dieses
Quellencorpus Wechselbeziechungen zwi-
schen Cluny und dem Papsttum, in denen
sich schon friih die universale Bedeutung
abzeichnet, die das burgundische Kloster
in der westlichen Kirche erhalten hat. —
Der liturgischen Verehrung des Kreuzes
und deren Konsequenzen fiir das politi-
sche Denken geht das zweite Kapitel nach
(,La Croix, le moine et I'empereur. Dévo-
tion a la Croix et théologie politique a
Cluny autour de L'an Mil“, §.75 — 92), in
dem der aristokratische Charakter clunia-
zensischer Kreuzesverehrung betont wird,
das Bewusstsein vom Bezug des Kreuzes
auf die Kaiser seit Konstantin und Helena
bis zur Interpretation des Kreuzes auf dem
Reichsapfel, den Papst Benedikt VIII. Kai-
ser Heinrich II. geschenkt hatte, durch
Radulfus Glaber. Aber nicht nur bei den
ottonischen Kaisern, auch bei Fiirsten
ldsst sich Einfluss der cluniazensischen po-
litischen Theologie nachweisen, wie der
Tragaltar der Grafin Gertrud von Braun-
schweig gegen 1040 zeigt, dessen Ikono-
graphie L-P. im Anschluss an die For-
schungen von Patrick Corbet als Beleg
heranzieht. — Mehr als sein Titel ankiin-
digt (,La place idéale de laic a Cluny, v.
930 — v. 1150. D'une morale statuaire a
une éthique absolue?”, S. 93 - 124), bietet
das dritte Kapitel mit Reflexionen iiber die
Wurzeln des westlichen Individualismus,
der sich im Mittelalter vor allem darin
manifestiert, dass die Vollkommenheit
und auch ihr Gegenteil biographisch ge-
dacht und dargestellt werden; Odos von
Cluny Vita sancti Geraldi ist fiir L-P. ein
Schliisseltext, den er vom monastischen
Milieu seines Autors her interpretiert,
das zu dessen Lebzeiten noch keineswegs
~cluniazensisch” gewesen sei, sondern
bestenfalls auf dem Weg dorthin. Viel-
mehr hétten karolingische Verhaltens-
muster, entwickelt an Konigen und Fiirs-
ten, die ethischen Normen Clunys be-
stimmt. Von der zweiten Hailfte des 11.
Jahrhunderts an erhielt dann der Konvent
unter dem Einfluss der radikalisierten Kir-
chenreform grofen Zulauf von erwachse-
nen conversi und iibernahm die zeitgema-
Ben Ideale der Weltverachtung und der
personlichen Erniedrigung, wobei sich
aber an den (von Gregor VIL im Interesse
der Verteidigung der Kirche und des ge-
sellschaftlichen Gleichgewichts zwischen
den Stinden bekampften) zahlreichen
Konversionen adliger Stifter hinlanglich
demonstrieren lasst, dass adliges Bewusst-
sein und monastische Lebensform durch-
aus miteinander vereinbar geblieben sind.
Im Zusammenhang mit den Kreuzziigen
kam es hier zum Konflikt mit den Zister-

ziensern, die in der Hinwendung Adliger
zur liturgischen Pracht Clunys nichts an-
deres sehen wollten als eine Fortsetzung
weltlichen Reprisentationsstrebens mit
anderen Mitteln im Raum der Kirche;
demgegeniiber wies Citeaux dem Adel
im Heidenkampf und tiber die geistlichen
Ritterorden einen Weg zur Askese und
personlichen Demut. — Mit dem clunia-
zensischen Totengedédchtnis im 11. und
12. Jahrhundert befasst sich das vierte
Kapitel (,Les morts dans la comptabilité
céleste des Clunisiens aux XI® et XII¢ siéc-
les“, S.125-151) und betrachtet das Me-
morialwesen als erstrangiges Zeugnis fiir
den Zustand der vom trifunktionalen Ord-
nungsdenken beherrschten Lehnsgesell-
schaft dieser Zeit. Antriebskraft dieser
aufs Jenseits orientierten Gesellschaft sei
das Totgedenken gewesen, das Schenkun-
gen, Gebete, Bauten, Armensorge veran-
lasst und damit eine wirtschaftlich-gesell-
schaftliche Dynamik nicht nur ausgelost,
sondern auch aufrecht erhalten hatte;
ohne das Memorialwesen ware kirchliche
Herrschaft schlechterdings unmoglich ge-
wesen. — ,0don, Romainmétier et I'Eglise
clunsisienne des origines” (S.151 — 160)
ist eher eine Miszelle zu den Anfangen
Clunys, der sich als sechstes Kapitel eine
Studie iiber die Reflexion dieser Anfange
in der cluniazensischen Historiographie
anschlief8t (,La geste des origines dans
I'historiographie clunisienne des XI° et
XII® siécles”, S.161-200). Hier finden
sich Beobachtungen zu Odilos Vita sancti
Maioli, liber das Verhdltnis des Radulfus
Glaber zur benediktinischen Erneuerung,
zur Neuorganisation des Klosterarchivs
seit 1050 und deren Konsequenzen fiir
Chronologie und Historiographie sowie
fiir den Einsatz des Urkundsbeweises bei
der Verteidigung von Rechtsanspriichen,
zum Bild des Griindungsvaters Odo wah-
rend des Abbatiats Hugos von Semur
(1049-1109). Besonders aufschlussreich
ist die Bedeutung der Griindungsge-
schichte fiir die Kampfe zur Verteidigung
der cluniazensischen Lebensform unter
Petrus Venerabilis (1122-1156), weil hier
die dlteren Motive zu einer gleichsam er-
starrten Argumentationsfront werden:
Berufung auf die durch Baume vermit-
telte Tradition Benedikts von Aniane,
Berno als Vermittler der Traditionen von
Baume an Cluny, die besondere Art der
Abtsnachfolge in Cluny, die Bestimmun-
gen der Griindungsurkunde (Freiheit und
Bezug auf Rom), so dass sich im Ganzen
das Idealbild eines Klosters ergab. — Hierzu
fiigt sich sehr schon das siebente Kapitel
(,Cluny, 910-1910, ou l'instrumentalisa-
tion de la mémoire des origines”,
S.201-224), in dem IL.-P. zunachst sehr
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kompakt, prizis und iiberzeugend am
Beispiel der Cluny-Forschung zeigt, wel-
che Konsequenzen die seit dem 1. Januar
1906 in Frankreich herrschende Tren-
nung von Kirche und Staat fiir die franzo-
sische Geschichtswissenschaft hatte und
sich dann der Jahrtausendfeier vom 10.
bis 12. September 1910 zuwendet. Im po-
litischen Kontext der Dritten Republik, die
mit ihren Reformen des hoheren Unter-
richts dem Positivismus zum Sieg verhol-
fen hatte, manifestierte sich das katholi-
sche Frankreich im Gedenken an die
Griindung Clunys, wie es das schon
1907 zum zweihundertsten Todestag Ma-
billons getan hatte; knapp fiinf Jahre nach
der Trennung von Kirche und Staat, neun
Jahre nach dem Gesetz zur Auflésung der
Orden und inmitten einer gegensatzlich
konnotierten Festkultur (Feiern zu den
hundertsten Todestagen Voltaires und
Rousseaus 1878, Erhebung des 14.Juli
zum Nationalfeiertag 1880, zweihun-
dertster Geburtstag Rousseaus 1912) gab
es eine offentliche Feier, deren Vorge-
schichte, Ablauf und Bedeutung hier erst-
mals anhand der Quellen (Presseberichte,
Akten des vorbereitenden Komitees und
des wissenschaftlichen Kongresses) detail-
liert beschrieben werden. Wihrend die
geladenen Repréasentanten des Staates
fernblieben, mit Ausnahme eines Beam-
ten aus dem Kriegsministerium, der offi-
ziell zur Eroffnung eines Departements-
sportfestes nach Cluny gekommen war
und dem Kongress nur einen kurzen Be-
such abstattete, war es gelungen, die be-
deutendsten Vertreter der Wissenschaft zu
gewinnen: Den Direktor der Nationalbib-
liothek Léopold Delisle (der allerdings
kurz vor dem Termin starb) als Prasident,
von den Akademien des Institut de France
unter anderen Ernest Babelon und Pierre
Imbart de la Tour, fiir die Académie
francaise den ehemaligen Aulsenminister
Gabriel Hanoteau. Dennoch blieb Cluny
zwischen Wissenschaft und Ideologie um-
stritten, bis an den Anfang des 20. Jahr-
hunderts und noch dariiber hinaus hat es
keine Briicke zwischen benediktinisch be-
stimmter Cluny-Forschung in Frankreich
und der Sozialgeschichte gegeben, zu der
sich die Horizonte in der Tat erst ,au prix
d’une fissure ontologique entre humain et
divin“ (S.224) 6ffnen konnten.

Aus einzelnen Aufsitzen ist ein Buch
entstanden, das seine monographische
Einheit der wissenschaftlichen Individua-
litit des Autors verdankt. Alle Beitrdge
sind durch methodische Konsequenz in
Verbindung mit sensibler Quellenndhe
und literarischer Brillanz ausgezeichnet,
jeder fiir sich ein Gewinn fiir die For-
schung, alle zusammen ein unverwech-

selbarer Bestandteil des modernen Bildes
von Cluny und den Cluniazensern.
Berlin Joachim Ehlers

Gemeinhardt, Peter, Die Filioque-Kontroverse
zwischen Ost- und Westkirche im Friihmit-
telalter (= Arbeiten zur Kirchenge-
schichte 82), Berlin/New York (de
Gruyter) 2002, XV, 644 S., kt., ISBN 3-
11-017491-X

Die Arbeit, die im Fachbereich Evange-
lische Theologie der Philipps-Universitat
Marburg im WS 2001/02 als Dissertation
angenommen wurde, behandelt mit der
bis heute ungelésten Filioque-Frage den
neben dem rémischen Primatsanspruch
und den Azymen wichtigsten Kontrovers-
punkt in den Beziehungen zwischen der
romischen und der griechisch-orthodoxen
Kirche im Mittelalter. Vom Zeitrahmen
her deckt die gut lesbare Arbeit nicht —
wie der Titel des Buches vermuten lassen
konnte — das gesamte Frithmittelalter ab.
Die Untersuchung behandelt vielmehr
schwerpunktmaRig die Zeit von der Epo-
che der Karolinger, Mitte des 8. Jh., und
reicht dariiber hinaus bis zum Anfang des
12. Jh., also bis in die Zeit des Hochmittel-
alters hinein. =

Nach einem instruktiven Uberblick
iiber die Kontroverse im Zuge der dkume-
nischen Anndherung der letzten Jahr-
zehnte, ob der Heilige Geist allein aus
dem Vater hervorgehe, wie die orthodo-
xen Kirchen lehren oder aus dem Vater
und dem Sohne, so die Lehre der west-
lichen Kirchen (1-27), wobei Gemein-
hardt Grundkenntnisse iiber den Gegen-
stand des Konflikts als bekannt voraus-
setzt, behandelt er die Geschichte des Fi-
lioque-Streits schwerpunktmaRig aus der
Perspektive des Westens. Das Zerwiirfnis
beginnt nach Gemeinhardt erst mit den
Karolingern am Ende des 8. Jh., also ent-
gegen einer verbreiteten Forschungsmei-
nung (z.B. H.-G. Beck, Kirche und theo-
logische Literatur im byzantinischen
Reich, Miinchen 1959, 308) nicht schon
in der Mitte des 7. Jh. Zuvor habe es sich
nur um Interpretationen des gleichen
Glaubens gehandelt (545f.). Bei der Be-
handlung des ,Photianischen Schismas”
legt Gemeinhardt iiberzeugend dar, dass
sich die Angriffe des Patriarchen Photios
gegen das Filiogue in erster Linie gegen
die frankischen Missionare in Bulgarien
richteten und weniger gegen den Papst
(195-197). Zu einem Hauptproblem in
den Beziehungen zwischen den Kirchen
von Rom und Konstantinopel sei das Fi-
lioque erst im Verlauf des Konflikts von
1053/54 geworden, der in den gegenseiti-
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gen Bannspriichen von 1054 eskalierte.
Rom hatte zuvor, im Jahre 1014, das Fi-
lioque in das Credo aufgenommen
(314-316), womit es aus der Sicht der
griechischen Kirche gegen das Verbot des
Konzils von Ephesos im Jahre 431 versto-
Ren hatte, das Symbolum zu dndern oder
Zu erganzen.

In der Zeit nach dem ersten Kreuzzug,
der zu einer weiteren Verschlechterung
des kirchlichen Klimas gefiihrt hatte, hat-
ten schlieBlich die beiden Kirchen die un-
terschiedlichen Denkansétze in der jewei-
ligen Trinitdtstheologie als miteinander
unvereinbar angesehen. Als eine wichtige
Zasur fiir die Filioque-Kontroverse sieht
Gemeinhardt, wiederum ausschlieBlich
aus westlicher Perspektive, die zweite
Hilfte des 12. Jh. an, als die Pdpste erst-
mals die Richtigkeit der lateinischen Lehre
vom Ausgang des Heiligen Geistes haupt-
sachlich mit dem pdpstlichen Jurisdik-
tionsprimat begriindeten und keine Glau-
bensdiskussionen mehr zulieBen (540).
Der Rezensent weist jedoch darauf hin,
dass schon Petrus Damiani in dem Brief
an den Patriarchen Konstantin Leichou-
des von Konstantinopel und Papst Gregor
VII. in seinem Schreiben an Konig Hein-
rich IV. vom 7. Dezember 1074 einen Zu-
sammenhang zwischen der Richtigkeit
des Filioque und dem péapstlichen Lehr-
primat hergestellt hatten. In Byzanz war
dem Rhetor Niketas Seides zudem im
Jahre 1112 anscheinend bekannt - er
wird von Gemeinhardt nicht herangezo-
gen — wie sehr der papstliche Primat und
der Anspruch auf Rechtgldubigkeit mit-
einander verwoben waren (vgl. A. Bayer,
Spaltung der Christenheit. Das soge-
nannte Morgenlandische Schisma von
1054, Koln 22004, 131f.; 140f.; 194).

Eine besondere Starke der vorliegenden
Arbeit liegt in der mustergiiltigen Auswer-
tung des theologischen Inhalts der Trak-
tate von beiden Seiten iiber die Frage des
Hervorgangs des HI. Geistes, wobei die
Schriften einiger Autoren (z.B. Liber ad-
versus Graecos cap. 1-94 des Aeneas von
Paris [221-227], ZUvBeolo koT1d AoTtivov
des Niketas Stethatos [378-391]) erstmals
in der Forschung umfassend behandelt
werden. Allerdings ist die Behauptung
Gemeinhardts (37) tibertrieben, eine Dar-
stellung der Filioque-Kontroverse im
Friihmittelalter sei ein Desiderat. Die bis
in die Zeit der Patristik zurlickreichende
Arbeit von R. Haugh ,Photius and the
Carolingians. The Trinitarian Controversy,
Belmont, Massachussets 1975, hitte von
Gemeinhardt in seinem Forschungsbe-
richt (32-38) erwahnt werden miissen.

Zum besseren Verstandnis bettet Ge-
meinhardt stets die wichtigsten Stationen

der Filioque-Kontroverse (die Zeit Karls d.
Gr., die Auseinandersetzung um den Pat-
riarchen Photios, der Konflikt von 1053/
54, das Konzil von Bari im Jahre 1098)
zundchst in den allgemeinhistorischen
Kontext ein. Diese Ausfithrungen fallen
allerdings bisweilen sehr breit aus, wie-
derholen hdufig nur Positionen auch alte-
rer Sekundarliteratur (z.B. 3311{.; 344 [so
schon A. Michel, Humbert und Kerulla-
rios Bd. II, Paderborn 1930, 178, auf den
Gemeinhardt aber nicht hinweist]; 420f.)
und sind nicht immer auf die Fragestel-
lung der Untersuchung geniigend zuge-
spitzt. Z. B. gehort die brillante Analyse
des ersten Briefes Leos IX. an Michael L.
Kerularios (333-340), die vorwiegend un-
ter ekklesiologischen Gesichtspunkten er-
folgt, nicht in diesem Umfang in eine Ab-
handlung tiber das Filioque, und es ist zu
fragen, ob im Zusammenhang mit dem
Konzil von Bari (1098) ausfihrlich auf
die Rolle des Anselm von Canterbury im
englischen Investiturstreit eingegangen
werden muss (423-427; 431-434). Aller-
dings ist zu betonen, dass Gemeinhardts
griindliche Analyse der Ereignisse auf
dem Konzil auch hier in vielen Details
tiber den bisherigen Forschungsstand
deutlich hinausgeht.

Wie schon erwidhnt, schitzt Gemein-
hardt die Bedeutung der Filioque-Kontro-
verse bis in die Zeit vor der Auseinander-
setzung von 1053/54 als eher gering ein.
Doch ist gegen diese Auffassung einzu-
wenden, dass nach der éstlichen Vorstel-
lung von der Pentarchie die Kommunion-
gemeinschaft der fiinf Patriarchen we-
sentlich in der Einheit des Glaubens be-
griindet war (vgl. den von Gemeinhardt
nicht beriicksichtigten Aufsatz von Wil-
helm de Vries, Das ,Collegium Patriarcha-
rum”, in: Concilium [D] 1 [1965]
655-663). So enthielt das Antrittsschrei-
ben (Inthronistika) eines neuen Patriar-
chen stets eine Glaubensdarlegung in
freier Fassung, die von den iibrigen Mit-
gliedern der Pentarchie auf ihre Recht-
glaubigkeit gepriift wurde, z. B. schickten
noch 884 Papst Hadrian II. und zuletzt
1009 Papst Sergius IV. ein Glaubensbe-
kenntnis nach Konstantinopel. Die Wahl-
anzeige Sergius’ IV. rief, da sie das Filioque
enthielt, spatbyzantinischer Uberlieferung
zufolge sogar ein Schisma zwischen Rom
und Konstantinopel hervor, dessen Exis-
tenz Gemeinhardt aber, ohne triftige
Griinde anzufiihren, verneint (317-321).

Hervorzuheben an der Arbeit Gemein-
hardts sind seine profunden Kenntnisse
iiber das Kirchenrecht beider Seiten, wah-
rend er die Bedeutung von unterschied-
lichen kirchlichen Riten als Konfliktpo-
tential zu gering einschatzt (vgl. 429; 543
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und vor allem 352f., wo er ausfiihrt, erst
die Kontroverse um das Filioque kurz vor
den beiderseitigen Bannfliichen von 1054
habe statt einer ,greifbar nahen Einigung”
eine ,rettungslose Eskalation” hervorge-
rufen). Dagegen werfen viele Einzelergeb-
nisse wichtige, neue Fragen auf. Es iiber-
zeugt, die sogenannte Accusatio des Fried-
rich von Lothringen nicht in das Jahr 1054
zu datieren, sondern mit einem nicht na-
her bestimmbaren Ereignis innerhalb der
zwei néchsten Jahrzehnte, als das Zer-
wiirfnis von 1054 noch nicht in Verges-
senheit geraten war, in Verbindung zu
bringen (3671.). Ebenfalls Beachtung ver-
dient das Urteil, dass Theophylaktos von
Ochrid nicht um jeden Preis auf eine Ver-
standigung mit der lateinischen Kirche
aus war, sondern im Hinblick auf Primat
und Filioque die Position der Orthodoxie
durchaus zu wahren wusste (vgl.
495-510). Wie der Rezensent geht auch
Gemeinhardt von einer eher geringen Be-
deutung des ,Zweikaiserproblems” aus
(141 Anm. 219; 537£.).

Auf einige kleinere Fehler und Mangel
sei am Ende noch hingewiesen. Der Autor
spricht falschlich schon fiir das 7. Jh. von
der mozarabischen Liturgie (54); mit
Porto (196) ist natiirlich nicht die heutige
Stadt in Portugal gemeint, sondern das
romische suburbikarische Bistum; und
ein Verstorbener kann nicht mehr anathe-
matisiert werden (357). Das hdufige Be-
nutzen der Kursivschrift stort den Lese-
fluss des Textes bisweilen empfindlich.

Insgesamt soll der positive Eindruck des
Werkes aber nicht wesentlich geschmalert
werden. Es handelt sich um einen wichti-
gen Beitrag zur Geschichte der Beziehun-
gen zwischen dem Papst und Byzanz vom
9. bis 12. Jh., der gerade in der Auswer-
tung der Filioquetraktate die Forschung
oftmals ein grof3es Stiick weiterbringt.

Dormagen Axel Bayer

de Lange, Albert, Schwinge, Gerhard (Hrg.),
Beitrige zur Waldensergeschichtsschreibung
inshesondere zu deutschsprachigen Walden-
serhistorikern des 18. bis 20. Jahrhunderts
(=Waldenserstudien 1), Heidelberg/Ub-
stadt-Weiher/Basel (Verlag Regional-
kultur) 2003, 188 S., kt., ISBN 3-
89735-235-4.

Die Betrachtung der Waldenser als
LProtestanten vor der Reformation“ hielt
sich im Protestantismus bis weit ins 19.
Jahrhundert. Erst nach 1850 wurde sie
allmdhlich von der modernen histori-
schen Forschung verdrangt. Mit dem vor-
liegenden Band sollen jene Waldenserhis-
toriker in Erinnerung gerufen werden, die

noch eindeutig der Geschichtsschreibung
unter konfessionellen und religiosen Ge-
sichtspunkten verpflichtet waren. Her-
mann Ehmer, Friedrich Karl von Moser
(1723-1798) (S. 9-18), befasst sich mit
der ,Actenmassigen Geschichte der Wal-
denser, ihrer Schicksale und Verfolgungen
in den leztern dritthalbhundert Jahren
iiberhaupt und ihrer Aufnahme und An-
bau im Herzogthum Wiirtemberg insbe-
sondere”, die 1798, im Todesjahr von
Friedrich Karl von Moser, Sohn des be-
kannten Staatsrechtlers Johann Jakob
Moser (1701-1785), erschien und die
sich insbesondere in ihrem Hauptteil, der
Ansiedlung der Waldenser im Herzogtum
Wiirttemberg, auf die Akten der Walden-
serdeputation stiitzt, einer stindigen Re-
gierungskommission, die 1699 zur Be-
handlung aller Waldenserangelegenhei-
ten im Herzogtum Wiirttemberg gegriin-
det worden war. — Theo Kiefner, Andreas
Keller (1765-1835) (S. 19-34), beschaftigt
sich mit Andreas Keller, Pfarrer von Illnau
ZH (1794-1833) und Antistes von Schaff-
hausen (1833-1835), der 1796 nach sie-
benjahriger Amtszeit in Neuhengstett
(1787-1794) einen ,Kurze(n) Abrill der
Geschichte der Wirtembergischen Wal-
denser” verdffentlichte, der kritisch mit
den Zustdnden in der waldensischen Kir-
che Wiirttembergs umging und grofes
Aufsehen erregte. — Manired Welti, Jo-
hann Jacob Herzog (1805-1882) als Ge-
schichtsschreiber der Waldenser (S. 35-43),
gilt dem Bild der Waldenser in der Ge-
schichtsschreibung wvon Johann Jacob
Herzog, einem protestantischen Kirchen-
historiker, der sich wahrend seines ganzen
Lebens immer wieder mit den Walden-
sern befasst hat. Sein Hauptanliegen war
die klare Abgrenzung der Waldenser von
den Katharern, was ihn schlieBlich dazu
fithrte, zwischen den franzésischen und
italienischen Waldensern zu unterschei-
den. — Barbara Dolemeyer, Ferdinand
Bender (1816-1902). Waldensergeschichte als
Aufforderung zur Glaubenserneuerung (S.
44-52), beschdftigt sich mit der ,Ge-
schichte der Waldenser” (Ulm 1850) von
Ferdinand Bender, der zeit seines Lebens
im Dienst des Grolherzoglich Hessen-
Darmstadtischen Hofes tatig war und ge-
gen dessen rationalistisch-unitarische
Tendenzen ankdmpfte. — Jorg Feuchter,
Wilhelm Preger (1827-1896). Ein moderner
Waldenserhistoriker? (S. 53-74), stellt in
Abrede, dass Preger zur deutschsprachi-
gen Historikerschule gehore, die sich
vom konfessionellen Standpunkt geldst
habe (Giovanni Gonnet) und sieht diesen
Fortschritt eher auf Seiten von Pregers
Zeitgenossen August Wilhelm Dieckhof
und Karl Miiller. Fiir Preger waren die
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Waldenser ohnehin nur ein ,Stecken-
pferd”, sein Hauptinteresse galt der deut-
schen Mystik, der er fast noch mehr ,re-
formatorische Verdienste” zuschrieb als
den Waldensern. — Albert de Lange, Paolo
Calvino (1846—1931) und das Bild der ,Glor-
reichen Riickkehr* in Deutschland
(1870-1889) (S. 75-101), befasst sich mit
Paolo Calvino, der in der zweiten Halfte
des 19. Jahrhunderts die ,Evangelisation”
ganz Italiens von den Waldensertdlern im
Piemont aus betrieb und zu diesem Zweck
Beziechungen zu den Protestanten in
Deutschland kniipfte und pflegte (die ita-
lienische Originalfassung dieses Aufsatzes
ist erschienen in de Lange, Albert (Hg.):
Dall’Buropa alle Valle Valdesi. Atti del
XXIX. Convegno storico internazionale
11 Glorioso Rimpatrio (1689-1989). Con-
testo — Significato — Immagine”, Torre Pel-
lice [To], 3-7 settembre 1989, Turin 1990,
S. 547-572). — Dietrich Fischinger, Ludwig
Keller (1849-1915) als Erforscher der mittel-
alterlichen Waldenser (S. 102-126), ver-
sucht eine Rehabilitation von Keller,
dem ,umstrittensten und bis heute miss-
achtetsten Waldenserforscher des 19.
Jahrhundert”, eigentlich Jurist und Alt-
philologe, der die Waldenser in den geis-
tesgeschichtlichen Zusammenhang einer
,altevangelischen Gemeinde” einzubetten
versuchte, die es im Untergrund angeblich
immer gegeben habe und zu der neben
den Waldensern auch die Wiedertdufer
und die Freimaurer gehorten, mit denen
Keller sich ebenfalls beschéftigt hat. — Bri-
gitte Kohler, Daniel Bonin (1861-1933). Ein
Waldenserforscher mit waldensischen Vorfah-
ren (S. 127-140), befasst sich mit Leben
und Werk des Historikers Daniel Bonin,
der aus der Waldenserkolonie Rohrbach-
Wembach-Hahn stammte und der insbe-
sondere in den Jahren 1911-1913 drei
Binde ,Urkunden zur Geschichte der
Waldensergemeinde Pragela“, der Her-
kunftsgemeinde von Rohrbach-Wem-
bach-Hahn, herausgab, die heute noch
nicht tiberholt sind. — Marie-Carla Lich-
tenthal, Die Sprache der Hugenotten und
Waldenser in ihren Siedlungen auf deutschen
Gebieten — Sprache in der Urheimat — Sprache
in der Wahlheimat (mit einem autobiographi-
schen Forschungsbericht) (S. 141-164), be-
schiftigt sich mit den verschiedenen For-
men von franzosisch-deutschen Misch-
sprachen, die in den Waldenserkolonien
Friedrichsdorf im Taunus, Kelze und
Schoneberg (beide bei Hofgeismar) sowie
Louisendorf gesprochen wurden. — Erich
Wenneker, Die Waldenser in deutschsprachi-
gen kirchengeschichtlichen Gesamtdarstellun-
gen und Lexika des 18. und 19. Jahrhunderts
(S. 165-173), gibt einen Uberblick und
schlieBt mit der nicht sonderlich tiber-

raschenden Feststellung, dass ,die Bei-
trdge in den hier untersuchten Darstellun-
gen in der Regel mit Vorsicht zu geniefen
sind“. — Gerhard Schwinge, Petrus Waldus
in deutschen evangelischen Sammelbiogra-
phien und Namenkalendern des 19. und 20.
Jahrhunderts. Ketzer — Vorldufer der Reforma-
tion — Evangeliumszeuge (S. 175-185), fiihrt
aus, dass man sich erst nach 1800 der
Gestalt des Petrus Waldus zuwandte und
ihm in erbaulichen Kalendarien zunéchst
den 11. September (Jung-Stilling) und
dann den 16. April zuwies. Alles in allem
ein reicher, anregender Band.

Freiburg (Schweiz) Kathrin Utz Tremp

Goullet, Monigue, Heinzelmann, Martin (Hrg.),
La réécriture hagiographique dans 1'Occi-
dent médiéval. Transformations formelles
et idéologiques (Beihefte der Francia 58),
Ostfildern (Jan Thorbecke Verlag) 2003,
288 S., geb., ISBN 3-7995-7452-2.

Das hier vorzustellende Buch geht auf
ein Arbeitsgesprich von Historikern und
Mittellateinern zuriick, das 2000 am
Deutschen Historischen Institut in Paris
stattfand. Nun liegen in einem Band Bei-
trige zu einem zentralen Aspekt der Ha-
giographie vor, der seit Ende der 1980er
Jahre in zunehmendem MalRe das Inte-
resse der Forschung auf sich gezogen hat.

Dass hagiographische Quellen immer
wieder bearbeitet wurden, ist seit langem
bekannt. Vergleichsweise neu ist hingegen
die Verwendung des Terminus ,réécri-
ture”, der in den letzten Jahrzehnten
iiber die Literaturwissenschaft seinen
Weg in die Hagiographie gefunden hat.
Laut den Herausgebern Monique Goullet
und Martin Heinzelmann (Avant-propos,
S.13) versteht man unter réécriture die
~Abfassung einer neuen Version (Hyper-
text) eines bereits existierenden Textes
(Hypotext)“, der formelle oder semanti-
sche Anderungen zugrunde liegen. Der
so verstandene Begriff hat gegentiber vor-
her gebrduchlichen Termini wie ,rema-
niement* den Vorteil der Wertneutralitat.
Er vermeidet den Eindruck, der ,rechte
Text” sei in spdterer Zeit verfalscht wor-
den. Insofern stellt der Terminus jedoch
die Bedeutung des Lachmannschen Ur-
textes fiir die Hagiographie in Frage. Jeder
Text, ja jede Handschrift ist einzigartig und
muss entsprechend behandelt werden.
Die historische Verortung ist letztes Ziel
der Untersuchungen iiber die ,réécriture
hagiographique”, da diese vor allem als
historisches Phanomen zu gelten hat
(Avant-propos, S. 12).

Breit ist die Palette der Beitrdge: Zeitlich
reichen die Untersuchungen vom 6. Jahr-
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hundert (Heinzelmann, Gregor von
Tours) bis ins Hochmittelalter (z. B. Hen-
riet, Zoilus von Carrién). Geographisch
liegt der Schwerpunkt auf dem Gebiet
des heutigen Frankreich und Belgien,
wenngleich auch Italien (Herbers, Liber
Pontificalis) und die Iberische Halbinsel
(Henriet, Zoilus von Carridén) vertreten
sind. Was die Quellengattungen betrifft,
so werden vor allem Viten beriicksichtigt.

Martin Heinzelmann, La réécriture ha-
giographique dans l'oeuvre de Grégoire de
Tours (S.15-70), geht auf die réécriture
bei Gregor von Tours ein. In den Abschnit-
ten I-II seines Aufsatzes behandelt er De
virtutibus sancti Martini und den Liber in
gloria martyrum, wahrend er in Teil IIT auf
die ,auto-réécriture”, d.h. die réécriture
einzelner Teile durch Gregor selbst, an-
hand zweier Beispiele eingeht. Er hebt
dabei besonders auf die didaktische Funk-
tion der Texte Gregors ab und betont den
,dialogisme“, d.h. die standigen Bezug-
nahmen des Autors auf seine Vorlagen.

Es folgt ein Beitrag von Christiane Vey-
rard-Cosme iiber ,Alcuin et la réécriture
hagiographique: d'un programme avoué
d’emendatio a son actualisation” (S5.71-
86), in dem die Autorin formelle und in-
haltliche Anderungen bei der Bearbeitung
der Vita Vedasti und der Vita Richarii ver-
folgt, hinter denen sie die Verwirklichung
eines politischen Ideals sieht. Vielleicht
ware ein genauerer Blick auf den histori-
schen Kontext — die Karolingerzeit mit
den ihr eigenen Bildungsidealen — hier
gewinnbringend gewesen.

Klaus Herbers, Le Liber Pontificalis
comme source de réécritures hagiographi-
ques (IX®-X® siécles) (S.87-107), unter-
sucht die réécriture von Teilen des Liber
Pontificalis. Zunichst widmet er sich ein-
zelnen Viten, sodann dem Martyrologium
Ados von Vienne und dem sogenannten
Parvum Romanum, einem angeblichen
Martyrologium Ados, sowie Flodoards
von Reims De triumphis Christi. Alle diese
Werke waren Ergebnis einer — nicht rein
hagiographischen - réécriture des Liber
Pontificalis. Der Untersuchung liegt eine
Konzeption der réécriture in sensu lato
zugrunde, zu der Herbers auch den ,rem-
ploi“, d. h. die Wiederverwendung einzel-
ner Versatzstiicke rechnet.

Monique Goullet, Vers une typologie
des réécritures hagiographiques, a partir
de quelques exemples du Nord-Est de la
France (S.109-144), erstellt eine Typolo-
gie der réécriture, indem sie das Modell
des Literaturwissenschaftlers Gérard Ge-
nette (Palimpsestes. La littérature au se-
cond degré, 1982) auf die Hagiographie
anwendet und anhand von Beispielen
verdeutlicht. Sie betont, réécriture miisse

in ihrem historischen Kontext behandelt
werden. Dariiber hinaus fordert sie, dass
man die Untersuchung von einzelnen
Texten auf Quellensammlungen (etwa Le-
gendare) ausdehnt. Eine im Anhang bei-
gefiigte synoptische Edition zweier Viten
des heiligen Aper (Evre) rundet den Bei-
trag ab.

Joseph-Claude Poulin, Les réécritures
dans I’hagiographie bretonne (VII®-XII®
siecles) (S.145-194), behandelt die breto-
nische Hagiographie und kann sich dabei
auf Ergebnisse aus dem Forschungs-
projekt ,Sources hagiographiques narrati-
ves composeés en Gaule avant I'an mil”
(SHG) stiitzen, dessen Ziel die Inventari-
sierung der in diese Zeitspanne fallenden
hagiographischen Quellen aus dem
(West)Frankenreich ist. Der Autor betont,
dass die Bearbeiter unterschiedliche For-
men (etwa vita, hymnus, homelia) mitei-
nander verbunden haben, wobei jeder
Form ein bestimmtes Publikum und ein
Verwendungszweck entsprachen.

Anne-Marie Helvétius, Réécriture ha-
giographique et réforme monastique: les
premieres Vitae de saint Humbert de Ma-
roilles (X°-XI¢ siécles) (S.195-230), stellt
die beiden ersten Viten des heiligen Hum-
bert einander gegeniiber. Humbert gilt als
Griinder von Maricolas, der heutigen Ab-
tei Maroilles im Hennegau, und ist nicht
mit dem bekannteren Hubertus von An-
dage zu verwechseln, wenngleich in den
Texten zu Ehren der beiden Heiligen dhn-
liche Motive erkennbar sind. Helvétius be-
schlieBt ihren Beitrag mit der Edition der
Vita prima Humberts.

Frangois Dolbeau, Prose, rythme et
meétre: réécritures dans le dossier de saint
Ouen (S.231-250), widmet sich bisher
wenig beachteten Texten zu Ehren des
heiligen Audoenus (Ouen): einer rhyth-
mischen und einer metrischen Vita sowie
einem panegyrischen Sermo. Es ist sicher
kein Einzelphdnomen, dass diesen Viten
bisher geringe Beachtung geschenkt
wurde. Allgemein finden hagiographische
Werke in Versform weniger Interesse als
Texte in Prosa. Dolbeau pladiert dafiir,
dass man die panegyrischen Sermones
als Teil des Dossiers eines Heiligen be-
trachtet.

Patrick Henriet, Un hagiographe au tra-
vail: Raoul et la réécriture du dossier ha-
giographique de Zoile de Carrién (années
1130) (S.251-283), behandelt das Dossier
des heiligen Zoilus von Carrién. Untersu-
chungsgegenstand ist vor allem die Wir-
kungszeit des Rodulfus (Raoul), eines
Méonchs aus Frankreich (vermutlich La
Chaise-Dieu), der sich im Zoilus-Kloster
in Carrion de los Condes als Hagiograph
betétigte. Dabei wird das Zusammentref-
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fen zweier (hagiographischer?) Kulturen
— der spanischen und der franzdsischen —
wahrend der im 11. Jahrhundert einset-
zenden ,Europdisierung” Spaniens deut-
lich. Der Autor ediert im Anhang die bei-
den Prologe des Rodulfus.

Mit dem vorliegenden Buch ist das
Thema fiir die Hagiographie noch lange
nicht erschopft. Vielmehr weist das Werk
den Weg fiir spitere Untersuchungen, de-
ren mogliche Ausrichtung die Herausge-
ber selbst aufgezeigt haben. So konnte
man etwa verstarkt andere hagiographi-
sche (und nichthagiographische) Genera
in den Blick nehmen. Eine Berticksichti-
gung weiterer Fallbeispiele wiirde es er-
lauben, die Formen der réécriture zeitlich
und rdumlich genauer zu unterscheiden.
Fragt man sich, wo der Nutzen dieses An-
satzes liegt, dann lautet eine erste Ant-
wort: in einer genaueren Kenntnis der
Texte und ihrer Geschichte. Das wiegt
letztlich schwerer als der ebenfalls un-
zweifelhafte terminologische Gewinn,
der sich aus der Definition von ,réécri-
ture” und ihrer Abgrenzung von dlteren
Ausdriicken wie ,remaniement” ergibt.
Zu begriillen ist schlieBlich eine positive
,Begleiterscheinung” der Beschaftigung
mit der réécriture, und zwar die intensi-
vere editorische Tatigkeit, die sich bereits
im vorliegenden Werk ankiindigt. Wiin-
schenswert wire es, wenn in kiinftigen
Editionen in stirkerem Malfie als bisher
iiblich Vorlagen identifiziert wiirden.
Dann koénnte man den verschiedentlich
in den Blick genommenen mittelalterli-
chen ,Hagiographen bei der Arbeit” besser
tiber die Schulter schauen.

Eriangen Sofia Seeger

Paravicini Bagliani, Agostino, Boniface VIIL.
Un pape hérétique?, Paris (Payot) 2003,
50/7:8;

Der intime Kenner des Papsttums des
XML Jahrhunderts und des Kardinalskol-
legiums Agostino Paravicini Bagliani hat
im Jahre des siebenhundertsten Todesta-
ges Papst Bonifaz' VIII. eine Biographie
desselben vorgelegt. Im Titel taucht bereits
die Frage auf, ob dieser Papst ,un pape
hérétique” gewesen sei. Durch die gleich
volumingse wie minutitse Edition der
Akten des Bonifaz-Prozesses von Jean
Coste ist nicht nur die Beschaftigung mit
Bonifaz VIII. und seiner Zeit auf eine so-
lide Grundlage gestellt, sondern es ist nun
hoffentlich auch dem letzten Zweifler
klar, dass dieser nicht unter die Haeretiker
zu zahlen war und ist.

Paravicini Bagliani bringt uns den in
seinen AuRerungen mit rollendem und

wahrhaft weltherrschaftlichen Pathos
entgegentretenden Juristenpapst und er-
fahrenen Kurialen in einem grofSen Werk
naher.

Die einem Heutigen so erscheinende
,Liebenswiirdigkeit” eines Franz von As-
sisi tritt uns hier weniger entgegen, aber
eine zumindest hohen Respekt erhei-
schende Gestalt auf dem Throne Petri
wird uns erschlossen.

Agostino Paravicini Bagliani bringt uns
mit warmen Worten und wohliiberlegten
Formulierungen die Biographie des ,seig-
neur de la Curie” (p. 65) nahe, verfillt
aber nicht in extreme Positionen, sondern
informiert in wohlabgewogenen Dosen
Lob wie Kritik, sichtet die Quellen und
Literatur in mustergiiltiger Weise und in-
terpretiert sie ebenso. Das in sich feinge-
gliederte Buch fiihrt uns durch Leben und
Wirken des Papstes und seiner Zeit. Die an
Spannungen reiche Zeit wird nicht har-
monisiert, die Probleme und Widersprii-
che werden dargestellt und aufgewiesen.
Das vielleicht einzig noch stirker darzu-
stellende Moment wire die Situation und
Situierung der politischen Theorie und der
Platz des Papstes in ihr - hierzu bleibt nur
der Verweis auf die Darstellungen Jiirgen
Miethkes (zusammenfassend zuletzt in De
potestate papae. Die pépstliche Amiskom-
petenz im Widerstreit der politischen
Theorie von Thomas von Aquin bis Wil-
helm von Ockham, Tiibingen 2000).
Summa summarum eine Darstellung die
eine solide Basis bietet, zudem fliissig und
spannend lesbar ist. Diese MaRstdbe set-
zende Biographie kann nicht genug gelobt
werden und wird fiir die kiinftige For-
schung nicht nur unentbehrlich sein, son-
dern ihr ein nahezu marmornes Funda-
ment geben. Ultra posse nemo obligatur -
dieser Satz, der wohl auch auf des Papstes
Leben uneingeschrankt angewendet wer-
den kann, kann auch diesemn Werke nicht
verwehrt werden. Ergo: Tolle lege!
Heidelberg Klaus-Frédéric Johannes

Uhl, Alois, Papstkinder. Lebensbilder aus
der Zeit der Renaissance, Diisseldorf/
Ziirich: Artemis & Winkler, 2003, 199
Seiten (ISBN 3-538-07160-8)

Die Erforschung der Illegitimitat im 15.
und 16. Jahrhundert hat in den letzten gut
zwanzig Jahren groRe Fortschritte ge-
macht. Sie ist nicht nur im deutschspra-
chigen Raum vor allem mit dem Namen
des Ziiricher Emeritus Ludwig Schmugge
verbunden. Dieser hat im Friithjahr 1992
einen international und interdisziplinar
besetzten Kongress zu diesem Thema or-
ganisiert, dessen Akten zwei Jahre spater



110 Literarische Berichte und Anzeigen

in den Schriften des Historischen Kollegs
publiziert worden sind (vgl. Ludwig
Schmugge [Hrsg.], Ilegitimitdt im Spat-
mittelalter, Schriften des Historischen Kol-
legs 29, Miinchen 1994). 1995 ist seine
mehr als 500 Seiten starke Monographie
erschienen, die sich in umfassender Weise
den pépstlichen Dispensen vom Geburts-
makel widmet (vgl. Ludwig Schmugge,
Kirche, Kinder, Karrieren. Papstliche Dis-
pense von der unehelichen Geburt im
Spatmittelalter, Ziirich 1995). Sie basiert
auf iiberaus umfangreichen und sehr ge-
nauen Quellenkenntnissen, priift kritisch
die Aussagekraft der Ergebnisse und ord-
net die Befunde in einen weitgespannten
historischen Rahmen ein; dariiber hinaus
ist diese Untersuchung, obwohl faktenge-
sattigt, geradezu spannend zu lesen. In ihr
wird unter anderem auch der Kinder von
Papsten gedacht, obwohl diese in den Re-
gistern der Ponitentiarie nur selten vor-
kommen (S. 210-214). Bedarf es da
noch eines eigenen Buches {iber die
,Papstkinder” der Renaissance, wie es
jetzt Alois Uhl vorgelegt hat? Eines Bu-
ches — so muss man nach der Lektiire
erganzen —, das tiber keine dieser Qualitd-
ten verfiigt?

Der schmale Band ist nach einer knap-
pen  Einfiihrung” (S. 9-13) in vier Kapitel
eingeteilt, deren Gliederung wenig durch-
dacht erscheint und zu zahlreichen Re-
dundanzen fithrt. Der erste Abschnitt ist
mit ,Epochen, Hintergriinde, Familienpo-
litik” (S. 15-62) tberschrieben und be-
handelt neben einigen allgemeinen und
stark pauschalisierend abgehandelten Fra-
gen erstaunlicherweise auch die vier na-
mentlich bekannten Miitter von Papstkin-
dern. Es folgen ,Einzelne Papstkinder und
ihre Vater” (S. 63-152) und ,Einzelne
Papstvdter mit Kindern“ (S. 153-166) —
zwei Kapitel, bei denen die Unterschei-
dungskriterien nicht klar werden; um un-
terschiedliche Perspektiven - von den
Kindern auf die Vdter und umgekehrt —,
wie es die Uberschriften suggerieren, geht
es jedenfalls nicht. Das Schlusskapitel ist
mit ,Spurensuche” (S. 167-189) betitelt
und bietet so etwas wie einen schwachen
Ersatz fiir eine quellenkundliche Einfiih-
rung; diese hatte man allerdings eher am
Beginn der Darstellung erwartet. Es folgen
noch diverse Listen (S. 190f.), ,Literatur-
angaben” (S. 192-195) und Anmerkun-
gen, die ebenfalls mit ,Literaturangaben”
tiberschrieben sind (S. 196-199). Ein Re-
gister fehlt.

Unter der Bezeichnung Papstkinder
fasst der Autor eine recht heterogene
Gruppe von Personen zusammen, denen
nur gemein ist, dass ihr Vater — meist lange
nach ihrer Geburt — die Cathedra Petri

bestiegen hat. Nur zwei von ihnen hat
ein regierender Papst (Alexander VI.) ge-
zeugt, die Uhl daher als ,echte Papstkin-
der” bezeichnet. Andere Nachkommen
stammen aus der Zeit als Priester, Bischof
oder Kardinal, so dass man genauso gut —
oder vielleicht besser — von Priester-, Bi-
schofs-, oder Kardinalskinder sprechen
konnte (mit der Konsequenz, dass man
sie mit den entsprechenden Kategorien
vergleichen miisste). Andere stammen so-
gar aus einem Lebensabschnitt ihrer Va-
ter, als diese noch nicht zum zolibatdren
Leben verpflichtet waren. Auch ihr recht-
licher und damit ihr sozialer Status war
denkbar verschieden. Einige entsprangen
Verhéltnissen mit ledigen, andere mit ver-
heirateten Frauen, so dass nur manche als
lllegitime, andere formal als Kinder des
Ehegatten der Konkubine galten. Bekannt
sind vor allem solche Kinder, die die
Papste kraft ihrer apostolischen Vollmacht
offen oder insgeheim legitimierten, dage-
gen diirfte bei allen anderen die Dunkel-
ziffer sehr hoch einzuschatzen sein. Sehr
unterschiedlich ist schlieBlich auch das
Verhalten der Papste zu ihren leiblichen
Nachkommen. Bei vielen war die Vater-
schaft des Papstes in aller Offentlichkeit
bekannt und diese wurden zumeist im
Sinne einer dynastischen Heiratspolitik
bewusst ,eingesetzt’; andere hatten nur
heimlichen Zutritt zu ihrem Vater oder
blieben sogar ganz auflen vor.
Systematische Fragen dieser Art inte-
ressieren den Autor jedoch allenfalls am
Rande, von einer historischen Erklarung
der unterschiedlichen Verhaltensweisen
ganz zu schweigen. Die vielleicht interes-
santeste Frage in diesem Zusammenhang
— wann werden Kinder (und Frauen) von
Papsten zum Problem und wann nicht? —
stellt er leider nicht. Thm geht es um das
Nachzeichnen von ,Lebensbildern aus der
Zeit der Renaissance”, verstanden in
einem biographisch-anekdotenhaften
Sinne. Daftir hat er allerlei Informationen
aus der Sekundarliteratur zusammenge-
tragen, wobei er allerdings auf seridse For-
schungsarbeiten und reiflerische Publika-
tionen unterschiedslos zuriickgreift. Quel-
len hat der Verfasser nach eigenem Be-
kunden gesehen — so hilt er im Archivio
di Stato di Roma einen Kodex des Camillo
Beneimbene in Handen (S. 169) und foto-
grafiert in der Vorhalle von S. Marco die
Grabplatte der Vannozza de Cataneis (S.
180) —, ernsthaft benutzt hat er sie hinge-
gen nicht. Man vermisst daher fast stets
die kritische Auseinandersetzung mit der
(oft sekundédren und tertidren) Tradition
und kontroverse Fragen werden in aller
Regel nicht ndher dargestellt. Dabei bietet
gerade das Thema ,Papstkinder” schon
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immer einen fruchtbaren Nédhrboden fiir
Spekulationen, Geriichte und Legenden
jeder Art. Liicken in der Uberlieferung
werden von dem Verfasser oft durch
phantastisch-romanhafte ~ Erzdhlungen
geschlossen. So lautet beispielsweise eine
Uberschrift im Abschnitt iiber Felice della
Rovere, in dem es um die Grundsteinle-
gung von Neu-St. Peter geht: ,Die Tochter
erlebt ihren Vater als Papst“. Uhl schreibt:
,Die drei Frauen waren aufgeregt: Luc-
china, die Schwester, Lucrezia, die Nichte,
und Felice, die Tochter des Mannes, der
gleich an ihnen vorbeiziehen wird, aber
nicht einfach so, sondern in einer Prozes-
sion, einem Auftritt mit theatralischem
Gepringe. Die Frauen stehen nahe an ei-
ner tiefen Baugrube, die unmittelbar an
der alten Peterskirche ausgehoben war”
(S. 119). Und wenig spater heif3t es: ,Fe-
lice sieht seine Macht und seinen Glanz
und fiihlt zugleich seine Unnahbarkeit,
eine herbe Fremdartigkeit, der bittere Ge-
schmack von Einsamkeit iberkommt sie”
(8. 121). Nichts von alledem ist in den
Quellen bezeugt. Vielmehr handelt es
sich um die eigenen psychologisierende
Projektionen, mit denen der Autor seine
Leser an der Nase herumfiihrt. Und der-
artige Beispiele sind Legion.

Auch schwere sachliche Irrtiimer blei-
ben nicht aus. So heif3t es wieder wenige
Seiten spater zum Palmsonntag 1507: ,Fe-
lice hatte ihren Vater Monate lang nicht
gesehen, sie hatte sich Sorgen um ihn ge-
macht, aber jetzt ritt er auf einem weilien
Pferd wie ein antiker Triumphator (in die
Stadt Rom ein sc.)” (S. 1251.). Dass antike
Triumphatoren nicht ritten, sondern auf
einem Wagen standen — hinter ihnen der
aus allen Schulbiichern bekannte
Sklave —, ist dem Autor offenbar entfallen.
Weilke Pferde sind erstmals fiir C. Julius
Caesar bezeugt, allerdings als Zugtiere fiir
den vierspidnnigen Triumphwagen und
nicht zum Reiten.

Nicht besser ist es um jene Fragen be-
stellt, die zu den zentralen Themen seiner
Darstellung gehoren. Auf Seite 68 ist ein
Abschnitt mit ,Die allererste Hochzeit im
Vatikan“ iiberschrieben, in dem es um die
Heirat von Franceschetto Cibo, dem Sohn
Innozenz' VIIL., mit Maddalena de Medici
am 20. Januar 1488 geht. Ein kurzer
Blick in die neuere Forschungsliteratur
geniigt, um diese Aussage zu falsifizieren.
Denn unldngst hat Stefan Wei8 die von
Papst Johannes XXII. finanzierten Feste
untersucht und ist dabei auf nicht weni-
ger als vier Hochzeiten in den Jahren
1317 bis 1329 gestoRen (vgl. Stefan
Weil, Die Rolle der Damen am péapstli-
chen Hof von Avignon unter Papst Johan-
nes XXII. [1316-1334], in: Jan Hirschbie-

gel/Werner  Paravicini  [Hrsg.], Das
Frauenzimmer. Die Frau bei Hofe in Spat-
mittelalter und frither Neuzeit, Residen-
zenforschung 11, Stuttgart 2000, S. 401
409). Im selben Band findet sich auch ein
instruktiver Beitrag von Claudia Martl,
der sich ganz allgemein mit Frauen am
Hof der Renaissance-Pépste beschiftigt.
Die Autorin weist darin ein tiberaus brei-
tes Spektrum von Personen weiblichen
Geschlechtes nach, die in der einen oder
anderen Weise zur papstlichen Entourage
gehorten. Kurtisanen und Papsttéchter
sind nur der allerkleinste Teil von ihnen
(vgl. Claudia Mairtl, Le papesse. Frauen
im Umkreis der romischen Kurie nach
der Mitte des 15. Jahrhunderts, in: ebd.,
S. 411-428).

Auch in sprachlicher Hinsicht fallt die
Arbeit von Uhl weit aus dem Rahmen all
desjenigen, was man in historischen
Darstellungen gewdohnt ist. Ob es ange-
messen ist, Bramante als einen ,Starar-
chitekt(en)“ (S. 122) zu bezeichnen, ist
vielleicht noch eine Frage des personli-
chen Geschmacks. Wenn der Autor aber
Julius 1II. als ,Power-Papst“ (S. 118) und
Lucrezia Borgia als ,Sexprinzessin®
(S. 106) apostrophiert, ist eindeutig das
Niveau jener auflagenstarken deutschen
Tageszeitung erreicht, die vor allem durch
ihre bunten Bilder und grofen Uber-
schriften auffallt.

Zusammenfassend kann man das Opus
von Uhl wohl am besten als Sachbuch
charakterisieren, das irgendwo auf der
breiten Skala zwischen wissenschaftlicher
Arbeit und Belletristik angesiedelt ist. Wer
die Zeit der Renaissance besser verstehen
mochte, dem bringt es keinen nennens-
werten Gewinn. Thm kann vielmehr die
gleichzeitig erschienene Fallstudie von
Zweder van Martels iiber den Humanis-
ten-Papst Pius II. empfohlen werden (The
Fruit of Love. Aeneas Silvius Piccolomini
about his Illegitimate Child, in: Ders./Arjo
Vanderjagt [Hrsg.], Pius II 'el piu expedi-
tivo pontifice'. Selected Studies on Aeneas
Silvius Piccolomini [1405-1464], Brill's
Studies in Intellectual History 117, Lei-
den/Boston 2003, S. 229-248). Wer dage-
gen das reine Lesevergniigen sucht, geht
ebenfalls mit leeren Hinden aus. Zu oft
werden dieselben Aussagen gebetsmiih-
lenartig wiederholt, zu sehr wird das
aparte Wortspiel ,Heiliger Vater”/,leibli-
cher Vater” bis zum Exzess liberstrapa-
ziert. Diesem Interessentenkreis wird
man noch immer zu der Lucrezia Borgia-
Biographie raten durfen, die Ferdinand
Gregorovius vor mehr als hundertdreiRig
Jahren zu Papier gebracht hat.

Regensburg Achim Thomas Hack
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Wagner, Ulrich (Hrg.), Geschichte der Stadt
Wiirzburg, Stuttgart (Theiss). Bd. 1: Von
den Anfingen bis zum Ausbruch des
Bauernkriegs. 2001, 774 S., Ln. ISBN
3-8062-1465-4. Bd. 2: Vom Bauern-
krieg 1525 bis zum Ubergang an das
Konigreich Bayern 1814. 2004, 1108
S. Ln. ISBN 3-8062-1477-8.

Es ist kein alltdglicher Vorgang, dass ein
Stadtrat eine ,wissenschaftlich anspruchs-
volle“ Stadtgeschichte bei dem Archiv sei-
ner Stadt in Auftrag gibt. So geschehen
1996 in Wiirzburg. Die nun vorliegenden
ersten zwei des auf drei Binde berechne-
ten Werkes lassen vermuten, dass die
Stadtvater nicht nur einen Auftrag erteilt,
sondern auch eine betrdchtliche finanzi-
elle Unterstiitzung zugesagt haben. Denn
die zwei im Handbuchformat vorgelegten
umfangreichen Biicher sind hervorragend
ausgestattet: Einband, Druck, Papier und
die zahlreichen Abbildungen, schwarz-
weil und mehrfarbig, sind sehr erfreulich
anzusehen und gentigen hohen Ansprii-
chen.

Der erste Band erstreckt sich von den
Anfingen der Stadt bis zum Bauernkrieg,
der zweite von 1525 bis 1814, dem Jahr,
in dem die frankische Metropole endgiiltig
in das Konigreich Bayern eingegliedert
wurde. Wenn man, wie tiblich und auch
im vorliegenden Fall geschehen, die Ge-
schichte Wiirzburgs mit der ersten ur-
kundlichen Erwédhnung im Jahr 704 be-
ginnen ldsst, dann kann man das nun-
mehr, also bis zum Jahr 2004, Verdffent-
lichte zugleich als einen rechtzeitig
gelieferten Beitrag zur 1300-Jahr-Feier
der Stadt wiirdigen.

Néher besehen, geht es bei dieser Publi-
kation um mehr als um die Geschichte
einer Stadt. Seit 742 ist Wiirzburg Bi-
schofssitz. Die Insignien in den Héanden
der Bischofe in vorbayerischer Zeit, der
Krummstab und das frankische Herzogs-
schwert, weisen daraufhin, das ,Herbipo-
lis” (so der gangige latinisierte Name) bis
zur Sdkularisation zugleich Hauptstadt ei-
nes Hochstifts, eines geistlichen Territo-
riums, gewesen ist. Die in der Residenz-
stadt Wiirzburg ansdssigen Bischofe wa-
ren auch Landesherren. Zieht man — pars
pro toto - die zahlreichen mittelalterlichen
Reichstage mit ins Kalkiil, die in der Stadt
am Main abgehalten wurden, dann ist
evident, dass Lokal-, Territorial- und
Reichsgeschichte hier liber lange Zeit eng
miteinander verzahnt gewesen sind.

Umfangreiche stadtgeschichtliche Dar-
stellungen werden heutzutage nur noch
in Ausnahmeféllen von wenigen, gemein-
sam tdtigen Autoren verfasst oder gar von
einem Einzelnen. Die groffe Zahl der an

den beiden Wiirzburger Bianden beteilig-
ten Autoren stellt also keinen Ausnahme-
fall dar. Insgesamt 92 Textbeitrdge sind
zwischen den vier Buchdeckeln vereint,
verfasst im ersten Band von 26 Autoren
und von 35 im zweiten. 13 Autoren haben
an beiden Bidnden mitgewirkt. Ulrich
Wagner, der Leiter des Wiirzburger Stadt-
archivs, ist Herausgeber. Von ihm stam-
men auch mehrere Textbeitrage und im
Anhang der Bande Verzeichnisse der Bi-
schofe bzw. Landesherren, der Biirger-
meister, Stadtschreiber. Schultheilien
und Oberschultheifen. Seine Dienststelle
hat ferner eine ausfiihrliche Zeittafel, um-
fangreiche, sorgféltig gearbeitete Register
und opulente Literaturverzeichnisse je-
weils flir beide Bidnde angefertigt. Hierbei
ist allerdings unberticksichtigt geblieben,
dass es zwei vorziigliche laufende Bib-
liographien gibt, die ungleich mehr
Literaturnachweise liefern: die Unter-
frankische Bibliographie und die Bayeri-
sche Bibliographie. Auch deren elektroni-
sche Versionen, die parallel zu den ge-
druckten Verzeichnissen vorhanden sind,
verdienen genannt zu werden. Uber das
Internet stehen sie weltweit zur Verfii-
gung (www.bayerische-bibliographie.de
und OPAC der UB Wiirzburg unter
www.bibliothek.uni-wuerzburg.de).

Dem Herausgeber ist es gelungen, fiir
die Textbeitrdge durchweg ausgewiesene
Fachleute zu gewinnen. Es handelt sich
iiberwiegend um Lehrstuhlinhaber der
Universitat Wiirzburg und benachbarter
Universitdten. Aber auch Mitarbeiter der
ortsansdssigen Archive (Staats-, Stadt-
und Diozesanarchiv), des Mainfranki-
schen Museums und der Universitatsbib-
liothek haben mitgewirkt, zudem Fach-
leute aus weiteren, unterschiedlichen Be-
reichen. Der groBe Mitarbeiterstab er-
bringt natiirlich einen betrdchtlichen
Zugewinn an Spezialwissen, dem aber
zwangsldufig ein Verlust an Ubersichtlich-
keit und Ausgewogenheit gegeniiber-
steht. Das wirkt sich bis hin zu Formalien
aus, etwa wenn ein und dieselbe Abbil-
dung zweimal im gleichen Band erscheint
(Hochzeit Barbarossas mit Beatrix von
Burgund in Band 1, S. 88 und hinter S.
96, Tafel 6). Die Bedeutung der einzelnen
Themen und die Ausfiihrlichkeit ihrer
Darstellung weichen - verstdndlicher-
weise - weit voneinander ab. Hauptsdch-
lich, weil zwischen die grundlegenden Ar-
tikel so genannte ,Schlaglichter” einge-
streut sind. Das ist kein Spezifikum der
vorliegenden Publikation, sondern bei-
spielsweise auch in der ab 1996 erschiene-
nen dreibidndigen Geschichte der Stadt
Freiburg praktiziert, die der gleiche Verlag
herausgebracht hat.
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Diese insgesamt 32 ,Schlaglichter”,
iiberwiegend nur etwa zwei bis drei Seiten
lang, haben zum Teil den Charakter von
Kurzberichten, aber versehen mit einem
schwergewichtigen Anmerkungsteil, oder
aber von Essays, die sich ihrem Gegen-
stand ohne Nachweis der benutzten Lite-
ratur widmen. Die Auswahl der Themen
scheint dabei wesentlich vom Zufall be-
stimmt zu sein. Da ist beispielsweise vom
Hochwasser des Jahres 1784 die Rede,
von den Bischofsmorden, denen Konrad
von Querfurt und Melchior Zobel von
Giebelstadt zum Opfer fielen, oder vom
Eid des Stadtschreibers von 1557. Uber
den Stellenwert solcher kurz gefassten
Einsprengsel, die vom Handbuch-Charak-
ter der Publikation abweichen, werden die
Meinungen auseinander gehen. Da diese
Stadtgeschichte sich an einen grofen Le-
serkreis, also nicht nur an Fachgelehrte,
wenden soll — was zweifellos gut gelungen
ist -, kann man die groRe Zahl dieser Mi-
niaturen sicherlich damit rechtfertigen,
dass sie jener Intention dienen. Einige
kurze Abhandlungen spezieller Thematik
dhneln den genannten ,Schlaglichtern”,
ohne diese Bezeichnung zu tragen. Hierzu
zahlt z. B. in Band 1 ein Beitrag tiber die
mittelalterlichen Siegel der Stadt (E.
Biinz) oder in Band 2 iiber Steinbriiche
der Barockzeit im Wiirzburger Stadtgebiet
(M. Okrusch u. a.).

Die Darstellung der allgemeinen Ge-
schichte Wiirzburgs, unterteilt in neun
Kapitel, beginnt in Band 1 mit A. Wende-
horsts Beitrag iiber ,Bischofssitz und ké-
nigliche Stadt — Von der Karolingerzeit bis
zum Wormser Konkordat”, gefolgt von
~Wiirzburg im 12.Jahrhundert (ca. 1130-
1250)“ von P. Herde. K. Arnold stellt die
Folgezeit unter die Uberschrift ,Im Ringen
um die biirgerliche Freiheit: Die Stadt
Wiirzburg im spdteren Mittelalter (ca.
1250-1400)". Darauf folgt die ,Geschichte
der Stadt zwischen Bergtheim 1400 und
Bauernkrieg 1525 (U. Wagner). Die Ab-
handlung iiber ,Die Stadt Wiirzburg im
Bauernkrieg” (U. Wagner) setzt im 2.
Band die chronologische Berichterstat-
tung fort. Dann folgen ,Das konfessionelle
Zeitalter” (H.-P. Baum), ,DreiRigjahriger
Krieg” (B. Sicken), ,Fiirstlicher Absolutis-
mus und barocke Stadt” (H. Schott) und
abschlieBend der ,Ubergang an Bayern
(1795-1814)“, verfasst von W. Weil3.

Die hohe inhaltliche Qualitiat der hier
angezeigten Publikation ist nicht zuletzt in
den relativ zahlreichen und kenntnisrei-
chen Beitrdgen begriindet, die Sachthe-
men querschnittartig abhandeln. Beide
Binde beginnen mit dem Umfeld der
Stadt, liefern Darstellungen des ,Natur-
raums” (Bd. 1), der vorindustriellen Um-

weltgeschichte (Bd. 2), jeweils verfasst
von R. Glaser und W. Schenk, widmen
sich dem Wiirzburger Raum in vorfranki-
scher Zeit, der Siedlungsgeschichte im
Frithmittelalter (jeweils D. Rosenstock)
und im Hoch- und Spatmittelalter (P. Rii-
ckert) sowie der topographischen Ent-
wicklung der Stadt von 1000 bis 1400
(W. Schich). Die stidtebauliche Entwick-
lung von 1525 bis 1814 behandelt J. Lu-
sin, Architektur und bildende Kunst (Bd.
1 u. 2) §. Kummer. H. Muth stellt bildliche
und kartographische Darstellungen der
Stadt vor (Bd. 1 u. 2). Kirchen- und From-
migkeitsgeschichte werden in Bd. 1 und 2
generell von K. Wittstadt behandelt, fer-
ner in einer Untersuchung iiber die
Frauenkloster von I. Heeg-Engelhart, in
einem Beitrag iiber die jiidische Ge-
meinde von K. Miiller (beides in Bd. 1)
und unter dem Titel ,Stadt und Kirche”
von A. Wendehorst (Bd. 2). Stadtvertas-
sung und Gerichtswesen des Mittelalters
erortert D. Willoweit, Ratsverfassung und
Gerichtswesen der Folgezeit H. Driippel
(Bd. 2), Schulen und Hochschulen R.
Endres (Bd.l), Bildungswesen und Geis-
tesleben P. Baumgart (Bd. 2). Flir das Mit-
telalter berichtet R. Diichting iiber die la-
teinische Literatur, H. Brunner iiber die
deutsche, fiir die Folgezeit {iber beides U.
Schlegelmilch. Der Sprachgeschichte wid-
met sich N. R. Wolf (Bd. 1 u. 2), dem
Buch- und Bibliothekswesen E. Pleticha-
Geuder (Bd. 2). Wirtschaftsgeschichte
wird dargestellt in Beitrdagen von R.
Sprandel (Bd. 1) und von M. Sporn, E.
Christoforatu und W. Loibl (jeweils Bd.
2). Uber Sozialgeschichte im allgemeinen
schreiben H.-P. Baum (Bd. 1) und E. Soder
von Giildenstubbe (Bd. 2), speziell iiber
Spital- und Gesundheitswesen P. Kolb
(Bd. 1 u. 2). ,Volkskultur und Alltagsle-
ben” schildert W. Schneider (Bd. 1), ,All-
tag, Feste und Brauche” E. Wimmer (Bd.
2). Vom ,Wirzburger Theater 1650-
1814” berichtet W. Schulz, tiber die Mu-
sikgeschichte der Stadt B. Janz. Auch von
den eingemeindeten Ortschaften ist in
mehreren Beitrdgen die Rede. Jeder
Band enthilt einen Anmerkungsteil, zu-
sammengerechnet sind das stattliche 200
Seiten, unterteilt in 64 Abschnitte und
daher nicht ganz einfach zu benutzen.
Alles in allem: ein Standardwerk.

Berlin Gottfried Miilzer

Fries, Lorenz, Chronik der Bischofe von Wiirz-
burg 742-1495, hrg. von Ulrich Wagner u.
Walter Ziegler. Bd. 5: Wappen und Regis-
ter, bearb. Von Hans-Peter Baum, Rai-
ner Leng, Renate Schindler u. Florian
Sepp, mit einem Beitrag von Karl Bor-
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chardt. Wiirzburg: Schoningh, 2004. IX,
396 S., zahlr. Farbtafeln (Fontes Herbi-
polenses. Editionen u. Studien aus dem
Stadtarchiv Wiirzburg). ISBN 3-87717-
173553

Mit der hier angezeigten Veroffentli-
chung liegt die sechsbandige Edition des
im Wiirzburger Stadtarchiv aufbewahrten
Exemplars der Fries-Chronik nunmehr
vollstandig vor. Sie umfasst vier Text-
biande, von denen der erste bereits 1992
erschienen ist, mit Band 6 eine Edition
und Kommentierung der Miniaturen
und jetzt den Registerband. Einer der Mit-
arbeiter, der Leiter des Fuldaer Stadtar-
chivs Thomas Heiler, hat im gleichen Ver-
lag im Jahr 2001 seine Dissertation vorge-
legt, die ,Studien zum historiographi-
schen Werk” des fiirstbischoflichen
Sekretdrs und Archivars Fries zum Gegen-
stand hat (besprochen in Zeitschrift fiir
Kirchengeschichte 2004, S. 249f). Damit
insgesamt liegt ausfiihrlich und sorgfaltig
ediertes und kommentiertes Material auf
neuem Forschungsstand vor, das einer der
wichtigen Quellen zur Geschichte des
Hochstifts und Bistums Wiirzburg von
den Anfingen bis zum Ausgang des Mit-
telalters gilt. Dass es sich gleichzeitig um
eine Prachthandschrift von hohem asthe-
tischen und kunstgeschichtlichen Wert
handelt, verdient Erwahnung.

Der hier angezeigte Band 5 enthalt auf
55 Kunstdruckseiten die Wappen der
Chronik. Es handelt sich dabei um jene
Wappen, die der Miniaturmaler den abge-
bildeten Personen beigeben hat, aber auch
um solche, die er an Fassaden zeigt. Unter
den Personen, denen Wappen zugeordnet
sind, befinden sich beispielsweise Pippin
und Karl der GroRe. Auch Fahnen sind
beriicksichtigt, z. B. das Kiliansbanner. Es
geht also bei weitem nicht nur um Bi-
schofswappen. Karl Borchardt, Leiter des
Stadtarchivs Rothenburg ob der Tauber,
hat dieses vielfdltige Material eingehend
untersucht und damit einen wichtigen
Beitrag zur Wappenkunde des mainfrdn-
kischen Raums geliefert (S. 59-87).

Dariiber hinaus enthdlt der vorziiglich
gestaltete Band umfangreiche Register,
getrennt nach Orten und Personen (S.
89-310), sowie Sachbegriffen (S. 311-
375). Es schlieRen sich Errata und Corri-
genda zu den vorangegangenen Banden
sowie Nachtrdge zu Quellen und Literatur
an.

Berlin Gottfried Mélzer

Escher-Apsner, Monika, Stadt und Stift. Stu-
dien zur Geschichte Miinstermaifelds
im hohen und spiteren Mittelalter,

Trierer Historische Forschungen 53,
Trier, Kliomedia, 2004, 640 S., 6 Kar-
ten, 11 Tabellen, 5 Stammtafeln, Geb.,
3-89890-064-9

Die vorliegende umfangreiche Arbeit
von Monika Escher-Apsner wurde im
Juni 2001 vom Fachbereich III der Uni-
versitdt Trier am Lehrstuhl von Professor
Dr. Alfred Haverkamp als Dissertation an-
genommen und fiir den Druck geringfii-
gig tiberarbeitet. Sie entstand im Rahmen
des Projekts B 2 ,Die Stddte des Maas-
Mosel-Saar-Raumes im Herrschaftsgefiige
wihrend des hohen und spiaten Mittelal-
ters im Vergleich“ als Teilprojekt des von
der DFG geforderten SFB 235 ,Zwischen
Maas und Rhein. Beziehungen, Begeg-
nungen und Konflikte in einem europa-
ischen Kernraum von der Spatantike bis
zum 19. Jahrhundert”. Die theoretische
Grundlage bildete der ,kombinierte Stadt-
begriff“ von Carl Haase unter Beriicksich-
tigung einer Vielzahl stadtebildender Kri-
terien. Davon ausgehend wurde - als
zentrales Anliegen des Projekts — mittels
eines Kriterienkatalogs versucht, die un-
tersuchten Orte zu typisieren und deren
Bedeutung fiir ihr Umland zu ergriinden.
Dabei wurde der Blick von einer bislang
eher rechtsgeschichtlichen Perspektive
Lauf ein komplexes Beziehungsgeflecht
auf politisch-administrativer, fortifikatori-
scher, gemeinschaftlicher, wirtschaftlicher
und kultisch-kultureller Ebene gelenkt”
(S.20). Vor diesem Hintergrund unter-
sucht die Verfasserin den Ubergang Miins-
termaifelds, einer Stadt im slidostlichsten
Ausldufer der Eifel, von einem trierischen
,Fronhofsverband”, wie er im 13. Jahr-
hundert neben dem Stift bestand, zu einer
Siedlung mit urbanen Ziigen und fragt
nach den Indikatoren dieses Prozesses.
Bei der Analyse der Entstehung Miinster-
maifelds spielt auch die Diskussion obigen
Kriterienbiindels eine wichtige Rolle. Auf
breiter Quellenbasis solle dieses aber,
wenn moglich, noch erweitert werden.
Methodisch greift die Verfasserin auf die
Prosopographie zuriick, mit deren Hilfe sie
das ,enge personell-institutionelle Bezie-
hungsgeflecht von Erzstift, Kollegiatstift
und Stadt” (S.22) beleuchten will, arbei-
tet aber auch vergleichend und bezieht
Nachbardisziplinen wie die Kunstge-
schichte mit ein. Die Ergebnisse werden
u.a. in 6 iiber den Text verteilten Karten,
11 Tabellen und 5 Stammtafeln prédsen-
tiert. Der zu behandelnde Zeitraum reicht
vom 7. bis zur Mitte des 14. Jahrhunderts
mit partiellen Ausblicken ins 15. Jahrhun-
dert und die Frithe Neuzeit. Den Schwer-
punkt legt die Verfasserin allerdings auf
das 13. und 14. Jahrhundert, die Zeit
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also, in der die Interaktion zwischen Stadt
und Stift besonders deutlich wurde.

Nach einer raumlichen (Kap. 1.2) und
herrschaftlichen Einordnung (Kap. 2) be-
handelt die Verfasserin zundchst getrennt
zum einen die Anfidnge des Kollegiatstifts
St. Martin/St. Severus (Kap. 3) bis zum
Beginn des 13. Jahrhunderts und geht
dabei u.a. auf das Stiftspersonal, den
Miinstermaifelder Pfarrsprengel, die Reli-
quientranslation des 10. Jahrhunderts so-
wie die Besitzentwicklung ein, zum ande-
ren die Entwicklung der protourbanen
Siedlung (Kap. 4) ebenfalls bis zum 13.
Jahrhundert unter Berticksichtigung des
Marktes, der kurzfristigen Miinzpragetad-
tigkeit sowie des Miinstermaifelder Hofs
als integrativem Element der Trierer
Grundherrschaft. In Kap. 5 fiihrt sie
dann Stadt und Stift aufgrund ihres ge-
meinsamen Handelns beim Bau der drit-
ten Stiftskirche zusammen. In den folgen-
den Kapiteln wird deren Zusammenwir-
ken in den Bereichen Wirtschaft (Kap. 6),
Lgemeindliche Verfestigung und Organi-
sation” (Kap. 7) — wo es um die fortifika-
torischen, organisatorischen und verfas-
sungsrechtlichen Grundlagen der Stadtge-
meinde wie Befestigung, Burg und Vogtei
sowie rechtliche Voraussetzungen und
Funktionstrager Miinstermaifelds geht —
und ,raumschaffender Kult* (Kap. 8) —
also Begegnungsrdume von Stadt und
Stift z. B. in Form familiarer Verflechtun-
gen, im Bereich der Armenfiirsorge etc. —
beleuchtet. In Kap. 9 ordnet sie Miinster-
maifeld schlieBlich in das kurtrierische
Stadt- und Herrschaftsgefiige ein und the-
matisiert die Verbindungen zum Erzbi-
schof, zum Domkapitel sowie zur Stadt
Trier, zu anderen Kollegiatstiften und
weltlichen Herrschaftstrdgern sowie zu
seinem Umfeld, insbesondere zu der Stadt
Mayen, deren Aufstieg seit der ersten
Halfte des 14. Jahrhunderts die dynami-
sche  Entwicklung  Miinstermaifelds
bremste. In Kap. 10 wird schlieBlich die
Stellung Miinstermaifelds, das in seiner
Funktion als erzstiftische Stadt bisher
von der Forschung nur wenig beachtet
wurde, innerhalb der ,mittelrheinischen
Stddtelandschaft” analysiert. Dabei pla-
diert die Verfasserin dafiir, sich von rein
stadtgenetischen Erkldrungsansitzen zu
losen und die Stadt auf der Ebene von
Stddtelandschaften zu betrachten. Zur De-
finition einer Stadtelandschaft werden
acht Kriterienfelder aufgefiihrt, die eine
solche Landschaft von anderen Riumen
abgrenzen sollen: Naturraum, herrschaft-
liche Elemente, gemeindlicher Aspekt,
Wirtschaft, Kult und Religion, Raumbe-
wusstsein und Raumperzeption, zentral-
ortliches Geflige und kommunikative Be-

zichungen (Stddtenetz). Die Verfasserin
kommt zu dem Schluss, dass sich Miins-
termaifeld, siedlungstopographisch in der
Mitte des Maifeldes gelegen und dem mit-
telrheinischen bzw. genauer dem links-
rheinischen Teil des Neuwieder Beckens
zuzuordnen, inmitten des Geflechts der
mittelrheinischen Stddtelandschaft ,eine
eigene, auf sich selbst zentrierte Raum-
perzeption” (S.503) bewahrt habe. Ein
iiber das Maifeld hinausgehendes Raum-
bewusstsein, das die sonst deutliche Aus-
richtung der Stadt zum Mittelrhein eben-
falls unterstrichen hétte, habe sich, so die
Verfasserin weiter, ,offenbar nicht ausge-
bildet oder ist zumindest anhand des zur
Verfiigung stehenden Quellenmaterials
nicht nachvollziehbar” (S.503).

Zentral ist, dass die Verfasserin Stadt
und Stift nicht etwa losgeldst voneinander
behandelt, sondern beide in ihrer Inter-
dependenz begreift und so das in der bis-
herigen Forschung verbreitete Bild Miins-
termaifelds als einer bis zur Mitte des 14.
Jahrhunderts rein agrarisch gepragten
,klassischen Ackerbiirgerstadt” revidiert.
Sie kommt vielmehr zu dem Ergebnis,
dass Miinstermaifeld durchaus anderen
mittelrheinischen urbanen Zentren eben-
biirtig gewesen sei. Gerade die dynami-
sche Phase der Stadtentwicklung lasse
sich oft nur im Zusammenwirken von
Stadt und Stift erkennen. So sei die Wie-
deraufnahme des Stiftskirchenbaus zu Be-
ginn des 14. Jahrhunderts Ausdruck die-
ser durch beide Institutionen gemeinsam
getragenen wirtschaftlichen Dynamik. Die
Bautatigkeit sei ,wohl als Initiator und
Forderer, aber auch als regulierendes Ele-
ment der 6konomischen Verhaltnisse der
Stadt und der Intensivierung der im 13.
Jahrhundert gelegten wirtschaftlichen
Strukturen zu sehen” (S.164). Grundle-
gend fiir dieses Unternehmen sei neben
der in der bisherigen Forschung ebenfalls
nicht beachteten, zu Beginn des 13. Jahr-
hunderts jedoch bereits bedeutenden
Wirtschaftskraft des Stifts auch die Forde-
rung durch den Trierer Erzbischof gewe-
sen, fiir den Stadt und Stift Miinstermai-
feld als ,Vorposten” zum Mittelrhein
groRe Bedeutung besalen und dariiber
hinaus Zentralfunktionen filir seine
Grundherrschaft und damit seinen Lan-
desausbau ibernahmen.

Bereits die Benennung der Stadt nach
der geistlichen Institution sieht die Verfas-
serin als Zeichen fiir ,deren dominante
Position und raumgestaltende Wirkung
[...], 1Bt sie als das eigentliche Funda-
ment der Biirgergemeinde erkennen und
zeigt sich liberdeutlich in den familidren
Durchdringungsrdumen® (S.507). So-
wohl strukturelle als auch personelle Ver-
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anderungen konnte sie immer zugleich
fiir Stadt und Stift belegen. Gemeinsam
hétten sie mit dem Stadtherrn, dem Erzbi-
schof von Trier, eine ,Schicksalsgemein-
schaft” gebildet. Munstermaifeld habe —
als dynamischer Teil des Einflussbereichs
des Trierer Erzbischofs und der mittelrhei-
nischen Stadtelandschaft — die Entwick-
lung zu einem Ort mit zahlreichen Zent-
ralitits- und Urbanitétskriterien erlebt, die
jedoch mit dem Aufstieg der Stadt Mayen
abgebremst wurde, sei jedoch auch noch
in der Mitte des 15. Jahrhunderts mit
Amtsorten wie Cochem, Boppard oder
wittlich auf der mittleren urbanen Ebene
vergleichbar.

Die Verfasserin schlie3t mit dem Fazit,
dass der von ihr gewihlte Ansatz, Stadt
und Stift in ihrer Interaktion und in ihrer
sich gegenseitig bedingenden Geschichte
zu behandeln, ,sich als duferst ergiebig
erwiesen und dazu beigetragen [habe],
iiber Detailstudien Einsichten in weitrei-
chende politische, wirtschaftliche, kulti-
sche und personelle Zusammenhiénge zu
gewinnen” (S.509).

Ein umfangreiches Quellen- und Lite-
raturverzeichnis sowie ein Orts- und Per-
sonenregister runden die gelungene Un-
tersuchung ab. Gerade durch ihren auch
landesgeschichtlichen Bezug und die Ein-
bettung u.a. in den Kontext der mittel-
rheinischen Stidtelandschaft liefert diese
Studie einen wichtigen Beitrag zu der
Frage nach dem Verhdltnis von Stadt
ulnd Stift im hohen und spéteren Mittel-
alter.

Tiibingen Stefanie Albus

Andenna, Cristina, ,Kanoniker sind Gott fiir
das ganze Volk verantwortlich“: Die Regu-
larkanoniker Italiens und die Kirche im 12.
Jahrhundert (= Schriftenreihe der Aka-
demie der Augustiner-Chorherren von
Windesheim, Hrg. im Auftrag der Au-
gustiner-Chorherren von Windesheim
von Gert Melville, Bd. 9). Paring: Au-
gustiner-Chorherren-Verlag-Paring,
2004. 109 S., kartoniert.- ISBN 3-
936197-04-0

Dem vorliegenden Band liegt eine Ver-
anstaltung zugrunde, die gemeinsam von
der Akademie der Augustiner-Chorher-
ren von Windesheim, dem Dresdner Son-
derforschungsbereich 537 ,Institutionali-
tit und Geschichtlichkeit”, Teilprojekt W
,Stadtkultur und Klosterkultur in der mit-
telalterlichen Lombardei. Institutionelle
Wechselwirkung zweier politischer und
sozialer Felder” sowie der Geschichts-
und Gesellschaftswissenschaftlichen Fa-
kultdt der Katholischen Universitat Eich-

stdtt am 21. 12. 2004 in Eichstatt abgehal-
ten wurde.

Einleitend bringt die durch eine Reihe
von Publikationen als einschldgig kompe-
tent ausgewiesene Autorin dem Leser den
Begriff ,Kanoniker” bzw. ,Kanonikerin-
stitut* nahe. Im folgenden Kapitel be-
schiftigt sie sich mit den Besonderheiten
des Regularkanonikerwesens. Sie arbeitet
den Unterschied zwischen Kanonikern
und Ménchen heraus. Deutliche Differen-
zen lassen sich weder in der liturgischen
Observanz noch in den legislativen Nor-
men oder in der Praxis des Alltags fest-
stellen. Als wesentliches Unterschei-
dungskriterium sieht C. Andenna die Vor-
bilder, an denen sich die beiden Lebens-
formen orientierten, die Kanoniker an
Petrus, die Monche an Paulus. Die einen
wollten in der Welt tédtig sein, die anderen
gaben sich der Kontemplation hin. Die
Besonderheit des Kanonikerinstituts liegt
nach den Worten der Verfasserin ,vor al-
lem in der Verantwortlichkeit fiir die
Nichsten”; ,das Lehren durch Wort und
Beispiel“ sei ,die substantielle Kompo-
nente des regulierten Lebens” (S. 14). Es
scheint dies allerdings nicht ganz mit einer
anderen Aussage (S.10 f.) der Autorin
iibereinzustimmen, wonach als ,Leitdiffe-
renz” zwischen Monchen und Kanoni-
kern die Seelsorge ungeeignet sei, weil
die Kanoniker haufig gar nicht an ihr in-
teressiert gewesen seien und es ihnen oft
sogar verboten gewesen sei, Seelsorge-
funktionen zu iibernehmen.

Der nichste Abschnitt trdgt den Titel,
,Die Regularkanoniker und die Kirche
an der Wende vom 11. zum 12. Jahrhun-
dert”. C. Andenna folgt Charles Dereine , der
vier Typen von Kanonikern unterschie-
den hat, nimlich diejenigen Gemein-
schaften, die aus der Reform der Domka-
pitel und Kollegiatstifte hervorgegangen
waren, neue Gemeinschaiten, welche
von Klerikern gebildet wurden, deren
Leitbild die vita apostolica war, ferner ere-
mitische Kommunitdten und schlieflich
,Gemeinschaften laikalen Ursprungs®,
die sich auch der Krankenpflege widme-
ten. Sie weist darauf hin, dass die Papste
seit der Mitte des 11. Jahrhunderts die
Reform der kanonikalen Lebensweisen
forderten, da diese ,ein geeignetes Instru-
ment im Rahmen der Erneuerung des
Klerus” darstellten und durch Wort und
Beispiel zur renovatio der gesamten Chris-
tenheit beitragen sollten. Unterstiitzung
fanden sie bei Reformbischofen, unter de-
nen auf deutschem Gebiet Altmann von
Passau und Konrad I. von Salzburg he-
rausragten, die sich zur Durchsetzung
der Kirchenreform der Regularkanoniker
und deren reformierter Stifte bedienten.
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In einem weiteren Kapitel befasst sich die
Autorin mit festgefiigten Reformverban-
den sowie mit Reformkreisen, in denen
verschiedene Stifte nur durch gemein-
same Observanz locker miteinander ver-
bunden waren. Danach folgen Darlegun-
gen iiber: ,Papst Urban II. und die vifa
apostolica als institutionelles Vorbild der
kanonikalen Lebensform”. Dieser aus
dem Umfeld der cluniazensischen Kir-
chenreform stammende Papst forderte
,durch, zielgerichtete Billigung und Er-
mutigung den Ausbau der kanonikalen
Lebensformen”. Danach stellt C. Andenna
Jerste Organisierungsversuche der vita re-
gularis und die Definition der Beziehun-
gen zu den Dibzesanbischéfen dar und
bringt dazu zwei Beispiele aus Norditalien,
namlich Brescia und Oulx.

Die letzten fiinf Abschnitte des Werkes
handeln von der Kongregation, die um
1100 in Mortara ihren Anfang nahm
und sich im Laufe des 12. Jahrhunderts
zu einem Regularkanonikerverband ver-
festigte. Das Kanonikerstift an der dorti-
gen Kirche Santa Croce war im 12. Jahr-

durch die Unterordnung unter die consue-
tudines des Hauptstiftes Santa Croce sowie
die Direktiven von dessen Propst zusam-
mengehalten wurden. Die Verfasserin
stellt die Rolle heraus, die Papst Paschal
II. (1099-1118) bei der Ausbildung dieser
congregatio spielte, meint aber, zu Beginn
des 12. Jahrhunderts sei es noch zu friih,
,von der Mortariensis ecclesia im Sinne ei-
nes vollendet strukturierten, rechtlich-
normativen Gefiliges zu sprechen”. Die
Entwicklung zu einem festen Regularka-
nonikerverband vollzog sich erst unter
den nachfolgenden Pdpsten. Mit dem
Bandchen liegt eine profunde Arbeit
zum Regularkanonikerwesen Italiens in
deutscher Sprache vor, was Forschern im
deutschen Sprachraum vergleichende Un-
tersuchungen und gesamtkirchliche Dar-
stellungen der Kanonikerreform sehr er-
leichtern wird. Die zahlreichen latei-
nischen Zitate setzen die bei Interessenten
an der mittelalterlichen Geschichte im all-
gemeinen und am Thema im besonderen
zu Recht erwartete gute Kenntnis dieser
Sprache voraus.

hundert geistliches Zentrum fiir ungefahr Regensburg Paul Mai
vierzig Niederlassungen (Priorate, Kir-
chen und Kapellen) in Nordwestitalien,
die durch die Idee der caritas und rechtlich
Reformation

Volkmar, Christoph, Die Heiligenerhebung
Bennos von Meifen (1523/24). Spatmittel-
alterliche Frommigkeit, landesherrliche
Kirchenpolitik und reformatorische
Kritik im albertinischen Sachsen der
friihen Reformationszeit (=Reforma-
tionsgeschichtliche Studien und Texte
146), Miinster (Aschendorff), 2002,
VI, 230 S. ISBN 3-402-03810-2.

Titel und Untertitel markieren prazise
das doppelpolige Leitinteresse dieser
ganz auRergewohnlich wohlgelungenen
Studie: Zum einen schildert Vi. die Ge-
schichte der Verehrung Bennos von Mei-
fen, zum andern stellt er Herzog Georg
von Sachsen, der dem Gemeinbewusst-
sein zumeist lediglich als erbitterter Lu-
ther-Gegner gegenwartig ist, als heraus-
ragenden Exponenten vorreformatori-
schen landesherrlichen Kirchenregiments
dar. Beide Perspektiven konvergieren
dann in dem Versuch, die Bedeutung der
Kanonisation Bennos im Gesamtzusam-
menhang der Kirchenpolitik des Herzogs
praziser als bisher zu bestimmen. Die Re-
kapitulation der Geschichte des Benno-
Kultus (25-68), in der auch viel Archiv-

material erstmals prdsentiert wird, be-
sticht durch die Kombination von Detail-
schirfe mit Aufmerksamkeit fiir iiberge-
ordnete Zusammenhinge; am Einzelfall
treten so in hochst instruktiver Weise
iibergreifende frommigkeits- und rechts-
geschichtliche Entwicklungen des Spdten
Mittelalters deutlich hervor. Der ,histori-
sche“ Benno war ein eher unbedeutender
Bischof in der Zeit des Investiturstreits
(1066-1105/07). Seit dem 13. Jhdt. ist
die spontane Verehrung des toten Bischofs
als Wundertédter nachweisbar. Auf sie rea-
gierte Bischof Withego I. ca. 1270 mit der
Erhebung der Gebeine und deren Umbet-
tung in eine Tumba mitten im Meilener
Dom. Uberzeugend weist der Vi. nach,
dass dieser Vorgang faktisch einer aller-
dings nur innerhalb der Diozese Meifen
giiltigen Kanonisation gleichkam - die
Vollmacht hierzu war also noch nicht al-
lein an den Heiligen Stuhl gebunden.
1285 erhohte ein 40-tagiger Ablass die
Attraktivitit des Heiligen und trug zu-
gleich zur Finanzierung der im Zuge der
Umbettung der Gebeine notigen Baumal3-
nahmen bei; dennoch scheint der Kult in
den folgenden Jahrzehnten verebbt zu
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sein — ein, wie der Vi. durch Vergleiche
darlegt, ganz normaler Vorgang. Die Wie-
derbelebung des Benno-Kults seit der
Mitte des 14. Jahrhunderts verdankte
sich der Initiative des Domherrn Konrad
Preufl, der im Zuge einer Stiftung auch
erstmals den Wunsch aussprach, der Kult
des Heiligen moge durch eine péapstliche
Kanonisation beférdert werden. Alsbald
mehrten sich auch wieder die Wunderbe-
richte, und mehrere Angehorige der
Markgrafen von MeiBen lieRen sich bei
Bennos Tumba bestatten. Auch nach die-
ser Bliitezeit wurde es wieder langere Zeit
stiller um den Heiligen; erst seit der 2.
Halfte des 15. Jhdt.s anderte sich das:
,Wie ein Panoptikum der Angste und
Note des spatmittelalterlichen Menschen
liest sich die Liste seiner Wunder“ (49).
Nicht die eher geringfiigigen Ablassver-
sprechen waren es, welche die Menschen
nach MeiBen zogen, sondern ganz kon-
krete Heilungserwartungen. Hier weist
der Vf. auf eine bedeutsame Akzentver-
schiebung hin: Die Besuche am Grabe des
Heiligen erfolgten nun vorwiegend zum
Dank bzw. zur Ablsung eines Geliibdes
nach der erfolgten Heilung und nicht
mehr, wie zuvor, um der Bitte um Heilung
Nachdruck zu verleihen. Die Untersu-
chung der sozialen Herkunft derjenigen
Menschen, deren Teilnahme am Benno-
Kult urkundlich gesichert ist, zeigt, wie
verfehlt die Ansicht ist, ,die vermeintlich
naive Wundergldubigkeit sei primar eine
Sache ungebildeter Unterschichten gewe-
sen” (59). Dieser Befund ist auch bei der
Deutung der folgenden Vorgange zu be-
herzigen. Die Initiative zum romischen
Kanonisationsprozess ergriff das Domstift
und wurde dabei von Anfang an vom
Herzog unterstiitzt, der dann mehr und
mehr als treibende Kraft des Verfahrens
in den Vordergrund trat (85) und sowohl
in Rom als auch im Reich um Unterstiit-
zung fiir sein Projekt warb. Alsbald wurde
das Verfahren eroffnet; dass es mehrfach
ins Stocken geriet und sich dann mehr als
zwei Jahrzehnte lang hinzog, lag im Rah-
men des Ublichen. Umstandliche Beweis-
aufnahmen wurden in Meillen selbst
durchgefiihrt. Kardinal Peraudi, selbst
Mitglied der papstlichen Kanonisations-
kommission, erteilte dem Meilener Dom
1501 einen 100-Tage-Ablass (73), dessen
Ertrag zur Deckung der betrachtlichen
Prozesskosten (86-89) beitragen sollte —
daran sollten sich, mutatis mutandis, z.B.
Akkreditierungs-Agenturen ein Beispiel
nehmen. Als das Verfahren seinem erfolg-
reichen Ende ndher kam, wurde es auch
publizistisch beworben — mittels des da-
maligen neuen Mediums der Flugschrift.
So geriet es auch in die Kritik der frithen

Reformation, insbesondere Luthers (107-
110). So scharf diese auch ausfiel — sie
anderte nichts daran, dass offenbar in
MeiRen selbst die Feierlichkeiten am 16.
Juni 1524 groRen Zuspruch in der Bevol-
kerung fanden und ohne Storung verlie-
fen — bis zum religionspolitischen Um-
schwung des Jahres 1539 blieb der Mei-
Rener Benno-Kult lebendig. In der Berg-
baustadt Buchholz, die an der Grenze
Kursachens zum albertinischen Sachsen
lag, fand eine karnevalistische Parodie
der MeiRBener Feier statt, die publizistisch
weit iiber die Grenzen der Region hinaus
bekannt wurde (172-180). — Von beson-
derem Interesse ist das hagiographische
Benno-Bild, das im Zuge des Kanonisa-
tionsprozesses entstand. Sein Schopfer
war Herzog Georgs Hofkaplan Hierony-
mus Emser, der einerseits als humanisti-
scher Gelehrter sorgfaltig dltere Zeugnisse
sammelte und auswertete, anderseits je-
doch eine ganz auf die Zeitbediirfnisse
berechnete Vita (1512; andere Schriften
Emsers zum Thema: 126) schuf: ,In der
Vita Bennonis griff Emser als einer der
ersten Humanisten die traditionelle Gat-
tung der Heiligenvita auf und fiillte sie mit
neuen Inhalten, indem er den heiligen
Bischof als Kirchenreformer darstellte”
(133; vgl. 137f.). Emsers Arbeit geschah,
wie VI. nachweist, in sehr enger Fiihlung
mit dem Landesherrn, so dass die Vita
auch als Zeugnis von dessen Leitintentio-
nen bei der Kanonisation Bennos gelesen
werden kann. Von dieser Grundlage aus
untersucht der Vi. kritisch die in der For-
schung seit mehreren Generationen etab-
lierte These, Benno sei als Landespatron
des albertinischen Sachsen anzusprechen,
er gehore also zu denjenigen Heiligen, die
,als Kristallisationskerne einer Identifika-
tion mit Territorium und Dynastie, und
damit eines Landesbewusstseins, in den
Blickpunkt der Forschung” (141) geriickt
sind. Die Zahl der Quellenstiicke, die eine
solche Einordnung des Benno-Kults
rechtfertigen kénnten, ist sehr gering; so-
dann stammen sie gerade nicht aus den
zentralen Schichten der Uberlieferung.
Fiir den Fall Bennos konstatiert der Vi.,
,dass das Deutungsmuster ,Landesheili-
ger’ zwar zum Interpretationsrepertoire
der Historiker gehort, in den Kopfen der
historischen Akteure jedoch nicht vor-
handen war“ (147) und stellt nach der
Durchmusterung mehrerer Parallelfalle
die Frage, ob nicht ,das Konzept des iden-
titatsstiftenden Landesheiligen <...> viel-
leicht erst unter den verdnderten Bedin-
gungen des konfessionellen Zeitalters voll
zur Wirkung kommen* (152) konnte. Aus
den Quellen erhebt er jedentfalls ein alter-
natives, mehrschichtiges Deutungskon-
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zept fiir den Benno-Kult und seine Forde-
rung durch Herzog Georg: ,Personliche
Frommigkeit, dynastische Memoria, fiirst-
liches Prestige und Férderung der From-
migkeit im Lande Meilien sind als Motiv-
lagen ebenso greifbar wie die Moglichkeit,
den MeiBBner Bischof dem Welt- und Or-
densklerus als mahnendes Beispiel fiir die
Notwendigkeit einer Kirchenreform vor-
zuhalten” (156). Dieses in sich konsistente
Motivationsgefiige erfuhr dann noch ein-
mal eine bedeutsame Akzentverlagerung
durch den reformatorischen Widerspruch.
In der Konfrontation mit der ketzerischen
Reformation figurierte der Heilige als of-
fensive, dynamische Symbolfigur kirch-
lich-rechtgldubiger Reform. Folgt man
den sorgfaltigen, wohldurchdachten und
allenthalben auf profunden Quellenstu-
dien sowie auf sorgfaltiger Verarbeitung
der Literatur beruhenden Ausfiihrungen
des Vf. bis hierhin, dann drédngt sich eine
weitreichende Schlussfolgerung auf: An
der Forderung des Benno-Kultus durch
Herzog Georg ldsst sich als an einem
ganz frithen Beispiel diejenige Anreiche-
rung spatmittelalterlicher Kirchenreform-
anstrengungen mit antireformatorischen
Motiven ablesen, welche sich dann zur
spannungsvollen Einheit von ,Katholi-
scher Reform und Gegenreformation”
ausbildet. — So liest man also diese Arbeit,
die mit instruktiven [lustrationen und ei-
nem Verzeichnis der MeiBener Mirakel-
sammlungen angereichert ist, von der ers-
ten bis zur letzten Seite mit angespannter
Aufmerksamkeit und reichem Gewinn.
Eine Frage bleibt allerdings unbeantwor-
tet: Warum hat das Leipziger Historische
Seminar bzw. die Philosophische Fakultét
diese von M. Rudersdorf und E. Biinz so-
wie von A. Schindling betreute For-
schungsleistung lediglich als Magisterar-
beit und nicht, wie es ihrem Wert zwei-
felsohne entsprochen hétte, als Disserta-
tion angenommen?

Wuppertal Martin Ohst.

Jiirgens, Klaus, Jiihnke, Wolfgang A., Die Ge-
schichte der Reformation in der Stadt
Braunschweig, (= Quellen und Beitrige
zur Geschichte der Evangelisch-luthe-
rischen Landeskirche in Braunschweig
H. 13), Wolfenbiittel (Selbstverlag der
Ev.-luth. Landeskirche in Braun-
schweig, Landeskirchenamt, Landes-
kirchliches Archiv) 2003, 112 S., kt.,
ISBN: 3-9807756-7-4.

In diesem Band sind zwei Beitrige
vereint, deren jeweils erste Fassung
bereits in der Festschrift zum 450, Jahres-
tag der Braunschweiger Kirchenordnung

(,Die Reformation in der Stadt Braun-
schweig“, hrg.v. Stadtkirchenverband
Braunschweig, ebd. 1978) erschienen wa-
ren. Seitdem haben namhafte Reforma-
tionshistoriker (u.a.S. Briuer, U. Buben-
heimer) in mehreren Studien das Bild von
der Reformation in dieser Stadt erheblich
erweitern konnen. Das nunmehrige 475.
Jubildium der Kirchenordnung war den
beiden Autoren Anlass, ihre Aufsdtze zu
iiberarbeiten und neu herauszugeben.

Klaus Jiirgens hat seine Ausfiihrungen
unter dem Titel: ,Um Gottes Ehre und
unser aller Seelen Seligkeit. Die Reforma-
tion in der Stadt Braunschweig von den
Anfangen bis zur Annahme der Kirchen-
ordnung 1528“ (S.7-82) beziiglich der
Anfangsjahre der reformatorischen Bewe-
gung betrachtlich ausgeweitet. Hier fiigt er
geschickt die z.T. neu entdeckten Quellen
ein, wie beispielsweise die zu den lang-
jahrigen Kontakten Miintzers nach
Braunschweig. Damit gelingt es Jiirgens,
eine beachtliche Vielfalt von Personen
und Kreisen aufzuzeigen, die in dieser
Stadt zur Zeit der zwanziger Jahre an ei-
ner Kirchenreform interessiert waren. Im
restlichen Teil von Jirgens’ Beitrag fehlt
leider an verschiedenen Stellen das Bin-
fiigen von Ergebnissen der Forschung der
letzten Jahrzehnte, so etwa bei Bemer-
kungen zur stddtischen Reformation im
Reich oder in dem Abschnitt zum theolo-
gischen Gehalt von Bugenhagens Kir-
chenordnung. Bedauerlicherweise wird
in den belassenen Passagen weiterhin
nach veralterten Editionen zitiert und
mancher Nachweis von Aussagen ver-
misst. Zudem sind die Schriften aus dem
16. Jahrhundert, auf die Jiirgens sich be-
zieht oder aus denen er eine hochdeut-
sche Textfassung wiedergibt, oft unzurei-
chend bibliographisch erfasst.

Die Chance, welche eine erneute Ver-
offentlichung bietet, hat Wolfgang A.
Jithnke bei dem Aufsatz zu ,Bugenhagens
Einwirken auf die Festigung der Reforma-
tion in  Braunschweig (1528-32)“
(S.83-109) voll ausgeschopft. Er tiberar-
beitete seinen Beitrag von Grund auf und
kann nun noch exakter belegen, in wel-
cher Weise Bugenhagen bemiiht war, die
Reformation in dieser Stadt in seinem
Sinne weiterzufithren. Mehrere Ab-
schnitte, so zu Bugenhagens kurzem,
aber wirkungsreichen zweiten Aufenthalt
in Braunschweig im Juni 1529, wurden
von Jiihnke neu verfasst. In einem aus-
fiithrlichen Anmerkungsapparat gibt er
nicht nur exakte Nachweise, sondern
fihrt zudem eine dullerst kritische Aus-
einandersetzung mit der &lteren und
neueren Literatur. Damit legt Jithnke
eine wertvolle Studie vor, die zeigt, dass
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es sich lohnt, weiterhin intensiv auch tiber
die Jahre nach der offiziellen Einfithrung
der Reformation in einer Stadt (oder in
einem Territorium) zu forschen.
Greifswald Volker Gummelt

Gangzer, Klaus, Die religidsen Bewegungen im
Italien des 16. Jahrhunderts, Munster
(Aschendorff) 2003 (Katholisches Le-
ben und Kirchenreform im Zeitalter
der Glaubensspaltung 63), 82 S.

Das aus dem 19. Jahrhundert tiberkom-
mene, immer noch auf uns lastende Blei-
gewicht der auf die deutsche protestan-
tische Reformation eingeengten Ge-
schichtsforschung zur Religiositdt in der
Umbruchszeit nach 1500 lasst meist ver-
gessen, dass es auch anderswo Reformbe-
wegungen gab, deren Anliegen ganz dhn-
liche waren, die allerdings dann einen an-
deren Verlauf nahmen. Klaus Ganzer, der
um die Erforschung des Konzils von Trient
verdienstvolle Gelehrte, hat nun in dem
anzuzeigenden schmalen, dennoch in-
haltsreichen Bandchen die italienische re-
ligiose Reformbewegung vom Ausgang
des 15. Jahrhunderts bis zur Zeit nach
dem Abschluss des Konzils dargestellt. Er
verzichtet dabei wohlerwogen darauf, be-
reits gut bekannte Fakten, wie das Konzil
selbst oder die neuen Reformorden (Jesui-
ten, Oratorium) nochmals auszubreiten
und konzentriert sich auf das weitge-
spannte Personennetzwerk der einzelnen
um eine Kirchenreform bemiihten Geist-
lichen und Laien. Trotz einigen Unter-
schieden in den theologischen Auffassun-
gen waren die personlichen Beziehungen
zwischen jenen eng; man kann fast sagen,
dass jeder jeden irgendwie kannte und
eine grole Solidaritdt zwischen den Re-
formern herrschte, besonders nachdem
sich ab etwa 1540 die Repression bemerk-
bar machte. Das Personenspektrum
reichte von hochgestellten Kardindlen,
selbst Papstkandidaten, bis zu gewdhnli-
chen Predigern und Ordensmitgliedern,
sowie gebildeten Laien, vornehmlich ad-
ligen Damen und Kiinstlern. Ortliche
Zentren, etwa Venedig, Neapel, Viterbo
und natiirlich Rom selbst, lassen sich fest-
machen. Theologisch ortet Ganzer die
Frage um die Rechtfertigung als zentralen
Diskussionsgegenstand, damit ergeben
sich Beriihrungen zur lutherischen Lehre,
die 1541 auf dem Religionsgespriach in
Regensburg mit der dort gefassten Kom-
promissformel auch zu einer personlichen
Erfahrung einiger Italiener wurde. Den-
noch wird klar, dass die allermeisten ita-
lienischen Reformer die alte Kirche nicht
verlassen wollten; die wenigen schlief8lich

diese verlassenden und nach dem Norden
emigrierenden  Dissidenten behandelt
Ganzer in einem eigenen Kapitel
(S.69ff.) ebenfalls (hier sei angemerkt,
dass von dem klassischen Werk von Delio
Cantimori zu dieser Thematik eine friihe
deutsche, von Werner Kaegi besorgte
Ubersetzung: Italienische Haretiker der
Spétrenaissance, Basel [Schwabe] 1949,
existiert). Die italienische religiose Re-
formbewegung wurde, das muss man
mit Ganzer ohne grofles Wenn und Aber
feststellen, von der Inquisition, besonders
dem selbst aus der Reformbewegung
kommenden spateren Scharfmacher
Gian Pietro Carafa, dem nachmaligen
Papst Paul IV., der angesehene Vertreter
verfolgen und verhoren lieB, im wesent-
lichen liquidiert. Der hoffnungsvolle Auf-
bruch der italienischen religiosen Reform-
bewegung endete damit in unnachsichti-
ger und blinder Repression; der weite
Blick der Reformer wich peniblen Ab-
grenzungsversuchen und der Verdacht
der protestantischen Haresie wurde allge-
genwartig.

Es ist ein besonderer Vorzug des Werks,
dass es dem deutschen Leser eine vielfal-
tige, aber hierzulande kaum zur Kenntnis
genommene italienischsprachige Literatur
erschliefst und in knapper und kompeten-
ter Weise zusammenfasst. Personlich
hitte ich mir einzig gewiinscht, dass der
allgemeinhistorische Hintergrund auch
etwas einbezogen worden widre. Der
,Sacco di Roma“ von 1527 wird kurz er-
wahnt. Aber waren nicht auch die fast
unaufhorlichen Kriege auf dem italieni-
schen Schauplatz, die langsame Etablie-
rung der spanischen Hegemonie, der un-
gehemmte Fortgang der Reformation im
Norden, neue Alltagsprobleme (z.B.
Krankheiten) und der sich bereits fern
am Horizont abzeichnende Niedergang
der WirtschaftsgroBmacht Italien trau-
matisierende Erlebnisse, die als Strafge-
richt Gottes gedeutet werden konnten
und somit als wesentlichen Impuls der
Reform zu berticksichtigen waren?

Ursellen/Bern Peter Hersche

Bucer, Martin. Schriften zur Kolner Reforma-
tion. Martin Bucers Deutsche Schriften
Band 11,2. Giitersloh (Giitersloher Ver-
lagshaus) 2003, 496 S. ISBN 3-579-
04896-1.

Wahrend die Schriften unbedeutende-
rer und in ihrer Wirksamkeit lokal be-
grenzter Reformatoren ldngst micht nur
im wissenschaftlich gesicherten Original-
text oder in Reprints, sondern auch in
Fassungen im modernen Deutsch verof-
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fentlicht sind, sind viele Schriften Martin
Bucers selbst fiir Bucerforscher bis heute
nur in wertvollen Originalausgaben des
16. Jahrhunderts zugdnglich. Der groRere
Teil des umfangreichen Briefwerkes Bu-
cers — in zugegebenermaRen kaum lesba-
rer Handschrift — ist bis heute nicht einmal
entziffert! Ware Bucer wie Luther oder
Calvin geistiger Vater einer nach ihm be-
nannten Kirche oder Bewegung, wire er
sicher von der Forschung nicht jahrhun-
dertelang so vernachldssigt worden. Zwar
hat er bleibende Spuren in den reformi-
erten, anglikanischen und lutherischen
Kirchen hinterlassen und war der Refor-
mator mit dem geographisch weitesten
Wirkungsfeld in ganz Europa, aber gerade
das hat dazu gefiihrt, dass er keine kon-
fessionellen Nachkommen hatte, die das
Andenken an ihn bewahrten.

Wire die im Auftrag des Erzbischofs ge-
plante Kolner Reformation Bucers von
Erfolg gekront gewesen — immerhin hat-
ten die drei Stinde des Landtages bereits
zugestimmt -, wire nicht nur die Ge-
schichte Europas vollig anders verlaufen,
sondern ware sicher auch Bucer selbst
spater nicht so stiefmiitterlich behandelt
worden. Vielleicht hidtte es auch schon
gereicht, wenn StraBburg nicht spater lu-
therisch geworden wire oder wenn die
Schweizer und Engldnder sich bewusster
gewesen waren, woher Calvin oder Cran-
mer viele ihrer Ideen nahmen. Immerhin
ist die Reformation in England iiber weite
Strecken eine Umsetzung des Kélner Re-
formationsprogrammes gewesen, denn
als Bucer seine letzten Lebensjahre in
Cambridge verbrachte, stellte sich dort ge-
rade die Frage, die Bucer fiir Koln in der
Theorie gelost hatte: Wie kann' man in
einer erzbischoflich strukturierten Kirche
die Reformation einfiihren und dabei so
viele AuRerlichkeiten wie moglich beibe-
halten, damit es nicht zum Bruch kommt.
Damit sind wir auch schon beim vorlie-
genden zweiten von drei Binden der
Schriften Bucers zur Kolner Reformation.

In der geschilderten Situation ist man
fiir jeden neu erscheinenden Band der
Martini Buceri Opera Omnia’ dankbar,
zumal sie allesamt auf der Hohe moderner
historisch-kritischer Texteditionen stehen.
Allerdings liegen von den drei Reihen die
lateinische Reihe ebenso wie die Briefedi-
tionen (,Correspondance’) noch weit zu-
riick, auch wenn eine Besserung abzuse-
hen ist. Nur die Reihe der Deutschen
Schriften macht im Moment mit praktisch
zweijdhrlich erscheinenden Banden grofe
Fortschritte. Grund dafiir ist vor allem die
Forderung durch die Deutsche For-
schungsgemeinschaft und die Bucer-For-
schungsstelle der Heidelberger Akademie

der Wissenschaften (seit 1958) zunéchst
in Miinster und seit 1994 in Heidelberg.
Mit der Ubernahme der Briefeditionen
durch dieselben Institutionen ist fiir diese
jetzt ebenfalls Hoffnung angesagt — hier-
her gehoren ja auch die schmerzlich ver-
missten Briefe aus der Zeit der Kdélner
Reformation — und selbst die Edition der
lateinischen Schriften, fiir die nach wie
vor einzelne Gelehrte allein fiir sich ver-
antwortlich zeichnen, sind neue Lésun-
gen in Sicht.

Die Deutschen Schriften Bucers sind
bewusst thematisch sortiert. Seit dem
Wechsel der Forschungsstelle nach Hei-
delberg 1994 erschienen in dieser Reihe
die bedeutenden Eheschriften und -gut-
achten Bucers (2001) und die Abend-
mabhlsschriften (2004), sowie der erste
Band der Schriften zur Kélner Reforma-
tion (1999), die in drei Banden ediert wer-
den sollen, wobei der dritte Band fiir ca.
2005/2006 angekiindigt ist.

AuBerlich gesehen ist der Band — wie
von der ganzen Reihe gewohnt — bestens
historisch-kritisch ediert und erschlossen.
Die knappen Einleitungen skizzieren die
historische Entstehung, den Inhalt, die
Rezeption und die vorhandenen Ausga-
ben. Die Texte folgen minutiés dem Ori-
ginal, FuBnoten bieten die moderne Uber-
setzung schwieriger oder wohl falsch ge-
schriebener Begriffe, Abweichungen an-
derer = Ausgaben, Fundstellen der
verwendeten Zitate, knappe Erlduterun-
gen zum Verstindnis des Textes, sowie
kurze Lebensdaten der erwédhnten Perso-
nen. Umfangreiche Register erschliefSen
die Texte vorziiglich. Dem Rezensenten
bleibt bei der offensichtlich duferst sorg-
faltigen Edition und Korrektur wenig zu
bemangeln. Ein Schonheitsfehler ist ledig-
lich, dass bei der letzten Schrift auf
§.351-354 die Kopfzeile des voranstehen-
den Textes weiterlduft und S. 355-454 die
Kopfzeile ganz entfallen ist. Auch kénnte
man die Reihenfolge der drei Schriften im
Band diskutieren, ist doch die 2. Schrift
eine Reaktion auf Groppers Antwort auf
die 3. Schrift, so dass man zum besseren
Verstdndnis erst die 3. Schrift, dann even-
tuell Groppers Reaktion und dann die 2.
Schrift studieren sollte.

Im ersten Band waren folgende Schrif-
ten enthalten — allesamt aus dem Jahr
1543: Bucers erste Verteidigungsschrift,
das mit Philipp Melanchthon zusammen
verfasste grundlegende aber kurze Werk
,Christliche und ware Verantwortung’,
eine von Bucer inspirierte kurze Schrift
von Erzbischof Hermann von Wied, eine
kurze Stellungnahme des Kolner Domka-
pitels zu Bucer und vor allem die zwei
Drittel des Buches umfassende Schrift
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.Einfiltiges Bedenken’, der eigentliche
Reformationsentwurf Bucers. Der dritte
Band wird ausschlieRlich die umfang-
reichste Verteidigungsschrift Bucers zur
Kélner Reformation, die ,Bestdandige Ver-
antwortung’ (1545) enthalten. Der vorlie-
gende zweite Band umfasst Bucers Zweite
Verteidigungsschrift (1543) gegen die
maRlosen Anschuldigungen des Kolner
Karmelitenprovinzial Eberhard Billick ge-
gen Bucer und den Erzbischof, und zwei
Schreiben Bucers an Kaiser und Reichstag
als Antwort auf Biicher seines einstigen
Freundes Johannes Groppers gegen ihn,
namlich ,Wie leicht und fiiglich christliche
Vergleichung der Religion zu finden’
(1545) und ,Von den einigen Wegen,
deutsche Nation in christlicher Religion
zu vergleichen’ (1545).

Die Diskussion mit Gropper weist iiber
die Kélner Reformation hinaus, weil sie
durch Bucers Schrift an Kaiser und
Reichstag ausgeldst wurde, in der sich Bu-
cer gegen das soeben von Papst Paul II.
nach Trient berufene rein altgldubige
Konzil fiir ein deutsches Nationalkonzil
mit altgldubiger und protestantischer Be-
setzung stark machte.

Wenn es auch fiir uns Heutige unge-
wohnt ist, dass Theologie und Kirchen-
politik in polemischen und ad personam
gerichteten Biichern entwickelt wurde,
die in schneller Folge gegeneinander ge-
schrieben wurden, so zeigen doch schon
die Titel der Werke, dass Bucer bei aller
Verteidigung seiner theologischen Posi-
tion, seiner rechtlichen Position und sei-
ner Person, und bei aller Gereiztheit,
doch letztlich — die einen sagen welt-
fremd, die anderen wegweisend — bis zu-
letzt an die Maoglichkeit glaubte, jenseits
des Gegensatzes der Altglaubigen und der
Protestanten eine Reformation einer ka-
tholischen Diozese durchfithren zu kon-
nen, ohne dass diese dazu offiziell evan-
gelisch werden miisste. Ja, er glaubte
auch immer noch, dass eine ,Verglei-
chung’, also eine Einigung zwischen Ali-
glaubigen und Protestanten moglich sein
miisste, und zwar mit der Bibel in der
Hand unterstiitzt durch die Schriften der
Kirchenviter und dem Recht der christ-
lichen Kaiser: ,Das ander Mittel, zu
Christlicher vergleichung vnd einigkeit
im Herren zu kommen, ist das gotsferch-
tig vond hetzlichs ersuchen der lehre vnd
des willens vnsers Gottes vnd Heylands
aus seiner gottlichen Schrifft.” (S.261).
“... so vil die kirchenzucht vnd geistlich
regiment belanget, wiirdt die Christliche
vergleichung on alle miihe zu finden sein,
wan man nach dem Gottes wort die
Apostolischen Traditionen vnd ordnun-
gen, die wir in schrifften der H. Vitter

in den Canonibus der heyligen Concilien
vnd auch in den Legibus Christlicher key-
ser {iberreichlich haben, wille gelten las-
SEnL (BTN

Die edierten Schriften sind theologisch
von groRem Interesse, da sie die letzten
Versuche beinhalten, eine allen Christen
gemeinsame Theologie zu formulieren
und praktische Wege aufzuzeigen, wie
die konfessionelle Spaltung doch noch
riickgdngig gemacht werden kann. Dass
dieser Versuch im Rahmen der damaligen
historischen Situation zum Scheitern ver-
urteilt war — wie wir heute riickblickend
feststellen kénnen — dndert nichts an sei-
ner historischen Bedeutung. Bucer selbst
war sich vielleicht bewusster als die meis-
ten anderen, wie stark hier Glaube und
Politik vermengt waren und scheiterte am
Ende ja weniger theologisch als politisch,
ja eigentlich aus militdrischen Griinden.
Dass das Scheitern schon in der bitteren
Polemik und den tiefen Zerwiirfnissen
ehemaliger Freunde bereits zum Greifen
ist, dass die Politik personliche Beziehun-
gen langst eingeholt hatte, hat Bucer
selbst wohl nie ganz wahrhaben wollen.
Um so tiefer zeichnen die Schriften denn
auch ein Bild der Personlichkeit Bucers,
der einerseits die ,vergleichung” wiinscht,
andererseits auf die tiefgreifenden person-
lichen Beschuldigungen reagieren muss,
etwa den Vorwurf, dass er gegen das ka-
nonische Recht nicht Witwer geblieben
sei, worauf Bucer umfassend mit bibli-
schen, theologischen, kanonischen und
reichsrechtlichen Argumenten antwortet
und sich dabei als einer der besten Kenner
des kanonischen Rechts und des Reichs-
rechts zu seiner Zeit erweist. Dass man
ihm den Wunsch nach Frieden nicht ab-
genommen hat, sondern nun ihn gerade
als gefidhrlichen, heimtiickischen und ver-
logenen Kirchenpolitiker beschrieb, hat
ihn personlich tief getroffen. Sein Motto
entnimmt er aus Psalm 120,7+2 und
schreibt es iiber sein Schreiben an Kaiser
und Reichstag: ,Jch suche fride. So ich
aber rede, richten sie krieg an. Herre, er-
lose mein seel von den lugenhafften lefft-
zen vnd falscher sungen.” (S.254). Es
kann nicht die Aufgabe des Historikers
sein, sich in den Auseinandersetzungen
auf die eine oder andere Seite zu stellen,
aber es gehért zu seinen Aufgaben, auch
den Charakter und die Ziele der beteilig-
ten Personlichkeiten zu verstehen zu su-
chen und dazu kénnen gerade die Bucer-
schen Schriften zur Koélner Reformation
wegen ihres teilweise sehr personlichen
Charakters gut beitragen, vor allem so-
lange die Edition seiner Briefe aus dieser
Zeit auf sich warten lasst.

Bonn Thomas Schirrmacher
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Bengel, Johann Albrecht, Der Gnomon. La-
teinisch-deutsche  Teilausgabe  der
Hauptschriften zur Rechtfertigung: R6-
mer-, Galater-, Jakobusbrief und Berg-
predigt, hrsg. v. Heino Gaese, Tiibingen,
A. Francke-Verlag, 2003, 679 S., geb.,
3-7720-8018-9

Die ,Lese- und Studien-Ausgabe”
(S.15) des emeritierten wiirttembergi-
schen Pfarrers Heino Gaese will eine ,iiber-
fillige Aufgabe“ erfiillen, namlich ,mit
dem originalen Bengelschen Gnomon be-
kannt zu machen, so gut es sich tun ldsst”
(S. 15). Der Nachsatz deutet die im Grunde
unlésbaren Schwierigkeiten an, die mit
dem Unterfangen verbunden sind, Bengels
Hauptwerk, den Gnomon, eine umfang-
reiche und doch =zugleich sprachlich
knappe, konsequent philologisch argu-
mentierende Auslegung des Neuen Testa-
ments in lateinischer Sprache, zu edieren
und zu iibersetzen. Viele Jahre seines Le-
bens hat Gaese in diese Aufgabe investiert.
Nunmehr liegt — fragmentarisch — ein ers-
tes Ergebnis vor: Neu herausgegeben und
iibersetzt wurden Bengels Auslegung des
kompletten Rémer-, Galater- und Jako-
busbriefs sowie die Kapitel 5-7 des Mat-
thdusevangeliums (Bergpredigt) und die
Auslegung von Lukas 7,35. Die Textaus-
wahl ist durch das nicht ndher begriindete
Interesse des Herausgebers und Uberset-
zers bedingt, mit Bengels Positionen zur
Rechtfertigungslehre bekannt zu machen.

Der Gnomon ist erstmals 1742 erschie-
nen. Weitere Ausgaben folgten nach Ben-
gels Tod (1752) in den Jahren 1759 und
1773. Gaese legt seiner Teilausgabe die
spate Ausgabe von 1835/36 zugrunde, die
sich durch zahlreiche Textbeigaben weit
von der Originalausgabe entfernt hat.
Schiiler und Nachfahren Bengels haben
den Gnomon von Auflage zu Auflage um-
gestaltet und Textstiicke aus anderen Ben-
gel-Schriften in den Kommentar integriert.
Gaese begriindet sein wissenschaftlichen
Gepflogenheiten widersprechendes Vor-
gehen umstdndlich und gelangt zu dem
Ergebnis: ,Wer den spiteren Gnomon
hat, besitzt auch den fritheren.” Dem la-
teinischen Text von 1835/36 fiigt Gaese
eine eigene Ubersetzung bei, in die Bengels
Ubersetzung des Neuen Testaments ins
Deutsche von 1753 (Gaese folgt der 2.
Aufl. von 1769) integriert wurde und die
zahlreiche durch Spitzklammern kenntlich
gemachte Zusatzinformationen enthélt.

Das vorliegende Werk bezeugt den gro-
Ben ArbeitsfleiR des Bearbeiters und seine
in jahrzehntelangen Gnomon-Studien er-
worbenen umfangreichen Detailkennt-
nisse. Esistjedoch fiir die wissenschaftliche
Arbeit fast zur Gdnze unbrauchbar und fiir

die vom Bearbeiter ebenfalls intendierte
erbauliche Verwendung in den Gemein-
den vollig ungeeignet. Der deutsche Text
ist wegen seiner aus dem Bemiihen um
Ubersetzungsgenauigkeit herriihrenden
Umstandlichkeit und wegen der in ihn in-
tegrierten kommentierenden Anmerkun-
gen nicht fliissig lesbar. Man muss sich
langsam, miithevoll hindurcharbeiten. Kei-
ner der ,philologisch nicht Geschulte[n]”,
auf deren Lektiirebereitschaft der Bearbei-
ter setzt, diirfte sich dieser Miihe unterzie-
hen. Der Fachgelehrte jedoch wird bei
Bengel-Studien einer Originalausgabe,
selbst — wegen ihrer Vollstandigkeit — einer
Ausgabe des 19. Jahrhunderts den Vorzug
geben. Somit bleiben nur zwei Dinge, fiir
die diese Teilausgabe brauchbar ist. Zum
einen handelt es sich um die bislang einzige
Ausgabe des Gnomon, die den lateinischen
und einen deutschen Text parallel bietet.
Zum andern enthélt der in die Ubersetzung
integrierte Kommentar Gaeses die eine
oder andere Beobachtung sowie diverse
Literaturnachweise, die verwertet werden
kénnen. Unbrauchbar, da selbst fiir den
Fachmann teilweise verwirrend und tiber-
dies in sich ganz unausgewogen, ist die
ausfiihrliche Einleitung, die Gaese seiner
Textdarbietung vorausschickt. Ferner stol-
pert man bei genauer Lektiire iiber viele
kleine Versehen: Wolf statt Wolff (S. 678),
Originis statt Origenes (S.83), Ottinger
statt Oetinger (S.55), Melanchton statt
Melanchthon (S.85). Und schlieflich
wurde auch die Forschungsgeschichte
nicht wirklich aufgearbeitet (z.B. wird
Emanuel Hirschs Auseinandersetzung mit
Bengel — Geschichte der neueren evange-
lischen Theologie II — vollig iibergangen),
geschweige denn neuere Forschungslite-
ratur rezipiert (spéarliche Hinweise auf
wichtige Forschungen von Bauch, Brecht
und Jung nur in den Anmerkungen).

Zuzustimmen ist Gaese in seiner Ge-
samteinschitzung des Vaters des wiirt-
tembergischen Pietismus: ,Der Name
Bengel besitzt herkémmlich in recht ver-
schiedenen Kreisen einen gewissen
Glanz.” (5.15) Gleichwohl ist Bengels
Theologie erst fragmentarisch erforscht,
was mit der praktisch und inhaltlich be-
dingten schweren Zugdnglichkeit seiner
Werke zusammenhingt. Moderne Editio-
nen waren wiinschenswert, sind aber —
abgesehen vom Briefwechsel Bengels -
nicht in Sicht. Auch Reprints der Original-
werke wiren hilfreich; bislang gibt es als
solchen nur Bengels , Abril der ... Briider-
gemeine” (1751). Gaeses Teilausgabe
macht auf diese Defizite der Bengel-For-
schung aufmerksam, schafft aber selbst
leider keine Abhilfe.

Osnabriick Martin H. Jung
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Neuzeit

de Boer, Wietse, The Conquest of the Soul.
Confession, Discipline, and Public Or-
der in Counter-Reformation Milan, Lei-
den, London, Cologne: Brill, 2001.

Wietse de Boers elegant geschriebenes
und klar argumentiertes Buch bereichert
die wohlbekannten Tatsachen der Gegen-
reformation in Milan durch eine Reihe
von neuen Perspektiven. Aufgrund einer
sorgfiltigen Untersuchung der Episkopate
zweier Bischofe, des zuklnftigen Heiligen
Carlo Borromeo und seines Neffen Fede-
rico, betont de Boer, dass die Geistlichkeit
dazu angehalten wurde, das Sakrament
der BufRe als Disziplinarmittel fiir die wei-
tere Bevolkerung einzusetzen. Im Ein-
klang mit der allgemeinen Richtung der
Religionsgeschichte der frithen Neuzeit
beschreibt de Boer die Resultate dieses
weitreichenden Programms, aber auch
die Moglichkeiten, die das Volk (und der
Klerus) fand, diese Disziplinarbestrebun-
gen der kirchlichen Hierarchie zu umge-
hen, zu manipulieren, und umzuformen.
De Boer identifiziert auch einige wichtige
zeitliche Wendepunkte auf dem Wege von
Borromeos strengem und autoritdrem
Disziplinarprogramm zu einem milderen
Seelsorge-Programm unter seinen Nach-
folgern in den ersten Jahrzehnten des
siebzehnten Jahrhunderts.

Dieses Buch greift in eine Anzahl von
historiographischen Debatten ein. De
Boer wendet sich wirkungsvoll gegen
John Bossys These von der Verwandlung
des Bul-Sakraments durch das Konzil
von Trient, vor allem Bossys Ansicht,
dass neue Formen der Beichte, insbeson-
dere der Beichtstuhl, den Triumph der
individuellen, privaten Beichte darstellte,
im Gegensatz zu der Gemeinschafts-
Beichie des Mittelalters, die primar als
Versohnungsritus fungierte. De Boer
zeigt, dass Borromeo den Gebrauch des
Beichtstuhls forderte, um sowohl den
Beichtvater als auch den Beichtenden
korperlich zuriickzuhalten, und um von
ihm sehr gefiirchtete ,Gelegenheiten
zum Siindigen” zu vermeiden. Nicht um
die Geheimhaltung des Beichtens war es
ihm zu tun, sondern um ihre Offenheit,
und Versohnung blieb ein wichtiger Be-
standteil der Beichte, vor allem zu Ostern,
wenn fast die ganze Bevdlkerung zur

Beichte ging. De Boer versteht es ausge-
zeichnet, den wahren Sinn hinter Borro-
meos Regeln und seinen Abhandlungen
zu ergriinden. Er bringt Erkldrungen fiir
seine skeptische Haltung zur Willensfrei-
heit, seinen Nachdruck auf die Disziplinie-
rung des Korpers, seine Ansicht dass die
Sinne, insbesondere die Sicht, geziigelt
werden miissen, und vor allem fiir seine
Fixation auf ,Gelegenheiten zur Siinde.”

Teil I dieses Buches, der der Agenda der
kirchlichen Hierarchie gewidmet ist,
bringt eine detaillierte Beschreibung von
Borromeos Programm fiir soziale Diszip-
lin. Hier zieht de Boer mit grof3em Nutzen
die von der neueren deutschen Ge-
schichtsschreibung  herausgearbeiteten
Begriffe von sozialer Disziplin und Kon-
fessionalisierung heran. Auch soll der Le-
ser nicht vergessen, dass schon im frithen
siebzehnten Jahrhundert die Vorstellung
von Disziplin sich mehr und mehr einer
inneren Disziplin und zivilisierten Verhal-
tensformen annéherte. Fiir den Seelsorger
in seiner Pfarre bedeutete dies eine
Lsaintly seclusion of his professional co-
hort.” (S.146). In dieser Periode, so de
Boer, erlebte Milan eher Norbert Elias’
,Prozess der Zivilisation” als die strenge
Disziplinierung von der Gerhard Ostrich
und die Anhinger der Konfessionalisie-
rungstheorie sprechen.

Der zweite Teil von Conquest of the Soul
untersucht die Rezeption und den Einfluss
dieses Programms auf die Geistlichkeit
und die katholische Bevolkerung. Meh-
rere Themen werden hier angesprochen.
Wiederholt weist de Boer darauf hin, dass
die geheime Beichte nicht dazu angetan
war, ein wirksames Disziplinarmittel her-
vorzubringen. Carlo Borromeo wollte
seine Priester veranlassen, das Sakrament
der BuRe juristisch zu nutzen und Beich-
tende, die die neuen, strikteren Verhal-
tensregeln verletzt hatten, zu bestrafen.
Fiir die Priester hingegen war es schwierig,
Leute dffentlich fiir Stinden zu bestrafen,
von denen sie unter dem Siegel des Beicht-
geheimnisses erfahren hatten. Dazu kam,
dass auch 6ffentliche Beamte, vor allem
weltliche stddtische Beamte in Milan,
klagten, dass ,keine Gnade bei der Diszip-
lin war, und keine Giite bei der Strenge”
(S.256), und vielfach die Disziplinarma£R-
nahmen der Kirche untergruben.
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De Boer zeigt, wie viele Priester nicht
willens waren, diese neue und strengere
Form des BuR-Sakraments zu akzeptie-
ren. Die Aussohnung lokaler Streitigkei-
ten, vor allem in der Fastenzeit, war nach
wie vor von groller Wichtigkeit fiir den
Ortspriester. Auch beriefen ortliche Pfar-
rer sich oft lieber auf ihre Vertrautheit mit
lokalen Verhéltnissen als auf neue biiro-
kratische Methoden. In einem Distrikt
fanden die Priester Register von inconfessi
iiberfliissig und gaben an, dass sie ,zu-
sammen redeten und von Leuten spra-
chen, wenn irgendein Verdacht auf-
tauchte.”(186) Es konnte auch vorkom-
men, dass Priester um die Erlaubnis baten,
aufgrund ihres Verstdndnisses der Men-
schen und der Situation die verordnete
Strafe zu mildern.

De Boer besteht darauf, dass aus die-
sen und anderen Griinden Carlo Borro-
meos Programm zur Disziplinierung der
Bevdlkerung ein Fehlschlag war. Gewisse
Veranderungen in der lokalen Religions-
ausiitbung fanden jedoch statt. Register
wurden gefiihrt, und die Zahl der Nicht-
Beichtenden sank tief herab. In der Pra-
xis aber fiithrte das Sakrament der Bufe
weit ofter zu Anpassung und Verhand-
lungen als zu Disziplin und Strafe. Im
Zuge der Biirokratisierung nach Carlos’
Tod mussten Priester Register fiithren,
Beicht-Bescheinigungen ausfiillen, und
sorgfdltig gesammelte Statistiken nach
Milan schicken. Gleichzeitig aber tolerier-
ten sie Praktiken, die die bischéflichen
Beamten als Aberglauben verwarfen,
wie z.B. Heilungsrituale. Ein Sozialdiszi-
plinarsystem dieser Art konnte nicht
wirksam werden, wenn das Volk sich
widersetzte und wenn auf diejenigen,
die es ins Werk setzen sollten, die Orts-
pfarrer, kein Verlass war.

Es ist eine Starke dieses Buches, dass de
Boer das Sakrament der Bufe und seine
potentielle Rolle als Disziplinarmittel fiir
die Kirchenreformer in den Mittelpunkt
stellt. Bs muss jedoch hinzugefiigt wer-
den, dass einige Teile des Buches, z.B.
das Kapitel iiber Aberglauben, mit der
Beichte nur wenig zu tun haben. Viel-
leicht erreicht de Boer hier, wie Carlo
Borromeo selbst, die Grenze dessen, was
die Beichtpraktiken iiber den Katholizis-
mus dieser Zeit auszusagen haben. An-
dere katholische Praktiken wie Wallfahr-
ten, Heiligenverehrung, oder die Eucha-
ristie, werden weitgehend beiseite gelas-
sen, obgleich sie moglicherweise groRere
Bedeutung hatten, als aus diesem Buch zu
ersehen ist. Alles in allem jedoch bringt de
Boers Konzentration auf das Buf3-Sakra-
ment grofe Klarheit in diese Untersu-
chung.

Dieses Buch beruht auf massiver archi-
valischer Forschung und griindlicher
Kenntnis der Sekunddrliteratur in min-
destens fiinf Sprachen (Englisch, Italie-
nisch, Franzosisch, Deutsch, und Hollan-
disch). Es verstarkt die Richtung in der
neueren Geschichtsschreibung, die die
Komplexitdt der religivsen und sozialen
Entwicklungen in dieser Periode betont.
Es zeigt, wie andere Untersuchungen
auch, dass die Konfessionalisierungsthese
unser Verstandnis der religiosen Verhalt-
nisse auf lokaler Ebene eher beschrankt
als vertieft. Selbst Carlo Borromeo, der
Inbegriff des tridentinischen Bischofs, der
mit grofter Entschlossenheit vorging und
alle Werkzeuge der friihneuzeitlichen Bii-
rokratie einsetzte, war nur beschriankt in
der Lage, soziale Praktiken in den Stadten
und Dorfern der Lombardei zu reformie-
ren.

New London Marc R. Forster

Petzoldt, Klaus, Der unterlegene Sieger. Valen-
tin Ernst Loscher im absolutistischen Sach-
sen, Leipzig (EVA) 2001, 229 S., kt., ISBN
3-374-01865-3.

Der heutige Spaziergianger in Dresden
bewegt sich durch eine wiedererstrahlte
Stadt. Allerorts beriihren ihn Reminiszen-
zen an die Vergangenheit, etwa die Kreuz-
kirche, die Briihlschen Terrassen, das Ta-
schenbergpalais und jiingst auch wieder
in machtiger Schonheit die Frauenkirche.

Im Februar 2003 erging in der Unter-
kirche der Frauenkirche an Klaus Petzoldt
der Valentin-Ernst-Loscher-Preis fiir die
angezeigte Darstellung, deren Protagonist
in dem skizzierten baulichen Panorama
gewirkt hat. Das Werk, mit dem Petzoldt
1971 in Leipzig promoviert worden war,
konnte erst dreillig Jahre spater gedruckt
werden. Fiir diesen Druck ist die Arbeit
um einen Nachtrag zur Vollstindigkeit er-
strebenden Bibliographie und ein niitzli-
ches Personenregister bereichert.

Die Darstellungen von Moritz von En-
gelhardt (1853), Franz Blanckmeister
{1920), Hans-Martin Rotermund (1959)
und Martin Greschat (1971) haben eine
neuerliche Beschiftigung mit Lodscher
nicht obsolet gemacht. Wihrend Gre-
schats Monographie dezidiert geistesge-
schichtlich angelegt ist, will sich Petzoldt
,auf die praktisch-theologischen und ge-
meindebezogenen Seiten der Lebensar-
beit Loschers” (208) konzentrieren. Pet-
zoldt spiirt Loscher in dessen unmittelba-
rer Umgebung, also in Sachsen und inson-
derheit in der koniglichen Residenzstadt
Dresden nach. ,Ldscher im Trubel und
Staub des Alltages, im Gegeniiber zu Hof
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und Regierung, vor Theologie und Kirche
und im Umgang mit der Gemeinde und
dem Volk zu beobachten, darauf zielt diese
Zeichnung ab.“ (6) Die Arbeit besticht
durch die breite Quellengrundlage, die
Petzoldt aus zahlreichen Archiven, darun-
ter allein zw®olf Pfarrarchiven, erschlossen
und bearbeitet hat.

Durch die besondere Berticksichtigung
des zeitgenossischen Dresdner Milieus ge-
lingt es Petzoldt, Loscher als Pfarrer und
Superintendenten — und nicht allein als
Professor — nachforschend zu verstehen.
In neun vornehmlich chronologisch
orientierten Kapiteln stellt er das Werden
und Wirken Loschers dar, der in Dresden
zum ,heimliche[n] Hofprediger” (89) auf-
stieg. Loscher, der im juristischen Sinn
niemals Hofprediger war, sal} im Ober-
konsistorium und im Kirchenrat. Er griff
die rein pragmatische Religionstoleranz
des zum Katholizismus konvertierten
Kurfiirsten an, der nicht zuletzt durch
die Verheiratung des Kurprinzen mit einer
habsburgischen Kaisertochter eine erheb-
liche Katholisierung Dresdens betrieb.

In Petzoldts Darstellung sind wertvolle
Forschungen zu Zeitgenossen Loschers
verwoben, zum Beispiel zur Gréfin Cos-
sell, die in der Kreuzkirche zu Loschers
regelméRigen Predigthorern zdhlte und
unbeirrbar am lutherischen Bekenntnis
festhielt. Nach der offiziellen Trennung
vom Kurfiirsten und der Inhaftierung
lie® August der Starke 1719 in ihrer frii-
heren Residenz im Taschenbergpalais eine
katholische Hauskapelle bauen. Neben
dem Bau katholischer Kirchen bewegte
seit 1722 der Neubau der Frauenkirche
das kirchliche Dresden. Zundchst hatte
sich Loscher vehement gegen die GroRe
des von George Bahr verfertigten Ent-
wurfs gewehrt, 1726 schlieBlich predigte
er dann anlasslich der Grundsteinlegung,
bei der er hatte durchsetzen konnen, dass
ein Exemplar der Confessio Augustana
unter dem Altarsockel mit eingemauert
wurde. Zu Loschers Widersachern gehorte
etwa auch der 1737 in den Reichsgrafen-
stand erhobene Briihl, der 1733 dafiir
sorgte, dass die Kollekte fir die fliichten-
den Salzburger Protestanten, zu der Lo-
scher in Sachsen 1732 aufgerufen hatte,
zweckentfremdet fiir die Vollendung des
Baus der Frauenkirche bestimmt wurde.

1739 erfolgte die Grundsteinlegung zur
Katholischen Hofkirche. Hatte Loscher bei
seinem Amtsantritt 1709 noch gedacht,
der Katholisierung wehren zu koénnen,
hatte er seitdem unermiidlich ohne Un-
terstiitzung etwa des Oberhofpredigers
gekampft, so hauften sich nun Schwéche-
anfille. Seiner Grofle waren sich die Zeit-
genossen auch weiterhin bewusst: Zum

50jahrigen Amtsjubilium wurde eine Sil-
bermedaille zum Verkauf geboten.

Differenziert dufert sich Petzoldt zur
theologischen Verortung Loschers, der
kein dezidierter Pietistengegner, sondern
— hier zeigt sich das historiographische
Dilemma des Pietismusbegriffs — ,ein Pie-
tist eigener Prdgung” (37) gewesen sei.
Zahlreiche Auseinandersetzungen und
Begegnungen mit Francke und Zinzen-
dorf hat Petzoldt quellennah dargestellt.

Im letzten Kapitel der Arbeit betont Pet-
zoldt Loschers die eigene Zeit transzendie-
rende, bleibende Bedeutung: Ein dauer-
haftes Erbe hat er zum Beispiel durch et-
liche Liedtexte in Gesangbiichern hinter-
lassen. Auch versteht Petzoldt ihn als
relativ singuldren Reprdsentanten eines
obrigkeitskritischen Luthertums.

Petzoldt ist in seiner Darstellung be-
strebt, Loscher — den unterlegenen Sieger,
der in hartnédckiger Beharrlichkeit um sei-
nes Gewissens willen die hohere gesell-
schaftliche Isolation in Kauf nahm —gegen
spatere Pauschalisierungen zu verteidi-
gen. Uberzeugend schildert er dessen Be-
miihen um die Einhaltung der bestehen-
den Landesverfassung und also die Siche-
rung der lutherischen Kirche. Petzoldts
theologische Beschreibung von Aufkla-
rung und Rationalismus dagegen miisste
angesichts der in jiingster Zeit stark voran-
getriebenen Aufklarungsforschung disku-
tiert werden.

Die Lektiire des angezeigten Buches,
dem fiir eine zweite Auflage einige for-
male Fehlerkorrekturen zu wiinschen
sind, sei nachdriicklich anempfohlen. Ub-
rigens auch dem historisch beriihrten Spa-
zierganger in Dresden.

Miinster Uta Wiggermann

Czaika, Otfried, David Chytraeus und die Uni-
versitit Rostock in ihren Beziehungen zum
schwedischen Reich (= Schriften der Lu-
ther-Agricola-Gesellschaft 51). Helsinki
(Luther-Agricola-Gesellschaft) 2002,
538 S., kart., ISBN 951-9047-60-3

David Chytraeus hat die Universitat
Rostock in der zweiten Hélfte des 16. Jahr-
hunderts entscheidend gepragt. Die Uni-
versitit der Hansestadt mit dem Hafen zur
Ostsee liegt zwar unbezweifelbar in
Deutschland, hatte aber zu Lebzeiten von
Chytraeus einen sehr weiten Bedeutungs-
radius iiber Deutschland hinaus zum da-
maligen groRen schwedischen Reich.
Nachdem Wittenberg einiges von seiner
Bedeutung eingebiift hatte, war Rostock
zur Zeit von Chytraeus ein wichtiger Stu-
dienort fiir nordische Studenten. Diesen
Zusammenhdngen nachzugehen,  ist
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keine leichte Aufgabe. Man braucht dazu
die Kenntnis der schwedischen und der
finnischen Sprache, den Zugang zur
schwedischen und finnischen Literatur
und zu den entsprechenden Archiven.
Chytraeus hat zwar in jliingster Zeit einiges
Interesse auf sich gezogen, aber es gibt
von ihm weder eine modernen Gepflo-
genheiten entsprechende Briefausgabe
noch eine wirklich zureichende Bibliogra-
phie. Otfried Czaika hat die Briicke zwi-
schen Rostock und den nordischen Léan-
dern eingenommen und hintiber und he-
riiber geforscht. Er schlieft sich damit an
die Arbeiten seiner Lehrer an: Simo Hei-
ninen (Helsinki) hatte iiber die finnischen
Studenten in Wittenberg ein Buch vorge-
legt und Thomas Kaufmann (Gottingen,
frither Miinchen) iiber die Universitat
Rostock. Czaika hat aus dieser Briicken-
sicht im vorliegenden Buch in hervorra-
gender Weise Kapital geschlagen und die
Chytraeusforschung um einen Meilen-
stein nach vorne gebracht. Seine Studien
sind auf soliden Erforschungen des reich-
lich vorhandenen Archivmaterials aufge-
baut. Er nennt neben vielen Helfern aus-
driicklich und sehr anerkennend die Hilfe,
die er von der Rostocker Landeshistorike-
rin, Frau Dr. Sabine Pettke, erfahren hat.
Dieser Dank kann nur als Synonym fiir
grindliche Archivstudien an den unter-
schiedlichen Bestinden interpretiert wer-
den. Vieles von den Argumentationshin-
tergriimden in den Schriften von Chyt-
raeus wird dadurch erst richtig deutlich
erkennbar.

Nach einer Einleitung informiert der V.
im 2. Kapitel iiber das schwedische Reich
im 16. Jahrhundert. Die Regierung Gustav
Vasas und seiner Sohne wird hier vorge-
stellt. In diese Darstellung zeichnet er die
Entwicklung Schwedens — heute muss
man immer gleich hinzufiigen, was da-
mals selbstverstandlich war: und Finn-
lands - im Blick auf Reformation und
Konfessionalisierung ein und betont die
enge Einbindung Schwedens in den his-
torischen und theologiegeschichtlichen
Kontext mit dem deutschen Protestantis-
mus. Das dritte Kapitel widmet sich den
skandinavischen Studienreisen in dieser
Zeit. Schon vor der Reformation hatte
Rostock hier seinen Platz fiir Studenten
aus den nordlichen Lindern eingenom-
men. Zeitweilig ging die herausragende
Bedeutung an Wittenberg iiber, kehrte
dann aber ab der Jahrhundertmitte doch
wieder zur Warnowstadt zuriick. Hier
kann Vf. einzeichnen, was er iber skan-
dinavische Studenten an der Universitdt
Rostock zwischen 1550 und 1600 ermit-
telt hat. Er schliet eine ,Kollektivbiogra-
phie” dieser Studenten an. Hier wertet er

systematisch aus, was er zusammengetra-
gen hat. Im vierten Kapitel beschreibt er
die Studienbedingungen zur damaligen
Zeit in Rostock anhand verschiedener
Quellengattungen. Auch Stammbiicher
und Universitatsakten werden dafiir he-
rangezogern.

Die Kontakte von Chytraeus zum
schwedischen Reich werden im fiinften
Kapitel dargestellt. Hier geht es um Wid-
mungsvorreden und Korrespondenz,
durch die sich Chytraeus in aktuelle kir-
chenpolitische Fragen durch Verbindun-
gen mit Konig Johan IIL einschaltet. Die-
sem Konig hatte Chytraeus seine Historia
der Augsburgischen Konfession durch
eine handschriftliche Dedikation in der
ersten deutschen Auflage gewidmet, ihm
schrieb er jedoch noch wesentlich deutli-
cher eine Widmungsvorrede vor die latei-
nische Version des gleichen historiogra-
phischen Titels. Diese lateinische Version
unterscheidet sich bekanntlich im Inhalt
in mancher Hinsicht von der deutschen
Ausgabe, was sie flir den kirchenpolitisch
zum romischen Katholizismus neigenden
Konig besonders wichtig macht. Eine
nicht unbedeutende Rolle nahm Chyt-
raeus auch als Historiograph schwedischer
Geschichte ein.

Vor allem durch seine in Schweden ta-
tigen Schiiler konnte Chytraeus Einfluss
nehmen auf die kirchenpolitische Szene
in Schweden (Kap. 6). Er kann dazu bei-
tragen, dass die Confessio Augustana zur
Bekenntnisschrift in Schweden wird. Im
Amt des Erzbischofs in Schweden finden
wir Schiiler von Chytraeus, die das in
Rostock Gelernte im wichtigen Amt um-
zusetzen wussten. ,Den Chytraeus-Schii-
lern, die 1593 auf der Synode in Uppsala
den groften Einfluss gewannen, war fiir
iiber ein halbes Jahrhundert das hochste
schwedische Kirchenamt vorbehalten”(S.
352). Vor allem durch seine ,Catechesis...”
hat der Rostocker in die schwedische Kir-
che hinein prigend gewirkt. Sie diente
dort als Schulbuch. AbschlieRend wiirdigt
der Verfasser die theologische Position des
Rostocker Gelehrten. Chytraeus war ein
Theologe, der seine Position Luther und
Melanchthon in gleicher Weise ver-
dankte. ,Die Ausbildung einer uniformen,
bekenntnisgebundenen schwedischen
Kirche mit der darauf bezogenen luthe-
rischen Konfessionskultur ist vornehm-
lich mit David Chytracus und der Rosto-
cker Universitdt verbunden“(S. 401). Ein
Summary in englischer Sprache rundet
den Textteil des Bandes ab und gibt auch
den Lesern, die des Deutschen nicht so
machtig sind, einen schnellen ersten Zu-
gang zum Inhalt, was in diesem Fall be-
sonders wichtig ist.
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Der Anhang mit Tabellen und Ubersich-
ten iiber die behandelten Namen ist in
diesem Buch von hohem Informations-
wert. Hier wird fiberblicksartig belegt,
was im Text entfaltet worden ist. Ein Ver-
zeichnis der Korrespondenz mit skandina-
vischen Korrespondenzpartnern ist im
Fall der sehr wenig bearbeiteten Quellen
von besonderer Wichtigkeit. Auch die
Widmungsvorreden werden gesondert
zusammengestellt. Die Auflistung der
,Drucke Rostocker Theologieprofessoren
(1551 — 1613) in schwedischen und finni-
schen Archiven und Bibliotheken” ist sehr
aufschlussreich. Das iibliche Quellen- und
Literaturverzeichnis schliefst sich an. Das
den Band abrundende Register bietet ein
Personen-, Orts- und Landerverzeichnis
sowie ein Autorenverzeichnis.

Czaika hat eine sehr griindliche und
weiterfithrende Arbeit vorgelegt, die fiir
die Chytraeusforschung von groRer Be-
deutung ist. Dies Buch ist aber auch iiber-
haupt fiir die Kenntnis des Wissenschafts-
betriebs im internationalen nordeuropdi-
schen Horizont des 16. Jahrhunderts von
hohem Informationswert.

Leider sind zahlreiche Druckfehler doch
nicht vor der Drucklegung ausgeraumt
worden, was den Lesegenuss des guten
Buches gelegentlich stort.

Neuendettelsau Rudolf Keller

Schmidt, Uwe, Geschichte der Stadt Schorn-
dorf, hrg. von der Stadt Schorndorf mit
Beitrdgen von Rainer Lichele, Beate
Sauerbrey und Thomas Vogel. Stuttgart:
Konrad Theiss Verlag 2002. 728 Seiten,
ISBN 3-8062-1598-7, 141 Abb.

Schorndorf, 1235 erstmals urkundlich
erwdhnt, ist seit nachweislich 1262 wiirt-
tembergische Stadt, gehorte bis zum ver-
heerenden Stadtbrand von 1634 nach
Stuttgart, Tiibingen und Urach zu den be-
deutendsten Amtsstadten der wiirttem-
bergischen Landesherren, war bis 1938
Oberamtsstadt und ist seit 1967 Grofie
Kreisstadt. Das Autorenteam des vorlie-
genden Bandes unter der Leitung des Ul-
mer Historikers Uwe Schmidt hat es sich
zur Aufgabe gemacht, die rund 725-jih-
rige Geschichte von den Anfdngen bis zur
Gegenwart, wissenschaftlichen Ansprii-
chen gentigend, dennoch ,verstindlich
und anschaulich” darzustellen. Um die-
sem Ansatz gerecht zu werden, sollte die
lokale Geschichte in den ilibergeordneten
historischen Kontext gestellt und insbe-
sondere eine Sozial-, Wirtschafts- und All-
tagsgeschichte derjenigen Menschen ge-
zeichnet werden - auch und gerade der

kleinen Leute -, welche die Geschichte der
Stadt mit gestalteten.

Dieses im Vorwort formulierte Anliegen
des Buches konnte vom Autorenteam ge-
rade einmal zur Hilfte eingelost werden.
Denn das Werk zerféllt sowohl bei der
Betrachtung der chronologisch angeleg-
ten Uberblickskapitel (S. 13-243) als
auch bei den Vertiefungskapiteln zur Sied-
lungsgeschichte, ~ Wirtschaftsgeschichte,
Sozialgeschichte, Kirchengeschichte usw.
(S. 244-604) in auffilliger Weise in zwei
von der Qualitit und vom methodischen
Ansatz her vollig unterschiedliche Half-
ten:

(1) Die Auseinandersetzung mit der Ge-
schichte Schorndorfs vom Mittelalter bis
zum Stadtbrand von 1634 erfolgt nahezu
ausschlieBlich in Form einer Wiedergabe
der hinldnglich bekannten stadtgeschicht-
lichen Literatur. Dabei hat sich das Auto-
renteam kaum die Miihe gemacht, die
zum Teil Giberholten Beitrdge einer kriti-
schen Analyse zu unterziehen. Regelrecht
vermieden haben die Autoren die — zwei-
fellos aufwéndige — Untersuchung der zu
Schorndorf vorliegenden Originalquellen,
so zum Beispiel den umfangreichen Quel-
lenkorpus, der im Hauptstaatsarchiv
Stuttgart gut erschlossen vorliegt. Anhand
von Musterungs- und Steuerlisten, Urfeh-
den, geistlichen und weltlichen Urbaren
oder der Listen der Aufstdndischen im Ar-
men Konrad hitte eine lebendige, bei-
spielhafte Geschichte des politischen,
kirchlichen, wirtschaftlich-sozialen Le-
bens von Schorndorf im 15. und 16. Jahr-
hundert gezeichnet werden kdénnen.
Dann wadre augenscheinlich geworden,
warum Schorndorf eine so bedeutende
Stellung innerhalb Wiirttembergs zukam,
eine im chronologischen Teil getroffene
Einschiatzung, die ohne Nachweise eine
leere Worthiilse bleibt. Das Autorenteam
hat unverstandlicherweise nicht einmal
auf die Standard-Quellenwerke wie die
Wiirttembergischen Regesten, die Reges-
ten zur Geschichte der Bischofe von Kon-
stanz oder die Investiturprotokolle zurtick
gegriffen. Durch diese Herangehensweise
ist leider eine ermiidende, sprode und we-
nig neue Erkenntnisse liefernde Ge-
schichte Schorndorfs vom Mittelalter bis
1634 entstanden.

(2) Den genau entgegengesetzten Zu-
schnitt weisen all diejenigen Kapitel auf,
die sich mit der Stadtgeschichte seit 1634
bis heute beschiftigen. Die akribische und
aufwindige Auswertung der zur Verfii-
gung stehenden Quellen - von den Kir-
chenvisitationsakten iiber Gemeinderats-
und Gerichtsprotokolle bis hin zu den ver-
schiedenen Ausgaben der Tageszeitungen
- erbringt eine modernen Malfstiben ge-
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recht werdende Stadtgeschichte, die
durch eine Vielzahl neuer Ergebnisse
tiberzeugt und auf lebendige und an-
schauliche Weise das politische, kirchliche
und wirtschaftlich-soziale Profil Schorn-
dorfs und seiner Bewohner deutlich he-
rausarbeitet und auch die ,Schorndorfer”
zu Akteuren werden ldsst.

Das présentierte Bildmaterial, das vor
allem fiir das 20. Jahrhundert vorliegt,
ist umsichtig ausgewahlt, indes schmalert
die vielfach geringe Bildgréfe und vor
allem eine zum Teil uniiberlegte Platzie-
rung der Abbildungen die Anschaulich-
keit, wenn z.B. Darstellungen gotischer
Kunst im Kapitel zum DreiBigjédhrigen
Krieg oder Illustrationen aus dem 18,
Jahrhundert in den Kapiteln Kaiserreich
oder Volkshochschule begegnen. Auch
hétte bei einem 728 Seiten umfassenden
Band das Bildmaterial reichhaltiger als die
141 gezeigten Abbildungen ausfallen diir-
fen, wird der Leser doch iiber weite Stre-
cken mit einer ,Bleiwiiste” konfrontiert.

Nach Lektiire des gesamten Werks, vor
allem nach dem positiven Eindruck, den
die Kapitel ab 1634 hinterlassen, drdngt
sich die Frage auf, warum der Schriftleiter
nicht auch fiir den Zeitraum davor zusétz-
liche Autoren eingebunden hat, die wil-
lens und in der Lage gewesen waren, ho-
hen wissenschaftlichen Standard zu bie-
ten. So bleiben leider auffdllige Briiche
und Dissonanzen im Werk zuriick, die
man auch hétte vermeiden konnen, hétte
man das Werk ganz einfach Geschichte
Schorndorfs von 1634 bis heute mit einem
kurzen Uberblick zur mittelalterlichen Ge-
schichte genannt. So wiren keine uner-
fullten Hoffnungen geweckt und die wirk-
lich empfehlenswerten und iiberzeugen-
den Kapitel hétten einen hoheren Stellen-
wert erlangt.

Ravensburg Andreas Schmauder

Nichtweif, Barbara (Hrg.), Vom Kirchenfiirs-
ten zum Bettelbub. Das heutige Bistum
Mainz entstehit. 1792 — 1802 — 1830. Mainz
(Philipp von Zabern) 2002 [= Publika-
tionen Bistum Mainz / Dokumentation
im Anschluff an die Ausstellung in
Mainz, Haus am Dom, 7.5.-5.6.2002]

Kaum ein Buch kommt heute ohne
~Klappentext“ aus. Bin solcher will einen
potentiellen Leser auf ein Buch neugierig
machen. In gedringter Form soll dessen
Fragestellung umrissen werden. Besser als
Worte es vermochten, gelingt das dem
vorliegenden Band durch kleine Portrit-
darstellungen zweier Personlichkeiten der
Mainzer Kirchengeschichte: Auf der einen
Seite sieht man den letzten Mainzer Erzbi-

schof und Kurfiirsten, Friedrich Karl Jo-
seph Reichsfreiherr von Erthal (1719-
1802). Das Bildnis zeigt einen Mann mit
selbstbewusster Miene. Angetan mit einer
Hermelinmozzetta, geschmiickt durch ein
purpurnes Band mit diamantenen Orden,
blickt er aus einem gesund geroteten Ge-
sicht unter der gepuderten Periicke den
Betrachter geradeheraus an. Auf der rech-
ten Seite dagegen ist der 1802 von Napo-
leons Gnaden eingesetzte erste Bischof
des (zundchst auf den linksrheinischen
Teil reduzierten) franzosischen Bistums,
Joseph Ludwig Colmar (1760-1818) zu
erkennen: blass, gesenkten Blickes, ernst,
ja fast versonnen, in schwarzer Soutane
mit dunklem Baffchen. Von diesen Bil-
dern her erschliefft sich auch der Titel
des Bandes, der als Retrospektive auf
eine Ausstellung anldsslich des 200-jahri-
gen Jubildums der ,Neugriindung” des
Bistums Mainz im Jahr 2002 angelegt ist
und dem Leser durch Bilder und zugeho-
rige Texte gleichsam einen virtuellen
Rundgang durch die museale Prasentation
ermoglicht: Erthal ist der letzte Kirchen-
fiirst, dem es als Reichserzkanzler ver-
gonnt gewesen war, den letzten Kaiser
des tiberlebten Alten Reiches zu kronen,
bevor er 1792 vor den franzdsischen Re-
volutionstruppen fliehen musste. An das
Bild eines solchen Oberhirten gewohnt,
erscheint der asketische und pastoral aus-
gerichtete Colmar, der sogar zeitweise als
Eidverweigerer im Untergrund gelebt
hatte, den Mainzern dagegen geradezu
als Bettelbub. Der Band schildert in treffend
ausgewihlten Schlaglichtern die Wechsel-
fille, die das (Erz-)Bistum unter diesen
beiden Maéinnern erlebte. Miniaturartig
wird auch das Bild des schillernden Karl
Theodor von Dalberg (1744-1817) ge-
zeichnet, dem 1802 der rechtsrheinische
Teil des Bistums iibertragen wurde und
der als ,Biittel“ Napoleons die mainzische
Erzwiirde nach Regensburg transferierte.
Die Darstellung endet mit der nachnapo-
leonischen Verschiebung des Bistums in
den hessischen (Darmstddter) Machtbe-
reich. Der Band hat das Ziel, ,die Entste-
hung des heutigen Bistums Mainz (...)
tiber den Kreis der Fachgelehrten hinaus
einem weiteren Publikum naher zu brin-
gen (S.5)”. Das ist ein verdienstlicher An-
satz — mangelt es doch heute weniger an
kirchengeschichtlichen Spezialstudien als
an anspruchsvollen und zugleich allge-
meinverstindlichen Publikationen, die
auch den interessierten Laien zu fesseln
vermogen. Das gelingt den Autoren ohne
Zweifel, nicht zuletzt durch die reiche,
teils farbige Bebilderung und die knappen
und anregenden Begleittexte der Heraus-
geberin zu den sorgfaltig ausgewdhlten
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Abbildungen. Kleinere Mingel fallen da
kaum ins Gewicht: Die rasante territoriale
Entwicklung, die sich in dem beschriebe-
nen Zeitraum vollzog, lieRe sich leichter
nachvollziehen, wenn man die Karten im
Farbteil nebeneinander geblendet hitte.
Die eine oder andere nicht ganz gliickliche
»Aktualisierung” (z. B. S. 26 und 106)
ware nicht notig gewesen — die Texte spre-
chen auch so fur sich. Wenn Bischof Col-
mar anachronistisch zum ,Okumeniker”
(S. 89) stilisiert wird, nur weil er rabiate
Angriffe gegen Protestanten nicht dulden
wollte, dann ist eine hagiographische Ten-
denz uniibersehbar.

Der Band visualisiert gewissermalfien,
was Jedin zuerst thematisiert hat: Jede
Zeit bringt ihr eigenes ,Bischofsideal” her-
vor. Das Umschlagen in ein neues Ideal
vor dem Hintergrund einer Zeitenwende
wird von den Autoren klar herausgearbei-
tet, wobei Colmar und seine Nachfolger
eine deutlich positivere Wertung erfahren
als Erthal und seine Vorgdnger. Uber
Ersteren heilst es etwa: ,Er verzichtet auf
Reichtum und Prunk, ist zugleich giitig
und streng und ist unermiidlich im Dienst
seiner Diozese tatig (S. 131).“ Erthal da-
gegen ,sonnt” sich lieber ,im Glanz ge-
kronter Haupter” (S. 30); er ,segelt gern
mit dem Wind, der am meisten Vorteile
verspricht” (S. 26). Colmar steht dem
heutigen Bischofsideal ndher. Die Ver-
dienste des letzten Kurfiirsten, eines ,ge-
maligten Aufkldrers”, diirften dem Publi-
kum schwerer zu vermitteln sein: eines
Mannes, der im Dienste eines Reiches
stand, das zwar einerseits ein schwerfalli-
ger alter Koloss war, andererseits aber
auch ein austariertes Machtgefiige, in
dem die Interessen der katholischen Kir-
che einigermalien gewahrt blieben. Col-
mar dagegen, der Bischof von Napoleons
Gnaden, steht fiir eine Epoche, in der die
Kirche zum Spielball der Politik zu werden
drohte. Immerhin war es bis zu seinem
spateren Nachfolger Ketteler, dem grollen
Verteidiger der Kirchenfreiheit, nicht
mehr weit. Ein anspruchsvolles Buch,
das den Leser einlddt, solche historischen
Entwicklungen nachzuvollziehen!

Mainz Jirg Ernesti

Mészdros, Tibor, Doch die Seinen nahmen ihn
nicht auf. Der Sekretdr Kardinal Mind-
szentys erinnert sich, Verlag Tibor Schéa-
fer, Herne 2002, 290 Seiten, brosch.,
24,90 €.

Die so genannte Vatikanische Ostpolitik
der Jahre 1958 bis 1978 ist eine der am
meisten kontrovers diskutierten kirchen-
politischen Fragen des 20. Jahrhunderts.

Fiir ihre Protagonisten und Befiirworter
war sie ein notwendiger Versuch, aus der
Sackgasse des Schweigens heraus in Kon-
takt mit den kommunistischen Regimen
Mittel-, Ost- und Stidosteuropas zu kom-
men und die kirchliche Hierarchie und
Seelsorge durch Verstandigung iiber gang-
bare Bischofskandidaten am Leben zu er-
halten. Thre Gegner halten sie fiir eine
gescheiterte Anbiederung an den ideolo-
gischen Feind zum Nachteil der Kirche, ja
fiir eine Missachtung derer, die vor Ort
unter Einsatz ihrer Freiheit, oft ihres Le-
bens, Widerstand leisteten. Der Graben
zwischen den Meinungen geht nicht sel-
ten quer durch die klassischen Lager von
+Liberalen” und ,Konservativen”.

Die buchstdablichen Parallelwelten des
Jfreien Westens” und der hermetisch ab-
geriegelten, unterdriickten Kirche hinter
dem Eisernen Vorhang fiihrten zur weit-
gehenden geistigen —auch theologischen -
Abkoppelung voneinander und zu einer
grundlegend unterschiedlichen Wahrneh-
mung: Hier die ,Verhandler” im Vatikan,
denen Bekennerbischofe wie der ungari-
sche Primas Joszef Mindszenty (1892-
1975) mit der Zeit als ,Reaktiondre” und
,Hindernisse“ auf dem von ihnen einge-
schlagenen Weg erscheinen mussten.
Dort die ,Bekenner, die, selbst oft weit-
gehend isoliert und handlungsunfahig, in
den Verhandlungen der romischen Kir-
chenleitung und der Einsetzung system-
konformer Bischofe nichts anderes als ei-
nen wie auch immer begriindeten Verrat
an der Sache ihrer Kirche erkennen konn-
ten.

Verschiedenste Akteneditionen, Mono-
graphien und Fachtagungen haben in den
vergangenen Jahren neue, teils erstaunli-
che Einsichten in die moglichen Motive,
die Konsistenz und die Handlungsweisen
,vatikanischer Ostpolitik” gestattet. Ein
abschliefendes Urteil wird freilich erst
moglich sein, wenn alle Akten zugénglich
sind. Ungarn etwa liefs 1998 auf Drangen
des Vatikans alle Dokumente zum Agré-
ment von 1964 um weitere 75 Jahre sper-
ren - bis 2073. Zu dem noch reichlich
unvollstindigen Puzzle zur wissenschaft-
lichen Aufarbeitung der ungarischen Kir-
chengeschichte in kommunistischer Zeit
sind dennoch zuletzt mehrere neue Teile
hinzugekommen, darunter auch die Erin-
nerungen des letzten Mindszenty-Sekre-
tiars Tibor Mészdros, der im September
2003 mit 84 Jahren starb. Sie liegen seit
2002 auch in deutscher Ubersetzung vor.

Das Werk ist eine an vielen Stellen bit-
tere, teils auch versohnliche Riickschau,
quasi stellvertretend fiir jene Kirchenleute
der zweiten Reihe, die ihre Lebensleistung
und Leiden unter der kommunistischen
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Bedriickung in der ,neuen Zeit“ ebenso
wenig gewiirdigt sehen wie vor der
Wende. Beklemmend ist die Schilderung
von Mészaros’ Gelangennahme 1948, der
Auslieferung an die Sowjetunion durch
die ungarischen Landsleute sowie der
mehrjihrigen, menschenunwiirdigen La-
gerhaft im sibirischen Gulag. Sie ersetzt
gleichsam die fehlenden personlichen
Passagen in Mindszentys ,Erinnerungen”
an seine Haft. Denn der Primas hatte wah-
rend der Abfassung seinen Sekretdr, der
auch eine Beschreibung der Gewissens-
néte und Zweifel im Gefangnis anmahnte,
mit den Worten abgekanzelt: ,Ich werde
mich nicht entbloBen!”

Bei der Charakterisierung Mindszentys,
dem er 1944/45 und dann noch mal 1972
bis zu dessen Tod 1975 diente, ist Mésza-
ros nicht iiberméRig befangen. Aus seiner
Verehrung fiir die Geradlinigkeit, die
Wiirde und Standfestigkeit des Kardinals
macht er keinen Hehl, ohne jedoch un-
kritisch zu sein. Durch die plastische Be-
schreibung etwa von Mindszentys
schlechter Menschenkenntnis, seiner Ei-
genwilligkeit und seiner regelrechten Fi-
xierung auf das Ungarntum wird die Be-
tonung seiner positiven Eigenschaften
glaubwiirdiger.

Im Politischen ist das Buch ein Rund-
umschlag gegen die Padpste Johannes
XXIII. und Paul VI., das ,System Casaroli”
und ,seine Kreaturen” (Zitat) bis hin zum
heutigen Kardinal-Staatssekretar Sodano.
Kardinal Konig wird als kalt berechnender
osterreichischer Machtpolitiker — in Kon-
trast zum impulsiven, aber ohne Triimpfe
dastehenden Ungarn Mindszenty — be-
schrieben, und sogar den von ihm selbst
gelobten Johannes Paul II. beargwohnt
Mészéros als potenziellen Profiteur Casa-
rolis in seiner Zeit als Krakauer Erzbischof.
Bei allem menschlichen Verstdndnis: In
seiner Bewertung der zeitgenossischen
Vorgdnge schiefft der Autor wohl mehr
als ein Mal iiber das Ziel hinaus. Theolo-
gisch bedenklich ist etwa die Verdam-
mung des Konzils und seiner Theologie
in Bausch und Bogen, schlieft ein solch
kategorisches Urteil doch eine Mitwir-
kung des Heiligen Geistes — die ansonsten
vielfach postuliert wird — schlicht aus.

Kurzum: Die Erinnerungen sind ein
durchaus beeindruckendes Zeitzeugnis,
aus dem tiefe Menschlichkeit und Er-
kenntnis der menschlichen Natur spre-
chen, aber auch die latent gekrankte Atti-
tiide dessen, der seine Opfer fiir die Kirche
missachtet sieht. Aus dieser sehr persén-
lichen Erfahrung heraus féllt Mészdros
neben sehr zutreffenden moralischen
wie politischen Urteilen auch einige, die
die meisten Heutigen wohl weder horen
;vollen noch uneingeschrankt teilen wer-

en.
Bonn Alexander Briiggemann

Masser, Karin, Christobal de Gentil de Rojas y
Spinola O.FEM. und der lutherische Abt Ge-
rardus Wolterius Molanus. Ein Beitrag zur
Geschichte der Unionsbestrebungen
der katholischen und evangelischen
Kirche im 17. Jahrhundert, Miinster
(Aschendorff) 2002 (= Reformationsge-
schichtliche Studien und Texte 145),
525 S., kt., ISBN 3-402-03809-9.

Das Wirken des spanisch-flaimischen
Theologen Christoph de Rojas y Spinola,
seit 1666 Titularbischof von Tina (Dalma-
tien), seit 1685 Bischof von Wiener Neu-
stadt, der von 1661 bis zu seinem Tode
1695 in immer neuen Anldaufen eine Wie-
dervereinigung der deutschen Protestan-
ten mit der rémischen Kirche betrieb, hat
in der letzten Zeit verstarktes Interesse ge-
funden. Allein drei gut dokumentierte Ta-
gungen beleuchteten im letzten Jahrzehnt
die Unionsversuche des ausgehenden 17.
Jahrhunderts."

Wegen der sehr verstreuten und dank
Spinolas Hang zur Tduschung seiner Ver-
handlungspartner und Auftraggeber oft-
mals unzuverldssigen Quellen war die
Kenntnis von seinen Aktivititen aber
nur sehr bruchstiickhaft. Eine Arbeit, die
sein Wirken und Wollen auf der Grund-
lage des umfangreichen Archivmaterials
aus Deutschland, Osterreich und Spanien
und vor dem Hintergrund der politischen
Verwicklungen nachzeichnet, war deshalb
ein dringendes Desiderat. Die vorliegende
katholisch-theologische Dissertation von
Karin Masser leistet genau dies und muss

Hans Otte/ Richard Schenk (Hrg.): Die Reunionsgesprache im Niedersachsen des

17. Jahrhunderts. Rojas y Spinola — Molan — Leibniz, Gottingen 1999 ist bei Masser
benutzt. Nicht einmal erwahnt ist leider Heinz Duchhardt / Gerhard May (Hrg.): Union -
Konversion - Toleranz. Dimensionen der Anndherung zwischen den christlichen
Konfessionen im 17. und 18. Jahrhundert, Mainz 2000, der auch einige Beitrdge zu
Spinola, Leibniz und Molanus enthilt. Harm Klueting (Hrg.): Irenik und Antikonfessio-
nalismus im 17. und 18. Jahrhundert, Hildesheim 2003 konnte ihr noch nicht

zuganglich sein.
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schon allein deshalb mit grofem Dank
aufgenommen werden.

Allerdings begniigt sich Masser nicht
mit einer Darstellung der Verhandlungen
und Schriften Spinolas. Sie will neben ihm
auch den lutherischen Theologen Gerard
Wolter Molanus, Abt von Loccum und
Kirchendirektor im Filrstentum Hanno-
ver, behandeln, der mit Spinola mehrfach
iiber die Reunion verhandelte. Beide will
sie aus dem Schatten von Leibniz und
Bossuet herausholen, deren Briefwechsel
hiufig als erster Hohepunkt einer katho-
lisch-evangelischen Anndherung gesehen
wurde, obwohl er auf Spinolas und Mo-
lanus’ Unionsschriften von 1683 basiert.
Und schlieRlich will sie einen weiterfiih-
renden Beitrag zum heutigen 6kumeni-
schen Dialog leisten. Mit diesen drei Vor-
haben weckt sie groe Erwartungen, die
letztlich eine Enttduschung zuriicklassen —
auch wenn die Arbeit einen grofen Er-
kenntnisfortschritt bringt.

Nach einem knappen Forschungsiiber-
blick und der Erklarung ihrer eigenen Ab-
sichten skizziert Masser die Grolwetter-
lage, in der Spinolas Wirken sich abspielt:
den Gegensatz Habsburg-Frankreich, die
Krise des Reiches nach dem Westfalischen
Frieden und die Bedeutung der konfessio-
nellen Trennung. Dies geschieht sehr
knapp, aber die Hintergriinde fiir jeden
einzelnen weiteren Schritt werden in
den folgenden Kapiteln sehr kenntnis-
reich (wenn auch mit Hilfe dlterer Litera-
tur) entfaltet. Dies ist eine ausgesprochene
Starke des Buches, wie es die Verwicklun-
gen der europdischen und Reichspolitik
als Motor oder auch Bremse der Unions-
bestrebungen verstandlich macht. Dage-
gen fehlt leider eine Einordnung in die
Geschichte der evangelisch-katholischen
Unionsbemiihungen des 16. und frithen
17. Jahrhunderts.

Auf allein 119 Seiten wird dann Spino-
las Leben bis 1679 nachgezeichnet. Dieser
Teil dient natiirlich nicht nur dazu, seine
Interaktion mit Molanus besser zu verste-
hen, sondern hat ein eigenes Gewicht.
Masser kann aufgrund ihrer Quellen-
kenntnisse die bisherige Literatur haufig
korrigieren und das Bild des Bischofs pro-
filieren: Er war ein Theologe, der von
franziskanischer Spiritualitdit und spani-
scher Mentalitdt geprdgt war und kaum
Verstandnis fiir den Protestantismus hatte,
stiel aber als Diplomat auf das Problem
der Konfessionsverschiedenheit und ver-
suchte dieses ,Hindernis” fiir eine ge-
sunde Entwicklung des Reichs durch
eine Riickkehr der Protestanten in die ro-
mische Kirche aufzuheben. Dieses Vorha-
ben betrieb er beharrlich neben seinen
sonstigen diplomatischen Missionen, ob-

wohl es ihm kaum gelang, eine offizielle
Beauftragung des Kaisers oder des Papstes
hierfiir zu bekommen.

Der Abschnitt iiber Molanus’ Leben bis
1679 ist kiirzer und weniger ergiebig.
Masser stiitzt sich hier vorwiegend auf
zwei Quellencorpora. Molanus’ Schriften
aus der Zeit als Professor in Rinteln weisen
ihn aus als Schiiler von Georg Calixt, des-
sen irenisches Programm er laut Masser
jedoch eigenstindig weiterfiihrt. Aus dem
Loccumer Bistumsarchiv erhebt Masser
die Geschichte des Klosters bis 1671 (ein
elfseitiger Exkurs, dessen Sinn nicht ganz
deutlich wird) sowie die Umstdnde von
Molanus’ Aufnahme als Konventual und
Wahl zum Abt, vor allem aber sein Pro-
gramm fiir eine Erneuerung des evange-
lischen Mdonchtums (ohne Beriicksichti-
gung eines einschlagigen Aufsatzes von
Dieter Brosius von 1992). Was sein Ver-
haltnis zu den Landesherren und die
Wirksamkeit in der hannoverschen Kir-
che betrifft, fiihrt Masser jedoch kaum
iiber Molanus’ bisher einzigen Biogra-
phen Weidemann hinaus. Letztlich kann
die katholische Theologin trotz grofen
Einfithlungsvermogens und unverhohle-
ner Sympathie dem lutherischen Abt
nicht in gleicher Weise gerecht werden
wie dem katholischen Bischof; und zwar
einfach deshalb, weil sein Wirken sich
nicht so stringent auf das Thema der
Unionsbemiihungen reduzieren ldsst.

Das bestitigt sich in den folgenden Tei-
len, die den Weg zum ,Unionskonvent”
von 1683, die beiden fiir ihn grundlegen-
den Schriften der beiden Protagonisten
und den Widerstand im evangelischen
Deutschland behandeln. Entscheidend
fiir die Vorgeschichte war Ernst August
von Hannover, der in seinem Streben
nach der Kurwiirde auf den Kaiser ange-
wiesen war und deshalb zu Entgegen-
kommen gegeniiber dessen Gesandten
Spinola drangte. Auch Spinolas Motiva-
tion wird deutlich: Er sah in den Verhand-
lungen in Hannover nur einen Ansatz, der
ihm endlich die offizielle kaiserliche und
papstliche Beauftragung fiir Unionsge-
sprache erwirken sollte, denn die hatte
er nicht, obwohl er es gegeniiber dem
Herzog und seinen Theologen vorgab.
Was Molanus sich von dem Entgegen-
kommen gegeniiber Spinola wirklich er-
hoffte, das wird jedoch kaum plausibel
gemacht. Er setzte Spinolas Unionsplan
einen eigenen entgegen, der die theologi-
schen Fragen ernster nahm, aber nicht
einmal die Zustimmung der calixtinisch
gepragten Theologen der iibrigen welfi-
schen Herzogtiimer fand. Der energische
Widerstand, den die von ihren Theologen
ermahnten Fiirsten von Hessen-Darm-
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stadt und Kursachsen gegen das Projekt
leisteten, machte eine Fortsetzung zu-
ndchst unmoglich. Die langere Zeit, in
der Molanus nun jeden Kontakt mit Spi-
nola verweigerte, ldsst sogar daran zwei-
feln, dass es sich wirklich um ,gemein-
same Unionsversuche” (428) handelte.
Man wird eher sagen miissen, dass Spi-
nola Molanus daruber getduscht hatte,
dass er ganz andere Ziele verfolgte. Den
wieder aufgenommenen Bemiihungen
Spinolas seit 1688 entzog sich Molanus
zunichst und setzte mehr auf Bossuet,
bei dem er jedoch ebenso wenig erreichte
wie spdter bei Spinolas Nachfolger Graf
Buchheim-Schénborn.  Auch  Masser
kann nur das Scheitern beider Manner
konstatieren.

Masser bringt die Erkenntnisse iiber
Spinolas und Molanus’ Wirken deutlich
voran, auch wenn man feststellen muss,
dass sie keinesfalls alle erreichbaren Quel-
len herangezogen hat. Das Vatikanische
Archiv hat sie beispielsweise nicht be-
nutzt, sondern sich auf Philipp Hilte-
brandts Werk von 1922 verlassen. Viele
Dokumente besonders zum Unionskon-
vent benutzt sie nach Abschriften aus
dem Leibniz-Nachlass in Hannover, an-
statt auf die Originale zuriickzugehen.
Wie problematisch das ist, macht sie un-
freiwillig deutlich, wenn sie z. B. Krdt-
zinger, der 1866 die Schreiben von und
an Landgrifin Elisabeth Dorothea ediert
hat, eine sehr fehlerhafte Transskription
vorwirft (302) — dabei hat Kratzinger nicht
die Hannoveraner Kopien, sondern die
Akten aus dem Darmstadter Archiv zu
Grunde gelegt! Problematisch ist auch ihr
Umgang mit Darstellungen aus Spinolas
Feder, die sie allzu oft als authentische
Quelle nimmt, obwohl sie andernorts Spi-
nolas Tendenz zur Verschleierung und
Téuschung durchaus anerkennt. So ist zu
erwarten, dass auch ihre Darstellung noch
an vielen Punkten weitergefiithrt und kor-
rigiert werden kann. Besonders fiir Mola-
nus gilt, dass noch AuRerungen in Briefen
zu finden sein miissen, die seine eigenen
Absichten und Erwartungen erst deutlich
erkennbar machen kénnen.

SchlieRlich muss auch die theologische
Bewertung weiter diskutiert werden.
Masser referiert ausfiihrlich die theologi-
sche Argumentation der verschiedenen
Unionsschriften und fiihrt wichtige Be-
obachtungen an. Wenn sie in ihrem
Schlusskapitel aber die gesamte Proble-
matik in Aufnahme von Heribert Miihlens
Ansatz auf die unreflektierte Anerken-
nung der Heiligen Schrift als Erkenntnis-
grund reduzieren will, verkiirzt sie den
Sachverhalt. Auch Verstandnis und Be-
deutung der Rechtfertigung waren nicht

kompatibel, ein Versuch der Harmonisie-
rung der lutherischen Rechtfertigungs-
lehre mit der tridentinischen, wie sie Mo-
lanus versuchte (hier freilich in der Nach-
folge von Calixt, der 1633 schon eine dhn-
liche Formel vorgelegt hatte), musste den
Widerstand der anderen Lutheraner
ebenso hervorrufen wie seine signalisierte
Anerkennung des papstlichen Primats.
Bedauerlich ist, dass diesem sehr detail-
reichen Buch ein Register fehlt. Und std-
rend sind die iibermaRig vielen Druckfeh-
ler, die sich auch in Jahreszahlen und Na-
men finden. Ich notiere nur als Beispiele:
140: 1679 statt 1670; 156: 1679 statt 1779;
167: 1662 statt 1622; 520: Schlaich statt
Schaich. Weitere Fehler: 238f: Nur das
zweite erwahnte Gliickwunschschreiben
bezieht sich auf den Jahreswechsel 1680/
81, das erste auf 1681/82; 305: statt Ernst
von Sachsen-Eisenach recte Johann
Georg 1. von Sachsen-Eisenach.
Berlin Martin Friedrich

Kldcker, Michael, Katholikentage im Erzbis-
tum Kéln 1919/20. Analysen und Doku-
mente mit besonderer Beriicksichti-
gung des Kreises Jiilich, Jilich,
Joseph-Kuhl-Gesellschaft, 2002, 439 S.
ISBN:3-932903-05-6.

M.K. beschaftigte sich mit der Organisa-
tion der lokalen Katholikentage im Bis-
tum Koln und stiitzte sich dabei im We-
sentlichen auf Broschiiren und Artikel der
lokalen katholischen Presse — auch wenn
er punktuell das Historische Archiv des
Erzbistums Kéln und das Bischofliche
Didzesanarchiv Aachen nutzte. Diese
heute in Vergessenheit geratenen Kon-
gresse ersetzten die gesamtdeutschen Ka-
tholikentage vor deren Wiederaufnahme
in Frankfurt am Main Ende August 1921
und ,verdienen besondere Aufmerksam-
keit als Formierung und Herstellung von
Offentlichkeit nunmehr im republikani-
schen Staatsrahmen, in dem sich demo-
kratische und liberale Perspektiven ver-
breiteten” (S. 48).

Nach einer kurzen Darstellung der Si-
tuation der deutschen Katholiken nach
dem Ersten Weltkrieg (S. 10-31) fasst der
Autor die Umstdnde, die zur Wiederauf-
nahme der lokalen Katholikentage im
Friihjahr 1919 (S. 32-33) gefiihrt haben
unter dem Blickwinkel ihrer Relevanz
und ihrer Funktionen (S. 34-55) zusam-
men: Sie sollten die Einheit und die Macht
der Mitglieder der rémisch-katholischen
Kirche angesichts des bevorstehenden
Biirgerkrieges zeigen. Gleichzeitig ermdog-
lichten sie die Mobilisierung der Laien an
der Basis unter der Fiithrung ihres Bi-
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schofs, ohne dass die soziale Hierarchie
des Kaiserreichs angetastet wiirde, und
die gegeniiber dem Staat geeinte Darstel-
lung der Werte und Forderungen der Ka-
tholiken. Nach dem ersten niederrheini-
schen Katholikentag in Kleve, der als Ver-
anstaltungsmuster dargestellt wird (S. 56-
60), bietet das Buch eine unvollstandige
Liste der im Bistum Koln veranstalteten
lokalen Katholikentage, wobei fiir jeden
einzelnen in tabellarischer Form die Be-
zugsregion, die Zusammensetzung des Lo-
kalkomitees, das Zeremoniell, die Ver-
sammlungen einschlieBlich der Namen
der Redner, das Thema und der Ort der
Beitrdge genannt werden (S. 61-115). M.
K. beleuchtet noch weitere Aspekte: die
Organisation, die Festziige, die Versamm-
lungen, die Reden, die Resolutionen, die
Bilanzen und die ,Einzelkatholikentage
im Rahmen der Entwicklung des katholi-
schen Milieus” und als aufschlussreiche
Episoden der Modernisierungen von Ver-
einskultur, politischer Kultur und religio-
ser Festkultur” (S. 116-185). M.K. gibt
Reden und Presseartikel (S. 186-298) un-
ter besonderer Beriicksichtigung des loka-
len Katholikentages in Jiilich am 26. und
27. September 1920 (S. 299-387) wider.
Er schlieRt die Arbeit mit Photographien
(S. 388-397), einer Liste der Quellen mit
Bibliographie (S. 398-418) und einem
nicht fehlerfreien Index der Eigennamen,
Orte und Hauptthemen ab (S. 419-439).
Viele relevante Informationen, insbe-
sondere iiber die Rolle der lokalen Katho-
likentage bei der Modernisierung von Ver-
einskultur, politischer Kultur und religio-
ser Festkultur, verlieren sich in einer
Reihe sich wiederholender Details.
Manchmal bricht die Argumentations-
struktur abrupt ab, so als wollte sich M.
K. darauf beschrianken, die Ideen von Jo-
sef Mooser auf die lokalen Katholikentage
des Bistums Koln 1919/20 anzuwenden.
Dieser hatte jedoch vor dem Hintergrund
der Arbeiten von Wilfried Loth und Jiir-
gen Habermas nur iiber die gesamtdeut-
schen Katholikentage wahrend des Kai-
serreichs und nicht tiber die der Weimarer
Republik geschrieben. Im Ubrigen unter-
laufen M.K. Ungenauigkeiten. Er ver-
wechselt beispielsweise die Lokalkomi-
tees, die die lokalen Katholikentage
organisierten, mit denjenigen, die mit
der Logistik der gesamtdeutschen Katho-
likentage beauftragt waren (S. 116-117).
Er schreibt aulerdem, dass Adolf Donders
nach dem Tod von Joseph Mausbach (am
31. Januar 1931 und nicht erst 1932) ,Ge-
neralsekretar des Zentralkomitees der
deutschen Katholikentage” wurde (S. 86,
Fulnote 184). Die exakte Bezeichnung
war jedoch erstens ,Generalsekretdr des

Zentralkomitees fiir die Generalversamm-
lungen der Katholiken Deutschlands” und
ab 1927 ,Generalsekretdr des Zentralko-
mitees der deutschen Katholiken” und
zweitens hatte Msgr. Adolf Donders sein
Amt bereits 1920 niedergelegt. M.K. hitte
eine vollstindigere Analyse vornehmen
und dabei insbesondere darstellen sollen,
wie die Katholikentage des Bistums Kéln
von den Feinden der Kirche, den kirch-
lichen Wiirdentrigern sowie den Organi-
satoren der gesamtdeutschen Katholiken-
tage wahrgenommen wurden. Es ent-
spricht nicht der Realitdt, wenn er diese
lokalen Katholikentage als freie Elektro-
nen ohne Verbindung zum Zentralkomi-
tee, das ab 1898 die gesamtdeutschen Ka-
tholikentage organisierte, und zur Kir-
chenleitung, die von deren Organisation
nur mehr informiert wurde, beschreibt.
Allerdings erwirkte Klemens Graf Droste
zu Vischering, der dem Zentralkomitee
vorstand, ab April 1919, dass jeder Bischof
einen Verantwortlichen, vorzugsweise ei-
nen Laien ernannte, der die Organisation
der lokalen Katholikentage in seinem Bis-
tum iiberwachen und diesbeziiglich dem
Zentralkomitee Bericht erstatten sollte.
Dieses war bereit, wenn notig sogar in
finanzieller Hinsicht, seine Unterstiitzung
7u gewahren.

Interessant ist diese Arbeit im Grunde
wegen der zahlreichen Redeausziige, die
ziemlich prézise die Einstellungen der po-
litischen Verantwortungstrager und Ver-
einsleiter an der Spitze der katholischen
Bevilkerung im Bistum Koln nach dem
Trauma des Ersten Weltkriegs, der Nieder-
lage und des Falls der letzten regierenden
Monarchien widergeben.

Caluire et Cuire Marie-Emmanuelle Reytier

Fischer, Hermann, Protestantische Theologie
im 20. Jahrhundert , Stuttgart (Kohl-
hammer), 2002, 390 S., geb.

Das Buch bietet in souveraner Handha-
bung eine gelungene Grundorientierung
iiber die gewichtigsten Konzeptionen Sys-
tematischer Theologie im 20. Jahrhundert.
Fischer konzentriert sich dabei auf die
deutschsprachige Theologie evangelischer
Provenienz. Seine Rekonstruktion der je-
weiligen Entwiirfe ist von einer werkge-
schichtlichen und werkimmanenten Per-
spektive geleitet. Die politischen und so-
ziokulturellen Bedingungen der jeweili-
gen Theologiekonzeptionen finden daher
kaum Beriicksichtigung. Seine Wiirdi-
gung von Ernst Troeltsch und Trutz Rend-
torff, von Paul Tillich und Emanuel Hirsch
sowie dasjenige, was er selbst als Aufga-
ben Systematischer Theologie (305-320)
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formuliert, zeigen gleichwohl, dass der Vi.
diesen Aspekt als einen fiir die Wahmmeh-
mung der Theologiegeschichte konstituti-
ven durchaus im Blick hat.

Der Vi. reiht nicht einfach Positionen
aneinander, sondern sucht einen inneren
Entwicklungsgang der Protestantischen
Theologie nachzuzeichnen. Der Erste
Weltkrieg bildet ihm hierfiir die entschei-
dende Zasur, insofern die Krisenerfahrung
des Krieges die Vertreter der sogenannten
dialektischen Theologie zu einer radikalen
Absetzbewegung von der kulturprotes-
tantischen Vitertheologie veranlasste, die
in der Folge einen Aufbau von Theologie
hervorbrachte, der iiber mehrere Jahr-
zehnte hinweg den inneren Gang der pro-
testantischen Theologie des 20. Jahrhun-
derts bestimmte. Diese zeigt sich, sei es
durch positive Ankniipfung, sei es durch
entschiedene Abgrenzung oder in dem
Versuch der Vermittlung von Gegensatzen
bzw. durch konzeptionelle Erganzungen,
direkt oder indirekt von jener bestimmt.
Fischer zieht diese Entwicklungslinie von
der frithen dialektischen Theologie iiber
die Auseinandersetzung um ,Barmen”
und den ,Ansbacher Ratschluss” hin zur
,Kirchlichen Dogmatik” und zeichnet von
da weiterfiihrend den ,anderen” Weg der
Theologie in der Aufnahme der Wirklich-
keitserfahrung des Menschen als einen
gemeinsamen, wenn auch unterschied-
lich wahrgenommenen Ausgangspunkt
bei Bultmann, Brunner, Gogarten, Alt-
haus, Hirsch und Elert, zieht ftir die Dar-
stellung der Entwicklung der Systemati-
schen Theologie nach dem Zweiten Welt-
krieg Tillich, Ebeling und Bonhoeffer he-
ran, thematisiert die Theologie auf ,neuen
Wegen” in der Frage nach dem histori-
schen Jesus, der Wende zur heilsge-
schichtlichen Theologie (Pannenberg),
der Betonung der Eschatologie (Molt-
mann) sowie der politischen Theologie in
Gestalt der Befreiungstheologie und femi-
nistischen Theologie, In diesem Teil
entspricht das Buch bis auf eine Einfii-
gung, die sich der unterdessen erschiene-
nen Systematischen Theologie von
W. Pannenberg widmet (169-178), soweit
ich sehe, seinem Vorginger (vgl. Syste-
matische Theologie. Konzeptionen und
Probleme im 20. Jahrhundert, Stuttgart
1997).

Der vorliegende Band ist ergdnzt durch
m.E. besonders gelungene weitere Dar-
stqllungen zeitgenossischer Positionen.
Mit Trutz Rendtorff, Eberhard Jingel, Ei-
lert Herms, Falk Wagner kommen dabei
Konzeptionen ausfiihrlich zur Behand-
lung, die bislang kaum einer entsprechen-
den Darstellung zugefiihrt wurden (auBer
Jan Rohls, Protestantische Theologie der

Neuzeit, Bd. II, Tiibingen 1997). Eigens
hervorgehoben sei die mit sicherem Zugriff
und Sympathie gezeichnete Kontur der
Position von Trutz Rendtorff. Dessen die
Barth'sche Theologie auf das neuzeitliche
Paradigma der Autonomie zuspitzende
Barthdeutung, die Funktion des Kirchen-
begriffs fiir Rendtorffs eigenes Theologie-
verstandnis, seine Beziehung zu Troeltschs
Christentumstheorie und die Grundziige
der Rendtorff'schen Ethik werden mit
Verve entfaltet. Auch die Darstellung von
Anliegen und Durchfiihrung der Theolo-
gie Falk Wagners verdient besondere Er-
wahnung. Sachlich distanziert zeichnet Fi-
scher Wagners Weg nach von dessen durch
Hegels Kritik an der Projektionstatigkeit
des religiosen Bewusstseins geleiteten
Theorie des Absoluten hin zur Orientie-
rung an der empirischen Religion und der
Forderung nach einer auch sozialpolitische
Freiheit verwirklichenden Gestalt des Pro-
testantismus in der modernen Welt.
Dariiber hinaus wird mit der Auseinan-
dersetzung um die Rechtfertigungslehre
bis zur Unterzeichnung der ,Gemeinsa-
men Erklirung plus Annex” auch ein
Stiick 8kumenische Debattenlage in die
Darstellung einbezogen, wobei der Vi —
selbst Unterzeichner des Hochschullehrer-
protestes gegen die Gemeinsame Erkla-
rung — die GE ebenso wie ein ausgehend
von den Lehr- und Verwerfungssdtzen des
16. Jahrhunderts und auf einen Lehrkon-
sens ausgerichtetes Okumeneverstandnis
einer entschiedenen Kritik zufiihrt.
Protestantische Theologie ist fiir Fischer
Theologie, die sich der Umformung des
Christentums unter den Bedingungen
der Neuzeit nicht nur als einer ihr von
aullen zukommenden Herausforderung
stellt, sondern die selbst treibendes Mo-
vens dessen bildete und bildet, was die
Neuzeit als Freiheitsgeschichte auszeich-
net. Da, wo der Vi. diese Grundiiber-
zeugung tangiert sieht, wird er in seiner
ansonsten ausgewogen urteilenden Dar-
stellung zupackend kritisch. Seine ab-
schlieRenden Uberlegungen zu Aufgaben
und Grenzen Systematischer Theologie
beginnen nicht umsonst mit dem Ab-
schnitt ,Theologie unter den Bedingun-
gen der Neuzeit” und riicken von daher
die Erfahrung als methodisches Prinzip,
die anthropologische Wende, die Beson-
derheit der Offenbarung und ihren Gel-
tungsanspruch auf allgemeine Wahrheit
sowie die Unterscheidung zwischen Prin-
zip des Christentums und dessen histori-
scher Erscheinung als Grundelemente ei-
ner gegenwartsverantworteten Systema-
tischen Theologie in den Vordergrund.
Fischers Darlegungen sind in verstand-
licher Diktion geschrieben, aus den Quel-
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len gearbeitet und gut belegt. Den Ab-
schnitten zu den behandelten theologi-
schen Positionen sind jeweils Literatur-
hinweise und nicht zuletzt teilweise
kaum bekannte Portrdtphotographien
aus eigenem Bestand beigegeben. Sicher:
Man kann im Detail anders inhaltlich ur-
teilen und auch anders gewichten. Man
kann, wie die jiingere Forschung zu Barth
es tut, dessen Kontinuitdt zur liberalen
Tradition stirker betonen. Man kann fiir
die Darstellung der Protestantischen
Theologie im 20. Jahrhundert einen er-
weiterten Wahrnehmungshorizont unter
Einbeziehung der anderen theologischen
Disziplinen, der auferdeutschen und der
katholischen Theologie und unter Beach-
tung des gesamtgesellschaftlichen Kon-
textes veranschlagen. Indes: Fiir eine Dar-
stellung mit dem angezeigten Anspruch
und Zuschnitt ist das vorliegende Buch
eine gelungene Sache. Und — der Syste-
matikerin sei dieses Urteil erlaubt — sie
bringt mit Recht zur Geltung, dass und
inwiefern die Protestantische Theologie
im 20. Jahrhundert von der Entwicklung
in der Systematischen Theologie mafgeb-
lich bestimmt war, und dies nicht nur in
der akademischen Theologie.

Gottingen Christine Axt-Piscalar

Bireley, Robert, The Jesuits and the Thirly
Years War. Kings, Courts, and Confessors.
Cambridge u.a., Cambridge University
Press 2003, 300 S., Ilustrationen

Mit dieser wesentlich aus unverdoffent-
lichten Ordens- und sonstigen kirchlichen
Quellen erarbeiteten Studie fiihrt der der-
zeit wohl renommierteste jesuitische
Frithneuzeithistoriker seine Forschungen
zur Geschichte der Gesellschaft Jesu in der
Epoche der Konfessionalisierung und des
DreiRigjahrigen Krieges fort. Im Focus ste-
hen nunmehr die Wahrnehmungen und
Einschitzungen der wechselnden Kon-
fliktlagen sowie die Entscheidungsfindun-
gen und das politische Engagement der an
den katholischen Hofen Wien, Paris, Mad-
rid und Miinchen angesiedelten Ordens-
verantwortlichen, eruiert vor allem an-
hand der Korrespondenzen, darunter der-
jenigen mit den Beichtvitern der jeweili-
gen Herrscher. Die Befunde werden zu
einer an die mittlerweile iibliche Phasen-
einteilung des Krieges angelehnten chro-
nologischen Gesamtdarstellung verdich-
tet. Diese teils eher niichtern-deskriptiv,
teils geradezu spannend geschriebene Er-
zahlung wiederum orientiert sich an drei
Leitfragen: erstens derjenigen nach dem
Einfluss des Ordens auf die Kriegs- und
Friedenspolitik der jeweiligen Hofe; zwei-

tens derjenigen nach der Existenz oder
Nichtexistenz einer ordensspezifischen
Position und Strategie im Kriegsgesche-
hen und auf dem Weg zum Frieden,
schlieRlich derjenigen nach den besonde-
ren Maximen und Zielen der Ordensge-
nerdle Muzio Vitelleschi (im Amt seit
1615) und Vincent Carafa (gewdéhlt 1646).

Im ersten Kapitel werden die Lage Eu-
ropas um 1600, die hauptsdchlichen Ten-
denzen der verfeindeten Parteien und
Herrschaftstriger sowie die wichtigsten
Akteure des Ordens skizziert. Bereits hier
wird klar, dass trotz Unterstellung unter
die keineswegs vollig widerspruchsfreien
papstlichen Direktiven und Wiinsche so-
wie die Weisungen der Ordenszentrale,
die in dieser Periode vor allem auf die
dauerhafte Gewinnung der Fiirsten fiir
den Orden und Rom per personlicher
Seelsorge, Beratung und Beteiligung an
der Prinzenerziehung zielten und deshalb
zumal rhetorisch von weitgehender An-
passung an deren Wiinsche und Erwar-
tungen gepréagt war, vor Ort, das heif3t
an den untersuchten Hofen, jeweils spezi-
fische Bedingungen bestanden, auf die
unvermeidlich und oft in erheblichem
MaRe einzugehen war. Obwohl in der
bohmischen Phase des Krieges 1618 bis
1624 die Einschitzung vorherrschte, bei
der Auseinandersetzung handele es sich
um einen Religionskrieg, waren die Or-
densverantwortlichen oft stirker mit der
Schlichtung dynastischer oder sonstiger
Probleme an den Hofen beschiftigt und
ergab sich keineswegs ein einhelliges,
konsequent durchgehaltenes Plddoyer
fiir ungebremsten religiésen Schlachtei-
fer. Die im Gegensatz dazu fiir den Ab-
schnitt von 1624 bis 1629 zu konstatie-
rende, ausgeprigte Militanz beruhte
ebenfalls auf eher zufillig entstandenen,
vor allem aus entsprechendem Verhalten
katholischer Fiirsten abzuleitenden Kons-
tellationen, war also nicht Ausfluss einer
iibergreifenden jesuitischen Meisterstra-
tegie. 1629 bis 1631 war nur ein geringer
Teil der Ordensverantwortlichen malgeb-
lich an den in dieser Periode aufbrechen-
den innerkatholischen Konflikten betei-
ligt; allerdings trat das jesuitische Restau-
rationsinteresse als eigenstandiger Faktor
zumindest zeitweilig deutlicher in den
Vordergrund. Die Phase des Zusammen-
bruchs und der Erholung zwischen 1631
und 1635 sah einerseits eine nochmalige
Konzentration auf im engeren Sinne je-
suitische Belange, andererseits war sie da-
durch gekennzeichnet, dass der Orden
stark in die wachsenden Spannungen zwi-
schen Madrid, Wien und Paris einbezogen
wurde. Diese sehr ungiinstige Konstella-
tion blieb auch 1635 bis 1642/43 nicht nur
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erhalten, sondern verscharfte sich be-
kanntermalen noch, wiewohl sich das
Reich im Schatten der verschérften fran-
zosisch-spanischen Rivalitat bis 1645 zu-
nehmend zu einem Schauplatz eigenen
Gewichts und eigener Dynamik entwi-
ckelte. Der neue Ordensgeneral setzte de-
finitiv auf die Beendigung des Krieges,
auch wenn die sich abzeichnende Losung
nicht mit dem romischen Ideal eines ge-
nuinen Friedens {ibereinstimmte, und
verbot daher z.B. seinem Dillinger Or-
densbruder und ausgewiesenen Zeloten
Heinrich Wangnereck jede Ooffentliche
Agitation gegen diesen Kurs.

Das abschliefende Kurzkapitel fasst die
geschilderten Ereignisse zusammen und
gibt ebenso knappe Antworten auf die
eingangs gestellten Leitfragen. Die Jesui-
ten waren nach den hier erarbeiteten Er-
gebnissen zumindest im Untersuchungs-
zeitraum keine monolithische Organisa-
tion. Der Orden entwickelte keine feste,
klare und konsequente Strategie. Viel-
mehr hatten sich seine Vertreter an die
jeweiligen spezifischen Bedingungen ih-
rer Wirkungsorte anzupassen und inter-
pretierten ihre Lage, Mdoglichkeiten und
die sie erreichenden Anweisungen der
Zentrale von diesen Bedingungen her
und auf diese zu. Daraus entstanden stark
variierende Losungen, die nur unter be-
sonderen Umstdnden zur weitgehenden
Ubereinstimmung tendierten. Demzu-
folge sind auch - diese Konsequenzen
werden freilich nur angedeutet — die bis-
her dem Orden zugeschriebenen Leistun-
gen und Fehlleistungen kritisch zu iiber-
priifen bzw. starker situativ zu interpretie-
ren. Der Verfasser stellt in diesem Zusam-
menhang sogar die These auf, ,that Jesuit
support of princes in the seventeenth cen-
tury also contributed to the advance of
princely absolutism vis-a-vis the church”
(5.274). Das sind Befunde, die diese sou-
verdne, einen malgeblichen Aspekt der
Ereignisgeschichte anhand wenig beach-
teter Quellen erstmals nachhaltig erhel-
lende Studie auch fiir den strukturhisto-

risch Interessierten hochst  wertvoll
macht.
Augsburg Wolfgang E.J. Weber

Braun, Karl-Heinz, Pugna spiritualis. Anth-
ropologie der Katholischen Konfession: Der
Freiburger Theologieprofessor Jodocus Lori-
chius (1540-1612). (= Quellen und For-
schungen aus dem Gebiet der Ge-
schichte, hrg. im Auftrag der Gorres-
Gesellschaft von Laetitia Boehm u.a.,
Neue Folge, Heft 23). Paderborn (Fer-
dinand Schoningh), 2003. 460 S., geb.,
ISBN 3- 506-73275-7

Wer kennt Jodocus Lorichius, einen
Theologen der Freiburger Universitdt aus
der 2. Hilfte des 16. Jahrhunderts?
Miisste man ihn kennen? In seiner Zeit
kannte man ihn im katholischen Deutsch-
land und schatzte ihn sehr, vor allem in
seiner Zunft. Lorichius war in Trarbach an
der Mosel um 1540 geboren, lieR sich
1562 an der Alma mater in Freiburg im-
matrikulieren, erwarb den Magistertitel
und studierte seit 1568 Theologie und er-
hielt nach den erforderlichen Examina
1575 eine Professur. Seit 1578 Ordinarius
fiir scholastische Theologie, lehrte er in
der Folgezeit vor allem Moral- und Kont-
roverstheologie. 11 Mal war er Rektor sei-
ner Hochschule, 21 Semester versah er
das Amt des Dekans der Theologischen
Fakultdt. Nach dreifig Jahren erfolgrei-
cher Lehrtatigkeit trat er 1605 in den Ru-
hestand. Nach seiner Emeritierung trat er
dem Kartduserorden bei. In seinem Ruhe-
stand {ibernahm er die Leitung einer Stu-
dentenburse, des Collegium Pacis. Sein
von ihm selbst erstelltes Schriftenver-
zeichnis enthdlt 53 Titel. Von seinem
Werk ,Pugna spiritualis” zdhlt Braun 25
Editionen auf, Ubersetzungen ins Deut-
sche und ins Holldndische eingeschlossen.
Den Titel dieser von Lorichius 1599 ver-
fassten bzw. aus dem Italienischen ins La-
tein iibertragenen Darlegung einer spezi-
fisch katholischen spirituellen Lebenspra-
xis hat Braun auch als Titel fiir seine um-
fangreiche Monographie tber diesen
Freiburger Theologen iibernommen. Sie
beruht auf seiner bei Heribert Smolinsky
in der Theologischen Fakultat der Albert-
Ludwigs-Universitit Freiburg im WS
2000/2001  vorgelegten Habilitations-
schrift.

Braun ordnet Lorichius zundchst in die
Wissenschafts- und Universitdtsgeschichte
seiner Zeit ein. Hierdurch leistet die Arbeit
einen bedeutenden Beitrag zur Vertiefung
dieses Forschungsbereiches. So zeigt
Braun auf, wie Lorichius in der akademi-
schen Lehre den Schwerpunkt mehr und
mehr von der theologischen Textanalyse
hin zur praxisorientierten Priesterausbil-
dung und Systematisierung der Seelsorge
verschoben hat. Uberhaupt wird durch die
Untersuchungen von Braun deutlich, wie
Lorichius in seinen Vorlesungen wie in
seinen Publikationen den Blick nicht nur
auf die Explikation der reinen katholi-
schen Lehre richtete, der Orthodoxie
also, sondern deren unmittelbare Umset-
zung in die Lebensfithrung als Form der
katholischen Orthopraxie zu vermitteln
versuchte. Das zeigte sich u.a. darin,
dass nicht wenige seiner Schriften auf
Deutsch gedruckt wurden, wie auch im
Bemiihen von Lorichius, enge Beziehun-
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gen zum Ordens- und Klosterleben zu
pilegen.

Brauns Arbeit erhellt in iiberaus akribi-
scher Form anhand der sorgfaltig recher-
chierten schriftlichen Hinterlassenschaft
von Lorichius, wie dieser Theologe ge-
dacht und gearbeitet hat, was ihn be-
wegte, wie er argumentierte, welche In-
tentionen er verfolgte. Dabei werden die
Anliegen dieses Theologen, seine Forde-
rungen an die Leserschaft wie auch die
Quellen zum Vorschein gebracht, auf die
er seine Positionen begriindete. Ein eige-
nes Kapitel widmet Braun dem Gottesbild
von Lorichius bzw. seiner Konzeption der
rechten Gottesbeziehung der gldubigen
Christen.

Das umfangreichste und in seiner Fra-
gestellung wie in den Befunden besonders
interessante Kapitel behandelt die ,Anth-
ropologie” des Lorichius in historischer
Sicht. Untersucht werden die Vorstellun-
gen des Theologen tiber die Wesensmerk-
male menschlicher Lebensvollziige und
ihrer Bedingungen. Der Mensch wird in
seiner Geschopflichkeit von Lorichius auf
die Verinnerlichung der kirchlich gebote-
nen Lehren verpflichtet. In den Ausfiih-
rungen iiber die Gefdhrdungen des Men-
schen iiberwiegen die iiberkommenen
Bilder von der irdischen Prasenz des Teu-
fels, von der weitgehend negativ gesehe-
nen Sexualitdt, von den Geschlechterrol-
len, vom Ideal zolibatdrer Lebensformen
und vielem mehr. Braun spricht die Prob-
lematik solcher anthropologischer Mo-
dellvorstellungen an, geht allerdings nicht
auf die verhdngnisvollen Fernwirkungen
mancher dieser normativen Denkmuster
ein. Interessant ware auch die Frage, wie
das von Lorichius vertretene (und durch
ihn verbreitete) Menschen- und Weltbild
sich dann in der barocken Frommigkeit
und Kultur spiegelt.

In einem abschlieRenden Kapitel stellt
Braun den ,Geistlichen Kampf” als Kern-
gedanken des Freiburger Theologen in
den Zusammenhang der christlichen Leh-
ren von der ,militia christiana“, auch un-
ter besonderer Beriicksichtigung der ver-
mittelnden Position des Erasmus. Ganz
nachdriicklich wird hier noch einmal die
von Lorichius so entschieden geforderte
Verinnerlichung des Kampfes um die
rechte Lebensform in akribischen Textver-
gleichen herausgearbeitet.

Ein umfassendes Schriftenverzeichnis
der Werke von Jodocus Lorichius rundet
auf 60 Druckseiten die Untersuchungen
Brauns ab. Das Buch stellt in der Vielfalt
der Aspekte und der methodischen Exakt-
heit der Analyse eine mustergiiltige Mo-
nographie zur Mentalitdtsgeschichte des
konfessionellen Zeitalters dar. Es bezeugt

das hohe Niveau der kirchengeschichtli-
chen Forschung im deutschen Siidwesten
und fiigt sich vorziiglich in die von der
Gorres-Gesellschaft herausgegebene
Reihe der ,Quellen und Forschungen
aus dem Gebiet der Geschichte” ein.
Freiburg Wolfgang Hug

Hug, Walter, Johann Jacob Rambach
(1693—1735). Religionspidagoge zwischen
den Zeiten (Praktische Theologie Bd.
63), Stuttgart. W. Kohlhammer 2003,
205 S., ISBN 3- 17-018076-2

Wenn der hier portrdtierte Rambach
heute nicht ganz vergessen ist, so ver-
dankt er dies weniger seinen Beitragen
zur (Religions-)Pddagogik oder - histo-
risch genauer - zur Katechetik als viel-
mehr seinen Kirchenliedern, die Eingang
ins Evangelische Gesangbuch gefunden
haben. Wenn mit diesem Buch nun doch
auch Rambachs padagogisches und kate-
chetisches Wirken der Vergessenheit ent-
rissen werden soll, so ist dies aus mindes-
tens drei Griinden angemessen: Erstens
hat Rambach in seiner Zeit als Lehrbuch-
autor einen erheblichen Einfluss auf die
evangelische Padagogik und Katechetik
ausgelibt; zweitens kann er als derjenige
gelten, der die im Pietismus (P.J. Spener,
A.H. Francke) seit dem 17. Jahrhundert
entwickelten katechetischen Impulse und
Programme systematisch zusammenge-
fasst und fiir die Praxis neu aufbereitet
hat, was ihn auf Dauer mit der bis heute
wirksamen pietistischen Erziehung ver-
bindet; und drittens — dies zeigt nicht zu-
letzt die vorliegende Darstellung — sind
seine Auffassungen keineswegs so wenig
kindgerecht und pédagogisch unange-
messen, wie es spiter manchmal im Blick
auf diese gesamte Richtung, zumeist unter
Verweis auf die von Francke geprégte For-
mel vom ,Brechen des kindlichen Wil-
lens”, behauptet worden ist.

Die von Klaus Wegenast (Bern) be-
treute Dissertation verfolgt das Ziel, ,ei-
nerseits Rambachs Katechetik und Pada-
gogik in ihrer Abhangigkeit von der kate-
chetischen und pddagogischen Tradition
darzustellen und andrerseits nach dem
originalen Beitrag Rambachs” zu fragen
(S.14). Ein knapperer erster Teil
(S.13-46) beschreibt Rambachs Leben
und Wirken, die damalige Katechetik so-
wie Urteile iiber Rambach in der Theolo-
giegeschichte. Der zweite und eigentliche
Hauptteil (S.47-190) ist Rambachs Kate-
chetik und Pddagogik gewidmet. Das ab-
schlieRende Literaturverzeichnis enthalt
insbesondere ein gegliedertes Verzeichnis
zu Rambachs Schriften (durch das aller-
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dings die von Ulrich Bister bereits 1993
vorgelegte Bibliographie nicht iiberboten
werden soll).

Die Darstellung iiberzeugt vor allem in
den Teilen, in denen Rambachs Schriften
referiert und interpretiert werden. Auf
weiterreichende  Deutungsperspektiven
und Zusammenhénge, etwa auf den Ein-
fluss von Comenius und J.E. Buddeus auf
Rambach, wird lediglich in allgemeiner
Form verwiesen (S.16). Hilfreich ist die
Zusammenstellung von Rambachs ein-
schlagigen Schriften (S.58ff.), zumal sich
nachweislich auch andere — aus ,6kono-
mischen Interessen” (S.50) — dieses Ver-
fassernamens gerne bedient haben.

Insgesamt wird man dem Vf. in seinem
Urteil zustimmen konnen, dass es Ram-
bachs ,Hauptanliegen ist, das bereits vor-
handene reformerische Gedankengut un-
ter die Menschen zu bringen* (S.83) und
also weniger ein eigenes System vorzule-
gen. So ist es angemessen, wenn die Ab-
hingigkeit besonders von fiinf Gewdhrs-
leuten (J.S. Mitternacht, P.J. Spener, A.H
Francke, C.M. Seidel und G.A. Laurentii)
breit dargestellt wird, wobei der wieder-
holte Hinweis auf die hervorgehobene Be-
deutung Franckes zu Recht erfolgt
(S.83-126). Die weiteren Abschnitte sind
thematisch angelegt und beziehen sich auf
.Menschenbild und Erziehungsziel”, die
Jhiusliche Erziehung” sowie die ,schuli-
sche Erziehung und Bildung“. Fiir den
Leser bleiben allerdings manche Fragen
offen: Wie beispielsweise passt der ,pada-
gogische Optimismus” zu Rambachs Erb-
siindendenken (eine Frage, die auch im
Blick auf andere pietistische Padagogen
noch nicht abschlieBend geklart ist)?
Und in welchem Verhaltnis stehen Taufe,
Wiedergeburt, Bufle und Erziehung zuei-
nander? Ein starker systematisch ausge-
richtetes Kapitel ware hier eine hilfreiche
Erweiterung gewesen. Auch die Zusam-
menfassung der Ergebnisse am Schluss
des Buches fdllt allzu knapp aus
(S.187-190).

Schon im (Unter-)Titel des Buches wird
Rambach als ,Religionspadagoge zwi-
schen den Zeiten“ charakterisiert, ndmlich
im ,Spannungsfeld zwischen Orthodoxie,
Pietismus und frither Aufklarung”
(8.187). Noch zutreffender scheint frei-
lich die andere Zuordnung zu sein, der
zufolge ,Rambach in erster Linie dem Pie-
tismus zugerechnet werden” muss (ebd.).
Richtig aber bleibt, dass sich in den me-
thodischen Innovationen pietistischer Pa-
dagogik und vor allem in der Fragekunst
der damaligen Katechetik, die von Ram-
bach ihre systematische Gestalt erhdlt,
eine subjekt- und erfahrungsbezogene Di-
daktik vorbereitet, deren Aufklarungs-

form — bis hin zur Sokratik etwa bei Mos-
heim (S.179) — insofern jedenfalls in
Deutschland ohne diese Vorlaufer nicht
zu verstehen ist.

Tiibingen Friedrich Schweitzer

Essen, Georg, Sinnstiftende Unruhe im System
des Rechts. Religion im Beziehungsgeflecht
von modernem Verfassungsstaat und siku-
larer Zivilgesellschaft (Essener Kulturwis-
senschaftliche Vortrdge Band 14), Got-
tingen: Wallstein-Verlag, 2004. 103 S.
ISBN: 3-89244-829-9. 14,-- €.

Der Autor, Inhaber des Lehrstuhles fiir
Dogmatische Theologie an der Theologi-
schen Fakultdt der Radboud Universiteit
Nijmegen, hat in der hier zu besprechen-
den Arbeit Vortrdge zu einer Monogra-
phie erweitert und zusammengefiigt, die
er an der Theologischen Fakultdt der Uni-
versitit Rostock, im Humboldt-Zentrum
fiir Geisteswissenschaften der Universitat
Ulm, bei der Rumiénisch-Deutschen
Herbstakademie in Sibiu und bei einem
Symposion in Nijmegen gehalten hat.

Er geht aus von der Feststellung, die
Kompromissformulierung in der Prdam-
bel der Europdischen Verfassung stelle
nur noch Erbschaftsverhaltnisse fest (15).
Es gehe in Wirklichkeit aber um die Frage,
welchen Beitrag nur Religionen zu einer
freiheitlichen Verfasstheit von Staat und
Gesellschaft leisten kdnnten (26). Diesen
versucht der Autor ausgehend von der
Praambel des Grundgesetzes zu erschlie-
Ren. Mehrheitlicher Wille sei es bei deren
Formulierung gewesen, sich mit einem
Gottesbezug von den Allmachtsphan-
tasien des NS-Regimes abzusetzen und
an die Grenzen staatlicher Gewalt zu er-
innern (31). Dabei habe man nicht eine
Anrufung Gottes, sondern die zuriickhal-
tendere Form der nominatio Dei gewdahlt
(34). Wenn auch aufgrund der ebenfalls
im Grundgesetz normierten weltanschau-
lichen Neutralitdt des Staates Interpreta-
tionsschwierigkeiten auftrdaten, so sei
doch eindeutig, dass durch den Gottesbe-
zug in der Praambel der einzelne Biirger
nicht zum Glauben an Gott verpflichtet
werde (32). Auch diirfe der Gott der Prd-
ambel nicht exklusiv mit dem christlichen
identifiziert werden (35), wenn dies auch
die Mehrheit des Parlamentarischen Rates
aufgrund der damaligen Wirkmacht der
christlichen Tradition selbstverstdndlich
getan habe (43).

Sodann setzt sich der Autor mit ofter
vorgebrachten Argumenten fiir einen
Gottesbezug in der Praambel der Buropa-
ischen Verfassung kritisch auseinander.
Als erstes nennt er dabei die kulturge-
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schichtliche Wiirdigung des jiidisch-
christlichen Erbes Europas. Dazu erldautert
Essen, dass der weltanschaulich neutrale
Staat sich in seiner Entstehung gerade von
diesem Erbe abgesetzt habe, um einen
Ausweg aus den Wirren der Religions-
kriege zu finden (37). Obwohl Religion
dabei zur Privatsache geworden sei, sei
gleichzeitig ein gemeinsames Wertefun-
dament und eine offentliche Prasenz von
Religion eine faktische Gegebenheit ge-
blieben (42). Dieses gemeinsame Funda-
ment sei heute aber weggebrochen, und
einen vom Staat einklagbaren Ersatz
konne es nicht geben, sofern der Staat
seine Neutralitit nicht aufgeben wolle.
Diese tiefgreifend verdnderten soziologi-
schen Rahmenbedingungen seien das
Neue an den Diskussionen nicht nur um
einen Gottesbezug in der Prdambel der
Europdischen Verfassung, sondern auch
um umstrittene Urteile des Bundesverfas-
sungsgerichtes (Stichworte Kruzifix und
islamisches Kopftuch) (44-46).

Als zweites Argument fithrt Essen die
meta-positive Verankerung der Verfas-
sung an, durch die erst der Staat Geltung
und Legitimation erhalte (47), und halt
dem entgegen, dass die Grundrechte -
und damit ein in autonomer Freiheit ver-
ankertes Wertefundament — der vor-staat-
liche Grund staatlicher Ordnung seien
(48-51). Der Wille Gottes konne in einem
pluralistischen Gemeinwesen nicht mehr
als Begriindung ethischer Pflichten die-
nen, da als solches nur ein universal sitt-
lich verbindlicher Geltungsgrund morali-
schen Sollens geeignet sei (51f.). Dement-
sprechend, und damit versucht der Autor,
eine iiber diese herkémmlichen Argu-
mente hinausgehende Begriindung fiir
die Einfiigung eines Gottesbezuges in die
Praambel der Europdischen Verfassung
darzulegen, kénne die Angewiesenheit
des Staates auf religiose Sinnvorgaben
nur noch mit einer rationalen Begriin-
dung gerechtfertigt werden (61f.). Insbe-
sondere miisse, so Essen unter Riickgriff
auf Gedanken Jiirgen Habermas’, gezeigt
werden, dass der Gottesbegriff eine wider-
spruchsfrei denkbare und damit sinnvolle
Idee sei und dass die Rede von Gott Be-
deutung fiir das Gelingen menschlichen
Lebens habe (72). Religitse Gehalte miiss-
ten so auf die Prinzipien der sdkularen
Rechtsordnung bezogen werden, dass de-
ren Sinnhaftigkeit auch denen einleuchte,
die nicht in religitsen Traditionen behei-
matet seien (80).

Ein bloRer Verweis auf die Sinnvorga-
ben, auf die er angewiesen ist, kinne auch
dem weltanschaulich neutralen Staat
nicht verwehrt sein. Die Benennung his-
torischer Urspriinge alleine reiche dafiir

aber nicht aus (73), vielmehr bediirfe es
eines Begriffes, der aufgrund seiner Be-
stimmtheit dem Sinnbediirfnis menschli-
cher Existenz standhalte. Das erfiille al-
leine etwas von Mensch und Welt Ver-
schiedenes, mithin der Gottesbegriff.
Eine Auseinandersetzung damit werde
schon aufgrund der Tatsache unausweich-
lich, dass moderne Verfassungen mit ihren
Grundrechtskatalogen den Biirgern zu-
muteten, sich als autonome Freiheitssub-
jekte zu begreifen, die auf Sinnvorgaben
angewiesen sind (74).

Da der nominatio Dei keine geltungs-
theoretische Funktion zukomme, werde
der Staat nicht von einem Geltungsgrund
abhingig gemacht, der in einem pluralis-
tischen Gemeinwesen nicht universali-
sierbar wire (74). Auch finde keine Iden-
tifikation mit dem Gott einer bestimmten
Religion statt, da Gott universaler Sinn-
grund aller Menschen sei (78). Dennoch
miisse sich der Staat nicht auf eine vollig
inhaltsleere Vorstellung des in der Prdam-
bel genannten Gottes beschrinken. Viel-
mehr lieferten die Grundrechtskataloge
anthropologische Kriterien fiir eine Mini-
malbestimmung  des  Gottesbegriffes
(78-80). Damit sei der Gottesbegriff phi-
losophisch und nicht theologisch begriin-
det und tangiere nicht die Religionsfrei-
heit (83f.).

Essen zweifelt an, dass es sich bei ei-
nem derart umschriebenen Gottesbegriff
um Zivilreligion handelt. Er sieht die Zi-
vilreligion insgesamt kritisch, da er sie fiir
die normative Festlegung dessen, was
menschlicher Disposition entzogen sein
soll, nicht fiir notig hilt, da er keinen
Mehrwert in einem zivilreligios tiberho-
henden Pathos sieht und da er einen zi-
vilreligiosen Sinnhorizont weitgehend als
einen der Selbstprojektion versteht
(89-91).

Um die Praambel der Europdischen Ver-
fassung wurde gerungen. Gerade die
Frage eines Gottesbezuges war umstritten
und angesichts des Widerstandes Frank-
reichs schon gegen allgemeine religiose
Beziige nicht durchsetzbar. Das Fir und
Wider wurde diskutiert, und es ist das
Verdienst Essens, hierzu eine Studie mit
neuem Blickwinkel vorgelegt zu haben.
Das Werk aus der Schnittstelle von Theo-
logie, Philosophie und Recht, das gerade
in seiner zweiten Hilfte an argumentati-
ver Dichte gewinnt, hat auch analytische
stirken hinsichtlich des soziologischen
und historischen Befundes. Der Versuch,
den Gottesbezug in der Praambel der Eu-
ropaischen Verfassung rational und damit
auch gegeniiber Atheisten zu rechtferti-
gen, kann der Sache nur dienlich sein
und erscheint vielversprechend und lo-
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gisch ausgearbeitet. Jedoch beschreitet die
vom Autor vorgeschlagene Argumenta-
tion einen schmalen Grat zwischen einem
vollig entleerten Gottesbegriff und einem
Abgleiten in eine vom Autor selber kri-
tisch beleuchtete christlich-traditionelle
Fiillung dieses Begriffes. Ein nur rational
begriindeter Gottesbezug in der Praambel
triige in sich ohnehin die Gefahr, zur aus-
tauschbaren Chiffre fiir Sinnvorgaben des
Staates zu werden, deren theologischer
Wert fragwiirdig ware (vgl. die vom Autor
dargebotene Minimalbestimmung des
Gottesbegriffes, 78-80). Aber der Autor
vermag seine stringent angelegte Argu-
mentation selber nicht vollig durchzuhal-
ten, wenn er z. B. schreibt, der Gottesbe-
zug verweise auf die unwiderrufliche
Treuezusage Gottes (76) und mache den
Sinngrund nambhaft, ,der unvertretbar zu
den realen Konstitutionsbedingungen
realen Subjektseins gehort, von denen
wiederum die Existenz des Staates ab-
hingt“, namlich die christliche Tradition
(100). Wie zutreffend diese Analysen in
einer theologischen Betrachtungsweise
auch sind, scheint hier die Grenze der
nur rationalen Begriindung iiberschritten,
die auch von Atheisten oder einem laizis-
tischen Staat akzeptiert werden misste,
und damit diirfte der Autor sein Ziel nicht
vollig erreicht haben.

Die Bedeutung eines Gottesbezuges in
der Priambel der Europdischen Verfas-
sung — der womdoglich noch um einer
rationalen Legitimation willen theologi-
scher Inhalte entkleidet wurde — sollte
insgesamt nicht tiberbewertet werden.
Wie Essen selber anmerkt, besteht zwi-
schen einem Gottesbezug in der Prdam-
bel und der Ausgestaltung des Verhaltnis-
ses zwischen Staat und Kirche kein be-
griindungslogischer Zusammenhang (25f.
. Fn. 19). Wie wiinschenswert ein Gottes-
bezug von der Warte von Kirche und
Theologie aus sein mag, ist z. B. die Ein-
fiigung des Artikels 1-52 in die Europa-
ische Verfassung fiir das kiinftige Verhalt-
nis von Staat und Kirche von gréfRerer
Wichtigkeit.

Das Buch ist sauber verarbeitet und gut
lektoriert. So fallen nur zwei Fehler auf:
im Inhaltsverzeichnis die Angabe der
falschen Seitenzahl 103 statt 102 (6) und
ein grammatikalischer Fehler (,Dieser
Anspruch” statt ,Diesen Anspruch®, 74).

_Obwohl seit der Publikation des Buches
die Frage der Einfiigung eines Gottesbezu-
ges in die Praambel der Europdischen Ver-
fassung negativ entschieden wurde, bleibt
dgs Werk insgesamt ein guter Beitrag, um
die Diskussion in neue Bahnen zu lenken.

Rottenburg Stefan Thii

Beuitel, Albrecht, Leppin, Volker (Hrsg.), Reli-
gion und Aufkldrung. Studien zur neuzeit-
lichen ,Umformung des Christlichen”, Ar-
beiten zur Kirchen- und Theologiege-
schichte, Bd. 14, Leipzig, Evangelische
Verlagsanstalt, 2004, 272 S., Hardcover,
ISBN 3-374-02182-4

Der Sammelband dokumentiert den er-
folgreichen Start einer iiberfalligen Wis-
senschaftsinitiative. Mit dem 2001 von
Albrecht Beutel, Volker Leppin und Udo
Striater noch in Abstimmung mit Kurt No-
wak gegriindeten ,Arbeitskreis Religion
und Aufklirung” verfiigt nun auch die
theologische Aufklarungsforschung, die
noch immer im Schatten der schon ldnger
organisatorisch etablierten Erforschung
der Reformation, des Pietismus und der
kirchlichen Zeitgeschichte steht, {iber ein
eigenes institutionelles Forum. Der vorlie-
gende Band versammelt 15 Vortrdge der
ersten beiden Jahrestagungen des Arbeits-
kreises, die 2001 und 2002 zu den The-
men ,Religion und Literatur in der Auf-
klarungszeit und ,Aufkldrung als ,Um-
formung des Christlichen'?” in Witten-
berg stattgefunden haben.

Die Beitrdge sind von unterschied-
lichem Umfang (zwischen 8 und 29 Sei-
ten), unterschiedlicher (zumeist hoher)
Qualitit und unterschiedlich gut lekto-
riert; fiinf Beitrige folgen der ,alten®,
zehn der reformierten Rechtschreibung.
Die weite thematische Streuung erklart
sich aus dem bescheidenen Umfang der
theologischen Aufklirungsforschung, der
eine starkere Schwerpunktsetzung noch
nicht zuldsst. Die Zusammensetzung des
Autorenkollegiums — alle sind Theologen,
alle mit einer Ausnahme Protestanten —ist
durch den hohen Spezialisierungsgrad der
Aufklarungsforschung und die Dominanz
der protestantischen Aufklarung mit be-
dingt. Doch ist einer Reihe von Beitragen
das Bemiihen um Einlgsung des program-
matischen Anspruchs auf Interkonfessio-
nalitit und Interdisziplinaritat abzuspii-
ren. Nicht beriicksichtigt ist die theologi-
sche Aufklirung auBerhalb des deutschen
Sprachraums.

Jenseits der Einzelergebnisse zeigt der
Band, dass die Zeit der Kontroversen iiber
Recht und Wert der theologischen Auf-
klirung anscheinend voriiber ist. Ema-
nuel Hirschs Deutung der Aufkldrung als
Teil einer notwendigen krisenhaften Um-
formung des christlichen Denkens (und
Lebens) angesichts der Herausforderung
durch das neuzeitliche subjektive Wahr-
heitsbewusstsein bildet — ausgesprochen
oder unausgesprochen — den allen Beitra-
gen gemeinsamen Interpretationsrah-
men. So konnte das 2002 noch mit einem
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Fragezeichen versehene Schlagwort ,Um-
formung des Christlichen” im Untertitel
des Sammelbandes zu einer Affirmation
avancieren.

Der einleitende Aufsatz von Friederike
Niissel (Die Umformung des Christlichen
im Spiegel der Rede vom Wesen des
Christentums, S.15-32) demonstriert,
wie die apologetisch motivierte Frage
nach dem ,Wesen des Christentums” zur
aufklirerischen Umformung des christli-
chen Denkens beitrug, bis sie selbst von
der erneuerten Theologie iiberwunden
wurde. Dagegen wurde die Bedeutung
des englischen Deismus fiir diese Umior-
mung schon von den Zeitgenossen tber-
schitzt (Christopher Voigt, Der englische
Deismus in Deutschland. Ein Beitrag zur
L Umformung des Christlichen“?
S.33-41).

Die Mehrzahl der Beitrdge behandelt
das Denken und Wirken einzelner Perso-
nen: Andres StraBberger untersucht eine
satirische Predigt der ,Gottschedin” zur
BloBstellung der Gegner der Wolffischen
Philosophie (,Auf-Klirung* durch Satire?
Beobachtungen zu Form und Gegenstand
einer satirischen Predigt der Luise Adel-
gunde Victoria Gottsched, 5.59-80),
Christoph Bultmann zeigt, wie Reimarus
seinen Theismus aus der Verbindung von
Philosophie und Exegese gewinnt (Lang-
weiliges Wissen. Die Wahrheiten des Her-
mann Samuel Reimarus, S.81-91), und
Thomas Kuhn fiihrt am Beispiel des Zur-
chers Johannes Tobler in die Volksaufkla-
rung ein (Volksaufklirung und Dorfge-
schichte im spéten 18. Jahrhundert. Jo-
hannes Toblers ,Idee von einem christli-
chen Dorf* (1766), S.93-105). Gleich
zwei Beitrage sind Herder gewidmet: Vol-
ker Leppin findet in dessen Ausfiihrungen
zum Abendmahl einen ,double speech”
von moderater, historisch fundierter Kri-
tik und radikaler ,calvinisierender” Um-
deutung (Fiir ,junge Lehrer der Religion®.
Theologische und religionsphilosophische
Klarstellungen in Herders Schrift ,Von Re-
ligion, Lehrmeinungen und Gebrauchen®
(1798), S.123-130), Hans-Martin Kirn
zeigt, wie Herders universalgeschichtli-
ches Denken seine Haltung zum Juden-
tum prégt (,Ihr Paldstina ist sodann da, wo
sie leben und edel wirken ...“ Juden und
Judentum bei Johann Gottfried Herder
(1744-1802), S.131-146). Jens Woltf er-
weist Kants Religionsschrift aufgrund der
Analyse ihrer biblischen Beziige als ,eine
der wirkungsmachtigsten Transforma-
tionsgestalten aufgekldrten Christentums”
(Die Anverwandlung der Bibel in Kants
Schrift ,Die Religion innerhalb der Gren-
zen der bloRen Vernunft® von 1793,
S0 07:122)

Zwei Beitrige sind der katholischen
Aufklirung gewidmet: Klaus Fitschen
portratiert den Literaten und Revolutio-
nar Eulogius Schneider als theologischen
Aufklirer (Katholische Aufklirung und
Literatur im Umkreis der Franzosischen
Revolution. Eulogius Schneider,
S.147-159), Bernhard Schneider gibt ei-
nen Uberblick iiber die katholisch-aufkla-
rerischen Zeitschriften im 19. Jahrhundert
(Katholische Aufkldrung als Kommunika-
tionsgeschehen. Uberlegungen zur Ent-
wicklung und Bedeutung der aufkldreri-
schen Presse im frithen 19. Jahrhundert,
215-227). Die Umformung der christli-
chen Frommigkeitspraxis am Beispiel des
Begrabnisses und der gedruckten Lei-
chenpredigt, die um die Mitte des 18.
Jahrhunderts beinahe zur Bedeutungslo-
sigkeit absank, behandeln Klaus Fitschen
(Die Vernunft und der Tod. Das Begrébnis
im aufklarerischen Mentalititswandel,
$.229-241) und Konrad Hammann (Die
Literaturgattung der Leichenpredigt in der
Aufklarungszeit, S.243-264).

Auch spitere Antipoden der Aufkla-
rung konnten sich der von ihr bewirkten
,Umformung” nicht entzichen - so
Schleiermacher, der mehr an rationalisti-
scher Theologie rezipierte, als er zugab
(Rolf Schifer, Schleiermachers Rezeption
des Rationalismus, S.161-171), aber auch
die Missionare der Basler Christentumsge-
sellschaft (Thomas Fuchs, Antiaufklareri-
scher Kulturtransfer als ,Umformung
christlicher Praxis“, S.43-56). Dasselbe
gilt in Grenzen sogar fiir Tholuck, der —
nicht zuletzt durch seinen bislang unter-
schitzten Einfluss auf Herzogs ,Real-En-
cyklopadie” — Generationen von Theolo-
gen ein negatives Bild der Aufklarung ein-
gepragt hat (Angelika Dorfler-Dierken,
,Karfunkellicht“. Friedrich August Got-
treu Tholucks Konstruktion eines Bildes
der Aufklarung, S.173-211).

Mainz Wolf-Friedrich Schaufele

Barteleit, Sebastian, Toleranz und Irenik: Po-
litisch-religibse ~ Grenzsetzungen im
England der 1650er Jahre (= Vertffent-
lichungen des Instituts fiir Europdische
Geschichte Mainz; 197), Mainz (Verlag
Philipp von Zabern) 2003, IX, 300 S., 4
Abb., Ln. geb., ISBN 3-8053-3291-2

Die Faszination des Interregnums in
England fiir religions- und kirchenge-
schichtliche Untersuchungen liegt auf
der Hand. In der Revolution fiel ja mit
und noch vor dem Konigtum voriiberge-
hend auch die Anglikanische Kirche als
Staatskirche. Zwar setzte die religitse Ver-
folgung als solche damit keineswegs aus,
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aber die institutionelle Liicke provozierte
dennoch eine rasant anwachsende Vielfalt
von Denominationen und einen iiber-
bordenden theologischen und religions-
politischen Richtungsstreit. Dieses gleich-
sam chaotische Neben- und Gegen-
einander seinerseits fiihrte, der langen
historiographischen Tradition der Whig in-
terpretation of history zufolge, in theoreti-
sche wie auch praktische Anstrengungen,
diese Vielfalt zu legitimieren oder aber
Kontrolle, wenn nicht gar Einheit, zu-
riickzugewinnen, und damit zu Konzep-
ten von Toleranz und Irenik. Ziel der im
Ergebnis den Auffassungen des Revisio-
nismus in der englischen Geschichtswis-
senschaft nahe stehenden Osnabriicker
Dissertation Barteleits ist es nun aber ge-
rade nicht, das England des Interregnums
wiederum als Geburtsstunde oder Hoch-
phase von Toleranz und Irenik zu identifi-
zieren oder auch nur einen — méglicher-
weise ebenso wertenden — Beitrag zu ei-
ner Begriffsgeschichte von Toleranz und
Irenik zu leisten. Vielmehr werden die
leitenden Begriffe der Titelformulierung
als ,Differenzmerkmale des theologisch-
religivsen wie des politischen Raumes”
(11) verstanden und dienen als Raster ei-
ner modernen kulturwissenschaftlichen
Konzepten (vor allem dem Konzept der
Grenze) verpflichteten Untersuchung. Ih-
ren Gegenstand bilden Prozesse der reli-
gidsen Selbst- und Fremdwahrnehmung
und damit einhergehende Definitionen
von Eigenheit und Anderssein. Diese Pro-
zesse und Definitionen werden von B. nur
entlang der Bestrebungen um Koexistenz
(Toleranz) bzw. Kooperation (Irenik) im
zeitgengssischen England entfaltet, inso-
fern Duldung wie Zusammenarbeit ja im-
mer nur bis zu einem gewissen Punkt rei-
phen kann: bis zu der ,Grenze” eben.B.
interessiert sich dabei vornehmlich fiir die
innerprotestantische Entwicklung, weil er
hier — im Vergleich zu der im gesamten
frithneuzeitlichen England Jfesten
Grenze” gegeniiber dem Katholizismus —
zu Recht von einer ungleich groferen In-
klusions- und Exklusionsdynamik der im-
mer wieder neu und anders gezogenen
Binnengrenzen ausgeht.

Methodisch operiert B. mit dem um
Konzepte und Verfahrensweisen der lin-
guistischen Anthropologie und der histo-
rischen Semantik erweiterten Ansatz der
neuen, kontextualisierten politischen
Ideengeschichte der Cambridge School um
Quentin Skinner und John Pocock. Dies
impliziert zum einen eine weitgehende
Beschrankung der Untersuchung auf
kommunikative Prozesse in Form von
Texten, die nicht mehr nur die klassischen
Master'-Texte sein sollen. B. arbeitet im

Wesentlichen mit einem reprasentativen
Set von gut 250 Druckschriften unter-
schiedlichster konfessioneller Provenienz
aus den Thomason Tracts, und er folgt dem
'Cambridger' Grundaxiom, dass fiir das
Verstdndnis von Texten der synchrone
Blick in die Breite, also die Rekonstruk-
tion von situativen Kontexten und
sprachlichen Konventionen bzw. ,politi-
schen Sprachen”, den Vorzug vor dem
diachronen, genetischen Blick in die Tiefe
haben miisse, mit dem die traditionelle
Ideengeschichte die sog. Hohenkamm-Li-
teratur aller Zeiten und deren vorgeblich
immer neues Angehen zeitloser Probleme
als diskursiven Raum betrachtet. Zum an-
dern werden geméf der dem Ansatz der
Cambridge School zugrunde liegenden
Sprechakttheorie Worte als Taten aufge-
fasst. So versteht sich das Hauptergebnis
der Untersuchung, nach dem von Tole-
ranz eigentlich fast nirgends gesprochen
werden konne, vielmehr alle konfessio-
nellen Gruppen bei ihrem je eigenen
Wahrheitsanspruch geblieben seien und
alle ihre Argumente fiir kirchliche Einheit
oder Gewissensfreiheit letztlich nur der
Selbstbehauptung und Selbstpositionie-
rung gedient hatten (132f., 261-263).
Der seit langem diskutierten Schwa-
chen des Ansatzes der Cambridge School
ist B. sich bewusst. Einem der Hauptvor-
wiirfe der Kritiker: dass beim Konzept der
politischen Sprachen” die Kontexte ten-
denziell auf die sprachlichen Kontexte re-
duziert wiirden, sucht B. systematisch zu
begegnen: durch eine auf Religion und
Kirchenpolitik konzentrierte, mit dem Be-
ginn der Stuart-Dynastie 1603 einset-
zende Darstellung der Vorgeschichte
(24-43), mit Basisinformationen tiber die
verschiedenen religidsen Gruppierungen
und ihre Lehren (44-66) und schlieRlich
vor allem durch ein breites und informati-
ves Kapitel iiber die ,Formen des Diskur-
ses” (67-102). In diesem diskutiert er zu-
nichst Rahmenbedingungen des Diskur-
ses wie Lesefdhigkeit oder das Verhéltnis
von schriftlicher und miindlicher Kom-
munikation und sodann Schreib- und
verotfentlichungsstrategien, das  heiit
u.a. Textsorten oder auch, wenngleich
nur ganz am Rande und anhand von we-
nigen Beispielen, die Bildrhetorik der zeit-
gendssischen religivsen Debatte. Freilich
gehen die Ergebnisse dieses Kapitels an-
schlieBend in die inhaltliche Untersu-
chung der Quellen nur noch sehr begrenzt
ein. Hier, im eigentlichen Hauptteil der
Arbeit, fichert B. in den Kapiteln 4 bis 9
die zeitgenossische religiose Debatte in ih-
rer ganzen Bandbreite nach Themenfel-
dern auf. Kapiteln zur zeitgenossischen
Diskussion iiber die Form der Kirche und
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das Verhiltnis von Kirche und Obrigkeit
folgen solche iiber religionspadagogische
Konzepte, iiber den zeitgendssischen An-
tikatholizismus, iiber die Bewertung des
europdischen Protestantismus, darin un-
ter anderem den Reflex von Protestanten-
verfolgungen in der englischen o6ffentli-
chen Diskussion (Waldenser, Bohmische
Briider), und schlieBlich tiber die Kir-
chenpolitik des Interregnums.

Immer wieder zeigt sich die Fruchtbar-
keit des gewdhlten methodischen Ansat-
zes, so, wenn B. in seinem Antikatholizis-
mus-Kapitel die gleichsam wechselseitige
Deckungsfahigkeit des 'Papismus'-Vor-
wurfs erweisen kann, der schablonenhaft
und an der Sache vorbei nur zum Zweck
der wirkungsvollen Verunglimpfung des
jeweiligen Gegners eingesetzt werden
konnte, oder wenn die Einlassung auf
die unterschiedlichen Textsorten mit ihrer
je spezifischen Adressatenorientierung er-
kennen lisst, wie in populdren Genres die
'Grenze' in nurmehr polemischer Absicht
entlang von publikumswirksamen Stereo-
typen der Haresiographie oder des Hexen-
diskurses gezogen wurde (Kap. 3). Mitun-
ter wire freilich der 'Kontext', ganz im
Sinne der Cambridge School, auch durchaus
weiter zu fassen gewesen. Die nahezu vol-
lige 'Exklusion’ der Anglikaner aus den
innerprotestantischen Debatten in B.s Ar-
beit ist bedenklich. Gerade fiir das Ver-
standnis John Durys — gewissermalf3en
B.s Kronzeuge fiir Irenik im England der
1650er Jahre — wire ein Rekurs auf die
zeitgendssische, von Kontroversmiidig-
keit motivierte und ebenso irenische
Wendung des Anglikanismus in die prak-
tische Theologie (Jeremy Taylor, Richard
Allestree u.a.) erhellend gewesen. Und
manchmal erkldrt der Cambridger 'Kon-
text' andererseits auch mnicht alles. Vor
dem Hintergrund der Tatsache, dass die
1650er Jahre bereits eine Spdtphase des
reformatorischen Diskurses in England
darstellen, erscheint die Beschrankung
auf die synchrone Perspektive nicht un-
problematisch. Denn die von B. beschrie-
benen Debatten tiber die rechtméfRige Kir-
chenverfassung, ber die Wiinschbarkeit
oder Legitimitit einer Nationalkirche oder
iiber die Rolle der weltlichen Obrigkeit in
geistlichen Angelegenheiten bzw. umge-
kehrt den Einfluss der Geistlichen auf die
weltliche Politik (Kapitel 4 und 5) repro-
duzieren tiber weite Strecken dltere, seit
den 1570er und 1580er Jahren fixierte
und lagerbildende Muster der Argumen-
tation. Insgesamt aber hat B. mit seiner
iiberzeugenden Studie unter Beweis ge-
stellt, dass unter den ,neuen Wegen der
Ideengeschichte” die Cambridge School
etwa mit der gegenwidrtig in der deut-

schen Geschichtswissenschaft favorisier-
ten Bourdieuschen Diskursanalyse durch-
aus konkurrieren kann.

Trier Immo Meenken

Wolf, Christoph, ,Mannliche Diakonie im Os-
ten Deutschlands 1945 bis 1991, Stuttgart
(Kohlhammer-Verlag) 2004, 253 §.

Die im Buch von Christoph Wolf darge-
stellte Geschichte der mannlichen Diako-
nie im Osten Deutschlands von 1945 bis
1990 belegt, wie eng die kirchlichen Ent-
wicklungen und die Verdnderungen der
Diakonen-Gemeinschaften miteinander
verbunden sind.

Geschildert werden die schwierigen Be-
dingungen des Wiederaufbaus der Diako-
nenanstalten und -gemeinschaften. Ein
Drittel der Diakone waren im Zweiten
Weltkrieg gefallen oder wurden vermisst,
andere Bruderschaften hatten ihre Hei-
mat verloren. Die Beseitigung der Kriegs-
schdden verband sich mit einer herausfor-
dernden Phase der Neuorientierung. Die
Anstrengungen um den Erhalt der Ver-
bandsstrukturen und der Arbeitsmaoglich-
keit stehen in einem politisch und kir-
chenpolitisch spannungsreichen Kontext.
Von der Zuspitzung des Verhaltnisses zwi-
schen Staat und Kirche waren besonders
die in der kirchlichen Jugendarbeit titigen
Diakone betroffen. Diesem kirchenpoliti-
schen Fokus werden andere Perspektiven
wie Darstellungen des Arbeitsalltags un-
tergeordnet.

Die immer deutlicher werdende Teilung
Deutschlands, die Binschrdnkungen der
Reisemoglichkeiten, des Geld- und Wa-
rentransfers provozierten zunehmend die
Frage nach einem eigenstandigen Ver-
band der Diakonenschaft in der DDR.
Die im Buch beschriebenen Irritationen
auf beiden Seiten und die unterschiedli-
chen Einschitzungen der Situation bele-
gen die Schmerzlichkeit dieses Prozesses.
Nach dem Mauerbau 1961 verstéirkte sich
die Entwicklung von Parallelstrukturen.
Die damit verbundenen Spannungen
sind auch daran abzulesen, dass die Griin-
dung des Evangelischen Diakonenverban-
des in der DDR 1972 in der westdeutschen
Verbandszeitschrift ,Mdnnliche Diakonie”
zunachst nicht dokumentiert wurde.

Eine wachsende FEigenstandigkeit der
Briiderhduser in der DDR zeigte sich in
der Brarbeitung und Einfithrung einer ge-
meinsamen Ausbildungskonzeption in
den 70er Jahren. Dabei gibt die breite Dar-
stellung der Einfiihrung und Umsetzung
der Ausbildungskooperation einen guten
Einblick in die Schwierigkeiten und die
diskutierten Themen. Die Ausbildungs-
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konzeption sollte nicht nur eine Klammer
zwischen einer breiten Grundausbildung
und Spezialisierungen, sondern zugleich
zwischen den verschiedenen Bruderhiu-
sern darstellen. Die Differenzen, die aus
dem eigenstindigen Agieren der Bruder-
hauser resultierten, konnte auch die
Kooperationsvereinbarung nur bedingt
{iberbriicken. Zum anderen dokumentier-
ten die Inhalte der Ausbildungskonzep-
tion den Versuch, gesellschaftlichen Ver-
inderungen mit einem breit angelegten
Bildungsmodell zu begegnen. Die Gren-
zen dieser Auseinandersetzung mit gesell-
schaftlichen und kulturellen Umbriichen
zeigte sich nicht nur in der beklagten
Stofffiille, sondern auch in der Kritik an
einer mangelnden missionarisch-evange-
listischen Ausrichtung der Ausbildung.
Leider werden die dahinter stehenden
Differenzen um die Ausrichtung des Dia-
konenberufs lediglich angedeutet.

Fiir das Scheitern der Ausbildungskon-
zeption 1985 werden die geografische
Lage der Briiderhduser und die unter-
schiedlichen kirchlichen Gegebenheiten
verantwortlich gemacht. Dazu kam je-
doch, dass die weitere Ausdifferenzierung
der Tatigkeitsfelder, insbesondere in den
padagogischen, pflegerischen und sozial-
wissenschaftlichen Bereichen und die Be-
mithungen um den Erhalt einer breiten
biblisch-theologischen Ausbildung fiir die
begrenzten Ressourcen eine Uberforde-
rung darstellte. Eine Einordnung dieser
Entwicklung in den Kontext der Verdnde-
rungen in anderen Ausbildungsbereichen
und in anderen diakonischen Gemein-
schaften wire fiir ein weiteres Verstandnis
hilfreich gewesen. Hier beschranken sich
die Ausfithrungen im Buch zu der sich
verdndernden Ausbildungslandschaft des
Bundes der Evangelischen Kirchen in der
DDR auf die Fragen des Status des Dia-
kons und der Diakonenausbildung. Auch
in der Diskussion des Berufsbilds ,Dia-
kon“ tiberwiegt die Perspektive der Aus-
bildungsordnungen und Diakonenge-
setze. Bine breitere Darstellung der Arbeit
der Diakone, die fiir das Erscheinungsbild
der evangelischen Kirche und der diako-
nischen Einrichtungen als theologische
Mitarbeiter und als Persénlichkeiten viel-
faltig pragend waren, haitte hier ein voll-
standigeres Bild gezeichnet.

Aufschlussreich sind die Ausfiihrungen
iiber die Frauen in den Ausbildungen der
Briiderhduser der DDR und in den Bru-
derschaften. Zum Kontext der Einseg-
nung der ersten Diakonin 1987 und der
Ablehnung anderer Bruderschaften, ihre
Ausbildung und ihre Gemeinschaft fiir
Frauen zu oOffnen, wire allerdings auch
hier eine Binordnung in die Geschichte
der Deutschen Diakonenschaft hilfreich
gewesen. Nachdem 1968 die erste Diako-
nin in eine Briiderschaft aufgenommen
worden war, wurden bereits in den fol-
genden Jahren in den meisten Briider-
schaften die Rahmenbedingungen so ver-
indert, dass Diakoninnen Platz finden
konnten.

Die Partnerschaftsbeziehungen zwi-
schen Bruderschaften in den beiden Tei-
len Deutschlands werden zusammen mit
dem Zusammenschluss der Deutschen
Diakonenschaft und des Evangelischen
Diakonenverbandes in der DDR in zwei
abschlieRenden Kapiteln beschrieben. So-
wohl die west-ostlichen Begegnungen als
auch der unproblematische Zusammen-
schluss belegen, dass die Geschichte der
Gemeinschaften der Diakone und Diako-
ninnen in Ost und West trotz aller Unter-
schiede eine gemeinsame Geschichte ge-
blieben war.

Eine Stirke des Buches ist es, dass aus-
fithrlich auf archivarische Quellen zu-
riickgegriffen wird. Durch zahlreiche An-
merkungen, einen interessanten Anhang
und Verweise auf vollstindige Texte im
Internet werden die Materialien dem Le-
ser gut erschlossen. Allerdings befordert
diese archivische Aufarbeitung auch eine
Darstellung als Verbandsgeschichte.

In zeitgeschichtlichen Darstellungen
vermischen sich aufgrund ihrer Nahe zu
den Ereignissen Deutungen, Rechtferti-
gungen und zeitbedingte Perspektiven.
Dabei bleibt es ein entscheidendes Ver-
dienst des Autors, den Beitrag der ostdeut-
schen Bruderschaften zu der gemeinsa-
men Geschichte der Diakoninnen und
Diakone herausgearbeitet zu haben. Zu-
gleich macht diese Nahe des Autors zu
seinem Gegentand die vorliegende Studie
zu einem Zeugnis fiir das Ringen um die
Identitit mannlicher Diakonie.

Berlin Ingolf Hiibner



10.

EL.

12,

13.

14.

15

16.

17,

18.

13

Eingegangene Biicher in Auswahl
(Rezension vorbehalten)

Bauer, Dieter R., Becher, Matthias (Hrg.), Welf IV. Schliisselfigur einer Wendezeit. Regionale
und europiische Perspektiven, Zeitschrift fiir Bayerische Landesgeschichte, Beiheft 24
(Reihe B), Miinchen, Verlag C. H. Beck, 2004, 472 S., Geb., 3-406-10665-X

Morke, Olaf, Die Reformation. Voraussetzungen und Durchsetzung, Enzyklopédie
deutscher Geschichte, Bd. 74, Miinchen, Verlag Oldenbourg, 2005, X und 174 S., Br,
3-486-55026-8

Reinhard, Wolfgang, Glaube und Macht. Kirche und Politik im Zeitalter der Konfessiona-
lisierung, Herder spektrum Bd. 5458, Freiburg, Basel, Wien, Herder-Verlag, 2004, 128 S.,
Kart., 3-451-05458-2

Sander, Augustinus, Ordinatio Apostolica. Studien zur Ordinationstheologie im Luthertum
des 16. Jahrhunderts Bd. I: Georg IIL. von Anhalt (1507 -1553), Innsbrucker
theologische Studien 65, Innsbruck, Tyrolia Verlag, 2004, 366 S., Kart., 3-702-2579-X
Wannenmacher, Julia Eva, Hermeneutik der Heilsgeschichte. De septem sigillis und die
sieben Siegel im Werk Joachims von Fiore, Studies in the History of Christian Traditions,
Leiden, Verlag Brill, 2005, 393 S., Geb., 9-004-13750-5

Geyer, Michael, Lehmann, Hartmut (Hrg.) Religion und Nation. Nation und Religion
Beitrige zu einer unbewiltigten Geschichte, Bausteine zu einer europdischen Religions-
geschichte im Zeitalter der Sdkularisierung Bd. 3, Gottingen, Wallstein Verlag, 2004,
474 S., Kart., 3-89244668-7

Rymatzki, Christoph, Hallischer Pietismus und Judenmission. Johann Heinrich Callenbergs
Institutum Judaicum und dessen Freundeskreis (1728 — 1736), Hallesche Forschungen
11, Tiibingen, Max Niemeyer-Verlag, 2004, 554 §., Kart., 3-484-84011-0

Wilhelm, Georg, Die Diktaturen und die evangelische Kirche. Totaler Machtanspruch und
kirchliche Antwort am Beispiel Leipzigs 1933 — 1958, Arbeiten zur kirchlichen Zeitge-
schichte, Reihe B: Darstellungen, Bd. 39, Géttingen, Vandenhoeck & Ruprecht, 2004,
576 S., Geb., 3-525-55739-6

Angenendt, Armold, Liudger. Missionar — Abt—Bischof im frithen Mittelalter, Miinster,
Aschendorff-Verlag, 2005, 196 S, 23 Miniaturen, 50 Abb. 20 Karten, Geb., 3-402-03417-4
Fraesdorff, David, Der barbarische Norden. Vorstellungen und Fremdheitskategorien bei
Rimbert, Thietmar von Merseburg, Adam von Bremen und Helmold von Bosau, Orbis
mediaevalis. Vorstellungswelten des Mittelalters, Bd. 5, Berlin, Akademie-Verlag, 2005,
415 S., Geb. , 3-050-04114-5

Studt, Birgit, Papst Martin V. (1417 - 1431) und die Kirchenreform in Deutschland,
Forschungen zur Kaiser- und Papstgeschichte des Mittelalters. Beihefte zu J. FE. Bohmer,
Regesta Imperii, Koln-Weimar-Wien, Bohlau-Verlag, 2004, 789 S., Geb., 3-412-17003-8
Scott, Tom, Town, Country, and Regions in Reformation Germany, Studies in Medieval
and Reformation Traditions, Leiden, Brill, 2005, XXV, 447 S., Geb., 90-04-14321
Blickle; Peter, Schligl, Rudolf, Die Sikularisation im Prozess der Sdkularisierung Europas,
Oberschwaben — Geschichte und Kultur, Bd. 13, Epfendorf, Bibliotheca academica, 2005,
574 S., Geb., 3-928471-58-9

Volkland, Frauke, Konfession und Selbstverstdndnis, Reformierte Rituale in der gemischt-
konfessionellen Kleinstadt Bischofszell im 17. Jahrhundert, Veroffentlichungen des Max-
Planck-Instituts fiir Geschichte, Bd. 210, Gottingen, Vandenhoeck & Ruprecht, 2005, 213
S., Geb., 3-525-35863-6

Mallinckrodt, Rebekka von, Struktur und kollektiver Eigensinn. Kdner Laienbruder-
schaften im Zeitalter der Konfessionalisierung, Verdffentlichungen des Max-Planck-
Instituts fiir Geschichte, Bd. 209, Géttingen, Vandenhoeck & Ruprecht, 2005, 513 S.,
Geb., 3-525-35861-X

Klein, Michael, Westdeutscher Protestantismus und politische Parteien. Anti-Parteien-
Mentalitit und parteipolitisches Engagement von 1945 bis 1963, Beitrage zur historischen
Theologie, Bd. 129, Tiibingen, Verlag Mohr Siebeck, 2005,XVI, 427 S., Geb., 3-161 -48493-2
Steinicke, Marion, Weinfurter, Stefan (Hrg.), Investitur- und Kronungsrituale. Herrschaft-
seinsetzungen im kulturellen Vergleich, Kéln-Weimar-Wien, Bohlau-Verlag, 2005, VII,
496 S., Geb., 3-412-09604-0

Wallmann, Johannes, Der Pietismus, UTB 2598, Gottingen, vandenhoeck & Ruprecht,
2005, 243 S., Kart., 3-8252-2598-4

Schulze, Christian, Medizin und Christentum in Spatantike und frithem Mittelalter,
Studien und Texte zu Antike und Christentum 27, Tiibingen, Mohr Siebeck, 2005,X, 253
S., kart., 3-16-148596-3



UNTERSUCHUNGEN

Die Johannesapokalypse und die
Kanonbildung im Osten

Von Marc De Groote

Anders als im Westen, wo der Kanonisierungsprozess durch Dokumente gut
belegt ist, sind die Art und Weise, auf die der Kanon der neutestamentlichen
Schriften im Osten Form bekommen hat, wissenschaftlich schwieriger zu
erforschen!: Historische Quellen aus wichtigen Regionen wie Agypten,
Syrien, Antiochien und Kleinasien bieten nur sparliche Informationen, und
iiberdies ist Eusebius Caes.” Historia ecclesiastica (H.e.) des Ofteren die wichtigste
Quelle, wobei nicht immer deutlich ist, inwieweit er anderen Kirchenvatern
moglicherweise seine eigenen Auffassungen untergeschoben hat.? Trotzdem
sollim Folgenden versucht werden, den Weg zu einem einheitlichen Kanon in
den 6stlichen Kirchen und im Besonderen das Schicksal der Apokalypse naher
zu beschreiben.

1. Zu einem neutestamentlichen Kanon im Osten (1.-3. Jahrhundert)

Schon Papias Hierapolit. (wahrscheinlich um 60/70-140), der in seiner
Explanatio sermonum Domini (CPG 1047) seine Abneigung gegen die vielen
Biicher, die neben den als kanonisch Akzeptierten entstanden, offen
aussprach,” benutzte moglicherweise die Johannesapoka\]ypse.4 Nach He.
3,39,5-6 machte erjedoch einen Unterschied zwischen zwei Mannern mitdem
Namen Johannes, von denen er einen zu den Evangelisten rechnete. Dadurch,

! Siehe Heinz Ohme, Kanon ekklesiastikos. Die Bedeutung des altkirchlichen
Kanonbegriffs, Berlin — New York 1998; Marc De Groote, Kanonbildung im Westen.
Das Schicksal der Johannesapokalypse, in: ZKG 114 (2004), 323-332.

g Vgl. Peter Balla, Evidence for an Early Christian Canon (Second and Third Century),
in: Lee M. McDonald/James A. Sanders (Hgg.), The Canon Debate, Peabody (Mass.)
2002, 372-385, hier 382f.

® Vgl. Fragment 2,3—4; hg.v. Karl Bihlmeyer, Die apostolischen Viter. Neubearbei-
tung der Funkschen Ausgabe. 3. Auflage. Unverdnderter Nachdruck der mit einem
Nachtrag von Wilhelm Schneemelcher versehenen 2. Auflage, SQS 2.1.1. Erster Teil:
Didache, Barnabas, Klemens I und II, Ignatius, Polykarp, Papias, Quadratus, Diognet-
brief, Tiibingen 1970, 134,14-26.

2 Vgl. Hans von Campenhausen, Die Entstehung der christlichen Bibel, Tiibingen
1968, 154.
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so Eusebius, finde sich der Bericht bestétigt, dass es in Kleinasien zwei Jinger
mit demselben Namen gibe, und dass in Ephesus zwei Grabdenkmaler
bestiinden, ,von denen noch jetztjedes den NamenJohannes triige”.” Auch der
wichtige Gnostiker Basilides, der Anfang des 2. Jahrhunderts in Alexandrien
predigte, betrachtete, wie aus der Refutatio omnium haeresium (Philosophou-
mena) (CPG 1899) 7,20-27 des Hippolytus Rom. deutlich wird, das vollstandige
Neue Testament explizit als Scriptura. Bei Ignatius Antiochenus (gestorben
spitestens 117) aber entdeckt man von der Apk keine Spur, librigens ebenso
wenig wie von den Act, Hebr und den katholischen Briefen.

Die Notwendigkeit zu entscheiden, was kanonisch war oder nicht, wurde
allmahlich immer mehr bestimmt, vor allem durch Montanus aus Ardabau in
Mysien, der zusammen mit zwei Frauen, Prisca und Maximilla, um 170 nach
Phrygien kam.® Er befiirwortete eine eigene Interpretation der Apk voller

> He. 3,39,5-6: évBa kal Emotijoal d&ov Sig kabapBpodvrt avtd (d.h. Ilania) 1o Twavvov
Bvopa, Gv TOV piv mpétepov Iétpw kal TaxdPe ral MatBaiw kai toig Aounoig dmootololg
ovykatahéyel, capdg nA@v Tov ebayyehotiy, Tov & Erepov Twdvvy, Saoteilag OV Adyov,
Etépolc apd OV TV AmooToAwY AptBjdy katatdooel, Tpotdtas abtod Tov Aplotiwva, cagds Te
abtov mpeoPitepov dvopdler @¢ kal S TovTwy dmodeikvuoBar Ty icTopiav dAndh Tdv 8vo
kard THY Aclav opwvopiq kexpfiodat elpnrétwy §bo e évEgéow yevéobal pviuata kai Exdrepov
Twdvvov £t vov AéyeoBar- olg kal dvaykaiov TpoGEXEl TOV VoDV, €lkdg yap Tov Sevtepov, el pi
11 £0€Aot TOV Tp@TOV, THY N dvopatog gepopéviy Twdvvov anokdAuyty Eopakéval (An diesen
Worten ist beachtenswert, dass Papias zweimal den Namen Johannes aufzdhlt. Das erste
Mal zihlt er Johannes zu Petrus, Jakobus, Matthdus und den tibrigen Aposteln; er meint
also offenbar den Evangelisten. Das zweite Mal, in einem neuen Satzteil, rechnet er
Johannes zu einer anderen Kategorie, welche von der der Apostel verschieden ist; er
stellt ihm den Aristion voran und bezeichnet ihn nachdriicklich als Presbyter. Damit
bewahrheitet sich also der Bericht, dass in Asien zwei Jinger den gleichen Namen
gehabt hitten und dass in Ephesus zwei Grabmaler errichtet worden waren, von denen
noch jetzt jedes den Namen Johannes triige. Dies ist wohl zu beachten. Denn es ist
wahrscheinlich, dass, sofern man nicht an den ersteren Johannes denken will, der zweite
die unter dem Namen des Johannes gehende Offenbarung geschaut hat.) (Hg. v. Eduard
Schwartz, Fusebius Werke. II. Die Kirchengeschichte. — Theodor Mommsen, Die
lateinische Ubersetzung des Rufinus. . Die Biicher I bis V, Leipzig 1903, 286,23-288,9;
Ubersetzung aller Passagen aus der H.e.: Heinrich Kraft, Eusebius von Caesarea.
Kirchengeschichte, unverand. Nachdr. der 3. Aufl., Darmstadt 1997). Vgl. Charles E. Hill,
What Papias said about John (and Luke). A New’ Papian Fragment, in: JThS N.S.49
(1998) 582-629, hier 611-613. — Laut H.e. 3,39,15 soll, nach Papias, der Evangelist
Markus der Dolmetscher (épunvevtig) von Petrus gewesen sein und dasjenige, was er
sich von dessen Worten noch erinnerte, niedergeschrieben haben; sieche dazu Terence Y.
Mullins, Papias and Clement and Mark’s Two Gospels, in: VigChr 30 (1976) 189-192,
hier 190: ,Mark’s Gospel is the original translation and [...] there existed in his (d.h.
Papias’) day an expanded version by Mark himself which contained the questionable
additions of what he had remembered”.

S Montanus wird oft als einstiger Priester von Apollo oder Kybele vorgestellt; weil
jedoch die Quellen aus dem 2. Jahrhundert iiber dieses Priesteramt nichts melden,
handelt es sich hier méglicherweise um eine unbegriindete Behauptung, die man ihm
als Ketzer zur Last legte; vgl. Alexander Sand, Kanon. Von den Anfingen bis zum
Fragmentum Muratorianum, HDG I. Das Dasein im Glauben, Fasz. 3a (1. Teil), Freiburg
— Basel — Wien 1974, 73; Christine Trevett, Montanism. Gender, Authority and the New
Prophecy, Cambridge 2002,
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eschatologischen Enthusiasmus, indem er behauptete, dass er von dem
Parakleten inspiriert wurde und dass er eine Ankiindigung der Parousie
bekommen hatte. Dadurch verursachte er in der Grof3kirche Reserven sowohl
gegeniiber Joh, in dem manchmal auf den Parakleten fokussiert wurde, als
auch gegeniiber Apk ihrer apokalyptischen Betonung halber,” wihrend das
Vertrauen ins Alte Testament (noch) wuchs. Montanus und seine Anhénger
wurden auf diese Weise ungewollt ein beschrinkender Faktor fiir die
christlichen Schriften — nicht fiir sie, wohl aber fiir die Gegner wurden
giiltige, anerkannte Texte zweifelhaft® -, denn weder dem ,antimontanisti-
schen Anonymus’® noch den Worten des Apollonius antimontanista (siche
infra) ist zu entnehmen, dass sie die neutestamentlichen Texte bestritten.'® In
der ostlichen Welt (aulker Agypten) wurde der radikalste Schluss gezogen:
Eine Zeit lang gab es fiir apokalyptische Literatur im Kanon keinen Platz mehr,
und auch die Apk entkam diesem odium nicht; nur in Kleinasien, ihrem
Herkunftsort, wurde an der Apk sogar von Antimontanisten festgehalten, und
sie wurde zudem gegen die Montanisten gebraucht.'!

Obwohl die wenigen aufbewahrten Fragmente von Melito Sard. (gestorben
um 190) nie wortliche Zitate aus neutestamentlichen Biichern liefern, in
denen von ihren Autoren die Rede ist, oder die mit der Bezeichnung Scriptura
bedacht werden, kann die Anzahl der von ihm als kanonisch betrachteten
Werke dennoch auf indirekte Weise festgestellt werden: Aus seinem De pascha
(CPG  1092) und dem von Eusebius Caesar. erwdhnten De diabolo et de
Apocalypsi Iohannis (CPG 1093 (5))'? stellt sich heraus, dass er die vier
Evangelien, Act, die paulinischen Briefe, I Joh sowie Apk anerkannte. Der ca.
186 verstorbene Theophilus Antioch. soll, wiederum nach Informationen des
Eusebius, eine Schrift ,Gegen die Hiresie des Hermogenes” geschrieben

7 Lee M. McDonald, The Formation of the Christian Biblical Canon, Peabody (Mass.)
19951551

8 Henning Paulsen, Die Bedeutung des Montanismus fiir die Herausbildung des
Kanons, in: VigChr 32 (1978) 19-52, hier 23, 28 und 51: ,Zwar hat die
Auseinandersetzung mit dem Montanismus keine ausschlaggebende Bedeutung fiir
die Herausbildung des Kanons im Blick auf seine Normativitdt; wohl aber ist die
exklusive Beschrinkung der giiltigen Uberlieferung auf einen bestimmten Sektor der
schriftlichen Tradition [...] das Symptom eines tiefergreifenden Konfliktes”; vgl.
McDonald, Formation (wie Anm. 7), 172 und Georg Schéllgen, Montanismus, in: LThK
7 (°1998), 434-436.

? Letztes Dezennium des 2. Jahrhunderts; siche Hee. 5,16,2-17 4.

i Vgl. Epiphanius Constant., Panarion haer. 48,1,3.

i Vgl. von Campenhausen, Entstehung (wie Anm. 4), 273; Bruce M. Metzger, The
Canon of the New Testament. Its Origin, Development, and Significance, Oxford 41992,
104. Dass der Montanismus schlieRlich unterlag, ist nach Robert M. Grant, The New
Testament Canon, Cambridge — London — New York — Melbourne 1970, 285, dem
Umstand zuzuschreiben, dass ,the theology of the Church as a whole was coming to be
increasingly Johannine®.

' He. 4,26,2; vgl. Origenes, Fragmenta in Psalmos (CPG 1426 11 (1)), in Ps. 3,1. Vgl.
Mauritius Geerard, CPG I, Turnhout 1983, 38: 1093 (5) — Nota. Vgl. Johannes Irmscher,
La valutazione dell’Apocalisse di Giovanni nella chiesa antica, in: Augustinianum 29
(1989) 171-176, hier 174.
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haben, in der er aus der Apk zitierte;'? wie dem auch sei, Joh akzeptierte er
jedentfalls, wie aus seinen Ad Autolycum libri (CPG 1107) 2,22,5, deutlich wird:
‘OBev Si8&okovoty fudg al dylat ypagai kal évreg ol tvevpatogdpot, ¢§ dvIwdavvng
Aéyer , Ev dpyfi fiv 6 Adyos, [...] (= Joh 1,1.3)“'*. Auch Apollonius antimont. (2.
Jahrhundert) machte laut Eusebius, H.e. 5,18,14, von Apk Gebrauch: kéxpnral
8¢ xai paproplag amd T Twdvvov Anokahbyews, kal vekpov 8¢ Suvdper Beiq mpog
abtod Todvvov év i Egéow éynyéplat ioTopet'”.

Clemens Alex. (um 150-215), Student von Pantaenus, dem Direktor der
alexandrinischen Katechetenschule, dem er um 190-200 folgte, gibt als
einziger Vertreter der dortigen Kirche iiber die kanonische Arbeit Auskunft,
bleibt aber, wenn es darum geht, sich deutlich tiber die Autoritdt bestimmter
Schriften auszusprechen, stets vage.'® Das 1958 von Morton Smith im Mar
Saba-Kloster in der Nihe von Jerusalem in einem aus dem 17. Jahrhundert
stammenden Buch entdeckte Fragment eines seiner Briefe'” konnte fiir
desselben zogernde Haltung eine Erklarung bieten: In diesem Schreiben
wurde mitgeteilt, dass von Mk drei Fassungen im Umlauf waren: eine
,gewohne’, eine falsche, die von der gnostischen Sekte der Carpocratianer
benutzt wurde, und eine geheime, die, wie man glaubte, vom Evangelisten
selbst geschrieben worden sei und nur fiir die spirituelle Elite bestimmt sei.'®
Mehr noch als das apostolische Zeugnis betonte Clemens an erster Stelle das
Moment der Inspiration, wahrend Apostolizitit, als Kriterium neben dem der
kirchlichen Tradition gebraucht, von ihm sehr groRziigig aufgefasst wurde:

13 He. 4,24: [...] xai &)o IIpog thv alpeotv Eppoyévoug v émypagiv £xov, &v @ éx Tiig
AmokaAiyewe Twdvvoy kéxprral paptupials ([...] und eine Schrift mit dem Titel ,Gegen die
Hiresie des Hermogenes’, in der er die Apokalypse des Johannes zitiert). Vgl. Schwartz,
Eusebius I (wie Anm. 5) 378,24-25 sowie Hieronymus presbyter, De wuir. inlustr. (CPL 616)
25,2: ,Feruntur eius [...] et Contra haeresim Hermogenis liber unus et alii breues
elegantesque tractatus ad aedificationem ecclesiae pertinentes” (hg.v. Aldo Ceresa-
Gastaldo, Gerolamo. Gli Uomini illustri. De viris illustribus, Firenze 1988, 120).

14 Hg.v. Miroslav Marcovich, Theophili Antiocheni Ad Autolycum, Berlin — New York
1995, 70,17-18.

15 (Er beniitzt auch Zeugnisse aus der Offenbarung des Johannes und erzihlt,
derselbe Johannes habe in Ephesus einen Toten in gottlicher Kraft zum Leben erweckt)
(Schwartz, Eusebius I (wie Anm. 5), 478,16-19).

16 Grant, Canon (wie Anm. 11), 302: ,we are dealing only with what he thought was
suitable reading for the mass of Christians, not for the inner group”. Vgl. Lee M.
McDonald/Stanley E. Porter, Early Christianity and its Sacred Literature, Peabody (Mass.)
2000, 615: ,Clement of Alexandria was known for the many sources to which he referred
in his writings and for his seeming inability to reduce the number of sources he used*; Balla,
Evidence (wie Anm. 2), 383; Frederick F. Bruce, The Canon of Scripture, Downers Grove
(111.) 1988, 188. - Im Bezug auf die mogliche Benutzung von Teilen des geheimen Mk in der
symbolischen Exegese des Quis diues saluetur? (CPG 1379), einer Abhandlung zu Mk
10,17-31, siche Alain Le Boulluec, La lettre sur I,Evangile secret’ de Marc et le Quis dives
salvetur de Clément d’Alexandrie, in: Apocrypha 7 (1996) 27-41, hier 35-41.

7 Morton Smith, Clement of Alexandria and a Secret Gospel of Mark, Cambridge
(Mass.) 1973. Vgl. Grant, Canon (wie Anm. 11), 303.

'8 James A. Brooks, Clement of Alexandria as a Witness to the Development of the
New Testament Canon, in: SecCen 9 (1992), 41-55, hier 44f.; Hans-Martin Schenke, The
Mystery of the Gospel of Mark, in: SecCen 4 (1984), 65-82.
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Apostolisch war fiir ihn nicht nur dasjenige, was den fritheren Aposteln und
Paulus entstammte, sondern alles was aus der apostolischen Zeit datierte — ein
Standpunkt, der auf die Bildung des spateren allgemein anerkannten Neuen
Testaments zulief. Clemens zitierte im Paedagogus (CPG 1376) und den Stromata
(CPG 1377) sowohl wortgetreu — aber ohne die Quelle zu erwdhnen —als auch
mit Formeln wie ,Johannes in der Offenbarung’ oder sogar, ohne den Autor zu
nennen, ,die Offenbarung’,'® was darauf hindeuten kann, dass in seiner Zeit
mit ggm Terminus ,Offenbarung’ in erster Instanz die des Johannes gemeint
war.

Origenes (um 185-254) beschleunigt, als geistig fruchtbarster griechischer
Schriftsteller, durch die weite Verbreitung seiner Werke das Zustandekommen
eines einzigen, uniformen Kanons; zudem kennt mit ihm der Ubergang von
der Autoritit der oralen Tradition zu der der schriftlichen Uberlieferung, die
mit Irenius angefangen hatte, seine Vollendung.?' Laut H.e. befiirwortete er —
genau so wie Clemens Alex., dem er als Direktor der Katechetenschule in
Alexandrien gefolgt war — den alexandrinischen Kanon,** und wandte er als
Kriterium an erster Stelle die Inspiration und nur an zweiter Stelle das
apostolische Prinzip an. Dies erkldrt, warum er zum Beispiel Hebr und sogar II
Petrund II-1II Joh anerkennt, obwohl Zweifel iber die apostolische Autorschaft
dieser Biicher bestehen bleiben. Das Alte und Neue Testament — seiner
Meinung nach zwei Teile, die zusammen eine Einheit bilden, in der die von
Gott inspirierten Schriften aufbewahrt sind — versucht er auf ein und dieselbe
Weise zu interpretieren, wobei er die iiberlieferten Texte in drei Kategorien
aufteilt: die opohoyodpeva, das heildt die allgemein anerkannten Schriften, zu
denen auch Apk gehort, aus der er ofters zitiert,”> und die er als Werk des

'° Vel. Paedagogus 2,108,3; Stromata 4,157,1; 6,106,3.

20 ygl. Anton Ziegenaus, Kanon. Von der Véterzeit bis zur Gegenwart, HDG 1. Das
Dasein im Glauben, Fasz. 3a (2. Teil), Freiburg — Basel — Wien 1990, 39. Die ApcPe (CANT
324) wird weder im Protrepticus (CPG 1375), noch im Paedagogus, noch in den Stromata
angefiihrt, wohl aber in den Eclogae propheticae (CPG 1378) 41,1-2; 48,1 und 49,1.

2! Albert C. Sundberg Jr., The Making of the New Testament Canon, in: Charles M.
Laymon (Hg.), The Interpreter’s One-Volume Commentary on the Bible. Introduction
and Commentary for each Book of the Bible. Including the Apocrypha, with General
Articles, Nashville 1971, 1216-1224, hier 1222f.

*2 vgl, Ziegenaus, Kanon (wie Anm. 20), 53. Zuriickhaltung gegeniiber der H.e. ist,
wie schon in der Einleitung gesagt wurde, notwendig; vgl. dazu Donald/Porter, Early
Christianity (wie Anm. 16), 615: ,His NT canon, if there was one, is unlikely to have
been the same as that reported in Eusebius, which is probably no more than a select list
of writings that Origen cited or quoted”; vgl. Everett R. Kalin, The New Testament Canon
of Busebius, in: McDonald/Sanders (Hgg.), Canon Debate (wie Anm. 2), 386-404, hier
389,

% Die Apk erwidhnt er jedoch nicht in seinen In lesu Naue homiliae XXVI (CPG 1420)
VIL 1, wahrscheinlich um der Kirche von Caesarea, wo diese Homilien ca. 250 aufgestellt
wurden und die 4pk nicht angenommen wurde, geistig entgegenzukommen.
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Evangelisten Johannes betrachtet**; die yevdd, falsche Schriften, von Ketzern
geschrieben, wie zum Beispiel das EvAeg (CANT 14) und das Euangelium
Basilidis (CANT 41); die aug@ipai\dpeva, Texte deren Echtheit und Apostolizitat
fragwiirdig sind.

Dionysius Alex. (gestorben 264/65), Schiiler von Origenes, nimmt, wo es
die Authentizitit der Apk betrifft, einen moderaten Standpunkt ein, wie sein
De promissionibus (CPG 1575), der in Eusebius Caesar.” H.e. fragmentarisch
aufbewahrt ist, zeigt: Vieles bleibt fiir ihn im Dunkeln, obwohl er die Apk
eingehend gelesen hat®’; er hat nicht die Absicht, dem Buch eine Stelle im
Kanon zu verweigern, will aber nur den Befiirwortern apokalyptischer
Literatur deutlich machen, dass dieses Buch eine geringere Autoritdt besitzt als
die anderen.?® Im Gegensatz zu den Chiliasten und vor allem dem édgyptischen
Bischof Nepos aus Arsinoé rit er von einer buchstéblichen Interpretation
dieses Werkes, das er aus literarischen Griinden nicht dem Apostel Johannes
(nach ihm der Autor von Joh und I Joh) zuschreibt, ab.?” Nach Eusebius soll er
{ibrigens als erster die Tatsache erwahnt haben, dass manche die Apk zum
Schrifttum des judenchristlichen Héretiker Cerinthus (Ende des 1. Jahr-

24 He. 6,25,9: ti 8¢l nepl tob dvanesévrog énl 1o otiifog Aéyetv Tob Tnood, Twévvov (vgl.
Joh 13,25; 21,20), b evayyéhiov &v katahélotmey, dpoloydv SbvaoBat rocatta mowjoetv & ovd’
& koopog ywpijoa &dvvato (vgl. Joh. 21,25), Eypayev 88 kal thv Amoxdhvyny, kehevobeig
owwnijoal kal B ypayal Tag Tév énta Ppovidv guvag (vgl. Apk 10,4); (Was sollte man tiber
Johannes sagen? Er hinterlieR, an der Brust Jesu gelegen, ein Evangelium und gestand in
demselben, er kénnte so viel schreiben, dass es die Welt gar nicht zu fassen verméchte.
Er schrieb die Apokalypse, nachdem er den Auftrag erhalten hatte, zu schweigen und die
Stimmen der sieben Donner nicht niederzuschreiben.) (hg. v. Eduard Schwartz, Eusebius
Werke. II. Die Kirchengeschichte. — Theodor Mommsen, Die lateinische Ubersetzung des
Rufinus. II. Die Biicher VI bis X — Uber die Mértyrer in Palastina, Leipzig 1908, 578,3-7).

25 He. 7,25,4-6: tyd 6& dfetfioar piv odk dv Todpficayu 1o Piphiov, TOAOY avtd S
omoudiis exoviwy adehgdv, peilova 88 Thg Epavtod @povijoews THy ImOANyLY Ty Tepl atTod
Aappévay, kexpoppévny eivai Tiva xal Bavpacwrépav Ty kab’ Ekactoy éxdoxiv drolappave.
Kai yap el uy cuvinu, §AN dmovo® ye vobv tiva Babitepov éykeiobat Tolg pripacty, ovk iBiw
TabTa petp@v kal kpivoy Aoyopd, miorer 88 to mAfov vépwv dymhétepa i On’ &jod
katahngBival vevopka, kai otk drodokipdle Tabta & pi ovvedpaxa, Bavpdlw 68 paiiov bt
u xal €ldov. & TovTolg THY 8AqV TiG Anokahbyews facavicag ypagiy adbvatdv Te abTiy kata
v mpdxewpov anodeifag voeioBat Sidvolav, mgéper Aéywv [...] (,Ich aber mdchte nicht
wagen, das Buch zu verwerfen; denn viele Biicher halten groRe Stiicke auf dasselbe. Ich
méchte vielmehr glauben, dass das Urteil iiber die Schrift sich meiner Vernunft entzieht.
Ich vermute namlich, dass die einzelnen Sdtze ecinen verborgenen und ganz
wunderbaren Sinn in sich schlieRen. Wenn ich die Worte auch nicht verstehe, so ahne
ich doch, dass ein tieferer Sinn in denselben liege. Ich messe und beurteile sie nicht nach
meiner eigenen Klugheit, lege vielmehr dem Glauben ein hoheres Gewicht bei und halte
die Worte fiir zu erhaben, als dass sie von mir begriffen werden kénnten. Und ich
verwerfe nicht, was ich nicht erfasst, bewundere es im Gegenteil um so mehr, eben weil
ich es nicht begriffen.” Nachdem Dionysius sodann das ganze Buch der Offenbarung
gepriift und nachgewiesen hat, dass sie nicht nach dem gelédufigen Wortsinn aufgefasst
werden konne, fihrt er also fort [...]) (Schwartz, Eusebius II (wie Anm. 24), 692,1-12).

26 ygl Grant, Canon (wie Anm. 11), 304.

7 Bruce, Canon (wie Anm, 16), 195-196. Vgl. H.e. 7,25,12-13 und 22-27.
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hunderts) rechnen,”® ein Zeugnis, das in origenistisch-alexandrinischen

Kreisen zu hartnickigem Zweifel fiihrt, und dafiir sorgt, dass die Apk in
der griechischen Kirche lange umstritten bleibt.*’

II. Die Festlegung des Kanons in der ostlichen Kirche

Die Situation beziiglich der Entwicklung eines Kanons dndert sich im Zeitraum
vom 3. bis 5. Jahrhundert total: Es gibt ab jetzt verschiedene Kanonlisten, so
dass die Normen setzende geistige Kraft der einzelnen alt- und neutestament-
lichen Schriften nicht mehr separat untersucht wird; zudem kann ein Teil
dieser Indizes sich auf offizielle Anerkennung berufen (synodale Beschliisse,
Briefe von Bischofen oder Erérterungen infolge eines wichtigen Anlasses).*°
Die Ansichten in den verschiedenen Regionen laufen sehr auseinander.
Gibt es iiber die in der Region Paldstina vor dem 4. Jahrhundert tatigen
Theologen nur wenig Informationen, so hat die Schule von Caesarea ab jetzt
eine ungeheure Ausstrahlung, im Besonderen auf dem Gebiet des Alten
Testaments. Eusebius (ca. 265-Mai 339), den man ganz zu Recht den
Verwalter des origenistischen Nachlasses nennen kann, obwohl er dessen

28 He. 7,25,1-3: EI0’ éEfq bmoPdg, mepl Tiig Amoxahiyews Twdvvov tadrda gnowv (d.h. 6
Alovioog)- ,Tivee pEv oby T@v Tipd fuev nbémoav kal dveokedacav mévry o Biphiov, kad’
#xaotov kepdhaiov SievBivovteg dyvwoTtoy Te kal dovAAdylaTov amopaivovres yevdeobal te Tiv
gmypagiiv. Twdvvov yap odk elval Aéyovowv, GAN ovd dmokdhvyiv elvat Tiv opoddpa kal mayel
KekaALpPEVIY TQ TS dyvoiag TapaneTdopary, kai ovy 67ws T@v anootdAwy Tvd, AAN 0b8’ Shwg
1@V dyiwv { T@V and Tig ExkAnoiag TovTov yevovévar momv tob ypappatos. Kijpivboy 6¢ tov
kal v an’ #xeivov kAnBeicav KnprvBiaviiv ovetnoduevov aipeoty, dfiomotov émenuioa
Bedjoavra @ éavtod mAdopatt dvopa. todto yap elvar Tig Sidackaliag advtod To Sdyua,
¢niyeiov #oeobat TV Tod XpoTod Paothelav, kal @v adTdg Mpéyeto, @loopatog GV Kal mavy
oapKikoG, &v TobTolG dvelpomodeiv Eoeabal, yaoTpdg kal Tdv Ond yaotépa minapovaig, TodT £oTi
attiolg Kal méToig Kal ydpolg kal 8t v evgnuoTepov Tabta Giifn topieioBal, fopralg kal Buataig
kal iepeiwv ogayaic” (Uber die Apokalypse des Johannes sagt sodann Dionysius das
Folgende: ,Binige unserer Vorfahren haben das Buch verworfen und ganz und gar
abgelehnt. Sie beanstandeten Kapitel fiir Kapitel und erklarten, dass der Schrift Sinn und
Zusammenhang fehle und dass der Titel falsch sei. Sie behaupten ndmlich, dieselbe
stamme nicht von Johannes und sei iiberhaupt keine Offenbarung, da sie in den so
dichten Schleier der Unverstiandlichkeit gehiillt sei. Der Verfasser dieser Schrift sei kein
Apostel, ja iiberhaupt kein Heiliger und kein Glied der Kirche, sondern Cerinthus, der
auch die nach ihm benannte cerinthische Sekte gestiftet und der seiner Félschung einen
glaubwiirdigen Namen geben wollte, Denn das sei eben der Inhalt seiner Lehre, dass das
Reich Christi ein irdisches sein werde. Und wonach er selbst, der in seinen Leib verliebt
und ganz fleischlich gesinnt war, verlangte, darin wiirde — so trdumte er — das Reich
Christi bestehen, d.i. in der Befriedigung des Magens und der noch tiefer gelegenen
Organe, also in Speise und Trank und ehelichen Geniissen und — wodurch er zur
Erfilllung dieser Wiinsche unter besser klingenden Namen zu kommen glaubte — in
Festen, Opfern und Schlachtungen von Opfertieren.”) (Schwartz, Eusebius I (wie Anm.
5), 690,9-692,1). Vgl. He. 3,28,3-5.

28 Vgl. Georg Kretschmar, Die Offenbarung des Johannes. Die Geschichte ihrer
Auslegung im 1. Jahrtausend, Stuttgart 1985, 77f. Vgl. Anm. 72.

20 Vgl. infra mit Bezug auf Cyrillus Hierosol.” Catecheses (CPG 3583).
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Schriften auf ganz personliche Weise benutzt hat, sprach mit seiner H.e. (CPG
3495) als erster Historiker die Problematik des Kanons an und hatte dadurch
eine bedeutende Rolle in der Entwicklung eines biblischen Kanons im 4.
Jahrhundert.! Genau so wie Origenes”” teilte er die Schriften in Gruppen ein:
(a) die époloyobpeva, das heilt die allgemein anerkannten Biicher: die vier
Evangelien, Act, die paulinischen Briefe, I Petr und I Joh. Ob auch die Apk
hierzu gerechnet werden darf, stand bei ihm jedoch nicht fest: 'Enl tovTolg
TakTéov, €l ye Qavein (so man will ), Thv Amoxdhvyy Twévvov, ept fg T doEavTa
katd kapdv exbnodpeba (H.e. 3,25,2%%). (b) Die avriheyopeva, das heifst die
umstrittenen Werke, die trotzdem bei vielen Christen in hohem Anschen
stehen>*: Jak, II Petr, II-1Il Joh und Jud. (c) Die v60a, das heilst die unechten
Schriften, wie ActPl (CANT 211-214), Herm (CPG 1052), ApcPe (CANT
190-209), Barn (CPG 1050), Did (CPG 1735), &u te, &g &pnv, | Twavvov
Amokéhoyic, el paveln: {v Tives, wg Egv, dbetodow, Erepor 6 Eykpivovary Tolg
duohoyovpévols (Hee. 3,25,47%). (d) Daneben gab es schlieBlich noch Werke
hiretischer Herkunft, wie EvPe (CANT 13) und EvThom (CANT 19), die ActAndr

! Donald/Porter, Early Christianity (wie Anm. 16) 616.

*2 siehe jedoch Einleitung.

33 (zu diesen Schriften kann noch, wenn man will, die Offenbarung des Johannes
gezihlt werden, iiber welche verschiedene Meinungen bestehen, die wir bei Gelegenheit
angeben werden) (Schwartz, Eusebius I (wie Anm. 5) 250,24-26). — Um die Apk unter
die épolayovpeva unterbringen zu konnen — sie gehort zu den ypagai [...] mapa mheloTolg
v ExxAnolacTikdv yvwoxépevar (Hee. 3,25,6; [Schriften, die gleichwohl bei sehr vielen
Kirchenminnern Beachtung finden] Schwartz, Eusebius T (wie Anm. 5) 252,11-13); er
zitiert jedoch nie aus diesem Werk in seiner Praeparatio euangelica (CPG 3486); Eusebius
beruft sich auf Irenaeus Lugd., der das Buch als ,Schrift” betrachtet, und Justinus martyr,
der die Apk als Werk des Apostels Johannes erwahnt (H.e. 3,18,2-3; 4,18,8; 5,1,58);
weiter werden zur Verteidigung der Echtheit Papias Hierop. und Theophilus Antioch.
(der aus dieser Schrift zitiert) angefiihrt (H.e. 4,24); zudem weist er auf die Tatsache hin,
dass Melito Sard. das Buch De diabolo et de Apocalypsi Iohannis geschrieben hat, dass
Apollonius das Werk benutzt hat (H.e. 5,18,14), und dass Origenes das Werk dem
Evangelisten Johannes zuschrieb (H.e. 6,25,9). Sonstige Zeugnisse zugunsten der Apk
(Hippolytus, Tertullianus) bleiben jedoch unerwihnt. Da er mit Sinn fiir Methode die
Frage nach der Kanonizitdt zu beantworten versucht und dabei aus allen Regionen
Zeugen anfiihrt, kann er mit Recht dieses Buch zu den opoloyodpeva zdhlen; vgl.
Ziegenaus, Kanon (wie Anm. 20), 89. Da Eusebius, iibrigens ganz zu Recht, auch das
Alter und die apostolische Herkunft der von Gaius Rom. und Dionysius Alex.
abgewiesenen Schriften nachforschen will, gerét er in ein unldsbares Dilemma, wodurch
die Apk auch bei den vo8a untergebracht wird (vgl. infra). Nach Ziegenaus, Kanon (wie
Anm. 20), 92, wollte der Kirchenvater die Apk am liebsten bei den v68a rechnen, nach
Metzger, Canon (Anm. 11), 205, bei den opoloyovyeva, obwohl er die Weise auf die
Montanisten und Chiliasten die Schrift benutzten, gar nicht wiirdigte, ,and so is glad to
report [...] that others consider it to be not genuine”; vgl. Anm. 36.

* He 3,253: yvoplpov 8 obv 8pwg tolg moAoig (gleichwohl bei den meisten in
Ansehen stehend) (Schwartz, Eusebius I (wie Anm. 5), 250,27).

35 Und, wie ich schon sagte, auch noch, wenn man will, die Offenbarung des
Johannes, welche, wie erwdhnt, von den einen verworfen, von anderen aber zu den
echten Schriften gerechnet wird” — Schwartz, Eusebius I (wie Anm. 5), 252,4-6.
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(CANT ~ 225-240).”° Dieses Aufteilungsprinzip in einerseits allgemein
akzeptierte und andererseits zuriickgewiesene, sogar bestrittene Werke macht
deutlich, dass fiir Eusebius die Anerkennung in den Kirchen als Mafstab fiir
ihre Kanonizitat galt; in diesem Rahmen sollte auch die doppelte Erwdhnung
der Apk verstanden werden, denn, obwohl der Kirchenvater als Gegner des
chiliastischen Unterrichts es zweifelsohne bevorzugte, dieses Buch unter die
Unechten zu rechnen, respektierte er dessen Anerkennung in einigen von ihm
hochgeschétzten Kirchen.?” Inhaltlich sorgte seine Liste fiir eine komplette
Ubereinstimmung innerhalb der Kirchen, um die vier Evangelien, Acf, 14
Paulusbriefe®®, I Petr, I Joh — und eventuell Apk — anzunehmen: Nur diese
Werke gehorten zum Kanon, sind also évSiaBnkoL.

Cyrillus Hierosol. (ca. 313-386) ging in seiner 348 abgefassten vierten
Catechesis (CPG 3585 (2)) auf die ,inspirierten Biicher des Alten und Neuen
Testaments, die zum elementaren Unterricht gehorten, ein, und mahnte
seine Leserin § 35, nur diese Schriften eifrig zu erforschen, ,die wir auch in der
Kirche mit Vertrauen lesen; diejenigen die sie iiberliefert haben, die Apostel
und die fritheren Bischofe, die Fiihrer der Kirche, waren viel verniinftiger und
frommer als Sie“. Seine Aufzdhlung neutestamentlicher Biicher endete in § 36
mit den 14 paulinischen Briefen und lieR die Apk unerwahnt®’: Wahr-
scheinlich folgte er hiermit, genauso wie Eusebius, einer dlteren paldstinensi-
schen Tradition, denn auch Origenes verhielt sich, wenn er in Caesarea war,
diesem Werk gegeniiber vorsichtiger.

In der alexandrinischen Region gab Athanasius (ca. 296-2. Mai 373) in
seiner Epistula 39 (CPG 2102 (2)), in der er das Datum von Ostern 367
mitteilte,*® eine Liste von kavovi{épeva®’, unter denen 27 neutestamentliche
Biicher (mit dem heutigen neutestamentlichen Kanon iibereinstimmend), die
wie folgt abschlieRt: [...] kai mdhwv Twdvvov Amokalvyews Tabra (sc. die
aufgelisteten Biicher) nnyai tob owtnpiov, dote Tov Styd@vTa pgopeiabal T@v v
ToUTOIg Aoylwy: &v TovTolg povolg TO Tilg evoefeiag Sibackadeiov evayyehiletar
undeig tovtolg dmParlétw, undt Tovtev deapeicbw T2, Diese Liste, mit der er

* Nach Kalin, Canon (wie Anm. 22), 392f. und 394-397, sollen &vti\ey6uevog und
vofog jedoch als Synonyme betrachtet werden, so dass es nur drei Kategorien gibt:
anerkannte, bestrittene und héretische Werke.

*7 Bruce, Canon (wie Anm. 16), 199f. — Der Situation in der westlichen Kirche
schenkt er jedoch zu wenig Aufmerksamkeit; vgl. Ziegenaus, Kanon (wie Anm. 20), 89.

*® Anscheinend inklusive Hebr, obwohl Eusebius dieses Buch nicht beim Namen
nennt.

ag Vgl. McDonald, Formation (wie Anm. 7), 222.

*® Ein Privileg das, wie auf dem Konzil von Nizda (325) beschlossen wurde, nur dem
Bischof von Alexandrien zukam.

! Athanasius war wahrscheinlich der erste der mit dem Terminus xavév ein
abgegrenztes corpus heiliger Literatur bezeichnete. Vgl. McDonald, Formation (wie Anm.
7), 222; Marc De Groote, Bemerkungen zum Entstehen des Kanons in der alten Kirche,
in:éKG 112 (2001), 372-376, hier 374.

([...] und wiederum die Apokalypse des Johannes: Dies sind die Quellen des Heils,
so dass wer durstet, sich mit den darin beschlossenen Worten sattigen kann. Nur darin
wird die Lehre der Pietdt gepredigt. Niemand filige daran etwas zu, niemand nehme
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hofite, den Einfluss der apokalyptischen und visiondren Ideen von Meletius,
Bischof von Lycopolis in Oberdgypten, und der ,Kirche der Martyrer”
einzudiammen, hatte, obwohl sie nur ,a signal moment in an ongoing process
of Christian self-definition” war,** einen riesigen Einfluss: Sie wurde tiber
ganz Agypten (einschlieBlich Libyen) verbreitet, bekam einen offiziellen
Charakter, erwarb Autoritat durch das Trullanum II (Herbst 691), und wurde
unter anderem ins Syrische iibersetzt. Auch die Kirchenviter Didymus Alex.
(ca. 313—ca. 398) und Cyrillus Alex. (gestorben 27. Juni 444) erkennen beide
die Apk an; die Ansicht des Dionysius Alex. (vgl. supra) hatte also anscheinend
auf sie gar keinen Einfluss: Schreibt nicht Cyrillus im 6. Buch seines De
adoratione et cultu in spiritu et ueritate (CPG 5200): Kaitol 10 tfjg Anoxakvyewg
Biphiov Apiv ouvTifeic 6 009dgTwdvvng, & kal Taic Tdv [atépwv TetiunTat YT QoLg, TaG
1OV ayiwv Yoxag O adtd 1o Belov TeBedcBat BuoiaoTipiov, SiePefatodto cagds (mit
einer Anspielung auf Apk 6,9)2**

Obwohl im kleinasiatischen Bereich Methodius Olymp. (gestorben ca. 311)
noch austfiithrlich aus der Apk zitiert, wie die zahlreichen Beispiele aus seinem
Conuiuium decem uirginum (CPG 1810)*> und De resurrectione (CPG 1812)*
beweisen, blieb das Buch im Carmen dogmaticum 12 (CPG 3034) des Gregorius
Naz. (330-390), im Gegensatz zu I-II Petr, I-IIl Joh und Jud, unerwahnt,*’
obwohl in dessen Orationes (CPG 3010) einige Male aus diesem Werk zitiert
wurde.*® Die gleiche Abneigung war iibrigens auch in der Synode von
Laodicea (ca. 360%?) spiirbar: Im 59. Kanon wird gemahnt, nicht-kanonische
Biicher (4xavéviora) nicht zu benutzen; Kanon 60, der zwar nach 600 den
sonstigen Kanons hinzugefiigt wurde, deutlich aber Spuren eines fritheren
Entstehungsdatums tragt, listet die kanonischen Biicher ohne Apk auf.

davon etwas weg.) Hg. v. Périclés-Pierre Joannou, Fonti. Fascicolo IX. Discipline générale
antique (IVe-IXe s.). II. Les canons des Péres Grecs, Grottaferrata (Roma) 1963,
74,25-75,6.

43 David Brakke, Canon Formation and Social Conflict in Fourth-Century Egypt:
Athanasius of Alexandria’s Thirty-Ninth Festal Letter, in: HThR 87 (1994), 395-419, hier
419.

44 pd. PG 68,433B7-11 = Jean Aubert, Cyrilli Opera L1.1.

45 15 (§§ 25-28); 5,8 (§ 131); 6,5 (§ 146); 8,4-13 (§§ 179-210).

46 1 56,9 (mit einem Zitat aus Apk 1,8); 2,18,8 (mit einem Zitat aus Apk 1,5); 2,28,5;
3,2,3 (mit einer Anspielung auf Apk 21,8); 3,5,2-3 (mit einem Zitat aus Apk 1,5; ebenso
3,54 und 3,22).

47 Das Ende des Textes lautet: TTdoag Exetc. Bl 1t 82 TovTwy £ktdg, ovk &v yvnolais (Da hast
du sie alle: wenn etwas herausfillt, gehort es nicht zu den Echten.) (Joannou, Fonti (wie
Anm. 42), 231,19-20). Vgl. Bruce, Canon (wie Anm. 16), Palefs

48 Oratio 29 (theologica III),17 (Apk 1,8); 30 (theologica 1V),9 (Anspielung auf Apk
5,12); 40,45 (Anspielung auf Apk 1,7); 42,9 (Anspielung auf Apk 2,4).

49 g0 Theodor Zahn, Geschichte des neutestamentlichen Kanons. II. Urkunden und
Belege zum ersten und dritten Band. Erste Halfte, Erlangen — Leipzig 1890, 196. Das
prézise Datum ist umstritten; vgl. Bckart Olshausen, Laodicea in Siidphrygien, in: LThK 6
(*1997), 647i.; Ohme, Kanon (wie Anm. 1), 402.

50 Nach Zahn, Geschichte (wie Anm. 49), 198, war diese Liste urspriinglich eine
Randglosse zum 59. Kanon. Bei Johannes Scholastikos bilden der 59. und 60. Kanon
iibrigens zusammen den 59. Kanon.
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Amphilochius Icon. (340/45-394/403) verfasste, genauso wie Gregorius,
eine metrische Kanonliste, die praziser war als die des Letztgeneu'mten51 In
seinen Iambi ad Seleucum (CPG 3230), einer Art Katechismus,” wies er auf den
Unterschied, der zwischen zwei Gruppen von Schriften gemacht werden
musste: Zu einer ersten Gruppe gehorten nach ihm (a) die Pseudepigraphen
(yevddvupor), (b) Werke, die sozusagen eine mittlere Position einnahmen und
,Nachbarn der Worte der Wahrheit“ genannt werden koénnten, und (c)
unechte, ja sogar gefdhrliche Biicher; die zweite Gruppe bildeten die
kanonischen Schriften, die alle, in was er selbst den ayevdéotatog kavav
[...] T@v BeonvevoTwy ypagdv nannte,”” aulgelistet wurden. Mit Bezug auf die
Apk vertrat er jedoch keinen deutlichen Standpunkt: v & Anomluww v
Twévvov TaA Tveg pév gykpivovoty, of mheiovg 8¢ ye voBov Aéyovorv®*. Auch bei
Gregorius Nyss. (ca. 334-394), der dennoch mehrfach aus der Apk als
Seriptura’” zitierte, erheben sich Schwierigkeiten, in concreto mit Bezug auf den
folgenden Passus aus De deitate aduersus Euagrium (vulgo In suam ordinationent )
(CPG 3179): fixovoa Tob evayyehiotod Twdvvou £v dtokpb@otg Tpog TOLG TOLOVTOUG
8¢ aiviypatog Aéyovrog (g Séov dxpipag (éewv Ty dipiPig kareydybar, Céerv pév
ndvTwg T Tvedpaty, kateydxBat 62 Tf) dpaptia-"Ogelov yap fioba, enoi, yuxpog f

>l ygl. Ziegenaus, Kanon (wie Anm. 20), 101.

>2 Nach Ziegenaus, Kanon (wie Anm. 20), 101f., ist diese Liste nichts anderes als eine
Zusammenfassung der Ansicht des Eusebius Caesar. in seiner H.e; nicht nur die
Terminologie (yviowog, vébBog), sondern auch die merkwiirdige Beurteilung der Apk
wiirde darauf hindeuten.

% (Dies ist wohl der unfehlbarste Kanon der von Gott eingegebenen Schriften.) Hg.
und Ubers. Eberhard Oberg, Das Lehrgedicht des Amphilochios von Ikonion, Miinster
1973, 94, 318-319 (Ubers.: 95).

* (Die Offenbarung des Ioannes wiederum rechnen einige hinzu, die meisten aber
halten sie fiir unecht.) Hg. und Ubers. Oberg, Lehrgedicht (wie Anm. 53), 94, 316-318
(Ubers.: 95).

® Antirrheticus aduersus Apollinarium (CPG 3144): [...] kaBic gnoi mov s ypagiic 6
A6yog, 811 Eyad el 1y &pxn ([...] wie das Wort der Schrift irgendwo sagt: ,Ich bin der
Anfang“.) (vgl. Apk 1,8; 21,6; 22,13; hg.v. Fridericus Mueller, Antirrheticus adversus
Apolinarium, in: Gregorii Nysseni opera auxilio aliorum virorum doctorum edenda
curavit Wernerus Jaeger 1II/1. Gregorii Nysseni opera dogmatica minora I, Leiden 1958,
191,15-16); In inscriptiones psalmorum (CPG  3155) 2,10: TIAjv éneidn mpoorikel mpo
opBadpd@v Exery 16 v 1f) Amokalbyer 100 Twdvvo keljievov Kpija KaTd TOV HETATOLOVVTWY Td
Oeia &k poobiikng f Dpaipéosws, [...] (Weil es aber passt das Urteil, das in der Apokalypse
des Johannes gegen diejenigen, die das Gottliche durch Zufiigung oder Auslassung
dndern, vorhanden ist, vor Augen zu halten, [...]) (Anspielung auf Apk 22,19; hg.v.
Jacobus Mc Donough, In inscriptiones psalmorum, in: Gregorii Nysseni opera auxilio
aliorum virorum doctorum edenda curavit Wernerus Jaeger V. Gregorii Nysseni In
inscriptiones psalmorum, In sextum psalmum, In Ecclesiasten homiliae. Ediderunt
Jacobus Mc Donough/Paulus Alexander, Leiden 1986, 114,10-12). Vgl. De perfectione
christiana ad Olympium monachum (CPG 3164) mit moglicherweise einer Anspielung auf
Apk 7,4 (hg.v. Wernerus Jaeger, De perfectione, in: Gregorii Nysseni opera auxilio
aliorum virorum doctorum edenda curavit Wernerus Jaeger VIII/1. Gregorii Nysseni
opera ascetica. Ediderunt Wernerus Jaeger/Johannes P. Cavarnos/Virginia Woods
Callahan, Leiden 1952, 209,10-11).
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leotéc (Apk 3,15) [...]1°% Sollte év dmoxpvgoig aufgefasst werden als ,in
geheimnisvollen Worten* oder ,in apokryphen Schriften“? Aller Wahr-
scheinlichkeit nach hat Gregorius das Erste gemeint: Es ware doch kaum
vorstellbar, dass er in seiner Argumentation ein apokryphes Werk benutzt,
oder dem Evangelisten Johannes ein apokryphes Werk zugeschrieben hitte.””

Epiphanius Constant. (ca. 315-403), der mehrmals iiber den Kanon
schrieb, sagte zum Beispiel in seinem Panarion (Aduersus haereses ) (CPG 3745)
76,22,5, mit Bezug auf das Neue Testament: el yap fig & ayiov mvevpatog
yeyevynuévog kal TpogriTaig kal drootololg pepabnrevpévog, Edel ot SiehBovra am’
apyii yevéoews koopov dxpt T@v Tiig Eobnp ypdvwv, év koot kal éntd Bifoi
nakaudg Sadrjing elkoot Svo apiBpovpévaig, Tétpaoct &t ayiols ebayyehiog kai év
Tecoapeokaidexa émotohaig Tod ayiov dmootélov Iavlov kai v tais mpd TOVTWY
{xai} obv Taig &v Tolg abtdv xpovoig [pdéeot T@v anooToAwy kaBohikdic émoToAaic
Tak@Pov kal [TéTpov kai Twdvvov kalTovda, kai &v tfj Tob Twdvvov Amokakvyer, Ev Te
Taig Xoglaig, Zoko%tb\rréc ¢ gnut kal viod Zewpay, kal naowg AMA®S ypagais Helaug
<gpevvav> [...].® Weil der Kirchenvater Jud zu den katholischen Briefen
rechnete, betrachtete er wahrscheinlich auch die kleineren epistulae als
kanonisch. AuBerdem hielt er streng an der Kanonizitat der Apk fest, aus der er
{ibrigens auch &fters zitierte>”: Er wollte das Buch, nach ihm von dem Autor
des Joh und der johanneischen Briefe geschrieben,®® gegen diejenigen
verteidigen, die die Werke des Johannes verwarfen (die sogenannten
,Aloger’). Bemerkenswert ist wohl, dass er sowohl Sap als Sir zum Neuen
Testament rechnete.®'

Die ConstAp (CPG 1730) (ca. 380) berufen sich darauf, dass sie von den
Aposteln verfasst und vom Papst Clemens Rom. (92-101) herausgegeben
wurden, wie aus der griechischen Uberschrift Aatayal t@v aylwv arootodwv S
KAfjuevtog deutlich wird. In Wirklichkeit sind sie aber eine Kompilation eines
Filschers arianischer Herkunft (wahrscheinlich mit dem Verfasser der
Epistulae interpolatae et epistulae suppositae von Ps.-Ignatius (CPG 1026)

¢ Ernestus Gebhardt (Hg.), De deitate adversus Euagrium oratio qua sententiam
suam in Concilio Constantinopolitano prolatam confirmavit, in: Gregorii Nysseni opera
auxilio aliorum virorum doctorum edenda curaverunt Wernerus Jaeger/Hermannus
Langerbeck IX. Sermones I. Ediderunt Gunterus Heil/Adrianus van Heck/Ernestus
Gebhardt/Andreas Spira, Leiden 1967, 337,1-5.

7 ygl. Ziegenaus, Kanon (wie Anm. 20), 102.

58 Karl Holl (Hg.), Epiphanius. IIl. Panarion haer. 65-80 — De fide, 2. bearbeitete
Auflage herausgegeben von Jiirgen Dummer, Berlin 1985, 369,16-25.

5% vgl. Ancoratus 69,5 (vgl. Apk 3,20); Panarion (Aduersus haereses ) 25,3,1 (Apk 2,6);
48,10,1 (vgl. Apk 1,1; 2,1,8,12,18; 3,1,7,14); 51,33,6-7 (Apk 2,18-21); 51,34,6 (Apk
9,14); 57,9,3 (Apk 1,8); 62,7,8 (Apk 1,8; vgl. 21,6; 22,13) und 9 (vgl. Apk 1,8,17; 21,6;
22,13); 64,6,2 (Apk 3,7-8); 64,6,3-5 (Apk 5,1-5); 69,63,8 (vgl. Apk 3,20); 74,6,5 (vgl.
Apk 3,20); 78,11,4 (vgl. Apk 12,13-14); 78,12,6 (Apk 5,5).

0 panarion (Aduersus haereses ) 51,34,1: ovvddovot yap kal abtal 7@ ebayyehi xal Tf
Amnoxahbyel (denn auch diese stimmen mit dem Evangelium und der Apokalypse
{iberein.) (Karl Holl (Hg.), Epiphanius. II. Panarion haer. 34-64, 2. bearbeitete Auflage
herausgegeben von Jiirgen Dummer, Berlin 1980, 308,26-27); vgl. 51,35,1-2.

¢! ygl. Bruce, Canon (wie Anm. 16), 214; Metzger, Canon (wie Anm. 11), 214.
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identisch®?), ca. 380 in Antiochien (Syrien) auf Grund é&lterer Schriften, wie
der Did (CPG 1735; unsichere Datierung), der Didascalica apostolorum (CPG
1738; ca. 220 in Nordsyrien geschrieben) und des Chronicons von Hippolytus
Rom. (CPG 1896) aufgestellt. Im 47. Caput des achten und zugleich letzten
Buches befinden sich die 85 sogenannten Canones apostolorum (CPG 1740),*
von denen der 60. lautet: Ei tig ta wevSeniypaga PifAia tdv doepov wg dyia et Thg
Exihnoiag Snpoatevet £mi Aoy 00 Aaod kal o kAfpov, kaBapeioch’®. Kanon 85
listet die heiligen Schriften auf: Hpétepa 8¢, to07 €0t TG xawviig Sabrkng,
Edayyéhia pév téooapa [...] MatBaiov, Mapkov, Aovkd, Twdvvov: ITavAov gmoTolal
Sexatéooapes, TakdBov pia, Twdvvov Tpeic, Tovda pia, ITéTpov Svo, KAfuevtog Svo,
xal ai Awatayai dpiv Toig émokémolg 8¢ Epod KAjuevrog év oktd PifAiow
npoonepvnuévat, g ov xpi dnpootedery éml mAvTwWY 81 T& v adTalg pLOTIKAG:
kal al TIpakeic Huav T@V &mootéhwv®®, Abgesehen von der Tatsache, dass der
Autor dieses Werkes (1) nicht nur I Clem (CPG 1001), sondern auch das
unechte 2 Clem (CPG 1003) und sogar die ConstAp selbst als kanonisch
betrachtete — kanonisch war fiir ihn dasjenige, was von den Jiingern der
Apostel stammte und in ihrem Auftrag aufgeschrieben worden war, und (2)
dem Begriff , Apostel’ eine weite Interpretation gab, weil er sich selber als einen
von ihnen betrachtete — skizzierte dieses Werk doch die Gestalt des Kanons,
wie er in der 2. Hilfte des 4. Jahrhunderts vorkam, also ohne Apk .°® Die
trullanische Synode (Herbst 691) nahm zwar die 85 Kanons an, die
Kanonisierung des Werkes wurde jedoch als haretisch verworfen; ,iiber
andere Eigentiimlichkeiten dieses Bibelkanons, wie zum Beispiel das Fehlen
der Apokalypse, scheint sich diese Synode keine Gedanken gemacht zu
haben“®’,

In der Region Syrien-Antiochien kannte der Prozess der Kanonisierung
eine selbstindige Entwicklung, wobei erst im 6. Jahrhundert der Zustand
erreicht wurde, der sich im Westen und in der alexandrinischen Kirche schon
ca. 200 stabilisierte.®® Aus den Werken griechischsprachiger Theologen wie
Diodorus Tars. (gestorben vor 394), Johannes Chrysost. (344/54-14. Septem-
ber 407), Theodoretus episc. Cyri (ca. 393-spétestens 466) und Theodorus
Mops. (ca. 350-428) kann nicht ersehen werden, ob sie die Apk gekannt
haben. In der syrischen Literatur kann vorerst die am spdtesten ca. 300
entstandene Doctrina Addai (CANT 89) erwahnt werden, in der die Biicher, die
die Glaubigen lesen durften, aufgelistet wurden, und die die Apk unerwahnt
lieR; dies ist iibrigens auch beim édltesten syrischen Kirchenvater Aphraates
(Afrahat; gestorben nach 345) der Fall. Ephraem Syrus (gestorben 9. Juni 373)

2 ygl. Mauritius Geerard, CPG I, Turnhout 1983, 15; Ferdinand R. Prostmeier,
Ignatios, in: LThK 5 (*1996), 407-9, hier 4071.
3 Eine gekiirzte Version findet sich in der Epitoma libri VIII Constitutionum apostolorum
seuﬁfonstitutiones per Hippolytum (CPG 1741).
Marcel Metzger (Hg.), Les Constitutions Apostoliques. III. Livres VII et VIIL
Intgg)duction, texte critique, traduction et notes, SC 336, Paris 1987, 298,4-6.
= Metzger (Hg.), Constitutions (wie Anm. 64), 308,7-15.
& Vgl. Ziegenaus, Kanon (wie Anm. 20), 108.
o Zahn, Geschichte (wie Anm. 49), 186.
Vgl. Ziegenaus, Kanon (wie Anm. 20), 54, 64.
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zitierte zwar aus diesem Werk, aber dies bedeutet nicht, dass er es auch fiir
kanonisch hielt.®® Wohl angenommen wird Apk in der syrischen Ubersetzung
des Neuen Testaments, die auf Drangen von Philoxenus Hierapolit. (Xenajas
von Ma_fl())bug; um die Mitte des 5. Jahrhunderts — 10. Dezember 523) verfasst
wurde.

1II. Ergebnis

Im Gegensatz zur westlichen Kirche, in der die Apk sich schon im Ubergang
vom 2. zum 3. Jahrhundert einen festen Platz im neutestamentlichen Kanon
gesichert hatte, der am Ende des 4. Jahrhunderts die 27 Biicher enthielt, die
auch jetzt noch gelten, kamen die 6stlichen Kirchen nur zégernd zu einem
Konsensus. Zwar gab es einen lebendigen Austausch von Gedankengut, aber
es fehlte eine Instanz, die iiber die Grenzen hinaus eine bestimmte Autoritat
ausiibte, indes ,eine gewisse Rivalitat schulmaRiger und theologischer Art*
andauerte.”’

Trotzdem erreichte man auch hier allméhlich einen Konsensus iiber einen
Kanon, bestehend aus den Evangelien, Act, paulinischen und katholischen
Briefen; nur das Problem der Apk blieb ungelost.”?

% ygl. Ziegenaus, Kanon (wie Anm. 20), 63. — Dass man mit der Apk Probleme hatte,
zeigt sich auch aus den ca. 551 von Junilius Africanus verfassten Instituta reqularia diuinae
legis 1V, fiir die die Einleitung zur heiligen Schrift des nestorianischen Metropoliten Paulus
von Nisibis (gestorben 571) die Grundlage war.

7% 8o auch in der sogenannten Harclensis, einer 616 von Thomas von Hargel, Bischof
von Hierapolis, unternommene Uberarbeitung dieser Philoxeniana.

i Ziegenaus, Kanon (wie Anm. 20), 147.

72 Demzufolge ist es gar nicht verwunderlich, dass griechische Schriftsteller sich
meistens nicht dazu gerufen fiihlten, die Apk mit Kommentar zu versehen, eine
Zuriickhaltung, die sich, wie man annehmen darf, bei vielen auf eine Aversion stiitzte,
indes andere durch die Dunkelheit des Textes abgeschreckt wurden. Erst Oecumenius
(spites 6. Jahrhundert; CPG 7470) und nach ihm Andreas Caes. (vor 614; CPG 7478)
stellten eine systematische Exegese der Johannesoffenbarung auf (hg. v. Marc De Groote,
Oecumenii Commentarius in Apocalypsin, Lovanii 1999; Josef Schmid, Studien zur
Geschichte des griechischen Apokalypse-Textes I. Der Apokalypse-Kommentar des
Andreas von Kaisareia. 1. Text, Miinchen 1955). Auflerdem fehlt Apk auch komplett im
griechisch-orthodoxen Lektionar. Vgl. Bruce, Canon (wie Anm. 16), 215; Josef Schmid,
Die griechischen Apokalypse-Kommentare, in: BZ 19 (1931), 228-254, hier 228;
Theodor Zahn, Kommentar zum Neuen Testament. XVIII. Die Offenbarung des
Johannes. Erste Hélfte Kap. 1-5 mit ausfiihrlicher Einleitung. Erste bis dritte Auflage,
Leipzig — Erlangen 1924-1926, 112.
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Alvar von Cordoba tiber den Gebrauch
des nichtchristlichen Geistesgutes

Von Igor Pochoshajew

Alvar von Cordoba ist neben seinem Zeitgenossen Eulogius in die For-
schungsdebatte vor allem als vehementer Islamkrmker und iiberzeugter
Verfechter der Cordobenser Martyrerbewegung' eingegangen. Diese Seiten
seines Werks hat bereits die frithere Alvarforschung hervorgehoben und in
den Mittelpunkt ihrer Aufmerksamkeit gestellt.” Die spanischen Gelehrten
sahen in Alvar einen Verteidiger des katholischen Glaubens gegen den Islam
und stilisierten ihn aus einsichtigen Griinden zum Vorkdmpfer der nationalen
Befreiungsbewegung gegen die muslimische Fremdherrschaft, die in den
Cordobenser Martyrien Ausdruck gefunden hat. Die franzosischsprachige
Forschung nahm dagegen eine distanzierte Haltung zu der Mdrtyrerbewe-
gung, die Alvar und Eulogius unterstiitzen, ein. ? Bei dieser verhaltnismaRig
kleinen Gruppe innerhalb der Cordobenser Kirche haben die Forscher eine
fehlende Bereitschaft zur religiosen Toleranz bemadngelt; bei Alvar und
Eulogius, die die Bewegung ideologisch speisten und gegen die innerchrist-
liche Opposition gegen die Mirtyrer polemisierten, vermissten die Gelehrten
den politischen Realitdtssinn. In der neueren Forschung wurde das Werk
Alvars aus unterschiedlichen Perspektiven betrachtet, aber auch hier standen

! Er galt seiner Zeit als Paulus Albarus. Der spanischen Forschung ist es zu verdanken,
dass in den meisten Untersuchungen der Name ,Alvar” steht. Alvars Geburtsort und
-datum sind unbekannt, er starb am 7. November 861/2. Neuere Forschung tiber die
Cordobenser Martyrien: Ann Christys, Christians in Al-Andalus 711-1000, Leeds 2002;
Jessica A. Coope, The Martyrs of Cordoba: Community and Family Conflict in an Age of
Mass Conversion, Lincoln (Nebraska) 1995; Franz Richard Franke, Die freiwilligen
Martyrer von Cordoba und das Verhiltnis der Mozaraber zum Islam nach den Schriften
des Speraindeo, Eulogius und Alvar, in: Gesammelte Aufsdtze zur Kulturgeschichte
Spaniens 13 (1958), 1-176; Edward P. Colbert, The Martyrs of Cérdoba (850-859). A
Study of the Sources, Washington 1962; Kenneth Baxter Wolf, Christian Martyrs in
Muslim Spain, Cambridge 1988.

* Francisco J. Simonet, Historia de los Mozarabes de Espafia, Madrid 1897-1903;
Justo Pérez de Urbel, San Eulogio de Cérdoba o la vida Andaluza en el siglo IX.
Madrid #1942; Isidro de las Cagigas, Minorias étnico-religiosas de la edad media espafiola
I, Los Mozérabes, 2 Bde., Madrid 1947-1948.

* Reinhart Pieter Anne Dozy, Histoire des Musulmans d’Espagne jusque’a la conquéte
de I'Andalousie par les Almoravides (711-1110), Leiden 1861, Reprint Madrid 1982;
Evariste Lévi-Provengal, Histoire de I’Espagne musulmane, Paris/Leiden 21950, I.
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im Mittelpunkt der Aufmerksamkeit meistens die apologetischen oder die
antiislamischen Texte Alvars.*

Ein neuer Zugang zu Alvar lasst sich im Artikel von Mateo-Seco
beobachten.” Das entscheidend Neue dieser Studie besteht in der gleich-
mafigen Gewichtung verschiedener Themen des Werkes Alvars. Von diesem
Aufsatz ging die Anregung aus, ein Thema zu untersuchen, dem bislang in
der Alvarforschung nur eine verhaltnismaRig geringe Aufmerksamkeit zuteil
wurde.® Es soll dabei nicht in Abrede gestellt werden, dass die apologetischen
und die antiislamischen Texte einen bedeutenden Platz im Werk Alvars
einnehmen. Der literarische Nachlass Alvars erschopft sich aber nicht in diesen
Texten. Die Konzentration der gelehrten Arbeit auf die apologetischen und die
antiislamischen Schriften hat dazu gefiihrt, dass in der Forschung ein
verkiirztes Bild von diesem Cordobenser Theologen entstanden ist. Die
Absicht ist hier, durch eine eingehende Betrachtung der Ausfiihrungen Alvars
zum Gebrauch des nichtchristlichen Geistesgutes unser Wissen iiber ihn zu
erweitern.

Die Frage des Gebrauchs des nichtchristlichen Geistesgutes beschéftigt
Alvar in seiner Korrespondenz mit Johannes Spalensis.” Von Johannes ist uns
wenig bekannt, und alles, was wir {iber ihn erfahren kénnen, muss aus dem
Briefwechsel erhoben werden. Den Briefen kann man entnehmen, dass
Johannes nicht nur ein Freund, sondern auch ein Verwandter Alvars war,
ohne dass es jedoch moglich wére, den Verwandtschaftsgrad zwischen den
beiden Madnnern genau zu bestimmen: Die Briefe erwdhnen zwar einen
gemeinsamen Vater,® der Ton des Briefwechsels spricht aber gegen die
Annahme, dass Alvar und Johannes Briider waren. Auf diesem Hintergrund
erscheint die Vermutung von Mateo-Seco plausibel, der meinte, die Ehefrauen
der beiden seien Schwestern gewesen.’ Unmissverstandlich tritt aus dem

4 Christys, Christians; Coope, Martyrs; Franke, Die freiwilligen Mirtyrer; Wolf,
Christian Martyrs (alle wie Anm.1); Carleton M. Sage, Paul Albar of Cordoba: Studies on
his Life and Writings, Washington D.C. 1943.

> Lucas F. Mateo-Seco, Paulo Alvaro de Cérdoba. Un personaje simbolo de la cultura
mozdarabe, in: Enrique de la Lama/Marcelo Merino (Hgg.), Dos mil afos de
evangelizacion. Los grandes ciclos evangelizadores, XXI Simposio Internacional de la
Teologia de la Universidad de Navarra (Pamplona, 3-5 de mayo de 2000), Pamplona
2001, 209-234.

® In seiner grundlegenden Untersuchung zu Alvar geht Sage, Paul Albar of Cordoba
(wie Anm. 4), zwar auf die Korrespondenz mit Johannes ein, konzentriert sich aber im
Wesentlichen auf die Nachzeichnung der Argumentationsschritte und auf die Analyse
der Parallelen zu den friihchristlichen Autoren. Vgl. Sage, Paul Albar of Cordoba (wie
Anm. 4), 43-59. Diese Studie baut auf seinen Untersuchungsergebnissen auf, thema-
tisiert jedoch nicht das Malk der Anleihen des Briefcorpus bei den friihchristlichen
Autoren. Die Absicht ist hier vielmehr, die Argumentation der beiden Gesprachspartner
in ihrem thematischen Rahmen auf die moglichen Implikationen hin zu beleuchten.

7 Joannes Gil (Hg.), Corpus Scriptorum Muzarabicorum (CSM), Madrid 1973,
144-201. Im Folgenden werden alle Texte von Alvar und Eulogius nach dieser Ausgabe
zitiert.

8 Alvar, Epist. II 153, 3, 6. (wie Anm. 7).

? Mateo-Seco, Paulo Alvaro, 211-212, bes. 211, Anm. 17, (wie Anm. 5).
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Briefwechsel die enge Freundschaft zwischen Alvar und Johannes hervor: Die
beiden Ménner haben nicht nur regelméRig Briefe miteinander ausge-
tauscht'® und sich gegenseitig Biicher geliehen,''sondern standen einander
auch nahe.'? Mit der Freundschaft verband sich eine hohe gegenseitige
Achtung: Johannes wiirdigte das hohe rhetorische Kénnen Alvars.'? Fiir
Alvar war Johannes ein Freund und Gesprdchspartner, dessen Wissen,
rhetorische Fihigkeiten'* und Meinung er schitzte.'”> Aus diesem Grunde hat
Alvar mit Johannes Fragen erortert, die fiir ihn von groffer Bedeutung waren.
Das konnten Fragen sein, iiber die Alvar selbst zum Teil ergebnislos
nachgedacht hat. In diesem Fall erbat er den Rat seines Freundes, von dem
er Hilfe bei der Problemlésung erhoffte.'®

Vor dem gezeichneten Hintergrund ist die Annahme berechtigt, beim
Gebrauch des nichtchristlichen Geistesgutes, den der Briefwechsel behandelt,
ging es nicht um eine nebensdchliche Frage, sondern um ein Thema, das fiir
Alvar von besonderer Aktualitit war. Die Uberlegungen Alvars zum ange-
messenen Gebrauch des nichtchristlichen Geistesgutes haben ein Thema zum
Inhalt, das er mit einem Gesprachspartner erértern wollte, mit dem er auch
sonst Fragen diskutierte, die fiir ihn wichtig waren.

Grund und Anlass, den Gebrauch des nichtchristlichen Geistesgutes zu
thematisieren, lasst sich dem Text der Briefe entnehmen. Alvar wollte gegen
eine Arbeitsmethode vorgehen, die er als die ars Donati bezeichnete und deren
Anwendung er bei seinem Freund festzustellen glaubte. Was Alvar damit
genau meinte, muss aus dem Kontext seiner polemischen Aussagen gegen
diese Arbeitsmethode erschlossen werden.

Zundchst hatte Alvar hier offensichtlich eine unangemessene Uberbe-
wertung der Sprache als Medium der Nachrichteniibermittlung im Blick,
gegen die er kritisch feststellte, dass die Sprache grundsatzlich ein defizitares
Medium sei, das die Denkinhalte nur unvollstdndig tibermittele, zumal wenn
man sich einer Sprache bediene, die man unvollkommen beherrsche, wie es

9 per Briefwechsel hatte dariiber hinaus einen verpflichtenden Charakter fiir die
beiden Madnner: Da Johannes auf einen Brief Alvars nicht schnell genug reagierte, schickte
Alvar einen harschen Brief, in dem er Johannes zur Teilnahme am Briefwechsel auffor-
derte (Alvar, Epist. I 151-153). Dieser fiihlte sich im Gegenzug verpflichtet, sich wegen
der Verzdgerung (es waren etwa zwei Monate) unter Angabe der Griinde zu entschuldigen:
Er habe wegen einer Krankheit und mancher Probleme, die dazu kamen, auf den Brief
Alvars nicht sofort reagieren konnen; Alvar, Epist. IIl 154, 1, 10-19 (wie Anm. 7).

"' Alvar, Epist VI 201, 10, 1-8 (wie Anm. 7).

2 Alvar, Epist. I 153, 3, 4-7; I 162, 9, 9-10 (wie Anm. 7).

"> Alvar, Epist. Il 154, 2, 7-10 (wie Anm. 7).

4 Alvar, Epist. IV 178, 24, 12-13; V 191, 7, 1-3 (wie Anm. 7).

15 Alvar legte Johannes seine Untersuchungsergebnisse vor und iiberlieR es ihm, die
Richtigkeit seiner Thesen zu iiberpriifen; Alvar, Epist. 1150, 14, 1-151, 14, 5; IV 183, 31,
31-32; 186, 37, 13-15 (wie Anm. 7).

'® So hatte Alvar das Problem der ungetauft gestorbenen Kinder fiir sich nicht
befriedigend lésen kénnen und bat deshalb Johannes, ihm bei der Problemlésung zu
helfen (Alvar, Epist. V 196, 10, 30-38). In seinem Antwortschreiben ging Johannes auf
die Bitte Alvars ein und referierte die ihm bekannten Kirchenviterzitate zu dieser Frage;
Alvar, Epist. VI 198, 2, 1-201, 9, 15 (wie Anm. 7).
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bei Paulus der Fall wire.!” Dann bedeutete die ars Donati bei Alvar eine
iibermiRige Pflege der stilistischen Mittel. Daher glaubte er, sich gegen einen
besonders verfeinerten und gefilligen Ausdruck polemisch abgrenzen zu
miissen,'® und verwies in diesem Zusammenhang auf den Unterschied
zwischen der ars Donati, die bei ihm das Symbol der stilistischen Perfektion
darstellte, und der Schlichtheit der biblischen Sprache.'” Ferner war die ars
Donati das antike Geistesgut schlechthin. Alvar stellte in diesem Zusammen-
hang Donatus in eine Reihe mit Plato, Demosthenes, Aristoteles und anderen
nichtchristlichen Denkern.?’

Aus diesen Beobachtungen kann man schlussfolgern, dass Alvar die
Uberbewertung der Schonheit des Ausdrucks und der Bedeutung der
stilistischen Mittel im Blick hatte. Die Tradition, aus der die Arbeitsmethode
schopft, gegen die Alvar seine Polemik richtete, sprach er unmissverstindlich
an: Es ging dabei um die literarische und philosophische Tradition der
klassischen Antike. Es ist im Zusammenhang der Abhandlung des Gebrauchs
des nichtchristlichen Geistesgutes bei Alvar insofern wichtig, eine klare
Unterscheidung unter dem traditionsgeschichtlichen Aspekt vorzunehmen,
als in dieser Zeit in Cordoba eine andere kulturelle Tradition zunehmend an
Attraktivitit und Einfluss gewann und sich eines steigenden Interesses der
zeitgenossischen Christen erfreute.

Die islamischen kulturellen Elemente aus dem Orient drangen Anfang des
neunten Jahrhunderts verstarkt nach Cordoba ein, und die Ausstrahlungs-
kraft der importierten arabischen Kultur beschleunigte den Riickgang der
lateinischen Kultur. Die arabische Literatur bot reichhaltiges Material fiir
Anleihen, und es fehlte nicht an Ansétzen, sich der arabischen Sprache und
Kultur zum Nachteil der christlich-lateinischen Kultur zuzuwenden. Der Ton
Alvars in seiner durchaus kritischen Auseinandersetzung mit Johannes und
die Methode der Beweisfithrung sprechen jedoch eindeutig datfiir, dass Alvar
hier nicht den Riickgriff auf die arabische Literatur im Blick hatte: Der Ton
seiner Briefe unterschied sich betrachtlich von der Heftigkeit der Polemik, die
er gegen die christlichen Zeitgenossen richtete, die mit der arabischen Sprache
und Kultur liebdugelten.?’ Auch die Bezugsquellen der Argumentation
nétigen zur Annahme, die arabische Tradition stand hier nicht im Mittelpunkt:
Alvar und Johannes argumentierten aus den Kirchenvitern, die antikes
Kulturgut im Blick hatten.*?

7 Alvar, Epist. I 146, 2, 6-9. 17-18 (wie Anm. 7).

'8 yon dieser Ausdrucksweise wollte Alvar in seinem Donnerbrief an Johannes
keinen Gebrauch machen: ,nec sententjis per arte Donati politis”; Alvar, Epist. Il 151, 1, 9
(wie Anm. 7).

19 Alvar, Epist. I 145, 2, 1-3; IV 168, 9, 4-8 (wie Anm. 7).

20 Alvar, Epist. V 189, 4, 10-190, 4, 15 (wie Anm. 7).

21 Alvar polemisierte vehement gegen die schwindende Kenntnis der christlich-
lateinischen literarischen Tradition bei der zeitgenossischen Jugend. Ind. lum. 314, 35,
43-315, 35, 62 (wie Anm. 7).

22 ygl. dazu die Auflistung des Kirchenvéterzitate, die die Analyse von Sage, Paul
Albar of Cordoba, 56-59 (wie Anm. 4) ergab als auch den kritischen Apparat der Gil
Ausgabe; vgl.: CSM, 144-201 (wie Anm. 7).
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Die zeitgendssischen Maértyrer verursachten eine Polarisierung innerhalb
der Cordobenser Kirche: Die Mehrheit im Klerus und im Kirchenvolk nahm
nach den anfdnglichen Sympathien mit den Martyrern eine eindeutig
ablehnende Haltung ihnen gegeniiber an. Auch wenn die kirchliche
Hierarchie die vorausgegangenen Martyrien nicht eindeutig verdammte, so
verbot sie doch wenigstens unmissverstandlich dhnliches Handeln fiir die
Zukunft.”* Die muslimische Behorde ergriff eine Reihe repressiver MaR-
nahmen, um die Martyrien zu unterbinden,** die dann auch ausklangen,
wahrscheinlich nicht so sehr, weil sich die RegierungsmaRnahmen als effektiv
erwiesen, sondern weil die kleine Gruppe mit dem Tode des Eulogius ihren
geistigen Filihrer verlor.

Von der Cordobenser Kirchengemeinde ldsst sich vor dem Hintergrund
dieser geschichtlichen Ereignisse folgendes Bild zeichnen: Die aggressiv
ablehnende Haltung gegen den Islam und den islamischen Staat innerhalb der
Gemeinde, die in der Gestalt der Martyrer zum Tragen kam, verlor ihre
Anhdnger unter den Christen infolge der repressiven MaBnahmen des Staates
und der Kirche, um dann mit dem Ende der Martyrien vollig zu verschwinden.
Die positive Einstellung zum Islam, die in der Ansicht von einer Ndhe zwischen
den beiden Religionen, in der Aufgeschlossenheit zur arabischen Sprache und
Literatur und in der Bereitschaft zum personlichen Einsatz im Dienste des
islamischen Staatswesens ihren Ausdruck fand,”> wurde dagegen gestérkt.

In der nachfolgenden Generation vollzog sich in der Tat die entscheidende
Angleichung der Cordobenser Christen an die islamische Kultur.”® Das
gezeichnete Bild der sozialen Landschaft der Cordobenser Kirche lédsst jedoch
keine Gruppe erkennen, der die im Briefwechsel behandelte Problematik
zugeordnet werden konnte. Es fragt sich in diesem Zusammenhang, ob sich fiir
die Thematik des nichtchristlichen Geistesgutes aufSerhalb der persénlichen
Interessen des Johannes und des Alvar ein Sitz im Leben der Cordobenser
Gemeinde bestimmen lasst. Ein Blick auf die Argumentation der beiden
Gesprachspartner erweist sich fiir die Kldrung dieser Frage als hilfreich.

Der Text der Briefe Alvars und Johannes’ ist, wie bereits erwdhnt, mit
Kirchenviterzitaten gefiillt, was ein Beleg fiir eine gute Kenntnis der
christlichen literarischen Tradition ist. Von Alvar wissen wir, dass er seine
Bildung beim Abt Speraindeo erhielt, wo er im Studium der Bibel und der
Kirchenviter geschult wurde; die Zeitgenossen Alvars schitzten sein rhetori-
sches Konnen und profundes theologisches Wissen.?” Alvar schrieb auerdem
Latein, das in dieser Zeit keine lebendige Sprache mehr war.?® Das Studium

23 Rulogius, Mem. sanc. II, XV 434, 1-II, XVI, 435, 1 (wie Anm. 7).

% Verbot der Messefeier, Inhaftierung des Klerus, Kirchenzerstorungen; Alvar, Ind.
lum. 290, 18, 38-40; Eulogius, Apolog. 488, 22; Mem. sanc. III, Ill 441 (wie Anm. 7).

** Christen arbeiteten in der islamischen Verwaltung und dienten im Heer; Eulogius,
Mem. sanc. II, XVI, 436, 2; Alvar, Ind. lum. 281, 9, 3-4 (wie Anm. 7).

*¢ Thomas E. Burman, Religious Polemic and the Intellectual History of the Mozarabs,
€. 1050-1200, Leiden 1994, 16.

A2 Alvar, Epist. VII 202, 1, 15; VII 205, 3, 10-17; Eulogius, Mem. sanc. I, X 423, 18
(wie Anm. 7).

2% Wie Alvar auch selbst sagte; Alvar, Ind. lum. 291, 20, 16-19 (wie Anm. 7).
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dieser Sprache musste daher mit groffem Aufwand betrieben werden, und die
finanziellen Mittel der Familie machten es fiir Alvar sicherlich mdglich, sich
dem Lateinstudium zuzuwenden. Ahnliche Kenntnisse bei Alvar und
Johannes berechtigen zum Schluss auf einen analogen Bildungsweg. Auch
Johannes schrieb Latein, und man muss auch in seinem Falle auf die
Zugehorigkeit zu einem Milieu schliefen, in dem es maglich war, in das
Studium einer toten Sprache Zeit und Energie zu investieren. Wir haben es
also im Falle der beiden Manner mit Angehorigen der begiiterten christlichen
Schicht zu tun.

Die Argumente fiir seine Beweisfiihrung bezog Johannes aus den
Kirchenviiterzitaten, der Bibel oder aus allgemeinen Vernunftgriinden. Seine
eigene Position verteidigte er mit dem Verweis auf die biblischen Gestalten und
die frithchristlichen Autoren. Ihr Vorbild legitimierte nach Johannes hinrei-
chend die Nutzung des nichtchristlichen Gedankengutes durch einen christ-
lichen Autor: Die Kirchenvitertexte bezeugten, so schrieb er, den umfang-
reichen Gebrauch des nichtchristlichen Materials. Paulus sei ein Meister der
rhetorischen Kunst gewesen und habe sich auferdem um die Vervoll-
kommnung seines rhetorischen Konnens bemiiht. Er habe dabei behauptet,
kein Meister des schonen Ausdrucks zu sein, in Wirklichkeit zeugten seine
Texte vom Gegenteil. Auch das Alte Testament hielt nach Johannes eine Reihe
prominenter Beispiele fiir die Wertschdtzung und den Einsatz des nicht-
christlichen Gedankenguts bereit: Mose und Salomo gebrauchten in ihren
Schriften reichlich das fremde Gedankengut.*’

Die Uberlegungen Johannes’ zum Stellenwert der Weisheit geben Auf-
schluss iiber die normativen Vorstellungen, die hinter seinen Ausfiihrungen
standen. Johannes brachte die Ansicht zum Ausdruck, dass das Geistesgut an
sich ein wertvolles Gut darstelle, das ungeachtet seines Ursprungs von einem
christlichen Autor nicht vernachldssigt werden diirfe. Jedes Geistesgut
enthielt nach Johannes Weisheit, und diese beschranke sich nicht auf eine
bestimmte Religion, sondern sei religionstibergreifend und werde von allen
Menschen gleichermaBen gepflegt und geschatzt. Die Weisheit stelle einen
allgemeinmenschlichen Wert dar und stehe jenseits der Trennung zwischen
Israelit und Nicht-Israelit, Christ und Nicht-Christ. Diese Auffassung be-
griindet Johannes mit dem Handeln Gottes in der Geschichte: So sei eine das
Volk Israel betreffende prophetische Aussage einem Nicht-Israeliten gegeben
worden und einem anderen Volk zur Aufbewahrung anvertraut.”” In der

29 Alvar, Epist. IIT 154, 3, 4-155, 3, 40 (wie Anm. 7). Auch Petrus und Elias waren
nach Johannes Meister der rhetorischen Kunst; Alvar, Epist. III 157, 5, 14-15 (wie Anm.
ot
30 Die Jesu betreffende Offenbarung wurde Balaam zuteil. Die alttestamentliche
Prophetie wurde dabei in Mesopotamien allgemein akzeptiert und aufbewahrt: Als
Christus geboren wurde, kamen die Magier, um ihn anzubeten. Sie kannten daher die
Prophetie und achteten auf ihre Erfiillung. Sie verstanden dabei die prophetischen
Aussagen besser als die Israeliten selbst, denen sie eigentlich galten; Alvar, Epist. IIT 156,
4, 1-10 (wie Anm. 7).
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babylonischen Gefangenschaft erhielten die jungen Israeliten eine besondere
Gabe zur Aneignung des babylonischen Wissensgutes.*!

Diese Beweisfithrung ldsst das Bemiihen sichtbar werden, fiir eine
interkulturelle und tberreligiose Perspektive, die die gruppenspezifischen
Grenzen durchbrach, Argumente aus der Bibel zu beziehen. Vom Ansatz her
zeigte diese Haltung eine gewisse Ahnlichkeit zur islamfreundlichen Ein-
stellung der Mehrheit der Cordobenser Christen. Vor dem Hintergrund der
vorgenommenen traditionsgeschichtlichen Eingrenzung wird man den ent-
scheidenden Unterschied jedoch darin sehen, dass es sich im Falle des
Johannes nicht um Aufgeschlossenheit gegeniiber dem Islam, sondern
gegeniiber dem Geistesgut der klassischen Antike handelte. Bemerkenswert
ist, dass im Briefwechsel die Martyrien nicht anklangen, deren Verteidigung
Alvar doch so am Herzen lag. In Anbetracht der nachhaltigen Bedeutsamkeit
der Islampolemik und der Martyrerapologetik fiir Alvar wird man schluss-
folgern miissen, dass Alvar den Gebrauch des nichtchristlichen Geistesgutes
vor dem Ausbruch der Martyrien erdrterte.

Vor dem Hintergrund der gezeichneten sozialen Landschaft der Cordoben-
ser Gemeinde und unter Beriicksichtigung der Forschungsergebnisse ldsst sich
an dieser Stelle Folgendes sagen: Wenn die Forschung die Martyrien zurecht
als eine den Cordobenser Verhiltnissen entsprechende Reaktion einiger
Christen auf den kulturellen Vormarsch des Islam interpretiert,*” so konnte im
Anliegen des Johannes eine andere Form von Reaktion auf die sich klar
abzeichnende kulturelle Ubermacht des Islam zum Ausdruck kommen. In
diesem Zusammenhang ist meines Erachtens die Forschungseinsicht rich-
tungweisend, dass Alvar und Eulogius die christlich-lateinische Kultur
aufwerten wollten, wofiir die Abfassung einer Abhandlung zur lateinischen
Metrik von Eulogius ein Beweis sei.>® In der Abhandlung des Gebrauchs des
nichtchristlichen Geistesgutes im Briefwechsel mit Johannes haben wir dann
einen weiteren Beleg, der nicht nur die Relevanz dieser Problematik fiir Alvar
bezeugt, sondern auch die Vermutung erlaubt, dass wir es hier mit einem
Anliegen zu tun haben, dem sich unter den Cordobenser Christen sicherlich
nicht nur Alvar und Eulogius verpflichtet fiihlten. Meine These ist, dass es
innerhalb der Cordobenser Kirche eine Gruppierung gab, die im Unterschied
zu der islamfreundlichen Haltung der Mehrheit und der aggressiv ablehn-
enden Einstellung der Minderheit eine Position vertrat, die den christlichen
Glauben angesichts der politischen und der sozialen Erfolge des Islam unter
Riickgriff auf das antike philosophische Geistesgut begriinden und die
christlich-lateinische Tradition angesichts der Anziehungskraft der arabischen
Kultur durch die Bereicherung mit den kulturellen Elementen der klassischen
Antike attraktiv machen wollten. Die These soll anhand der Argumentation
der Briefe erhértet werden.

1 Alvar, Epist. Il 156, 4, 25-157, 4, 40 (wie Anm. 7).

22 Coope, Martyrs (wie Anm. 1), XIIL
>} Simonet, Historia, (wie Anm. 2) 348; Franke, Die freiwilligen Martyrer, (wie Anm.
2)i15;
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Die Sorge des Johannes galt offensichtlich der Plausibilitdt des christlichen
Glaubens. Dass fiir viele Christen damals ihr traditionelles Christsein nicht
ohne weiteres als zweckmaRig erschien, wird auf dem Hintergrund der Erfolge
der Muslime durchaus einsichtig. Es ist davon auszugehen, dass die Tatsache
der raschen Eroberung der iberischen Halbinsel durch die Muslime noch nicht
aus dem kollektiven Geddchtnis der spanischen Christen verschwunden war.
Gegenwartig erlebten sie die Stabilisierung der Zentralmacht durch die
Umayyaden, die einen wirtschaftlichen Aufschwung bewirkte und das
gesellschaftliche Leben befriedete. Alvar und Eulogius bewunderten den
neuen Glanz Cordobas.** Die soziale Herkunft nicht weniger Martyrer spricht
dafiir, dass vor der Zuspitzung der Lage infolge der Martyrien die religidsen
und die ethnischen Unterschiede im Leben der Stadt keine uniiberwindlichen
Fronten markierten.>> Wenn man dazu bedenkt, dass die Religionszuge-
horigkeit fiir die damaligen Menschen nicht unbedingt mit einer inneren
Uberzeugung von der Richtigkeit einer bestimmten Lehre verbunden war,
sondern vor allem eine bestimmte Gruppenzugehdorigkeit bedeutete,?® so ist
durchaus wahrscheinlich, dass sich unter den gezeichneten Voraussetzungen
viele fragten, warum sie noch eigentlich Christen waren.

Die Arbeitsmethode des Johannes verrdt die Absicht, dem Problem unter
Einsatz der rhetorischen Mittel beikommen zu wollen; die rhetorische Kunst
schitzte er dementsprechend hoch ein. Seine Wertschdtzung der Rhetorik
erhellt sich aus dem Vergleich, in dem er diese in eine Reihe mit der
Prophetie’” und den handwerklichen Fertigkeiten stellte.>® Rhetorik und
Prophetie waren fiir Johannes jeweils eine andere Ausdrucksform des
hervorragenden menschlichen Kénnens, und allen diesen Kiinsten war
gemeinsam, dass das spezielle Wissen, welches ihre Ausfithrung ermaoglichte,
von Gott stammte.*® Diese Ansicht untermauerte er mit Kirchenviterzitaten
und alttestamentlichen Texten.*°

Alvars Ausfiihrungen zu diesem Problembereich lassen nicht nur einen
tiefen christlichen Glauben bei ihm erkennen, sondern zeugen auch von
einem groRen Scharfsinn. Er stellte Johannes gegeniiber klar, dass die
christliche Botschaft ihre Plausibilitit nicht den Uberzeugungstechniken,
sondern der Offenbarung Gottes verdankte, und machte Johannes in diesem
Zusammenhang darauf aufmerksam, dass die Notwendigkeit, Uberzeugungs-
techniken einzusetzen, ein Indiz fiir den mangelnden Wahrheitsgehalt einer

>4 Alvar, Indic. lum. 313, 35; Eulogius, Apolog. 488, 22; Mem. sanc. II, 1 397, 1,
3-398, 1, 11 (wie Anm. 7).

*> viele Martyrer kamen aus den Ehen zwischen Christen und Muslimen, wobei hier
auch Kinder unterschiedlichen Glaubens sein konnten. Vgl.: Coope, Martyrs (wie Anm.
1), 28-29.

3¢ Richard W. Bulliet, Conversion to Islam in the Medieval Period, Cambridge 1979,
33-42.

37 Alvar, Epist. Il 156, 4, 2-10 (wie Anm. 7).

38 Alvar, Epist. Il 156, 4, 15-22 (wie Anm. 7).

3% Alvar, Epist. 11 156, 4, 22-25; 157, 4, 40-43 (wie Anm. 7). Die vorbildhafte
Gelehrtheit Salomos war eine Gabe Gottes; Alvar, Epist. Il 157, 5, 1-9 (wie Anm. 7).
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Sache sei.*! Im Falle der christlichen Wortverkiindigung sichere die
Offenbarung ausreichend deren Uberzeugungskraft, einer zusitzlichen
Plausibilisierung bediirfe die christliche Botschaft daher nicht.** Unter diesem
Aspekt ist nach Alvar die rhetorische Kunst als Instrument der christlichen
Wortverkiindigung wertlos.*

Hinter der Ansicht des Johannes vom gleichen Stellenwert der rhetorischen
Kunst und der Prophetie verbirgt sich offenkundig die normative Vorstellung
vom gleichen Wahrheitsgehalt des christlichen und des nichtchristlichen
Geistesgutes, wie es in seinen Uberlegungen tiber die Weisheit bereits anklang.
In Anbetracht dieser Vorstellung seines Freundes glaubte Alvar, die Uber-
legenheit der christlichen Lehre eindeutig herausstellen zu miissen: Die
Wahrheit ist nach Alvar ausschlieBlich in der biblischen Offenbarung
enthalten und kann daher nicht dem Gedankengut zugeschrieben werden,
dessen Richtigkeit nicht durch die Offenbarung verbiirgt ist.** Alvar ging
soweit zu sagen, dass das nichtchristliche Geistesgut unter dem Aspekt der
Wahrheit der christlichen Lehre entgegengesetzt sei.*’

Aus der StoRrichtung der gezeichneten Polemik Alvars tritt die christliche
Wortverkiindigung als das gemeinsame Anliegen der beiden Maianner
eindeutig hervor: Alvar kritisierte die Methode, von der sein Freund Gebrauch
machte; Johannes rechtfertigte dagegen den Einsatz der rhetorischen Mittel.
Die Beweisfithrung mit der Bibel und den Kirchenvitern veranschaulicht eine
tiefe Verwurzelung in der christlichen kulturellen Tradition bei Alvar und
Johannes. Beriicksichtigt man in diesem Zusammenhang auch die Einsicht in
die Zugehdorigkeit zur hoheren christlichen sozialen Schicht der beiden, so
wird deutlich, dass es dem Selbstverstindnis Alvars und Johannes’ durchaus
entsprach, sich als Hiiter der christlich lateinischen Tradition zu verstehen:
Angesichts der steigenden Ausstrahlungskraft des Islam verband sie die
gemeinsame Sorge um den Fortbestand des Christentums, mit dem sie sich
weitgehend identifizierten. Diese Bedeutsamkeit des Anliegens bedingt die
Ernsthaftigkeit, mit der Alvar die Frage erorterte, und erklart gleichsam,
warum er sich nicht darauf beschrinkte, die Arbeitsmethode seines Freundes
zu kritisieren, sondern auch Richtlinien fiir einen angemessenen Gebrauch
des nichtchristlichen Geistesgutes zu entwerfen. Diese sollen zum besseren
Verstandnis des beschriebenen Anliegens betrachtet werden.

0" Alvar, Epist. 111 156, 4, 1-157, 5, 8.

*! Man empfindet offensichtlich irgendwie, dass die Formulierung die Sache nur
unvollstindig erfasst, und greift auf die Stilmittel zuriick, um diese Defizite auszuglei-
chen: ,Unde liquide constat qui sensum colomem gerit numquam aliunde suffragium artis
inquirere, quem in se siuique i<n>ter<n>um preuidid esse “ (Alvar, Epist. IV 170, 10, 43-45).
Die Kunst des Donatus ist hier ein Symbol fiir die Schénheit des Ausdrucks als
Ausgleichsmittel fiir einen defizitiren Wahrheitsgehalt; Alvar, Epist. IV 170, 10, 45-49
(wie Anm. 7).

12 Alvar, Epist. IV 166, 7, 35-38 (wie Anm. 7).

*> Alvar, Epist. IV 166, 7, 38-47; 168, 9, 19. 21 (wie Anm. 7).

** Alvar, Epist. IV 173, 15, 7-9; V 189, 4, 1-190, 4, 31; 190, 5, 1-191, 5, 22 (wie
Anm. 7).

> Alvar, Epist. IV 174, 18, 1-17; 176, 22, 11-177, 22, 31; 177, 23, 1-178, 23, 20 (wie
Anm, 7).
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Grundsatzlich gilt fiir Alvar, dass das nichtchristliche Geistesgut zum
Zwecke der christlichen Wortverkiindigung eingesetzt werden darf. Alvar
kann sogar sagen, dass alles, was im nichtchristlichen Geistesgut mit der
christlichen Lehre vereinbar sei, fiir die christliche Wortverkiindigung
rechtmiRig beansprucht werden konne.*® Alvar ging es sicherlich nicht
darum, eine Trennlinie zwischen dem christlichen und dem nichtchristlichen
Geistesgut zu ziehen und eine uniiberbriickbare Kluft zwischen den beiden
Denksystemen aufzutun. Die Richtlinien fiir einen berechtigten Riickgriff auf
das nichtchristliche Material entwarf er auf der Grundlage von zwei
normativen Vorstellungen: Zum einen vertrat er die Ansicht vom partiellen
Wahrheitsgehalt des nichtchristlichen Geistesgutes; zum anderen meinte er,
das nichtchristliche Gedankengut sei fiir die christliche Botschaft nicht
uneingeschrinkt, sondern nur situationsbedingt erforderlich.*’

Eine Reihe von Voraussetzungen legitimierte nach Alvar den Gebrauch des
nichtchristlichen Geistesgutes fiir die christliche Wortverkiindigung. So
konnten kommunikationstheoretische Gesichtspunkte den Einsatz ange-
messener Sprachmittel nahe legen. Man konnte in diesem Zusammenhang
beim nichtchristlichen Gedankengut Anleihen machen, um die christliche
Botschaft in der fiir die Adressaten verstandlichen Sprache auszusagen.*® Die
Attraktivitat eines bestimmten literarischen Stils sei ebenfalls ein Grund, die
christliche Botschaft in dieser stilistischen Form zu iibermitteln. Dabei sei
jedoch darauf zu achten, dass man den literarischen Stil benutzt, um die
Aufmerksamkeit der Leser auf die christlichen Glaubensinhalte zu lenken und
nicht um den christlichen Glauben zu begriinden.*® Die Vereinbarkeit mit der
christlichen Lehre war dabei das zentrale Kriterium fiir die Ubernahme des
nichtchristlichen Materials.”® Bei der Nutzung der stilistischen Mittel war
entscheidend, dass man sie nicht als Selbstzweck, sondern nur als Hilfsmittel
fiir die eigene Beweisfiihrung einsetzte.”"

Diese Gesichtspunkte bedingten, dass der Gebrauch des nichtchristlichen
Geistesgutes immer selektiv geschah.’® Der Riickgriff auf das nichtchristliche
Gedankengut durfte nach Alvar auf keinen Fall die inhaltliche Angleichung
der christlichen Botschaft an die nichtchristlichen Inhalte bewirken. Das
nichtchristliche Material musste in den thematischen Rahmen der christlichen
Botschaft integriert werden, nicht umgekehrt. Eine gewisse Distanz zum
fremden Geistesgut war unter diesen Voraussetzungen fiir einen freien
Umgang mit diesem erforderlich. Salomo®® galt Alvar als Vorbild einer

46 Alvar, Epist. IV 167, 8, 21-22 (wie Anm. 7).

47 Das Beispiel des Paulus zeigte, dass der Gebrauch des nichtchristlichen Geistesgutes
nur ein Gelegenheitsgebrauch sein kann; Alvar, Epist. IV 168, 9, 1-4 (wie Anm. 7).
Alvar, Epist. IV 166, 8, 8-167, 8, 13 (wie Anm. 7).

Alvar, Epist. IV 168, 10, 1-169, 10, 15 (wie Anm. 7).

Alvar, Bpist. IV 167, 8, 18-21; vgl.: IV 168, 9, 4-5 (wie Anm. 7).

Alvar, Epist. IV 171, 12, 5-9 (wie Anm. 7).

Alvar, Epist. IV 167, 8, 15-18. 22-23 (wie Anm. 7).

Auch die jungen Israeliten in der babylonischen Gefangenschaft waren ein Vorbild
fiir den Gebrauch des fremden Geistesgutes; Alvar, Epist. IV 170, 11, 12-19 (wie
Anm. 7).
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distanzierten Haltung zum fremden Geistesgut und eines freien Umgangs mit
ihm. Salomo hat diesem Gedankengut nur das entnommen, was fiir seine
eigenen Fragestellungen relevant war. Texte, die Salomo heranzog, haben
nicht die Themen seiner eigenen Werke bestimmt, sondern im Gegenteil hat er
in seinen Schriften die Fragen abgehandelt, die ihn beschéftigten. Er hat den
nichtchristlichen Schriften nur das entnommen, was er fiir den eigenen
thematischen Rahmen nutzen konnte.>*

Der grundlegende Charakter der Ausfithrungen Alvars notigt anzuneh-
men, dass er dabei nicht nur die Arbeitsmethode eines Freundes im Blick hatte.
In Anbetracht der aktuellen sozialen Landschaft der Cordobenser Kirche ist
meines Erachtens die Vermutung plausibel, dass sich die Auffassung von der
Gleichwertigkeit der Religionen unter den Christen in Cordoba etablierte. Je
nach individuellen Voraussetzungen zeitigte diese Ansicht unterschiedliche
Handlungsmuster. Die Mehrheit der Christen konvertierte einfach zum
Islam;>® die neuen politischen Realititen lieBen diese Entscheidung als
zweckmdRig erscheinen. Einige wenige bezogen aus unterschiedlichen
Motiven eine aggressiv ablehnende Haltung zum Islam. Die anderen
versuchten wiederum, den eigenen Glauben und die kulturelle Tradition,
in der sie tief verwurzelt waren, durch den Riickgriff auf das antike Kulturgut
aufzuwerten. Dieser Ansatz kam in der Arbeitsmethode des Johannes zum
Tragen, der dem christlichen Glauben mit dem kulturellen Arsenal der Antike
Uberzeugungskraft verleihen wollte. Johannes reprisentierte somit eine
Gruppierung innerhalb der Cordobenser Kirche, die dem kulturellen Vor-
marsch des Islam auf ihre Art entgegen steuern wollte.

Mit den Martyrern gemeinsam war dieser Gruppe die Absicht, den
christlichen Glauben aufzuwerten, unterschiedlich sind jedoch die Methoden,
die sie einsetzen. Wahrend die Martyrer, die sich vor allem aus Mischehen und
den Klostern rekrutieren, den Islam verbal angriffen,®® besann sich die
Gruppe, die sich aus den Vertretern der begiiterten christlichen Schicht
zusammensetzte, auf die Ausstrahlungskraft der klassischen Antike. Alvar
zahlte offensichtlich zu dieser letzten Gruppe, sah jedoch seine Aufgabe darin,
an ihrer undifferenzierten Arbeitsmethode Korrekturen vorzunehmen. Da er
mit der Gruppe die kulturellen Voraussetzungen teilte, argumentierte er mit
der Bibel und den allgemeinen Vernunftgriinden: Die biblischen Argumente
des Johannes widerlegte Alvar, indem er die tatsdchliche Bedeutung der von
Johannes gebrauchten Texte herausstellte.’” Gegen die allgemein einsichtigen
Beweismittel glaubte er bessere Beweisgriinde vorlegen zu kénnen.”® Als
anerkannter Theologe besal Alvar dabei eine tiefere Bibelkenntnis und
konnte tiberzeugender argumentieren.

Zwei Schlussfolgerungen konnen aus der Analyse gezogen werden.

>4 Alvar, Epist. IV 168, 9, 10-17 (wie Anm. 7).

Eulogius, Mem. sanct. III, T, 439, 1, 1-440, 1, 14 (wie Anm. 7).

Coppe, Martyrs (wie Anm. 1), 12, 71, 77.

Vgl.: Alvar, Epist. IV 163, 5, 1-165, 7, 8; 173, 17, 11-174, 17, 12 (wie Anm. 7).
Vgl.: Alvar, Epist. IV 165, 7, 15-22; 168, 9, 8-19 (wie Anm. 7).
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Zum einen erschlieRen die differenzierten Ausfilhrungen Alvars zum
Gebrauch des nichtchristlichen Geistesgutes in seinen Briefen an Johannes
Spalensis eine weitere Dimension seines Werkes und veranschaulichen das
Format dieses Cordobenser Theologen.

Zum anderen gibt die Abhandlung des Gebrauchs des nichtchristlichen
Geistesgutes Aufschluss tiber die Tendenzen innerhalb der Cordobenser
Kirchengemeinde vor dem Ausbruch der Martyrerbewegung: Neben der
staatsfreundlichen und islamnahen Gruppierung innerhalb der Cordobenser
Kirche einerseits und der radikalen Opposition gegen den Islam andererseits
lasst sich eine dritte christliche Gruppe erkennen, die um die Plausibilisierung
des christlichen Glaubens und die Aufwertung der christlich-lateinischen
Kultur bemiiht war. Das Bewusstsein der eigenen kulturellen Tradition, aber
auch Toleranz und Weltoffenheit zeichneten diese Gruppierung aus. Das
waren offensichtlich die Voraussetzungen, die es den Christen ermoglichten,
in der muslimisch gepragten Gesellschaft Spaniens als eine distinkte religiose
Gruppe zu iiberleben. Vieles spricht dafiir, dass der einstige Rat Alvars, die
Bedeutung des antiken Kulturerbes fiir den christlichen Glauben nicht
liberzubewerten, von dieser Gruppe beherzigt wurde.
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Die ,rosminische Frage” als Exemplar
kirchenpolitischer Auseinandersetzungen
im 19. Jahrhundert

Von Markus Krienke

Der Ultramontanismus ist bekanntlich das kennzeichnende Programm
pépstlicher Kirchenpolitik des 19. Jahrhunderts. Lagen dessen engere
geistesgeschichtlichen Wurzeln in der abwehrenden Reaktion auf die
Franzosische Revolution, so erhielt er sein offizielles Geprage in den
pépstlichen Enzykliken Singulari nos, Mirari vos und Quanta cura (zusammen
mit dem Syllabus errorum ) aus den Jahren 1832, 1834 und 1864. Gipfeln sollte
er schlieflich in der Definition des I. Vatikanums, wonach er unter den
folgenden Pontifikaten seine mustergiiltige Durchfiihrung erhielt. Wurde der
Ultramontanismus als kirchlicher Intransigentismus bereits zum Objekt
profunder kirchen- und geistesgeschichtlicher Studien, so soll hier auf einen
bislang noch eher im Hintergrund stehenden Aspekt aufmerksam gemacht
werden, namlich auf dessen Zusammenhidnge mit einer etwas spater
einsetzenden, den Ultramontanismus jedoch systematisch untermauernden
und diesen gerade zum Ausdruck eines gesamten Systems bzw. einheitlich-
globaler Doktrin stilisierenden Entwicklung, dem Neothomismus.

Die folgende Abhandlung mdchte anhand eines konkreten kirchenge-
schichtlichen Falles Anstol’ zur weiteren Erforschung der inneren Zusammen-
hange von Ultramontanismus und Neoscholatik geben. Der angesprochene
Fall besteht dabei in jener als Questione rosminiana in die Kirchengeschichte
eingegangenen Auseinandersetzung um das Werk des italienischen Denkers
Antonio Rosmini-Serbati (1797-1855), welche im Jahre 1888 mit der
Verurteilung von 40 seinen Werken entnommenen Satzen als ,nicht der
katholischen Wahrheit konform“ endete. Dieser Fall veranschaulicht in
exemplarischer und reprasentativer Weise genau die soeben angedeuteten
Entwicklungen. Doch zuvor soll in sehr summarischer Weise die kirchen-
politische Entwicklung dieser Jahre selbst kurz angerissen werden.
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1. Ultramontanismus und Neoscholastik —
die Zentralisierung von Politik und Lehre

1.1 Die Frontstellung des Ultramontanismus gegen den Liberalkatholizismus

Der Aufstieg und die Durchsetzung des Ultramontanismus' war engstens mit
dem Namen Mauro Capellari, welcher 1830 als Gregor XVI. den pdpstlichen
Stuhl bestieg, verkniipft. Sein 1799 veroffentlichtes Werk 11 trionfo della Santa
Sede e della Chiesa contro gli assalti dei novatori wurde geradezu zur Programm-
schrift dieser Bewegung. Wie nach der Besiegelung der Bedeutungslosigkeit
des Papsttums durch die Franzosische Revolution dann im ersten Drittel des
19. Jahrhunderts die verschiedenartigsten geschichtlichen Faktoren in
merkwiirdiger Weise zusammenwirkten und diesen zundchst noch als eine
Farce erscheinenden Triumph des Papsttums doch noch — auferkirchlich mit
erheblicher, innerkirchlich jedoch beinahe ohne Einschrankung — Wirklich-
keit werden lie3, wurde in der Literatur bereits deutlich herausgestellt. Den
ersten Zeugnissen ultramontanen Denkens war die deutliche Ablehnung der
Franzosischen Revolution als Quelle antiautoritdren, liberalen Gedankenguts
gemein (de Bonald, de Chateaubriand, de Maistre): Das Umstiirzen der alten

! Zur Entwicklung des Ultramontanismus im 19. Jahrhundert vgl. die einschligige
Literatur: Giacomo Martina, Pio IX, 3 Bde.,, Rom 1974-1990; Jean-Marie Mayeur,
Catholicisme intransigent, Catholicisme social, démocratie chrétienne, in: Annales 26
(1972), 483-499; Hermann Josef Pottmeyer, Unfehlbarkeit und Souverdnitdt. Die
papstliche Unfehlbarkeit im System der ultramontanen Ekklesiologie des 19. Jahrhun-
derts, Mainz 1975; ders., ,Auctoritas suprema ideoque infallibilis“. Das Millverstandnis
der pépstlichen Unfehlbarkeit als Souverdnitdt und seine historischen Bedingungen, in:
Georg Schwaiger (Hg.), Konzil und Papst. Festschrift fiir Hermann Tiichle, Miinchen -
Paderborn — Wien 1975, 503-520; Hermann H. Schwedt, Das romische Urteil iiber Georg
Hermes (1775-1831), Rom - Freiburg 1980; Norbert Trippen, Theologie und Lehramt im
Konflikt, Freiburg 1977; Christoph Weber, Ultramontanismus als katholischer Funda-
mentalismus, in: Wilfried Loth (Hg.), Deutscher Katholizismus im Umbruch zur
Moderne, Stuttgart — Berlin — Koln 1991, 20-45; Otto Weill, Der Ultramontanismus,
in: ZBLG 41 (1978), 821-877; Manfred Weitlauff, Zur Entstehung des ,Denzinger”, in:
HJ 76 (1978), 312-371; ders., Zur Entstehung des ,Denzinger”. Der Germaniker Dr.
Heinrich Joseph Dominikus Denzinger (1819-1883) in den ersten Jahren seines
akademischen Wirkens an der Universitdit Wiirzburg [1978], in: Franz Xaver Bischof/
Markus Ries (Hgg.), Kirche zwischen Aufbruch und Verweigerung. Ausgewdhlte
Beitrdge zur Kirchen- und Theologiegeschichte des 19. und frithen 20. Jahrhunderts,
Stuttgart — Berlin —~ Kéin 2001, 191-247 (und die iibrigen thematisch einschldgigen
Beitrdage in diesem Band); ders., Kirchenverfassung: III. Entwicklung seit der Reforma-
tion, 2. Katholische Kirche, in: RGG* 4 (2001), 1332-1343; ders., Von der Reichskirche
zur ,Papstkirche”. Revolution, Sdkularisation, kirchliche Neuorganisation und Durch-
setzung der papalistischen Doktrin, in: ZKG 113 (2002), 355-402; vgl. dariiber hinaus
insbes. den Sammelband von Manfred Weitlauff (Hg.), Kirche im 19. Jahrhundert,
Regensburg 1998; darin vor allem die Beitrage von Rudolf Lill, Der Ultramontanismus.
Die Ausrichtung der gesamten Kirche auf den Papst, 76—94 bzw. von Hubert Wolf, Der
»Syllabus errorum” (1864). Oder: Sind katholische Kirche und Moderne unvereinbar?,
115-139. Vgl. auch die Beitrdge von Roger Aubert und Rudolf Lill in: Hubert Jedin (Hg.),
Handbuch der Kirchengeschichte VI/1. Die Kirche zwischen Revolution und Restaura-
tion, Freiburg — Basel — Wien 1971.
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Ordnung, der Bruch mit der Tradition und die Abkehr vom Katholizismus
wurden von deren Vertreter, die in der Welle von Gewalt und Zerstérung die
notwendige Folge daraus erkannten, in eins gesetzt. Folglich sahen diese im
traditionellen, monarchisch organisierten Christentum die einzige Institution
zur Wiederherstellung von Ordnung und Moral;> nachdem die tradierten
hierarchischen Autorititsstrukturen in eine tiefe Krise geraten waren und
nicht mehr fiir giiltig angesehen wurden, erschien ihnen das Papsttum als die
letzte Instanz zur Begriindung von Autoritit und Ordnung.’ Ein solches
Wiedererstarken des Papsttums konnte sich nicht zuletzt auf das Faktum
stiitzen, dass im Gefolge der Franzosischen Revolution nahezu in ganz
Mitteleuropa die ortskirchlichen Strukturen zerschlagen wurden und mit
diesen alle gallikanischen und febronianischen Tendenzen, welche bisher die
lokalkirchliche Gegenkraft zu einer unbehinderten Ausdehnung der papst-
lichen Gewalt darstellten, untergingen.

Das katholisch-reaktiondre Denken seinerseits strahlte zu Beginn des 19.
Jahrhunderts weit iiber die Grenzen Frankreichs hinaus und beeinflusste den
wieder zu neuem Leben erwachenden Katholizismus nicht nur Deutschlands,
sondern auch Italiens. SchlieRlich entwickelte sich diese immer deutlicher
ideologische Ziige annehmende Ausrichtung auf das jenseits der Berge’
gelegene Rom geradezu zu einer ,Massenbewegung’, welche grof3e Teile der
katholischen Bevolkerung erfasste; ohne diese Bewegung ,von unten’, der
sich mithin die Konstitution des katholischen Vereinswesens und des
,politischen Katholizismus’ im 19. Jahrhundert verdankte, ist das Wiederer-
starken des Papsttums in jenem Sdkulum bis hin zur Definition des
Jurisdiktionsprimats schlichtweg nicht verstehbar. Das Ankdmpfen der
katholischen Bevélkerung gegen ein sich immer absoluter gebdrdendes
Staatskirchentum (augenscheinlich im ,Kdélner Ereignis’) lieB die Massen —
angefacht durch die Polemik der katholischen Intellektuellen — einerseits
immer mehr in die Arme des Papstes fliehen; andererseits verstanden es die
Zelanti-Papste aber auch, sich diese aus allen Ecken Europas und aus
unterschiedlichen Griinden auf Rom sich ausrichtende Tendenz zum eigenen
Machtausbau geschickt zu Nutze zu machen.

Ausdruck dieser neuen Ausrichtung auf Rom waren auch jene Verei-
nigungen Oberitaliens, welche unter der Bezeichnung Amicizie zusammen-
gefasst werden: Vornehmlich unter dem Einfluss des franzosischen Denkers
Hugues Félicité Robert de Lamennais, der in seiner frithen Phase ein strenger
Vorkdmpfer des Ultramontanismus war, belebte Bruno Lanteri im Jahre 1817
die Idee Nikolaus Joseph Albert von DieBbachs einer Vereinigung vornehm-
lich von Laien zur Férderung des Katholizismus wieder: die Amicizia cattolica.
Die Neuheit dieser Gruppierung bestand darin, ,nicht mehr die personliche

* Exemplarisch formuliert de Maistre dies in folgender Beweiskette: ,keine
offentliche Moral und kein nationaler Charakter ohne Religion, keine europdische
Religion ohne das Christentum, kein Christentum ohne Katholizismus, kein Katholi-
zismus ohne Papst, kein Papst ohne die ihm zukommende Souverdnitit” (Brief Joseph
de Maistres an M. le Compte de Blacas vom 22.05. 1814, in: 0. Hg., Oeuvres Complétes
de J. De Maistre 12. Correspondance IV. 1811-1814, Lyon 1886, 427-428).

2 Pottmeyer, Unfehlbarkeit (wie Anm. 1), 408-409.
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Heiligung ihrer Mitglieder in den Vordergrund [sc. zu stellen], sondern eine
vor allem durch die Presse zu verwirklichende Massenaktion [sc. zu sein]“*.
Unter der Forderung und Beeinflussung Cesare d’Azeglios sollte diese bald in
vielen (ober-)italienischen Stddten Nachahmung finden. Unabhdngig von
diesen Turiner Gruppierungen griindete zur selben Zeit Antonio Rosmini in
den Stddten Rovereto und Udine die Societa degli Amici.

Wenn in manchen Punkten auch von den Amicizie Turins verschieden,
trafen sich doch beide Griindungen in der ultramontanen Intention, in enger
Riickbindung an Rom ,in den Menschen die Liebe zur katholischen Religion
zu erwecken und sie danach streben zu lassen, diese in der Gesellschaft selbst
zu fordern*®. Die Begeisterung Rosminis fiir die franzosischen Ultramontanis-
ten driickte sehr gut die restaurativ-reaktiondre Stimmung Oberitaliens um
das Jahr 1820 aus: So wusste Rosmini de Maistre ,nicht anders zu benennen
[...] als mit dem Namen Christlicher Platon“® und fiir de Bonald fand er fast
dieselben begeisterten Worte: ,Wie grof3 ist doch dieser Bonald! Welch ein Gut
will er der Gesellschaft und der Kirche bereiten!“” Sein 1823 verfasster
Panegyrikus auf Pius VI schlieRlich kann geradezu als ,eine[r] der Klassiker des
italienischen Ultramontanismus“® bezeichnet werden. Es ist deutlich, wie sich
fiir Rosmini die Freiheit der Kirche geradezu im Papsttum begriindete: Im
Gallikanismus erblickte er dagegen die unheilvolle Verbindung zwischen
Kirche und Staat, welche die verheerenden Folgen der Franzosischen
Revolution fiir die Kirche gezeitigt hatte. In dieser Einsicht, dass sich die
Kirche nach diesen Wirren gerade in ihrer Freiheit und nicht in einer
restaurativen Allianz zwischen Thron und Altar begriinden miisste, nahm
Rosmini jedoch von dem Ultramontanismus eines de Maistre entscheidend
Abstand und niherte sich eher dem Denken de Lamennais’ an.”

Entwickelte sich der italienische Ultramontanismus also durchaus analog
zu jenem nordlich der Alpen, so stellte ein wirkliches italienisches proprium der
katholischen Denker — ob eher liberaler’ oder ,antiliberaler’ Pragung — die
Verbindung mit dem Risorgimento dar. Zwar wurde die enge Verbindung
zwischen Katholizitdt und italienischer Nationalitdt im Grollen und Ganzen
auch anfangs nur sehr zogerlich ergriffen, doch fand sie sich bereits im Anhang
zu Rosminis Panegirico, ferner im gleichnamigen Panegirico Gioacchino
Venturas sowie bei Niccoldo Tommaseo und Vicenzo Gioberti. Wahrend
letztere beiden einen konsequenten ,Neoguelfismus’ vertraten, der den Papst
an der Spitze der nationalen Einigungsbewegung - also in enorm politischer
Mission — erkannte, standen erstere nach anfanglicher Begeisterung einer

4 Roger Aubert, Die katholische Bewegung in Frankreich und Italien, in: Jedin,
Handbuch (wie Anm. 1), 272-286, 283.

® Antonio Rosmini, Statuto della Societa degli Amici [Statut der Societa degli Amici],
in: Ubaldo Pellegrino, Sebastiano de Appollonia e Antonio Rosmini. Ricerche sul
rosminianesimo del Friuli, 2 Bde., Mailand 1973, I, Documenti, 120-134, 121.

© Brief an Valerio Girason Fontana vom April 1825, in: Antonio Rosmini, Epistolario
completo, 13 Bde., Casale Monferrato 1887-1894 (im Folgenden: EC ), I, 612.

7 Brief an Cesare d’Azeglio vom 25.05. 1825, in: EC L, 620.

8 Francesco Traniello, Societa religiosa e societa civile in Rosmini, Brescia *1997, 62.

? vgl. Hermann Joseph Pottmeyer, Ultramontanismo ed ecclesiologia, in: Cristiane-
simo nella storia 12 (1991), 527-552, 537.
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solchen Verbindung von Religion und Politik doch zunehmend skeptisch
gegeniiber.'’

Bei Rosmini setzte eine grundlegende Wende seines restaurativen
Denkens, das sich in einer deutlichen Distanzierung von de Maistre dufRerte,
seit dem Jahr 1826 ein, als er in Mailand Alessandro Manzoni kennenlernte,
der sich von Anfang an jeder Parteinahme in der Frage nach einer Verbindung
von Katholizismus und Liberalismus erwehrt hatte. So standen diese beiden
von nun an am Ausgangspunkt eines ,dritten Weges’ zwischen Intransi-
gentismus und Liberalismus, welcher sich in dieser Art nur im damaligen
Italien ausbilden konnte, wo die ,alte Ordnung’ nicht so fundamental in Frage
gestellt worden war wie nérdlich der Alpen. Wie die Konkordate in den 183 0er
Jahren mit den verschiedenen Regierungen auf der Halbinsel — insbesondere
derjenigen Piemonts — beweisen, suchte man vielmehr nach einer inneren,
,sachten’ Reform, die das Uberleben der ,alten Ordnung’ sichern sollte. In
diesem Klima konnte eine innerkirchliche Reformbewegung heranreifen, die
nicht so sehr gegen eine antikirchliche Welt ankdmpfen musste, sondern fiir
mehr Freiheitsrechte innerhalb der Kirche eintrat. Neben Manzoni und
Rosmini sind hier die Namen Giuseppe Capponi und Raffaelo Lambruschini
hervorzuheben. ,Freiheitspathos’ und ,Papstbegeisterung’ gingen hier eine
sonst nicht gekannte Synthese ein.'!

Diese besondere Konstellation in Italien erkldrt auch, warum Lamennais
nach seiner Wende zum Liberalismus seinen starken Riickhalt in Italien verlor;
fernerhin ist nun verstandlich, warum diese Linie des italienisch-katholischen
Liberalismus nicht von den Enzykliken Ubi primum, Mirari vos und Singulari nos

'% ,Rosmini kritisiert also nicht nur die politisch-religiése Anverwandlung, sondern
auch die Funktionalisierung der Religion durch die Politik. [...] Den christlichen Glauben
in den Dienst gesellschaftlicher Stabilitit zu stellen [...] erscheint Rosmini zu
vordergriindig”. So Christiane Liermann, Philosophie aus dem Geist des Christentums.
Religion und Politik bei Antonio Rosmini (1797-1855), in: HPM 1 (1994), 197-213, 201.
Im Jahr 1848 konkretisiert Rosmini seine Uberlegungen im Projekt einer ,Konstitution
gemaf der sozialen Gerechtigkeit®, iiber die der von Rom eingesetzte Examinator dieser
Schrift befindet: ,Mit diesen Artikeln wird eine véllige Trennung der Kirche vom Staat
herbeigefiihrt; allerdings mit der kompletten Aufhebung aller ihrer Privilegien und aller
Gesetze, die ihren Entscheidungen die Mitwirkung des Staates gewihrleisten” — zitiert in:
Luciano Malusa (Hg.), Antonio Rosmini e la Congregazione dell’Indice. 1l decreto del 30
maggio 1849, la sua genesi ed i suoi echi, Stresa 1999, 118. Diese Trennung konzipiert
Rosmini gleichwohl nur beziiglich des ,weltlichen’ Staates; den Kirchenstaat selbst gibt er
nicht preis, sondern misst ihm gar eine besonders herausragende Stellung innerhalb
einer moglichen gesamtitalienischen Foderation bei.

"' Klaus Schatz, Der Siegeszug des Uliramontanismus, in: ders., Vaticanum L
1869-1870, 1, Vor der Eréffnung, Paderborn u.a. 1992, 1-34, 21. Konkret sichtbar wird
diese Konzeption in der rosminischen Ausarbeitung einer Verfassung fiir den
Kirchenstaat, welche er 1848 nach Rom sandte: Werden die zentralen Instanzen auch
nicht aus priesterlicher Hand gegeben und Laien anvertraut, so beinhaltet sie doch eine
weitgehende Anerkennung individueller Freiheitsrechte wie der Pressefreiheit oder der
Vereinigungsfreiheit. Vgl. Antonio Rosmini, Progetti di Costituzione per lo Stato
Romano, in: ders., Progetti di costituzione. Saggi editi ed inediti sullo Stato, hg.v. Carlo
Gray, Mailand 1952, 1-63, insbes. 11-12; 19-20; 48-50.
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getroffen wurde (denn er war kein Liberalismus im strengen Sinn), die den
verschiedenen Versuchen zur Aussohnung des Katholizismus mit dem
Liberalismus (Lamennais, Hermes, v. Wessenberg) kirchlicherseits ein Ende
bereiteten. Dennoch vermochte sich nicht einmal diese moderate Linie
katholischer Reformbemiihungen durchzusetzen: Der antiliberale Ultra-
montanismus trat seit Gregor XVI. seinen Siegeszug an; die Julirevolution
1830 in Frankreich, welche die Durchsetzung des politischen Liberalismus in
ganz Europa katalysierte, 1oste in der romischen Kurie die vollige Ver-
schlieRung jeder Form von Liberalismus gegeniiber aus. Mit der Verurteilung
des aus dem Liberalismus resultierenden Indifferentismus wies Gregor in der
Enzyklika Mirari vos die Gewissensfreiheit des Einzelnen zuriick. Das — trotz
aller Nuancen in der jeweiligen Auspragung — noch weitgehende Neben-
einander friihliberalen und ultramontanen Denkens vor 1830 sollte sich nun
eindeutig zu Gunsten des letzteren auflosen. Liberal’ konnte von nun an mehr
oder weniger mit ,antikatholisch’ gleichgesetzt werden.

Hatte sich Gregor allen Reformen innerhalb des Kirchenstaates gegentiber
verschlossen, so bedeuteten die ersten beiden Jahre des Pontifikats Pius’ IX.
zumindest einen kleinen Aufbruch. Doch setzte man die anfangliche
neoguelfische Gesinnung Pius’ IX. vor allem in Italien vorschnell mit dem
sehnlich erwarteten ,liberalen Papst’ gleich.'? Doch offenbarte spatestens das
Revolutionsjahr 1848 endgiiltig die wahre Einstellung Pius’ gegentiber den
neuzeitlichen Ideen. Rosmini war einer der ersten, vor denen der Papst keinen
Hehl aus der neuen Richtung seiner Politik machte:

,Der Papst sagte mir sofort, dass er antikonstitutionell geworden war und dass er nicht
mehr die Konstitution geben wiirde, nicht einmal wenn man sie in Stiicke schneiden wiirde,
dass sie mit der Regierung der Kirche unvereinbar sei und die Pressefreiheit, die
Vereinigungsfreiheit usw. innerlich schlechte Sachen [cose intrinsecamente cattive]
seien”.!?
Dieser Einfluss verkorperte im Staatssekretdr besonders Giacomo Antonelli,
der die intransigente Linie seines Vorgangers Luigi Lambruschini konsequent
fortfiihrte. Der Intransigentismus papstlicher Politik des 19. Jahrhunderts
setzte sich nun endgiiltig durch und sollte mit innerer Folgerichtigkeit zum
Syllabus des Jahres 1864 fithren. Diese nach dem einschneidenden Jahr 1848
etwa von Wilfried Ward, Cuthbert Butler, Roger Aubert, Klaus Schatz gar als
Neo-Ultramontanismus’ bezeichnete Phase der endgiiltigen Radikalisierung
des Ultramontanismus ist dadurch charakterisiert, dass das ,sentire cum
ecclesia’ immer deutlicher als ,sentire cum papa’ interpretiert wurde. Fiir den
Papst war das Festhalten am Kirchenstaat fortan das sinnenfillige Zeichen des
,E,;prinziﬂiel]e[n] Nein gegeniiber dem sdkularisierten und laizistischen
taat”.

12 o) Klaus Schatz, Wie kam es 1870 zur Definition der Unfehlbarkeit?, in: Karl
Lehmann (Hg.), Das Petrusamt. Geschichtliche Stationen seines Verstandnisses und
gegenwirtige Positionen, Miinchen — Ziirich 1982, 67-88, 75.

13 Antonio Rosmini, Diario della Carita, in: ders., Scritti autobiografici inediti, hg. v.
Enrico Castelli, Rom 1934, 295-414, 405.

4 gchatz, Vaticanum (wie Anm. 11), 20.
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Bezeichnenderweise stimmte Pius IX. im Jahr 1848 der Indizierung des
kirchenreformerischen Werkes Rosminis Delle Cinque Piaghe della Santa Chiesa
aus Griinden der Inopportunitdt zu, wurden darin doch [liberal’ anmutende
Ideen vertreten, insbesondere was die Freiheit der Kirche und die Zuriick-
fiihrung der , Wunden’ auf deren feudale Strukturen betraf. Das gleiche Dekret
indizierte neben dieser und einer weiteren Schrift Rosminis auch Werke
Giobertis und Venturas.'® Dass man mit dieser Indizierung dieser ,drei Priester
groRten Talents*'®, wie sie Dollinger bald ehren sollte, solch unterschiedliche
und einander gar widerstreitende Positionen pauschal nebeneinanderstellte,
beweist die Intention der Kongregation, dadurch den Liberalismus als solchen
treffen zu wollen.'”

Die folgenden lehramtlichen Handlungen dieses Papstes verkdrpern
gleichsam jenes crescendo des Ultramontanismus in der zweiten Halfte des
19. Jahrhunderts, welches schlieRBlich in der Definition des pépstlichen
Jurisdiktionsprimats und der Unfehlbarkeit im Jahre 1871 gipfeln sollte.
Bereits die dogmatische Definition der unbefleckten Empfangnis Mariens im
Jahre 1854 wurde als Austibung einer papstlichen Unfehlbarkeit verstanden,
welche als einzige Instanz den Katholiken noch Sicherheit zu geben
vermochte, wenn alle anderen dueren Institutionen bereits weggebrochen
sind.'® Dahinter stand durchaus das ,zugrundeliegende Empfinden, dass der
Papst das primére Einfallstor des Ubernatiirlichen in diese irdische Welt” ist,

' Es befindet sich in: Malusa (Hg.), Antonio Rosmini e la Congregazione (wie Anm.
10), 7-8.

!¢ Ignaz von Déllinger, Rede iiber Vergangenheit und Gegenwart der katholischen
Theologie, in: Pius Bonifatius Gams (Hg.), Verhandlungen der Versammlung katho-
lischer Gelehrten in Miinchen vom 28.September bis 1. Oktober 1863, Regensburg
1863, 25-59, 42.

7 Bxemplarisch driickt Gioberti die Verwunderung seiner unerwarteten Allianz mit
Rosmini und Ventura aus: ,Die Zensuren Gaetas riefen anfangs bei mir ein Lachen
hervor, denn diese bunte Mischung Rosminis, Venuras und meiner scheint mir kostlich
und komisch. Es wird deutlich, dass man mit dem Schlag gegen diese Triade jeden
monchischen oder pféffischen Liberalismus dchten wollte” (Brief an Bertinati vom
15.09. 1849, in: Rosita Rizzo, Teocrazia e neocattolicesimo nel risorgimento. Genesi e
sviluppi del pensiero politico del P. G. Ventura attraverso un manoscritto inedito, Palermo
1938, 80). Malusa findet fiir diese Indizierung solch dreier groRer Denker in jener
prekdren Situation des Jahres 1848 die folgendenm Worte: ,Wihrend sich die
franzosischen Truppen zum Angriff auf die Rémische Republik vorbereiteten, beseitigten
die Kardindle mit ihren geistlichen Waffen und mit der Waffe der Uberraschung und der
Geheimhaltung das ,Triumvirat’ der reformistischen und unfolgsamen Priester aus dem
Anschen der katholischen Welt” (Luciano Malusa, I documenti di una condanna tra le
passioni del risorgimento ed i fraintendimenti ecclesiali, in: ders. (Hg.), Antonio Rosmini
e la Congregazione (wie Anm. 11), XIII-CVII, LXXVIII).

'8 vgl. diesbeziiglich auch den Artikel Il Concordato. 1. 1l Concordato e I'Immacolata, in:
CivCatt Ser. II, Bd. 12 (6, 1855), 538-552. Bereits 1852 hatte die Civilta Cattolica in einer
ersten Zwischenbilanz nach dem Erscheinen der ersten Serie die Uberzeugung gedulRert,
dass ,der vielleicht einzige, gewiss aber der sicherste Weg zu jener idealen und affektiven
Restauration darin besteht, die Idee und das Empfinden der Autoritét in seiner Integritat
und Reinheit wiederherzustellen” — o. Verf. (Carlo Maria Curci), Il fatto ed il da farsi dalla
Civilta Cattolica, in: CivCatt Ser. I, Bd. 11 (3, 1852), 5-23; 129-142, 6-7; vgl. auch o.
Verf. (Matteo Liberatore), Iinfallibilita pontificia e il gallicanismo, in: CivCatt Ser VII, Bd.
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welche von jenem Relativismus aufkldrerisch-liberalen Denkens heimgesucht
wird, und gleichsam die ,Inkarnation” der Ubernatur darstellt."’

Nach der Verurteilung Anton Giinthers im Jahre 1857 bzw. des Ontolo-
gismus einiger franzosischer Autoren 1861 folgte dann 1864 schlieflich die
Enzyklika Quanta Cura mit dem Anhang Syllabus errorum, die geradezu ein
,einziges Klagelied iiber die moderne Zeit und ihren Unglauben” darstellt*’
und als solche Mirari vos fortsetzt, die sich zu dieser neuerlichen pépstlichen
Bestimmung ,wie die Ouvertiire zur Oper“>' verhilt: Neben der Gewissens-,
Meinungs- und Pressefreiheit wurden den neuzeitlich-politischen Ideen wie
Volkssouveranitdt, Demokratie oder Religionsfreiheit eine klare Absage
erteilt: ,Ein liberaler Katholik ist fortan ein Unding“** — zumindest in den
Augen der offiziellen Kirchenmeinung. Damit war die ,Kriegserklarung” des
Papstes an den neuzeitlichen Staat deutlich ausgesprochen.?”> Die immer
konsequentere Ausformulierung der ,absoluten Kompetenz-Kompetenz des

3 (19, 1868), 513-531, 528; zur Civilta Catfolica, vgl. Francesco Dante, Storia della ,Civilta
Cattolica” (1850-1891). 1l laboratorio del Papa, Rom 1990.

19 Schatz, Vaticanum (wie Anm. 11), 30.

29 Wolf, Der ,Syllabus errorum* (wie Anm. 1), 117. Insbesondere die beiden Akte der
Jahre 1854 und 1864 offenbaren dabei eine innere Einheit: ,Die kirchenpolitische Seite
des Immakulata-Dogmas und des Syllabus sind [...] nur zwei Seiten der gleichen Miinze
[...]: Wie die von jedem Makel der Siinde freie Immaculata, Urbild und Vorbild der
Kirche, iiber Versuchung und Satan siegte, so sollten Kirche und Katholiken die
verfuhrende Vernunft und verlockende Freiheit abweisen und die Revolution besiegen®,
schreibt Hermann H. Schwedt, Vom ultramontanen zum liberalen Déllinger, in: Georg
Denzler/Ernst Ludwig Grasmiick (Hgg.), Geschichtlichkeit und Glaube. Gedenkschrift
zum 100. Todestag Ignaz von Dollingers, Miinchen 1990, 107-167, 133.

21 0. Verf., Das pépstliche Rundschreiben vom 8.Dezember und die ,modernen
Ideen”. (Zu den ,Zeitlaufen”), in: HPBl 55 (1865), 215-248, 218. Und wenige Sdtze
weiter: ,Gregor hat prophezeit, Pius verkiindet die traurige Erfiillung” (ebd.).

22 Ein liberaler Katholik ist fortan ein Unding, weil der Liberalismus sich selber als
Gegensatz zur Partei der Klerikalen, d.h. als Gegner des Christenthums, als Verbtindeter
der geheimen Secten, als Anbeter der Revolution, als Laugner des gottlichen Rechtes
iiber den Menschen gestempelt hat und als das durch das Urtheil des Papstes
unwiderruflich gerichtet ist”, so Florian Rief3, Eine Vorfrage iiber die Verpflichtung,
Maria Laach 21869 (vgl. '1866), 75. ,Liberal war damals in Italien generell so viel wie
kirchenfeindlich, die nicht kirchenfeindlichen Liberalen wurden als moderati bezeichnet,
und die konziliatoristischen Katholiken wurden hochstens als ,cattolici liberali’
bezeichnet, nie aber als einfachhin liberal” — Christoph Weber, Quellen und Studien
zur Kurie und zur vatikanischen Politik unter Leo XIII. Mit Berticksichtigung der
Beziehungen des HI. Stuhles zu den Dreibundmaéchten, Tiibingen 1973, 108. Nach der
Civilta Cattolica kann ,die Freiheit, sich selbst tiberlassen, niemals zur Einheit fithren, erst
recht nicht zur religiosen, aber auch nicht zu irgendeiner anderen, sondern ist vielmehr
der sicherste und schnellste Weg, um nach Babylon zu gelangen” - o. Verf., Di alcune
difficolta proposte alle nostre dottrine intorno ai principii dell’89, in: CivCatt Ser. V, Bd. 9
(15, 1864), 164-181; 257-274; 444453, 448-449.

23 Die Miinchener neuesten Nachrichten aus dem Gebiete der Politik, Nt. 6 vom 6.01. 1865,
89 bezeichnen die Enzyklika als einen ,Fluch [...] gegen Alles, was Vernunft, Bildung
und Freiheit heifft. Die ganze Welt soll, so will es diese encyclica, um fiint Jahrhunderte
zuriickversetzt werden; die moderne Staatsgesellschaft ist Teufelsspuck, es gibt in
geistlichen wie in weltlichen Dingen nur eine Autoritdt, namlich die pépstliche, und ihr
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Papstes“** im 19. Jahrhundert fiihrte so folgerichtig zu jener Definition der

papstlichen Infallibilitdt, welche geradezu als ,Gegendogma’ gegen die
Prinzipien von 1789% gelesen werden kann. Gerade die Ablehnung auch
des Staatskirchentums spétestens seit 1848 nahm der Kirche jede duRere
Verankerung und lief sie immer mehr im Papst den einzigen Ort der Wahrheit
erkennen.

Unter Leo XIIL sollte sich indes geradezu die Durchfithrung dessen
ereignen, wozu seine beiden Vorgdnger den Grund gelegt hatten. Er fiihrte
den kirchlichen Ultramontanismus und Antiliberalismus zu jenem Anti-
modernismus weiter, welcher seinen programmatischen Ausdruck im Dekret
Lamentabili, in der Enzyklika Pascendi dominici gregis und im Motu Proprio
Sacrorum antistitum (Antimodernisteneid) Pius’ X., welche alle den Moder-
nismus auf breiter Front zuriickweisen, finden sollte.

1.2 Die Entwicklung der Neoscholastik

Parallel zu dieser Ausformung kirchlichen Autoritarismus’im 19. Jahrhundert
auf der politisch-institutionellen Ebene der Kirche war eine zweite Strémung
angesiedelt, welche doktrineller Natur ist und somit die philosophisch-
theologische Lehre der katholischen Kirche betrifft: die Neoscholastik. Wurde
durchaus bereits die innere Verbindung dieser beiden Entwicklungen erkannt,
so mangelt es immer noch an einer detaillierten Analyse der inneren
systematischen Zusammenhinge.?®

Verhalfen Leo XII., der den Jesuiten 1824 das Collegio Romano restituierte,
Gregor XVI., der Autor des Trionfo, und Pius IX., welcher ,in den Jesuiten

sollen Fiirsten und Vélker unterthan sein. [...] Mit diesem Schriftstiick hat sich die
rémische Herrschaft selbst gerichtet, darin ist das Urtheil der gebildeten Welt einig”.

** Weber, Ultramontanismus (wie Anm. 1), 23.

*3 Vgl. Klaus Schatz, Das Erste Vatikanum, in: Weitlauff (Hg.), Kirche (wie Anm. 1),
140-162, 152.

*% Maritain brachte diesen Zusammenhang von Theorie und Praxis, von Philosophie
und Politik folgendermafBen auf den Punkt: ,Das Problem der Christlichen Philosophie
und dasjenige der Christlichen Politik ist nichts anderes als die theoretische und die
praktische Seite derselben Problematik”, so Jaques Maritain, De Bergson 3 Thomas
d’Aquin. Bssais de métaphysique et de morale, in: Jacques et Raissa Maritain, Oeuvres
complétes, VIII, Freiburg (Schweiz) — Paris 1989, 9-174, 34. Vgl. hierzu auch den Beitrag
von Roger Aubert, Die Enzyklika ,Aeterni Patris® und die weiteren pépstlichen
Stellungnahmen zur christlichen Philosophie, in: Emerich Coreth/Walter M. Neidl/
Georg Pfligersdorffer (Hgg.), Christliche Philosophie im katholischen Denken des 19.
und 20. Jahrhunderts, II. Riickgriff auf scholastisches Erbe, Graz — Wien — Koln 1988,
310-332, bes. 316-324. Besonderer Bedeutung wird im Folgenden der grundlegenden
Untersuchung von Luciano Malusa zukommen, Neotomismo e intransigentismo
cattolico, T, 1l contributo di Giovanni Maria Cornoldi per la rinascita del tomismo,
Mailand 1986; 11, Testi e documenti per un bilancio del neotomismo. Gli scritti inediti di
Giovanni Maria Cornoldi, Mailand 1989. Auf diese sei auch beziiglich der weiterfiih-
renden (vor allem italienischsprachigen) Literatur zum Neothomismus hingewiesen.
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Mitarbeiter und Werkzeuge ersten Ranges besaR“??, auch dem Ultramonta-
nismus zum Durchbruch und ging bereits bei diesen Papsten die Riick-
wendung zum theokratischen System des Mittelalters mit einer Forderung
und Vorliebe fiir die Philosophie der Scholastik einher, so lag der Akzent deren
Pontifikate doch eindeutig auf jenem Aspekt, welcher fortan als der
kirchenpolitische’ gekennzeichnet werden soll. Es ging um die Verurteilung
der freiheitlichen Ideen und um das Festhalten am Kirchenstaat um jeden
Preis. Pius setzte den Ultramontanismus als ein , weltlich-politisches System“*®
durch, hatte fiir die philosophisch-spekulative Durchdringung desselben aber
nur wenig Sinn. Im folgenden soll nun kurz skizziert werden, wie gerade die
den Ultramontanismus im Nachhinein philosophisch legitimierende Be-
grilndungsfunktion der Neoscholastik zuerst von Denkern der Gesellschaft
Jesu erkannt und sodann zu einem einheitlichen ,System’ ausgearbeitet
wurde, welches jene Philosophie wieder aufnahm, die im Mittelalter die
Einheit von ,imperium’ und ,sacerdotium’, von Kaiser und Papst begriindete,
nun aber mit allen Regeln neuzeitlicher Systematizitdt, wie sie mustergiiltig
von Hegel erarbeitet worden sind, neu durchgestaltet wurde.

Historisch gesehen hatte der Neothomismus seine Wurzeln in den
Dominikanerhochschulen von Neapel und Rom sowie bei den Lazaristen
in Piacenza, welche die thomasischen Studien bereits seit der Mitte des 17.
Jahrhunderts zur Entgegnung auf die Entwicklungen der aufkldrerischen
Philosophie wieder neu pflegten.?* Die durch die Auswirkungen des
englischen und franzésischen Empirismus bzw. Sensismus daniederliegende
christliche Philosophie sollte wieder aufgerichtet und zu einer soliden
Ausgangsbasis fiir die Theologie gemacht werden.

Beziiglich der Thomasrenaissance in Italien kommt insbesondere Antonio
Rosmini eine Vorreiterrolle zu. Bereits 1819 griindet er in seiner Heimatstadt
Rovereto einen Zirkel von Studenten sowie einen Kreis von Priestern, welche
regelmaRig zusammenkommen, um Thomas zu lesen und zu interpretieren.
Dabei zeichnet sich Rosmini im Gegensatz zur spiteren Neuscholastik dadurch
aus, die Notwendigkeit einer Weiterfithrung und Anpassung derselben an die
Neuzeit zu vertreten:

,Die kirchlichen Wissenschaften kann man in keiner Weise wiederherstellen, wenn
man nicht zuvor die Philosophie wieder errichtet. [...] Solange die scholastische
Philosophie ihre Kraft hatte, gab es eine allgemeine wissenschaitliche Sprache, man
konnte diskutieren und die kirchlichen Wissenschaften erhielten daraus Ordnung und

27 Gjacomo Martina, Il Collegio Romano: 1824-1873, in: Roma moderna ¢
contemporanea 3 (1995), 667-691, 690.

28 g definierte den Ultramontanismus bereits Paul Graf von Hoensbroech, Der
Ultramontanismus, Berlin 21898, 11: ,Ultramontanismus ist: ein weltlich-politisches
System das unter dem Deckmantel von Religion und unter Verquickung mit Religion
weltlich-politische, irdisch-materielle Herrschafts- und Machtbestrebungen verfolgt; ein
System, das dem geistlichen Haupte der katholischen Religion, dem Papste, die Stellung
eines weltlich-politischen GroRkonigs iiber Fiirsten und Volker zuspricht.”

29 ygl. Heinrich M. Schmidinger, Der Streit um die Anfinge der italienischen
Neuscholastik: Salvatore Roselli (1722-1784), Vincenzo Buzzetti (1777-1824) und
Gaetano Sanseverino (1811-1865), in: Coreth/Neidl/Pfligersdorffer (Hgg.), Christliche
Philosophie, I (wie Anm. 26), 72-82.
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Prézision. Die Zerstorung der Scholastik entriss der Theologie das Fundament [...]. Trotz
alledem; obwohl die Scholastik einmal das Beste war, was auf der Welt gedacht wurde,
kann man sie meiner Meinung nach nicht wieder in jenen Formen errichten, welche sie
vor ihrem Verfall hatte. [...] Auch wenn sie in ihrer besten Zeit betrachtet wird [i.e. in
der des Thomas], so braucht sie neue Entwicklungen und neue Applikationen®.>°

Wihrend die Thomisten des 19. Jahrhunderts die Thomasinterpretation
gegen die moderne Subjektphilosophie instrumentalisierten und dafiir in
iibertriebener Weise aristotelische Kategorien anwandten, gelang Rosmini im
Unterschied zu diesen eine wesentlich organischere und mithin authenti-
schere Interpretation des Aquinaten, womit er der Entwicklung der Thomas-
studien um Jahrzehnte vorgriff. Vor allem Mitglieder des 1824 durch Leo XIL
wiederbegriindeten Jesuitenordens —auch diese Wiederbelebung ein Zeichen
ultramontaner Zurtickwendung und Wiederankniipfung an die Zeit der
Gegenreformation — sollten zu den ,offiziellen’ Interpretatoren des Neotho-
mismus avancieren. Matteo Liberatore, welcher iiber den Kontakt zur
Accademia di Filosofia tomista Sanseverinos zum Thomismus gelangte, stellte
die thomasische Erkenntnistheorie in seinem Werk Della conoscenza intellet-
fuale, welches groBte Breitenwirkung erzielte und teilweise gar ins Deutsche
tibersetzt wurde, ,als die wahre dar“.*' Ein weiterer Markstein ist die bereits
erwahnte Griindung der jesuitischen Zeitschrift La Civilta Cattolica im Jahr
1850 durch Carlo Maria Curci in Zusammenarbeit mit Enrico Vasco. Fortan
sollte insbesondere diese Zeitschrift zum Propagierungsorgan der Neoscholas-
tik werden — mit der Forderung des ,Tributs” des , Verstandes*>2. Dabei muss
stets beachtet werden, dass zu dieser Zeit — es handelt sich um die Mitte des 19.
Jahrhunderts — der Thomismus keineswegs allgemein vertretene Lehre war;
im Gegenteil: in den offiziellen Dokumenten der Gesellschaft Jesu, unter
deren Professoren und an der Gregoriana wurde philosophischerseits Thomas
zwar keineswegs abgelehnt, doch begegnete man diesem zumindest mit
Skepsis, war man doch der Meinung, dass der aristotelisch-thomasische
Hylemorphismus nicht mit den Entwicklungen der modernen Naturwissen-
schaften zu vereinbaren sei. So wurden neben dem aristotelisch-thomasischen
Hylemorphismus auch die neuzeitlichen Ansitze des so genannten Atomis-
mus und des Dynamismus gelehrt. Der Jesuitengeneral Beckx bestitigte mit
Riickhalt in der Generalkongregation der Jesuiten diese Entscheidung in der
zweifachen Erneuerung und Bekriftigung der Ratio studiorum in den Jahren
1858 und 1863.>” In der Theologie begegnet ein analoges Bild: Keinesfalls war

* Brief an Antonio Riccardi vom 13.02. 1833, in: EC IV, 502-503.

*! 0. Vert,, Einleitende Bemerkungen, in: Matteo Liberatore, Die Erkenntnif®-Theorie
des heiligen Thomas von Aquin. Aus dem Italienischen iibersetzt von E. Franz, Mainz
1861 (vgl. Della conoscenza intellettuale, II, Teorica di S. Tommaso, Rom 1858), II[-XXII,
Iv.

*2 vgl.o. Verf., Un nuovo tributo a . Pietro, in: CivCatt Ser. VI, Bd. 10 (18, 1867),
641-652, 641-642.

2 Vgl. Malusa, Neotomismo (wie Anm. 26), I, 66-78. Diese Tatsache gilt unbeschadet
des Verbotes von 81 Thesen — darunter cartesianische und rosminische —, welche auf
keinen Fall gelehrt werden durften und der Empfehlung, in den an die Theologie
angrenzenden philosophischen Fragestellungen ,den Spuren des Doctor Angelicus, des
Hl.Thomas, als Beispiel und Richtungsweisung fiir diejenigen zu folgen, die sich zu jeder
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man dem Thomismus abgeneigt—so waren Glovanm Perrone, Carlo Passaglia,
Clemens Schrader und Johannes Baptist Franzelin®* lingst nicht durch jene
geistige Enge gekennzeichnet, wie sie die spdteren Neuscholastiker aus-
zeichnen sollte.

Das Programm der Jesuiten Matteo Liberatore, Giovanni Maria Cornoldi
und des Dominikanerkardinals Tommaso Maria Zigliara war dagegen klar: Der
katholischen Kirche, welche sich seit den ultramontanistischen Anfingen
immer deutlicher im Papsttum verkorperte, kommt die héchste Autoritdt
nicht nur in den Fragen des Glaubens und der Theologie zu, sondern auch auf
philosophischem Gebiet. Der Thomismus ist jene philosophische Grundlage
der Theologie, an die der Katholik zu glauben hat und die er ungefragt
{ibernehmen muss. Die neuzeitliche Philosophie wird dagegen fout court als
eine Verirrung der menschlichen Vernunft abgelehnt.””

Dennoch gelang es auch den entschiedensten Vertretern des Neothomis-
mus unter Pius IX. nicht, eine lehramtliche Definition und Bestadtigung dieser
kompromisslosen Linie zu erlangen. Zwar war Pius dem Thomismus nicht
abgeneigt — an Bekundungen iiber die Bedeutung dieses Denkers fiir die
Theologie und die Abwehr der Moderne und an Empfehlungen des Studiums

der thomasischen Schriften mangelt es nicht**~, doch finden sich bei ihm

Zeit durch diese Studien in der Gesellschaft [sc. Jesu] am meisten auszeichnen®, so Peter
Beckx, Ordinatio pro triennali philosophiae studio, Rom 1857, 29. Malusa, Neotomismo
(wie Anm. 26), I, 46 kommt insgesamt zu dem Ergebnis, dass ,das christliche Denken in
der Mitte des 19. Jahrhunderts mehrheitlich dem Thomismus abgeneigt [sc. war]. Der
Thomismus wurde in den Reihen der Jesuiten als iiberwunden und wegen seiner
aristotelisch-naturalistischen Implikationen als unzeitgemdf erachtet”.

> B¢ war Franzelin, welcher an — und indirekt sehr wohl iiber — Cornoldi, einem der
konsequentesten der spiteren Propagatoren des Neothomismus, schrieb: ,Das Ubel
besteht darin, dass man grundlegend machen will, was nicht grundlegend ist* (Brief
Franzelins an Cornoldi vom 10.07. 1877; zit. in: Malusa, Neotomismo (wie Anm. 26), I,
239). Und selbst Kleutgen, bekanntlich ,der hartnackigste Verteidiger des intransigenten
Thomismus in Deutschland”, schienen die Thesen Cornoldis iibertrieben (vgl. ebd. L
240).

35 Die Geschichte der neuzeitlichen Philosophien ist nichts anderes als die
Geschichte der intellektuellen Abwirrungen des Menschen, der auf dem Gipfel seines
Hochmutes verlassen dasteht. So konnte man jene Geschichte auch die Pathologie des
menschlichen Verstandes nennen”, so Giovanni Maria Cornoldi, La filosofia scolastica
speculativa di S.Tommaso d’Aquino, Bologna 1881 (vgl Lezioni di filosofia ordinate
allo studio delle altre scienze. Parte speculativa, Florenz '1872), XXV.

36 g ist der Ausruf des Papstes iiberliefert in: Giovanni Maria Cornoldi, La mano
della provvidenza divina a mio riguardo rispetto alla riforma filosofica. Appunti
cronologici, hg.v. Luciano Malusa, in: Malusa, Neotomismo (wie Anm. 26), II
141-233, 193: ,Dummkopf! Die Prinzipien des Thomas sind unwandelbar: Die Wahrheit
ist dieselbe wie vor zwanzig Jahrhunderten; es sind nur die Applikationen, welche sich
indern kénnen!“. Und in seinem Breve an die von Cornoldi im Jahr 1874 gegriindete
Accademia filosofico-medica di S. Tommaso d'Aquino bezeichnete er es als die hervorragende
Aufgabe der Akademie, ,die Lehren, welche von den heiligen Konzilien und diesem
Heiligen Stuhl dargelegt werden, und namentlich die Prinzipien des Doctor Angelicus
iiber die Einheit der intellektiven Seele mit dem menschlichen Korper und iiber die
substantiale Form und die erste Materie zu halten und zu verteidigen” (Breve an A.
Travaglini vom 23,07. 1874, in: ASS 8 (1874/75), 496-497, 496).
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keine Ansatze, diesen zur offiziellen und ausschlieBlichen Doktrin zu erklédren.
Selbst im Syllabus ist eine einseitig doktrinelle Ausrichtung an der thomasi-
schen Philosophie und Theologie in keiner Weise auszumachen. Pius widmete
angesichts der viel drangenderen kirchenpolitischen Probleme einer solchen
philosophisch-theoretischen Fragestellung zu wenig Aufmerksamkeit, um
einen solchen Schritt zu vollziehen.?’

Es war zuerst jener Kreis um die Civilta Cattolica, welche den inneren
Zusammenhang zwischen Ultramontanismus und Neoscholastik entdeckte.>®
Dennoch wird man von einer eigentlichen Durchsetzung des Neothomismus
vordem Ende der 1870er Jahre nicht ausgehen kénnen: So hielt der Provinzial
der romischen Jesuitenprovinz noch nach der Veréffentlichung des Syllabus
die Festlegung auf eine einzige Philosophie nicht fiir geboten; und auch auf
dem I. Vaticanum, welches eine ,vollstindige Adhirenz**® an das Denken des
Thomas vollzog, stand eine offizielle Festlegung auf den Neothomismus nicht
auf dem Programm.*®

Die Jahre 1878 bis 1880 besiegelten dann allerdings den Siegeszug des
Neothomismus: Vincenzo Gioacchino Pecci, welcher bereits als Bischof von
Perugia die Lehre des Thomas — unter anderem durch die Einrichtung einer
Akademie — gefordert hatte, schrieb als Papst Leo XIII. in seiner An-
trittsenzyklika Aeterni Patris — an welcher Liberatore federfithrend mitgewirkt
hatte — den Thomismus als die verbindliche Philosophie im kirchlichen Raum
fest und vollzog so ,in univoker Weise die Fusion zwischen dem Horizont des
Glaubens und dem Horizont der philosophischen Forschung“*!, indem er die

*” Zeichen dieser Geisteshaltung ist der Artikel Liberatores in der Civilta Cattolica mit
dem Titel La dottrina di §. Tommaso debellatrice del liberalismo moderno, in: CivCatt Ser.
IX, Bd. 1 (25, 1874), 641-650.

*® So bezeichnete es Pirri im Jahr 1930 geradezu als das ,Programm® der Givilia
Cattolica, ,einzig [...] den Begriff und das Empfinden der Autoritit iiber die christliche Idee zu
verbreiten” (Pietro Pirri, P. Giovanni Roothann XXI Generale della Compagnia di Gest
(1785-1853), Isola del Liri 1930, 468).

*? Antonio Piolanti, Pio IX e la rinascita del tomismo, Vatikanstadt 1974, 24.

** Die Konstitution Dei Filius greift lediglich auf die thomasische Verhiltnisbestim-
mung von Glaube und Vernunft zuriick, ohne dessen Denken allerdings fiir die
theologischen Studien vorzuschreiben. Und auch in der Konstitution zur Unfehlbarkeit
wurde mit Bedacht nicht auf die Autoritdt des Aquinaten rekurriert, war man sich doch
tber die ,Pluralitdt der Interpretation” entsprechender Thomasstellen bewusst. Vgl
Umberto Betti, I'assenza dell’autorita di S. Tommaso nel Decreto Vaticano sull’infallibilita
pontificia, in: Divinitas 6 (1962), 407-422, 409 und 419; vgl. auch Malusa, Neotomismo
(wie Anm. 26), I, 112. ,[...] die Kirche des Papstes Pius IX. [sc. libertrug] niemals dem
Thomismus die offizielle Aufgabe, ihre doktrinelle Einheit zu schiitzen und die Dogmen
bzw. das Wesen dieser Einheit zu verteidigen”, so Malusa, Neotomismo (wie Anm. 26), II,
54. Und fiir den Bereich des Collegio Romano resiimiert Martina, Il Collegio Romano (wie
Anm. 27), 683: ,Trotz der Anstrengungen Taparellis und der ordinationes des General
Beckx aus dem Jahr 1858, welche Thomas empfahlen und einige cartesianische Thesen
verboten, bekam der Neothomismus (der in der ,Civiltd Cattolica’ von Taparelli und
Liberatore verteidigt wurde) im Atheneum bis zu Leo XIII. keinen Fuf auf den Boden*.

*! Malusa, Neotomismo (wie Anm. 26), II, 48. Nach der weitgehenden und fast
selbstverstindlichen Offenheit der Thomisten fiir einen gewissen Pluralismus in der
Thomasinterpretation unter Pius IX. wurde dann unter Leo XIIL der ,rigide Thomismus
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lehramtliche Zustandigkeit der Kirche so weit ausdehnte, dass er es schlieBlich
ebenso als ihre Aufgabe betrachtete, ,mit dem Einsatz aller Krdfte auch das
menschliche Wissen zu befordern [...] und zu gewdhrleisten, dass alle
Humanwissenschaften und insbesondere die Philosophie iiberall in Uberein-
stimmung mit dem katholischen Glauben gelehrt werden*“** (1879). Im selben
Jahr richtete er die Accademia Romana di S. Tommaso d’Aquino als das
bedeutendste Institut zur Verbreitung dieses Gedankenguts ein;** kurz darauf
initiierte er die als Leonina bezeichnete Gesamtausgabe der Werke des Thomas
von Aquin. Erst jetzf, unter Leo XIII., wurde die gesamte Gesellschaft Jesu auf
den Neothomismus eingeschworen** und die dem Thomismus nicht im vollen
MaRe huldigenden Professoren der Gregoriana entfernt.*” Wohlmehr von der
wirkungsgeschichte der Enzyklika als von ihrem eigenen Wortlaut selbst ist
daher die Aussage gerechtfertigt, es handle sich um eine ,durch Dekret
verordnete Philosophie”.*¢

Der positiven Definition dieser neuen offiziellen kirchlichen Ausrichtung
auf das ,vollkommenste Modell” des Thomas folgte auch bald die negative
Abgrenzung derselben durch die Verurteilung von vierzig Sitzen aus den
Werken des Antonio Rosmini am 7.03. 1888. Cornoldi war bei deren

verteidigt und vor jeder zu freien Interpretation bzw. vor jeder Kontamination mit
anderen Losungen geschiitzt.” Vgl. ebd. 41-67; hier: 47.

42 Leo XIIL, Enzyklika Aeterni patris, in: ASS 12 (1879), 97-115 (vgl. DH 3135-3140),
98. Nach Aubert lieR diese Enzyklika wenig Platz fiir analoge Interpretationen (vgl.
Roger Aubert, Aspects divers du néo-thomisme sous le pontificat de Léon XIII, in:
Giusppe Rossini (Hgg.), Aspetti della cultura cattolica dell’eta di Leone XIII. Atti del
convegno tenuto a Bologna il 27-28-29 dicembre 1960, Rom 1961, 133-227, 154).
Cornoldi stellt in seinem offiziellen Kommentar zu dieser Enzyklika in der Civilta Cattolica
das Recht des Papstes heraus — ja er bezeichnet es gar als ,eine sehr angemessene und
richtige Sache” —, ,dass der Papst sich darum kiimmert, die Philosophie unter den
Katholiken zu regeln, wenn sich diese von der Dienerin zur Feindin des Glaubens
entwickelt” (La regola filosofica di sua Santita Leone XIII proposta nell’enciclica ,Aeterni
Patris“. Commentario, in: CivCatt Ser. X, Bd. 11 (30, 1879), 657-672; Bd. 12 (30, 1879),
165-183; 272-290; 425-443; 529-547, 168).

43 vgl. Dekret lampridem, in: ASS 12 (1879/80), 225-228; zur Accademia vgl. Giustino
L. Ferri, L' Accademia romana di S. Tommaso d’Aquino e l'istruzione filosofica del clero,
in: La Nuova Antologia Ser. II, Bd. 24, 15/1880, 613—635; Antonio Piolanti, La Pontificia
Accademia Romana di San Tommaso d’Aquino nel centenario della sua fondazione.
Cenno storico e stato attuale, Vatikanstadt 1980.

44 Am 1.11. 1878 (dem 15. Jahrestag der Bekraftigung der alten Ratio Studiorum und
der Ablehnung des Alleingeltungsanspruchs des Hylemorphismus) gab General Beckx
dem Druck des Papstes und Cornoldis nach und erklirte in einem Schreiben den
Hylemorphismus zur einzigen im Orden zu vertretenen Lehre. Vgl. Malusa, Neotomismo
(wie Anm. 26), I, 277-278.

43 ygl. 0. Hg., L'Universitd Gregoriana del Collegio Romano nel primo secolo della
restituzione, Rom 1924, 33-35; Luciano Malusa, L'insegnamento della filosofia tomista
in Roma sotto il pontificato di Leone XIII, in: Mario Belardinelli/Pietro Stella (Hgg.), La
comunita cristiana di Roma, IIl, La sua vita e la sua cultura tra eta moderna ed eta
contemporanea, Vatikanstadt 2002, 315-352, bes. 321.

46 ygl. Lorenzo Michelangelo Billia, L'esilio di S. Agostino. Note sulle contraddizioni di
un sistema di filosofia per decreto, Turin 1912.
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Anstrengung wie bei der theoretischen Grundlegung federfiihrend beteiligt.
In dieser Verurteilung, welche im Folgenden Thema dieser Abhandlung sein
soll, wurde genau die soeben angezeigte Verschrankung von Ultramontanis-
mus und Neoscholastik exemplarisch deutlich, die am Ende des 19.
Jahrhunderts zu jenem Konglomerat gefiihrt hatte, das dann im Antimoder-
nismus seine mustergiiltige Ausfithrung erhalten sollte. Sie bezeichnete das
Ende der Questione rosminiana, womit das Ringen um das Werk des
italienischen Philosophen und Theologen Antonio Rosmini gemeint ist,
welches genau die Eckdaten der soeben analysierten Epoche (ca. 1840 bis
1888) absteckt.

2. Die Questione rosminiana als Exemplifikation der Verschrankung
von Ultramontanismus und Neothomismus

Klaus Schatz stellt in der Analyse der kirchengeschichtlichen Entwicklung bis
hin zum I. Vatikanum heraus, dass es bei der immer deutlicheren Ausprigung
der kirchlichen Hierarchie, welche in der Primatsdefinition des Konzils
gipfelte, ,die innere Logik der Entwicklung war, die zu diesem Ergebnis fiihrte,
und dal Einzelpersonen in diesem Rahmen erfolgreich sein konnten, weil sie
diese innere Logik erkannten und fiir die Zeitgenossen artikulierten®.*”
Umgekehrt fielen andere Personlichkeiten dieser Logik, welche von den
Protagonisten dieser Entwicklung ausgefiihrt wurde, zum Opfer; sie wurden
als sich dieser Entwicklung Entgegenstellende ausgemerzt und verurteilt, Wie
wohl bereits auf einige dieser Vertreter hingewiesen wurde, soll nun ein Fall
im Vordergrund stehen, der wie kaum ein anderer exemplarisch fiir diese
gesamte Entwicklung ist.

2.1 Der antirosminianische Ultramontanismus
Antonio Rosmini wird 1797 in der Adelsfamilie Rosmini-Serbati im ober-

italienischen Rovereto geboren.*® Sein erstes philosophisches Hauptwerk ist
der Nuovo Saggio sull ‘origine delle idee aus dem Jahr 1830, in welchem er seinen

*7 Schatz, Vaticanum (wie Anm. 11), 3.

*® Binfithrend zu Rosmini vgl. Antonio Autiero/Karl-Heinz Menke (Hgg.), Briicken-
bauer zwischen Kirche und Gesellschaft — A. Rosmini, J.H. Newman, M. Blondel und R.
Guardini, Miinster 1999; Michele Dossi, Antonio Rosmini. Ein philosophisches Profil.
Aus dem Italienischen iibersetzt und bearbeitet von M. Krienke, Stuttgart 2003. Zur
ersten Phase der Questione rosminiana bis 1848/49 vgl. die von Luciano Malusa
herausgegebene rosminische Schrift Della Missione a Roma di Antonio Rosmini-Serbati
negli anni 1848-49. Commentario, welche dariiber hinaus wertvolle Einfiihrungsartikel
enthilt, Stresa 1998; vgl. des Weiteren die Sammlung von Dokumenten aus dem
Vatikanischen Archiv zur Indizierung des Jahres 1849, ebenfalls herausgegeben von
Luciano Malusa und ebenfalls mit empfehlenswerten einfithrenden Beitrédgen, Antonio
Rosmini e la Congregazione (wie Anm. 10); vgl. dariiber hinaus Paolo Marangon, Il
risorgimento della chiesa. Genesi e ricezione delle ,Cinque Piaghe” di A. Rosmini, Rom
2000; Traniello, Societa religiosa (wie Anm. 8).
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Grundansatz ausarbeitet und in einer kohédrenten philosophischen Konzep-
tion das klassische thomasische Denken mit der Methodik neuzeitlicher
Philosophie neu zu formulieren versucht. Bedenkt man, dass fiinf Jahre spéter
ein dhnlicher Versuch Georg Hermes’ verurteilt wird und dass bereits 1832
durch Mirari vos jeder Anndherung an die Neuzeit ein Riegel vorgeschoben
wird, sticht die Tatsache um so deutlicher hervor, dass dem Nuovo Saggio
weitgehende Anerkennung entgegengebracht wird: Von keinem Geringeren
als von dem General der Jesuiten, Joannes Philippus Roothaan, wird dieser als
ein ,gelehrtes und tiefgriindiges Werk“*® bezeichnet. Und von den Principi
della scienza morale, in denen Rosmini die Applikation seiner philosophischen
Konzeption auf das Gebiet der Moral vornimmt, bezeugt derselbe, er habe sie

,[...] mit groRer Genugtuung gelesen und dort viele Stellen lebendigen Lichts gefunden
[...]. Ich halte jene Weise zu philosophieren fiir sehr niitzlich, wenn diese auf eine
gurzs%efasste Form gebracht wiirde, wie dies fiir die Unterweisung der Jugend notig
ISES
Die Tragweite des rosminischen Ansatzes, welcher als Grundlage der nicht
mehr objektivistisch interpretierten, sondern vom Subjekt ausgehenden
Erkenntnis das Eingeborensein der Idee des Seins, jenes iibernatiirlichen Lichts,
das dem einzelnen Menschen selbst die Wahrheitsfahigkeit verleiht, erkennt,
sahen nur wenige voraus.’' Dies wird vor allem daran deutlich, dass gerade die
von den Ultramontanisten George Phillips und Guido Gorres herausgege-
benen Historisch-politischen Bliiter fiir das katholische Deutschland 1839 die
Verbreitung Rosminis auch in Deutschland empfahlen.’” Diese Aufnahme des
Nuovo Saggio ist somit einerseits ein Zeichen dafiir, dass man mithin nicht die
philosophischen Mittel besal, dessen Tragweite zu erkennen und das
rosminische Denken entsprechend einzuschdtzen, bezeichnete sich doch
Rosmini — zu Recht — selbst unermiidlich als Anhdnger Roms und als
Verfechter des thomasischen Denkens; noch dazu hatte er sich in seinen
frithen politischen Studien als Anhdnger der vorrevolutiondren Staatsauf-
fassung erwiesen. Andererseits unterstiitzt diese sich in den Reihen der

49 Brief vom 21.04. 1832; zit. in; Giovanni Battista Pagani, Vita di Antonio Rosmini.
Scritta da un Sacerdote dell' Istituto della Cavita riveduta ed aggiornata dal Prof. Guido
Rossi, 2 Bde., Rovereto 1959 I, 555.

*0 Ebd.

31 g0 kritisierte der Jesuitenpater Josephus Aloysius Dmowski in einer Anmerkung
seiner zweibandigen Institutiones philosophicae, Rom 1840 (II, 85, Anm. 1) die
rosminische Lehre von dem Eingeborensein der Seinsidee im Nuovo Saggio und den
Principi, weswegen er aus der rosminischen Moralphilosophie der Principi jansenistische
Konsequenzen fiirchtete. Auch Franz Rothenflue dulerte sich kritisch zur rosminischen
Ideenlehre und warf als einer der ersten Rosmini vor, mit der kantischen Erkenntnis-
konzeption iibereinzustimmen (vgl. Institutiones philosophiae theoreticae in usum
praelectionum, 4 Bde., Freiburg (Schweiz) 1842-43, TI, 220).

32 port heillt es in einer kurzen Notiz in: HPBI 3 (1839), 127-128: ,So wiinschte ich
sehr, dass die Werke Rosminis, dieses christlichen Denkers, dessen philosophische Werke
wohl den Héhepunkt der heutigen italienischen Literatur in diesem Gebiete bilden, in
unserem, fiir geistige Anregungen so empfanglichen Deutschlande bekannter werden
mochten.”
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Ultramontanen als ,Fehleinschédtzung” offenbarende Bewertung des rosmini-
schen Denkens die These, dass man in diesen Zeiten des Ultramontanismus
noch nicht streng philosophisch dachte; noch bestand der Ultramontanismus
in einer politisch-institutionellen, ideologischen und zum Teil eher gefiihls-
maélig-romantischen Zuriickwendung zum Mittelalter. Zudem war der
Neothomismus selbst erst im Entstehen und noch keine streng einheitliche
Bewegung; insofern konnte Rosmini durchaus als konformer ,Propagator’ der
thomasischen Ideen gesehen werden. Und was den Ursprung liberal-demo-
kratischer Ideen angeht, erwartete man die Ubel des Liberalismus und
Rationalismus zu dieser Zeit noch eher von den durch Reformation und
Revolution  heimgesuchten’ Lindern nordlich der Alpen als aus jenen
norditalienischen Erneuerungsbewegungen, welche zur Restauration des
Katholizismus einen engeren Anschluss an das Papsttum propagierten.
Dass Rosminis Denken zu dieser Zeit bereits weitaus differenzierter und
reflektierter war, beweist nicht nur bei genauerem Hinsehen der Nuovo Saggio,
sondern auch ein weiteres Werk, welches er unter dem Eindruck der
Julirevolution 1830 verfasste: Delle Cinque Piaghe della Santa Chiesa [Die fiinf
Wunden der Kirche]. Darin wies er — das Bild Papst Innozenz’ IV. auf dem Konzil
von Lyon im Jahr 1245 gebrauchend — auf jene ,fiinf Wunden“ hin, die den
sichtbaren Leib Christi, die Kirche, zu seiner Zeit am meisten beschwerten: die
»Trennung des Volkes vom Klerus im offentlichen Kult”, die ,unzuldngliche
Bildung der Geistlichen”, ,uneinige Bischéfe”, die ,Ernennung der Bischofe
durch nichtkirchliche Machte” sowie die ,Knechtschaft der Kirchengiiter.>?
Alle diese Wunden, so Rosmini, resultierten aus einer falschen Verbindung
von Kirche und weltlichen Machtstrukturen, die er ausgehend von der Zeit des
Kaisers Konstantin analysierte. Die Kirche misste sich von jenem ,Feuda-
lismus” verabschieden und ihre weltlichen Reichtiimer ablegen, um wirklich
Jrei” zu werden und sich innerlich reformieren zu kénnen. Rosminis
Verstandnis von der ,Freiheit” der Kirche und seine daraus resultierenden
Reformvorstellungen basierten dabei auf einer Analyse des biblischen
Selbstverstandnisses von Kirche als ,Leib Christi“. Gleichzeitig artikulierte
sich hier der ekklesiologische Ausdruck jener philosophischen Grundsicht,
welche Rosmini in den Jahren zuvor entwickelte und mittels derer er seine
friihen Konzeptionen — insbesondere zum Staat-Kirche-Verhiltnis — neu
tberdachte. Diese philosophische Grundsicht kam in jener ,Wende zum
Subjekt’ zum Ausdruck, wie sie die neuzeitliche Philosophie charakterisierte,
die sich bei Rosmini jedoch in kritischem Abstand zu dieser als ,anthropo-
logische Wende’ im christlichen Sinn und in Aufnahme thomasischen
Denkens gestaltete.
So war es trotz der vorldufigen Zuriickstellung der Publikation der Cingue
Piaghe nur eine Frage der Zeit und der folgenden Werke, bis Rosmini in den

> Antonio Rosmini, Delle Cinque piaghe della santa chiesa, hg. v. Nunzio Galantino,
Mailand 1997; bzw. Die fiinf Wunden der Kirche, i{ibers. von Peter L. Erbes, hg.v.
Clemente Riva, Paderborn 1971, 5; 24; 47; 74; 129, jeweils Uberschr.; vgl. hierzu auch
den Sammelband von Fulvio De Giorgi/Massimo Marcocchi (Hgg.), I ,gran disegno’ di
Rosmini. Origine, fortuna e profezia della ,Cinque piaghe della Santa Chiesa”, Mailand
1999.
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ersten Konflikt mit den katholischen’ Denkern geraten sollte. Die frithen
;theologisch-dogmatischen’ Einwénde richteten sich dann auch gegen das
erste groRe eigenstidndige theologische Werk Rosminis: 1839-40 verotfent-
lichte Rosmini den Trattato della coscienza morale [Abhandlung iiber das moralische
Gewissen], in welchem er seine ,anthropologische’ Methode nun auf einige
theologische Inhalte iibertrug. Widerspruch riefen dabei vor allem seine
Lehren zur Erbsiinde, zum Unterschied zwischen Schuld und Siinde sowie zur
Rechtfertigung hervor: Prompt erschienen mehrere anonyme Entgegnungen,
welche die rosminischen Interpretationen von Erbsiinde und Rechtfertigung
angriffen; Rosmini wurde vorgeworfen, die Lehren Calvins, Luthers, Bajus’,
Quesnels und Jansenius’ zu vertreten.’? Interessanterweise stammiten jene
beiden bereits genannten Entgegnungen auf den Nuovo Saggio auch erst aus
dieser Zeit; man begann also langsam, die inneren Zusammenhdnge zu
verstehen.

Rosmini selbst analysierte in den Angriffen seiner Gegner einen pelagiani-
schen Rationalismus und stellte so bereits Anfang der 1840er Jahre scharf-
sinnig jenes rationalistisch-extrinsische Denkschema, das dem spater so
bezeichneten Neothomismus sein charakteristisches Geprage verleihen sollte,
heraus.>” Ein solcher ,Pelagianismus’, der eine Versuchung der Theologie aller
Zeiten gewesen sei, keime nun, so Rosmini, in seinen Zeiten wieder neu auf. In
einem Artikelin der Zeitschrift L'Ami de la Réligion zog der Jesuitenpater Jean L.
Rozaven 1843 eine erste Schlussfolgerung aus dieser rosminischen Kritik an
der Theologie seiner Zeit:

,Wir kennen einen anderen Autor, der bertihmter ist als Rosmini und sich ebenfalls
einer groBen Wertschitzung erfreute. Was ist passiert?*>®

Klar spielt diese Drohung auf das Schicksal Lamennais’ an — ein deutliches
Signal fiir die Transposition der Auseinandersetzung von der theologischen
auf die kirchenpolitische Ebene. Papst Gregor, der Rosmini personlich sehr
schitzte, dennoch die Argumente der Jesuiten nicht von der Hand weisen
konnte, wusste sich nicht anders zu helfen, als beiden streitenden Parteien ein
autoritatives ,Schweigen’ aufzuerlegen.

In dem im Jahr 1846 neu gewihlten Papst Pius IX. entdeckte Rosmini jenen
herbeigesehnten Geist, der die Kirche fiir das liberale Denken offnen wiirde,
der mithin

,[...] dazu berufen scheint, unser Zeitalter zu erneuern und der Kirche jenen neuen
Impuls zu schenken, der sie auf neuen Wegen zu einem ebenso ungeahnten wie
wunderbaren und herrlichen Siegeszug antreiben muB*.*”

54 Rosmini vermutete in einem Brief an Benedetto Monti vom 9. 07. 1842, in: EC VIII,
195, ,es handele sich [sc. dabei] nicht so sehr um eine grundlegende wissenschaftliche
Frage, sondern eher um eine Diffamierung, welche unter dem Deckmantel theologischer
Fragen von unbekannten Personen gegen mich erhoben wurde.”

°> ygl. hierzu insbesondere die Schrift Il razionalismo teologico [Der theologische
Rationalismus], die Rosmini 1843 verfal3t.

56 1Ami de la Réligion. Journal ecclésiastique, politique et littéraire, Nr.3706 vom
2.02. 1843, 214-215.

37 Fiinf Wunden (wie Anm. 53), 165.
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So entschloss er sich im darauffolgenden Jahr zur Veroffentlichung der Fiinf
Wunden, die er zuniachst anonym in Lugano und Briissel herausgab (1848).
Konnten sich die Erwartungen Rosminis an diesen Papst in den ersten beiden
Pontifikatsjahren wenigstens noch auf einige hoffnungsvolle Elemente
berufen, so sollte sich diese Situation im Jahr 1848 von Grund auf wandeln.
Rosmini selbst war im Jahr 1848 im Auftrag der piemontesischen Regierung
nach Rom gereist, um den durchaus noch neoguelfisch gesonnenen Papst zur
Unterstiitzung der Truppen Savoyens im Krieg gegen Osterreich zu bewegen.
Dort angekommen, machte ihn Pius zu seinem engsten Berater und stellteihm
das Amt des Kardinalstaatssekretirs in Aussicht. Spétestens dieser Akt rief die
Rosminigegner aus ihrem Schweigen heraus. Dabei gilt es zu bedenken, dass
sich diese ,Gegner’ noch keinesfalls ausschlieRlich aus den Reihen der Jesuiten
rekrutierten; denn nicht zuletzt die unter den italienischen Bischofen
kursierende Postille, welche in 327 Sitzen die angeblichen Irrtiimer Rosminis
zusammeniasste, schuf im italienischen Episkopat und an der Kurie ein Klima
allgemeinen Misstrauens gegen Rosmini. Mittlerweile war klar, dass Rosmini
speziell in der Theologie einen gewagten Weg der Anpassung an das moderne
Denken vollzog. Zudem war der rosminische Panegyricus auf Pius VII., sein
Einsatz fiir das italienische Risorgimento und spatestens nach der Ver-
offentlichung der Costituzione secondo la giustizia sociale [Konstitution gemdfs der
sozialen Gerechtigkeit] — welche obendrein noch den Anhang Sull'Unita d ‘Italia
[Uber die Einheit Italiens] enthielt —im Jahr 1848 auch seine Aufgeschlossenheit
fiir gewisse neuzeitliche Reformen im staatlichen Bereich bekannt. Nach einer
ungewohnlich langen Bearbeitungszeit seitens des Verlages waren aus-
gerechnet in diesem Augenblick auch die Cinque Piaghe mit seinen kirchlichen
Reformideen erschienen. Auf der anderen Seite stand ein immer deutlicher
dem Intransigentismus zuneigender Episkopat und eine schon langst so
denkende Kurie, welche nun die Zeit fiir gekommen hielt, dem Wirken dieses
Mannes Einhalt zu gebieten. Dazu kamen die revolutiondren Ereignisse,
welche Pius auf Anraten Antonellis noch im selben Jahr aus Rom fliechen
lieRen — Rosmini hatte dem Papst zum Verweilen geraten. Bereits dabei wird
jener innere Wandel — oder besser: jene innere Verfestigung und das die
Oberhand gewinnende intransigente Element — Pius’ IX. deutlich, weswegen
in der Folge Rosmini immer deutlicher in dessen Gunst sinken sollte, im
gleichen MaR, wie Antonelli an Einfluss auf den innerlich geschockten Papst
gewann. Um seine letzte Chance zu wahren, folgte Rosmini Pius nach Gaeta,
musste aber bald einsehen, dass nun andere Kreise die Zukunit der Kirche
bestimmten, und zog sich nach Neapel zurtick.

Ein weiterer Faktor, der das Schicksal der rosminischen Mission nach Rom
besiegeln sollte, war, dass das rosminische Eintreten fiir das Risorgimento auch
Osterreich missfallen musste;”® Pius erkannte, in der Alternative der Partei-

38 Unser furchtbarster Gegner* wurde Rosmini in einem Brief vom 16.02. 1849 des
dsterreichischen Botschafters beim Heiligen Stuhl, M. Esterhazy, an den Staatskanzler in
Wien, RJ.C. Schwarzenberg, genannt, in: Richard Blaas (Hg.), Le relazioni diplomatiche
fra I'Austria e lo Stato Pontificio. III Serie: 1848-1860, 1 (28 novembre 1848 — 28
dicembre 1849), Rom 1973, 90. Rosmini sei der Jbose Geist Pius’ IX.“. Diese Alternative
stellt Carlo Snider, Pio IX nella luce dei processi canonici, Vatikanstadt 1992, 104 deutlich
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nahme fiir das ,Risorgimento’ oder fiir ,Osterreich’ eine klare Haltung
einnehmen zu miissen und entschied sich fiir die alte monarchische Ordnung
und damit fiir Osterreich.

Augustin Theiner, ein deutscher Redemptoristenpater, verfasste im
darauffolgenden Jahr 1849 die Letfere storico-critiche intorno alle Cinque Piaghe
della S. Chiesa del Ch. Sac. Don Antonio de Rosmini-Serbati>®, eine Widerlegung der
Fiinf Wunden, welche in einseitiger Weise die Essenz des rosminischen Werkes
auf die Forderung nach freier Bischofswahl verkurzt:

,Ohne es zu wollen, und vielleicht auch ohne eine Vorahnung zu besitzen, wiirde
Rosmini mit seinen Prinzipien zu einem Popularpapismus [popolopapismo] gelangen,
dessen Ketten gewiss noch schwerwiegender und schrecklicher waren, als es jene des
Casaropapismus in den Zeiten seiner grifiten Verdorbenheit waren”,%°

Alle Versuche Rosminis, sich in Zeitungsartikeln und anderen Schriften der
Anschuldigungen gegen ihn zu erwehren, nutzten nichts. Als Rosmini am
9. Juni wieder nach Gaeta zuriickkehrte, offenbarte ihm Pius seine anti-
konstitutionelle Wende. Was er ihm aber verheimlichte, war, dass bereits drei
Tage vorher die Indexkongregation die beiden rosminischen Werke Cingite
Piaghe und La Costituzione zensuriert hatte.®' De Ferrari, einer der Examinato-
ren der Cingue Piaghe, kam dabei zu dem wohl letztlich ausschlaggebenden
Ergebnis:

,Wenn man allsemein den Geist und das Ziel dieses Werkes [i.c. der Cinque Piaghe]
zusammenfasst, erkennt man gewiss einen iiberméRigen Eifer, die aktuelle Konstitu-
tion vollstindig zu reformieren und sie auf ihre ersten Zeiten zurtickzuftihren. Es ist ein
Unternehmen, das fanatisch und unmoglich erscheint. Daher widersprechen die in
diesem Buch enthaltenen Lehren dem papstlichen und kirchlichen Recht und sind fiir
den HI. Stuhl ganzlich nicht annehmbar, sondern nach den Regeln des Index zu

heraus, wenn er die Forderung der Fiinf Wunden nach freier Bischofswahl und nach der
Trennung von den zeitlichen Giitern gleichsam die ,Absage und die Verwerfung ihrer
Kirchenpolitik [i.e. der Regierungen, insbes. der dsterreichischen]” sieht.

% Neapel 1849; von diesem Werk erschien allerdings nur der erste Teil (Lettera prima
intorno alle Elezioni dei vescovi mediante il Clero ed il Popolo ).

60 Mit diesem Werk konzentrierte sich die antirosminische Polemik auf die
“demokratischen’ Tendenzen der rosminischen Ekklesiologie, in welcher sie die Gefahr
identifizierte, antihierarchische Bestrebungen innerhalb der Kirche zu unterstiitzen. Die
urspriinglich ekklesiologische Dimension, die den Cinque Piaghe zum Zeitpunkt ihrer
Abfassung (1832-1833) zugedacht war, wurde somit nach der politischen Interpretation
Theiners in keiner Weise mehr wahrgenommen. Vgl. Luciano Malusa, Cosa ci pud
insegnare la ,sfortuna“ ottocentesca delle Cinque Piaghe di Rosmini, in: Studia Patavina
48 (2001), 189-200, 193; 195.

51 Diese beiden Werke Rosminis sind gleichsam der doppelte Ausdruck seiner
Reformgedanken fiir den staatlichen wie fiir den kirchlichen Bereich und ergénzen sich
daher komplementar; Rosmini hat dadurch gewissermafen ,in zwei parallelen und
gleichzeitigen Werken ein konstitutionelles Reformprojekt fiir den Staat und ein analoges
Reformprojekt fiir die Kirche” ausgearbeitet, wie Paolo Marangon, Rosmini e la Curia
romana negli anni 1848-49: orientamenti ecclesiologici e scelte politiche, in: Malusa (Hg.),
Antonio Rosmini e la Congregazione (wie Anm. 10), CXLII-CXXXLVI, CLIV urteilt.
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zensurieren. Daher ist ein Widerruf notwendig, sofern Rosmini davon der Autor ist, wie
ich bereits im vorhergehenden Votum dargelegt habe.”®?

Diese Indizierung der beiden rosminischen Werke war indes mehr als eine
Neidintrige’ seitens einflussreicher Kreise an der Kurie; sie war auch mehr als
eine einfache DisziplinarmaRnahme: ,Geist und Ziel’ der rosminischen Werke
waren dem sich nun zu seiner endgiiltigen Durchsetzung anschickenden
Ultramontanismus entgegengesetzt; und auch die gleichzeitige Zurtickwei-
sung von Werken Giobertis und Venturas deuten auf die Intention hin, den
innerkirchlichen Bereich (und insbesondere den des Klerus) mit dieser
Verurteilung von allen liberal anmutenden Bestrebungen zu sdubern.

Wie mehrere Zeugen berichten, blieb Pius Rosmini auf der personlichen
Ebene weiterhin durchaus gewogen; es wird tberliefert, dass ihm ,die
Versuche, welche die Gegner zur Zerstorung Ihres [i.e. Rosminis] Institutes
anstellen, sogar sichtlich missfallen”,®*> doch reichte dieses Wohlwollen
offensichtlich nicht so weit, den antirosminischen Aktionen der Jesuiten
auch wirksam entgegenzutreten. So wies er zwar die Postille, welche von zwei
Konsultoren der Indexkongregation missbilligt worden waren, am 19.12.
1850 zuriick; aus Riicksicht vor den Jesuiten folgte er jedoch nicht dem
Anraten der Kongregation, dieses Werk auf den Index zu setzen. Zur selben
Zeit erschien auch das anonym publizierte Werk des Jesuitenpaters Antonio
Ballerini, Principj della scuola rosminiana esposti in lettere famigliari da un prete
bolognese [Grundsiitze der rosminischen Schule, in vertrauten Briefen von einem
Bologneser Priester dargelegt] ©*: Die Veroffentlichung genehmigend, erreichte
Pius lediglich die Auflage der Anonymitat. Fernerhin beliels er es aber bei einer
Erneuerung des ,Schweigegebots”, welches bereits sein Vorganger beiden
Parteien auferlegt hatte. Aber auch dieses neuerliche Gebot vermochte die
anhaltenden Agitationen gegen Rosmini nicht zu beruhigen. So setzte der
Papst nochmals eine sechskopfige Kardinalskommission ein, die sich die
Analyse des gesamten rosminischen Werks vornahm, um zu einem end-
giiltigen Urteil iiber das Denken Rosminis zu gelangen. Nach eineinhalbjdhri-
ger Arbeit kam sie zu dem fast einstimmigen Ergebnis, dass die rosminischen
Werke ,nicht zu zensurieren sind“. Die Voten von vier der sechs Kardindle sind
eindeutig; so schreibt beispielsweise einer von ihnen:

52 Zitiert in: Malusa (Hg.), Antonio Rosmini e la Congregazione (wie Anm. 10), 114.

3 Brief von C. Castracane an Antonio Rosmini vom 26.01. 1851; zitiert in: Remo
Bessero Belti, La ,Questione rosminiana“, Stresa 1988, 35.

84 Diese Schrift wurde 1850 in Mailand veroffentlicht. Offenbar erschien sie unter
groRem Zeitdruck, sodass auf die Form weniger Wert gelegt wurde und die personlichen
Angriffe Ballerinis auf Rosmini nicht mehr gegléttet werden konnten. So entstand ein
zutiefst von Polemik gekennzeichnetes Werk. Aubert gibt eine kleine Zusammenfassung
der Rosmini darin beigelegten Attribute: ,[...] ignorant, plagiatorisch, ein verwirrter
Geist, Autor ungliickseliger Biicher, heuchlerisch, ein jansenistischer Fuchs, ein Meister
héllischer Lehren, ein Verleumder und Betriiger der Offentlichkeit, ein Verrdter der
Kirche, er ist von einer solchen Hinterlist, dass es sowohl nach menschlicher als auch
nach teuflischer Art schwerfiele, diese zu iiberbieten” — zitiert in: Roger Aubert, i1l
pontificato di Pio IX (1846-1878), hg.v. Giacomo Martina, 2 Bde., Cinisello Balsamo
1990, 815-816, Anm. 3; vgl. hierzu auch Gianfranco Radice, Pio IX e Antonio Rosmini,
Vatikanstadt 1974, 202-208.
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Die rosminische Theorie zerstért den Rationalismus, den Pantheismus, den Skepti-
zismus und den Objektivismus und ist aufs hochste dazu geeignet, jeden anderen
philosophischen Fehler zu widerlegen. Mit einem Wort, sie ist vor jedem Fehler immun
und erklart jedem Fehler den Krieg.“®’

Wegen der Abweichung zweier Stellungnahmen beauftragte Pius darauthin
nochmals zwei Examinatoren mit derselben Aufgabe. Auch diese kamen zu
dem Ergebnis, dass die rosminischen Lehren ,wiirdig sind, verkiindet, nicht
verboten, zu werden®.°® Nach dieser neuerlichen Priifung und weiteren
Bestitigungen seitens sieben Konsultoren konnte die Kongregation am
26. April 1854 feierlich verkiinden, dass die rosminischen Werke von jeder
Zensur freizusprechen seien, was Pius IX. am 3.Juli mit dem Dekret
Dimittantur opera omnia [Alle Werke werden freigesprochen] amtlich bestatigte.®”

Vor allem aus den weiteren Attacken und der daraus resultierenden
priifung des Gesamtwerks Rosminis wird deutlich, dass es mitnichten nur
darum ging, zwei einzelne Werke Rosminis aus dem Umlauf zu ziehen. Seine
Gegner wollten ein Denken treffen, das insgesamt dem kirchlichen Ultra-
montanismus zuwiderlief. Als solches antiultramontanes Denken verurteilte
es auch Pius IX. Auch wenn Jesuiten an diesen Angriffen wesentlich beteiligt
waren, ist die Verurteilung von 1849 noch kein Werk jesuitischer Neu-
scholastik, sondern kirchen-hierarchischen Ultramontanismus’. Die Vertreter
der jesuitischen Neuscholastik sollten erst in der zweiten Jahrhunderthélfte
beginnen, das rosminische Denken ,systematisch’, d.h.nach allen Regeln ihres
Vorgehens, zu attackieren. Wie sie jedoch unter Pius IX. sich noch nicht
endgiiltig durchsetzen konnten, so erreichten sie auch in der ,rosminischen
Frage’ unter diesem Pontifikat noch keine weitere Verurteilung.

2.2 Die antirosminische Neoscholastik

Der Wandel in der Argumentation von den Ultramontanisten zu denjenigen
Neothomisten, welche in diesem Zusammenhang bereits als  militant’
gekennzeichnet wurden, d.h. vor allem Liberatore und Cornoldi, ist deutlich:
Handelte es sich zuvor um ein Gemisch von theologisch-doktrinellen und
politisch-ideologischen Anfeindungen, welche im Denken Rosminis eine
Gefahr fiir die Kirche erkannten, so sind die Angriffe seitens der Neothomisten
von jener Systematik gekennzeichnet, welche oben bereits fiir diese geistige
Stromung herausgearbeitet wurde. Diese Systematik duBert sich dabei in einer
neuen Qualitit der Anfeindungen, die nun nicht nur auf einzelne
Konsequenzen des rosminischen Denkens, sondern auf die Fundamente
und Ecksteine seines gesamten Denkgebaudes zielen.®®

55 7Zitiert in: Pagani-Rossi, Vita (wie Anm. 49), II, 390.

¢ Zitiert in: ebd. 397.

57 Dieses Dekret gibt der Chronist wieder in: Pagani-Rossi, Vita (wie Anm. 49), II,
414, Anm. 130.

8 Hatte Malusa in seiner Analyse der Vorginge 1848-49 richtig herausgestellt, dass
es sich auch in der ,ersten Phase’ der rosminischen Frage nicht lediglich um einzelne
Anfeindungen oder Neidintrigen handelte, sondern auch dort schon das rosminische
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Bereits im Jahre 1857 hatte der Jesuitenpater Liberatore, unbestritten einer
der Vorkdmpfer des Neothomismus, in seinem Werk Della conoscenza
intellettuale die rosminische Lehre — wenn auch nur indirekt und in
differenzierter Weise — als ontologistisch gekennzeichnet.®” Rosmini sei
letztlich deshalb zu diesen zu verwerfenden Lehren gelangt, da er eigentlich
das subjektivistische Denken der Neuzeit vertrete und in seiner Erkenntnis-
theorie und Ontologie mehr Kant und den deutschen Idealisten denn dem
Aquinaten folge. Der Herausgeber der deutschen Ubersetzung des zweiten
Bandes dieses Werkes kommentierte:

,Rosminis Theorie, welche in dem vorliegenden Buche so vielfach bekédmpft wird, hat
eine merkwiirdige Aehnlichkeit mit einer in Deutschland hochst verbreiteten
Anschauung; sie ist der Reflex derselben rationalistischen Richtung der Philosophie
des vorigen Jahrhunderts, welche auch in Deutschland nachschwingt und nicht selten
sechen wir in den Erorterungen Liberatores gegen Rosmini deutsche Gelehrte
betroffen”.””

In diesem Zusammenhang darf auch nicht vergessen werden, dass in Neapel

bereits Bertrando Spaventa seine These dozierte, nach der Rosmini und

Gioberti den kantischen Transzendentalismus bzw. den deutschen Idealismus

.Denken’ als solches als gefahrlich erachtet wurde, so verlagern sich die Angriffe nun von
der kirchenpolitisch-doktrinellen auf die philosophisch-grundsdtzliche Ebene, auf
welcher sie das gesamte rosminische ,System’ als ein ,Gegensystem’, das es auszumerzen
gilt, kennzeichnen. Vgl. Luciano Malusa, Le opposizioni a Rosmini durante la sua vita e
dopo la sua morte fino ai giorni nostri, in: Lia De Finis (Hg.), Antonio Rosmini e il suo
tempo. Nel bicentenario della nascita, Trient 1998, 205-221, 207. Je mehr die
neothomistische Philosophie zur Grundlage eines hierarchischen Systems, dessen
Wahrheit’ sie verbiirgt, avanciert, desto grundsétzlicher fillt auch das Urteil gegen
einen abweichenden Ansatz aus. Zum zweiten Teil der Questione rosminiana bis zur
Verurteilung des Jahres 1888 vgl. Luciano Malusa, L'ultima fase della questione
rosminiana e il decreto ,Post obitum®, Stresa 1989; Francesco Traniello, La questione
rosminiana nella storia della cultura cattolica in Italia. Parte prima (1875-81), in: Aevum
37 (1963), 63-103.

% 2 Bde., Rom 1857-58; vgl. auch dessen Artikel in der Civilta Cattolica, wie z. B. Della
conoscenza intellettuale, in: Ser. II, Bd. 9 (6, 1855), 141-157; bzw. Dell'To umano, in: Ser.
V, Bd. 3 (13, 1862), 276-289.

70 Tiberatore, Die Erkenntni-Theorie (wie Anm. 31), XX. In diesen Anschuldigun-
gen wird Rosmini eingeordnet in die Menge ,jener philosophischen Systeme, die mit
dem Vorwand, den Halluzinationen hauptsichlich der protestantischen Traumer
Deutschlands eine christliche Form zu geben, die Begriffe entstellen, die uns die
katholische Philosophie vom menschlichen Intellekt, vom Ursprung der Ideen, vom
Wesen Gottes, gibt, und von denen [i.e. den Halluzinationen] aus sie beginnen, einen
gefihrlichen Einfluss auf die theologischen, moralischen, sozialen und politischen
Wissenschaften zu nehmen. So konstituieren sie ein gefihrliches Lehrsystem, welches
die Geister gegen Gott, die Kirche und die Hierarchie, sowie gegen die christliche Idee
und den Staat selbst rebellisch macht und den Liberalismus zu legitimieren versucht*, so
Antonio Stoppani, Gli intransigenti alla stregua dei fatti vecchi, nuovi e nuovissimi. Note
postume ad un’Appendice sull’Indirizzo del Clero Italiano al Papa del 1862, Mailand
1866, 133.
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nach Italien gebracht hatten.”' Dennoch findet sich im ganzen Werk
Liberatores kein einziges Mal die explizite Anklage des Ontologismus. Im
Jahr 1861 weist das Offizium die ,Irrtiimer der Ontologisten” zuriick; ein Jahr
spater verurteilt der Papst im Breve Gravissimas inter die rationalistischen
Thesen Jakob Frohschammers. Rosmini selbst wird von diesen lehramtlichen
Akten allerdings nicht beriihrt — ein verurteilungswiirdiger ,Ontologismus’
oder Rationalismus’ scheint ihm daher nicht zur Last gelegt zu werden. Auch
wenn Liberatore — bestdrkt durch jene lehramtlichen Akte — nun seine
Publikationen in der Civilta Cattolica steigert und das rosminische Denken als
,Antipode zu jenem [i.e. philosophischen System] des hl. Thomas’®
brandmarkt, auch wenn sich die jesuitischen VorstoBe gegen das rosminische
Denken zu formieren beginnen, so wurde unter Pius IX. noch nicht die
Anklage des Ontologismus und des Pantheismus gegen Rosmini erhoben.””
Das Dimiftantur stellt unter dem noch lebenden Papst noch eine deutliche
Hiirde fiir den Antirosminianismus dar und so stehen jene Versuche im
Vordergrund, welche auf eine formale Aufhebung oder ,Uminterpretation’
dieses Dekretes zielen.

Die drei Jahre 1879-1881 liduteten dann die (vorlaufig) entscheidende
Wende in der Questione rosminiana ein: Das Praludium bildete im Jahr 1878 ein
Werk Cornoldis, welcher seit 1875 das rosminische Denken beargwohnte:
Darin klagte Cornoldi den Rosminianer Buroni des ,ontologischen Panthe-
ismus” an, eines Vorwurfes, welcher eigentlich — wie sein folgendes
antirosminisches Hauptwerk erweisen wird — auf Rosmini selbst zielte.”*
Cornoldi kann dabei reichlich auf die Vorarbeiten und Argumente Liberatores
zurilickgreifen.

Nach der Enzyklika Aeterni patris und der offiziellen Aufhebung des
Dimittantur veroffentlichte Cornoldi 1881 schlieBlich seine Schrift 11 rosmi-
nianismo sintesi dell’Ontologismo e del Panteismo [Der Rosminianismus, Synthese aus

71 1m Jahr 1862 erschienen diese Vorlesungen auch in gedruckter Form: Prolusione e
introduzione alle lezioni di Filosofia mell’Universita di Napoli, 23 novembre - 23
dicembre 1861, Neapel. Darin affirmiert Bertrando Spaventa, La filosofia italiana nelle
sue relazioni con la filosofia europea, in: ders., Opere, hg. v. Giovanni Gentile, II, Florenz
1972, 405-719, 571-573: ,So ist Rosmini Kantist. [...] Und Rosmini ist Kantist nicht nur
in den Verdiensten, sondern auch in den Defekten [...]. Gioberti vollendet Rosmini, so
wie Fichte, Schelling und Hegel Kant vollenden”.

72 Matteo Liberatore, Rezension zu: Petri Antonii Corte in R. Taurinensi Athen.
Antehac Professoris, in usum Seminariorum Vol. I, Logica, Vol. II, Metaphysica, Vol. III,
Ethica. Taurini, 1875, in: CivCatt Ser. IX, Bd. 8 (26, 1875), 58-63, 61.

73 poch bereitet Liberatore wie kein anderer den folgenden Paradigmenwechsel der
Questione rosminiana vor. Dessen zeigt er sich auch wohl bewusst; denn im Jahr 1876
schreibt er in der Civilta Cattolica, dass das Dekret Dimittantur Rosmini des Jansenismus
angeklagt habe (also einer theologischen Einzelfrage), es nun aber um dessen
spekulative Positionen gehe. Vgl. Matteo Liberatore, Rezension zu: Gentilezze della
Civilta Cattolica. Un opuscoletto di 42 pagine in piccolo formato del Prof. Pierantonio
Corte. Torino 1875, in: CivCatt Ser. IX, Bd. 9 (27, 1876), 194-202, 200.

74 ygl. 1l panteismo ontologico e le nozioni di ontologia del M. R. G. Buroni, Bologna
1878.
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Ontologismus und Pantheismus] ”°. Die zentrale These dieses Werkes, welche er
auch in einer Artikelserie in der Civilta Cattolica mit der Uberschrift La Teosofia
del Rosmini darlegte, besagt:

,Das ganze Werk lauft auf diesen Syllogismus hinaus: Zurtickzuweisen ist jene
Philosophie, welche auf dem Ontologismus und auf dem Pantheismus basiert: Eine
solche ist aber jene Rosminis, welche in seiner Teosofia dargelegt ist: Somit ist diese
Philosophie zuriickzuweisen”.”®

Erschienen in der Civilta Catfolica auch bereits zuvor nicht wenige Artikel gegen
das rosminische Denken, so entfachte diese Schrift eine regelrechte Flut von
Artikeln, die Rosmini des ,ontologistischen Pantheismus” zu tberfiihren
suchten. Auch dies deutet darauf hin, dass der entscheidende Paradigmen-
wechsel flir die Questione rosminiana durch den Papstwechsel des Jahres 1878
und dessen Enzyklika 1879 gekennzeichnet wurde, wenn auch in den beiden
Jahrzehnten zuvor bedeutende Vorarbeiten dazu geleistet worden waren.
Diesbeziiglich erweist es sich auch mehr als bezeichnend, dass Cornoldi, der
erbittertste Rosminigegner und Forcierer der Verurteilung, noch unter dem
Pontifikat Pius’ IX. von Rosmini scheinbar nichts wusste. In seinen Werken aus
dieser Zeit taucht der Name Rosmini nicht einmal auf; nach 1878 klagt er
Rosmini nun systematisch des Ontologismus und Pantheismus an und sucht
mit allen Kraften nachzuweisen, dass

»[...] die Philosophie Rosminis nicht nur von derjenigen des Thomas abweicht, sondern
dieser in kontradiktorischer Weise entgegengesetzt ist“.””

Neben Liberatore und Cornoldi ist der bereits erwdhnte Dominikanerkardinal
Zigliara als neothomistischer Agitator gegen die Lehren Rosminis zu
nennen.”® Dabei beruhte der neothomistische Angriff auf Rosmini auf
spekulativ genauso oberflichlichen Grundlagen wie die neothomistische
Philosophie selbst. Deren auszeichnendes Merkmal war weniger die

7> Rom 1881; vgl. auch die Rezension zu diesem Werk, in: CivCatt Ser. XI, Bd. 9 (32,
1881), 81-89.

7S Cornoldi, Il rosminianismo (wie Anm. 75), IIL

"7 Antitesi della dottrina di San Tommaso con quella del Rosmini, in: CivCatt Ser. XI,
Bd. 10 (33, 1882), 668-689; Bd. 11 (33, 1882), 138-157; 269-289, 669. In einem Brief
Cornoldis an G. De Lucchi vom 24. 11. 1875, in: Giovanni Mantese, La cultura religiosa e
gli studi teologici a Vicenza negli anni dell’unificazione italiana, in: o. Hg., Chiesa e Stato
nell’Ottocento, 2 Bde., Padua 1962, 11, 391-418, 403 heiflst es: ,Rosmini war ein fahiger
Geist und dazu bestimmt, ein groRer Philosoph zu werden. Sein groBes Manko war es
aber, dass er Thomas an sich ausrichten wollte, statt sich an Thomas”“. Vgl. auch die
Aussage Alfonso Maria Vespignanis, Il Rosminianismo ed il lume dell’intelletto umano.
Studio critico-filosofico. Parte Prima, Bologna 1887, 906: ,Hieraus ergibt sich
unbezweifelbar ein anderes, unleugbares Faktum, dass die Lehre Rosminis alles andere
als christlich genannt werden kann und in sich selbst ist, welche unter dem anatomischen
Skalpell akkurater Analyse nunmehr [i.e. in seiner Abhandlung] hervorgetreten ist. In
der ganzen Helle mittdglicher Evidenz haben wir sie leider iiberfiihrt, in ihren
grundlegenden Prinzipien der wahren, katholischen und unerschiitterlichen Lehre unseres
Aquinaten diametral entgegengesetzt zu sein“.

8 Vgl. Propaedeutica ad sacram Theologiam in usum scholarum, seu de ordine
supernaturali, Rom 1884.
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philosophische Qualitdt denn das perseverierende Insistieren”” und der
unbedingte Wille, die theoretische wie praktische Machtposition innerhalb
der Kirche einzunehmen. Durch die Zerstérung der philosophischen Basis des
rosminischen Denkens sollte dieses auf der anderen Seite mitsamt der Wurzel
ausgemerzt werden.® Zusammen mit den bereits analysierten Vorwiirfen des
Jansenismus und Liberalismus fasst De Lucchi geradezu summarisch die
Questione rosminiana zusamimen:

_Die Lehre Rosminis ist Pantheismus in der Philosophie, Jansenismus in der Theologie,
Liberalismus in der Politik”.®"

Dem ungehinderten Vorgehen dieser neuen Angriffe stand allerdings noch der
Freispruch’ der opera omnia Rosminis von 1854 im Wege. Die Strategie der
Neothomisten lief folglich darauf hinaus, vor jeder weiteren Anstrengung
eines lehramtlichen Vorgehens gegen Rosmini dieses Hindernis zu beseitigen.
So erschien bereits kurze Zeit nach dem Dekret Dimittantur in Mailand ein
anonymes Schreiben, in welchem es als ein Geriicht bezeichnet wird, dass
iiber die rosminischen Werke ein Urteil gefallt worden sei; vielmehr seiin Rom
die Sache nur aufgeschoben worden.?? Andere Interpretationen lasen das
dimittantur als remittantur (d.h. als Aufschub des Urteils) bzw. als dimittatur
causa (d.h. nicht als Freispruch der Werke an sich, sondern als Suspendierung
des konkreten Falles). Mit besonderem Eifer machte sich die Civilta Cattolica fiir
die aufweichende Interpretation und ganzliche Uberwindung des Dimittantur
stark. All diese Interpretationen hatten das gemeinsame Ziel, das Urteil des
Papstes als nicht definitiv zu interpretieren, sondern lediglich im Sinne eines
Aufschubes bzw. einer Freigabe der rosminischen Werke fiir eine neuerliche
Untersuchung.

Doch sollte es den vornehmlich von Jesuiten betriebenen Anstrengungen
unter dem Pontifikat Pius’ noch nicht gelingen, das von diesem selbst
abgesegnete Dekret unwirksam zu machen. Dass dies nicht gelang, ist nicht

79 g4 schreibt der dem rosminischen Denken durchaus kritisch gegeniiberstehende
Capecelatro am 31.08. 1885 an Stoppani: ,Ich wiinschie, dass ihn [i.e. Rosmini]
niemand anklagte. Aber ich glaube, dass die beste Weise der Verteidigung jefzt darin
besteht, nicht auf die Gegner zu antworten. Was sagen sie? Immer dieselben Dinge, auf
welche sie immer dieselben Antworten geben; und das Feuer macht sie immer
lebendiger” — zitiert in: Francesco Traniello, La spiritualita rosminiana nella storia
religiosa dell'Italia moderna, in: 0. Hg., Spiritualita e azione del laicato cattolico italiano, 2
Bde., Padua 1969, I, 105-139, 114.

80 pBekanntlich gehérten die Neoscholastiker zu den Gegnern Rosminis, ja man kann
sagen, dass den eigentlichen Nerv der Neuscholastik in ihrer siegreichen Phase, nachdem
sie {iher Neapel und Parma hinausgekommen war, der Gegensatz zur Philosophie
Rosminis ausmachte”. So Weber, Quellen und Studien (wie Anm. 22), 500.

81 Diese Aussage veroffentlicht De Lucchi unter dem Pseudonym Clama neben
anderen antirosminischen Stellungnahmen im Foglieito Religioso im Jahr 1881. Das nicht
auffindbare Original ist zitiert in: Mantese, La cultura religiosa (wie Anm. 77), 406.

82 Dyjeser Brief, welcher auf den 13. September datiert ist, beginnt mit den folgenden
Worten zitiert in: Pagani-Rossi, Vita (wie Anm. 49), II, 433: ,Zu den Werken des Abtes
Rosmini wurde vom Heiligen Vater kein Urteil ausgesprochen. [...] Nun weif man, dass
die Werke des Herrn Abtes Rosmini von Neuem von der heiligen Kongregation des
Heiligen Offiziums gepriift werden®.
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nur ein Zeichen dafiir, dass der Papst trotz der Indizierung der beiden Werke
Rosmini weiterhin hoch schitzte, sondern auch fiir die hier vertretene These,
dass er keinesfalls die Meinung von der Notwendigkeit einer streng uniformen
Philosophie als Grundlage der kirchlichen Lehre teilte: Nachdem namlich die
Civilta Cattolica im Jahr 1876 erklart hatte, dass das Dimittantur nicht den
Freispruch der rosminischen Werke, sondern lediglich ein Zuriicksetzen der
Frage an ihren Ausgangspunkt besage, verotfentlichte der Maestro del Palazzo
Apostolico das Originaldekret und gab die offizielle Exklarung, ,dass die lange
und gewissenhafte Untersuchung zu dem Ergebnis gekommen ist, dass die
Beschuldigungen gegen die Werke Rosminis falsch waren”.®* Bereits vier
Jahre spéter allerdings — mittlerweile hatte Leo den Stuhl Petri bestiegen und
in Aeterni Patris den Neothomismus zur einzigen philosophischen Lehre
innerhalb der Kirche gemacht—erklirte dieselbe Indexkongregation beztiglich
desselben Dekretes Dimittantur, ,dass ein Werk, das [sc. aus dem Verfahren]
entlassen wird, nicht verboten ist* (non prohiberi ).** In dieser rein negativen
Aussage, welche die Werke zwar nicht verbietet, sie aber auch nichtals freivon
Fehlern erklart und diese somit fiir jede neuerliche Untersuchung freigibt,
steht die Interpretation von 1880 nicht nur in eklatantem Widerspruch zur
Erkldrung vier Jahre zuvor, sondern bedeutete innerhalb der damaligen
Umstinde auch die faktische — und definitive — AuRerkraftsetzung des
Dekretes von 1854.

Der grundlegende Paradigmenwechsel in der Interpretation des rosmini-
schen Denkens ist somit deutlich: Wahrend man noch 40 Jahre zuvor in den
moraltheologischen Lehren Rosminis die neuzeitliche ,Hdresie’ des Jansenis-
mus und in seinen staatstheoretischen Schriften diejenige des Liberalismus am
Werke gesehen hatte, so erkannte man nun in seinem Denken ein ,System’,
welches sich als Ganzes auf jenem neuzeitlichen Subjektivismus begriindet,
den man auch in der ,atheistischen’ Philosophie der ,deutschen Protestanten’
am Werke sah.®’ Durch seinen Ansatz, auf dem Fundament dieses
Subjektivismus bzw. Psychologismus eine ,objektive’ christliche Philosophie
errichten zu wollen, sei er bereits in den Ausgangsfragen seines Denkens in
Ontologismus und Pantheismus geraten. Indem man Rosmini dieser beiden
neuzeitlichen Hiresien’ anklagte, zielte man aber nicht mehr auf einzelne
‘hiretische’ Lehren, sondern auf den Ausgangspunkt und die Basis seines
gesamten Denkens, das man als subjektivistisch und autoritatsfeindlich

83 Osservatore Romano Nr. 140 vom 20.06. 1876; vgl. hierzu ebenso die Erkldrung
der Indexkongregation im Osservatore Cattolico, Nr. 147 vom 30.06. 1876.

84 AAS 13 (1880), 92; vgl. CivCatt Ser. XI, Bd. 3 (31, 1880), 584. Am 5. Dezember
1881 folgte eine zweite Erklirung der Kongregation, nach welcher das Dimittantur
keinesfalls so verstanden werden diirfe, als wiren die Werke Rosminis ,vor Fehlern
immun®; im Gegenteil, laut dieser Erkldrung diirfen diese ,sowohl philosophisch als
auch theologisch ohne den Vorwurf der Leichtfertigkeit angegritfen werden” — DH 3154;
vgl. CivCatt Ser. XI, Bd. 9 (33, 1882), 233.

85 Cornoldi selbst beantwortet sich die Frage nach dem grundsétzlichen Paradigmen-
wechsel in der Questione rosminiana mit der Erklirung, dass anfangs die geeigneten
Geister gefehlt hdtten, um Rosmini zu widerlegen; erst durch die Ausprdgung des
Neothomismus sei die Voraussetzung geschaffen worden, das rosminische System
anzugreifen. Vgl. Malusa, Neotomismo (wie Anm. 26), I, 360-361.
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kennzeichnete. Bleibt zu beobachten, dass Rosmini durch die allgemeine
Verurteilung des Ontologismus im Jahr 1862 offensichtlich nicht getroffen
wurde. All dies deutet auf die angezeigte These hin, dass nicht PiusIX., sondern
erst Leo XIIL mit Aeterni Patris dem Rosminianismus gleichsam den (vor-
ldufigen) TodesstoR versetzen sollte:

_Erbestand auf der Notwendigkeit, sich an den hl. Thomas zu halten, wéahrend Gioberti,

Rosmini und andere untergehen”.*®

Zu der neuerlichen Erdffnung der rosminischen ,Akten’ im Jahr 1883 -
diesmal konsequenterweise nicht mehr durch die Indexkongregation,
sondern durch das Offizium — wurden in erster Linie die posthum ver-
offentlichten Werke Rosminis herangezogen: Einerseits konnte man so den
Konflikt mit dem Dekret Dimittantur vermeiden, welches nur die bis 1854
erschienenen Werke Rosminis beriicksichtigen konnte (auch nach der
praktischen Aufhebung dieses Dekretes wollte man offensichtlich jeden
Eindruck der Illegitimitit dieses Vorgehens vermeiden), sondern auch, weil
Rosmini gerade in den erst nach seinem Tod erschienenen Schriften Teosofia
und Antropologia soprannaturale die Synthese aus neuzeitlichem Denken und
traditioneller Philosophie und Theologie perfektionierte und sich darin somit
besonders gut die ,Haresien’ des Ontologismus und Pantheismus nachweisen
lieen.

Mit der Wiederaufnahme der Examinierung der rosminischen Werke setzte
sich fiir die Jesuiten das 1854 ,unterbrochene’ Examen der rosminischen
Lehren fort.?” Dazu wurde eine Liste von fiinf Sitzen, welche Cornoldi unter
anderem zusammen mit Liberatore erstellt hatte, zur Begutachtung vorge-
legt.®® Die Methodik der Zusammenstellung dieser Sitze war allerdings nicht
am rosminischen Denken selbst ausgerichtet, sondern hatte die Verurteilung
von sieben ontologistischen Sitzen durch das Offizium aus dem Jahr 1861 zur
Grundlage. Nachdem im Jahr 1886 die Voten der beiden Konsultoren
Francesco Satolli und Camillo Mazzella vorlagen — Cornoldi wurde nicht zum
Examinator bestellt—, traf das Offizium am 3. August 1887 mit der Aufhebung
des Dekretes der Indexkongregation aus dem Jahr 1854 den Beschluss zur

86 g0 berichtet C. Cantil von einer Audienz in den ersten Monaten des Jahres 1878
bei dem neugewiahlten Papst. Vgl. den unverdffentlichen Brief Cantuis an EA.P.
Dupanloup aus dem Jahr 1878, zitiert in: Aubert, Die Enzyklika ,Aeterni Patris® (wic
Anm. 26), 312. Und unter dem bereits zitierten Titel Antifesi della dottrina di San Tommaso
con quella del Rosmini schrieb Cornoldi 1882 in der Civilta Cattolica : ,Nun ist die in der
Enzyklika Aeferni Patris des weisesten Papstes Leo XIIL. vorgeschriebene Philosophie jene
des Doctor Angelicus Thomas von Aquin. Jeder, der dem Heiligen Stuhl Folge leistet,
muss allein durch die Einsicht, dass die rosminische dieser in den Hauptpunkten
entgegengesetzt ist, sie aus den Seminaren ausschlieen” (wie Anm. 77, 668-669).

87 p. Pirri, der Geschichtsschreiber der Jesuiten, wertete die Zeitspanne zwischen
1854 und 1883 lediglich als ,Unterbrechung” der Untersuchung der rosminischen
Werke, die nach 29-jahriger Pause geradlinig weitergefiihrt worden sei. Vgl. Malusa,
Neotomismo (wie Anm. 26), I, 389, Anm. 341.

88 Der Patriarch von Venedig, Kardinal Agostini, brachte diese dann vor die
Kongregation; dessen Schreiben befindet sich in: Malusa, L'ultima fase (wie Anm. 68),
59; bzw. in: ders., Neotomismo (wie Anm. 26), 391, Anm. 345.
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Verurteilung und beauftragte Mazzella, welcher in seinem Votum in
besonderer Weise die Herkunft des rosminischen Denkens aus der sub-
jektivistischen Philosophie Hegels herausgestellt hatte, mit der Erstellung
einer Liste von zu verurteilenden Sitzen®” — Cornoldi wurde in der weiteren,
unmittelbar zur Verurteilung fiithrenden Entwicklung iiberhaupt nicht mehr
beriicksichtigt. Am 7. Mérz 1888 — dem Gedenktag des Hl. Thomas von Aquin
_verurteilte der Papst zusammen mit dem Offizium schlieBlich vierzig aus den
rosminischen Werken — vornehmlich den posthumen und in erster Linie der
Teosofia — herausgenommene Sitze, die allerdings nicht einmal direkt aus dem
Original extrapoliert wurden, sondern der Vorlage Cornoldis entnommen
sind, im Dekret Post obitum.®° Die Civilta Cattolica hielt die rosminischen Satze
fiir ,wirklich und gerecht verurteilt“;”' und andere Befiirworter der Verur-
teilung verkiindeten sofort das (vorldufige) ,Ende der rosminischen Frage*.”
Lisst man die Questione rosminiana vom heutigen Standpunkt Revue passieren,
wird sich der Bindruck der ,Gerechtigkeit’ jedenfalls nur schwer einstellen. Die
Verurteilung erweist sich einer genauen Priifung namlich mitnichten in der
Sache (d.h. im rosminischen Denken) selbst begriindet, sondern cher als die
Statuierung des Prazedenzfalles seitens des Neothomismus:”* Im ,Fall
Rosmini’ sollte deutlich werden, dass es fiir den ,Christlichen Philosophen’
in der Kirche nur zwei Miglichkeiten geben sollte: entweder sein Denken ganz
an der ,Doktrin‘ des Neothomismus auszurichten oder zu weichen. So waren
auch jene vier Jahre, die sich das Offizium zur Examinierung der rosminischen

89 Dieses Dekret zitiert Malusa, L'insegnamento della filosofia tomista in Roma (wie
Anm. 45), 345,

% Am 14.12. 1887 fertiggestellt, wurde das Dekret Post obitum gleichwobl erst ein
Vierteljahr spater promulgiert. Veroffentlicht wurde es im Osservatore Cattolico, Nr. 61
vom 14./15.03. 1888; vgl. auch in: CivCatt Ser. XIII, Bd. 10 (39, 1888), 63-78; vgl.
ebenso DH 3201-3241. Zu den vierzig Sitzen, vgl. Giuseppe Calza, Esame delle quaranta
proposizioni, hg. v. Umberto Muratore, in: RRFC 82 (1988), 396-539; Giorgio Giannini,
Bsame delle Quaranta proposizioni rosminiane, Stresa 1985; Giuseppe Morando, Esame
critico delle XL proposizioni rosminiane condannate dalla S.R.U. Inquisizione, Mailand
1905; Antonio Stagliand, Rilettura di proposizioni rosminiane, in: RdT 28 (1987),
374-401. In Deutschland erschienen die 40 verurteilten Sitze bezeichnenderweise in der
Zeitschrift Der Katholik. Vgl. Suitbert Baumer, Die Verurtheilung der Iirthiimer Rosmini’s,
in: Der Katholik 68 (1888), I, 603-617; II, 25-50.

91 Der Artikel tragt den Titel Lorenzo Billia e il decreto Post obitum, in: CivCatt Ser.
XIV, Bd. 4 (40, 1889), 658-673; ebd. Bd. 5 (41, 1890), 47-58, 662; 660.

2 ygl. Giovanni Maria Cornoldi, Soluzione della questione rosminiana, in: CivCatt
Ser. XIII, Bd. 10 (39, 1888), 257-278; Jules Didiot, La fin de rosminianisme, Amiens
1888.

9 Wenn das Examen fehlerhafter Propositionen den inquisitorischen Prozeduren in
der Kirche auch mitnichten fremd ist, so bezeichnet doch das Examen eines so
komplexen Systems wie des rosminischen auf der anfdnglichen Basis von fiinf Sétzen
eine gewisse Neuheit in den Vorgingen des Offiziums*. So Malusa, Neotomismo (wie
Anm. 26), I, 394. Aus der Beobachtung, dass das Verurteilungsdekret trotz dieser langen
Zeit der Examinierung deutliche Zeichen einer eiligen Abfassung und zahlreiche
Ungenauigkeiten aufweise, folgert Malusa an dieser Stelle einmal mehr, dass man
eigentlich nur auf den richtigen Zeitpunkt fiir eine von Anfang an getroffene
Entscheidung wartete.
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Propositionen Zeit nahm (1883-1887), nicht von einem Ringen darum
bestimmit, ob die rosminischen Satze nun verurteilt werden sollen oder nicht —
dieses Ergebnis stand in Wirklichkeit schon ldngst fest und harrte nur noch
seiner Verwirklichung in der ,letzte[n] feierliche[n] Verurteilung, welche die
Kirche iiber die Ideen eines christlichen Philosophen ausspricht, die sowohl
den Namen des Denkers als auch die Satze enthilt, die aus seinen Werken
entnommen wurden”.”* Mit dem Sieg des ,Systems’ des Neothomismus iiber
das ,System’ des Rosmini war also das rosminische Denken als Ganzes getroffen
und verurteilt, nicht nur vierzig einzelne Aussagen.”” Von Kardinal Czacki ist
am Ende der Questione rosminiana der Ausspruch tiberliefert, der sich auch bei
der heutigen Beschiftigung mit diesen Ereignissen des 19. Jahrhunderts
unmittelbar einzustellen vermag: ,Der Feind steht vor eurer Tiir und ihr
verliert euch in spitzfindigen Diskussionen!“”*

An dieser Stelle erdffnen sich natiirlich viele weiterfiihrende Frage-
stellungen, insbesondere nach Bedingungen und Reichweite fiir die Aktua-
lisierung eines Denkens in einer anderen Zeit und Epoche. Bewahrung und
Erneuerung sind der Kirche stets gleichzeitig aufgetragen; deren Verhdltnis
immer wieder neu ins Lot zu bringen, ist ihre stindige Aufgabe. Bezeichnend
erscheint in diesem Sinn der Kommentar der Zeitung Perseveranza zur
rosminischen Verurteilung:

_Man sieht: Statt dass Thomas von Aquin ihm [i.e. Leo XIIL] die Augen geoffnet hitte,
hat er sie ihm verschlossen. Der Aquinate hétte Rosmini nicht verurteilt. Er hdtte in ihm

einen noch innovativeren und erfinderischeren Geist erkannt als seinen eigenen".”

3. Schlussbetrachtung

Aus der historischen Analyse der Questione rosminiana wurde mithin deutlich,
dass die Verurteilung der Quaranta proposizioni aus der klaren Vorgabe heraus
geschah, das rosminische Denken als Antithese zur neothomistischen
Thomasinterpretation zu verurteilen. Lésst sich auch gegen das Dekret
berechtigterweise einwenden, dass es die 40 Sdtze nicht direkt aus dem
rosminischen Original entnimmt und keine Miihen anstellt, diese in ihrem
Kontext zu betrachten, sondern sie nur durch eine doppelte interpretative
Verkiirzung hindurch aufnimmt, namlich durch jene, welche erstens Cornoldi
selbst am rosminischen Original vorgenommen hatte, bzw. durch die, die
zweitens die Kongregation nochmals an der Darstellung Cornoldis vollzog, so
muss man dennoch konstatieren, dass die Verurteilung als solche in ihrer

%% Malusa, Neotomismo (wie Anm. 26), I, 396. Seitdem sollten solche ,Verurteilun-
gen“ nur noch als ,Monita” erfolgen, die nicht mehr den Namen der betreffenden Person
enthalten, sondern nur noch deren Theorien im Allgemeinen umschreiben.

25 Morando, Esame critico (wie Anm. 90), XXXVI gelangt zu der Folgerung, dass,
,wenn es wahr wire, dass sich Rosmini in all diesen Lehren irrte, von ihm als christlich-
spirituellem Philosophen [...] nichts iibrig bliebe”.

96 zitiert in: Aubert, Aspects divers (wie Anm. 42), 225, Anm. 120.

7 0. Verf., Rosmini e Leone XIII, in: Perseveranza, Nr. 10224 vom 29.03. 1888.
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Anlage von einer solchen Verkiirzung unberiihrt bleibt, erklart sie sich doch
aus der grundsitzlichen Konstellation von rosminischem Denken und
neothomistischem Gebaren. Malusa spricht sich daher fiir die Vermutung
aus, dass auch einem authentisch interpretierten Rosmini dieses Schicksal
widerfahren wire.”® Betrachtet man also insgesamt die historische Ent-
wicklung der ,rosminischen Frage’ nach dem Tod des Roveretaners, so wird
man zu dem Ergebnis kommen, dass diese nur vor dem Hintergrund der
kirchenpolitischen und doktrinellen Entwicklungen dieser Zeit zu verstehen
ist. Der Ubergang vom kirchenpolitischen Ultramontanismus, welcher gegen
den politischen Liberalismus ankdmpfte, zum Neothomismus, jener Ideolo-
gie’, die einen exaltierten Ultramontanismus doktrinell stiitzt und nach dem
Verlust der realpolitischen Dimension dem Papst die absolute ,Kompetenz-
Kompetenz' zuschreibt, wird in der Questione rosminiana exemplarisch
deutlich. Der ,Fall Rosmini’ avanciert so zu einem Paradebeispiel der
kirchenpolitischen Auseinandersetzungen dieser Zeit.

Das Lehramt betrachtet die ,Griinde der lehramtlichen zur Vorsicht
mahnenden Besorgnis und Schwierigkeit, die zur Promulgierung des Verur-
teilungsdekrets Post obitum der ,Quaranta Proposizioni® aus den Werken
Antonio Rosminis gefiihrt haben, [...] nunmehr als iiberholt”, wie aus der
Notifikation zur Bedeutung der lehramtlichen Dekrete bezilglich des Denkens und der
Werke des Priesters Antonio Rosmini Serbati vom 1.Juli 2001 der Glaubenskon-
gregation hervorgeht. Damit wird der Blick frei auf einen Denker, welchen die
Enzyklika Fides et Ratio unter die ,sprechende([n] Beispiele eines philosophi-
schen Forschungsweges [...], der aus der Auseinandersetzung mit den
Vorgaben des Glaubens beachtenswerte Vorteile gezogen hat“, rechnet.
Rosmini habe sich, so die Enzyklika, in bedeutender Weise zur Vermittlung
von Vernunft und Glaube, ,zwischen der Philosophie und dem Wort Gottes”
verdient gemacht.”® Es wirkt wie eine Unterstiitzung der hier aufgestellten
These, wenn die Nota im Riickblick als ,ersten Faktor” der Verurteilung
feststellt:

Der erste Faktor bezieht sich auf die geplante Erneuerung des kirchlichen Studiums,
die von der Enzyklika Aeterni Patris (1879) Leos XIIL. gemal der Lehre des Thomas von
Aquin geférdert wurde. Das pépstliche Lehramt hielt es fiir notwendig, ein
philosophisches und theoretisches Mittel — als das der Thomismus galt - bereitzustellen,
das imstande war, die Einheit des kirchlichen Studiums vor allem in der Ausbildung der
Priester in den Seminaren und an den theologischen Fakultiten vor der Gefahr des
philosophischen Ekklektizismus zu schiitzen. Und das schuf die Voraussetzungen fiir
eine negative Beurteilung einer philosophischen und spekulativen Position wie der
rosminischen, die sich sprachlich und begrifflich von der philosophischen und
theologischen Denkarbeit des Thomas von Aquin unterschied”.'*

8 vl Malusa, L'ultima fase (wie Anm. 68), 72.
°? Fides et Ratio, Nr. 74.
100 Notifikation, Nr. 4.



Zwischen Rassenhygiene und
Biotechnologie/|Die Fortsetzung der
eugenischen Debatte in Diakonie und
Kirche, 1945 bis 1969

Von Uwe Kaminsky

1. Einleitung

Biopolitik nennt Michel Foucault jenes Machtdispositiv, das die Einfluss-
nahme auf Reproduktions- und Gesundheitsverhalten der Bevolkerung seit
dem 18. Jahrhundert beschreiben soll.' Deren Mechanismen zielen auf
Vorhersage und Planbarkeit der Bevolkerungsentwicklung, auf die Regulie-
rung der Zufalligkeiten von Geburt und Tod. Die Entwicklung des Ge-
sundheitswesens ist insofern als Ausdruck von Biopolitik zu verstehen.
Insbesondere die als neue Wissenschaft Ende des 19. Jahrhunderts aui-
kommende Eugenik, tibersetzt: die Lehre von der Wohlgeborenheit, wollte
Einfluss auf Quantitit wie Qualitdt der menschlichen Reproduktion nehmen.
Dieser Einfluss war insbesondere in der ersten Hélfte des 20. Jahrhunderts
stark und erreichte in Deutschland in seiner ,Radikalvariante” der national-
sozialistischen Sterilisationspolitik gegeniiber psychisch Kranken und Behin-
derten einen negativen Hohepunkt.

In den letzten Jahren versuchen wissenschaftliche Beitrdge zunehmend die
Folgegeschichte der Eugenik nach 1945 in beiden deutschen Staaten in den
Blick zu nehmen.” Dies geschieht vor dem Hintergrund einerseits aktueller
Kontroversen um Praimplementationsdiagnostik, Embryonenschutz, Ziich-

! 5o die Leitthesen von Michel Foucault, Der Wille zum Wissen. Sexualitdit und
Wahrheit 1, Frankfurt/Main 1983.

% Vgl. Daphne Hahn, Modernisierung und Biopolitik. Sterilisation und Schwanger-
schaftsabbruch in Deutschland nach 1945, Frankfurt/Main 2000; Michael Schwartz,
Wissen und Macht. Metamorphosen eugenischer Biopolitik, in: Frank Becker u.a. (Hgg.
), Politische Gewalt in der Moderne. Festschrift fiir Hans-Ulrich Thamer, Miinster 2003,
165-192.
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tungseugenik oder ,liberale Eugenik“® und andererseits der Debatte iiber
nicht geregelte Entschddigungen fiir NS-Verfolgte, zu deren bisher letzten
Folgen die im Juli 2000 geschaffene Bundesstiftung ,Erinnerung, Verant-
wortung und Zukunft“ fiir ehemalige Zwangsarbeiter gehorte. Die Griindung
einer zweiten Stiftung fiir bislang vergessene NS-Opfer ist jedoch angesichts
staatlicher Haushaltsnote in weite Ferne geriickt. Hierin wéren dann auch die
noch lebenden Zwangssterilisierten und Euthanasiegeschadigten einzube-
ziehen gewesen, die bislang nur durch Hartefallregelungen entschadigungs-
politisch bedacht worden sind.*

Die Evangelische Kirche und ihre Diakonie als historischer Nachfolger der
1965 in ihr aufgegangenen Inneren Mission haben in diesem Kontext eine
eigene Geschichte, an die es zu erinnern gilt, um sich auch in gegenwartigen
Auseinandersetzungen des historischen Hintergrundes bewusst zu sein. So
wird die aktuelle Debatte (allerdings nicht nur im Bereich der Evangelischen
Kirche) zwar auch vor dem Hintergrund der Erfahrungen der NS-Zeit gefiihrt,
doch erscheint die Zeit des Nationalsozialismus dabei als seltsam ahistorische
Drohkulisse, die je nach Befiirwortern oder Gegnern der Biotechnologie
entweder als historisch iiberwunden gilt und als spezifisch deutsches ,NS-
Trauma* im Blick auf moderne humangenetische Eingriffe fiir irrelevant
erklart oder als historisches Betroffenheitsargument im Sinne des ,Nie
wieder” benutzt wird. Auf beiden Seiten fehlt dabei die ergebnisoffene
Reflexion iiber die Diskussion von Eugenik und Sterilisation in der Bundes-
republik bzw. DDR nach dem Zweiten Weltkrieg. Die Historisierung der
Positionen der Evangelischen Kirche und ihrer Ethik, die Wahrnehmung ihrer
Entwicklung im gesellschaftlichen Kontext ist jedoch notwendig, um die
Selbstaufklirung zu férdern. Eine eindeutige Positionsbestimmung gegentiber
aktuellen Herausforderungen der Biotechnologie folgt daraus nlcht zwangs-
ldufig, dient aber zur Abwégung der jeweiligen Standpunkte.’

* Vgl. beispielhaft Peter Sloterdijk, Regeln fiir den Menschenpark. Ein Antwort-
schreiben zu Heideggers Brief iiber den Humanismus, Frankfurt/Main 1999; Jirgen
Habermas, Die Zukunft der menschlichen Natur. Auf dem Weg zu einer liberalen
Eugenik?, Frankfurt/Main 2001. Fiir den Bereich des Diakonischen Werks siehe:
Eckpunkte des Diakonischen Werkes der EKD zu Fragen der Biomedizin und der
Bioethik, in: Diakoniekorrespondenz 01/2002; Stellungnahme des Diakonischen Werkes
der EKD zum Entwurf eines ,Zusatzprotokolls iiber biomedizinische Forschung zum
,Ubereinkommen iiber Menschenrechte und Biomedizin des Europarates, in: Diakonie-
korrespondenz 02/2002; Jeder Mensch ist zum Bild Gottes geschaffen. Arbeitsergebnisse
der Projektgruppe Auswirkungen der modernen Medizin im Bereich der Diakonie
Diakonisches Werk der EKD zum Schlussbericht der Enquete-Kommission Recht und
Ethik der modernen Medizin Berlin, Januar 2003, in: Diakoniekorrespondenz 02/2003.

* Siehe als Uberblick zur Geschichte der Wiedergutmachung Hans-Giinter Hockerts,
Wiedergutmachung in Deutschland. Eine historische Bilanz 1945-2000, in: ViZ 49
(2001), 167-214.

> In historischer Perspektive unzureichend ist die auf Anregung und Férderung des
Bundesministeriums fiir Forschung und Technologie durch die Forschungsstitte der
Evangelischen Studiengemeinschaft in Heidelberg durchgefiihrte zusammenfassende
Studie von Hartwig von Schubert, Evangelische Ethik und Biotechnologie, Frankfurt/
Main 1991, die in der resiimierenden Literaturiibersicht (bes. 61-70) keine Kontinuité-
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In dieser Untersuchung wird die geschichtliche Entwicklung des Umgangs
mit der ,negativen” Eugenik, vor allem mit der Sterilisation, in der Evan-
gelischen Kirche beschrieben, wobei das verwandte Thema des eugenischen
Schwangerschaftsabbruchs aus Platzgriinden keine breite Beriicksichtigung
erfihrt.® Aul die Nihe dieser beiden Themenfelder sei allerdings vor dem
historischen Hintergrund ausdriicklich hingewiesen. Denn hédufig bedingten
sich die Diskussionen und Festlegungen auf diesen beiden Gebieten in
sachlogischer wie ethischer Hinsicht.

Zunichst wird im folgenden die Vorgeschichte des Themas im Bereich der
Evangelischen Kirche in Form des von 1931 bis 1938 existierenden ,Euge-
nischen Ausschusses” der Inneren Mission, seit 1934 ,Standiger Ausschuss fiir
Rassenhygiene und Rassenpflege”, skizziert. Daran schlieft sich der Umgang
mit der Frage der negativen Eugenik nach 1945 und die versagte Ent-
schidigung der Zwangssterilisierten in der Bundesrepublik unter dem Aspekt
an, welche Position die Evangelische Kirche bzw. ihr Hilfswerk und die Innere
Mission dabei eingenommen haben. SchlieBlich folgt eine Beschreibung der
wiederauflebenden Debatte {iber Eugenik in der erneut institutionalisierten
Form eines ,Bugenischen Arbeitskreises” (seit 1959), in der auch die Frage der
zum Teil personellen Kontinuitét der daran Beteiligten untersucht wird. Dabei
stellt sich leitmotivisch die Frage, welche Positionen der Ausschuss zur Frage
der Sterilisation und schlieRlich zur Frage des Eingriffs in die Erbsubstanz des
Menschen einnahm.

2. Die Vorgeschichte: Der ,Eugenische Ausschuss”
der Inneren Mission 1931 bis 1938

Im Januar 1931 beschloss der ,Centralausschuss fiir Innere Mission” auf
Betreiben des Abteilungsleiters fiir Gesundheitsfiirsorge, des Mediziners und
Bevolkerungswissenschaftlers Hans Harmsen (1899-1989), eine ,Fachkonfe-
renz fiir Eugenik” einzurichten. Diese Fachkonferenz tagte zum ersten Mal im
Mai 1931 in der Heil- und Pflegeanstalt Hephata im hessischen Treysa. Daraus
entstand ein Diskussionsforum tiber Eugenik innerhalb des Protestantismus,
das eine Verschrankung von protestantischer und szientistischer Weltsicht
leisten wollte. Von seinem Initiator, Hans Harmsen, der als Schiiler von Alfred

ten zur Zeit vor 1945 deutlich macht, obwohl die Namen Harmsen, Bornikol und Loeffler
als Mitwirkende an Positionsbestimmungen fiir die Zeit bis 1969 durchaus fallen. Zu
diesen Personen siehe unten im Text.

6 ygl. zum Schwangerschaftsabbruch Manfred Spieker, Kirche und Abtreibung in
Deutschland. Ursachen und Verlauf eines Konflikts, Paderborn 2001; Michael Gante,
Paragraph 218 in der Diskussion. Meinungs- und Willensbildung 1945-1976, Diisseldorf
1991; Simone Mantei, ,Planspiel 218 oder: Das Ende der Machbarkeit aller Dinge”. Ein
historisches Fallbeispiel iiber den Offentlichkeitsauftrag der Evangelischen Kirche
Anfang der 70er Jahre, in: MEVAKIiZ 22 (2004), 35-51; dies., Nein und Ja zur
Abtreibung. Die evangelische Kirche in der Reformdebatte um § 218 StGB (1970-1976),
Gottingen 2004.
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Grotjahn’ genauso der volkischen Jugendbewegung wie der Tradition der
sozialistischen Sozialhygiene zuzurechnen ist, war der eugenische Ausschuss
als Vehikel zur Modernisierung des evangelischen Wohlfahrtsverbandes
Innere Mission gedacht. Er sollte eine eigenstandige Position der Inneren
Mission gegeniiber der vehement vorwirtsdraingenden Eugenik heraus-
arbeiten, wobei die spezifisch protestantische Sicht mit ihren Elementen der
Betonung der Volkssittlichkeit, der Nachstenliebe und der Vaterlandsliebe zu
integrieren war.® Die Eugenik als junge Anwendungswissenschaft versprach
die kontra-selektorischen Wirkungen des Weimarer Sozialstaates durch
sozialtechnologische Eingriffe zu beheben, also die Vererbung der ver-
meintlich ,Minderwertigen” zu hemmen und die Geburten von ,Hoch-
wertigen” zu fordern. Insbesondere die Vorbehalte einer dlteren Generation,
deren Sittlichkeitsvorstellungen und altruistische Motive der Sozialfiirsorge
sich nicht mit der modernen negativen Eugenik vertrugen, wollte man
uberwinden.

Der ,Eugenische Ausschuss®, seit 1934 ,Sténdiger Ausschuss fiir Rassen-
hygiene und Rassenpflege”, traf sich bis 1938 dreizehn Mal. Es nahmen
insgesamt gut 130 Teilnehmer/innen an diesen Sitzungen teil, iiberwiegend
Pfarrer und Mediziner der Jahrgidnge 1890 bis 1900 (,junge Frontgenera-
tion“), aber auch einige Fiirsorgerinnen und Verbandsvertreterinnen. Das
erste Ergebnisprotokoll vom Mai 1931 fand als Erklarung von Treysa zu den
,Gegenwartsfragen der Eugenik” innerhalb wie auRerhalb der Evangelischen
Kirche Beachtung. Hierin sprachen sich die Teilnehmenden gegen jede Form
der ,Euthanasie und gegen die eugenische Indikation zum Schwangerschafts-
abbruch, aber fiir die ,religits-sittlich als gerechtfertigt” angesehene Sterili-
sierung ,erbbiologisch schwer Belasteter” aus.”

Die nationalsozialistische Machtiibernahme fithrte zur Umsetzung des
zuvor nicht nur in diesem Gremium diskutierten Sterilisationsgesetzes mit
dem entscheidenden Unterschied, dass nunmehr nicht nur die freiwillige
Sterilisation vermeintlich Erbkranker vorgesehen war, sondern auch Zwang
ausgeiibt werden konnte. Dieser wurde zwar fir die Gruppen der Korper- und
Sinngebrechlichen abgelehnt, doch insbesondere fiir vermeintlich ,Asoziale”
bejaht. Bin Protest gegen die Zwangssterilisation erfolgte seitens der Inneren
Mission nicht, vielmehr versuchte sie durch Eingabenpolitik Einfluss auf die

7 Vgl. zu Alfred Grotjahn und seiner Schule die Einordnung bei Michael Schwartz,
Sozialistische Eugenik. Eugenische Sozialutopien in Debatten und Politik der deutschen
Sozialdemokratie 1890-1933, Bonn 1995, 70-89.

8 vgl. Jochen-Christoph Kaiser, Sozialer Protestantismus im 20. Jahrhundert.
Beitrige zur Geschichte der Inneren Mission 1914-1945, Miinchen 1989, 316-390;
ders., Rassenhygiene und Innere Mission. Zur Diskussion im Centralausschuss fiir Innere
Mission 1930-1938, in: Lippische Mitteilungen 55 (1986), 197-217; Sabine Schleier-
macher, Sozialethik im Spannungsfeld von Sozial- und Rassenhygiene: der Mediziner
Hans Harmsen im Centralausschuss fiir die Innere Mission, Husum 1998; demnéchst
ausfiihrlich die Edition von Jochen-Christoph Kaiser/Uwe Kaminsky (Hgg.), Biologie-
politik und Bvangelische Kirche. Die Protokolle des Ausschusses fiir Rassenhygiene und
Rassenpflege beim Central-Ausschuss fiir Innere Mission (erscheint 2006).

 Hans Harmsen, Gegenwartsfragen der Eugenik, in: Die Innere Mission 26 (1931),
336-339, hier: 338-339.
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Ausfiihrungspraxis des ,Gesetzes zur Verhiitung erbkranken Nachwuchses”
zu nehmen. So bemiihte man sich erfolglos, Korper- und Sinngebrechliche
von den Zwangsregelungen auszunehmen. Zwangseingriffe sollten in den
eigenen Krankenhiusern nicht durchgefiihrt werden.

Das eigene Ziel bestand in der ,Uberredung’ der Betroffenen zur freiwilligen
Stellung des Sterilisationsantrages, einer seelsorgerischen Abfederung des
Zwangs und einer Ehevermittlung fiir Sterilisierte. Zugleich wurde jede Form
der ,Buthanasie” abgelehnt und Ende 1934 eine warnende Stellungnahme
gegen die in der Diskussion befindliche eugenische Indikation des Schwan-
gerschaftsabbruchs verdffentlicht. Dennoch fiihrte das NS-Regime im Juli
1935 den eugenischen Schwangerschaftsabbruch gesetzlich ein, weiterer
kirchlicher Protest blieb aus.

In der NS-Zeit wurden rund 400.000 Menschen zwangssterilisiert,
worunter jede Form der Sterilisation (auch die formal ,freiwillige”) zu
verstehen ist, da bei Weigerung der Betroffenen die zwangsweise Vorfiihrung
durch die Polizei drohte.'® Bis Ende 1935 kam es allein an Insassen der so
genannten Anormalenanstalten (Anstalten fiir Nerven- und Geisteskranke,
Anstalten fiir Epileptische und Schwachsinnige, Anstalten fiir Trinker,
Anstalten fiir Blinde und Taubstumme, Anstalten fiir Kriippel) der Inneren
Mission zu 1862 Unfruchtbarmachungen, in evangelischen Erziehungs-
heimen zur Sterilisation von 1161 Zéglingen und in evangelischen Kranken-
hiusern zur Durchfiihrung von 5754 Sterilisationsoperationen.'' Mit dem
Beginn des Zweiten Weltkrieges sanken die Zahlen der Sterilisierten erheblich.
Zugleich bewirkten die nationalsozialistischen Krankenmordaktionen und
katastrophenschutzpolitische Riumungen, besonders in den Jahren 1942 bis
1945, zahlreiche Abtransporte von Bewohnern evangelischer Heil- und
Pflegeeinrichtungen. Sie wurden in speziellen Totungsanstalten {iberwiegend
durch Gas erstickt oder kamen durch Medikamente, Hunger und pflegerische
Vernachlissigung ums Leben.'? Die Anstaltsleitungen, Theologen wie Arzte,
konnten dem nur in Einzelfillen verzogernden Widerstand entgegensetzen.
Insgesamt standen die kirchlichen Vertreter in der nationalprotestantischen
Tradition der Staatsloyalitidt, was ihnen insbesondere in der zweiten Kriegs-
hilfte den Schutz der eigenen Patienten erschwerte. Diese wurden wegen des
Katastrophenschutzes fiir die bombenkriegsbedrohten GroRstddte und um
verwundeten Soldaten Platz zu machen, aus den Anstalten verdrdngt und
verlegt.

10 giehe grundlegend zum Sterilisationsgesetz Gisela Bock, Zwangssterilisation im
Nationalsozialismus. Untersuchungen zur Rassenpolitik und Frauenpolitik, Opladen
1986; Christian Ganssmiiller, Die Erbgesundheitspolitik des Dritten Reiches. Planung,
Durchfithrung und Durchsetzung, Kéln-Wien 1987. Mit Blick auf das offentliche
Gesundheitswesen Johannes Vossen, Gesundheitsdmter im Nationalsozialismus. Ras-
senhygiene und offene Gesundheitsfiirsorge in Westfalen 1900-1950, Essen 2001.

11 7ahlen nach den handschriftlich ausgefiillten Vordrucken fiir eine Statistikrund-
frage in: Archiv des Diakonischen Werkes (ADW), Centralausschuss (CA)/GS 50.

12 per Versuch einer Ubersicht bei Harald Jenner/Joachim Klieme (Hgg.), National-
sozialistische Euthanasieverbrechen und Einrichtungen der Inneren Mission. Eine
Ubersicht, Reutlingen 1997, bes. 283: Demnach ist bis zum Ende der ,Aktion T4* im
August 1941 mit 3665 abtransportierten Menschen zu rechnen.
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Von der Eugenik zur nationalsozialistischen Lebensvernichtung gab es
keine programmologische Falllinie. Dennoch hatte das Reden iiber ,Minder-
wertigkeit“, dem sich auch die evangelischen Anstaltsleiter und Arzte nicht
verschlossen, eine delegitimierende Wirkung auf das Lebensrecht vermeint-
lich Erbkranker. In Verbindung mit der NS-typischen Missachtung der
Individualrechte und unter den Kalkiilen einer gleichermaBBen auf NS-
Ideologie wie Rationalisierung aller Lebensbereiche setzenden Kriegswirt-
schaft kam es zum Massenmord an Geisteskranken und Behinderten. Die
Folgen der Marginalisierung und Lebensvernichtung wirkten in Form eines
bis wc;iBt nach dem Krieg andauernden Hungersterbens der Anstaltspatienten
nach.

3. Der Umgang mit der Sterilisationsfrage nach 1945

Wie gestaltete sich aber nach dem Kriegsende der Umgang mit dem Thema
Eugenik und Zwangssterilisation in der Inneren Mission und in der Evan-
gelischen Kirche?

Nach dem Ende der NS-Herrschaft stellte sich die Frage der Weitergeltung
des 1933 erlassenen ,Gesetzes zur Verhiitung erbkranken Nachwuchses”. Das
Vorgehen in den einzelnen Besatzungszonen war sehr unterschiedlich. In den
westlichen Besatzungszonen blieben die gesetzlichen Grundlagen im Wesent-
lichen unangetastet, wobei jedoch die Siegermichte die Ausfithrung des
Zwangssterilisationsgesetzes aussetzten.'* Die sowjetische Militiradministra-
tion hob hingegen im Januar 1946 die Regelung zur Zwangssterilisation als
_nazistisches” Gesetz auf. Insbesondere in Brandenburg und in Mecklenburg
verfolgte die Justiz anfinglich sogar beteiligte Arzte strafrechtlich. Eine der
wenigen bekannten Verurteilungen wegen der wahrend der NS-Zeit durch-
gefiihrten Sterilisationen betraf unter anderem den Chirurgen des evange-

13 yol. Heinz Faulstich, Hungersterben in der Psychiatrie 1914-1949, Freiburg/
Breisgau 1998; Winfried Suess, Der ,Volkskorper* im Krieg. Gesundheitspolitik,
Gesundheitsverhiltnisse und Krankenmord im nationalsozialistischen Deutschland
1933-1945, Miinchen 2003.

14 giehe allgemein Peter Weingart/Jiirgen Kroll/Kurt Bayertz (Hgg.), Rasse, Blut und
Gene. Geschichte der Bugenik und Rassenhygiene in Deutschland, Frankfurt/Main
1988, 593-602; zur britischen Besatzungszone: Hans-Ulrich Sons, Gesundheitspolitik
wihrend der Besatzungszeit. Das offentliche Gesundheitswesen in Nordrhein-Westfalen
1945-49, Wuppertal 1983, 46-48; Sabine Schleiermacher, Gesundheitspolitische
Traditionen und demokratische Herausforderung: Gesundheitspolitik in Niedersachsen
nach 1945, in: Wolfgang Woelk/Jorg Vogele (Hgg.), Geschichte der Gesundheitspolitik in
Deutschland. Von der Weimarer Republik bis in die Friihgeschichte der ,doppelten
Staatsgriindung’, Berlin 2002, 265-283, bes. 269-272; Jurgen Wasem u.a., Gesund-
heitswesen und Sicherung bei Krankheit und im Pflegefall, in: Bundesministerium fiir
Arbeit und Sozialordnung und Bundesarchiv (Hg.), Geschichte der Sozialpolitik in
Deutschland seit 1945. Bd. 2/1: 1945-1949. Die Zeit der Besatzungszonen. Sozialpolitik
zwischen Kriegsende und der Griindung zweier deutscher Staaten, Baden-Baden 2001,
461-528, 480; Sabine Hanrath, Zwischen ,Euthanasie’ und Psychiatriereform. Anstalts-
psychiatrie in Westfalen und Brandenburg: Ein deutsch-deutscher Vergleich
(1945-1964), Paderborn u.a. 2002, 99-110.
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lischen Krankenhauses ,Stift Bethlehem* in Ludwigslust/Mecklenburg. Der
Betreffende war Anfang Februar 1946 im Krankenhaus verhaftet worden und
susammen mit einem Amtsgerichtstat und sechs anderen Arzten aus
Ludwigslust und Schwerin wegen der Durchfithrung von Sterilisationen
vor das Schwurgericht Schwerin gestellt worden. Im November 1946
verurteilte das Gericht zwei Angeklagte zu Freiheitsstrafen von zehn Jahren
und drei zu fiinf Jahren. Der Arzt des Bethlehemstifts erhielt ein Jahr
Gelfingnis, da er bei den dreiBig zugegebenen Sterilisationsoperationen als
Chirurg zwar nur minderschwer beteiligt gewesen war, doch die Diagnosen
nicht nachgepriift hatte.'” Dieser Umgang mit den Arzten und Richtern im
Zusammenhang der Zwangssterilisation erzeugte angesichts der in der NS-Zeit
allseits verbreiteten Anwendung des Gesetzes Unverstdndnis, insbesondere
bei den betroffenen Berufsgruppen. Die Flucht von Medizinern aus der
,Sowjetischen Besatzungszone“ (SBZ) wurde dadurch gefordert. Bald ver-
schob sich auch in der SBZ der Fokus der Debatte von der grundsatzlichen,
auch wissenschaftlichen Infragestellung der Grundlagen der zwangsweisen
Sterilisation hin zur Frage des politischen Missbrauchs seiner Anwendung.'®
Es kristallisierte sich in allen deutschen Zonen — trotz der Unterschiedlichkeit
in der grundsitzlichen Giiltigkeit des Gesetzes — ein durchaus dhnlicher
Umgang mit den Folgen der Zwangssterilisation heraus. Als nationalsozia-
listisch wurde am Gesetz nur der Zwang bezeichnet, wohingegen die
Sterilisationsidee und —praxis unbeschadet des vermeintlichen national-
sozialistischen Missbrauchs fiir richtig erachtet wurde. So hatte auch der
Linderrat der amerikanischen Besatzungszone 1947 auf Veranlassung der
amerikanischen Militirregierung mit Vorbereitungen fir ein neues Sterilisa-
tionsgesetz begonnen, doch bis zur Auflésung des Landerrats 1951 nicht
erlassen.!” In der DDR wurde zwar 1950 mit dem ,Gesetz zum Schutz von
Mutter und Kind“ nicht nur die soziale, sondern auch die eugenische
Indikation fiir den Schwangerschaftsabbruch eingefiihrt, doch eine gesetz-
liche Regelung der Unfruchtbarmachung blieb aus

Auch auf Seiten der Inneren Mission galt das Zwangssterilisationsgesetz
keineswegs als Unrechtsgesetz. Die Haltung zur Eugenik wurde jedoch neu

15 vgl. Harald Jenner, Aus der Mitte heraus. 150 Jahre Stift Bethlehem Ludwigslust,
Ludwigslust 2001, 72f,; Urteil des Schwurgerichts Schwerin (3 Ka 2/46), in: ADW, CA/G-
S 50 [unpag.]. Erst nach seinem Weggang in die Bundesrepublik erreichte der Arzt die
Aufhebung des Urteils.

16 ygl. Hahn, Modernisierung und Biopolitik (wie Anm. 2), bes. 178-182; Hanrath,
Zwischen ,Buthanasie’ und Psychiatriereform (wie Anm. 14), 202-208.

17 Weingart u.a., Rasse, Blut und Gene (wie Anm. 14), 594; Norbert Schmacke/Hans-
Georg Giise, Zwangssterilisiert, verleugnet, vergessen. Zur Geschichte der nationalso-
zialistischen Rassenhygiene am Beispiel Bremen, Bremen 1984, 136-144; Hans-Peter
Kroner, Von der Rassenhygiene zur Humangenetik. Das Kaiser-Wilhelm-Institut fiir
Anthropologie, menschliche Erblehre und Eugenik nach dem Kriege, Stuttgart u.a. 1998,
bes. 262-269.

18 prot durch die ,Instruktion iiber die irreversible Kontrazeption der Frau® vom
21. April 1969 lieRen sich im Rahmen der medizinischen Indikation offiziell auch
erbmedizinisch indizierte Sterilisationen durchfiihren — siehe Hahn, Modernisierung und
Biopolitik (wie Anm. 2), 200-217.
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bestimmt. So wollte bereits 1947 der Geschiftsfithrende Direktor (Ost) des
,Central-Ausschusses fiir Innere Mission” und Bevollmachtigte des Hilfswerks
fiir das Hauptbiiro Brandenburg, Pfarrer Dr. Theodor Wenzel (1895-1954),
die Eugenik nicht nur von ihrem vermeintlichen Missbrauch unter der NS-
Herrschaft her bewertet wissen.'? ,Wir sehen in der Eugenik ein Schwert zur
Hilfe”, fithrte er aus und machte ,Steuerungsmotive vom Christentum her”
unter dem Aspekt der Barmherzigkeit geltend.”” Die Ablehnung der
_Euthanasie” war ihm selbstverstandlich. Er meinte, dass die Beschliisse in
Treysa 1931 die Sterilisierung nur ,in allerletzten Fillen“ gebilligt hdtten und
ein Zwang zur Sterilisierung abgelehnt worden sei. Dies war eine sehr
selektive Wahrnehmung der Debatte des ,Standigen Ausschusses fiir Rassen-
pflege und Rassenhygiene”, an dem er selbst in einer Sitzung im Juli 1934
teilgenommen hatte. Wenzel erhoffte sich nunmehr von einer kiinftigen
Fugenik in Anlehnung an den katholischen Eugeniker Hermann Mucker-
mann eugenische Erziehung und Beratung vor der Ehe sowie eine Regelung
zur Anstaltsbewahrung erblich Belasteter.”!

Auch bei der ersten Nachkriegskonferenz des ,Verbandes Deutscher
Evangelischer Heilerziehungs-, Heil- und Pflegeanstalten” im Dezember
1947 bildete die Stellungnahme zum Zwangssterilisationsgesetz und zur
NS-Euthanasie ein Thema. Aus einer wohl vom Leiter dieses Verbandes,
Pfarrer Adolf Nell (1899-1976), stammenden Ubersicht zu ,Stand und
Probleme[n] der Fiirsorge fiir Schwachsinnige und Epileptische” geht hervor:
_Das Gesetz zur Verhiitung erbkranken Nachwuchses ruht. Die innere Mission
und mit ihr die Ev. Kirche hat sich s.Zt. zu diesem Gesetz bekannt. Diese
Stellungnahme bedarf einer ernsthaften, theologischen Uberpriifung”.** Der
Anstaltsarzt des ,Tannenhofes” in Remscheid/Liittringhausen, Wilhelm
Philipps (1894-1974), und der Leiter der Anstalt Stetten in Wirttemberg,
Pastor Ludwig Schlaich (1899-1977), trugen hierzu vor, beide ebenfalls
ehemalige Teilnehmer im ,Stdndigen Ausschuss fiir Rassenhygiene und
Rassenpflege”. Schlaich hatte im September 1947 seine Schrift ,Lebensun-
wert?* herausgebracht, in der er nicht nur die Widerstinde von Kirche und
Innerer Mission Wiirttembergs gegen die ,Euthanasie” beschrieben, sondern
auch die Fugenik als Teil der ,fortschreitenden Sakularisation” gedeutet hatte.
Er meinte, ,dass das Sterilisationsgesetz den ersten Schritt auf dem Wege zur

1% Theodor Wenzel, Bugenik oder Barmherzigkeit als Grundlage der sozialen Hilfe, in:
Die Innere Mission 37 (1947), H. 5/6, 1-11.

2° Bbd., 2.

21 Ehd. 9. Wenzel veranstaltete im Herbst 1947 eine so genannte ,Lebensschutzak-
tion”, deren Ziel es war, die wachsende Zahl von Abtreibungen, insbesondere in der SBZ,
einzudimmen, indem angeboten wurde, ,jedes neugeborene Kind, fiir das die Eltern aus
Griinden duRerer Not nicht glauben sorgen zu konnen, zu sich zu nehmen* Vgl. die
verschiedenen Aufrufe und Beitrige zum Thema in: Innere Mission 37 (1947), H. 9/10,
1-49; allgemein Kirsten Poutrus, Von der Massenvergewaltigung zum Mutterschutzge-
setz. Abtreibungspolitik und Abtreibungspraxis in Ostdeutschland, 1945-1950, in:
Richard Bessel/Ralph Jessen (Hgg.), Die Grenzen der Diktatur. Staat und Gesellschaft
in der DDR, Gottingen 1996, 170-198, bes. 186.

22 giand und Probleme der Fiirsorge fiir Schwachsinnige und Epileptische (N.)
[1947], in: ADW, Centralausschuss West (CAW) 505.
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/Vernichtung lebensunwerten Lebens'“ darstelle und die Innere Mission nach
den Erfahrungen der ,Massendurchifiihrung der Zwangssterilisationen”
gewissenhaft zu priifen habe, ,ob sie ihre Stellungnahme zur Frage der
eugenischen Sterilisation aufrechterhalten diirfe.”> Aus den zum Teil
handschriftlichen Aufzeichnungen der Vertreter des Centralausschusses zu
dieser Konferenz ergibt sich hingegen, dass man das NS-Gesetz zwar
kritisierte, doch dies nicht grundsatzlich tat und vielmehr eine ,groRere
Einschrinkung des Personenkreises” anmahnte.* Pastor Wilhelm Engel-
mann (1894-1973), zweiter Direktor des ,Centralausschusses fiir Innere
Mission”, hielt fest: ,Es wurde fiir notwendig erachtet, den Eugenischen
Ausschuss wieder aufleben zu lassen und die behandelten Fragen doch
griindlich durchzuarbeiten.“?’

Dennoch waren diese Fragen ein halbes Jahr nach dem Ende des
Niirnberger Arzteprozesses, bei dem neben der ,Euthanasie” und den
Menschenversuchen auch die Zwangssterilisierungen zur Sprache kamen?®,
wohl nicht zu bearbeiten. Hieraus sprach moglicherweise noch eine gewisse
Scham angesichts der massenhaften Folgen der nationalsozialistischen
Sterilisationspolitik — explizit erwdhnt wurde dies tibrigens an keiner Stelle.
Im Gegenteil lassen sich zahlreiche Stimmen aus dem protestantischen
Spektrum benennen, die durchaus nicht von einer eugenischen Weltsicht
lassen wollten. Die Verhinderung der Fortpflanzung von Menschen mit
erblichen Defekten galt dabei durchaus als konsenstihiges Ziel, nur die Mittel
waren zu diskutieren. So versuchte man einen vermeintlich nicht von der
nationalsozialistischen Rassenhygiene infizierten eugenischen Kern der
Vererbungswissenschaft von seinem politischen Missbrauch zu trennen.*’
Dies geschah unter anderem mit Verweis auf eine ebenfalls weiterexistierende
Sterilisationspolitik in anderen demokratischen Lindern bzw. Kulturstaaten.
Uberhaupt fallt auf, dass eine politische Umsetzung negativer Eugenik in der
ersten Halfte des 20. Jahrhunderts vor allem in protestantisch geprigten
Staaten (USA, Skandinavien, Schweiz etc.) Platz griff, in denen konservativ-
protestantische Milieus ihre soziokulturelle Hegemonie verloren. Allerdings
blieb in diesen Ldndern die Zahl der Sterilisierten weit hinter denen

** Ludwig Schlaich, Lebensunwert? Kirche und Innere Mission Wiirttembergs im
Kampf gegen die ,Vernichtung lebensunwerten Lebens®, Stuttgart 1947, 14-16.

*>* Konferenz des Verbandes deutscher evangelischer Heilerziehungs-, Heil- und
Pflegeanstalten 4. 12. 1947 (handschriftliche Notizen von Miinchmeyer), in: ADW, CAW
505.

*5 Aktenvermerk betr. Tagung des Verbandes fiir Heil- und Pflegeanstalten, Bethel
am 10.12. 1947 (Engelmann 12.12. 1947), in: ADW, CAW 505.

¢ ygl, zeitgendssisch die unter dem Titel ,Diktat der Menschenverachtung®
erschienene Dokumentation von Alexander Mitscherlich/Fred Mielke (Hgg.), Medizin
ohne Menschlichkeit. Dokumente des Niirnberger Arzteprozesses, Frankfurt/
Main 21978; Angelika Ebbinghaus/Klaus Dérner (Hgg.), Vernichten und Heilen. Der
Niirnberger Arzteprozef und seine Folgen, Berlin 2002.

*” Vgl. hierzu Paul Weindling, Health, Race and German Politics between National
Unification and Nazism 1870-1945, Cambridge 1989, 563-574.
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Deutschlands zuriick, wie auch die ideologisch-politische Einbettung von
Rassentheorien absah.*®

Ankniipfungspunkt fiir eine erneute Regelung des Feldes der Fortpflan-
zung in Deutschland war die unklare Rechtslage zu Beginn der bundes-
deutschen Staatlichkeit. Die aus der Besatzungszeit resultierende unter-
schiedliche Fortgeltung des ,Gesetzes zur Verhiitung erbkranken Nach-
wuchses* lieR nicht nur die juristische Seite Handlungsbedarf anmelden.*’ Der
Genetiker Hans Nachtsheim (1890-1979), der in der Nachkriegszeit als
unbelastet galt, da er als Leiter einer Abteilung des ,Kaiser-Wilhelm-Instituts
fiir Anthropologie, menschliche Erblehre und Eugenik” nicht Mitglied der
NSDAP gewesen war, forderte 1952 ein erneutes eugenisches Sterilisierungs-
gesetz auf der Basis des preuRischen Entwurfes von 1932, also unter Absehung
von Zwang.>’

Theodor Wenzel lief3 fiir den ,Centralausschuss (Ost) der Inneren Mission”
1951 eine ,Stellungnahme zu der Frage der Sterilisation” erarbeiten, doch
auler der gemeinsamen Sitzung einer drztlichen sowie einer Frauen- und
Fiirsorgerinnenkommission am 24. Februar 1951 kam es zu keiner abschlief3-
enden Stellungnahme. Weder der unermiidliche Propagandist einer neuen
Sterilisationsgesetzgebung, Hans Nachtsheim, noch Bedenkentriager wie
Oberstaatsanwalt Briihl oder der praktische Theologe Alfred Dedo Miiller
(1890-1972), der wie der ebenfalls vortragende Erziehungsheimleiter Racke
den Sinn einer Sterilisationsgesetzgebung bezweifelte, konnten sich hierbei
durchsetzen.?! Die anschlieRend vorgelegten Voten dieser Kommissionen
lehnten eine eugenische Sterilisation aus grundsatzlichen Erwédgungen ab.
Jegliche Form des Zwangs wurde verworfen. Der Arzt und Psychoanalytiker
Hans March (geb. 1895) formulierte die ,Thesen des Medizinerkreises zur
Frage der Sterilisierung”. Darin benannte er die Sterilisation klar als
 verstimmelnde[n] Eingriff in eine Personlichkeit”. Er lief als Indikations-
stellungen nur die medizinische und eine kriminalistisch-therapeutische bei
Sittlichkeitsverbrechern gelten. Insbesondere die eugenische Sterilisation
erschien ihm zu wenig wissenschaftlich fundiert, da ja nur erbliche Dis-
positionen fiirmanche Krankheiten bekannt seien und keine sichere Prognose
gidben. Zudem sei die Wirkung eugenischer Einflussnahmen fiir die Ge-
sundung eines Volkes unklar, die eigentlich nur ,von einer weltanschaulichen
Gesundung” bewirkt werden konne. In diesemn Kontext verwies er auf
Jhygienische Eheberatung” und ,eugenische Gattenwahl”, die im Bereich
individueller Verantwortung liagen.>*

# Vgl. hierzu Schwartz, Wissen und Macht (wie Anm. 2), 177-181.

2% ygl. von juristischer Seite zeitgenossisch Eberhard Schmidt, Das Sterilisationspro-
blem nach dem in der Bundesrepublik geltenden Strafrecht, in: Juristenzeitung 6 (1951),
64-70. Eine Nachzeichnung der juristischen und medizinischen Diskussion versucht
Hahn, Modernisierung und Biopolitik (wie Anm. 2), 52-68.

* Hans Nachtsheim, Fiir und Wider die Sterilisierung aus eugenischer Indikation,
Stuttgart 1952; vgl. Weingart u.a., Rasse, Blut und Gene (wie Anm. 14), 593-602.

3! vygl. Das Problem der Sterilisierung, in: Die Innere Mission 41 (1951), 143-144;

32 Thesen des Medizinerkreises zur Frage der Sterilisierung (Dr. March, 26.6. 1951)
und Besprechung des evangelischen Fiirsorgerinnen-Kreises iiber Fragen der Sterilisier-
ung 24.11. 1951, in: ADW, BP 1924. Hans March wulite 1966 in einem Vortrag zu
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Auf der Jahreskonferenz des ,Verbandes der Deutschen Evangelischen
Heilerziehungs-, Heil- und Pflegeanstalten” im November 1951 trug der neu
nach Miinster berufene Theologieprofessor Karl Janssen (1912-1984) iiber
Probleme zur Integritit des Menschen in christlicher Schau” vor.>* Janssen
ging von einer historischen Beleuchtung der Probleme aus. Dabei bewegte er
sich ganz in der bevolkerungspolitischen Argumentationstradition der 1930er
Jahre, wie das Protokoll festhielt: ,Das Anliegen bei diesem Problem ist, dass
eine Fortpflanzung des Elendes nicht mehr stattfindet, damit der Volkskorper
nicht iiberlastet wird. Um zur Erbgesundung des Volkes zu gelangen, muss das
Opfer gebracht werden, auf Nachkommenschaft zu verzichten.” Er erinnerte
an die Treysaer Erkldrung der Inneren Mission von 1931. Das Zwangs-
sterilisationsgesetz von 1933 war nach seiner Auffassung von der Inneren
Mission abgelehnt worden. Dies beschrieb zwar die anfanglichen Vorbehalte
der Inneren Mission gegen die Zwangssterilisation, aber nicht die grundsadtz-
liche Zustimmung und praktische Mitwirkung evangelischer Anstalten und
Krankenhduser wahrend der NS-Zeit. Dennoch sah er in der von ihm
wesentlich zu hoch geschitzten Zahl von ca. zwei Millionen Sterilisierten®* —
real waren es rund 400.000 - den Anlass fiir Bedenken und die ,folgerichtige
Fortfithrung der Zwangssterilisation in der Euthanasie”. Janssen verwies auch
auf die sich mehrenden kritischen Stimmen im angelsdchsischen Raum und
der Schweiz gegen die dort weiter in Geltung befindlichen Zwangsregelungen
fiir die Sterilisation®® und sah den Ausweg in einer Betonung der ,positiven
Eugenik”. Jede Sterilisation sei eine Verletzung der Integritdt des Menschen.

berichten, dass er von Hans Nachtsheim in einer Sitzung der Berliner Medizinischen
Gesellschaft aufgrund seiner Thesen namentlich attackiert wurde, er ,hitte als Christ die
Humangenetiker verdachtigt, sie propagierten die Euthanasie.” Siehe die Niederschrift
der Sitzung des Eugenischen Arbeitskreises vom 14./15.1. 1966 in Frankfurt mit dem
Referat von Hans March ,Das Problem der Sterilisierung und die besondere Situation des
evangelischen Arztes im Blick auf den hippokratischen Eid“, in: ADW, HGSt 4892; vgl.
auch Hans March, Psychologische Gedanken zur Schwangerschaftsunterbrechung, in:
Innere Mission 37 (1947), H. 9/10, 19-28 u. 64.

» Siehe auch fiir die folgenden Zitate die Niederschrift der Jahreskonferenz des
Verbandes der Deutschen Evangelischen Heilerziehungs-, Heil- und Pflegeanstalten vom
22.-25.10. 1951 auf dem Wittekindshof/Bad Oeynhausen (Nell), in: ADW, VEEGSB 2.
Karl Janssen (1912-1984) wurde 1951 apl. Professor in Minster, und 1958 dort
ordentlicher Professor fiir Praktische Theologie, Diakonik, Sozialpddagogik. Seit 1961
war er Vorsteher des Stephansstifts in Hannover und trat 1974 in den Ruhestand. Vgl.
Kirschners Gelehrtenlexikon 1980, 1738 und 1987, 5320.

>* Diese iiberhéhte Schitzung durch Oberstaatsanwalt Briihl findet sich bereits im
Bericht iiber die Sitzung im Februar 1951 vgl. Das Problem der Sterilisierung, in: Die
Innere Mission 41 (1951), 144.

33 Siehe zur Sterilisationspolitik in Skandinavien Gunnar Broberg/Nils Roll-Hansen
(Hgg.), Eugenics and the Welfare State. Sterilization Policy in Denmark, Sweden,
Norway, and Finland, East Lansing 1996; zur Schweiz: Magdalena Schweizer, Die
psychiatrische Eugenik in Deutschland und in der Schweiz zur Zeit des Nationalsozia-
lismus. Ein Beitrag zur geschichtlichen Aufarbeitung mit besonderer Beriicksichtigung
der Entwicklung der Kinder- und Jugendpsychiatrie in der Schweiz, Bern u.a. 2002;
Thomas Hoonker, Diagnose: ,moralisch defekt”. Kastration, Sterilisation und Rassenhy-
giene im Dienst der Schweizer Sozialpolitik und Psychiatrie 1890-1970, Ziirich 2003.
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Statt bei einer rationalen Schau stehen zu bleiben, wollte er auch ,Barmher-
zigkeit, Menschlichkeit und Liebe” zum Maf3stab machen und stellte die Frage:
JIst die von Erbkranken befreite Menschheit eine gliickliche Menschheit?”
Den Zwang zur Sterilisation verwarf er und setzte vielmehr auf eine
freiwillige Unfruchtbarmachung” in Grenzfillen. Das Protokoll hielt fest:
 Wir stehen zwischen dem Gesetz und dem Evangelium, welches die
Barmherzigkeit von uns fordert.” Eine definitive Entscheidung aus theologi-
scher Sicht sei nicht moglich. Dies war fiir die teilnehmenden Anstaltsleiter
unbefriedigend, die eine klare Handreichung erwartet hatten.

Diesem Verlauf war es wohl zuzuschreiben, dass bei der folgenden
Jahreskonferenz im Juni 1952 in der Anstalt Scheuern das Thema erneut
auf der Tagesordnung stand. Dieses Mal hielt der Tiibinger Lehrbeauftragte
und Pfarrer Hermann Diem (1900-1975) eine ,Theologische Besinnung tiber
die Integritit des Menschen (Sterilisation, Euthanasie, § 218 etc.).>® Her-
mann Diem war kein Unbekannter, hatte er doch als Leiter der Kirchlich-
Theologischen Sozietit, einer dahlemitisch orientierten Minderheitsgruppe in
der wiirttembergischen Bekennenden Kirche, um die Jahreswende 1940/41
ein Referat iiber ,Das Problem des lebensunwerten Lebens in der katholischen
und in der evangelischen Ethik” ausgearbeitet und diesem ,Gesichtspunkte zu
einer seelsorgerischen Handreichung” folgen lassen, um die Mauer des
Schweigens um die Krankenmorde zu durchbrechen.”” Diem fiihrte aus, dass
Sterilisation als ,auferster Grenzfall der Geburtenregelung” anzusehen sei
und alle anderen Moglichkeiten wie der freiwillige Verzicht auf Nach-
kommenschaft und die Asylierung erschopft sein miissten, bevor an
Sterilisation gedacht werden diirfte. Auch die zwangsweise Sterilisation eines
Betroffenen bei fehlendem Verantwortungsbewusstsein lehnte er ab. Ein
solches ,Gesetz zur Verhiitung erbkranken Nachwuchses” trachte danach, den
Belasteten abzuschreiben, was ,Tiir und Tor 6ffnet fiir eine Sterilisationsge-
setzgebung, fiir welche der Begriff des ,lebensunwerten Lebens’ die oberste
Richtschnur ist“. Das Protokoll hielt weiter fest:

,Das braucht noch gar nicht eine Wiederkehr des Gesichtspunktes der rassischen
Auslese im nationalsozialistischen Sinn zu bedeuten. Das Ausleseprinzip kann auch
einfach im humanitiren Sinn der erbgesunde Mensch sein, mit dem Leitgedanken, dass
man durch eugenische MaRnahmen jene erbliche Belastung wenn auch nicht ganz
beseitigen, so doch wesentlich reduzieren kann.”

Er sah in den erblich Belasteten ,von Gott aufgerichtete Zeichen fiir den
Zustand der gefallenen Menschheit’. Dennoch meinte er durch eine
freiwillige Sterilisation ,den Erbkranken in seiner Menschlichkeit vor sich
selbst zu schiitzen”. ,Man wird ihn vielmehr durch seelsorgerliche Beratung

36 Niederschrift der Jahreskonferenz des Verbandes der Deutschen Evangelischen
Heilerzichungs-, Heil- und Pflegeanstalten vom 9.-12.6. 1952 in der Anstalt Scheuern
(Nell, 23.7. 1952), in: ADW, VEEGSB 2.

2 Vgl. Kurt Nowak, ,Euthanasie” und Sterilisierung im ,Dritten Reich”. Die
Konfrontation der evangelischen und katholischen Kirche mit dem ,Gesetz zur
Verhiitung erbkranken Nachwuchses” und der ,Euthanasie”-Aktion, Gottingen 31984,
155. Hermann Diem (1900-1975) wurde 1951 Lehrbeauftragter und 1957 Professor fiir
Systematische Theologie und Kirchenrecht in Tiibingen (seit 1968 war er im Ruhestand).
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veranlassen miissen, den von ihm durch die Verantwortung vor Gott und den
Menschen geforderten Verzicht selbst zu leisten, indem er sich freiwillig der
Sterilisation unterzieht.” Dies mindere dann die Harte des zugemuteten
Verzichts. Die freiwillige Sterilisation bediirfe der staatlichen Regelung. Diem
schlug ein Kollegium aus Arzten, Pfarrern und Juristen vor, das iiber solche
Einzelfdlle bestimmen sollte.

Dies war manchen der Anwesenden wiederum zu konkret. Sie verwiesen
darauf, dass es nicht Sache der Konferenz sei, die ,Initiative” zu ergreifen. Das
Protokoll hielt fest: ,Wenn die Konferenz sich in den vergangenen Jahren
wiederholt mit dieser Sache befasste, so geschah das deshalb, weil man damit
rechnen muss, dass sie von staatlicher Seite wieder aufgegriffen werden wird.”
Damit war das nur ,ruhende’ NS-Zwangssterilisationsgesetz gemeint, zu dem
man bei Bedarf eine eigene Position vertreten wollte. Die Haltung zur
freiwilligen Sterilisation war eindeutig bejahend, in einem mdoglichen Gesetz
sollte der Pfarrer aber nur eine beratende, keine in einer Kommission
mitentscheidende Rolle haben. Ein ,Teil der Anwesenden” wollte ,jedes
Gesetz zur zwangsweisen Sterilisierung” aus grundsatzlichen Erwidgungen
ablehnen, auch wenn eingerdumt wurde, dass man keine eigene evangelische
Position hierzu ableiten und nur Bezug auf die naturrechtliche, katholische
Position nehmen kénne. Eine andere Gruppe wollte laut Protokoll nicht ein
,prinzipielles Nein“ sagen, da man abwarten miisse, was der Staat vorschlage.
Nur dann kénne man ,im Sinne des Schutzes der Menschlichkeit des
Menschen” mitarbeiten. Die Grenze zwischen einer freiwilligen und einer
zwangsweisen Sterilisation sei allerdings schwierig zu ziehen, da fiir beide
Formen die gleichen Malstdbe gelten miissten. Die Frage wurde damit als
zundchst hinreichend gekldrt betrachtet und sollte nicht wieder auf die
Tagesordnung gesetzt werden.>®

In diesen Debatten der Anstaltsleiter spielte die eigene Mitwirkung an der
Propagierung und Durchfiihrung der Sterilisation Behinderter in den Jahren
des Nationalsozialismus keine direkte Rolle. Nur in der Ablehnung des
Sterilisationszwanges oder der zu vermeidenden Mitwirkung der Pfarrer in
einem eventuellen Entscheidungsgremium kann man eine indirekte Wirkung
erkennen. Denn das Vertrauensverhaltnis zwischen Patienten und Anstalts-
leitern bzw. —drzten hatte wiahrend der NS-Zeit besonders darunter gelitten,
dass eine Vermischung zwischen der denunzierenden Meldepflicht und der
Interessenvertretung fiir die Betroffenen bei den Anstaltsleitungen geherrscht
hatte. Im protestantischen Feld erfolgte dhnlich wie im politischen und
juristischen Bereich keine grundsatzliche Infragestellung des NS-Sterilisa-
tionsgesetzes. Nur die hohen Sterilisationszahlen wahrend des Dritten Reiches
wurden als Ausdruck der Fehlorientierung an einer ,rassischen Auslese”
begriffen. Was hierin durchschien, war die breite Schnittschnelle zwischen
einer nur mit autoritdren Mitteln durchsetzbaren, auf sittliche Besserung der
Gesellschaft bedachten Utopie und ihrer eugenischen Realisierung. Dies

% Alle vorstehenden Zitate aus: Niederschrift der Jahreskonferenz des Verbandes der
Deutschen Evangelischen Heilerziehungs-, Heil- und Pflegeanstalten vom 9.-12. 6. 1952
in der Anstalt Scheuern (Nell, 23.7. 1952), in: ADW, VEEGSB 2.
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deutete auf das unausgesprochene Einverstdndnis evangelischer Pfarrer,
Anstaltsarzte und Fiirsorgerinnen wihrend der NS-Herrschaft mit der
Zwangseugenik hin und war nur hinsichtlich der Ausweitung zur ,Euthana-
sie” hinterfragbar. Die Regelerstellung fiir eine freiwillige Sterilisation hatte
dabei derselben Logik wie diejenige fiir eine zwangsweise zu folgen, was die
Diskutanten selbst wahrnahmen. Doch vor konkreten Vorschldgen schreckte
man zuriick, waren doch die Erfahrungen zwischen 1933 und 1945 zu
bedriickend gewesen. Dennoch besa man seitens der Inneren Mission kaum
ein Schuldbewusstsein hinsichtlich der Zwangssterilisationen in der NS-Zeit.
Vielmehr wurde gerade dadurch, dass man die Sterilisation in ihrer
historischen Vorreiterrolle zur nationalsozialistischen ,Euthanasie” begriff
und nicht als Unrecht eigener Art, nur die Begrenzung der Durchfiihrungs-
praxis diskutiert. Charakteristisch hierfiir war der Riickbezug auf den
preufischen Landesgesundheitsrat und seinen Entwurf eines Sterilisations-
gesetzes von 1932, also auf die Debatte der Weimarer Zeit, die ihre Unschuld
durch die nachfolgende Zwangseugenik des Nationalsozialismus noch nicht
verloren zu haben schien.

Nicht nur die Nachkriegsdiskussion der Anstaltsleiter verweist auf die
Mischung von Kontinuitit und Wandel der Sterilisationsdebatte. Auch
weitere Stimmen im protestantischen Feld belegen einerseits eine personelle
Kontinuitidt der Diskutanten und verweisen andererseits auf deren Neu-
positionierung.

In den Jahren 1948 bis 1957 tagte an der Evangelischen Akademie
Hamburg unter der Leitung des Pfarrers und Mediziners Bernhard Bornikol
und dem inzwischen zum Professor fiir Allgemeine Sozialhygiene und Leiter
der Hamburger Akademie fiir Staatsmedizin berufenen Hans Harmsen der
Studienkreis ,Geburtenregelung und Eugenik”. Er setzte sich aus Arzten,
Fiirsorgerinnen, Juristen, Pidagogen und Theologen zusammen und ver-
offentlichte verschiedene Stellungnahmen zu Fragen des § 218 (1948), der
Geburtenregelung (1950), der kiinstlichen Befruchtung (1952) und ,zur
Gegenwartsproblematik sterilisierender Eingriffe (1953).>” Insbesondere in
der letztgenannten EntschlieBung erwdhnte man ausfiihrlich die Resolutio-
nen der Inneren Mission von 1931 fiir die religios-sittliche Erlaubtheit der
Sterilisierung ,erblich schwer Belasteter” und von 1934 gegen die eugenische
Schwangerschaftsunterbrechung. Auch hier wurde die Argumentationsfigur
der zeitgendssischen ,Uberschatzung der Erbbelastung” benutzt, um einerseits
die zu weitreichenden Ergebnisse der Zwangssterilisationspolitik zu beklagen
und andererseits die ,Ermoglichung der eugenischen Sterilisierung” fiir den
Einzelnen ,aus der Verantwortung vor dem moglichen Ehepartner und vor
seinem Erbstrom” zu fordern.”® Als Ankniipfungspunkt fiir ein neues

*? ygl. zusammengefasst Bernhard Bornikol/Hans Harmsen (Hgg.), Geburtenrege-
lung und Eugenik. Stellungnahmen zu sexual-ethischen Gegenwartsfragen, Hamburg
1959.

“0 BEbd., 22. Zudem hatte Harmsen als Direktor des Hygienischen Instituts der
Hansestadt Hamburg eine Reihe von wissenschaftlichen Qualifizierungsarbeiten zur
,nachtraglichen Uberpriifung der Handhabung des Gesetzes zur Verhiitung erbkranken
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gesetzliches Handeln nannten Harmsen und Bornikol ausdriicklich den
Entwurf des Sterilisierungsgesetzes des PreuRischen Landesgesundheitsrats
von 1932.

Hans Harmsen wie Bernhard Bornikol waren beide auch aus den Debatten
der 1930er Jahre bekannt. Harmsen hatte 1931 den ,eugenical turn’ dieses
konfessionellen Wohlfahrtsverbandes wesentlich initiiert. Nicht nur die
erwdhnten Resolutionen der Inneren Mission aus den Jahren 1931 und
1934 stammten aus seiner Feder, auch die Zwangsregelungen der NS-Zeit
waren von ihm gerechtfertigt und fiir die Innere Mission kompatibel gemacht
worden.*! Bornikol hatte im Organ der ,Apologetischen Centrale des
Centralausschusses” — der Abteilung fiir Weltanschauungsfragen der dama-
ligen Inneren Mission — die neuen Entwicklungen im Bereich Naturwissen-
schaft in den 1930er Jahren beschrieben.*? Fiir beide galt, dass die Ablehnung
des Zwangs zur Sterilisation ihnen reichte, um mit der gleichen selektions-
eugenischen Argumentation zumindest die freiwillige Sterilisation zu fordern.
Diese nicht nur im Bereich der Inneren Mission weit verbreitete Haltung blieb
fiir die Opfer der NS-Politik nicht ohne Auswirkung.*®

4. Die versagte Entschddigung der Zwangssterilisierten

In die Entschddigungsgesetzgebung der Jahre 1953 und 1956 wurden die
Zwangssterilisierten nicht einbezogen, auch wenn der seit 1949 bestehende
~Zentralverband der Sterilisierten und Gesundheitsgeschiadigten im Bundes-
gebiet” eine eigene Gesetzesvorlage zur Wiedergutmachung erstellte.** Hierin
war von der Zwangssterilisation als von einem ,dem natiirlichen Recht jedes

Nachwuchses” in Auftrag gegeben, woraus er ausgiebig zitierte (ebd., 20ff.). Siehe auch
Hans Harmsen, The German Sterilization Act of 1933, in: The Eugenics Review 46 (1954),
227-232; ders., Erfahrungen mit dem deutschen Gesetz zur Verhiitung erbkranken
Nachwuchses, in: Gesundheitsfiirsorge. Zeitschrift fiir die gesundheitlichen Aufgaben im
Rahmen der Familienfiirsorge, 4. Jg., H. 7, Okt. 1954, 120~123. Harmsen agierte zudem
seit 1952 als Prédsident von Pro Familia und war auch auf internationaler Ebene ein
Verfechter der Geburtenkontrollbewegung. Erst 1984 multe er sich als Altersprasident
zuriickziehen, nachdem sein Wirken in der NS-Zeit skandalisiert worden war. Vgl. Atina
Grossmann, Reforming Sex. The German Movement for Birth Control and Abortion
Reform 1920-1950, Oxford u.a. 1995, 204-211.

*! Vgl. Kaiser/Kaminsky (Hgg.), Biopolitik und Evangelische Kirche (wie Anm. 8).

4* siehe Bernhard Bornikol, Neues Fragen in Naturforschung und Heilkunde, in:
Wort und Tat 1932, 114-118, 212-214; 1933, 117-119; 1934, 129-130, 338-343; 1936,
369-373; 1937, 52-57.

3 siche beispielhaft Ernst Klee, Scham, Reue, neue Verantwortung in Kirche und
Diakonie?!, in: Georg Herrmann/Klaus von Liipke (Hgg.), Lebensrecht und Men-
schenwiirde. Behinderung, Eugenische Indikation und Gentechnologie, Essen 1991,
60-65.

** vgl. Zentralverband der Sterilisierten und Gesundheitsgeschidigten im Bundesge-
biet: Gesetzesvorlage zur Wiedergutmachung (17.4. 1951), in: ADW, HGSt 4891. Zur
Diskreditierung des Verbandes in der medizinischen Fachéffentlichkeit sieche Hahn,
Modernisierung und Biopolitik (wie Anm. 2), 56-60.
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Menschen hohnsprechenden Unrecht” die Rede. Mit Blick auf die Durch-
fiihrungspraxis hief es, dass ,die erpresste formularméRige Einwilligung dem
einzelnen Sterilisierten nicht entgegengehalten werden” diirfe. Damit war der
auch in den Diskussionen verschiedentlich angesprochene Umstand gemeint,
dass die meisten Sterilisationen in der NS-Zeit formell freiwillig bzw. auf einen
Selbstantrag der Betroffenen erfolgten, allerdings angesichts der Drohung mit
polizeilichem Zwang im Falle einer Weigerung, von Freiwilligkeit also
keineswegs gesprochen werden konnte. Die Frage einer Entschidigung der
wahrend der NS-Zeit Sterilisierten wurde auf Betreiben der Arbeitsgemein-
schalt sozialistischer Arzte in einer Anfrage der SPD 1957 im Bundestag
gestellt und beschéftigte ab Ende 1959 den Wiedergutmachungsausschuss des
Bundestages.”> In dieser Debatte wurde auch die Innere Mission um eine
stellungnahme gebeten.*® Diakonie-Prisident Miinchmeyer suchte darauf-
hin im Oktober 1960 zusammen mit dem Leiter der Abteilung Gesundheits-
flirsorge, dem Arzt Joachim Fischer, Ministerialdirektor Wolff vom Bundes-
finanzministerium auf. Wolff fasste das Ergebnis der Besprechung in einem
Fernschreiben wie folgt zusammen:

,Von evangelischer Seite wurde erklart: Ware das Erbgesundheitsgesetz zu einer Zeit
erlassen worden, in der Deutschland noch nach den Grundsitzen demokratischer
Ordnung regiert wurde, so hdtten sich vom Standpunkt der Moraltheologie keine
ernstlichen Einwendungen erheben lassen. Mit der Frage einer gesetzlichen Regelung
freiwilliger Sterilisation aus eugenischen Griinden haben sich evg.-kirchliche Kreise
lange vor 1933 beschiftigt, die Frage sei im allgemeinen bejaht worden. Gewisse
Bedenken haben freilich immer gegen die Zwangssterilisation bestanden und wiirden
auch vor 1933 geltend gemacht worden sein, wenn man damals fiir eine solche
ZwangsmaRnahme, wie das dann spater in dem Erbgesundheitsgesetz geschehen ist,
die gesetzliche Grundlage hatte schaffen wollen. Das Erbgesundheitsgesetz als solches
und nach seinem Buchstaben konne daher auch vom Standpunkt evangelischer
Moraltheologie aus betrachtet nicht als ein Unrechtsgesetz angesehen werden. Die
schweren moraltheologischen Bedenken, die bei Erlass des Erbgesundheitsgesetzes
bestanden und bei historischem Riickblick auf die damaligen Zeitumstande auch jetzt
noch bestehen, seien vielmehr in dem nach evangelischer Ansicht allein entscheiden-
dem Umstand begriindet, dass die Durchfithrung eines an sich wohl unbedenklichen
und vielleicht sogar im Interesse einer gesunden Bevdlkerungspolitik notwendigen
Gesetzes in die Hand der Organe eines totalitdren Systems, als welches der National-
sozialismus schon damals deutlich in Erscheinung getreten war, gelegt worden ist.”

Zur Frage der Entschadigung der Opfer der Zwangssterilisierung hielt Wolff fest:

.Eine derartige monetdre Abgeltung der psychischen Folgen, die sich bei einem
materiell gar nicht messbaren Verlust, wie dem Verlust der Zeugungsfahigkeit, vielleicht
eingestellt haben, wiirde moralisch héchst bedenklich sein. Sie wiirde auch im Hinblick
auf die seelischen Beeintrachtigungen, die als Folge anderer Ereignisse eingetreten
seien, wie etwa die immer noch nachwirkenden seelischen Erschiitterungen, welche
die in den Bombennichten der Kriegszeit ausgestandenen Angste, besonders bei
damals alleinstehenden Frauen und Miittern, verursacht haben, Beeintrachtigungen,
die auch nicht mit Geld aufgewogen worden sind und sich in Geld auch nicht aufwiegen

43 Weingart u.a., Rasse, Blut und Gene (wie Anm. 14), 598.
6 Im Jahre 1960 fragte das Bundesfinanzministerium auch alle Linderverwaltungen
ab. Vgl. Schmacke/Giise, Zwangssterilisiert (wie Anm. 17), 156.
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lassen, gar nicht zu verantworten sein. Alle Verluste immaterieller Giiter immer durch
Geld ausgleichen zu wollen, sei nichts anderes als die Bekundung einer rein
materialistischen Seinsbetrachtung.“*’

Miinchmeyer antwortete Wolff, dass in der Formulierung von ,ev.[angel-
ischer] Ethik” und nicht von ,Moraltheologie” zu sprechen sei und der Satz
tiber das Erbgesundheitsgesetz als Unrechtsgesetz ganz wegfallen solle.
Ansonsten sei das Ergebnis der Besprechung ,in dieser Kiirze aufs beste
festgehalten®.*®

Diese Ablehnung jeglicher Wiedergutmachung durch Bestreitung des
Unrechtcharakters des Gesetzes entsprach nicht nur der Linie in der Inneren
Mission, sondern auch der Meinung des Bundesfinanzministeriums.* Die
Ablehnung einer ,rein materialistischen Seinsbetrachtung” war wiederum ein
Argument, das sich gegen jegliche Form der finanziellen Wiedergutmachung
psychischer Folgen einer Verfolgung wenden lieR, insbesondere sofern es, wie
im vorliegenden Beispiel, mit den ,nachwirkenden seelischen Erschiitte-
rungen” der Bombenkriegsopfer aufgerechnet wurde. Diese Argumente
gingen in den Bericht des Bundesfinanzministeriums fiir eine Sitzung des
Wiedergutmachungsausschusses des Bundestages im April 1961 ein. Hier
unterstiitzten die Gutachter Hans Nachtsheim, Werner Villinger und Helmut
Ehrhardt die eine Entschadigung ablehnende Position des Bundesfinanzmi-
nisteriums. Dies geschah nicht nur aus Uberzeugung, sondern noch aus einem
aktuellen Anlass: Nachtsheim und Villinger hatten sich in der Nachkriegszeit
bemiiht, ein neues Sterilisationsgesetz zu initiieren, nun kam es im Rahmen
der Diskussionen um die 5. Strafrechtsreform endlich zu entsprechenden
Vorschldgen. Im Juli 1961 sprach sich beispielsweise eine Sachverstindi-
genkommission im Bundesjustizministerium fiir die Zulassung von Sterili-
sationen aus medizinischen und eugenischen Griinden aus.’® Eine Ent-
schadigung der Opfer der nationalsozialistischen Sterilisationspolitik héatte
hier schlicht gegenldufig gewirkt, was von den Gutachtern bei der Anhérung
im April 1961 auch offen gesagt wurde.

7 Fernschreiben von Min.Dir. Wolff, Bad Homburg an Prasident Miinchmeyer vom
20.10. 1960, in: ADW, HGSt 4891.

*® Miinchmeyer an Wolff vom 20.10. 1960 (wie Anm. 47).

* Gisela Bock, Zwangsterilisation (wie Anm. 10), 104-116 hat drei Argumenta-
tionsfiguren zur Rechtfertigung der Sterilisation in der Nachkriegszeit identifiziert: 1.
Missbrauch der wahren Eugenik durch die NS-Ideologie, 2. auch ohne die NS-Herrschaft
hétte es ein Sterilisationsgesetz gegeben, 3. auch in anderen Staaten (USA, Skandina-
vien) gab und gibt es Sterilisationsgesetze. Diese Argumentationen entstammen dem
Bericht des Bundesfinanzministeriums vom 1.2. 1961, der fiir eine Expertenanhorung
am 13.4. 1961 erstellt wurde. Siehe Katja Neppert, Warum sind die NS-Zwangsster-
ilisationen nicht entschiddigt worden?, in: Matthias Hamann/Hans Asbeck (Hgg.),
Halbierte Vernunft und totale Medizin. Zu Grundlagen, Realgeschichte und Fortwirkun-
gen der Psychiatrie im Nationalsozialismus, Gottingen 1997, bes. 205-214; Michael
Wunder, Die Sterilisation Behinderter und der Schatten der Geschichte, in: Kritische
Justiz 21 (1988), 309-314.

°° Siehe Neppert, Warum sind die NS-Zwangssterilisationen nicht entschadigt
worden? (wie Anm. 49), 211 u. 214-216.
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Diese die Opfer der nationalsozialistischen Sterilisationspolitik von einer
Entschadigung ausschlieRende Stellungnahme des Werkes Innere Mission
und Hilfswerk der EKD - sie sollte ein Jahr spater in abgemilderter Form auch
vom Betheler Anstaltsleiter, Friedrich von Bodelschwingh, wiederholt
werden’' — wurde fast zeitgleich mit einer erneut einsetzenden Debatte
iiber eugenische Fragen auch innerhalb des Diakonischen Werkes abgegeben.

5. Der Bugenische Arbeitskreis und die Sterilisation 1959-1966

Am 12. Mai 1959 fand die erste Sitzung eines ,Eugenischen Arbeitskreises” des
Diakonischen Werkes statt.>* Dieser Arbeitskreis war von Prisident Miinch-
meyer zur Durchfithrung von ,Vorsorgearbeit fiir evtl. spatere Gesetzesvor-
lagen oder Gesetzesbeurteilungen” gedacht. Insbesondere die Frage der
Geburtenregelung war insofern aktuell geworden, als ,im Rahmen der
Strafrechtsreform die Indikation zur Schwangerschaftsunterbrechung durch
eine sogenannte ,ethische’ Indikation erweitert” werden sollte.”> Der Aus-
schuss kniipfte bewusst an den ,Stdndigen Ausschuss fiir Rassenhygiene und

5! Friedrich von Bodelschwingh, Neffe des Bethel-Griinders, wurde vom Bundesfi-
nanzministerium im September 1962 zu einer Besprechung dariiber eingeladen, ,ob
nicht doch Grundsétze fiir eine Regelung entwickelt werden konnten, bei der nicht allen
sterilisierten Personen, sondern nur einem angemessenen begrenzten und verwaltungs-
miRig nach einfachen Merkmalen erfassbaren Personenkreis eine Entschadigung
gewidhrt wird“. Dabei kam man aber zu dem fiir Bodelschwingh unbefriedigenden
Ergebnis, dass man so nicht vorgehen kénne, um Menschen nicht unnétige Hoffnungen
zu machen. Zudem war die Meinung, dass ,es ein unsinniges Ding sei, heute Menschen
als durch dieses Gesetz zu Unrecht Behandelte zu entschadigen und vielleicht morgen in
die Notwendigkeit gesetzt werden, dieselben Menschen unter ein neues Eugenik-Gesetz
zu stellen.“ Vgl. Bodelschwingh an Kirchenkanzlei 19.11. 1962 und weiterer
Schriftwechsel, in: Hauptarchiv der von Bodelschwinghschen Anstalten (HAB), 2/11-17.

2 Die Vereinigung des kirchlicherseits nach 1945 gegriindeten Hilfswerks der
Evangelischen Kirche mit dem Centralausschuss fiir Innere Mission fand 1957 statt
und trug zwischenzeitlich die Bezeichnung ,Hauptgeschéftsstelle des Werkes Innere
Mission und Hilfswerk der Evangelischen Kirche in Deutschland” bevor sich 1965 der
Name ,Diakonisches Werk” durchsetzte. In frithen Publikationen wird der Beginn des
,Eugenischen Arbeitskreises leider falsch auf 1957 datiert, die nachfolgend vorgestellten
Protokolle werden nirgendwo erwihnt. Siehe Sabine Schleiermacher, Die Innere
Mission und ihr bevélkerungspolitisches Programm, in: Heidrun Kaupen-Haas (Hg.),
Der Griff nach der Bevolkerung. Aktualitdt und Kontinuitdt nazistischer Bevolkerungs-
politik, Nérdlingen 1986, 86-87 und Lilli Segal, Die Hohenpriester der Vernichtung.
Anthropologen, Mediziner und Psychiater als Wegbereiter von Selektion und Mord im
Dritten Reich, Berlin 1991, 193ff.

** Zitate aus dem ,Bericht iiber die Sitzung des Eugenischen Arbeitskreises am
12.Mai 1959 in Kassel“, in: ADW, HGSt 4891. Dass hierbei auch eine gewisse
Konkurrenz zur verfassten Kirche eine Rolle gespielt hat, lasst sich aus dem Umstand
schlieBen, dass im Mérz 1959 die Eherechtskommission der EKD getagt hatte deren Ziel
es war, eine Stellungnahme zum Entwurl des Strafgesetzbuches tiber a) kiinstliche
Insemination und b) Straftaten gegen Ehe und Familie zu erarbeiten. Vgl. Niederschrift
iiber die Sitzung der Eherechtskommission der Evangelischen Kirche in Deutschland in
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Rassenpflege” an. Die Referentin Marie von Meyeren erstellte eine Vorlage
tiber die bisherigen Beratungen, die von Miinchmeyer als Ausgangspunkt der
Diskussion genommen wurde.’® Die Beschreibung der Wirksamkeit des
Vorgangerausschusses war darin jedoch sehr ungenau. Demnach habe die
Erklirung des PreuBischen Staatsrates vom Januar 1932 die ,viel zu
weitgehende Verbreitung der Lehren der Eugenik unter der Bevolkerung
und zum anderen oft nicht sinnvolle MaBnahmen zur Senkung der Kosten fiir
die Pflege und Forderung der korperlich und geistig ,Minderwertigen'“
vorgeschlagen, wogegen die Innere Mission mit ihrer Fachkonferenz Position
bezogen habe. Der Verweis auf die Resolution von Treysa 1931 und die
Erklarung des Hauptausschusses des ,Centralausschusses fiir Innere Mission”
gegen die eugenische Schwangerschaftsunterbrechung 1934 waren die
einzigen erwdhnten Resultate der Beratungen. Die massenhaften Sterilisatio-
nen der NS-Zeit wurden mit keinem Wort erwihnt.

Welche Personen diskutierten aber nachfolgend in diesem Eugenischen
Arbeitskreis? Da war zundchst Prasident Friedrich Miinchmeyer, geboren
1901 in Glasgow, der nach seinem Studium der Theologie als Militarpfarrer
und wahrend des Zweiten Weltkriegs als Generalfeldvikar beim Evange-
lischen Feldbischof Franz Dohrmann agiert hatte. Seit 1946 war er Geschafts-
fiithrender Direktor des ,Centralausschusses fiir Innere Mission” und seit 1957
Prasident der Hauptgeschaftsstelle von Innerer Mission und Hilfswerk.

Thm fachlich zur Seite stand seit 1957 der Leiter der Abteilung Gesundheits-
fiirsorge —und seit 1964 auch ,beratender Sozialhygieniker” des Diakonischen
Werkes, Dr. Joachim Fischer. Der 1913 geborene Fischer hatte nach der
Ablegung des medizinischen Staatsexamens seit 1939 im 6ffentlichen Ge-
sundheitsdienst zunéchst in Rothenburg/Schlesien, spéter in Lippe gearbeitet,
wo er vom Amtsarzt in Lemgo zum zweiten Medizinaldezernenten der
Regierung Detmold aufgestiegen war.>> Bereits 1949 propagierte er im
Rahmen der durch ihn gegriindeten ,Arbeitsgemeinschaft fiir Jugend- und
Eheberatung” eine ,negative wie positive Fortpflanzungshygiene”, angelehnt
an Positionen Grotjahns aus den 1920er Jahren und trat fiir eine eugenische
Eheberatung und Eheverbote bei Tragern von Erbleiden ein. Im Jahre 1951
hatte er die Entwicklung der eugenischen Gesetzgebung in Deutschland
beschrieben, dabei mit ausfiihrlichem Bezug auf die Treysaer Erklarung von
1931 die positive Rolle der Kirchen gelobt und darauf verwiesen, dass die

Karlshafen/Weser vom 7./8. Méarz 1959, in: ADW, HGSt 4903. Zudem hatte eine
Okumenische Studiengruppe im April 1959 in England getagt und eine verstirkte
Geburtenkontrolle zur Beherrschung des Problems der Uberbevilkerung angeregt. Vgl.
Responsible Parenthood and the population problem. Report of a Special Ecumenical
Study Group, Mansfield College, Oxford, 12-15.4. 1959, in: ADW, HGSt 4903.

°* Anlage 1: ,Kurzer Uberblick iiber die Beschéftigung des Central-Ausschusses fiir
Innere Mission mit Fragen der Eugenik” (Marie von Meyeren 29.4. 1959), in: ADW,
HGSt 4891.

°> Siehe Findbuch ADW, JE (Nachlass Joachim Fischer); Johannes Vossen,
Gesundheitsdmter im Nationalsozialismus. Rassenhygiene und offene Gesundheitsfiir-
sorge in Westfalen 1900-1950, Essen 2001, 466.
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Regelungskompetenz fiir ein neues Sterilisationsgesetz nun bei der Bundes-
regierung lége.“’

Der Leiter der theologischen Abteilung des Diakonischen Werkes, Hans
Christoph von Hase (Jahrgang 1907), gehorte ebenfalls zu den Teilnehmern
des ,Eugenischen Arbeitskreises“. Er trat 1964 als Herausgeber der ,Evan-
gelischen Dokumente zur Ermordung der ,unheilbar Kranken* hervor, worin
auch Fischer einen Aufsatz iiber die Ideengeschichte der ,Euthanasie”
verédffentlichte.>” Von Hase sorgte sich im Friihjahr 1964 darum, dass der
,Eugenische Arbeitskreis” die Frage der Sterilisation ,sehr konservativ®
behandele und meinte, dass ,man nicht so engherzig bei der Sterilisation
erblich schwer Belasteter” argumentieren sollte. Er hatte die Besorgnis, dass
,von uns voreilige rigorose Beschliisse gefasst wiirden, die uns dann festlegen
und die uns in der sozialen und medizinischen Wissenschaft niemand recht
abnehmen wird, wie das auch bei unseren Ausfiihrungen iiber die Geburten-
regelung schon der Fall ist.“*®

Der Berliner Arzt und Psychotherapeut Dr. Hans March, Jahrgang 1895,
hatte in einem Vortrag im Jahre 1928 in Marburg iiber ,Siinde und erbliche
Belastung” gesprochen und Vererbung nur als ,Dispositionen” fiir bestimmte
Krankheiten anerkannt, nicht als unentrinnbares Schicksal. Krankheit galt
ihm ,als Teil des dem Menschen anvertrauten Pfundes” von Gott, welche das
Verlangen nach Gnade hervorbringe.>” In den Debatten 1951 iiber eine soziale
Indikation der Schwangerschaftsunterbrechung und eine mogliche Sterili-
sierung im Rahmen eines Arzteausschusses hatte er sich wie oben erwidhnt
erneut zu Wort gemeldet.

56 giehe Joachim Fischer, Entwicklung und Beurteilung eugenischer Gesetzgebung in
Deutschland, in: Arztliche Mitteilungen 36. Jg., H. 2 v. 10. 1. 1951, 19-20 (auch in: ADW,
BP 1924).

>7 vgl. Jochen Fischer, Von der Utopie bis zur ,Vernichtung lebensunwerten Lebens”,
in: Hans Christoph von Hase (Hg.), Evangelische Dokumente zur Ermordung der
,unheilbar Kranken“ unter der nationalsozialistischen Herrschaft in den Jahren
1939-1945, Stuttgart 1964, 35-65.

8 Vermerk v. Hase an Schober (vertraulich), 16.4. 1964, in: ADW, HGSt 4895.

° Hans March, Psychologische Seelsorge. Handreichung eines Arztes, Giitersloh
1930, 82-98. Hans March war der Bruder von Werner March, dem Architekten des
Berliner Olympiastadions. Er arbeitete 1915/1916 als Krankenpfleger in Kriegslazaret-
ten, da er aufgrund eines Hiiftleidens untauglich fiir den Militdrdienst war. Nach dem
Studium der Medizin in Marburg und Berlin und einer Tatigkeit als Assistent an der
Universitdtsnervenklinik in Greifswald wirkte er seit 1926 in nervendrztlicher Praxis in
Berlin und machte eine Ausbildung am Berliner Psychoanalytischen Institut. Seit 1930
war er Leiter der Eheberatungsstelle der Evangelischen Frauenverbinde Charlottenburg
und von 1934 bis 1937 Leiter der neurologisch-psychiatrischen Abteilung des
Beobachtungskrankenhauses bei der Fachérzilichen Zentrale des Verbandes der
Krankenkassen in der Landesversicherungsanstalt Berlin. Seit 1950 fungierte er als
Chefarzt der Neurologischen Abteilung des Krankenhauses Westend in Berlin-
Charlottenburg. Er war zudem Mitglied der ,Deutschen Psychoanalytischen Gesell-
schaft” seit 1936 und nach 1945 Gutachter in zahlreichen Wiedergutmachungsverfah-
ren. Zur Person siehe Regine Lockot, Die Reinigung der Psychoanalyse. Die Deutsche
Psychoanalytische Gesellschaft im Spiegel von Dokumenten und Zeitzeugen
(1933-1951), Tibingen 1994, 100.
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Ein altbekannter Teilnehmer der Sitzungen war der seit 1951 in Miinster als
Professor fiir Genetik tdatige Otmar Freiherr von Verschuer, der bereits 1931
und 1933 durch Vortrdge im ,Eugenischen Ausschuss der Inneren Mission*
mitgewirkt hatte. Er symbolisierte bei der ersten Sitzung 1959 als einziger eine
personelle Kontinuitit zum Vorgidngerausschuss.®® Verschuer hatte im
Nationalsozialismus unter anderem als Direktor des ,Instituts fiir Erbbiologie
und Rassenhygiene” in Frankfurt/Main (1935-1942) und als Direktor des
~Kaiser-Wilhelm-Instituts fiir Anthropologie, Menschliche Erblehre und
Eugenik” (1942-1945) Karriere gemacht. Er galt trotz seiner Verstrickung
in Menschenversuche, die sein Assistent Josef Mengele in Auschwitz
durchgefiihrt hatte, als angesehener Genetiker.®' Verschuer riickte in der
Nachkriegszeit von vorherigen evolutionistisch begriindeten Aufartungsge-
danken der Eugenik ab und machte nun den euddmonistischen Gedanken in
dessen utilitaristischer Ausformung, ndmlich nach dem Gliick der groft-
moglichen Zahl, zur Handlungsmaxime seines humangenetischen Wirkens.®*

Ein ebenfalls bekannter Anthropologe, der mit der nationalsozialistischen
Rassenhygiene eng verbunden gewesen war, diskutierte in diesem Kreis mit:
Lothar Loeffler (1901-1983). Von 1927 bis 1929 hatte er als wissenschaftlicher
Mitarbeiter am Kaiser-Wilhelm-Institut fiir Anthropologie geforscht und
spater als junger Universitdtsdozent in Kiel gewirkt. Er hatte Verbindungen zur
Evangelischen Kirche und nahm 1934 an Sitzungen der ,Arbeitsgemein-

0 Im Jahre 1960 trat als altbekannter Teilnehmer noch Pfarrer Ludwig Schlaich
hinzu. Die Angaben Schleiermachers und Segals iiber eine Teilnahme Hans Harmsens
oder Werner Villingers lassen sich anhand der Akten des Ausschusses nicht bestitigen.
Vgl. Sabine Schleiermacher, Die Innere Mission und ihr bevélkerungspolitisches
Programm (wie Anm. 52), 86-87 und Lilli Segal, Die Hohenpriester der Vernichtung
(wie Anm. 52), 193ff.

! Zu den Zwillingsforschungen Josef Mengeles und von Verschuers Assistentin
Magnusson sieche Weingart u.a., Rasse, Blut und Gene (wie Anm. 14), 572-581; Benno
Miiller-Hill, Das Blut von Auschwitz und das Schweigen der Gelehrten, in: Doris
Kaufmann (Hg.), Geschichte der Kaiser-Wilhelm-Gesellschaft im Nationalsozialismus.
Bestandsaufnahme und Perspektiven der Forschung, Géttingen 2000, 189-227; Kroner,
Von der Rassenhygiene zur Humangenetik (wie Anm. 17), 97-149; Hans Hesse, Augen
aus Auschwitz. Lehrstiick iiber nationalsozialistischen Rassenwahn und medizinische
Folgen. Der Fall Dr. Karin Magnussen, Essen 2001, bes. 89-95; Ernst Klee, Deutsche
Medizin im Dritten Reich. Karrieren vor und nach 1945, Frankfurt/Main 2001, 348-395.
Vgl. auch @yvind Foss, Eugenik und Menschenwiirde als Dilemma zwischen Auschwitz,
Diakonie und Bekennender Kirche. Oumar Freiherr von Verschuer (Working Papers
from Stavanger University College 105), Stavanger 2002, bes. 10-16; Achim Trunk,
Zweihundert Blutproben aus Auschwitz. Ein Forschungsvorhaben zwischen Anthro-
pologie und Biochemie (1943-1945), Berlin 2003; Hans-Walter Schmuhl, Grenziiber-
schreitungen. Das Kaiser-Wilhelm-Institut fiir Anthropologie, menschliche Erblehre und
Eugenik 1927-1945, Gottingen 2005, bes. 130-133, 464-510.

“* Dies wird besonders in dem Briefwechsel mit seinem Mentor Fritz Lenz deutlich,
dem er im Mai 1948 ein Manuskript ,Probleme der Bugenik in christlicher
Verantwortung” iibersandte. Vgl. Kroner, Von der Rassenhygiene zur Humangenetik
(wie Anm. 17), 269f.
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schaften von Medizinern und Theologen” teil.®*> Noch 1933 hatte Loeffler im
Deutschen Arzteblatt die eugenische Indikation zur Schwangerschaftsunter-
brechung als nicht ,notwendig” fiir die ,Gesunderhaltung des Erbgutes des
Volkes* erklirt und auch die ,Euthanasie” abgelehnt.®* Im Jahre 1934 erhielt
er, der bereits 1932 in die NSDAP eingetreten war, eine Professur fiir ,Erb- und
Rassenbiologie” und wurde Direktor des ,Instituts fiir Rassenbiologie” der
~Grenzlanduniversitat Konigsberg”. Kurz zuvor hatte er einen Lehrstuhl fiir
,Erbbiologie” in Frankfurt/Main aus antisemitischen Griinden abgelehnt.®
Im Jahre 1942 {ibernahm er einen Lehrstuhl fiir Erb- und Rassenbiologie in
Wien. Hier kam es auch zu einer in ihren Details nicht bekannten
Zusammenarbeit mit dem fiir die ,Kindereuthanasie” zustdndigen Reichs-
ausschussarzt Ernst Wentzler iiber ,erbbiologische Fragen“.®® In der Nach-
kriegszeit lebte Loeffler von Vaterschaftsgutachten, da er zundchst nicht
wieder in den akademischen Betrieb zuriickkehren konnte. Im Jahre 1950
wurde er Anstaltsarzt des evangelischen Annastiftes in Hannover-Kleefeld,
einer Einrichtung fiir Korperbehinderte. Seit 1952 Mitglied im nieder-
sachsischen Landesgesundheitsrat berief man ihn zum Lehrbeauftragten
fiir Sozialbiologie an der TH Hannover. Von 1957 bis 1966 wirkte er im
Arbeitskreis Strahlenbiologie der deutschen Atomkommission mit, der sich
zum Ziel gesetzt hatte, Mutationen im Erbgut der Menschen zu erforschen.
Loeffler war hier insofern Fachmann als er seit 1933 eigene Forschungen auf
dem Gebiet der Strahlengenetik unternommen hatte. Ein seit 1959 in diesem
Zusammenhang groRziigig gefordertes Projekt zur Erfassung der genetischen
Beschaffenheit der Bevolkerung des Bezirks Miinster fiihrte von Verschuer
durch. Loeffler arbeitete seit 1949 bei der von Joachim Fischer mitge-
griindeten ,Arbeitsgemeinschaft fiir Jugend- und Eheberatung” mit®” und
schrieb 1958 in der dritten Auflage des Lexikons ,Religion in Geschichte und

% giehe Bernhard Bornikol, Neues Fragen in Naturforschung und Heilkunde, in:
Wort und Tat 1934, 343.

% Lothar Loeffler, Ist die gesetzliche Freigabe der eugenischen Indikation zur
Schwangerschaftsunterbrechung rassenhygienisch notwendig?, in: Deutsches Arzteblatt
63 (1933), 368-369.

®> Benno Miiller-Hill, Todliche Wissenschaft. Die Aussonderung von Juden,
Zigeunern und Geisteskranken 1933-1945, Reinbek bei Hamburg 1984, 81; Weingart
u.a., Rasse, Blut und Gene (wie Anm. 14), 441.

% Siehe zu den Angaben Miiller-Hill, Todliche Wissenschaft (wie Anm. 65), 79-82;
Weingart u.a., Rasse, Blut und Gene (wie Anm. 14), 439-441; Klee, Deutsche Medizin
im Dritten Reich (wie Anm. 61), 269-271; ferner danke ich Hans-Walter Schmuhl fiir
Einsicht in sein Manuskript iiber die Geschichte des Kaiser-Wilhelm-Instituts fiir
Anthropologie, menschliche Erblehre und Eugenik' . Vgl. Schmuhl, Grenziiberschrei-
tungen (wie Anm. 61), bes, 68, 108f,, 514-521.

7 vgl. die Denkschrift iiber die Absichten, Arbeitsweisen und Grundlagen der
~Arbeitsgemeinschaft fiir Jugend- und Eheberatung” (abgekiirzt AGJE) — Detmold im
Juli 1949 mit Liste der Referenten und den Bericht des Fortbildungslehrganges fiir
Jugend- und Eheberatung vom 25.6. bis 16.5. 1956 (veranstaltet von der lippischen
AGIJE zus. mit der DAJEB), hier das Referat Loefflers ,Vererbung und Erziehung®, in:
ADW, JF 29.
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Gegenwart“ den Artikel iiber Euthanasie.® Er galt seinem theologischen
Kollegen aus dem Eugenischen Arbeitskreis, Hans Christoph von Hase, als ein
~Mann der Inneren Mission, der bei dem Reichserbgesundheitshof selbst
mitgearbeitet und sich redlich bemiiht* habe.®’

Ein weiterer Teilnehmer, der eine Kontinuitit in den Debatten der
Rassenhygiene und eine Verstrickung in die NS-Euthanasie andeutete, war
Willi Enke. Der 1895 geborene Enke, seit 1935 auBerordentlicher Professor
und 1938 Direktor der Landesheilanstalt in Bernburg/Saale, wirkte hier als
Reformpsychiater und hatte 1940 die Einrichtung eines abgetrennten Teils
seiner Klinik als Vernichtungsanstalt zu dulden. In Bernburg waren im
Rahmen der Krankenmordaktion ,T4“ mehr als 9000 Bewohner aus Heil- und
Pflegeanstalten und Fiirsorgeeinrichtungen sowie rund 5000 iiberwiegend
judische Haftlinge aus Konzentrationslagern ermordet worden. Enke be-
hauptete stets, davon habe er keine Kenntnis gehabt. Er wurde 1945 in
Internierungshaft genommen und arbeitete ab 1950 als Leitender Arzt der
Diakonischen Anstalten und Nervenklinik Hephata in Treysa wieder in seinem
Fachgebiet als Psychiater.”®

Mit diesem Tableau von Fachleuten, die tief in die eugenische Debatte und
Praxis der Zwangssterilisation in der NS-Zeit verstrickt gewesen waren, ergab
sich eine umfassende Diskussion liber die eugenische Intervention, von der die
Frage nach der Sterilisation im folgenden herausgegriffen sei.”’ Wie wurde
tiber dieses Thema reflektiert? Welche Riickblicke auf die Zeit des National-
sozialismus und welche Ausblicke auf die zukiinftige Regelung dieses
Bereiches wurden gemacht? Wie sahen die konkreten Stellungnahmen des
~Bugenischen Arbeitskreises” zur Reform des Strafgesetzbuches aus?

*® Vgl. Lothar Loeffler, Art.: ,Euthanasie”, in: RGG , Bd. 2, Tiibingen 1958, 743f.;
siehe auch ders., Recht auf Leben in drztlicher Sicht, in: Recht der Jugend. Zeitschrift fiir
Jugenderziehung, Jugendpflege und Jugendschutz, fiir Jugendfiirsorge und Jugendstraf-
recht, Oktoberheft 19 (1963), 289-296 (zitiert nach: ADW, HGSt 4893).

% Siehe v. Hase an Hundinger 10. 1. 1963, in: ADW, HGSt 3750B. Gemeint ist mit
dem ,Reichserbgesundheitshof* hier wohl eines der Erbgesundheitsobergerichte, die auf
der Ebene der Oberlandesgerichte bestanden haben. Die Schaffung einer obersten
Reichsinstanz fiir Erbgesundheitsfragen stand zwar nach 1938 in der Diskussion, ist
allerdings nie durchgefiihrt worden.

7% vgl. Dietmar Schulze, ,Euthanasie” in Bernburg. Die Landes-Heil- und Pflegean-
stalt Bernburg/Anhaltinische Nervenklinik in der Zeit des Nationalsozialismus, Essen
1999, 55f. und 154; Klee, Deutsche Medizin im Dritten Reich (wie Anm. 61), 262f.

! Es wurden von Fischer bzw. dem jeweiligen Présidenten des Diakonischen Werkes
in den Folgejahren noch weitere Diskutanten zugeladen u.a. (ohne Anspruch auf
Vollstandigkeit): Prof. Dr. Heinz Kirchhoff (Géttingen), Chefarzt Dr. Becker (Altdorfer
Anstalten, Niirnberg), Pastor Werner Dicke (Hannover-Kleefeld), Prof. Dr. Dombois
(Heidelberg), Frau Prof. Dr. med. Stoeber (Kinderklinik der Inneren Mission, Garmisch-
Partenkrichen), Frau Dr. med. Bertha Sommer (Ev. Zentralinstitut fiir Familienberatung,
Berlin-Schlachtensee), Konsistorialprasident Hansjiirg Ranke (Berlin). Siehe die Adres-
senliste ,Eugenischer Arbeitskreis* (ohne Datum), in: ADW, HGSt 4891 sowie
Fritherfassung und Friihbehandlung Behinderter. Memorandum des Eugenischen
Arbeitskreises des Diakonischen Werkes der Evangelischen Kirche in Deutschland, in:
Die Innere Mission 57 (1967), 383.

ZKG 116. Band 2005/2



Zwischen Rassenhygiene und Biotechnologie. Die Fortsetzung 227
der eugenischen Debatte in Diakonie und Kirche, 1945 bis 1969

In der ersten Sitzung erstellten die Versammelten zunéchst eine Priorititen-
liste iiber die zu behandelnden Themen, die folgende Reihenfolge vorsah:
Frage der ethischen Indikation, Geburtenregelung, Insemination, Sterilisa-
tion, Frage eines neuen Ehegesundheitszeugnisses. Prasident Miinchmeyer
stimmte die Arbeit des Ausschusses mit der Arbeit der Sozialkammer der EKD
ab, was zur Folge hatte, dass die Frage der Geburtenregelung nach einem
ersten Votum aus dem Aufgabenbereich des ,Eugenischen Arbeitskreises”
herausfiel und dieser sich verstarkt um die Frage der eugenischen Sterilisation
kiimmern sollte.

Die erste Stellungnahme des Ausschusses erfolgte zur Frage der Reform des
§ 218 im Rahmen der Debatte um den Entwurf des Strafrechtsianderungs-
gesetzes. Dabei wurde die sogenannte ,ethische Indikation” zum Schwan-
gerschaftsabbruch, die auf die Abtreibung nach einem Notzuchtverbrechen
zielte, vehement abgelehnt. Die vorgesehenen Paragraphen wiirden dem
arztlichem Stand zumuten, ,schuldloses menschliches Leben zu toten”. Die
Vermeidung der Not der Mutter konnte dagegen nicht ,als zu schiitzendes
Rechtsgut” anerkannt werden, auch wenn es sich bei dem zu erwarteten Kind
um das Produkt eines Verbrechens handele. Es sei vielmehr die Hilfe fiir die
Betroffenen zu verstirken. Zudem liege ,in der Natur des medizinisch-
biologischen Sachverhaltes” die Schwierigkeit ,einer Objektivierung im Sinne
einer hinreichenden Erfassung des Einzeltatbestandes”, was bedeutete, dass
man die missbrauchliche Einfiihrung der abgelehnten sozialen Indikation
iiber einen unklaren Tatbestand der Notzucht befiirchtete.”* Diese Position
stellte Hans Christoph von Hase dann bei der Sitzung der Strafrechtskommis-
sion der EKD am 16. Oktober 1959 in Heidelberg vor. Doch der Strafrechts-
ausschuss schloss sich diesem Votum nicht an und verzeichnete es ,nur als eine
gewichtige abweichende Stimme*. Die Mehrheit im Strafrechtsausschuss der
EKD plddierte fiir eine ,ethische Indikation” bei klarer gerichtlicher Fest-
stellung des Tatbestandes einer Vergewaltigung.”?

Das Thema der Indikation zur Unterbrechung einer aufgezwungenen
Schwangerschaft wurde jedoch bald aus dem Regierungsentwurf gestri-
chen”, weshalb Fischer als Thema der nichsten Sitzung des ,Eugenischen

72 Ergebnisbericht einer Sitzung des Eugenischen Arbeitskreises am 13. Okt. 1959 in
Kassel (Fischer, 1.12. 1959) mit Anlage: ,Betr. Strafrechtsreform zu § 218, in: ADW,
HGSt 4891.

7> Innere Mission und Hilfswerk (Gesundheitstiirsorge) an Mitglieder des Eugeni-
schen Arbeitskreises 1.12. 1959, in: ADW, HGSt 4891. Vgl. auch die Debatte in der
Zeitschrift fiir Evangelische Ethik: Karl Janssen, Die Unterbrechung der aufgezwunge-
nen Schwangerschaft als theologisches und rechtliches Problem, in: ZEE 4 (1960),
65-72; dagegen Hans-Christoph von Hase, Ethische Indikation?, in: ZEE 4 (1960),
110-112; zudem Strafbare und nichtstrafbare Schwangerschaftsunterbrechung, in: ZEE
4 (1960), 101-102 (Entwurf II 1959 der groRen Strafrechtskommission des BIM) u.
Walter Becker, Schwangerschaftsbeseitigung in rechtlicher Sicht, in: ZEE 4 (1960),
102-110.

th Vgl. zur Diskussion auch innerhalb der Inneren Mission Jochen Fischer, Fiir und
wider die ,ethische Indikation, in: Die Innere Mission 53 (1963), 241-253 u. Hans
Dombois, Anmerkungen zum Problem der Notzuchtsindikation, in: Die Innere Mission
53 (1963), 253-260.
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Arbeitskreises” die freiwillige Sterilisation vorschlug. Hier sah er Handlungs-
bedarf, da - wie er in einem internen Vermerk fiir den Prisidenten darlegte —
Prof. Werner Villinger sowohl in der ,Deutschen Zentrale fiir Volksge-
sundheitspflege, als auch im Ausschuss 5 des Deutschen Vereins, als auch im
Aktionsausschuss zur Verbesserung der Hilfe fiir psychisch Kranke immer
wieder die Forderung nach einem entsprechenden Gesetz” erhebe und dabei
stets darauf verweise, ,dass die beiden Kirchen auf seine Anregungen bisher
nicht eingegangen seien.“”> Werner Villinger war in den Debatten um die
Eugenik kein Unbekannter. So hatte er von 1934 bis 1939 als Chefarzt der von
Bodelschwinghschen Anstalten Bethel fungiert und sich intensiv an den
Diskussionen im ,Stdndigen Ausschuss fiir Rassenhygiene und Rassenpflege”
beteiligt. 1938 erhielt er in diesem Ausschuss gar den Vorsitz und wurde 1940
Ordinarius in Breslau. Er nahm eine ambivalente Haltung zur Euthanasie ein.
Einerseits unterstiitzte er die stille Diplomatie des Betheler Anstaltsleiters
Bodelschwingh gegen die Krankenmordaktion im Sommer 1940, andererseits
sprach er sich zum Beispiel dafiir aus, bei Patienten mit fortgeschrittener
Paralyse keine Therapiemafnahmen mehr zu ergreifen. Zudem tauchte er auf
einer Liste der Euthanasie-Gutachter im Frithjahr 1941 auf, eine Tétigkeit, die
er in der Nachkriegszeit abgeleugnet hat. SchlieBlich ist auch iiberliefert, dass
seine Klinik in Breslau psychiatrische Patienten fiir Menschenversuche zur
Verfiigung stellte.”® Der erwihnte Gesetzentwurf fiir ein neues Sterilisations-
gesetz in der amerikanischen Zone war unter seiner Federfiihrung ent-
standen.

Auf der nichsten Sitzung des Eugenischen Arbeitskreises im November
1960 informierte Fischer die Teilnehmer {iber die bereits erwidhnte Be-
sprechung im Bundesfinanzministerium ,iiber Fragen des Entschadigungs-
anspruchs aus dem alten Sterilisierungsgesetz“. Dann gab Loeffler einen
~zusammenhangenden Uberblick iiber den heutigen Standpunkt der Eugenik
zur Sterilisierung”. Das Protokoll hielt fest:

»An irgendwelche ZwangsmaRnahmen denkt ernsthaft heute niemand mehr. Aber
auch bevolkerungspolitische Gesichtspunkte scheiden aus. Ebenso ist fiir uns eine
,Soziale Indikation’, wie sie neuerdings im Zusammenhang mit Fragen der Geburten-
regelung immer haufiger genannt wird, nicht zu vertreten. Es bleibt die Frage, wie wir
die drztlich und ethisch vertretbare eugenisch-genetische Indikation zur Durchfithrung
einer freiwilligen Sterilisierung rechtlich erméglichen.“””

Im Ergebnis schlugen die Teilnehmer vor, dass eine Sterilisierung durch die
Zustimmung einer ,arztlichen Gutachterstelle” legitimiert werden miisse.”®

7> An die Mitglieder des Eugenischen Arbeitskreises (2. 8. 1960) mit Vermerk fiir den
Présidenten, in: ADW, HGSt 4891.

7 Siehe Hans-Walter Schmuhl, Zwischen vorauseilendem Gehorsam und halbher-
ziger Verweigerung. Werner Villinger und die nationalsozialistischen Medizinverbre-
chen, in: Der Nervenarzt 73 (2002), 1058-1063.

7" Ergebnisbericht der Sitzung des Eugenischen Arbeitskreises am 28./29. 11. 1960 in
Kassel, in: ADW, HGSt 4891.

78 Hier mul} die Objektivitit der Beurteilung durch ein unabhingiges drztliches
Gremium sichergestellt sein, dem notwendigerweise ein auf dem Gebiet der Human-
genetik und des jeweils betreffenden Fachgebietes besonders qualifizierter Arzt
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Dies bedeutete, dass man entgegen der 1951 im Bereich der Inneren Mission
gefiihrten Diskussion nun einer Neuregelung der Frage der Sterilisation offen
gegeniiberstand und Vorschldge hierzu machte. Damit hatten sich diejenigen
in der Diskussion durchgesetzt, die eine Regelung der freiwilligen Sterilisation
unter Einbezug der eugenischen Indikation fiir erforderlich hielten: ndamlich
von Verschuer, Loeffler und Fischer.

Diese Stellungnahme hatte jedoch wenig Einfluss auf die Rechtsent-
wicklung. Eine Regelung durch ein neues Sterilisationsgesetz im Rahmen der
Strafrechtsreform erfolgte nicht. Die Debatte um die RechtmaBigkeit von
Sterilisationen wurde in den Jahren 1962 bis 1964 durch den Fall des
Mediziners Dr. Axel Dohrn angefacht. Dieser behauptete, in den Jahren 1948
bis 1958 bei mehr als tausend Frauen freiwillige Sterilisationen durchgefiihrt
zu haben. Am Ende eines gegen ihn laufenden Verfahrens gab es einen
Freispruch fiir Dohrn durch den Bundesgerichtshof, wobei darauf hinge-
wiesen wurde, dass keine Strafvorschrift die freiwillige Sterilisation mit Strafe
bedrohe.”” Dieses Urteil entstand vor einem sich verindernden gesellschaft-
lichen Hintergrund. In den 1960er Jahren zeichnete sich ein Wandel zur
Privatisierung gesundheitspolitischer Strategien ab. Dabei riickten die Werte
der individuellen Gesunderhaltung und personlichen Entlastung in den
Vordergrund. Die Verschiebung von der ,alten”, auf eine Population
gerichteten zu einer ,neuen”, ein humangenetisches Interventionsinteresse
am Individuum besitzenden Eugenik war jedoch als Utopie so alt wie die
Eugenik selbst.?” Eine nunmehr in den Mbglichkeitshorizont riickende
gentechnologische Eugenik lief3 sozialtechnologische Zwangseingritfe zuneh-
mend unmodern erscheinen, ohne allerdings Wertunterscheidungen bei der
Vererbung grundsitzlich aufzugeben ®!

angehoren sollte.” Vgl. Ergebnisbericht der Sitzung des Eugenischen Arbeitskreises am
28./29.11. 1960 in Kassel, in: ADW, HGSt 4891,

™ Siehe die Nachzeichnung der Debatte bei Hahn, Modernisierung und Biopolitik
(wie Anm. 2), 96-100. Das Verfahren gegen Dohrn scheint auch die Uberlegungen zur
Regelung der freiwilligen Sterilisation im Rahmen der Strafrechtsreform im Bundesge-
sundheitsministerium wie Bundesjustizministerium beeinflusst zu haben. Fischer
notierte im Frithjahr 1960 iiber ein Gesprdach mit Ministerin Schwarzhaupt, beide
Ministerien wiinschten keine Einzelheiten iiber Referentenentwurf bekannt zu machen,
»~um ja nicht in das schwebende Verfahren Dr. Dohrn einzugreifen”. Vgl. den Vermerk
iiber Besuch bei Frau Bundesministerin Dr. Schwarzhaupt von Fischer, 20.3. 1964, in:
ADW JF 142.

28 Vgl. Weingart u.a., Rasse, Blut und Gene (wie Anm. 14), 649; Schwartz, Wissen
und Macht (wie Anm. 2), 181ff; Jiirgen Reyer, Alte Eugenik und neue Wohlfahrts-
pflege. Entwertung und Funktionalisierung der Fiirsorge vom Ende des 19. Jahrhun-
derts bis zur Gegenwart, Freiburg i. Br. 1991.

81 Dabei riickten insbesondere Fragen der Familienplanung in den Vordergrund. Bei
einem Referat tiber einen Bericht der WHO (siehe Deutsche Zentrale fiir Volksgesund-
heitspflege in Frankfurt/Main und Akademie fiir Staatsmedizin in Hamburg, Die
Humangenetik und das offentliche Gesundheitswesen. Deutsche Ubersetzung des
Zweiten Berichtes des WHO Expert Committee on Human Genetics, World Health
Organisation techn. Rep. Ser. 1964, 282, Hamburg 1965, in: ADW, JF 69) formulierte der
Heidelberger Biogenetiker Friedrich Vogel iiber die Aufgaben einer aktiven Erbgesund-
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Im ,Bugenischen Arbeitskreis“ wurden auch wirtschaftliche, soziale und
bevolkerungspolitische Griinde fiir eine Regulierung dieses Feldes diskutiert.
Insbesondere in internationaler Perspektive war die drohende Uberbevolke-
rung der Welt, die Furcht vor der ,Menschenlawine®, ein gangiges Katastro-
phenszenario, zu dessen Beherrschung auch die Sterilisierung als fortpflan-
zungsregulierende Gegenstrategie diskutiert wurde.®* Diese Griinde fielen
jedoch im Verlauf der Debatte angesichts ihrer wissenschaftlichen Unhaltbar-
keit aus. Dies wurde gerade von den im Rahmen der nationalsozialistischen
Rassenhygiene ehemals exponierten Vertretern von Verschuer und Loeffler
unterstrichen.®? Diese propagierten die ,eugenisch-genetische Indikation* fiir
die freiwillige Sterilisation als Ausdruck individueller Gesunderhaltung in der
Generationenfolge. In den Diskussionen nahm der Psychotherapeut Hans
March eine kritisch-bedédchtige Position zur Sterilisierung ein. Er verwies
zuletzt noch 1966 auf seine frithe ablehnende Stellungnahme von 1951 und
meinte, dass die Sterilisation ,zuséatzlich im Bereich des Seelisch-Geistigen nur
zu leicht zu einer tiefgreifenden Verarmung der Liebepotenz hinfiihrt,
unabsehbar in ihrer Auswirkung auf das mitmenschliche sittliche, soziale
und kulturelle Leben“.®* Er wollte die Grenzen einer medizinischen oder

heitspflege wie folgt: ,Negative wie positive genetische MaRnahmen sind vor allem unter
dem Gesichtspunkt des individuellen Einzelschicksals wie dem der Familie bedeutsam,
dagegen kaum populationsgenetisch wirksam. Die Bewegung der Familienplanung sollte
vor allem iiber den offentlichen Gesundheitsdienst auch unter eugenischem Gesichts-
punkt genutzt werden.” Aus der Arbeit der Ausschiisse: Arbeitsausschuss fiir Bevolke-
rungs- und Familienfragen, in: Deutsche Zentrale fiir Volksgesundheitspflege, Mitteil-
ungen IX. Jg., Mai 1965, H. 1, 9.

52 ygl. beispiclhaft Hans Nachtsheim, Uberbevilkerung und Erbgutdegeneration.
Gefahren fiir die zukiinftige Menschheit aus der Sicht des Erbbiologen, in: Soziale Arbeit
17 (1968), H. 1, 3—16; mit Betonung des Zusammenhangs der internationalen Debatte
amerikanischer und europdischer Bugeniker siehe Stefan Kiihl, Die Internationale der
Rassisten. Aufstieg und Niedergang der internationalen Bewegung fiir Eugenik und
Rassenhygiene im 20. Jahrhundert, Frankfurt/Main 1997, 198-204.

83 Ahnlich sprachen sich von Verschuer und Loeffler Anfang 1964 in einer Diskussion
liber die Notzuchtsindikation gegen die Meinung eines ,mdglichen erbbiologischen
Schaden([s] bei einem nach einer Vergewaltigung geborenen Kind“ aus, da Notzucht kein
Hangdelikt sondern ein Aktualdelikt sei. Vgl. das Protokoll iiber die Sitzung des
Eugenischen Arbeitskreises am 11.2. 1964 in Stuttgart, in: ADW, HGSt 4891.

5 Siehe Dr.H. March (Facharzt fiir Neurologie und Psychiatrie): Das Problem der
Sterilisierung und die besondere Situation des evangelischen Arztes im Blick auf den
hippokratischen Eid (Referat bei der gemeinsamen Sitzung des Eugenischen Arbeits-
kreises und der Strafrechtskommission vom 14./15.1. 1966 in Frankfurt/Main), in:
ADW, HGSt 4892. March hatte zudem 1954 in einem Buch tiber ,Lebensschicksale in
psychiatrischen Gutachten” ein eigenes Gutachten ,zur Problematik der eugenischen
Sterilisierung” aus dem Jahre 1943 ungeschiitzt und selbstkritisch veroffentlicht. Er sah
es als ,Menetekel” fiir ,drztliche Unsicherheit und BeeinfluRbarkeit” wahrend der NS-
Zeit. Nie sollte der Arzt, wie bei den eugenischen Sterilisierungsgesetzen, ohne vital
zwingenden Grund in einem Menschenleben Schicksal spielen wollen.” Vgl. Hans
March, Lebensschicksale in psychiatrischen Gutachten. Schuld und Verantwortung,
Stuttgart 21959, 241-274, Zitate 241 u. 266; vgl. ferner ders., Fehlerquellen
medizinischer Begutachtung. Fille und Probleme, Berlin 1969.
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eugenischen Sterilisierung sehr eng ziehen und argumentierte aufler mit
psychologischen Aspekten mit der vermeintlich fehlenden Miindigkeit der
Betroffenen. Diese kulturkritisch-konservative Argumentation stand gegen
den Zeittrend und war im ,Eugenischen Arbeitskreis” nicht linger mehrheits-
fahig.

Der Wandel zu einer individuellen Eugenik wurde in der erstellten
Stellungnahme des ,Eugenischen Arbeitskreises” zum von den Bundes-
ministerien vorgelegten Gesetzentwurf iiber die Regelung der freiwilligen
Sterilisation in den Jahren 1964 und 1965 sichtbar. Dabei restimierte Fischer,
dass man bereits 1959 in Kassel ,ganz von dem Begriff der personlichen
Bugenik ausgegangen” sei und qualitative Bevdlkerungspolitik verworfen
habe.®* Die Stellungnahme des Ausschusses lautete:

,Die freiwillige Sterilisation aus eugenetischer Indikation sollte zugelassen werden,
wenn nach den wissenschaftlichen Erkenntnissen und Erfahrungen und nach Billigung
durch eine entsprechend zusammengesetzte Gutachterkommission mit grofer Wahrscheinlichkeit
zu erwarten ist, dass Nachkommen der Betroffenen korperlich oder seelisch erheblich
geschidigt oder nicht lebensfahig wiren.” [Hervorhebung im Original]®®

Ein feststehende Liste von Krankheiten, die zur Sterilisation fithren kénnten,
wurde in der Diskussion des Ausschusses insbesondere mit Blick auf die
historischen Erfahrungen bereits 1964 abgelehnt, ,da der Katalog im Gesetz
zur Verhiitung erbkranken Nachwuchses zu unertraglichen Zustinden
gefiihrt* hatte.®” Mit einem dhnlichen Bezug wurde auch zur Prage der
Ersetzbarkeit der Einwilligung der Betroffenen durch gesetzliche Vertreter,
Vormiinder etc. festgehalten: ,Gerade im Riickblick auf die Erfahrungen mit
dem fritheren Sterilisierungsgesetz entschliet man sich aber dazu, die
Einwilligung der Betroffenen unter keinen Umstanden durch andere ersetzen
zu lassen.“®® Hierin kann wohl durchaus ein Lernen aus den Erfahrungen mit
dem Zwangssterilisationsgesetz der NS-Zeit gesehen werden. Auch wenn

# Niederschrift iiber die Sitzung des Eugenischen Arbeitskreises am 26./27.6. 1964
in Stuttgart, in: ADW, HGSt 4891. Zu dieser Sitzung hatte Fischer die bisherigen
Positionen auf evangelischer Seite in einem Referat ,Riickblick und Vorschau zu einem
Sterilisierungsgesetz zusammengefasst und spéater veroffentlicht, in: Gesundheitspolitik.
Unabhingige Zeitschrift fiir das gesamte Gesundheitswesen, 6 (1964), 340-354.

86 giche ,Zum arztlichen Fragebogen des Bundesjustizministeriums zur gesetzlichen
Regelung freiwilliger Unfruchtbarmachungen vom 14.9. 1965 (...)*, in: ADW, HGSt 4892.

87 Niederschrift iiber die Sitzung des Bugenischen Arbeitskreises am 26./27.6. 1964
in Stuttgart, in: ADW, HGSt 4891.

88 Zum drztlichen Fragebogen des Bundesjustizministeriums zur gesetzlichen
Regelung freiwilliger Unfruchtbarmachungen vom 14.9. 1965 (..), in: ADW, HGSt
4892. Nach einer die Diskussion abschlieSenden Sitzung des Eugenischen Arbeitskreises
im Januar 1966. Vgl. Niederschrift tiber die gemeinsame Sitzung des Eugenischen
Arbeitskreises und der Strafrechtskommission am 14./15. 1. 1966 (22.2. 1966), in: ADW,
HGSt 4896 wurde die Stellungnahme dem Bundesjustizministerium iibermittelt.
Interessanterweise dulerte sich Otmar Freiherr von Verschuer in fast genau der gleichen
Weise in einer im Jahre 1966 erschienenen Schrift, die er selbst als das erste deutsche
Buch iiber Eugenik nach 1945 bezeichnete: Otmar Frhr. von Verschuer, Eugenik.
Kommende Generationen in der Sicht der Eugenik, Witten 1966, bes. 50-58.



232 Uwe Kaminsky

Fischer spdter die Nichteinwilligung als Preis fiir eine einmiitige Beschluss-
fassung im ,Eugenischen Arbeitskreis” bezeichnete, so meinte er, miisse man
~wirklich auf die Belastungen aus dem Dritten Reich Riicksicht nehmen und
denen Recht geben, die darauf hinweisen, dass nur bei einer so konsequenten,
unersetzbaren Einwilligung jedem zukiinftigen MiBBbrauch vorgebeugt
werden kann.“®°

Nach 1970 verlor die eugenische Begriindung der Sterilisation in der
offentlichen Debatte zunehmend an Bedeutung, da zugleich die Sterilisation
als Methode der Schwangerschaftsverhiitung Auftrieb erhielt. Neben der
operativen Sterilisation war es besonders die temporére Sterilisation durch die
Anti-Baby-Pille, die vor dem Hintergrund ,sexueller Befreiung an Attrakti-
vitdt gewann. Diese Entwicklung der Sterilisation zu einer Verhiitungs-
methode im Horizont personlicher Verfiigbarkeit war in den Diskussionen des
»~Eugenischen Arbeitskreises” in den 1960er Jahren ebenso wie die soziale
Indikation immer abgelehnt worden. Es kam jedoch bis 1989 in der alten
Bundesrepublik nicht zu einer gesetzlichen Regelung der f[reiwilligen
Sterilisation, nur zu einer zum Teil regional unterschiedlichen Praxis.”®
Dies ging einher mit dem Fehlen einer Erklarung der NS-Zwangssterilisatio-
nen als Unrecht bis zum heutigen Tage.

Restimiert man die Debatte tiber die freiwillige Sterilisation im Eugenischen
Arbeitskreis des Diakonischen Werkes, so wird deutlich, dass die Schatten der
NS-Zeit bis zum Ende der 1960er Jahre nicht verblassten, sondern — zwar in
verschwommener Form - durchaus vorhanden und diskussionsmachtig
waren. Dies gilt aber nicht nur mit Blick auf Bedenken gegen allzu weit
gefasste Gesetzesvorschldge zur freiwilligen Sterilisation, sondern ebenso fiir
die Giiltigkeit der eugenischen Indikation iiberhaupt. An einem weiteren
Thema im ,Eugenischen Arbeitskreis” ldsst sich dies nachzeichnen.

Im Juni 1967 wurde iiber die Fritherfassung und Friihbehandlung
koérperlicher und psychischer Schdden und die Meldepflicht bei behinderten
Kindern debattiert. Die Debatte iiber die Meldepflicht behinderter Kinder
fiihrte noch einmal mitten hinein in die Schwierigkeit, grundsatzliche
Positionen nicht aufgeben zu wollen, auch historische Erfahrungen hierbei
in Anschlag zu bringen, und andererseits den Anschluss an aktuelle
Fortschritte in der Biomedizin und den gesellschaftlichen Wandel insgesamt
zu halten. Zur Vorgeschichte und Herleitung des Themas gab Fischer in der von
ihm seit 1965 in hektographierter Form als internes Informationsmedium des
Diak%rllischen Werks gedachten ,Sozialhygienischen Rundschau” eine Uber-
sicht.

Eine Meldepflicht fiir behinderte Kinder sah das bis 1957 geltende
Korperbehindertengesetz vor. Durch den Einbau dieses Gesetzes in das

89 Fischer an Prof. med.R. Mittermaier (Bundesvereinigung Lebenshilfe fiir das
geistig behinderte Kind e.V.) 6. 12. 1967, in: ADW, HGSt 4900.

? Dabei setzten sich als Normen fiir dariiber befindende Gutachterkommissionen bei
den Arztekammern das Mindestalter von 25 Jahren und das Vorhandensein mehrerer
Kinder bei Frauen durch. Vgl. Hahn, Modernisierung und Biopolitik (wie Anm. 2),
142-146.

! Siehe Sozialhygienische Rundschau V (1.3, 1967), in: ADW, HGSt 4898.
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Bundessozialhilfegesetz wurde diese Pflicht abgeschafft und zu einer praktisch
ineffektiven Aufforderung an Arzte und Betreuer in Heilberufen zur Meldung
behinderter Kinder, sofern Eltern ihre Kinder keiner Behandlung zufiihrten.

In einer Konferenz der fiir das Gesundheitswesen zustandigen Minister und
Senatoren am 4. November 1965 fand der Antrag des Berliner Senators auf
eine Meldepflicht behinderter Kinder erhebliches Interesse. Der Hintergrund
hierfiir lag wesentlich in der ,Contergan-Katastrophe“: ,Hétte eine Melde-
pflicht bestanden, so wire einmal das Ungliick vermutlich frither bemerkt
worden und man hétte zum andern von vornherein verldssliche Unterlagen
iiber den Umfang der Missbildungen gehabt und hétte darauf ganz anders, als
es unter den gegebenen Umstdnden mdoglich war, alle erforderlichen
MaBnahmen planen kénnen.“’

Verschiedene Interessenverbdnde duBerten sich nachfolgend durchaus
gegensdtzlich zu einer Meldepflicht. So war der ,Deutsche Verein fiir
offentliche und private Fiirsorge“ dafiir, doch votierte die Bundesdrzte-
kammer in einer Stellungnahme am 15.Januar 1966 dagegen, da sie das
Vertrauensverhdltnis zwischen Arzt und Patient bedroht sah. Auch in einer
Arbeitsbesprechung im Diakonischen Werk war die Stimmung mehrheitlich
ablehnend, so Fischer: Alle stiinden ,noch unter dem Eindruck des méglichen
Missbrauchs solcher Meldepflicht im Dritten Reich.” Als besser geeignet fiir
den Zweck einer Friihforderung behinderter Kinder wurde die verstiarkte
Aufkldrung angesehen. Selbst zwischen den Fachverbdnden innerhalb des
Diakonischen Werks waren die Meinungen geteilt. So war der ,Verband der
Korperbehindertenfiirsorge” fiir eine Meldepflicht, der ,Verband Deutscher
Evangelischer Heilerziehungs-, Heil- und Pflegeanstalten” aber strikt dagegen.
Auf der Sitzung des ,Eugenischen Ausschusses” im Juni 1967 wurde versucht,
die Standpunkte zu vermitteln und ein eigenes Memorandum zu verab-
schieden, was allerdings nicht voll konsensfahig war.”> So wurden im Herbst in
einem Heft der Zeitschrift ,Die Innere Mission” die unterschiedlichen
Standpunkte zur Meldepflicht abgedruckt.”®

Diese Debatte spiegelt den Umschlag von ausgiebigen historischen Beden-
ken im Hinblick auf die Euthanasie zu einer zunehmenden Betonung der
Grenzen des Einflusses historischer Erinnerung fiir Stellungnahmen zu
aktuellen Problemen sozialstaatlicher Intervention. In dieser Diskussion war
auf Seiten der Kritiker das Misstrauen gegentiber der staatlichen Daten-
sammlung und Interventionsbereitschaft stark, auch wenn diese vorwiegend
mit der bedarfsgerechten Hilfe im demokratischen Sozialstaat begriindet
wurde und nicht mit dem Schutz der Gesellschaft vor behinderten Biirgern.

2 giehe allgemein zum Contergan-Fall: Beate Kirk, Der Contergan-Fall: eine
vermeidbare Arzneimittelkatastrophe? Zur Geschichte des Arzneistoffs Thalidomid,
Stuttgart 1999; zeitgendssisch Jochen Fischer, Sachverhalte zum ,Contergan” und seinen
Folgen, in: Die Innere Mission 54 (1964), 219-223.

3 vgl. Niederschrift iiber die Sitzung des Eugenischen Arbeitskreises am 9./10.6.
1967 in Frankfurt, in: ADW, HGSt 4898. Siche ansonsten Hahn, Modernisierung und
Biopolitik (wie Anm. 2), 160-162.

4 Stimmen aus dem Diakonischen Werk zur Meldepflicht, in: Die Innere Mission 57
(1967), 381-404.
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Die ebenfalls offiziell mit der Moglichkeit einer besseren Behandlung
begriindete Meldepflicht fiir behinderte Kinder aus den Jahren 1939 und
1940 war noch zu pridsent, um hier keine assoziativen Parallelen sehen zu
konnen. Gerade im eugenischen Hintergrund der zur Meldung fithrenden
Krankheiten und Behinderungen sah man die Gefahr der Entstehung einer
Liste ,vererbungsunwiirdiger” Personen, die nur dann Sinn ergab, wenn aus
dieser ,mindestens der Rat resultiert, sich sterilisieren zu lassen, wenn nicht
gar — so wenigstens bei geistig Behinderten, Epileptischen und Geisteskranken
—der Zwang dazu“.®” In dem vom , Eugenischen Arbeitskreis* verabschiedeten
Memorandum wurde zwar die ,Einfithrung einer generellen namentlichen
Meldepflicht abgelehnt, doch an anderer Stelle etwas verklausuliert eine
Pflicht zur Meldung dann vorgeschlagen, wenn Eltern die Behandlung
Behinderter durch einen Arzt verweigerten.”®

Joachim Fischer sah in dem ,ewigwidhrenden Beschwoéren der Ver-
gangenheit” keinen konstruktiven Beitrag in der Debatte und hatte schon
in seiner Ubersicht in der ,Sozialhygienischen Rundschau” einen ,fiihrenden
Vertreter der Lebenshilfe” mit der Meinung zitiert, die Bevolkerung kénne
sehr wohl zwischen damals und heute unterscheiden.”” Die gesellschaftliche
und politische Debatte iiber das Thema ging weiter, bis schlie8lich 1971 auf
relativ unspektakuldre Weise im ,Bevolkerungsstatistischen Gesetz” die
Meldepflicht fiir bei der Geburt erkennbare Fehlbildungen festgeschrieben
wurde.”® Der Wandel zur humangenetischen Beratung und prinatalen
Diagnostik seit den 1970er Jahren im Rahmen der individualisierten
vorbeugenden Gesundheitspflege machte die Diskussion zunehmend obsolet.

6. Der Eugenische Arbeitskreis und die ,Menschenmacher” 1967-1968

Die Auseinandersetzung mit der modernen Welt und der Durchsetzung eines
~zunehmend breit gefdcherten, betont individualistisch ausgerichteten
Pluralismus” wurde in den 1960er Jahren ein beherrschendes Thema in
der Evangelischen Kirche.” Dem ,Eugenischen Arbeitskreis“ kam dabei als
Austauschforum {iber Fragen der modernen Biologie und Ethik eine
Vorreiterrolle zu. Zur Eroffnung der Diakonischen Konferenz im Juni 1965

%> Siehe Stellungnahme des ,Verbandes Deutscher Evangelischer Heilerziehungs-, Heil-
und Pflegeanstalten” zur Frage der Einfiihrung einer gesetzlichen Pflicht zur Meldung
geistig Behinderter (Meldepflicht), in: Die Innere Mission 57 (1967), 385-393, hier392/393.

?¢ Friiherfassung und Friihbehandlung Behinderter. Memorandum des Eugenischen
Arbeitskreises des Diakonischen Werkes der Evangelischen Kirche in Deutschland, in:
Die Innere Mission 57 (1967), 383-385.

7 Siehe Jochen Fischer, Fritherfassung und Friihbehandlung kérperlicher und
geistig-seelischer Schdden, in: Gesundheitspolitik 1967, 129-153, bes. 130.

°® Hahn, Modernisierung und Biopolitik (wie Anm. 2), 162.

% vgl, Martin Greschat, Protestantismus und Evangelische Kirche in den 60er
Jahren, in: Axel Schildt/Detlev Siegfried/Karl-Christian Lammers (Hgg.), Dynamische
Zeiten. Die 60er Jahre in den beiden deutschen Gesellschaften, Hamburg 2000, 544-581,
hier: 581.

ZKG 116. Band 2005/2



Zwischen Rassenhygiene und Biotechnologie. Die Fortsetzung 235
der eugenischen Debatte in Diakonie und Kirche, 1945 bis 1969

sprach der EKD-Ratsvorsitzende, Prdases Kurt Scharf vor 200 Teilnehmern
iiber die ,aus neuen wissenschaftlichen, ethischen, eugenischen und sozialen
Erkenntnissen und Problemen” sich ergebenden Aufgaben fiir die kirchliche
Diakonie. Scharf meinte, dass der Menschheit heute aus dem biologisch-
chemischen Bereich und aus der genetischen Forschung wesentlich griRere
Gefahren drohten als von der Atomphysik und anderen Gebieten der Technik
und verwies auf Mdglichkeiten der Geburtenplanung bis zur ,Machbarkeit
und Ziichtung des Menschen*:

.Die Vertreter der modernsten Wissenschaft, der Biochemie und der Mikrobiologie und
der Kybernetik sind an unsere Studentenpfarrer herangetreten, etwa die Leitung des
biochemischen Institutes in Tiibingen, und haben ihnen die Fragen aus ihrem
Forschungsbereich vorgelegt: Diirfen wir weiter forschen und arbeiten, wie wir es
bisher getan haben? Was habt ihr von der Kirche von der Theologie, vom Evangelium
uns dazu zu sagen?“'%°

Scharf sah Kirche und Diakonie in der Pflicht, ,Kategorien und Normen zu
finden, die eine freiwillige freiheitliche Ordnung, aber eine Ordnung unter
transzendenten Malfstdben, unter einer Befragung iibergreifender iiber-
menschlicher, iiberirdischer Gesichtspunkte” garantiere. Dabei war ihm das
Wirken des ,Eugenischen Arbeitskreises” des Diakonischen Werkes Vorbild.
Zahlreiche Tagungen Evangelischer Akademien, auf denen Theologen wie
Biologen Vortrdge iiber ,Moderne biologische Forschung als Anfrage an die
Theologie” (Jiirgen Hiibner) oder ,Kritisches zur biologischen Futurologie”
(Wilhelm Quenzer) hielten, zeigten ein gesellschaftliches Diskussionsbediirf-
nis an.'®!

Im Juni 1967 wurde im ,Eugenischen Arbeitskreis” tiber die damals noch
eher hypothetische, aber zukunftsweisende Frage debattiert: ,Wie beurteilen
wir die Moglichkeit einer direkten Einflussnahme auf die genetische Substanz
beim Menschen?“'*? In einem Vorgesprach zwischen Fischer und Président
Theodor Schober Ende 1966 hatte sich die Diskussion auf die Frage zugespitzt,
~0b wir hier an einer dhnlichen Grenze angelangt sind, wo man Nein sagen
muss, wie bei der Euthanasie oder der nicht medizinisch indizierten
Sterilisierung.“'®* Fischer fasste die Uberlegungen in einem Brief an von
Verschuer zusammen: ,Im Gegensatz zu meinem Préisidenten, der die
Moglichkeit, auf diese Weise Erbkrankheiten genotypisch zu heilen, fiir das
Entscheidende halt, meine ich, der Mensch werde niemals, wenn er erst die
Genverdnderung beim Menschen in der Hand hat, vor anderen Nutz-

190 siehe Prases Scharf vor der Diakonischen Konferenz (25. 6. 1965), in: ADW, PB
280; Um das Zukunftsbild der Wissenschaftler, in: epd ZA Nr. 144 v. 28.6. 1965, 2 (in:
ADW, HGSt 4892).

%! sjehe Berichte iiber die Tagungen ,Die biologische Manipulierbarkeit des
Menschen”, Evangelische Akademie Bad Boll 1967 oder ,Das Leben — Ursprung,
Struktur, Entwicklung” vom 28. bis 30. Oktober 1966 in der Ev. Akademie Berlin im
Nachlass Fischers in: ADW, JF 98.

192 Niederschrift iiber die Sitzung des Eugenischen Arbeitskreises am 9./10. 6. 1967 in
Frankfurt, in: ADW, HGSt 4898.

'%% Pischer an von Verschuer 2.1. 1967, in: ADW, HGSt 4897.
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anwendungen halt machen.” Hier sah Fischer ethischen Klarungsbedarf und
bezog sich auf einen Vortrag des Theologen Jiirgen Moltmann iiber ,Die
Zukunft als Drohung und Chance”: ,Wir wissen nicht, wohin die Lokomotive
fahrt, in die wir fleiRig die Kohlen des Fortschritts schaufeln.”'%*

Der fiir ein theologisches Referat angefragte Moltmann sagte allerdings ab
und neben dem Ersatzreferenten Dr. Dr. E. Gromann aus Freudenstadt, der
sehr abstrakt tiber die Folgen mdoglicher gentechnischer Eingriffe fiir das
Verhdltnis von Gott und Mensch referierte, hielt Otmar Freiherr von
Verschuer einen Vortrag. Er sprach sich gegen kiinstliche Verdnderungen
und fiir die Bewahrung der genetischen Substanz unter anderem mit den
Mitteln der eugenischen Beratung und der eugenischen Sterilisierung aus. Das
Protokoll hielt fest: ,Vor der Eugenik steht ein Warnungsschild mit den
Worten: ,Menschenwiirde, Menschenrechte, Nachstenliebe’.” Von Verschuer
distanzierte sich dabei vor allem von den mittlerweile popularisierten
Gedanken des sogenannten Ciba-Symposiums, einer Tagung von 27 Natur-
wissenschaftlern, unter diesen verschiedene Nobelpreistréger, die sich 1962 in
London mit der Zukunft der Menschheit angesichts der ,biologischen
Revolution” auseinandergesetzt hatte.'®> Hier waren in recht kruder Weise
Vorstellungen iiber die kiinftige Situation der Menschheit angesichts von
Uberbevélkerung und eugenischer Interventionsfihigkeit geduRert worden.
Von Verschuer hielt Eingriffe in die Erbsubstanz fiir Utopie. ,Auch wenn wir
das genetische ,Alphabet’ kennen, ist der Weg zu seiner Anwendung so weit
wie vom Alphabet bis zu Goethes Faust.“'%®

In der Diskussion wurde zum Beispiel die Frage der Auswahl bzw.
Umwandlung des Geschlechtes beim Embryo als Tabubruch im Hinblick auf
die Gottesebenbildlichkeit des Menschen als Mann und Frau gekennzeichnet:
~Hier wird zum ersten Mal auf das Wie des Menschen Einflu genommen,
anderes in dieser Richtung wird folgen; dann hat die Lehre von Siinde und
Vergebung keinen Sinn mehr.” Der anwesende Pastor Ludwig Schlaich
vermisste grundsatzlich ,eine theologische Anthropologie”. Wie eng die
Debatte allerdings auch vom Standpunkt des ethischen Verbots gefiihrt
wurde, das jede individuelle Einflussnahme auf die eigene Reproduktions-
biographie ablehnte, wird daran deutlich, dass man selbst die Bezeichnung
~Wunschkind” wegen des ,dem Begriff leicht innewohnenden Kalkulations-
gedanken und einer sich bei den Eltern einstellenden bestimmten Erwar-

9% Fbd. Vgl. Die Zukunft als Drohung und Chance. 5. Deutscher Evangelischer
Akademikertag 14. bis 16. Oktober 1966 in Essen, Stuttgart 1966.

195 8o hatte ein journalistisches Buch mit dem Titel ,Die Menschenmacher”
auszugsweise das Tagungsprotokoll referiert, kommentiert und mit Fragezeichen
versehen; vgl. Richard Kaufmann, Die Menschenmacher. Die Zukunft des Menschen
in einer biologisch gesteuerten Welt, Frankfurt/Main 1964; spater wurde das gesamte
Tagungsprotokoll auch auf deutsch verdffentlicht: Gordon Wolstenholme/Klaus Prost
(Hgg.), Das umstrittene Experiment — der Mensch. 27 Wissenschaftler diskutieren die
Elemente einer biologischen Revolution, Miinchen u.a. 1966. Vgl. Sozialhygienische
Rundschau II (15.12. 1965), in: ADW, HGSt 2329.

196 Niederschrift iiber die Sitzung des Fugenischen Arbeitskreises am 9./10. 6. 1967 in
Frankfurt, in: ADW, HGSt 4898.
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tungshaltung” verwarf. Lothar Loeffler relativierte die Schicksalsglaubigkeit
durch seinen Einwand, dass man auch durch die ,eugenische Beratung in
Schicksalsabldaufe” eingreife, doch wurde ihm entgegengehalten, dass dabei
stets die personliche Entscheidung frei und ausschlaggebend bleibe. Hans
Christoph von Hase bezweifelte dagegen die wvoéllige Tabuisierung von
Eingriffen in die Erbsubstanz: ,Zwar scheiden rationale ZweckmaBigkeitsbe-
griindungen aus; auch miisse die Ganzheit des Menschen erhalten bleiben.
Wenn man aber Erbschdden heilen kénne, — man experimentiert mit einer
chemischen Beeinflussung der Anlage zur Zuckerkrankheit — wire dagegen
nichts einzuwenden.” Ihm wurde von Fischer entgegengehalten, ,auch ein
derart motivierter Eingriff an der genetischen Grundsubstanz des Lebens stelle
ein so grof3es Risiko unberechenbarer Nebenwirkungen dar, die maglicher-
weise fiir die Zukunft groBeres Unheil stiften als das, was man zu beseitigen
gesucht hatte”.

Der anwesende Theologe und Leiter des Diakoniewissenschaftlichen
Instituts in Heidelberg, Herbert Krimm, fasste am Ende zusammen: ,Wir
diirfen nicht den Eindruck erwecken, als sei die Kirche bemiiht, einen
abgefahrenen Zug anhalten zu wollen; es darf nicht zum Defensivverhalten
kommen mit der Absicht, die Forschung aufzuhalten. In unserer Offensive
miissen wir gegeniiber den sich eroffnenden Moglichkeiten nach den Motiven
und den Konsequenzen fragen, und z. B. auch nicht in Indien anders handeln
wollen als in Frankreich und die Ganzheit des Menschen nach Leib und Seele
bewahren.“'%”

Dieses Dilemma, nicht allzu verbietend zu erscheinen und der Forschung
ihren Raum zu lassen, in dem man allerdings mitsprechen wollte, kenn-
zeichnete die Lage und lie8 auch Prasident Schober wenige Monate spater eine
weitere Sitzung zum Thema ,Die christliche Ethik und die Menschenmacher”
als notwendig erscheinen. Hierzu hielt der Marburger Theologe Carl Heinz
Ratschow dann ein Referat.'’® Ratschow meinte zur negativen Eugenik, ,die
absolute Wahrung personliche Freiheit ist der einzige Grund der Moglichkeit
sittlicher Entscheidungen tiberhaupt”. Gegen die positive Eugenik seials solche
nichts zu sagen, da nach der Definition des Philosophen Arnold Gehlens der
Mensch ein ,Mingelwesen” sei. Ware das Ziel die Vermeidung von Schiden,
»also z.B: die Konstitution bestimmter Familien fiir Schizophrenie oder fiir
andere schwere Leiden — durch iiberschaubare und gezielte Eingriffe zu
beheben, so wire dagegen gar nichts einzuwenden”. Die Ziele des Handelns
miissten aber offen gelegt sein. Zur kiinstlichen Befruchtung meinte er: ,Der
MenschkannkeinZuchtobjektsein, und wennereswiirde, waredie sogenannte
psychische Seite seiner Evolutionzerstort, denn seine Ganzheit wire da zerstort,
wo z. B. Frauen in groRem MafRstabe kiinstlich befruchtet werden. "%’

197 Ebd.

9% yol. zum Referat von Carl Heinz Ratschow, Die christliche Ethik und die
Menschenmacher, in: Die Innere Mission 58 (1968), 425-437. Ratschow (1911-1999)
war 1939 Universitdtsdozent in Gottingen, 1948 Prof. fiir Systematische Theologie,
Geschichte der Evangelischen Theologie und Religionsphilosophie in Miinster/Westfalen
und wurde 1962 Professor in Marburg.

19 Fbd., 436f.
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Diakonie-Prasident Theodor Schober als Teilnehmer an der Sitzung
formulierte flir den Vorspann der Marznummer der ,Inneren Mission”
1968 einige ,noch unfertige Sdtze” zum Thema, die als Resultat der Diskussion
gelten kénnen. Schober sah dabei die Rolle der evangelischen Ethik in der
Starkung der Eigenverantwortlichkeit der Handelnden. ,Der Arzt kann dabei
von seiner Kirche und den Mitchristen keinen Katalog seiner Verhaltens-
weisen erwarten, aber Hilfe fordern fiir die Gewinnung der Fahigkeit zu
schlichten und menschlichen Entscheidungen, die ihm niemand letztlich
abnehmen kann.“''° Dabei wandte er sich gleichzeitig gegen die ,utopischen
Uberhdhungen biologischer Forschung”, die eine ,angebliche Hoherent-
wicklung der sittlichen und somatischen Eigenart des Menschen” erbringe.
Damit wollte er Offenheit und Gesprachsbereitschaft in diesen ,Umbruchszei-
ten” signalisieren und markierte zugleich das Dilemma kirchlicher und
diakonischer Stellungnahmen in einer Zeit abnehmender Akzeptanz kirch-
licher Lehraussagen.

Der ,Eugenische Arbeitskreis” tratnach 1968 nicht wieder zusammen. Dies
hatte vordergriindig seine Ursache im Weggang des diese Fragen aufmerksam
verfolgenden Joachim Fischer, der im Januar 1968 Leiter einer Eheberatungs-
stelle in Baden wurde''!, war aber auch durch die sich abzeichnende
Uberalterung und das Ausscheiden mancher Mitglieder (besonders von Otmar
Freiherr von Verschuer, der 1969 starb) bedingt. Hans Christoph von Hase
meinte 1969, dass die Diskussionen in diesem Arbeitskreis fiir verschiedene
Kapazitdten eine Zumutung gewesen seien. Dennoch regte er an: ,Als Forum
fiir viele Probleme hatte er seit 1930 erhebliche Bedeutung. Er miiite neu
wiederaufgebaut werden, ohne die Getreuen zu verletzen.” Er schlug hierfiir
die Durchfiihrung eines dreitdgigen Akademiekurses vor, zu dem personlich
eingeladen werden sollte und aus dem dann sich bewdhrende Mitglieder
rekrutiert werden sollten. Eine aktenméRige Uberlieferung hierzu ist nicht zu
fassen. Zumindest die institutionalisierte Form des Austausches iiber Eugenik
innerhalb des Diakonischen Werkes der Evangelischen Kirche in Deutschland
endete somit im Symboljahr 1968.''2

7. Fazit

Ein Resiimee iiber das Fortwirken der Eugenik im Bereich der Evangelischen
Kirche nach 1945 kann nicht von einem Verweis auf das institutionalisierte
pro-eugenische Engagement in der Inneren Mission seit 1931 absehen, dies

110 yg]. Theodor Schober, Standpunkt, in: Die Innere Mission 58 (1968), 117-118.

! Fischer hatte bereits Anfang der 1960er Jahre einen Konflikt iiber seine Arbeit mit
dem Prasidenten des Werkes ,Innere Mission und Hilfswerk”, der 1964 durch eine
Schlichtung beigelegt worden war. Er fiihlte sich mit seiner Arbeit nicht ausreichend
wahrgenommen und wechselte zum Beginn des Jahres 1968 zur badischen Landes-
kirche, vgl. ADW, JF 140 und 143.

"2 Vermerk v. Hase an Dr. Schober, Dr. Collmer betr. Eugenischer Arbeitskreis (1.12.
1969), in: ADW, HGSt 4900.
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umso weniger, als 1959 versucht wurde, an eine als positiv beschriebene
eigene Tradition der Auseinandersetzung mit ,Erbwertigkeiten” unkritisch
anzukniipfen. Die Vertreter der Inneren Mission betrachteten die massen-
haften Zwangssterilisationen der NS-Zeit als durch die damalige Gesetzeslage
bestimmt und blendeten die eigene Mitwirkung daran aus. Dies hatte, auRerin
der institutionell tiefgestaffelten Beteiligung an der Zwangseugenik des
Nationalsozialismus, seine Ursachen auch in personellen Kontinuitaten.
Nicht nur Verbandsvorsitzende und Anstaltsleiter wie zum Beispiel die Pfarrer
Adolph Nell oder Ludwig Schlaich verblieben in ihren Positionen, sondern
auch an NS-Medizinverbrechen beteiligte Arzte fanden ein Unterkommen in
kirchlichen Einrichtungen. Zudem wurden die Zwangssterilisationen nur in
ihrem rassenideologischen Kern als Vorstufe zur NS-Euthanasie wahrge-
nommen. Dies lieS keine Auseinandersetzung mit dem Unrecht der zwangs-
weisen Unfruchtbarmachung zu. Die zaghaften Versuche in der Nachkriegs-
zeit endeten auch im Bereich der Evangelischen Kirche und ihrer Vor-
feldorganisationen im gesellschaftlichen Konsens der Bestreitung des Un-
rechtcharakters des ,Gesetzes zur Verhiitung erbkranken Nachwuchses” und
der versagten Entschddigung der Betroffenen. Dies war nur folgerichtig, denn
die Fortgeltung eugenischer Sichtweisen musste nicht nur im Bereich der
Evangelischen Kirche, sondern national wie auch international auf breiter
Front in Europa wie Amerika konstatiert werden.''”

Der 1959 neu einberufene ,Eugenische Arbeitskreis” des Diakonischen
Werkes besall seine treibende Kraft im Leiter der Gesundheitsfiirsorge-
abteilung, Joachim Fischer, der als ehemaliger lippischer Amtsarzt insbeson-
dere im Bereich der Eheberatung und Sozialhygiene fachliche Expertise
besal8. Die Position von Arzten und Genetikern, die in der ,Rassenhygiene”
und der NS-Euthanasie eine Rolle gespielt hatten und nunmehr als der
Evangelischen Kirche nahestehende Fachleute auf eugenischem Gebiet gelten
konnten, wie Otmar Freiherr von Verschuer, Lothar Loeffler oder Willi Enke,
war wiederum konsequent, sofern man den wissenschaftlichen Kern der
Vererbungslehre als unbetroffen vom vermeintlichen politischen Missbrauch
des Nationalsozialismus wahnte. Dasselbe galt dann auch fiir die wissen-
schaftlichen Vertreter der Eugenik selbst, deren personliche Verstrickungen in
die NS-Medizinverbrechen nicht hinterfragt wurden.

Die erneute Diskussion iiber die Sterilisierung war zwar einerseits der
ungekldrten Rechtslage hinsichtlich der Sterilisation in der Bundesrepublik
geschuldet, kniipfte allerdings in der Evangelischen Kirche dort an, namlich
bei der eigenen Erklarung von Treysa 1931 und den Beratungen des
preuflischen Landesgesundheitsrats 1932, wo man der nachfolgenden
nationalsozialistischen Zwangseugenik noch nicht gefolgt war. Die eigene
praktische Mitwirkung an den Zwangssterilisationen der NS-Zeit wurde
schlicht tibergangen. Damit stand die Innere Mission der Evangelischen
Kirche in Deutschland nicht allein, bildete sich dieser Versuch des Ankniipfens

13 yol. Kiihl, Internationale der Rassisten (wie Anm. 82); Thomas Hoonker,
Diagnose: ,moralisch defekt”. Kastration, Sterilisation und Rassenhygiene im Dienst
der Schweizer Sozialpolitik und Psychiatrie 1890-1970, Ziirich 2003.
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an Weimarer Positionen doch auch in medizinischen und juristischen
Debatten iiber einen Gesetzentwurt zur freiwilligen Sterilisation ab. Vor
diesem Hintergrund war die Offnung zu einer ,persénlichen Eugenik” im
Familienzusammenhang, die von expliziten bevolkerungspolitischen und
selektionseugenischen Argumentationen, besonders vom Zwang, abriickte, in
den 1960er Jahren nachvollziehbar. Die Befiirwortung eines neuen Gesetzes
zur Regelung der freiwilligen Sterilisation mit der medizinischen und
eugenischen Indikation blieb jedoch in den 1960er Jahren gesetzesge-
schichtlich folgenlos. Gesellschaftliche Entwicklungen individueller Lebens-
vollziige und biochemische Mdglichkeiten der Schwangerschaftsverhiitung
iiberholten die langwierigen Debatten iiber gesetzliche Regelungen.

Die Schatten der NS-Vergangenheit begleiteten diesen Wandel zu
individualisierten gesundheitspolitischen Strategien. In der Debatte iiber
die Meldepflicht behinderter Kinder wurden gerade vom ,Verband Deutscher
Evangelischer Heilerziehungs-, Heil- und Pflegeanstalten” noch einmal die
historisch begriindeten Bedenken gegeniiber sozialstaatlicher Intervention
ausgesprochen, da sich die dulerlichen Parallelen mit der Erfassung der
Euthanasieopfer 1939/40 aufdrédngten. Die befiirchtete Delegitimierung des
Lebensrechtes Behinderter driickte dabei einerseits die empfundene Gefahr
aus. Andererseits bildete sich hierin der bewahrende Riickzug auf die
Anonymitdt des Behindertseins ab, der auch sozialstaatliche Integrations-
bemithungen verunmoglichte. Hier war das beschworene NS-Trauma noch
prasent. Doch die Vehemenz der Befiirworter verwies zugleich auf die
Grenzen des Einflusses historischer Erinnerung fiir Stellungnahmen zur
sozialstaatlichen Intervention.

Das Problem abnehmender gesellschaftlicher Relevanz kirchlicher Stel-
lungnahmen bildete bereits frith — weit vor den aktuellen Auseinander-
setzungen um die Bioethik — den Hintergrund kritischer Auseinandersetzung
mit biologischen Utopien, die seit Mitte der 1960er Jahre ebenfalls im
~Bugenischen Arbeitskreis” des Diakonischen Werkes der Evangelischen
Kirche in Deutschland diskutiert wurden. Dabei standen den Bedenken
gegeniiber jeder Form der ,Ziichtung” des Menschen die Hoffnungen auf
Heilung genetischer Krankheiten entgegen — ein bis heute zu beobachtendes
Grundmuster der Debatte um gentechnische Eingriffe ins Erbgut.

Dass dabei der ehemalige Rassenhygieniker Otmar Freiherr von Verschuer
als Warner vor Interventionen in die genetische Substanz auftrat, kann jedoch
nicht als gelduterte Haltung zu ehemaligen Positionen der erblichen Ver-
besserung des Menschengeschlechts gesehen werden, spiegelt sich darin doch
nur die erbgutbewahrende Haltung Verschuers, die er durch Sterilisation
Erbkranker und eugenische Beratung sicherstellen wollte. Hier unterschied
sich der alte Eugeniker Verschuer von den neuen Biotechnologen, die
zumindest in der Perspektive bereits die Manipulation der vorhandenen
Erbgutausstattung von Menschen als Arbeitsfeld bestimmten.

Der Versuch, Beratungsfunktionen fiir die neue Wissenschaft der Bio-
technologie zu iibernehmen, konnte nur in eingeschranktem MafRe, niamlich
nur fiir diejenigen, die tiberhaupt nach der sozialethischen Bewertung der
Evangelischen Kirche fragten, eine Relevanz besitzen. Die Starkung ethischer
Kompetenz beim einzelnen Arzt oder Forscher erschien dann letztlich als der
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kleinste gemeinsame Nenner einer in der Offentlichkeit ihr Gewicht
zunehmend einbiiBenden Kirche. Die stillschweigende Auflosung des ,Eu-
genischen Arbeitskreises” des Diakonischen Werkes der Evangelischen Kirche
in Deutschland bedeutete auch ein Eingestdndnis des eigenen Relevanzver-
lustes in gesellschaftlichen Fragen. Zudem markierte das Ende des Aus-
schusses einen Generationenwechsel in Gesellschaft, Diakonie und Evange-
lischer Kirche. Viele andere Griinde fiir den gesellschaftlichen Umbruch um
1968 miissen hier aufer Betrachtung bleiben. Die Evangelische Kirche war
nur noch eine unter vielen Stimmen im gesellschaftlichen Konzert der
Politikberatung.
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KRITISCHE MISZELLE

Johann Gerhards Bibliothek —
rein neuer Fund

Von Johann Anselm Steiger

Im Jahre 2002 konnte die Rekonstruktion der Gelehrten- und Leihbibliothek
des lutherischen Theologen Johann Gerhard (1582-1637) und seines Sohnes
Johann Ernst Gerhard (1621-1668) abgeschlossen werden und im Druck
erscheinen." Fiir 64 Prozent des Gesamtbestandes von rund 6000 biblio-
graphischen Einheiten konnten die urspriinglich zur Bibliotheca Gerhardina
gehorenden Drucke identifiziert werden.? Die meisten von ihnen befinden
sich heute in der Forschungsbibliothek Gotha. Dariiber hinaus sind bislang
lediglich zwei Drucke bekannt, die der Bibliotheca Gerhardina zuzuweisen
sind und auRerhalb Gothas aufbewahrt werden.? Es handelt sich um Johann
Gerhards Handexemplar der Luther-Bibel (Wittenberg: Hans Lufft 1541), die
in der Thiiringer Universitits- und Landesbibliothek Jena aufbewahrt wird*
sowie um eine Inkunabel — den im Jahre 1475 bei Arnold Pannartz in Rom
gedruckten ,Liber epistolarum’ von Lucius Annaeus Seneca.’ Dieser Friih-
druck lagert in der Koniglichen Bibliothek zu Kopenhagen.® Mit weiteren
Gerhardina-Exemplaren an Standorten auflerhalb Gothas ist zu rechnen, da
nicht unwesentliche Teilbestdnde dieser Gelehrtenbibliothek im 18. und 19.
Jahrl_}undert im Zuge von Dubletten-Aussonderungen verdullert worden
sind.

Nun ist ein weiterer Band der Bibliotheca Gerhardina aus der Versenkung
aufgetaucht. Fiir die Bibliothek des Fachbereichs Evangelische Theologie der
Universitdat Hamburg bestellte ich bei einem Antiquariat den ersten Band der
postum gedruckten ,Opera Latina’ des lutherisch-orthodoxen Theologen

! Bibliotheca Gerhardina. Rekonstruktion der Gelehrten- und Leihbibliothek Johann
Gerhards (1582-1637) und seines Sohnes Johann Ernst Gerhard (1621-1668), hg.v.
Johann Anselm Steiger, bearb. v. Alexander Bitzel, Volker Hartmann, Ralf Georg Bogner,
Christian Herrmann und Johann Anselm Steiger, 2 Bde., Stuttgart-Bad Cannstatt 2002.

% vgl. Steiger/Bitzel/Bogner, Nachwort, in: Bibliotheca Gerhardina (wie Anm. 1),
1220.

* vgl. ebd., 1225.

* Biblia: das ist: Die gantze Heilige Schrifft: Deudsch, Wittenberg: Hans Lufft 1541
(ULB Jena 2. Th. XIII, 8). Vgl. Bibliotheca Gerhardina (wie Anm. 1), 873 <L235/*>.

° Vgl. Bibliotheca Gerhardina (wie Anm. 1), 1071 <$335/438-13>.

° Inc. Haun. 4286.

7 Vgl. Steiger/Bitzel/Bogner, Nachwort (wie Anm. 2), 1219.
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Aegidius Hunnius (1550-1603).% Als der Band geliefert wurde, stellte ich
zundchst den fiir die Gerhardina-Bande typischen rot eingefdrbten Vorder-
schnitt mit ausgespartem Herz fest.” Diesem Herz, das eine Krone tragt, ist das
Kreuz und die ibliche griechische Abkiirzung des Jesus-Namens in latei-
nischen Lettern (IHS) eingeschrieben. Bei naherer Untersuchung des Druckes
trat zutage, dass dieser eine nicht unerhebliche Menge an Anstreichungen und
handschriftlichen Marginalien enthélt, die zweifelsfrei von der Hand Johann
Gerhards stammen. Aullerdem lag dem Band ein etwa karteikartengrofer
Papierfetzen bei, der ein Fragment eines von Gerhard geschriebenen Briefes
bzw. Briefentwurfs darstellt. Das fiir die Gerhardina-Bédnde sonst typische, in
den Vorderdeckel innen eingeklebte Exlibris'® fehlt. Der an dieser Stelle
befindliche Wasserfleck wie auch die unter Umstanden von einer Messer-
klinge stammende vertikale Einkerbung deuten darauf hin, dass das Exlibris
herausgelost worden ist. Der originale blindgeprdgte Einband weist am
Riicken zwei aufgeklebte Signaturschilder auf, die aus dem 19. Jahrhundert
stammen diirften. Deutlich alter ist die direkt auf den Riicken im unteren
Drittel aufgetragene Beschriftung ,CCLXXI”. Im obersten Segment des
Riickens sind verblichene Reste einer Inhaltsangabe zu finden, die ,OPERUM
Hunnii tom. 1“ gelautet haben konnte. An der oberen Kante des Vorder-
schnittes ist die Aufschrift ,Hunnij” zu erahnen, die urspriinglich ,tom. 1
Hunnij” gelautet haben kénnte. Auf dem Vorderdeckel des Bandes findet sich
als Goldpragung das Wappen Friedrichs 1. von Sachsen-Gotha-Altenburg
(1646-1691) und auf dem Riicken das Familienwappen (ebenfalls Gold-
pragung).'' Friedrich I. hatte die Bibliotheca Gerhardina im Jahre 1678 von
Johann Ernst Gerhards Erben gekauft und nach Gotha geholt.'? Der Herzog
erweiterte so die Bestinde der von Ernst dem Frommen (1601-1675) 1647 auf
dem Gothaer Stadtschloss Friedenstein gegriindeten Bibliothek.'?

Aus dem von Johann Ernst Gerhard angelegten handschriftlichen Katalog
der Bibliotheca Gerhardina geht zweifelsfrei hervor, dass Gerhard ein
komplettes Exemplar der fiinf Bande umfassenden Ausgabe der lateinischen
Werke Hunnius’ besessen hat.'* In der Forschungsbibliothek Gotha befinden

& Aegidius Hunnius, TOMVS PRIMVS OPERUM LATINORVM ... Continens Articulos
Christianae Religionis praecipuos & hoc tempore maximeé controversos, ex Scripturae
sacrae fundamentis extructos, & forma Quaestionum ac Responsionum pertractatos.
Olim seorsim editos: nunc verd in unum collectos ..., Wittenberg 1607. Zu Hunnius vgl.
jetzt Markus Matthias, Theologie und Konfession. Der Beitrag von Agidius Hunnius
(1550-1603) zur Entstehung einer lutherischen Religionskultur, Leipzig 2004.

2 Vgl. Bibliotheca Gerhardina (wie Anm. 1), 494, Abb. 22.

12 ygl. Bibliotheca Gerhardina (wie Anm. 1), 491-493, Abb. 19-21.

' Freundlicher Hinweis von Dr. Rupert Schaab, Forschungsbibliothek Gotha.

'2 vgl. Helmut Claus, Bibliotheca Gerhardina. Eigenart und Schicksal einer
thiiringischen Gelehrtenbibliothek des 17. Jahrhunderts, Gotha 1968, 36 sowie
Steiger/Bitzel/Bogner, Nachwort (wie Anm. 2), 1218.

' vgl. Helmut Claus, Von der Bibliotheca ducalis Gothana zur Forschungs- und
Landesbibliothek Gotha, in: Bibliotheksforum Bayern 20 (1992) 1, 21-31, hier 21ff,
Stefanie Seidel, Bibliotheken. Die schonsten Riume — Die wertvollsten Sammlungen.
Deutschland, Osterreich, Schweiz, Miinchen 1995, Nr. 27.

'* ygl. Bibliotheca Gerhardina (wie Anm. 1), 142f <130-1>.
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sich alle fiinf Bande dieser Ausgabe'®, allerdings nicht aus dem Bestand der
Gerhardina. Offenbar ist im Zuge einer Dublettenaussonderung ausgerechnet
das Gerhardina-Exemplar verdaufSert worden. Eintrdge spéterer Besitzer weist
es aber nicht auf.

Die von Johann Gerhard vorgenommenen Anstreichungen in seinen
Handexemplaren haben schon in der Vergangenheit bei der Kommentierung
Gerhardscher Texte und insbesondere bei der Eruierung von Zitaten, deren
Quelle Gerhard nicht oder nur ungenau angibt, wertvolle Dienste geleistet.'®
Gerhards Lesespuren erlauben es dem Editor, dem Autor gleichsam in dessen
schriftstellerischer Werkstatt tiber die Schulter zu schauen. Dies trifft auch auf
den wiederaufgefundenen ersten Band der Opera Hunnius’ aus Gerhards
Bibliothek zu. Ein Beispiel sei genannt: Im Rahmen der Abhandlung der
Abendmahlsthematik entfaltet Gerhard in seinen ,Loci theologici’, dass 1. Kor
10,4 (,Sie truncken aber von dem geistlichen Fels/ der mit folget/ welcher war
Christus’) nicht davon spricht, dass der Fels, der den Israeliten durch die Wiiste
gefolgt ist, Christus nur bezeichnet habe, wie Zwingli meinte, sondern Christus
selbst dieser Fels war: ,[...] spiritualis autem petra non significabat Christum,
sed erat ipse Christus“.'” Wenig spater bezieht sich Gerhard auf Hunnius, ohne
hier ndher zu bezeichnen, aus welcher Schrift er zitiert: ,Sed prior interpretatio
simplicior est & textui conformior, cim non de aquis, sed de petra dicat
Apostolus, quod fuerit Israélitas secuta, cum pauld post aquae penurid
laborasse dicantur Israélitae, quod ergo de hac spirituali petra bibisse dicuntur,
id intelligendum venit hoc discrimine, quod impii in typo duntaxat, pii vero in
typo & fide simul biberint, quae est D. Hunnii explicatio®.'® Wenn man den
+ARTICVLVS SIVE LOCVS DE SACRAMENTIS VETERIS ET NOVI TESTA-
MENTI, PRAECIPVE DE BAPTISMO ET COENA DOMINI” im ersten Band der
lateinischen Werkausgabe Hunnius® durchsieht, entdeckt man Gerhards
Referenztext recht rasch. Gerhard bezieht sich auf einen Passus im 14. Kapitel
der genannten Schrift, dem er mit mehreren Unterstreichungen und
marginalen Strichen gekennzeichnet hat: ,De qua spirituali petra omnes
Israelitae biberunt, hoc discrimine, quod impij in typo duntaxat, pij vero in
typo & fide simul biberunt.“'? Doch nicht erst im 1617 publizierten fiinften
Band seiner Loci, sondern bereitsim 1610 gedruckten (und in den ersten Band
der ,Loci’ eingegangenen) ,Tractatus de legitima scripturae sacrae inter-
pretatione’2® hat Gerhard — hier freilich ohne Hunnius tiberhaupt zu nennen —

'> vgl. Bibliotheca Gerhardina (wie Anm. 1), 820 <H394>.

6 val. etwa Johann Gerhard, Meditationes Sacrae (1606/7). Lateinisch-deutsch,
kritisch hg., kommentiert und mit einem Nachwort versehen von Johann Anselm
Steiger. 2 Bde., Stuttgart-Bad Cannstatt 2000, 40, Anm. 23; 85, Anm. 30; 674 u.0.

7 Johann Gerhard, Locorum Theologicorum Cum pro adstruenda Veritate, tum pro
destruenda quorumvis contradicentium Falsitate, per theses nervose, solideé & copiose
explicatorum, TOMUS QUINTUS [...] EDITIO NOVISSIMA [...], Frankfurt a.M./
Hamburg 1657, 75a (loc. 24, § 92).

'8 Ebd. Im weiteren Verlauf des Locus ,De sacra coena’ (ebd., 138b [loc. 24, § 163])
bezieht sich Gerhard explizit auf ,D. Hunnius Tract. De Coena. c. 14. tom. 1. col. 1088.”

' Hunnius (wie Anm. 8), 1119B.

2% Johann Gerhard, TRACTATUS De LEGITIMA SCRIPTURAE SACRAE INTERPRE-
TATIONE, Censuris eximiorum Theologorum D. POLYCARPI LEISERI & D. BALTH-
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eben diese Passage weitgehend wortlich zitiert:*! ,1. Cor. 10. v. 4. Bibebant ex
spirituali petra, petra autem erat Christus. Resp. Loquitur Apostolus de
spirituali petra, quae Israélitas comitabatur, haec v[ero] non significabat
Christum, sed erat ipse Christus: ex hac spirituali petra bibebant omnes, hoc
tamen discrimine, quod impii in typo duntaxat, pii verd in typo & fide simul
bibebant.“?? Gerhards Vorrede zum ,Tractatus’ ist auf den 1.Januar 1610
datiert. Man wird anzunehmen haben, dass Gerhard den ersten Band der
Werke Hunnius' im Jahre 1609 bereits besessen hat. Weiter wird man
vermuten diirfen, dass Gerhard die Opera Latina von Hunnius sogleich nach
Erscheinen kontinuierlich von 1607 bis 1609 erwarb. Der wieder aufge-
fundene erste Band zeigt, dass Gerhard diesen Theologen intensiv studierte
und seit 1610 haufig zitierte. Deutlich wird weiter: Der Bestand der Bibliotheca
Gerhardina ist nicht nur ein wichtiges Hilfsmittel im Hinblick auf die
editorische ErschlieBung der Werke Gerhards. Vielmehr fordert die Kommen-
tierung der Texte Gerhards auch wichtige Informationen beziiglich der Frage
zutage, in welcher Zeit Gerhard welche Biicher fiir seine Bibliothek anschaffte.

Esist geplant, den Hunnius-Band dorthin zu geben, wo er hingehért: In die
Forschungsbibliothek Gotha.

ASARIS MENTZERI comprobatus ..., Jena 1610. Von diesem Text erschien im Jahre 1612
eine deutsche Ubersetzung: Johann Gerhard, Tractdtlein von heylsamer Auflegung der
H. Schrifft/ Darinn griindtlich vnd deutlich erkleret wirdt/ welches die rechtmessige
AuRlegung der Schrifft sey/ vind wie man darzu kommen moge/ Von D. Johanne Gerhard
... Erstlich in Lateinischer Sprach beschrieben/ vnd jetzo in das Teutsche versetzet,
Frankfurt a.M. 1612. Vgl. Bibliographia Gerhardina (1601-2002). Verzeichnis der
Druckschriften Johann Gerhards (1582-1637) sowie ihrer Neuausgaben, Bearbeitungen
und Ubersetzungen, bearb. v. Johann Anselm Steiger unter Mitwirkung v. Peter Fiers,
Stuttgart-Bad Cannstatt 2003, Nr.79. 102. Eine zweisprachige kritische Edition des
,Tractatus’ befindet sich in Vorbereitung.

21 preundlicher Hinweis von Vanessa Lohse (Hamburg).

22 Gerhard, Tractatus (wie Anm. 20), 121. Entspricht weitgehend Hunnius (wie Anm.
8), 1¥19B/C.
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Literarische Berichte und Anzeigen

Allgemeines

Tworuschka, Udo (Hrg.), Religion und Bil-
dung als historische Forschungsfelder. Fest-
schrift fiir Michael Klocker zum 60. Ge-
burtstag (Kolner Veroffentlichungen
zur Religionsgeschichte, Bd. 32), Boh-
lau Verlag, Koln/ Weimar/ Wien, 2003,
498 S.

Udo Tworuschka, Professor fiir Reli-
gionswissenschaft an der Friedrich-Schil-
ler-Universitat Jena, hat in der Festschrift
,Religion und Bildung als historische For-
schungsfelder 51 personlich gehaltene
Artikel von Forschern und 4 Artikel von
Forscherinnen gesammelt. Alle Autorin-
nen und Autoren stehen bzw. standen,
wie bei einer Festschrift tiblich, in einer
zwischenmenschlichen Beziehung zum
Jubilar Michael Klocker. Dieser ist Profes-
sor fiir Geschichte und ihre Didaktik an
der Erziehungswissenschaftlichen Fakul-
tdt der Universitdt zu Koln. Da Festschrif-
ten fast immer in der Not stehen, aus den
diversen Interessen der Beitragenden ei-
nen roten Faden zu extrahieren, hat der
Herausgeber schon bei der Anfrage an die
Autoren aus dieser Not eine Tugend ge-
macht und darum gebeten, die personli-
che Dimension ihrer Forschungstatigkeit
herauszuarbeiten. Besonderes Augen-
merk sollte dabei auf den entscheidenden
Weichenstellungen in der jeweiligen wis-
senschaftlichen Biografie gelegt werden.
Heraus kam ein lesenswertes Buch, das
iiber die personlichen Lebenswege hinaus
Informationen zur Zeitgeschichte, zum
jetzigen Stand des theologischen Denkens
und zur Frage liefert, wie das Bildungs-
system seine jetzigen Eliten damals erzog.

Letzter Punkt ist gewissermafen das
Umkehrbild der in den Artikeln beschrie-
benen Selbstwahrnehmung der Autorin-
nen und Autoren. Die vom Herausgeber
eingeforderten ,pragenden Weichenstel-
lungen hin zum historischen Forschungs-
interesse” (41 u.6.) fragen zunachst nach
dem Raum entscheidender Begegnungen
und personlichen Bekehrungen, der in
der Erinnerung der Beitragenden bedeu-
tungsgeladen wird. Dass nahezu alle Bei-

triage neben ihrem Elternhaus und ihrer
Herkunft sowie wichtigen Biichern immer
auch ihre akademischen Lehrer nennen,
sagt einiges liber soziale Netzwerke inner-
halb des Wissenschaftssystems aus. Diese
vom Herausgeber wohl ungewollte und
gleichwohl hochst spannende Dimension
dréngt sich der Leserin und dem Leser auf,
verweist sie doch auf die Bedingungen
wissenschaftlicher Karrieren. Es ist nicht
von der Hand zu weisen, dass personliche
Beziehungen neben den wissenschaftli-
chen Leistungen eine tragende Rolle in
(deutschen) akademischen Laufbahnen
spielen. Zugleich steht im Hintergrund
solcher Beziehungen, wie sehr schon
deutlich wird, immer der Druck, eigene
Interessen den Erwartungen Anderer an-
zupassen. Wo beides gut zusammen-
spielte, erscheinen die Biografien im
Sinne des Wissenschaftssystems als gelun-
gen.

Hinter diesen im Sinne der Wissen-
schaft gelungenen Wegbeschreibungen
der Autorinnen und Autoren stecken
hochst individuelle Biografien, die sich
nicht leicht auf einen gemeinsamen Nen-
ner bringen lassen. Daraus kann man
schlieBen, dass die Bedingungen der
1970er Jahre und der Folgejahre in der
Bundesrepublik Deutschland fiir eine
(geistes)wissenschaftliche Karriere du-
Berst glinstig waren. Die Beitrdge vermit-
teln den Eindruck von Erfolgsstorys aka-
demischer Betriebsamkeit und suggerie-
ren gleichzeitig in einigen Fillen (bspw.
dem Beitrag von Wilhelm Damberg,
61-64) dem heutigen Leser das Bild von
Studierenden als Touristen im Wissen-
schaftssystem. In der Summe scheint zur
Zeit der entscheidenden Weichenstellun-
gen hin zur eigenen Profession retrospek-
tiv eine gewisse Leichtigkeit vorzuherr-
schen, die vor dem heutigen Hintergrund
von Akademikerarbeitslosigkeit und Ein-
sparungen in den Geisteswissenschaften
befremdet.

Drei Aspekte seien hier aus der Fiille
der Lesebeobachtungen, die diese reich-
haltige Festschrift bietet, herausgegriffen.



248 Literarische Berichte und Anzeigen

Es handelt sich um Aspekte, die sich auf
der Metaebene der Lektiire der Artikel
ergeben haben. Diese Facetten sind zu-
gleich Fragen, die der Rezensent an die
Texte stellte. Zum einen die Frage nach
der theologischen Denkrichtung, der sich
die Autorinnen und Autoren, so sie sich in
der Theologie oder Religionswissenschaft
verpflichtet fithlen, verschrieben haben.
Des Weiteren stellt sich die Frage zum ge-
sellschaftsgeschichtlichen =~ Wendepunkt
1968, der fiir die Altersstruktur der Auto-
rinnen und Autoren eine Rolle gespielt
haben konnte. Und schlief8lich, kurz ge-
halten, die Frage nach dem universitaren
Umfeld der Beitragenden. Denn alle Gra-
tulanten haben einen akademischen Grad
oder streben einen an. Wie selbstkritisch
flieRt das Arbeitsumfeld in Festschriftarti-
kel ein, die Antwort darauf geben wollen,
was die entscheidenden Knotenpunkte im
personlichen Werdegang waren?

Das theologische Denken betreffend
stellt man fest: Es kommt nicht zu kurz.
Sowohl historische Darstellungen aus den
jeweiligen Forschungsgebieten, als auch
die Darstellung der akademischen Lehrer
(Lehrerinnen sind den Berichten zufolge
bis 1968 rar gewesen) der Autorinnen und
Autoren sind leicht und eingéngig zu lesen,
ohne platt zu sein. So bekommt man einen
profunden Einblick tiber die Ausbildung
und Reflexionsrichtung derjenigen, die
heute in verschiedenen erziehungs- und
religionswissenschaftlichen sowie theolo-
gischen Instituten, Fakultdten oder Akade-
mien am Ruder sind. Themen, die diese
Generation bewegten und immer noch be-
wegen, das Verhdltnis Christentum-Ju-
dentum  etwa (Siegfried  Hermle,
143-149) oder die immer weiter ausgrei-
fende akademische Reflexion der Oku-
mene bis hin zur Weite des interreligiosen
Dialogs (Reinhard Kirste, 199-211) sind,
das wird in den Beitrdgen sehr deutlich, nie
nur Arbeitsthemen. Sie sind Lebensthe-
men und folgen insofern dem Grundsatz,
dass man von der Theologie - verstanden
als das Nachdenken iiber Gott — und wohl
auch von der Religionswissenschaft kei-
nen Urlaub nehmen kann. Wie wahr!

Diesem Deutungshorizont kénnen sich
dann auch diejenigen Autorinnen und
Autoren nicht verschlieBen, die nicht
theologisch arbeiten. Durchgehend spiirt
man, wie personlich eng verwachsen die
schreibende Akademikerzunft mit ,ihren”
Themen ist.

Zeitgeschichtliche Informationen flie-
Ben hinter dem Riicken der Darstellungen
ein. Besonders interessant ist der Band vor
allem deswegen, weil seine Autorinnen
und Autoren im Durchschnitt 1945 gebo-
ren wurden. Ihre akademische Ausbil-

dung genossen sie in einer bildungsbiir-
gerlich organisierten Universitat und als
Studentinnen und Studenten bekamen
sie die Unruhen um 1968 und die damit
eingeleiteten gesellschaftlichen Verdnde-
rungen personlich mit. Letzteres Motiv
tritt leider merklich in den Hintergrund
der Darstellungen oder ist nur aus dem
weiteren geschichtlichen Kontext der Ar-
tikel zu erschliefen. Das in den Ge-
schichtswissenschaften wie in der Theolo-
gie diskutierte ,1968“ stellt sich in diesem
Sammelband insgesamt zahnlos dar und
kommt damit neueren Erkenntnissen zu
dieser Zeit entgegen, die in den Jahren der
gesellschaftlichen Unruhe um 1968 eher
die Institutionalisierung der gesellschaft-
lichen Kritik sahen als die revolutionare
Deinstitutionalisierung althergebrachter
Strukturen. Aus der Institutionalisierung
des Protests und der Kritik ergeben sich
aus dem Band heraus zweierlei Deutungs-
moglichkeiten, wie 1968 in die dargestell-
ten Biografien hineinwirkte. Zum einen
wurden die 1968er Anliegen marginali-
siert und ausgesessen; zum anderen wur-
den die Beweggriinde zur sog. Revolution
als personliche Motivation begriffen und
in den eigenen Werdegang so organisch
integriert, dass sie letztlich unsichtbar
wurden. Wahrscheinlich treffen beide
Maoglichkeiten auf den einen oder die an-
dere Autorin zu. Eine explizite Antwort
bleibt der Band schuldig. Das retrospek-
tive Verschwinden von ,1968“ bei denje-
nigen, die heute Professorinnen und Pro-
fessoren sind oder es waren, ist hier jeden-
falls eindrucksvoll dokumentiert.

In dieses Bild passt auch, dass der uni-
versitdre Wandel der letzten Jahre keinen
Eingang in einen Artikel gefunden hat.
Gerade die bundesdeutsche Universitat
hat in den letzten drei Dekaden einen
deutlichen Wandel von der bildungstheo-
retischen Letztinstanz, der Bildungsidee
Humboldts folgend, hin zur berufsbezoge-
nen und damit funktionalisierten akade-
mischen Ausbildung vollzogen. Es ist an-
zunehmen, dass die Beitragenden auch
diesen Wandel mitgestaltet haben. Be-
nannt wird er im Band selbst nicht.

Bleibt noch zu kldren, wie aus dieser
Festschrift heraus Religion und Bildung
neben den oben genannten historischen
Forschungsfeldern zu verorten sind. Die
Religion kann ihren Nachwuchs nur aus
sich selbst hervorbringen. Das zeigen die
Beitrage. ,Bildung” erscheint in diesem
Zusammenhang als Distanz ermagli-
chende Kategorie zur eigenen Lebenser-
fahrung. Religion und Bildung, das macht
diese Festschrift deutlich, sind nur kom-
plex aufeinander zu beziehen. Den ge-
meinsamen Nenner gibt es hier nicht.
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Eben wegen dieser Komplexitat ldsst
dieses Buch auch kein einfaches Fazit zu.
Sicher sind die einzelnen Berichte span-
nend zu lesen. Die vielfdltigen Aspekte
und die zahlreichen bildungstheoreti-
schen und theologischen Perspektiven,
die der Band erdffnet, sind aber nur auf
der Metaebene aufeinander zu beziehen
(bspw., wenn man den Bericht von Mag-
dalene Bussmann, 55-60, mit den Augen
von Michael N. Ebertz, 79-86, liest). Aus
dem Buch heraus tut man sich etwas
schwer, jenseits vom Interesse an einzel-
nen Autorinnen und Autoren konkrete
Antworten auf Fragen zu finden, die
man an ein Buch mit dem Titel ,Religion
und Bildung als historische Forschungs-
felder” herantragen kénnte. So steht die-
ses Werk symptomatisch fiir die derzeitige
(religions)pddagogische Diskussionsland-
schaft, in der Lehrstiihle und Institute vor-
wiegend diejenigen Fragen beantworten,
die sie selbst stellen.

Dass die Beitrdge lose und thematisch
nicht systematisiert abgedruckt sind, liegt
in der Logik der personlich gehaltenen
Anfrage an die Autorinnen und Autoren.
Vielleicht spiegelt die Vielfalt, die hier zu-
tage tritt, auch den Menschen Michael
Klocker ein wenig wider. Seine Bibliogra-
fie am Ende des Bandes sowie die Einlei-
tung in sein Werk durch Udo Tworuschka
am Anfang geben dazu ein umfassendes
Bild des akademischen Lehrers Klocker.

Diese Festschrift ist ein gelungenes Le-
sebuch fiir alle, die mit der Theologie und
Padagogik schon verwachsen sind und die
tiefgehenden Artikel in ihrer wissen-
schaftlichen Bedeutung in einen weiteren
Kontext einordnen konnen.

Tiibingen Matthias Gronover

Gatz, Erwin (Hrg.), Die Bistiimer des Heiligen
Romischen Reiches von ihren Anfingen bis
zur Sdkularisation. Hrg. unter Mitwir-
kung von Clemens Brodkorb und Hel-
mut Flachenecker, Freiburg i. Br. (Her-
der) 2003, 936 S.mit 64 farbigen Bis-
tumskarten.

Der stattliche, nobel gestaltete Band be-
handelt die Geschichte aller 77 Erzbistii-
mer und Bistiimer im Heiligen Rémischen
Reich, auch jener Bistiimer, die nur kurze
Zeit bestanden haben, die im Zeitalter der
Reformation als geistliche Institutionen
untergegangen oder erst in der Spatphase
des alten Reiches entstanden sind. Darge-
stellt werden nicht nur die Bistiimer als
geistliche Jurisdiktionsbezirke, sondern
auch die mit vielen Bistiimern verbunde-
nen landesherrlichen Erz- und Hochstifte.
Dieser Band steht in engem Zusammen-

hang mit den ersten vier Bdnden des
ebenfalls von Erwin Gatz herausgegebe-
nen Bischofslexikons: Die Bischoife des
Heiligen Romischen Reiches 1198 bis
1448 (Berlin 2001); Die Bischife des Hei-
ligen Romischen Reiches 1448 bis 1648
(Berlin 1996); Die Bischofe des Heiligen
Romischen Reiches 1648 bis 1803 (Berlin
1990); Die Bischofe der deutschsprachi-
gen Lander 1785/1803 bis 1945 (Berlin
1983). Der vorliegende Band iiber die Bis-
tiimer umfasst somit, wie die Binde des
Bischofslexikons, das Gebiet von Utrecht,
Liittich, Metz, Toul, Verdun, Basel und
Lausanne im Westen, bis zur Kirchenpro-
vinz Riga im Osten, sowie von Bremen,
Schleswig, Liibeck, Ratzeburg, Schwerin
und Kammin im Norden bis Sitten,
Chur, Trient, Aquileia, Triest und Pedena
im Siiden. Alle Bistiimer sind in einer
Ubersichtskarte des Heiligen Roémischen
Reiches und in farbigen Separatkarten
dargestellt, wobei der Stand um 1500 do-
kumentiert ist. Diese Karten verdienen
besondere Anerkennung. Jedem Bistums-
artikel ist die Bischofsliste und eine
knappe (manchmal zu knappe) Ubersicht
der Quellen und Literatur beigegeben. In
Weiterfiihrung des biographischen Bi-
schofslexikons hat Erwin Gatz auBerdem
herausgegeben: Die Bischofe der deutsch-
sprachigen Lander 1945-2001 (Berlin
2002). Zum Gesamtwerk des Herausge-
bers gehoren auch die Bande der ,Ge-
schichte des kirchlichen Lebens” und ,Kir-
che und Katholizismus seit 1945“. — Der
Band tiber die Bistiimer des Heiligen Ro-
mischen Reiches von den Anfingen bis
zur Sdkularisation soll demniéchst eine
Fortfilhrung finden: Die Bistiimer der
deutschsprachigen Lander von der Siku-
larisation bis zur Gegenwart.

Der Herausgeber, Prof. Erwin Gatz, seit
1975 Direktor des Campo Santo Teutonico
in Rom, konnte das gewaltige Werk ge-
wiss nur mit zahlreichen Helfern und Mit-
arbeitern erstellen. Aber letztlich war
seine unermiidliche Initiative entschei-
dend. So entstand eine der umfangreichs-
ten und bedeutendsten Leistungen der
Kirchengeschichtsschreibung in den ge-
nannten Regionen der letzten Jahrzehnte.
Dafiir kann nur Dank und hochste Aner-
kennung bezeigt werden.

Miinchen Georg Schwaiger

Herrmann, Christian, Hahn, Eberhard (Hrg.),
Festhalten am Bekenntnis der Hoffnung.
Festgabe fiir Professor Dr. Reinhard
Slenczka, Erlangen (Martin-Luther-
Verlag) 2001, 375 S., geb., Hardcover —
ISBN 3-87513-126-6
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Der emeritierte Erlanger Ordinarius fiir
Systematische = Theologie,  Reinhard
Slenczka, wurde zum 65. Geburtstag mit
einer Festschrift geehrt, in der nur Profes-
soren um Mitarbeit gebeten waren (In der
Wahrheit bleiben. Dogma — Schriftausle-
gung — Kirche, hrg.v. Manfred Seitz und
Karsten Lehmkiihler, Gottingen 1996).
Zum 70. Geburtstag folgt nun eine Fest-
schrift, in der die Schiiler sowie mehrere
enge Weggefihrten dem Lehrer und
Freund ihren Dank abstatten. Der Band
schlieft sich insofern an den ersten an,
als etwa das Schriftenverzeichnis Rein-
hard Slenczkas hier fiir die Jahre 1995
bis 2000 fortgefiihrt wird (S.366-370).

Ein Blick auf die Liste der Autoren
(S.371-375) zeigt die Weite des geogra-
phischen und 6kumenischen Radius, der
Reinhard Slenczka immer eigen war und
der in seiner Lehrtitigkeit nach der Eme-
ritierung in Riga einen gewichtigen weite-
ren Akzent erhalten hat. Diese Weite ist
gepaart mit der verbindenden Eindeutig-
keit theologischer Grundaussagen im Be-
kenntnis der Hoffnung — geboren aus dem
Wort des lebendigen Gottes — iiber Kon-
fessionsgrenzen hinweg. Das Buch er-
scheint in einem Verlag, dem der Jubilar
durch sein Wirken als Ephorus der Stu-
dentenheime des Martin-Luther-Bundes
in Erlangen verbunden war, und der mit
seinen Publikationen fiir den weiten Ho-
rizont des Luthertums steht.

Hier konnen nur schlaglichtartig Blicke
auf wichtige Aspekte aus den 22 Einzel-
beitrdgen, die in diesem Band vereint
sind, geworfen werden. Jochen Eber be-
handelt ,Die Heilige Schrift bei Christoph
Ernst Luthardt” und lenkt dadurch die
Aufmerksamkeit in die Geschichte der Er-
langer (und Leipziger) Fakultat. Luthardt
bringt in seinen ,Apologetischen Vortra-
gen” eine Fiille von Argumenten vor, ,die
nicht die Schriftlehre allein mit den Inhal-
ten der altprotestantischen Orthodoxie
wiederzubeleben versuchen. Stattdessen
verkniipft er zentrale klassische Themen
(wie die Klarheit und Inspiration der
Schrift) mit den zeitgenossisch formulier-
ten — in kirchengeschichtlicher Perspek-
tive viel alteren — Fragestellungen (Not-
wendigkeit, Zuverldssigkeit, Kritik der
Schrift u. 4.), um in einer neuen Situation
die alte Wahrheit der Schrift als Gottes
Wort zur Geltung zu bringen“(S. 16).
Eber ordnet Luthardt ein in die Geschichte
der Dogmatik, um dann sein Verstandnis
der Heiligen Schrift als Gnadenmittel zu
entfalten. Er betont die Eigenstandigkeit
Luthardts und zeigt Linien der Verbin-
dung zwischen ihm und Johann Georg
Hamann auf.

Stefan Felber behandelt das Thema ,Zur
Autoritat des Alten Testaments”. Eberhard
Hahn stellt sich der Frage: ,Darf man
heute noch dogmatisch sein?“. Michael
Niichtern schreibt iiber ,Apologetik in 6f-
fentlicher Verantwortung”. Thomas Jun-
ker stellt sich dem Thema ,Dem Volk
auf’s Maul schauen” und macht kritische
Anmerkungen zur Rezeption eines Lu-
therzitats. Michael Plathow beleuchtet
,Lehren und Lehre im Leben der Ge-
meinde”. Plathow greift eine Interpreta-
tion der ,Lehre” von Slenczka auf, zeigt
praktische Anwendungsbeispiele aus der
Gemeinde auf und stellt sie zur Diskussion,
um daran seine Interpretation von Lehre
zu entfalten. Augustinus R. Sander OSB
macht Anmerkungen zum Verstindnis
der Ordination in der lutherischen Theolo-
gie des 16. Jahrhunderts. Er exemplifiziert
dies an einem konkreten Ordinations-
zeugnis, das Martin Chemnitz in Braun-
schweig 1568 erstellt hat. Vi. schlief3t sei-
nen Beitrag: ,Als theologisches Dokument
bezeugt es [=das Ordinationszeugnis]
auch in der gegenwadrtigen Zeit, was flir
jeden Amtstrager bleibend verbindliches
Fundament seines Dienstes ist: von dem
im Amt der Kirche wirksam gegenwarti-
gen Herrn getragen zu sein.” Er sieht also
wichtige Akzente zum Verstandnis der Or-
dination aus der Geschichte als in der Ge-
genwart wichtig an. Christoph Schrodt
widmet sich dem Thema Gebet. ,Betet
im Geist!” tiberschreibt er seine ,vorlaufi-
gen’ Bemerkungen zur Beziechung von
Gebet und Heiligem Geist. Shozo Arai
schreibt iiber ,Mann und Frau in Genesis
1-3“. Gottfried Martens greift ein Thema
auf, das zum Verstdndnis der Niirnberger
Reformationsgeschichte von Bedeutung
ist. Er stellt den Kampf des Andreas Osian-
der gegen die Praxis der allgemeinen Ab-
solution in Niirnberg vor. Hier werden
zunachst wichtige und oft verdrdngte In-
formationen (ber die Beicht- und Sakra-
mentszulassungspraxis in Nirnberg zur
Zeit der Einfiihrung der Reformation (ab
1524) festgehalten, teils in kritischer Aus-
einandersetzung mit der Interpretation ei-
nes Editors in der Gesamtausgabe der
Werke des Niirnberger Reformators. Der
Absolutionsstreit von 1533 wird dann ei-
gens thematisiert und vorgestellt. Das ist
auf der Basis der Edition ein historisches
Ergebnis, das den Fakten gerecht wird.
Martens verfolgt mit seiner Abhandlung
allerdings ein aktuelles Ziel. Er will die
Bedeutung des Gnadenmittels Absolution
unterstreichen. Damit legt er den Finger
auf eine Frage, die im heutigen Protestan-
tismus zu stark marginalisiert worden ist,
aber gleichwohl auch nur mit seelsorger-
licher Weisheit in die Praxis umgesetzt

ZKG 116. Band 2005/2



Allgemeines 251

werden kann. Claus Schwambach wendet
sich Luthers ,Sermon von der Bereitung
zum Sterben’ als einer Herausforderung
fiir die christliche Verkiindigung und Seel-
sorge zu.

Andere Beitrdge setzen Okumenische
Akzente oder behandeln aktuelle Fragen
aus den Kirchen und dem Dialog mit an-
deren Konfessionen und Religionen. An-
dere widmen sich ethischen Fragen. Die
letzten beiden Texte sind Predigten.

Nattirlich ist das nur ein kurzer Einblick.
Man konnte auch andere Beitrage naher
beleuchten. Ebenso wire eine Reflexion
iiber den sehr bunten Kreis der in diesem
Band um den Jubilar als gemeinsamen
Lehrer und Bezugspunkt vereinten Auto-
ren naheliegend. Dass ein einziger Theo-
loge von dieser Entschiedenheit in dogma-
tischen Fragen so verschiedenartige Le-
benswege begleitet und gepragt hat, ist
ein wirklich sehr bemerkenswertes Pha-
nomen. Im Vorwort liest man zur Frage:
Es ,ldBt der Autorenkreis zugleich 6kume-
nische Breite erkennen, ohne doch in den
anderswo iiblich gewordenen okumeni-
schen Reduktionismus und Relativismus
zu verfallen. Gemeinsam ist allen Aufsit-
zen ein Rekurs auf die konstruktiven
Grundlagen theologischer Rede. Das gilt
fiir die Vertreter evangelischer Landeskir-
chen unterschiedlicher Provenienz (hdufig
aber — wie Sie [=Slenczka] selbst — Unio-
nslutheraner) ebenso wie fiir die Altluthe-
raner von der SELK, den Autor der Freien
evangelischen Gemeinde, den romischen
Katholiken und den ruménisch-orthodo-
xen Theologen.” Nicht alle, die hier ange-
fragt wurden, weil sie in den Schiilerkreis
gehoren, haben einen Beitrag liefern kén-
nen. Dieser Band zeigt wie in einem Spie-
gel den breiten Wirkungsbereich des Jubi-
lars. Am Ende des Bandes werden die Au-
toren auch mit Kurzbiographie und Bild
vorgestellt. Ein eindrucksvoller Band
auch im Blick auf die dullere Gestaltung,
wenn man auch nicht jedes darin enthal-
tene Urteil teilen muss.

Neuendettelsau Rudolf Keller

Babo, Markus, Kirchenasyl — Kirchenhikesie,
Zur Relevanz eines historischen Mo-
dells im Hinblick auf das Asylrecht der
Bundesrepublik Deutschland (= Stu-
dien zur Moraltheologie 20), Miinster
(LIT-Verlag) 2003, 480 S., kt. ISBN 3-
8258-5591-0.

In Antike und Mittelalter dienten sak-
rale Orte als Stétten des Schutzes vor Blut-
rache oder den Hérten staatlicher Straf-
verfolgung; heute suchen allein in der
Bundesrepublik  Deutschland jdhrlich

iiber einhundert Ausldnder ohne giiltige
Aufenthaltsgenehmigung in kirchlichen
Gebduden Zuflucht vor Abschiebung. In
Geschichte wie Gegenwart blieb der Sak-
ralschutz — insbesondere aus rechtlicher
Sicht — umstritten und deshalb ist auch
die Frage nach seiner ethisch-moralischen
Rechtfertigung bis heute virulent. Inner-
halb dieses thematischen Dreiecks von
historischer Dimension, gesellschaftlicher
Aktualitdt und ethischer Begriindbarkeit
religidsen Asyls ist die Druckfassung der
im Sommersemester 2001 an der Katholi-
schen Universitat Eichstétt abgeschlosse-
nen Dissertation von Markus Babo ,Kir-
chenasyl — Kirchenhikesie” angesiedelt.

Die gemeinsame Basis fiir die Analyse
sakralen Schutzes damals wie heute stellt
fiir Babo — wie im Titel angedeutet — die
terminologische Ausdifferenzierung zwi-
schen ,Kirchenasyl” und ,Kirchenhike-
sie“ dar. ,Kirchenasyl” wird dabei im
Sinne eines — bis zu einem gewissen
Grad auch staatlich anerkannten -
Rechtsanspruchs interpretiert. Unter , Kir-
chenhikesie” dagegen wird vom Autor
eine unterstiitzende und helfende Funk-
tion der Kirche verstanden, eine Anwalt-
schaft fiir Menschen in Not, die auf Kon-
fliktlosung abzielt, aber keine unbedingte
Sicherheit vor staatlichem Zugritf garan-
tiert.

Der erste Teil der Arbeit widmet sich der
~Entstehung und Geschichte des Kirchen-
asyls” (21-151) von den Vorformen in der
Antike, seiner Etablierung und spater Ver-
absolutierung, iiber seine Einschrankung
im Spatmittelalter bis zu seiner Abschaf-
fung zur Zeit des Absolutismus und der
Aufkldrung. Das religiése Asyl im antiken
Griechenland und im antiken Rom, so
arbeitet Babo heraus, besa den Charak-
ter einer helfenden und unterstiitzenden
Hikesie. Erst zu Beginn des 5. Jahrhun-
derts habe sich die ,Kirchenhikesie” zum
.Kirchenasyl” im Sinne eines Rechtsinsti-
tuts entwickelt. Das Kapitel endet mit ei-
nem kurzen Abschnitt iiber das Wieder-
aufleben sakralen Schutzes im 20. Jahr-
hundert zundchst fiir Oppositionelle im
Dritten Reich und Ausreisewillige in der
DDR, spéter fiir Fliichtlinge, die ,durch
das Netz des staatlichen Asylrechts fallen
wiirden, nachdem dieses im Zuge der glo-
balen Migrationsbewegungen zuneh-
mend eingeschrankt wurde” (139). Diese
neueren Entwicklungen besdalien wiede-
rum den Charakter einer ,Kirchenhike-
sie”, da sie auf keinem Rechtsanspruch,
sondern auf einem freiwilligen Hilfsange-
bot der Kirchen beruhten.

Die aktuelle Situation behandelt der
Autor ausfiihrlich im zweiten Kapitel
(153-271): Die Thematik wird in das



252 Literarische Berichte und Anzeigen

Spannungsfeld von staatlicher Asylpolitik,
kirchlicher Hikesie und ethischen Aspek-
ten des Fliichtlingsschutzes gestellt. Eines
der Hauptprobleme sieht Babo dabei da-
rin, dass aus ethischer Sicht ein Schutz-
anspruch des Asylsuchenden bestehe, die
gesetzliche Verankerung dieses An-
spruches in der deutschen Nachkriegs-
geschichte aber schrittweise ausgehohlt
worden sei. Deshalb bestehe zwischen
staatlichem Asylrecht und Kirchenasyl
heute folgender Zusammenhang: ,Feh-
lende subsiddre Moglichkeiten auf staat-
licher Seite* (239), auch in komplexen
Binzelfdllen einen ethischen Kriterien ge-
recht werdenden Fliichtlingsschutz zu ge-
wihrleisten, konnten zur Notwendigkeit
fithren, von den ,Mdglichkeiten subsidia-
rer Abhilfe durch Kirchenhikesie” (241)
Gebrauch zu machen.

Den ethischen Aspekt des Schutzes von
Fliichtlingen in Gotteshdusern vertieft
Babo im dritten Kapitel auf theoretischer
Ebene (273-398), indem er das Konzept
der ,Kirchenhikesie” unter anderem im
Kontext von Verantwortungsethik sowie
mit Blick auf das Spannungsteld zwischen
der grundsatzlichen Verpflichtung zum
Rechtsgehorsam und dem Vorrang der
Gewissensentscheidung diskutiert.

Im abschlieBenden vierten Kapitel
(399-422) fasst Babo den Zusammenhang
zwischen historischen Formen des Sakral-
schutzes, modernem Kirchenasyl und der
ethischen Dimension des Fliichtlings-
schutzes zusammen. Sein Fazit lautet,
dass auch ein von der geschichtlichen Ent-
wicklung gepragtes Modell wie die ,Kir-
chenhikesie” fiir die Gegenwart Bedeu-
tung haben kann — und zwar als Anstof3
zur Rehumanisierung des Asylrechts in
Deutschland: ,Begreift man namlich Ge-
schichte als Prozels und diesen wiederum
als permanenten Versuch des Menschen,
ein je hoheres Mall an Humanitét zu ver-

wirklichen — und nur dann kann man Ge-
schichte trotz aller Riickschldge als sinnvoll
betrachten -, so wird man sich auf diesem
Weg in eine je bessere Zukunft auch an
Modellen der Vergangenheit kreativ orien-
tieren konnen. Im Bereich des Asylrechts
stellt Kirchenhikesie ein solches zeitge-
maéalk-unzeitgemales Modell dar.” (409)

Zwar ist nicht davon auszugehen, dass
der von Babo in die Diskussion einge-
brachte Begriff der ,Kirchenhikesie” den
im Sprachgebrauch lingst auch fiir den
modernen Sakralschutz eingebiirgerten
Terminus des ,Kirchenasyls® ablosen
wird. Den Wert des Werkes schmalert
dies nicht. Es handelt sich um den gelun-
genen Versuch, die Relevanz eines ge-
schichtlichen Phdnomens in seinen unmit-
telbaren Auswirkungen auf die politisch-
gesellschaftlichen Gegebenheiten der Ge-
genwart aufzuzeigen. Hinsichtlich des For-
schungsgegenstandes Kirchenasyl ist be-
merkenswert, wie ungemein klar Babo
den Unterschied zwischen Sakralschutz
als Rechtsanspruch und Sakralschutz als
Unterstiitzung  herausarbeitet.  Positiv
sticht auch die Tatsache hervor, dass er
seine These ethischer Defizite beim heuti-
gen Fliichtlingsschutz nicht pauschal in
den Raum stellt, sondern sehr fundiert
mit Fakten und Zahlen belegt.

Durch ihr eigenstdndiges Profil der Ver-
kniipfung geschichtlicher, aktuell-politi-
scher und ethischer Aspekte hebt sich
die Arbeit angenehm von der Vielzahl be-
reits existierender rein historischer oder
rein juristischer Werke zu diesem Thema
ab. Es bleibt zu hoffen, dass das Buch
LKirchenasyl — Kirchenhikesie” von Mar-
kus Babo die Beachtung findet, die es
zweifelsohne verdient.

Passau/Augsburg  Matthias Morgenstern

Antike

Breitenbach, Alfred, Das ,wahrhaft goldene
Athen”. Die Auseinandersetzung grie-
chischer Kirchenviter mit der Metro-
pole heidnisch-antiker Kultur (= Theo-
phaneia, Bd. 37), Berlin — Wien (Philo
Verlagsgesellschaft) 2003, 352 S., geb.,
ISBN 3-8257-0355-X

Das Verhaltnis des Christentums zur an-
tiken ,heidnischen” (paganen) Kultur
war von Anfang an spannungsreich.
Wohl die prdgnanteste Kurzdefinition ist
Tertullians berithmtes Diktum: ,Was hat

Athen mit Jerusalem zu tun?” (praescr.
7,9). Diese Frage stellte sich seit dem 4.
Jahrhundert allerdings nicht mehr nur
rhetorisch, sondern ganz konkret: In der
christlichen Kirche stieg der Anteil derer,
die die Bildungsgiiter der hellenistischen
Antike reichlich erworben hatten, mogli-
cherweise sogar durch eine Studienzeit in
Athen. Gebildete Christen iibernahmen
Bischofsstithle und standen damit vor
der Frage, ob Athen tatsdchlich nichts
mit Jerusalem zu tun haben diirfe, gram-
matisch-rhetorische und philosophische
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Bildung also im Sinne Tertullians radikal
zu verwerfen seien. Die Trierer altphilolo-
gische Dissertation von Alfred Breiten-
bach (jetzt Bonn) versucht nachzuzeich-
nen, wie ,die Schiiler Athens auch zu
Lehrern der Kirche geworden” sind; sie
gelangt zu dem doppelten Ergebnis: ,Sie
haben sich die Bildungsmetropole Athen
erobert. Und zugleich eroberten sie die
Chiffre” (4).

Noch im Bann der Apologetik steht Eu-
sebius von Caesarea, dem der erste Haupt-
teil (27-125) gewidmet ist. In seiner Chro-
nik erscheint Athen als ,Leitfaden und
Orientierungshilfe fiir die Weltgeschichte”
(54; vgl. 58) und wird mit Topoi der tra-
ditionellen [audes Athenarum (eingangs
skizziert: 9-26) in Verbindung gebracht:
Gelobt werden Freiheit, Demokratie (so
auch die Kappadokier, vgl. 233), Gesetz-
gebung und Bildung, .der Gemeinplatz
des Athenlobes, der fur sich beanspruchen
kann, am ldngsten seine Entsprechung
auch in der Realitdt gehabt zu haben”
(61). Als christliche Stadt hat Athen fiir
Busebius praktisch keine Bedeutung (68);
vielmehr fungiert es als Wirkungsstatte
derjenigen Philosophen, in deren Tradi-
tion Busebius das Christentum verortet
(Anaxagoras, Sokrates, Platon; vgl
79-82). Dem Topos von Athen als Inbe-
griff der Weisheit (96) steht harsche Kritik
an den Mysterien von Eleusis gegeniiber
(87), vor allem aber an der Religionspoli-
tik der Athener, die ,wahre, d.h. hier dem
Christentum verwandte Ansichten aus
Riicksicht auf lokale pagane Religion
und Kulte zu unterdriicken” strebten
(891.; vgl. 103.113f.). Platon habe immer-
hin versucht, die pagane Vielgottertheolo-
gie zu uiberwinden, ohne jedoch seine Er-
kenntnisse gegen staatliche Repression
standhaft zu vertreten (119f.). B. resii-
miert: ,Athen, seine Philosophie und
seine Philosophen fungieren als Wegbe-
reiter des gottlichen Logos, und sie sind
die Grundlage fur eine auch griechische
Identitdt der Christen“ (123) — wobei m.E.
zu fragen bleibt, ob die zitierten Philoso-
phen nicht eher gegen ihre Stadt, d.h. ge-
rade nicht als Ruhmesbldtter Athens, son-
dern als Individuen mit protochristlicher
Erkenntnis angefiihrt werden, so dass die
Chiffre ,Athen“ als iiberwiegend negativ
konnotiert erscheint. Dem entspricht, dass
Eusebius die Topik der Athenpanegyrik
nutzt, ,um damit den héheren Anspruch
des Christentums zu beweisen: nicht
Athenlob, sondern Apologie des christli-
chen Glaubens” (125). Da Eusebius ,von
personlichen Eindriicken vollig frei” ist,
hat ,Athen” eine ,rein systematische
Funktion” (124), begegnet also lediglich
als ,historiographische, kulturgeschichtli-

che Konstruktion”; ein Gegensatz zu Je-
rusalem ist ,héchstens abgeschwacht zu
erkennen” (125).

Fir die ,drei grolien kappadokischen
Kirchenvater” (127-256) war Athen da-
gegen schon aus biographischen Griinden
wichtig, da Basilius von Caesarea und
Gregor von Nazianz dort studiert hatten,
und dies trotz der Warnungen mancher
frommer Mitchristen (135). Gregor von
Nyssa wurde dagegen von seinem Bruder
Basilius in Rhetorik unterwiesen (vgl.
131), den seine Studien reichlich hoch-
miitig hatten werden lassen, wie Gregor
beklagt (156.170f.) — gegen Basilius’ ei-
gene Darstellung gegeniiber Eustathios
von Sebaste: Dessen asketische ,Philoso-
phie“ sei fiir ihn der Grund gewesen,
Athen zu verlassen und das dort Gelehrte
zu verachten (epp. 1; 223; vgl. 168). Gre-
gor von Nazianz nennt dagegen als Stu-
dienmotivation, ,die [pagane] Bastardbil-
dung der rechtmafigen [christlichen Bil-
dung] beizugeben” (carm. 2,1,11; zit. 172:
Ldyoug dovor Bonrolg Tovg voboug Tog
yvnoiowg). Betonte Unbildung als christli-
ches Ideal lehnt er ab, da ja schon Paulus
auf dem Areopag in der Diskussion mit
Weisen und Sophisten ,seine Gewandt-
heit im Umgang mit heidnischer Weis-
heit“ gezeigt habe (178). Die blinde
Athenbegeisterung (¢thabnvaiog) seiner
Jugend sei freilich téricht (udrawog) gewe-
sen (or. 43,17; zit. 154) — davon habe ihn
Basilius errettet. Die Erinnerung an die
gemeinsamen Athener Zeiten nutzt Gre-
gor, um bei aktuellen Differenzen die bio-
graphisch fundierte Ubereinstimmung im
Wesentlichen zu beschworen (182-185).
Weiterhin begegnet die Chiffre ,Athen” in
seiner Korrespondenz mit dem paganen
Rhetor Eustochios zur Selbstdefinition als
dttikog (190), was nicht im Sinne eines
Jattizistischen” Stiles aufzufassen ist, son-
dern als Imbegriff griechischer Bildung,
wie die synonym gebrauchten Verben
drnkiCerv und &AAnvilewy zeigen; eben
Letzteres wollte Kaiser Julian den Chris-
ten untersagen, wie Gregor emport refe-
riert (or. 4,5). Aber auch Basilius galt z. B.
fiir Libanios aufgrund seiner Studien in
Athen als schatzenswerter Korrespondent
(Bas. ep. 336,1 = Liban. ep. 1581,2; zit.
193).

D)as Urteil der Kappadokier iiber das
gegenwartige Athen ist hingegen wenig
enthusiastisch: Nach dem Tod des christ-
lichen Rhetors Prohairesios ist Athens
Ruhm dahin (Greg. epitaph. 5; zit. 247f.
). Alle drei Kappadokier rezipieren die
Kritik von Apg 17,21, die Athener ver-
briachten ihre Zeit ,mit nichts anderem,
als immer etwas Neueres zu sagen oder
zu horen” (zit. 217). Sowohl bei Gregor
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von Nyssa, der Athen nie besucht hat, als
auch bei Basilius, der sich diesbeziiglich
nicht auf eigene Erfahrungen in und mit
Athen bezieht (224f.), handelt es sich um
einen vergangenheitsbezogenen Topos: In
der Gegenwart sind die in Apg 17,18 ge-
nannten Stoiker und Epikureer tatsich-
lich tiberall zu finden (226). Dennoch
konnen die Kappadokier durchaus Per-
sonlichkeiten und Begebenheiten aus der
Geschichte Athens als Exempla heranzie-
hen, so Basilius, der nacheinander Perik-
les und Sokrates als Beispiele der Be-
herrschtheit gegeniiber einem zornigen
Menschen anfiihrt, letzteren mit explizi-
tem Bezug auf Mt 5,39 (adolesc. 7; zit.
233£.236). Gregor von Nazianz kann Sok-
rates’ Hinrichtung gar mit Jesu Tod paral-
lelisieren (ep. 32,11; zit. 213), andererseits
aber an seinem Beispiel ,die Uberlegen-
heit christlicher Mértyrer gegeniiber de-
nen der Heiden” aufzeugen (carm.
1,2,10; vgl. 244f.). Diese Ambivalenz ist
symptomatisch fiir die Athen-Rezeption
Gregors, der bei aller Kritik doch stets
,Bewunderung und auch Zuneigung zu
seinem ehemaligen Studienort” erkennen
lasst (256) — am eindriicklichsten in der
Grabrede auf Basilius (or. 43,14; zit. 145),
der zum Studium ,zum Ursprung der Re-
dekunst” (&nl 10 TV Adyov Edadoc) ge-
schickt worden sei, ,in das wahrhaft gol-
dene und fiir Schones forderliche Athen”
(ABfvac TG yovog VTG Kol TV KaAdY
TEOEEVOVG).

Ein ,Ausblick: Ein Bischof in Athen*
(257-287) lasst am Beispiel des Michael
von Chonai (ca. 1138-1222) nach ,Kon-
tinuitdit oder Bruch” der christlichen
Athenwahrnehmung fragen. Das ,roman-
tische” Athenbild, das der hochgebildete
Michael an seine Wirkungsstatte mit-
brachte (269), basiert auf dem klassischen
Athenlob, unter signifikanter Umwertung
von Apg 17,21: Gerade die Wissbegierde
der Athener habe sie aufnahmebereit fiir
das Christentum gemacht (273). Die Rea-
litit belehrte ihn jedoch eines Besseren,
wie er dem Praitor Demetrios Drimys
klagte: ,Musen und Chariten hdtten At-
tika verlassen, Athen habe stattdessen
biurisches Wesen und barbarische Spra-
che erlost” (283). Bei Michael von Chonai
wird damit ,in einzigartiger Weise die Di-
vergenz zwischen Lesewelt, dem Monu-
ment, und Lebenswelt, den eigenen Er-
fahrungen” deutlich (285): ,Athen ist
nicht mehr gefahrlich fur Christen: Es ist
mittlerweile selbst christlich geworden. Es
ist aber gefdhrlich flir Gebildete” (287);
das Bild hat sich also seit der Spatantike
diametral gewandelt.

Die auf den ersten Blick begrenzte The-
matik von B.s Studie fiihrt zu einem fa-

cettenreichen Ausschnitt aus der breitge-
facherten Thematik ,Antike und Chris-
tentum”: B. gelingt es, das schon vielfach
behandelte Verhilmis des spatantiken
Christentums zur hellenistischen Kultur
aus einer neuen Perspektive zu beleuch-
ten und — besonders fiir die Kappadokier —
die Reflexion dariiber von der jeweiligen
Biographie und von der bleibenden sozia-
len Einbindung in die Schicht der Bil-
dungstriger her neu zu profilieren. Die
Darstellung ist fliissig zu lesen; gliickli-
chen Formulierungen (,strategische Sen-
timentalitidt”, 182) stehen gelegentlich ge-
wollt umgangssprachliche (,Vitamin A*,
198) gegeniiber. Der Anmerkungsapparat
entlastet den Haupttext wohltuend von
den oft komplizierten, gleichwohl uner-
lasslichen Einleitungsfragen. Samtliche
Quellentexte werden im Original und in
deutscher Ubersetzung dargeboten und
durch ein umfangreiches Stellenregister
erschlossen. Zusammenfassungen nach
jeder groReren Sinneinheit erleichtern
die Orientierung innerhalb der Argumen-
tation. Insgesamt legt der Altphilologe B.
ein Buch vor, das in gelungener Weise
eine Briicke zur Patristik schldgt und da-
mit eine Zeit neu beleuchtet, in der die
Grenzen von Christentum und Heiden-
tum, Kirchenvitern und Rhetoren noch
keineswegs trennscharf gezogen waren.
Offen lasst B. allerdings die Frage, wie
reprasentativ. Busebius, Basilius und die
Gregore fiir ihre Zeit waren — die christ-
lichen Kulturkritiker, die nicht der Bil-
dungselite angehorten, bleiben, abgese-
hen von Eustathios, weitgehend im Schat-
ten; genannt werden neben Tertullian
und Laktanz nur Tatian und Klemens
von Alexandrien, also Autoren der vor-
konstantinischen  Zeit (138f. Anm.
75.77). Jedenfalls waren es auch im 4.
Jh. keineswegs nur die ,gebildeten Chris-
ten der Oberschicht, aus der sich... die
Bischofe dieser Zeit rekrutierten”, wie B.
allzu pauschal konstatiert (7 — vgl. jetzt
dazu Sabine Hiibner, Der Klerus in der
Gesellschaft des spdtantiken Kleinasiens,
Diss. phil. Jena 2005, bes. 267-274). Kon-
kret wire etwa zu fragen, ob die bei Gre-
gor von Nazianz (or. 4,102) zitierte Kritik
Kaiser Julians — ,Uns gehort Wissenschaft
und Bildung, wozu auch die Verehrung
der Gétter gehort. Fiir euch pafit Dumm-
heit und Rohheit; euer oberster Grundsatz
und eure Weisheit ist: Glaube!” (vgl. auch
Contra Galilaeos, frg. 55 Masaracchia) —
lediglich die von Kelsos und Porphyrios
her bekannte Polemik aufgreift (z.B.
Orig. Cels. I 44), oder ob sich hier bereits
die in Kirchenordnungen des 4. Jh.s zu
beobachtende Tendenz spiegelt, christli-
chen Amtstrigern die Lektiire ,heidni-
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scher” Schriften kategorisch zu untersa-
gen (so Const. App. 16)? Dies betrifft nicht
mehr unmittelbar den christlichen Um-
gang mit der Chiffre ,Athen” und soll da-
her nicht der Untersuchung B.s als Man-
gel angelastet, sondern als Desiderat be-
nannt werden, dessen Einldsung der

LAuseinandersetzung griechischer Kir-
chenviter mit der heidnisch-antiken Kul-
tur” noch grofere Tiefenscharfe verleihen
konnte.

Jena Peter Gemeinhardt

Alte Kirche

Lamberz, Erich, Die Bischofslisten des VIL
Okumenischen Konzils (Nicaenum II):
Bayerische Akademie der Wissenschaf-
ten. Philosophisch-Historische Klasse,
Abhandlungen, NF Heft 124, Miinchen,
Verlag C.H. Beck, 2004, 88 S., Kart.,
3-7696 0119-X

Das II. Konzil von Nizda (787) stellte
nach der ersten Phase des grofien Bilder-
streits die Verehrung der Bilder wieder her
und war damit auch von Einfluss auf die
frithkarolingische Bilderpolitik im Wes-
ten. Eine historisch-kritische Edition sei-
ner Akten existiert bislang nicht, wird
aber von der Bayerischen Akademie der
Wissenschaften fiir die Acta conciliorum oe-
cumenicorum vorbereitet. Im Rahmen die-
ser Arbeiten hat Erich Lamberz, Mitarbei-
ter der Akademie, die zu besprechende
Studie vorgelegt.

Prasenz-, Subskriptions- und Akklama-
tionslisten von Konzilien sind hiufig fiir
deren Geschichte selbst von nur unterge-
ordneter Bedeutung, umso wichtiger aber
flir die Prosopographie, die historische
Geographie, fiir die Geschichte der inne-
ren Strukturen der Kirche sowie — sofern
Abte zu den Konzilsvitern gehorten — fiir
die Geschichte des Ménchtums und der
Kloster. Die Probleme, die solche Listen
bieten, sind jedoch, angefangen von de-
nen des I. Okumenischen Konzils von Ni-
zda (325), hédufig verwickelt und kom-
plex. Wer sich damit beschéftigt, muss
sich zunédchst meist durch ein Verwirrspiel
von Dubletten, Liicken und Interpolatio-
nen hindurcharbeiten. Die handschriftli-
che Uberlieferung des II. Nicaenum bietet
insgesamt sechs, teilweise erheblich von-
einander abweichende Listen.

L. stellt zunichst die Handschriftenlage
dar sowie die gegentiber diesen Hand-
schriften dlteren lateinischen Ubersetzun-
gen der Akten aus dem 8. und 9. Jahr-
hundert. Was die Arbeiten Jean Darrouzeés
zu den Bischofslisten angeht, so kritisiert
er, dass dieser auf der Basis des bei Mansi
edierten Texts der Akten (der schlechter

ist als der der editio princips von 1585) trotz
Hinzuziehung weiterer Handschriften
salle iiberlieferten Listen cum grano salis
als Spiegel der tatsachlichen Verhdltnisse
wihrend des Konzils aufgefasst” (11)
habe. Dies jedoch ist nach Meinung des
Verfassers nur sehr bedingt der Fall.

Als Basis fiir die kiinftige Beschaftigung
mit den Teilnehmerlisten dieses Konzils
legt L. diese in Form einer synoptischen
Edition vor, in der ,die Abweichungen
zwischen den Listen und die wichtigsten
Varianten der Uberlieferung erfasst wer-
den*, die sich aber ausdriicklich nicht als
Rekonstruktion einer Teilnehmerliste ver-
steht (40). Ausfiihrlich duRert sich der
Verfasser zur Uberlieferung und Beurtei-
lung jeder einzelnen der sechs Listen A —
F, die in dieser Synopse erfasst werden,
und kommt zu dem Urteil, dass die Liste
E die Subskriptionsliste der siebten und
letzten Sitzung des Konzils, am meisten
Vertrauen verdiene, obwohl sie weniger
umfangreich ist als die Subskriptionsliste
der vierten (D) und die Prisenzliste der
siebten Sitzung (E). Die Ordnung dieser
Liste sei in sich am schliissigsten und die
Zahl von 306 Subskribenten durch die
Uberlieferung in den Libri Carolini ge-
stiitzt. Das Fehlen von Namen, die auf
anderen Listen auftauchen, erkldrt L.
durch vorzeitige Abreise ,oder aus ande-
ren, fiir uns nicht mehr nachpriiftbaren
Griinden (Tod, Krankheit usw.)” (33).

Auffillig ist, dass in dieser Liste F die
Metropolitansitze von Thessalonike und
Traianupolis fehlen, die nur in der Liste
E, einer nach L. spdten Kompilation des
frithen 9. Jahrhunderts, genannt werden,
sowie in Liste D, die erkennbar zahlreiche
anachronistische Zusitze enthdlt, die aus
spaterer Zeit stammen miissen. Dass of-
fensichtlich die Metropoliten der beiden
genannten Bistiimer nicht am Konzil teil-
genommen haben, dies aber im 9. Jahr-
hundert vorausgesetzt wird, ist, wie L. mit
Recht feststellt, fiir die Beurteilung der
byzantinischen Wiedergewinnung des Os-
tillyricums und der Peloponnes ein aussa-
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gekriftiges Ergebnis, das gleichzeitig auch
fiir die schwierige (noch zu schreibende)
Geschichte des papstlichen Vikariats von
Thessalonike (vgl. E. Caspar, Geschichte
des Papsttums 2, Tiibingen 1933, 666f;
Die Geschichte des Christentums 3, Frei-
burg 2001, 576-578 [B. Flusin/J. Rist])
Bedeutung hat.

Insgesamt hat L. eine verdienstvolle, im
Detail mit Sicherheit oftmals sehr miih-
same Arbeit vorgelegt, von der man froh
ist, dass sie (noch) jemand finanziert. Zu
bedauern ist, dass er sich in seiner Edition
der Konzilslisten — wie der Titel der Studie
sagt —auf Bischéfe konzentriert, nicht aber
zusatzlich auch die Abte erfasst hat. Die
Liste B enthdlt die Namen von 10 und Liste
D die Unterschriften von 132 Abten; auch
wenn D deutliche Spuren spéterer Kom-
pilatoren enthilt, ist dies Material fiir die
mittelbyzantinische Klostergeschichte si-
cherlich sehr interessant. Neben dem to-
pographischen Index ware ein zusdtzliches
Namensverzeichnis niitzlich gewesen.

Tiibingen Hans Reinhard Seeliger

Isideri Hispalensis Chronica cura et studio
Jose Carlos Martin (CChr SL CXII),
Turnhout: Brepols Publishers 2003.

Mit dieser Neuedition der Chronik des
Isidor von Sevilla wird die klassische (und
erste kritische Edition) dieses Quellentex-
tes durch Theodor Mommsen (MGH
Chronica Minora 2, AA T, Berlin 1894,
424-481) abgelost. Isidors Chronik zeich-
net sich — wie vom Herausgeber ausge-
fiihrt (S.21)- vor den anderen spatanti-
ken Chroniken dadurch aus, dass sie zum
einen sich nicht einfach als (nationale /
regionale) Fortsetzung der malgebenden
Chronik des Eusebius-Hieronymus ver-
steht, sondern — ganz im Einklang mit
seinen sonstigen enzyklopddischen Nei-
gungen — die Weltgeschichte noch einmal
von Anfang an bis in die eigene Gegen-
wart des Kaisers Heraklius und der West-
gotenkonige Sisibut bzw Suinthila auf-
zeichnet. Zum anderen ist bemerkens-
wert, dass die Grofgliederung der Epo-
chen dabei im Unterschied zu Eusebius-
Hieronymus nach den von Augustin ent-
worfenen Schemata der sechs Weltzeital-
ter erfolgt. Die Chronik liegt ausweislich
der handschriftlichen Uberlieferung in
zwei Rezensionen vor: Eine wurde im
Jahr 615 abgeschlossen (unter Konig Sisi-
but), eine zweite, iiberarbeitete Version
lag im Jahre 626 vor (unter Konig Suin-
thila). Die zweite Rezension ist durch eine
ganze Reihe von Retouchen, Prazisierun-
gen, Streichungen und Zusdtzen gepragt;
ein wichtiger Unterschied besteht im Ein-

bau des augustinischen Weltzeitaltersche-
mas, das in der ersten Rezension fehlt
(S.203 -212). Was die Quellen Isidors an-
geht, so ist die Chronik — neben einer
ganzen Reihe weiterer, sporadisch heran-
gezogener Autoren wie Augustin, Hiero-
nymus und Epiphanius von Salamis -
weitgehend abhédngig von Eusebius-Hie-
ronymus und deren Fortsetzern (Prosper
von Aquitanien, Hydatius [besonders in
der zweiten Rezension], Viktor von Tun-
nuna, Johannes v Biclaro); nur fiir den
letzten Zeitabschnitt (582 bis 615/6 bzw.
626) kann keine eindeutige Quelle ausge-
macht werden; hier liegt die nicht unplau-
sible Vermutung eigener Informationen
Isidors nahe (34). Der Herausgeber hat
ein umfassendes Inventar der Handschrif-
ten (S.41-55) sowie der fritheren Editio-
nen angefertigt (245-255) und entwickelt
— anders als Mommsen, der sich dazu
nicht in der Lage sah — im Laufe einer
ausgedehnten Diskussion (56-242) ein
ausgearbeitetes Stemma (161 bzw 215).
Beide Rezensionen sind nebeneinander
abgedruckt, so dass der Leser selbst ver-
gleichen kann. — Die Chronik, die schwere
Zeiten mit lakonischer Kiirze registriert
und kommentiert, schlieft mit einem
Satz, der alles Spekulieren iiber die
Grenze der Weltzeit mit dem Blick auf
das eigene begrenzte Leben niichtern ab-
schneidet: ,Quando enim quisque de sae-
culo migrat, tunc illi consummatio saeculi
est.”

Hamburg Winrich Lohr

Origeniana Octava. Origen and the Alexand-
rian Tradition. Origene e la tradizione ales-
sandrina. Papers of the 8th International
Origen Congress, Pisa, 27.-31. August
2001, ed. by Lorenzo Perrone in colla-
boration with Paolo Bernardini and
Diego Marchini, 2 Bde. Bibliotheca
Ephemeridum Theologicarum Lova-
niensium 164 A/B), Leuven (Peeters
Publishers) 2003, XXVI + X + 1406 S,
kart., ISBN 90-429-1201-4.

Origenes hat Konjunktur. Diesen Bin-
druck vermitteln jedenfalls die Akten des
,Colloquium Origenianum Octavum®, das
2001 in Pisa unter der Leitung von Lo-
renzo Perrone stattfand. In zwei stattli-
chen Bédnden sind insgesamt 102 Beitrdge
versammelt, die durch ausfiihrliche Regis-
ter erschlossen werden (II 1289-1406).
Dieser auBergewohnliche Umfang erklart
sich durch die der Veranstaltung zu
Grunde liegende Thematik: Hatte bereits
die Vorgidngertagung weniger Origenes
selbst als vielmehr seine Kontexte und
seine Rezeption thematisiert (,Origenes
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in den Auseinandersetzungen des 4. Jahr-
hunderts”, Hofgeismar 1997: Origeniana
Septima, hg. von Wolfgang A. Bienert/
Uwe Kiithneweg [BEThL 137], 1999), so
wird dieser Ansatz nun durch eine Ein-
ordnung in die ,alexandrinische Tradi-
tion”, die ihn prdgte und die er prdgte,
konsequent weiter verfolgt. Die Themen-
formulierung entspricht dem gleichnami-
gen Projekt, das seit den 90er Jahren von
italienischen Patristiker/innen betrieben
wird und sich insbesondere der Rekon-
struktion der spezifisch alexandrinischen
,Synthese von Hellenismus, Judentum
und Christentum® widmet (vgl. prefa-
zione, VIII sowie bereits den Bericht von
Lorenzo Perrone, in: Origeniana Septima,
XXI-XXV). Dass sich daraus zahllose An-
kniipfungspunkte ergeben, ist evident
dass manche Beitrige eher lose an das
Hauptthema ankniipfen, liegt in der Natur
der Colloquia Origeniana, die zunehmend
auch ein allgemeines Forum gegenwarti-
ger Spezialforschung zu Origenes auf allen
fiinf Kontinenten darstellen. Im Folgen-
den kann es nur darum gehen, einen
kursorischen Uberblick iiber die themati-
sche Breite der vorgelegten Beitrage zu
vermitteln und auf weniges besonders
hinzuweisen, wahrend vieles ungenannt
bleiben muss.

Ein sogenanntes ,Forum® iiber ,Ale-
xandrian Culture against the Background
of the Works of Origen” (I 1-59) umreil’t
in allgemeiner Form die Gegebenheiten in
Alexandrien: Christian Jacob beschreibt die
beriihmte Bibliothek als ,une ressource
partagée, dont 1'organisation, la préserva-
tion et 'exploitation intellectuelle s'inscri-
vent dans un projet collectif, das quasi
monastisches Geprédge trage, also eine
,communauté letirée” darstelle (Bib-
liothéque, livre, texte: Formes de 1'érudi-
tion alexandrine, 13-22, hier 21). Guy
Stroumsa kritisiert hingegen den von ihm
diagnostizierten ,Myth of Multicultura-
lism“, da im antiken Alexandrien weder
die kulturellen Kontakte noch die ge-
meinsame griechische Sprache zu einer
friedlichen ,convivencia® von Agyptern,
Juden und Griechen sowie — spdter —
Christen gefiihrt hétten (Alexandria and
the Myth of Multiculturalism, 23-29, hier
27). Sektion I (,Origen's Alexandria: His-
torical, Cultural and Ecclesiastical Ques-
tions*, I 61-219) richtet den Blick auf Ori-
genes' Einbindung in diesen kulturellen
Kosmos, zumal auf die christliche Ge-
meinde, deren wachsendes Selbstbe-
wusstsein in der Berufung auf den Evan-
gelisten Markus als Griinder zum Aus-
druck kommt; die entsprechende Notiz
bei Euseb (h.e. I 16) flihxt Annick Martin
auf den Streit um die Ordination des Ori-

genes zuriick, in dem sich die Bischofe
Demetrios und Heraklas auf die apostoli-
sche Autoritdit Roms beriefen und mit
Markus einen dem Petrus nahestehenden
Gemeindegriinder entdeckten (Aux origi-
nes de 1'Alexandrie chrétienne: Topogra-
phie, liturgie, institutions, 105-120, hier
114f.). Sektion II richtet den Blick auf Ori-
genes' Verhaltnis zu Philo (I 221-299),
Sektion 1T auf ,Gnosticism and the Ale-
xandrian School before Origen* (I
301-374). Christoph Markschies legt dar,
dass Origenes' Reflexion iiber das ,Ver-
héltnis von Einheit und Differenz im Gott-
lichen” durch eine ,Professionalisierung
der valentinianischen Gottesiehre” provo-
ziert wurde (Valentinianische Gnosis in
Alexandrien und Agypten, 331-346, hier
342.345); das bedeute freilich nicht, dass
man eine ,Schule’ der Valentinianer
identifizieren konnte, ,die nicht nur eine
bloRe doxographische oder haresiologi-
sche Ordnungskategorie darstellt, sondern
eine stabile institutionelle Realitat” (338).
Die folgenden beiden Sektionen widmen
sich Clemens von Alexandrien (I
375-428) und Origenes' philosophischem
Denken (I 429-563), darunter seinem
Verhiltnis zum Pythagoreismus (Gerald
Bostock, Origen and the Pythagoreanism
of Alexandria, 465-478), seinem Ver-
stindnis von &moctacw (Velker Drecoll,
Der Begriff Hypostasis bei Origenes: Be-
merkungen zum Johanneskommentar II,
10, 479-487) und seiner anthropologi-
schen Argumentation gegen die Seelen-
wanderung (Mario Maritano, Argomenti
Jfilosofici' di Origene contro la metenso-
matosi, 503-535). Die umfangreiche Sek-
tion VI (,Aspects of Doctrine, Hermeneu-
tics and Exegesis”, I 565-811) versammelt
u.a. Studien zum Paschaverstindnis des
Protagonisten (Harald Buchinger, Zur Ent-
faltung des origeneischen Paschaver-
stindnis: Caesareensischer Kontext und
alexandrinischer Hintergrund, 567-578),
zur pneumatologischen Dimension der
Glaubensregel (Francesca Cocchini, Dalla re-
gula fidei riflessioni origeniane sullo Spirito
Santo, 593-603) und zu seinen Bibelkom-
mentaren (u.a. aus der Feder von Yves-
Marie Duval, Maria Cristina Pennacchio,
Francesco Pieri, William G. Rusch und Clau-
dio Zamagni ); gerade hier werden natur-
gemdR Themen fritherer Kongresse (so
etwa ,Origéne et la Bible* [Chantilly
1993]: Origeniana Sexta, hg. von Gilles
Dorival/Alain le Bolluec, BEThL 1 1 8,
1995) aufgegriffen und weitergefiihrt.
Band II enthélt Untersuchungen zu Re-
zeption und Nachwirkungen des Origenes
und/oder der ,alexandrinischen Tradi-
tion“: Sektion VII behandelt ,The Ale-
xandrian School after Origen* (I
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813-965); dabei identifiziert Cristian Badi-
lita — im Anschluss an Georges Dumézil —
in den Schriften des Euseb von Caesarea
und des Athanasius mit Origenes (,le
prétre-didaskalos,) und  Konstantin
(,'apdtre-guerrier”) sowie Antonius (,le
paysan charismatique) ,la triade chré-
tienne paradigmatique, fournissant des
modeles a chacune des trois fonctions de
la société” (815-827, hier 827). Thomas
Graumann beschreibt, wie Origenes fir
Euseb zum ersten ,Kirchenvater” avan-
cierte und damit ein neues Modell norma-
tiver christlicher Existenz erdfinete — mit
einer wichtigen Einschrankung: Der
Alexandriner verkorpere zwar ,die Exis-
tenzform des wissenschaftlichen Theolo-
gen“, nicht aber den fiir Euseb ebenso
wichtigen ,kirchlichen Standort und das
kirchliche Wirken“, wodurch aus einem
Vater erst ein Kirchen-Vater (matho
gkkAnowaotikog) werde (Origenes — ein
Kirchenvater? Vom Umgang mit dem ori-
geneischen Erbe im frithen 4. Jahrhun-
dert, 877-888, hier 887); die spezifisch
polemische Konnotation dieses Begriffs
verdrange Origenes' ,Ideal asketisch-mys-
tischer Spiritualitdt gleichsam... in die
Wiiste” (888). Dem Monchtum widmet
sich Sektion VIII (,The Traditions of Ale-
xandria and Origen in [Late] Ancient
Egypt“, I 967-1033), beider Rezeption
bei den Kappadokiern und in Byzanz die
nachfolgende Sektion (II 1035-1136),
wobei Eric Junod zur Bibliotheke des Pho-
tius feststellt: ,On ne voit pas qu'il mette
en évidence l'existence d'une Tradition
alexandrine anténicéenne, continue et do-
tée de charactéristiques propres” (Origéne
et la tradition alexandrine vus par Photius
dans sa Bibliotheque, 1089-1102, hier
1094); als ,Schule” scheinen die Alexand-
riner (Theognost, Pierius etc.) in Byzanz
nicht wahrgenommen worden zu sein.
Sektion X bietet Beitrdge zu ,The Tradi-
tions of Alexandria and Origen in Pales-
tine, Syria and the Christian Orient” (II
1137-1209); hingewiesen sei auf die von
Istvan Perczel vorgestellte These, die im
Corpus Dionysiacum” zu findenden An-
kldnge an Origenes verwiesen auf das Mi-
lieu der Verfasser: ,a group of — perhaps
monastic— Origenists, who used the means
of pseudonymity and other kinds of con-
cealing strategies to publicise their ideas”
(God ad Monad and Henad: Dionysius the
Areopagite and the Peri  Archon,
1193-1209, hier 1209); die 553, also bald
nach der hier vorgeschlagenen Datierung
des Pseudo-Dionysius verdammte orige-
nistische Lehre habe daher unmittelbar
darauf eine kirchliche Rezeption in diony-
sischem Gewande erfahren. Sektion XI
wirft schlieflich Schlaglichter auf ,The

Christian Heritage of Origen and Alexand-
ria in the Western Tradition” (IT
1211-1288) bis hin zu Petrarca (Rodney J
Lokaj), dem Renaissancekiinstler Lorenzo
Lotto (Marco Rizzi) und der Rezeption der
origeneischen Lehre von der ,justification
by faith alone” bei Melanchthon (Thomas
P. Scheck).

Die wenigen Andeutungen mogen hin-
reichen, um Verhdngnis und VerheiRung
der vorliegenden Badnde zu illustrieren:
Wer sich von der Unibersichtlichkeit
und Vielstrangigkeit der nachgezeichne-
ten alexandrinischen und origeneischen
Traditionen nicht abschrecken lasst, dem
bietet sich eine Fundgrube von Beobach-
tungen und Einsichten, die fiir weitere
Forschungen in hohem Maf3e anschluss-
fahig sind. Die Komplexitat dessen, was
als ,alexandrinische Tradition” beschrie-
ben werden kann, steht eindriicklich vor
Augen. Ob und unter welchen Pramissen
aber im Blick auf die Beitrdge zu Orige-
niana Octava der singularische Gebrauch
des Begriffes beibehalten, d.h. von der
eingangs erwahnten Synthese gesprochen
werden kann - diese Frage erscheint mir
ebenso spannend wie ungeklart.

Jena Peter Gemeinhardt

Merkt, Andreas, Das patristische Prinzip. Eine
Studie zur theologischen Bedeutung der Kir-
chenviter (= Supplements to Vigiliae
Christianae; Vol. 58), Leiden — Boston-
Koln (Brill), 2001, XIII, 288 S., geb.,
ISBN 90-04-12221-4.

Die im Sommersemester 1999 vom
Fachbereich Katholische Theologie der
Johannes-Gutenberg-Universitat in
Mainz angenommene Habilitationsschrift
behandelt mit ihrer Untersuchung der
Lehre vom consensus quinquesaecularis ein
Thema, dessen Aktualitit sich erst auf den
zweiten Blick erschlieBt. Auf den ersten
Blick handelt es sich zwar auch um einen
wissenschaftlich fundierten Beitrag zur
Relevanz der Kirchenviter. Aus der
Nihe betrachtet geht es in diesem Werk
jedoch zugleich um einen grundlegenden
Beitrag zur Patristik und ihrer Bedeutung
fur die o6kumenische Theologie. Aus-
gangspunkt sind die konfessionellen Aus-
einandersetzungen des 17. Jh.s, in denen
der lutherische Theologe Georg Calixt
(1586-1656) eine zentrale Rolle spielte.
Br war es, der durch die Betonung des
consensus quinguesaecularis,  eines ver-
meintlichen Lehrkonsenses der Kirche in
den ersten fiinf Jahrhunderten der Kir-
chengeschichte, die 6kumenische Bedeu-
tung der Kirchenvdter ins allgemeine Be-
wusstsein hob und dabei wesentlich zum
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Ausbau der Patristik als einer grundlegen-
den Disziplin der wissenschaftlichen
Theologie beigetragen hat. Dass sich ein
katholischer Theologe dieses Themas an-
genommen hat, verdient dabei besondere
Beachtung.

Der aktuelle Bezug auf die Kirchenviter
im Sinne einer ,Normativitat des Rekurses
auf die Viter“, als argumentum patristicum
bzw. als patristisches Prinzip (in Analogie
zum Schriftprinzip; vgl. S. 4-8) ergibt sich
aus der Sicht des V£.s fiir die gegenwartige
(und das heift fiir ihn zugleich 6kumeni-
sche) Theologie nicht nur dadurch, dass
fiir die Priesterausbildung in seiner Kirche
neuerdings das Studium der Kirchenvéter
nachdriicklich empfohlen wird (vgl. die
Jnstruktion iiber das Studium der Kir-
chenviter in der Priesterausbildung?,
VapS 96, 1989). Aber nicht nur aus prak-
tischen Griinden, auch wegen des wissen-
schaftlichen Niveaus der Priesterausbil-
dung erscheint dem Vf. das Studium der
Kirchenviter wichtig, und er nennt dafiir
vor allem drei Griinde: a) Die Auseinan-
dersetzung mit der Kirchenspaltung, d.h.
die okumenische Frage, b) die Frage nach
dem Verhaltnis von theologischer Wissen-
schaft und kirchlicher Lehre und c) das
Problem der Identitits- und Traditions-
krise der Kirche der Gegenwart. Diese
Fragen mochte der Autor ,durch eine Re-
flexion auf die neuzeitliche Entwicklung
der Viterautoritdt in einer Fallstudie ...
beleuchten” (S.XI).

Den Kern dieser Fallstudie bildet die
Frage nach der Entstehung, Entwicklung
und aktuellen Bedeutung der Theorie
VO consensus quinguesaecularis, wie sie
der lutherische Theologe, der humanisti-
sche Ireniker und Patristiker Georg Calixt,
in der Mitte des 17. Jh.s in Helmstedt
lehrte, der zeit seines Lebens ,seine Vater-
studien in den Dienst der Ausséhnung
zwischen den getrennten christlichen
Konfessionen“ gestellt hatte (5.4). Im
Zeitalter des Konfessionalismus war das
wichtigste Ziel seiner Arbeit die Uberwin-
dung der Kirchenspaltung und die Anna-
herung der Konfessionen auf der Basis des
altkirchlichen Konsenses. Dabei besagt die
Theorie vom consensus quinguesaecularis
(Calixt selbst sprach nur vom consensus
antiguitatis; vgl. S. 9 Anm. 28), ,dass theo-
logische Streitfragen, insbesondere die
konfessionstrennenden, dadurch geklart
werden konnen, dass man sich gemein-
sam auf den Konsens der Kirche der ers-
ten fiinf Jahrhunderte zu diesen Fragen
besinnt“ (S.9). Von daher gehort diese
Theorie — in Verbindung mit der Patristik
- zu den Wegbereitern okumenischer
Theologie, auch wenn Calixt mit seinen
Bemiihungen letztlich scheiterte.

Das zentrale Thema, ,die Theorie des
consensus quinguesaecularis”, untersucht
M. nach drei Richtungen: zuerst als Fall-
beispiel in seinem historischen Kontext
(cap. I-VI, S. 13-117). Im zweiten Teil be-
handelt er ihre Vorgeschichte seit der Re-
formation unter der Uberschrift: ,Die auc-
toritas patrum in der frithen Neuzeit” (cap.
VII-VIII, S. 119-172). Der dritte und letzte
Hauptteil fragt nach der ,auctoritas patrum
in der Moderne und Post-Moderne” (cap.
IX-X, S.173-258), geht also der aktuellen
Bedeutung der Kirchenvéter nach.

(1) M. beginnt mit einer biographisch-
geistesgeschichtlichen Skizze und hebt da-
bei die irenische Gesinnung Calixts aus
humanistischem Geist, die aber auch sei-
nem Kirchenbegriff entsprach, hervor.
Aus dieser Grundhaltung der Irenik, ver-
bunden mit dem Interesse an den Anfdn-
gen der Kirche, sowie auf der Basis inten-
siver patristischer Studien (Vinzenz von
Lerinum, Augustin) entwickelte er unter
besonderer Betonung der antiquitas die
Theorie vom consensus gquinguesaecularis
(cap. VI, S.96ff.). Eine wichtige Voraus-
setzung fiir die Ausbildung dieser Theorie
bestand darin, dass Calixt die Kirchenge-
schichte als eine theologische Disziplin der
Dogmatik und Polemik vorordnete und
sie zu einer theologischen Grundlagen-
wissenschaft erklarte (S.92). Die histori-
sche Betrachtung wurde flir Calixt zur
maRgeblichen Methode wissenschaftli-
cher Theologie iiberhaupt. Ihre Bedeu-
tung beschrankte sich dabei nicht auf das
Gebiet der Kirchengeschichte. Vielmehr
erhielt das historische Argument bei der
Klirung der Wahrheitsfrage in der akade-
mischen Theologie neben dem biblischen
nun einen festen Platz. Die Theorie vom
consensus quinguesaecularis erwies sich da-
bei als normative Zuspitzung der histori-
schen Methode (S.102). Mit ihr stellte
sich die Frage nach der Bedeutung der
Tradition in der Kirche, auf deren Basis
in der Alten Kirche Kriterien gewonnen
wurden, um Haretiker zu widerlegen —
aber auch um Spaltungen in der Kirche
zu iiberwinden.

(2) Im zweiten Teil untersucht M. den
Stellenwert der auctoritas patrum in der
Frithen Neuzeit — bei Luther und im Lu-
thertum, aber auch in der katholischen
Theologie, wobei das Konzil von Trient
auf die Herausforderungen der Reforma-
tion antwortete. M. beginnt mit Luthers
Relativierung der Autoritdt der Kirchen-
viter durch seine Betonung des Schrift-
prinzips, das sola scriptura. Allerdings ver-
zichtet er darauf, Luthers Stellung zu den
Kirchenvitern in ihrem Wandel genauer
zu untersuchen. Mit Recht verweist er
jedoch auf die unterschiedliche Bewer-
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tung der Kirchenvater im Lager der Refor-
mation durch den Einfluss des Humanis-
mus — z. B. bei Melanchthon und seinem
Schiiler Georg Major, die sich zunehmend
dem Traditionsgedanken offneten, ohne
allerdings das Schriftprinzip preiszugeben.
Dieses war und blieb Kennzeichen refor-
matorischer Theologie. Fiir Luther galt im
Ubrigen, dass die Kirchenvater auch fiir
uns Vorbild sein kdnnen, weil sie uns dhn-
lich sind und mit ihrem Glauben und Le-
ben das Glaubenszeugnis der Kirche ihrer
Zeit reprasentieren. Auch im Luthertum
entwickelte sich ein spezifisches Tradi-
tionsbewusstsein, von dem aus Matthias
Flacius, Martin Chemnitz u.a. sich mit den
Entscheidungen von Trient auseinander
setzten. Dabei entwarfen sie zugleich ein
neues Bild von der Kirchengeschichte (in
den Magdeburger Zenturien). Eine Gene-
ration spater ist es Johann Gerhard, der
JKirchenvater der lutherischen Orthodo-
xie“ (5. 146), bei dem es vor diesem Hin-
tergrund zu einer neuen Hochschdtzung
der Kirchenvdter der Alten Kirche
kommt, die jedoch — anders als bei Calixt
— bei ihm keine normative Bedeutung er-
langen. Die lutherische Orthodoxie ver-
warf dann auch Calixts besondere Wert-
schitzung der Viter, hielt aber grundsatz-
lich am Vaterargument als ,festimonium
fidei und argumentum ad hominem* fest
(S.153).

Ahnlich beurteilten die Gegner Calixts
auf katholischer Seite seine Lehre vom
consensus quinqguesaecularis. Sie gingen je-
doch von den kirchlichen Entscheidungen
des Konzils von Trient tiber das Verhaltnis
von Schrift und Tradition aus, weil diese
ihnen in der Tradition des kirchlichen
Lehramtes als gleichwertige Offenba-
rungsquellen und der comsensus patrum
als anerkannte und verbindliche Ausle-
gungstradition der Schrift galten. Fiir die
Frage nach der Autoritét der Véter wurde
im Ubrigen das Werk des Spaniers Mel-
chior Cano (1509-1560) wegweisend, der
den Sinn der Heiligen Schrift mit dem
Glaubenssinn der Viter gleichsetzte. Im
Einzelnen bestimmte er deren Bedeutung
nach ihrem geschichtlichen Ort und der
Zeit ihres Wirkens. Eine generelle Ideali-
sierung der frithen Kirche lehnte er ab.
Entsprechend kritisch verhielten sich
seine Schiiler gegeniiber Calixts Theorie
VO consensus quinguesaecularis — auch
deswegen, weil dessen Lehre die Verbind-
lichkeit kirchlicher — und das bedeutete
zugleich papstlicher — Lehrentscheidun-
gen ablehnte und stattdessen den protes-
tantischen Subjektivismus forderte.

(3) Die Anerkennung der Theorie Ca-
lixts scheiterte sowohl bei Katholiken als
auch bei Lutheranern vor allem an drei

Entwicklungen: a) an der Festigung der
konfessionellen Gegensitze (im Gegen-
satz zu den irenischen Absichten Calixts),
b) an der Konversion einzelner Schiiler
und c) an der weiteren Entwicklung des
Toleranzgedankens (in der Aufkldrung).
Dartiber hinaus ergab die weitere Erfor-
schung der Alten Kirche, dass am Beginn
der Kirchengeschichte nicht der Konsens
der Viter bestimmend war, sondern dass
vielmehr in den Fundamentalartikeln des
Glaubens keine Einigkeit bestand. Fiir A.
von Harnack ergab sich daraus (S.179
Anm. 16), dass die Theorie vom consensus
quinquesaecularis fir die Okumene unge-
eignet sei. — SchlieBlich scheiterte die An-
erkennung der Lehre Calixts — nach M.
(183ff.) — auch an einem verdnderten Ge-
schichtsbewusstsein in der Neuzeit, in
dem nicht mehr das Alte mit den Begrif-
fen ,gut” und ,wahr” assoziiert, sondern
nun das Neue als ,modern” und ,aufge-
schlossen” positiv bewertet wurde. Indem
Calixt die Lehre vom consensus quinqguesae-
cularis zum bleibenden und unverdnder-
lichen Mafistab der Dogmenentwicklung
erhob, forderte er selbst die Erstarrung des
dlteren Geschichtsbildes, das nun von ei-
nem neuen abgelost wurde. Kennzeichen
des neuen Geschichtsbewusstseins wurde
zundchst die Abkehr von der scheinbar
iiberholten und entsprechend irrelevan-
ten Tradition. An ihre Stelle trat eine ge-
nerelle Offnun%fur neue Wege in die Zu-
kunft, aber auch eine groBere Offnung fiir
die Vergangenheit. Das Wesen der Ge-
schichte zeigte sich nun in Dynamik und
Fortschritt, aber auch im Bewusstsein von
Gleichzeitigkeit und Ungleichzeitigkeit,
ohne durch Raum oder Zeit begrenzt zu
werden.

(4) Die Kritik an den tberlieferten
theologischen Wahrheiten fiihrte — zu-
nidchst innerhalb des Protestantismus,
dann aber auch im Katholizismus — zu
Spannungen zwischen der Patristik als ei-
ner historischen Wissenschaft und den
Fragen nach der Verbindlichkeit kirchli-
cher Lehre. Dabei verwandelte sich die
Patristik tiber die Dogmengeschichte in
Dogmenkritik und begann dariiber hinaus
damit, sich als Teil der antiken Kultur-
und Geistesgeschichte auch von ihrer Bin-
dung an die Theologie zu losen. Anders als
im Protestantismus blieb die Vorstellung
von einer Dogmenentwicklung der offi-
ziellen rémischen Theologie lange Zeit
fremd. Erst auf dem II. Vatikanischen
Konzil (1962-1965) offnete sie sich einem
dynamischen Verstdndnis von Offenba-
rung und damit auch einer maglichen
wissenschaftlichen Rezeption der patristi-
schen Theologie. M. erinnert in diesem
Zusammenhang (S.206ff.) an die Ausei-
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nandersetzungen um die Patristik im
Frankreich des 17. Jh.s am Beginn der
Aufklarung. Dabei handelte es sich um
einen Prozess, der bis zur Mitte des 20.
Jh.s andauerte und vom Héresieverdacht
gegeniiber der Patristik begleitet wurde
(Nouvelle Théologie). Auch hier beendete
erst das II. Vatikanische Konzil modern-
istische und klerikale Engfiihrungen im
Umgang mit den Kirchenvatern und schuf
die Voraussetzungen fiir ein neues Ver-
hiltnis von patristischer Wissenschaft
und kirchlichem Lehramt durch einen kri-
tischen Umgang mit der Tradition.

(5) Vor diesem Hintergrund entwickelt
M. in seinem letzten Kapitel (S. 217-258)
LAnsitze zu einer zeitgemaBen und tradi-
tionsgeleiteten Begriindung und Verwirk-
lichung des patristischen Prinzips®, die
Ldem Geschichtsbewusstsein der Gegen-
wart, der okumenischen Frage und dem
doppelten MaRstab von Wissenschaftlich-
keit und Kirchlichkeit gerecht” wird
(5.217). Angesichts der Krise der Vater-
autoritit und eines verdnderten Ge-
schichtsbewusstseins betont M. den not-
wendigen Kommunikationszusammen-
hang der Kirche bzw. der Okumene (!)
fiir die Riickgewinnung der auctoritas pat-
rum in Kirche und Theologie. Die beson-
dere Bedeutung der Patristik fiir die Theo-
logie erklart sich ihm aus der Sonderstel-
lung der Alten Kirche mit ihren normati-
ven Entscheidungen. Einen consensus
patrum im strengen Sinne, wie ihn Calixt
fiir seine Theorie vom consensus quingue-
saecularis postulierte, hat es danach
schwerlich gegeben (vgl.S.252), dafiir
aber gewiss auler ,Viter* auch ,Miitter

des Glaubens” (S.256), die den Weg der
Kirche mitgepragt haben. Die Aufgabe der
Patristik besteht fiir M. dann auch im wei-
testen Sinn in der Erforschung der pra-
genden Anfdange bzw. der ,Kindheitsge-
schichte der Kirche“ (S.258).

(6) Bei der vorliegenden Untersuchung
handelt es sich um einen bemerkenswer-
ten Beitrag zur Dogmen- und Theologie-
geschichte und zur Okumene aus katholi-
scher Sicht von grundsitzlicher Bedeu-
tung, der schon im Ansatz seiner Frage-
stellung die konfessionellen Grenzen
iiberwindet und mit der Patristik als einer
historischen und theologischen Wissen-
schaft fiir einen weit gespannten Viterbe-
griff eintritt. Ein Problem ist allerdings das
deutliche Ubergewicht der abendldndi-
schen Patristik und der fast vollige Ver-
zicht auf die Einbeziehung von Theologie
und Frommigkeit der Kirchen des Ostens,
die ihrerseits die Bedeutung der Kirchen-
viter hervorheben, aber auf einen eigen-
stindigen Zugang zu ihnen Wert legen.
Auffallend ist in diesem Zusammenhang
auch, dass der Vi. in der Bekenntnistradi-
tion fast nur auf das Apostolikum ver-
weist, wiahrend das gemeinsame (Okume-
nische) Bekenntnis von Konstantinopel
(381) kaum erwédhnt wird. Im Hinblick
auf die Bedeutung der Patristik fur die
Okumene (vor allem der Kirchenvéter
des 4. und 5. Jh.s) besteht insofern Ergédn-
zungsbedarf. — Das sorgféltig gestaltete
Buch weist nur gelegentlich Druckfehler
auf; vgl. besonders S. VIIL.

Marburg Wolfgang A. Bienert

Mittelalter

Das Schisma zwischen Ost- und Westkirche.
950. bzw. 800 Jahre danach (1054 und
1204). Hrg. v. Theodor Nikolaou in Zusam-
menarbeit mit P. Neuner u.G. Wenz (Bei-
trige aus dem Zentrum fiir dkumeni-
sche Forschung Miinchen 2), Lit:
Miinster 2004, 198 S., ISBN 3-8258-
7914-3,

Th. Nikolaou war es gelungen, eine
Reihe vorziiglicher Fachleute zu einem
Expertengesprach zusammenzubringen,
das die Trennung der Kirchen von Ost
und West zum Thema hatte. Diese Aus-
fiihrungen liegen nun dankenswerter-
weise nachlesbar vor. Wesentliche Berei-

che der Problematik sind abgedeckt. Na-
tiirlich ist nicht Vollstandigkeit zu erwar-
ten, und es sei erlaubt, im Folgenden auf
einige dieser Punkte hinzuweisen.

Fr. Tinnefeld referiert in einer abgewo-
genen Darstellung im Detail die Ereignisse
von 1054. Verschiedene Krifte sind im
Spiel, auch vermittelnde, zur Konfronta-
tion werden vor allem Rangfragen und
der Gebrauch (oder Nichtgebrauch) von
Azymen hochgespielt. Die gegenseitige
Bannung bezieht sich nur auf bestimmte
Personengruppen. Wichtig ist, dass im all-
gemeinen Bewusstsein zundchst das Jahr
1054 als Datum fiir ein Schisma keine
Rolle spielt.
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G. Avvakumov zeigt sich gut in der la-
teinischen Literatur bewandert und refe-
riert deren Beurteilung der Griechenfrage
im spéteren 11. und im 12. Jahrhundert.
Auch wenn es verschiedene Stimmen gibt
und manches in der Schwebe bleibt, iiber-
wiegt doch das Bewusstsein von Verschie-
denheit innerhalb einer Kirche (diversa,
non adversa). Das Klima dndert sich erst
seit 1204.

Dies fiihrt E. Giese aus, der die Kreuz-
ziige behandelt. Aus sehr verschiedenen
Intentionen erwachsen und zunachst als
Unterstiitzung der Byzantiner gegen die
andringenden Tirken gedacht, verband
sich sehr bald damit der Wunsch, romi-
schen Glauben und Primat auch bei den
Griechen durchzusetzen, den sich dann
wiederum die Kreuzritter fiir ihre Absicht,
eigene Herrschaften im Osten zu errich-
ten, zunutze machten.

Chr. Gastgeber beleuchtet die verschie-
denen Motivationen, die im 4. Kreuzzug
wirksam wurden, anhand einer Quellen-
gruppe, des Briefwechsels von Innozenz
II. Dem Papst war an einem Kreuzzug
gegen die Heiden gelegen, der die den
Christen entrissenen Gebiete, vor allem
Jerusalem, wieder in christliche Hand
bringen sollte. Die Aktionen sollten nur
im Notfall gegen Christen gehen. Ein be-
sonderes Anliegen war ihm die Einheit
der Kirche, die er sich freilich nur in der
Anerkennung des romischen Primats vor-
stellen konnte. Erst als ihn die Eroberung
Zaras und schlieflich Konstantinopels vor
vollendete Tatsachen stellten, versuchte er
aus diesen das beste zu machen, und in
ihnen sogar den gottlichen Willen wirk-
sam zu sehen. Letztlich sah er alle seine
Plane scheitern. Die Kreuzritter waren auf
Beute und Herrschaft aus und versuchten
ihre Unternehmungen als zur hoheren
Ehre Gottes geschehen und der Einheit
der Kirche dienend hinzustellen. Letzteres
bestand zundchst in der Einsetzung eines
lateinischen Patriarchen. Die Venezianer
werden allgemein als die eigentlichen Bo-
sewichter gesehen, auch in den Augen des
Papstes, stellen sich selbst aber in durch-
aus zynischer Weise als nur dem HI. Stuhl
dienend dar. Der byzantinische Kaiser und
seine Kanzlei kommen auch mit hoher
diplomatischer Kunst nicht gegen die Ge-
walt an. Schlieflich wird weithin zur
Rechtfertigung des Geschehenen ein
Schema wirksam, das in den Lateinern
die Glaubigen (fideles), in den Griechen
die treulosen (infideles) sieht und die Un-
terschiede (Azymen und Filioque) hoch-
spielt, um die Griechen als irrglaubig zu
brandmarken.

Th. Nikolaou selbst zeichnet die Ent-
wicklung des Schismas nach. Er legt eine

Vorstellung von der Orthodoxen Kirche
zugrunde, die an der Geschichte exempli-
fiziert wird. Kirche besteht danach we-
sentlich in Einzelgemeinden, die der
Glaube verbindet. Eine {ibergreifende
Struktur bilden die Patriarchate. Die Ein-
heit konkretisiert sich auf den verschiede-
nen Ebenen synodal. Dabei fehlen nicht
Idealisierungen. Die Pentarchie war aus
zufalligen staatlichen Strukturen gewach-
sen, diese in der Reichskirche liegenden
Voraussetzungen gab es seit dem christo-
logischen Streit des 5. Jh. kaum noch, seit
dem Arabersturm des 7. Jh. und der Ori-
entierung Roms auf die Franken im 8. Jh.
gar nicht mehr. Als Idee wurde die Pentar-
chie erst wirksam, als ihr bereits die realen
Grundlagen fehlten. Die Rolle des byzan-
tinischen Kaisers, der in den in Betracht
kommenden Jahrhunderten sich fiir die
Theologie fiir verantwortlich hielt und
Patriarchen nach Gutdiinken ab- und
einsetzte, kommt nicht in den Blick. N.
sieht vollig richtig, dass ein verschieden-
artiges, in Jahrhunderten gewachsenes
Brauchtum Unterschiede zwischen Ost
und West setzt, die jedoch zundchst nicht
als kirchentrennend eingestuft werden,
aber in Konfliktsituationen zur theogisch-
liturgischen Begriindung einer Trennung
ausgebaut werden, um den anderen als
irrglaubig zu erweisen. N. spezifiziert in
seinem Beitrag den eigentlichen Kontro-
verspunkt auf zwei verschiedene Ekklesio-
logien, wobei der ostlichen Position (s. 0.)
ein Papsttum gegeniiber steht, das aus un-
bestimmten (oder immer bestimmter
werdenden) Primatsvorstellungen zu kon-
kreten Durchsetzungen kommt. Das ist
zuerst in der Bulgarenfrage der Fall, findet
eine Steigerung im Aufbau einer lateini-
schen Hierarchie in Syrien und Jerusalem
Ende des 11. Jh. und erreicht den Tief-
punkt in der Eroberung von Konstantino-
pel 1204 und der Einsetzung eines lateini-
schen Patriarchen.

A. Berger schlief3t zeitlich an die Aus-
fiihrungen von Nikolaou an. Er zeigt, wie
in starker Abhédngigkeit von der jeweili-
gen politischen Situation Kirchenunionen
von beiden Seiten geplant wurden, die
dann vor allem politischen Zielen dienen
sollten. Freilich war papstlicherseits im-
mer nur an eine Unterwerfung der Ost-
kirche gedacht. =

Insgesamt kann eine grofle Uberein-
stimmung in der Sicht der historischen
Situation konstatiert werden. Ausgespart
sind die Expansion westlicher Machte, be-
sonders Venedigs, im Ostlichen Mittelmeer
seit ca. 1200, die eine Reihe von Varianten
im Mit- und Gegeneinander 6stlichen und
westlichen Kirchentums mit sich brachte,
und die neuere Entwicklung, die mit der
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Union von Brest 1595/96 Realitaten
setzte, die bis heute umstritten sind.

Zwei weitere Beitrdge stehen eher iso-
liert da.

G. Wenz legt in sehr genauen Analysen
der Texte die Versuche der lutherischen
Reformation 1559 und 1574 bis 1581
dar, mit der Ostkirche ins Gesprdch zu
kommen und sich selbst als rechtglaubige
Kirche darzustellen. Der Osten listete eine
Reihe von Differenzpunkten auf, von de-
nen der Synergismus gewiss das meiste
Gewicht hat. W. stellt diese Episoden als
Zeugnis oOkumenischer Aufgeschlossen-
heit von Seiten der lutherischen Kirche
heraus.

Wichtig scheinen mir zwei Vorausset-
zungen, die sich fiir das Gesprédch nur un-
giinstig auswirken konnten. Die dogmati-
sche Zentrierung auf die Rechtfertigungs-
lehre in der Reformation entsprang der
konkreten Situation, dem Widerspruch
gegen die damalige rémische Ablasspra-
xis, konnte aber in dieser Weise im Osten
kaum Verstdndnis finden. Weiterhin war
die geistesgeschichtliche Situation im spa-
teren 16. Jh. durch enzyklopddische Ge-
lehrsamkeit und das Bestreben gekenn-
zeichnet, jedes Problem bis in die letzte
Konsequenz zu verfolgen. An die Stelle
des Ansatzes trat das bis ins AuBerste
durchgearbeitete System. In der Theologie
fithrte dies wenn nicht zu Uberspitzun-
gen, so mindestens zu Festlegungen, die
keinen Spielraum fiir Verhandlungen
mehr lieBen. W. hat dieses Problem gese-
hen und unter dem Gesichtspunkt der
.Konfessionalisierung” abgehandelt.

V1. Ivanov handelt iiber den Einfluss
der byzantinischen Kunst im Westen
nach 1204. Offenbar schlieit er an die
russische Religionsphilosophie des 20.
Jh. an. Er meint, es gabe jenseits aller Ent-
wicklung einen byzantinischen Idealstil,
der die eigentliche ostliche Frommigkeit
spiegelt. Dieser Stil habe kurzzeitig vor
allem durch die 1204 geraubten Werke
im Westen gewirkt, sei aber hier bald um-
gewandelt worden. Eine eigentliche reli-
giose Kunst gibt es nur im Osten. Diese
Vorstellungen, denen sich weitere Kli-
schees zugesellen, sind schwer am histori-
schen Material zu verifizieren.

Zwei Beitrage reflektieren die Erklarun-
gen von 1965 zur Aufhebung des Bannes.
Damit ist der Aktualitdtsbezug hergestellt.

A. Vletsis wigt die verschiedenen Ge-
sichtspunkte ab. Die gewiss richtigen Fest-
stellungen, dass es auch um das durch die
Lateiner beleidigte Kirchenvolk geht, dass
die Florentiner Union von 1449 im Osten
nicht akzeptiert wurde, dass diese Union
eine politische Erpressung war u.a. mehr,
werfen aber in dieser Durchfiihrung Fra-

gen auf. Wie viele haben den Akt von
1054 miterlebt? Waren es wirklich grie-
chische Bauern, die die Union 1449 ab-
lehnten, oder nicht vielmehr Bischofe?
Wer hat tiberhaupt von diesen Vorgdngen
erfahren? Wenn sich die schlimmen
Ereignisse von 1204 ins Gedachtnis ein-
pragten, in wessen Gedachtnis? Spdtes-
tens das Abreilen aller Kontakte von
West- und Ostkirche 1453 lief8 allenfalls
eine allgemeine Lateinerfeindlichkeit zu-
riick, und diese wurde irgendwann in ei-
ner Bildungsschicht mit den Ereignissen
von 1054 verbunden und gelangte in die
kirchengeschichtlichen Lehrbiicher.

P. Neuner resiimiert die Entwicklung
der Beziehungen zwischen Rom und den
Orthodoxen seit 1958, die bis 1965 stiir-
misch verlief. Eine Reihe von Erkldrun-
gen, gegenseitigen Besuchen, der Aus-
tausch von symboltrachtigen Geschenken
und ebensolche Handlungen bekundeten
Einigkeit. Die Beteiligung von Kardinal
Ratzinger (dessen Wahl zum Papst zur
Zeit der Drucklegung noch nicht absehbar
war) schon als Regensburger Professor
ldsst Positives erwarten. Immer wieder
wird in den Dokumenten betont, dass
nur wenig an voller Einheit fehle. Das
noch Trennende wird nicht konkret be-
zeichnet, kann es wohl auch gar nicht.
Einige Fragen scheinen mehr oder weni-
ger ausgeblendet. Wer ist der Gespréchs-
partner auf orthodoxer Seite? Ein panor-
thodoxes Konzil ist seit langem geplant,
aber nicht in Sicht. Weiterhin: Sind es
nicht vielleicht doch wieder politische
Griinde, die den Osten aufgeschlossen ge-
macht haben (1955 70 Kirchen in Istanbul
zerstort, 1971 die Theologische Hoch-
schule auf Chalki geschlossen)?

Insgesamt: Die Ergebnisse geschichitli-
cher Forschung und die kirchlichen Ten-
denzen kommen einander entgegen,
ohne sich gegenseitig bedingt zu haben.
Obwohl in der Einschdtzung der histori-
schen Situation weitgehend Einigkeit
herrscht, ist in den einzelnen Beitragen
die Akzentuierung der eigenen Position
deutlich. Letztlich geht es um getrennte
Entwicklungen, die voneinander fortfiih-
ren und Entfremdung bewirken, die
bleibt, auch wenn das, was zur Trennung
fithrte, langst beseitigt ist. Bemerkenswert
und hoffnungsvoll ist der Wille zur Einheit
bei allen Beteiligten und das Insistieren
auf der vergebenden Liebe.

Greifswald Hans Georg Thiimmel

Weber, Stefan, Das Leben des Eberhard von
Kumbd. Heidelbergs Anfange und weib-
liche Frommigkeit am Mittelrhein.
Neuedition, Ubersetzung, Kommentar,
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Heidelberger Veroffentlichungen zur
Landesgeschichte und Landeskunde,
Bd. 11, Heidelberg, Universitdtsverlag
Winter, 2004, 309 S., 4 Abb., ISBN: 3-
8253-1628-9

Das vorliegende Buch von Stefan We-
ber stellt eine tberarbeitete und erwei-
terte Fassung seiner Magisterarbeit zum
Thema ,Vita Eberardi de Commeda. Neu-
edition, Ubersetzung und Kommentar”
dar, die 2002 am Seminar fiir Lateinische
Philologie des Mittelalters und der Neuzeit
sowie am Historischen Seminar der Uni-
versitat Heidelberg entstanden ist.

Die Vita des Eberhard von Kumbd ist
ein eindriickliches Zeugnis fiir die Formie-
rung religioser Frauengemeinschaften
und die Frommigkeitspraxis im 12. Jahr-
hundert. Eberhard griindete in Kumbd im
Hunsriick (Mainzer Didzese) eine religitse
Frauengemeinschaft, die 1196 auf die zis-
terziensischen Institutionen verpflichtet
wurde. Eberhard stand der Gemeinschaft
selbst bis zu seinem Tod vor. Seine Vita lag
bisher nur in der unkritischen Edition E
Schneiders von 1962 vor. S.W. prdsentiert
nun eine kritische Edition mit Uberset-
zung und Kommentar, die auch fiir den
Einsatz im universitdren Lehrbetrieb sehr
gut geeignet ist.

Den interdisziplindren Ansatz, die Ver-
kniipfung von philologischer und histori-
scher Methode, verfolgt der Verfasser kon-
sequent. S,W. widmet sich nach einer
knappen Einleitung ausfiihrlich der Uber-
lieferung der Vita des Eberhard wven
Kumbd. Sie wurde von dem Zisterzienser
Charles de Visch, der als Historiker, Predi-
ger und Schriftsteller tatig war, 1655 erst-
mals zum Druck gebracht. De Visch war
1630/31 Lektor in der Zisterze Eberbach
im Rheingau und fand wahrend seiner
Amtstdtigkeit in der Klosterbibliothek
eine Handschrift der Vita und schrieb diese
ab. Wie so viele Manuskripte aus der Klos-
terbibliothek Eberbachs ging auch die au-
tographe Fassung der Vita Eberhards ver-
mutlich in den Wirren des DreifRigjahrigen
Kriegs verloren und der Eberbacher Text
ist nur dank der Abschrift des Zisterzien-
sers de Visch tiberliefert worden.

Auf die griindliche Analyse verschiede-
ner von der Vita abweichender Textzeug-
nisse tiber das Leben Eberhards folgt die
Edition der Vita mit Ubersetzung
(S.20-122). Sie wird erfreulicherweise
durch ein Verzeichnis der Bibelzitate so-
wie der aus diversen theologischen Schrif-
ten, wie etwa den Werken der Kirchen-
viter, entnommenen Stellen textkritisch
erschlossen und durch ein Wortverzeich-
nis sowie ein Orts- und Personenregister
erganzt.

Der ausfiihrliche Kommentarteil (123-
267) orientiert sich an den Kapiteln der
Vita. Zu jedem einzelnen Kapitel erfolgt
eine philologische Untersuchung, eine
Sprachanalyse und die Einordnung in
den historischen Kontext. Soweit dies
moglich ist, bemiiht sich S.W. auch um
eine Identifizierung der in der Vita er-
wahnten Personen.

Fiir den Kommentarteil wurde die neu-
este Literatur zur religiésen Frauenbewe-
gung und den frithen Zisterzienserinnen
herangezogen und verarbeitet. Leider
kann der Gesamtzusammenhang der
Vita, die laikale religiose Bewegung des
Hochmittelalters wie auch die Problema-
tik der Zisterzienserinnen des 12. Jahr-
hunderts durch die Anlage des Kommen-
tarteils nicht vollstandig prdsentiert wer-
den. Eine Zusammenfassung am Ende
wire hilfreich gewesen. Auch ein etwas
anders gewdhlter Titel hétte in diesem Be-
reich vielleicht nicht so weit gehende Er-
wartungen geweckt.

Abgesehen von diesen Einschrankun-
gen erfiillt das Buch alle Erwartungen,
die man an eine Edition mit kritischem
Kommentar stellen kann und bietet ein
gute Basis fiir die weitere Beschiftigung
mit der Thematik. Ein Register rundet die
gelungene Arbeit ab.

Mainz Christine Kleinjung

Roolfs, Friedel Helga, Der ‘Spieghel der Leyen'.
Eine spatmittelalterliche Einfiihrung in
die Theologie der Siinde und des
Leidens. Diplomatische Edition und
philologische Untersuchung, Nieder-
deutsche Studien 50, Kéln — Weimar —
Wien, Bohlau, 2004, 569 S., Geb., ISBN
3-412-15804-6.

Zu den wichtigsten Erkenntnissen, wel-
che in den letzten Jahren iiber die Devotio
moderna gewonnen werden konnten, ge-
hort zweitellos die kritische Revision des
iiberkommenen Bildes dieser spatmittel-
alterlichen Reformbewegung: Ihre Ange-
horigen, insbesondere die Briider vom
Gemeinsamen Leben, hdtten als Sammler,
Produzenten und Multiplikatoren volks-
sprachlichen geistlichen Reformschrift-
tums im Rahmen eines umfassenden
,Laienapostolats” erheblichen Einfluss auf
ihre sdkulare Umwelt ausgeiibt und damit
zur spirituellen und geistlichen Emanzipa-
tion breiter laikaler Schichten beigetra-
gen. Tatsdchlich beschriankte sich ihr En-
gagement zunehmend auf jene als laic
spirituales apostrophierten Kreise, die sich
gewissermafen in innerer Abkehr von
den Verlockungen der Welt unter Anlei-
tung der Devoten um geistliche Vervoll-
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kommnung bemiihten. Gleichwohl wur-
den gerade in der Anfangszeit der Bewe-
gung zahlreiche, vor allem mittelnieder-
landische Texte zur spirituellen Unterwei-
sung von Laien bzw. Latein unkundigen
Konventsangehorigen bereitgestellt, de-
ren Rezeption jedoch ungeachtet des
vom Verfasser moglicherweise anvisierten
Adressatenkreises iiber den Konvent hi-
naus heute kaum mehr zu verfolgen ist.
Diese intensive Sammel- und Uberset-
zungstatigkeit ist nicht nur im brabanti-
schen Rooklooster, sondern auch im west-
filischen Grenz- und Uberschneidungsge-
biet von mittelniederlandischem und mit-
telniederdeutschem  Sprachraum  zu
beobachten, etwa im Windesheimer Stift
Frenswegen oder im Miinsteraner Frater-
haus ,Zum Springborn’. Das Anliegen der
hier zu besprechenden Arbeit ist es, einen
der interessantesten volkssprachlichen
geistlichen Reformtexte, den wohl zwi-
schen 1392 und 1415 (S.4851.) entstande-
nen anonymen ,Spieghel der Leyen’, he-
rauszugeben und zu untersuchen.
Gemadf der im Untertitel signalisierten
Zweiteilung der Arbeit, die im Winterse-
mester 2001/02 von der Philosophischen
Fakultit der Westfilischen Wilhelms-Uni-
versitit Miinster als Dissertation ange-
nommen wurde, hat die Verfasserin die
umfangreiche und sorgfiltig angelegte
Textausgabe des ,Spieghels” an den An-
fang gestellt (S.13-324); Einleitung,
Uberlieferungsdiskussion und Editions-
grundsitze befinden sich entgegen dem
Usus im systematischen Teil. Der Text ist
in zwei Abschriften tberliefert, als Leit-
handschrift wurde zu Recht der 1444 im
Miinsteraner Fraterhaus angefertigte Co-
dex zugrundegelegt, der in seiner aufserst
gewissenhaften Textgestaltung und Aus-
stattung das hohe Niveau der devoten
Buchproduktion widerspiegelt. Um die-
sem Umstand Rechnung zu tragen, wurde
eine weitgehend diplomatische Editions-
form mit minimalen Texteingriffen ge-
wihlt. Die Interpunktion wird ebenso
tibernommen wie samtliche Textaus-
zeichnungen und Lesehilfen (Alineazei-
chen, Rubrizierungen, Marginalien, Un-
terstreichungen 0.4.), die Aufschluss
iiber den Lesestandard der prospektiven
Rezipienten bieten. Die Lesarten des zwei-
ten Exemplars, einer im Jahre 1415, d.h.
kurz nach der Fertigstellung des ,Spieg-
hels’, genommenen mittelniederldndi-
schen Abschrift, werden nur dann im Ap-
parat vermerkt, wenn sie einen sinnrele-
vanten Bedeutungsunterschied aufwei-
sen. Unterschiedliche volkssprachliche
Lexeme sind in einer gesonderten Liste
zusammengestellt, so dass lexikologisch
bzw. sprachgeschichtlich relevantes Mate-

rial nicht im Kommentar verloren geht.
Bibelzitate weist die Verfasserin in einem
eigenen Apparat nach. Auf die genaue
Angabe der zahlreich zitierten tibrigen
Quellen wird hingegen bewusst verzich-
tet. Der entsprechende Kommentar ist
durch eine Liste im systematischen Teil
ersetzt, die sich auf die Quellen- und Zitat-
angaben des Verfassers stiitzt, der aller-
dings nicht unbedingt mit den Original-
texten, sondern wohl eher auf die iibliche
Weise mit einem Florilegium bzw. Rapia-
rium gearbeitet haben diirfte.

Im zweiten Teil der Arbeit, der systema-
tischen Untersuchung des ,Spieghels der
Leyen’ (S.325-546), hat die Verfasserin
solide philologische und literaturwissen-
schaftliche Grundlagenarbeit geleistet,
die freilich angesichts des bisherigen For-
schungsstandes im Rahmen einer solchen
Studie nicht fiir alle Teilgebiete erschop-
fend und endgiiltig sein kann (S. 531). Sie
beginnt mit einer ausfithrlichen Uberlie-
ferungsdiskussion (S.333-366), welche
die fiir die Entstehungs- und Rezeptions-
geschichte relevanten Daten der Codices
erhebt. Eine zentrale Stellung nimmt die
akribische Analyse der in der miinsteri-
schen Handschrift verwendeten Schreib-
sprache ein (S.367-431), welche zahlrei-
che neue Perspektiven auf die Entwick-
lung der faszinierenden mittelnieder-
deutsch-mittelniederldndischen Sprach-
landschaft  erdffnet und  zugleich
iiberzeugend demonstriert, mit welcher
Sorgfalt Texte fiir ein volkssprachliches
Publikum auch in sprachlicher Hinsicht
aufbereitet wurden. Nach einer ausfiihr-
lichen Inhaltsiibersicht des ,Spieghels’, die
den Argumentationsgang des anonymen
Verfassers offen legt, behandelt die Ver-
fasserin eher knapp die zahlreich einge-
streuten Exempel und die Verarbeitung
der Quellen (S.443-484). Dieses Kapitel
der Arbeit tragt, wie ausdriicklich betont
wird, angesichts der inhaltlichen Fiille des
Textes noch vorlidufigen Charakter und ist
insgesamt der schwachste Teil der sonst
mustergiiltigen und griindlichen Untersu-
chung. Besonders aufschlussreich sind die
anschlieBenden  Uberlegungen  und
Schlussfolgerungen zum literaturhistori-
schen Umfeld des Laienspiegels, seiner
planvollen, auf ein bestimmtes Publikum
zugeschnittenen Textgestaltung in Vers
und Prosa, die den Text als Teil jener ,pro-
grammatischen Laienliteratur” (S.519-
529) zur geistlichen Unterweisung Latein
unkundiger Rezipienten ausweist, welche
sich die auf ein wahres christliches Leben
gerichteten Inhalte in selbstandiger Lek-
tiire erschlieRen sollen. Leider fehlt ein
Register fiir den systematischen Teil der
Untersuchung; ein Manko, welches durch
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das detaillierte und tief gegliederte In-
haltsverzeichnis nur teilweise ausgegli-
chen werden kann.

In ihrer beispielhaften Arbeit, welche
eine sorgfiltige Edition mit kenntnisrei-
cher literatur- und sprachwissenschaftli-
cher Analyse verbindet, ist es der Verfas-
serin iiberzeugend gelungen, ein basales
Werk jener in der Vergangenheit oft als
inhaltlich marginal und redundant abqua-
lifizierten spirituell-katechetischen Laien-
literatur zu erschliefen und zugleich wei-
terer Forschung zur geistlichen Emanzipa-
tion der Laien im Spatmittelalter zugang-
lich zu machen, die zukiinftig an dieser
grundlegenden Arbeit nicht vorbeigehen
kann.

Ostbevern Bertram Lesser

Brachmann, Hansjiirgen, Foster, Elzbieta,
Kratzke, Christine, Reimann, Heike, Das
Zisterzienserkloster Dargun im Stammesge-
biet der Zirzipanen. Ein interdisziplindrer
Beitrag zur Erforschung mittelalterli-
cher Siedlungsprozesse in der Germa-
nica Slavica (Forschungen zur Ge-
schichte und Kultur des ostlichen Mit-
teleuropa Band 17; Geisteswissen-
schaftliches Zentrum, Geschichte und
Kultur Ostmitteleuropas e.V., Leipzig)
Franz Steiner Verlag Stuttgart 2003,
(457 Seiten), ISBN: 3-515-08268-9.

Bereits im Buchtitel werden Zielsetzung
und zugleich Abgrenzung der Untersu-
chung deutlich. Es handelt sich um eine
interdisziplindr angelegte siedlungshisto-
rische Arbeit und nicht um eine umfas-
sende Monographie des mecklenburgi-
schen Zisterzienserklosters Dargun. Ent-
sprechend beriicksichtigt das Werk die
Zeit von der Griindung durch Méonche
aus dem Kloster Esrom im Jahre 1172
und der Wiederbesiedlung durch das
mecklenburgische Doberan 1209 nach
dem Abzug der danischen Moénche nach
Eldena. Der Untersuchungszeitraum en-
det im ausgehenden 13. Jahrhundert.
Die Geschichte von der Aufhebung des
Klosters mit der Einfiihrung der Reforma-
tion im Jahre 1552, seiner Umwandlung
in ein Schloss der Herzdge von Mecklen-
burg-Gustrow, das bis 1756 bestand, bis
zur Gegenwart, wird nur im kunstge-
schichtlichen Zusammenhang am Rande
erwahnt. Damit ist auch die Art der zu-
grunde liegenden Quellen festgelegt. Sie
konzentrieren sich auf archaologisches
Fund- und Befundmaterial, Orts- und Per-
sonennamen, Urkunden sowie die kunst-
historische Untersuchung der iiberkom-
menen Bausubstanz. Wegen des einge-
grenzten Forschungsschwerpunktes wird

nicht recht deutlich, ob es neben der ge-
nannten auch eine fiir geistes- und theo-
logiegeschichtliche  Fragen relevante
Uberlieferung gibt, die nur wegen der spe-
ziellen Themenstellung keine Berticksich-
tigung gefunden hat.

Die Untersuchung beginnt mit einer
knappen Einleitung (S.13-19). Es folgt
ein Abschnitt zu Forschungsstand, Quel-
lenlage und Untersuchungsmethoden der
beteiligten Disziplinen (S.23-43). Den ei-
gentlichen Beginn des Buches stellt der
Beitrag von Hansjiirgen Brachmann, Die
Siedlungsentwicklung in slawisch-friih-
deutscher Zeit im Spiegel archédologischer
Quellen unter Berticksichtigung der ur-
kundlichen Uberlieferung (S.47-97) dar.
Die Mitherausgeberinnen haben dem
1998 verstorbenen Wissenschaftler ihr
Buch gewidmet. Die Siedlungsgeschichte
des Darguner Raumes vor der Ankunft
der Mdnche stiitzt sich auf die Auswer-
tung samtlicher in einer Datenbank er-
fassten archdologischen Funde und Be-
funde. Der Verfasser hat, insbesondere
auf der Grundlage von datierbaren Kera-
mikfunden, eine kontinuierliche Besied-
lung Zirzipaniens vom 7. Jahrhundert an
festgestellt, in der alt- und jungslawischen
Zeit, an die die Zisterzienser im 12. Jahr-
hundert ankniipfen konnten. Eine Nie-
derlassung von Zisterziensern im sied-
lungsfreien Raum, wie sie dem Ordens-
ideal entsprach, ist somit im slawisch
besiedelten Osten Deutschlands nicht ge-
geben.

Der namenkundliche Beitrag von Elz-
bieta Foster, Die Siedlungsentwicklung in
slawisch-frithdeutscher Zeit aus namen-
kundlicher Sicht (S.101-191) bestatigt
die in der archdologischen Untersuchung
Brachmanns gewonnenen Erkenntnisse.
Die Bearbeiterin stellt die zeitliche und
ortliche Kongruenz der archdologischen
Fundstellen mit der Deutung der sla-
wischen Ortsnamen her. Aus der orts-
und personennamenkundlichen Untersu-
chung geht ferner hervor, dass mit der
Einfithrung deutschrechtlicher Verhdlt-
nisse durch die Zisterzienser und der Ent-
stehung neuer Orte die slawischen Sied-
lungen keineswegs aufgegeben, sondern
fortgefithrt wurden. Das lasst sich insbe-
sondere durch die Haufung von Ortsna-
men im Umfeld von Dargun selber erhar-
ten.

Nach den archédologischen und namen-
kundlichen Beitragen folgt auf der Grund-
lage des Urkundenbestandes des Klosters
der geschichtliche Part von Heike Rei-
mann, Die Rolle des Klosters Dargun im
Siedlungsgebiet der Zirzipanen (S.195-
283). Der Griindungsakt der Abtei er-
schlieft sich aus den schriftlichen Quel-
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len. Aus einer Urkunde von 1178 geht
hervor, dass ein zirzipanisches Adelsge-
schlecht im Bereich des slawischen Burg-
bezirks Dargon die Zisterze gestiftet hat.
Mit der Griindung des Klosters setzt ein
neuer Siedlungsschub ein, der auf der
Grundlage archdologischer, namenkund-
licher und schriftlicher Quellen den Aus-
bau der zisterziensischen Eigenwirtschaft
erkennen lasst. Bine starker deutschrecht-
lich geprigte Besiedlung des Klostergebie-
tes ist nach dem Krieg zwischen Mecklen-
burg und Pommern-Demmin um 1230
festzustellen. Die interdisziplindre Arbeits-
weise kommt zu dem Ergebnis, dass der
weitere Ausbau von Siedlungen im Um-
feld des Klosters bis zum Ende des Unter-
suchungszeitraums nicht als villige Neu-
anlage, sondern zumeist auf der Grund-
lage bestehender slawischer Siedlungen
erfolgt ist.

Einen vierten Bereich der interdiszipli-
nidren Erforschung des zisterziensischen
Siedlungsraumes stellt der Beitrag von
Christine Kratzke, Rezeption und Im-
pulse: Baugeschichte des Klosters Dargun
und Architektur der Pfarrkirchen in Zirzi-
panien (S.287-350) dar. Vom ersten Bau
des durch Esrom ausgesandten Konvents
ist nichts mehr erhalten, wohl aber ist aus
dem Befund des Nachfolgebaues die be-
wegte Baugeschichte des romanisch-goti-
schen Backsteinbaus von 1209 an bis tiber
die Reformationszeit hinaus abzulesen.
Die Bearbeiterin stellt die Klosterarchitek-
tur dar, unterstiitzt von zahlreichen Ab-
bildungen und Zeichnungen, wie sie iiber-
haupt den gesamten Band auszeichnen.
Im Rahmen der interdisziplindren Ar-
beitsweise war es ihr wichtig, als Beitrag
zur Siedlungsgeschichte nicht nur das
Klosterquadrum selber, sondern auch die
Bauweise der von der Abtei abhdngigen
Pfarrkirchen und Kapellen des Klosterter-
ritoriums zu untersuchen. Sie spricht von
,Patronatskirchen“, erwahnt jedoch nicht,
dass diese dem Zisterzienserkloster wegen
des Strebens nach Unabhéngigkeit von
der Carta caritatis verboten waren. Es ist
aber wohl davon auszugehen, dass das
relativ spat entstandene Dargun sich nicht
mehr an die strenge Befolgung der Regel
gebunden sah. Die Autorin kommt zu
dem Ergebnis, dass weniger die unmittel-
baren Patronatskirchen als vielmehr
durchaus ferner gelegene Sakralbauten
eine architektonische Abhangigkeit von
der Zisterze aufweisen. Vielleicht gilt hier
auch, was bei anderen Klostern des Or-
dens durchaus geldufig ist, namlich dass
die Zisterzienser, die in radikaler Ausle-
gung des benediktinischen Arbeitsgebotes
ihre Bauten selber errichteten, als erfah-
rene Baumeister gerne mit weiter entfernt

ge]egenen Kirchenbauten beauftragt wur-
en.

Die Untersuchung besitzt geradezu
Handbuchcharakter. Sie stellt einen wich-
tigen Beitrag fiir die Ausbreitung des Zis-
terzienserordens im ostlichen Deutsch-
land und Polen dar. Am Beispiel von Dar-
gun wird deutlich, dass die weillen Mon-
che im slawischen Siedlungsraum ebenso
wenig wie im Altsiedelland den Landes-
ausbau im rechtsfreien Raum betriecben
haben, sondern hier wie dort an eine be-
reits lange bestehende Siedlungstradition
ankniipften.

Haina Arnd Friedrich

Prange, Wolfgang, Vikarien und Vikare in
Liibeck bis zur Reformation (Veroifent-
lichungen zur Geschichte der Hanse-
stadt Liibeck B 40), Liibeck 2003, 201 S.

Nach dem Liibecker Zehntregister, den
Protokollen des Liibecker Domkapitels
und anderem wartet Wolfgang Prange
nunmehr mit einer weiteren grundlegen-
den Arbeit zur Liibecker Kirchenge-
schichte auf: in seinem neuesten Werk
beschiéftigt er sich mit den insgesamt 207
in den Kirchen der Stadt Liibeck von 1214
bis zur Reformation 1530 errichteten Vi-
karien und deren Vikaren. Insbesondere
im 14. Jahrhundert erlebte die Stiftung
von dauerhaften Vikarien als eigenstandi-
gen Pfriinden mit einer eigenen Dotation
einen regelrechten Boom, der mit
leichtem Riickgang bis zum Ende des 15.
Jahrhunderts anhielt. Am Dom selbst tre-
ten iiberwiegend Domherren, an anderen
Kirchen Laien als Stifter hervor. Bis 1530
waren am Dom allein 67 und an der Ma-
rienkirche 66 Vikarien errichtet worden.
Nach Stifterwillen hatten sich die Vikare
in erster Linie um das Seelenheil der Stif-
ter durch Lesen von Messen an ihrem
Altar (Nebenaltar) zu kiimmern und am
Chordienst der Kirche teilzunehmen
(Hauptaltar). Entsprechend seiner Aufga-
ben musste der Vikar Priester sein, der
dem Domkapitel als oberster Aufsichtsbe-
hérde unterstand.

Die in ihrem ersten Teil in neun Kapitel
gegliederte Arbeit (S.9-106) beschaftigt
sich vertiefend mit den zahlreichen Inkor-
porations- und Besteuerungsstreitigkeiten
mit dem Domkapitel sowie mit der 1394
vom Bischof genehmigten St. Jlrgen-
Bruderschaft der Vikare, einer Einrich-
tung mit vornehmlich geistlicher Zielset-
zung. In Uberblicksbeitragen geht sie auf
die Errichtung, die Besetzung, den Besitz
und die Einkiinfte der Vikarien sowie de-
ren Zustand im Reformationszeitalter ein.
Die Reformation nimmt den Vikarien
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zwar ihre eigentlichen geistlichen Aufga-
ben, ldsst sie in ihren alten Verfassungs-
formen und mit ihrem Besitz jedoch be-
stehen. Bei der Sakularisation 1803/04
haben noch 87 Vikarien in Liibeck bestan-
den.

Der zweite Teil der Untersuchung
(5.107-201) besteht im Kern aus einer
Edition zweier zentraler Quellen, dem
Buch der St. Jirgen-Bruderschaft sowie
dem Verzeichnis der Vikarien und Vikare
1530. Daran schlieBt sich ein Orts- und
Personenindex an. i

Trotz aller offenen Fragen, die Uber-
blickskapitel zwangsldufig immer unbe-
antwortet lassen miissen, was durchaus
in der Absicht des Autors lag, oder etwa
die ginzlich fehlende prosopographische
Auseinandersetzung mit den Vikaren, die
vielfiltige Aufschliisse tber Herkunft,
Profil und Karrierechancen erbringen
wiirden, stellt die vorliegende Untersu-
chung eine wichtige Grundlage fiir eine
sicher lohnende Weiterbeschaftigung mit
den Liibecker Vikarien und Vikaren dar.

Ravensburg Andreas Schmauder

Rasmussen, Jorgen Nybo, Die Franziskaner in
den nordischen Lindern im Mittelalter,
Franziskanische Forschungen 43, Edi-
tion T. Coelde, Butzon & Bercker: Ke-
velaer 2002. XV, 617 S., 58 Abb., kt.,
ISBN 3-7666-2090-8.

Gegenstand der vorliegenden Untersu-
chung sind Ausbreitung, Organisation
und Wirken des Franziskanerordens in
Nordeuropa. Bereits wenige Jahre nach
dem Tod des Franziskus von Assisi lassen
sich die ersten Franziskaner in der Stadt
Ribe in Danemark nieder und legen damit
den Grund fiir den Aufbau einer eigen-
stindigen Franziskanerprovinz in Nord-
europa. Am Ende des Mittelalters gibt es
in der Provinz ,Dacia“, insbesondere in
Danemark und im siidlichen Schweden,
insgesamt 48 Kloster. Die Reformations-
zeit bedeutet einen tiefen Einschnitt. Die
Kloster werden aufgelost, und mit dem
Verbot des Ordens geraten die Graubriider
in Vergessenheit. Bis in die Gegenwart ist
tiber die Geschichte des Franziskaneror-
dens in den nordeuropdischen Lindern —
wie die Handbiicher von John Moorman,
A History of the Franciscan Order (1968),
und Lazaro Iriarte, Der Franziskusorden
(1984) zeigen — nur wenig bekannt.

Jorgen Nybo Rasmussen, der bereits
durch zahlreiche Aufsatze zur Geschichte
der Franziskaner im Norden hervorgetre-
ten ist, will mit seiner Darstellung diese
Liicke fiillen. Entstanden ist die Untersu-
chung wihrend eines Forschungsaufent-

haltes am ,Institut fiir europdische Ge-
schichte” in Mainz und neben der Arbeit
als Archivar im Reichsarchiv Kopenha-
gen. Sie wurde unter anderem von Joseph
Lortz betreut. Im einleitenden For-
schungsiiberblick beklagt der Verfasser,
dass die bisherige Forschung auf die lokal-
oder nationalgeschichtliche Ebene be-
schrankt war, die Ordensprovinz als
Ganze jedoch nicht in den Blick genom-
men wurde. Einen Neuansatz bot Jarl Gal-
Ién, La province de Dacie de l'ordre des
fréres précheurs Bd.1 (1946), dessen Dar-
stellung jedoch unvollendet geblieben ist.
Rasmussen kntipft daran an. Zugleich be-
tont er seine Absicht, die Untersuchung
aus einem Blickwinkel heraus zu entfal-
ten, der aus dem Franziskanertum ge-
wonnen ist. Im Unterschied zu einer von
auBen kommenden Perspektive wird da-
mit der eigene Standort innerhalb der Or-
densgeschichte bestimmt: Die franziskani-
sche Idee bildet den MaRstab, an dem die
Entwicklungen des Ordens im Norden ge-
messen werden (11-20). Nachdem zu-
nichst die der Untersuchung zugrunde
liegenden Quellengruppen vorgestellt
werden (21-40), wird die materiale Dar-
stellung mit einer chronologisch vorge-
henden Schilderung der dufieren Ereig-
nisgeschichte eroffnet. Rasmussen schil-
dert die Ausbreitung der Franziskaner in
Europa und ihre Ankunft im Norden, die
Griindung der ersten Kloster in Ddnemark
und Schweden, die Entstehung und den
Ausbau der Provinz Dacia, die Kloster-
griimdungen der Klarissen, die Krise des
Ordens im 14. Jahrhundert, die Ausbil-
dung selbstindiger Ordenszweige von
Konventualen in Norwegen, Schweden,
Finnland und Observanten in Danemark
(41-119). Im weiteren Fortgang unter-
nimmt es der Verfasser, ein Gesamtbild
des Lebens der nordeuropdaischen Franzis-
kaner durch Untersuchung ihrer Ge-
schichte unter verschiedenen Themen-
stellungen zu zeichnen. Zundchst wird
der Blick auf die Mitglieder der Franzis-
kanerprovinz Dacia gelenkt, von denen
sich 725 Briider, etwa 10% der tatsdch-
lichen Gesamtzahl, identifizieren lassen.
Der Verfasser untersucht die Rekrutierung
der Briider, ihre zumeist nordeuropdische
Nationalitdt und ihre soziale Herkunft aus
Adel und Biirgertum (120-135). Sodann
folgt eine Analyse der Struktur und der
Funktion der Franziskanerprovinz Dacia;
das Kapitel nennt die Namen der Minister
und beschreibt die Einteilung der Provinz
in acht Kustodien, die Aufgaben der Pro-
vinzkapitel, die Funktionen der Provin-
zialamter sowie die Stellung der Provinz
Dacia im gesamten Orden (136-193). Die
Stellung der Kléster nach weltlichem und
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nach kirchlichem Recht, die den Konven-
ten gewadhrten papstlichen Privilegien, die
Bestellung von Bischofen zu Konservato-
ren der Minderbriider und die Bedeutung
des lokalen Kirchenrechts fiir die Stellung
der Kloster bilden ein weiteres Thema
(194-262). Einen breiten Raum nimmt
das wirtschaftliche Leben der Franziska-
ner ein. In dem Abschnitt ,Wirtschaft
und Armut“ wird das Spannungsverhaélt-
nis zwischen den 6konomischen Erforder-
nissen des klosterlichen Lebens und dem
franziskanischen Selbstverstandnis, der
radikalen Armutsforderung, untersucht.
Nach einer Einfithrung in die inhaltliche
Problematik untersucht Rasmussen das
wirtschaftliche Leben der Provinz Dacia.
Dies geschieht mit Blick auf die Privile-
gien, die Klosterstiftungen, die Arbeit der
Briider im Klosterhaushalt, die Praxis des
Bettelns, die Donationen von Gebduden,
Geld und Biichern, die Abldsse und Bru-
derschaftsbriefe, den Handel und die
Geldgeschifte sowie die wirtschaftlichen
Folgen der Observantenreform. Die Frage,
ob die Franziskaner bereits im Mittelalter
soziale Fiirsorge ausgeiibt haben, wird
verneint. Als Ergebnis wird festgehalten,
dass die Briider unter den gegebenen Um-
stinden der Armutspraxis gefolgt sind und
an der wirtschaftlichen Askese grundsaitz-
lich festgehalten haben (263-433). Der
Kirchen- und Klosterbau, der zu Lebzei-
ten des Franziskus noch umstritten ist,
wird bei der Ausbreitung in den Landern
Nordeuropas bereits selbstverstandlich
praktiziert. Die Kloster liegen iiberwie-
gend innerhalb oder am Rande der Stddte.
Rasmussen schildert die Architekturge-
schichte der Kloster und die dabei ver-
wendeten Plantypen. Von den 48 Kldstern
in der Provinz Dacia sind noch neun Kir-
chen sowie Teile der Klostergebdude er-
halten (434-464). Eine Darstellung des
taglichen Klosterlebens nach der Ordens-
regel, der Konventsamter und des Kloster-
haushaltes, der Stundengebete und der
Konventsmesse beschlielst die Untersu-
chung. Dieser Abschnitt bildet zugleich
den Ubergang zu dem geplanten zweiten
Band, in dem der Verfasser die geistig-
geistliche Seite des Ordenslebens beleuch-
ten will (465-499). Drei Anlagen sind der
Untersuchung beigefiigt: (I) Eine kurze
historische Skizze der nordeuropaischen
Franziskanerkloster, (II) eine synchrone
Aufstellung der Kapitel und Minister und
(IIT) eine Auflistung der Provinzialminis-
ter (500-537). Ein ausfiihrliches Quellen-
und Literaturverzeichnis sowie ein Perso-
nen- und Ortsnamenregister runden die
Darstellung ab (538-617). Der Untersu-
chung sind 56 schwarz-weille Abbildun-
gen von Grundrissen, Klostergebauden,

Malereien, Dokumenten und Figuren so-
wie zwei Karten beigefiigt.

Rasmussen zeigt in seiner Untersu-
chung iiberzeugend, dass sich der Franzis-
kanerorden auch im Norden, weit ent-
fernt von seinem italienischen Ursprungs-
gebiet und unter ganz anderen Lebensbe-
dingungen, mit gleicher Intensitdt
entwickelt hat. Das wird an der Dichte
der Konventsgriindungen, am Zustrom
der Novizen, an der Entwicklung der Or-
ganisation, am Bau der Kirchen- und
Klostergebdude sowie in der Gestaltung
des taglichen Lebens deutlich. Der Verfas-
ser hat eine materialreiche, griindlich re-
cherchierte und fliissig geschriebene Un-
tersuchung vorgelegt, welche die Erfor-
schung der franziskanischen Ordensge-
schichte ein gutes Stiick voranbringt. Thr
sind interessierte Leser nicht nur in den
nordeuropdischen Landern zu wiinschen,
sondern auch auf dem Kontinent, dem in
der Geschichte der Bettelorden im Norden
ein wichtiges Stiick der eigenen Wir-
kungsgeschichte begegnet.

Rostock Heinrich Holze

Godding, Robert, Prétres en Gaule méroving-
ienne (= Subsidia hagiographica 82).
Bruxelles (Société des Bollandistes)
2001, LXVII, 559 Seiten, kartoniert.

Die vorliegende Dissertation des Bol-
landisten Robert Godding, angenommen
von der Université catholique de Louvain
und ausgezeichnet von der Académie Ro-
vale de Belgique, beschaftigt sich mit den
Presbytern im merowingischen Gallien
vom Herrschaftsantritt Chlodwigs (481)
bis zum Beginn des 8. Jahrhunderts.

Der Verfasser erschlief3t mit dieser Un-
tersuchung ein weitgehend unbekanntes
Terrain. Wahrend zu den gallischen Bi-
schéfen in den vergangenen Jahrzehnten
mehrere Studien vorgelegt wurden, stan-
den die Presbyter stets in deren Schatten
und gerieten allenfalls unter dem Aspekt
ihres Verhiltnisses zu diesen in den Blick.

Um die denkbaren Facetten der Biogra-
phie und der Amtsausiibung eines galli-
schen Presbyters zu rekonstruieren, hat
Robert Godding eine mithsame, im Resul-
tat aber lohnende Arbeit auf sich genom-
men. Die Erschliefung relevanter Infor-
mationen ist schwierig, weil Presbyter in
den Quellen hidufig gar nicht thematisiert
oder nur am Rande erwdhnt werden.
Dennoch gelingt es ihm vor allem mit
Hilfe von Synodalentscheidungen, den
Schriften Gregors von Tours und zahlrei-
chen Viten, einen methodisch vorbildli-
chen, detailreichen Uberblick zu prasen-
tieren. Weitere literarische Quellen, Ur-
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kunden und vor allem Inschriften werden
hinzugezogen, nicht aber die Ergebnisse
archéologischer Forschung, um, wie der
Autor betont, den Rahmen der Studie
nicht zu sprengen. Dabei verweist Robert
Godding wiederholt auf die begrenzte
Aussagekraft einzelner Aspekte: Die mit-
unter schmale Quellenbasis fiihrt zu Er-
gebnissen, die nicht unbedingt reprisen-
tativ sind.

Vorgegebene und mogliche Stationen
des Lebenslaufes eines Presbyters dienen
als Gliederungspunkte der Studie. Der
erste Hauptteil (S.1/168) beschiftigt sich
daher mit der Zeit eines ,Priesteramtskan-
didatens” bis zu seiner Ordination. Behan-
delt werden in unterschiedlicher Ausfiihr-
lichkeit nach MafRgabe des Quellenmate-
rials die familidre Situation, die Ausbil-
dung und kirchliche Laufbahn des
Anwirters, die Bedingungen bzw. Hinder-
nisse fiir seine Ordination, schlieBlich die
auch von alttestamentlichen Elementen
beeinflusste Weiheliturgie.

Der zweite Hauptteil (S.171/433), der
sich mit verschiedenen Aspekten des
priesterlichen Lebens befasst, wird mit ter-
minologischen Uberlegungen zu den Be-
zeichnungen presbyter und sacerdos erdfi-
net. Aus der sich allméahlich verindernden
Rolle und den wachsenden Aufgabenbe-
reichen des Presbyters ergibt sich, wie Ro-
bert Godding minutiés darlegt, notwendi-
gerweise die Ubertragung eines urspriing-
lich nur dem Bischof vorbehaltenen Titels
auch auf den Presbyter. Themen dieses
zentralen Teils sind die Stellung und Auf-
gaben der Stadt- und Landpriester mit den
jeweils besonderen Amtern des abba basi-
licae und des auf dem Lande tatigen archi-
presbyter, die Beziehung der Presbyter zum
zustandigen Bischof und dessen Kontroll-
mdoglichkeiten, kirchliche und staatliche
Gerichtsbarkeit, die finanzielle Ausstat-
tung der Presbyter und der Kirchen sowie
deren pastorale Aktivititen. Mit den we-
nigen, aus den Quellen zu erhebenden
Informationen zu Tod und Totengedacht-
nis der Presbyter rundet Robert Godding
seine Darstellung ab.

Klar ist nach dieser Untersuchung zwi-
schen ehelosen Presbytern und solchen zu
unterscheiden, die als verheiratete Méan-
ner auf die Fortsetzung ihrer Ehe verzich-
teten. Wéahrend die erstgenannten zu-
meist eine gute Ausbildung genossen
und verschiedene Stufen in der klerikalen
Hierarchie durchlaufen hatten, scheint
man von den verheirateten Presbytern,
die vornehmlich auf dem Land eingesetzt
wurden, nur ein gewisses Alter sowie in
der Regel die sexuelle Enthaltsamkeit be-
reits ein Jahr vor der Weihe (praemissa
conuersio ) gefordert zu haben. Dies unter-

streicht die weiterhin dominierende Vor-
stellung von der Notwendigkeit ,ritueller
Reinheit”, mit der sich Robert Godding
intensiv auseinandersetzt. Wie er zeigen
kann, verlieren die verheirateten Presby-
ter zugunsten der von vornherein zdliba-
tdr lebenden immer mehr an Bedeutung.

Auf einer breiten Quellenbasis bestatigt
der Autor weiterhin die bereits bekannte
Tatsache, dass sich die Presbyter allmih-
lich aus der Abhangigkeit des Bischofs 16s-
ten, insofern immer mehr Pfarrkirchen
auf dem Land gegriindet wurden, deren
vollstindige Versorgung der zustindige
Stadtbischof nicht mehr gewihrleisten
konnte. Die allméahliche Ubertragung der
sacerdos-Bezeichnung auf den Presbyter
begleitet diese Entwicklung.

Im Ganzen gelingt es Robert Godding,
viele mentalitats- und sozialgeschichtlich
wichtige Detailbeobachtungen zusam-
menzutragen, die weit iiber seine eigent-
liche Fragestellung hinausreichen. Zu
nennen sind beispielbaft seine Ausfiih-
rungen iiber Bildung und Schulwesen,
zu Besuch und Gestaltung des Sonntags-
gottesdienstes oder zu den unterschiedli-
chen Formen der EheschlieBung.

Besonders hervorzuheben ist die grofle
Leserfreundlichkeit des Buches. Sie zeigt
sich in der klaren, leicht verstandlichen
Sprache, den Kurzzusammenfassungen
am Ende groRerer Abschnitte und den
problemorientierten Uberleitungen zwi-
schen verschiedenen Kapiteln. Viele wei-
terfilhrende Literaturhinweise laden zu
detaillierter ~ Auseinandersetzung ein.
Auch an der Untersuchung der Quellen
lasst der Verfasser seinen Leser unmittel-
bar teilhaben, indem er zentrale Passagen
im FlieBtext in Ubersetzung présentiert,
zugleich aber auch den lateinischen Text
dieser Ausziige in den FuRnoten zur Ver-
fiigung stellt.

Der Studie angefiigt sind umfangreiche
statistische Auswertungen (S.442/64),
eine Prosopographie der ermittelten Pres-
byter des merowingischen Galliens
(5.469/527) sowie ein Personen- und
Sachregister. Mit grofem Gewinn kénnen
dartiber hinaus alle, die mit gallischen ha-
giographischen Texten arbeiten, das Quel-
lenverzeichnis (S.XVII/XLIV) benutzen:
Jede Vita wird unter Hinweis auf Sekun-
darliteratur zum Teil kommentierend da-
tiert. Angesichts dieser zahlreichen Hilfs-
mittel wagt man kaum anzumerken, dass
ein Quellenregister ebenfalls von Nutzen
gewesen ware.

Robert Godding prasentiert in seiner
Studie viele wertvolle und neue Erkennt-
nisse zur Situation der Presbyter im me-
rowingischen Gallien. So ist ihm durch-
weg die Erfiillung seines personlichen An-
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liegens zu konstatieren, iiber das er am
Ende seiner Ausfilhrungen Auskunft gibt
(S.440): ,Prétre lui-méme, il sera heu-
reux si son travail aura jeté quelque lu-
miére sur une page d’histoire dont il est,
avec tant d'autres, I'héritier.”

Mit einer nahezu identischen Thematik
beschéftigt sich auch die jiingst erschie-
nene Freiburger Habilitationsschrift:

Predel, Gregor, Vom Preshyter zum Sacerdos.
Historische und theologische Aspekte
der Entwicklung der Leitungsverant-
wortung und Sacerdotalisierung des
Presbyterates im spatantiken Gallien
(= Dogma und Geschichte. Historische
und begriffsgeschichtliche Studien zur
Theologie 4). Minster (LitVerlag)
2005, 294 Seiten, kartoniert.

Im Unterschied zur historischen Studie
Robert Goddings verfolgt Gregor Predel
jedoch eine systematisch-theologische
Zielrichtung: ,Gerade in der Zeit einer
Krise des kirchlichen Amtes ist es hilf-
reich, sich der historischen Dynamik der
Entwicklung des Presbyterates und der
geschichtlichen Verdnderungen seiner
Gestalt unter dem Einfluss spezifischer du-
Rerer Bedingungen zu vergewissern.”
(Buchriickentext). Dies fithrt den Autor
dazu, in einem ersten einfithrenden Kapi-
tel die krisenhaften Ziige der Gegenwart,
die sich insbesondere in einem Mangel an
Priestern und Priesternachwuchs aufer-
ten, in eine Beziehung zur besonderen
Entwicklung des Presbyterates im spétan-
tiken gallischen Raum zu setzen. Nach-
dem er in vier folgenden Kapiteln eine
historische Untersuchung der Thematik
prisentiert, ist das sechste und letzte Ka-
pitel wiederum der gegenwirtigen Situa-
tion gewidmet. Die von Gregor Predel fiir
das spatantike Gallien herausgearbeitete
Praxis einer flexiblen, zeit- und ortsbe-
dingten Ausgestaltung des kirchlichen
Amtes soll dazu ermutigen, moderne
Probleme in dhnlicher Weise zu losen
und den jeweiligen Ortskirchen entspre-

letzten Seiten seiner Studie (S.250/258),
auf denen er Wege und Kriterien der Ver-
dnderung skizziert.

Der historische Teil der Arbeit, vor al-
lem die Kapitel 3 (Zunehmende Kompe-
tenzen der Presbyter) und 4 (Die Bezie-
hung von Bischof und Presbyter), bringt
im Vergleich mit der vier Jahre zuvor er-
schienenen Monographie Robert God-
dings im Blick auf die bereits dort behan-
delten Fragen kaum neue Ergebnisse.
Gregor Predels Quellenbasis ist schmaler,
die umfangreiche hagiographische Litera-
tur wird selten ausgewertet. Man hdtte
sich eine hdufigere Auseinandersetzung
mit den vorliegenden Thesen Goddings
gewiinscht, wie sie zum Beispiel bei den
Uberlegungen zur Verwendung der Ter-
mini presbyter und sacerdos (S.174/198)
erfolgt: Hier plddiert der Verfasser dafiir,
die Bezeichnung sacerdos linger als von
Godding vorgeschlagen exklusiv mit ,Bi-
schof” zu iibersetzen. ¥

Das 5. Kapitel widmet sich seiner Uber-
schrift nach den Grundziigen der Ekkle-
siologie gallischer Autoren und behandelt
damit einen neuen, fiir die Fragestellung
der Studie zentralen Themenbereich. Ein-
leitend schrankt Gregor Predel jedoch ein,
sich ,angesichts der relativen Ausfiihrlich-
keit seiner Schriften” (S.214) vor allem
auf Caesarius von Arles zu stiitzen. Es
folgt eine im Wesentlichen an den Quel-
lentexten orientierte Zusammenschau,
die beispielsweise im Abschnitt ,Die drei
professiones der Kirche als heilsge-
schichtliches Schema’ (S.227/232) auf
den wichtigen Hinweis verzichtet, dass
das von Caesarius gebrauchte Modell
auch von anderen christlichen Autoren
aufgegriffen wurde.

Zusammenfassend ist festzuhalten: Wer
sich als Historiker fiir die Presbyter im
merowingischen Gallien interessiert, der
sollte zur Studie Robert Goddings greifen.
Wer sich dagegen mit moglichen Veran-
derungen des kirchlichen Amtes beschaf-
tigt und stiitzende Argumente aus der Tra-
dition sucht, der kann aus der Arbeit Gre-
gor Predels einigen Gewinn ziehen.

chende Kompetenzen einzuraumen. Die Mainz Heike Grieser
zentrale Frage, nach welchen Prinzipien
sich ein solcher Prozess gestalten konnte,
behandelt der Autor schlieBlich auf den
Reformation

Goertz, Hans-Jiirgen, Deutschland 1500~
1648. Eine zertrennte Welt, UTB 2606,
Paderborn u.a., Ferdinand-Schoningh-
Verlag, 2004.

Noch eine Geschichte der Frithen Neu-
zeit? In den vergangenen Jahren trat eine
Reihe von Historikern hervor mit Uber-
blicksdarstellungen zur Zeit nach 1500,
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mit unterschiedlichen Akzenten in der Pe-
riodisierung, die sich freilich aus der je
spezifischen Perspektive ergaben. Fur
Hans-Jiirgen Goertz ist ,Zertrennung”
der Welt — eine metaphorische Zeitdiag-
nose Thomas Miuntzers — die ,Signatur”
cines ,langen 16. Jahrhunderts* von
1500 bis 1648 [!]. ,Zertrennung” versteht
der Verfasser dabei weniger als General-
these, die penetrant in allen dargestellten
Ereignisse und Phdnomenen aufzuweisen
ware — dazu ware der Begriff sicher auch
zu wenig distinkt -, denn vielmehr als
anregendes Leitmotiv seiner Monogra-
phie, einem ,kulturgeschichtlichen Uber-
blick iiber ein aufgewiihltes, innovatives
und in seinen Konflikten schlieBlich zer-
fallendes Jahrhundert” (S. 10).

~ Die Darstellung, hervorgegangen aus
Uberblicksvorlesungen des Verfassers, ori-
entiert sich speziell an den Bediirfnissen
der Studenten, wie es Ziel der UTB-Reihe
ist. Um es gleich vorwegzunehmen: Re-
flexion  historiographischer ~ Modelle,
Nachzeichnen der Genese und konzise
Beschreibung von Forschungsdiskussio-
nen und wichtigen Wegmarken der For-
schung, dabei das Ziehen einer klaren
Schneise durch die Ereignisgeschichte
und ihre historiographische Interpreta-
tion, schlieflich eine differenzierte Aus-
wahlbibliographie zu den einzelnen Kapi-
teln lassen den Band zu einer ausgespro-
chen hilfreichen Einfiihrung in die Ge-
schichte der Frithen Neuzeit werden. Ein
oft ungewohntes Arrangement der Ereig-
nisgeschichte eréffnet in 14 Kapiteln im-
mer wieder neue, anregende Perspekti-
ven, deretwegen die Lektiire nicht nur
fiir jene ein Gewinn ist, die Einfiihrung
ins Fach suchen. Eine gut lesbare Sprache
erleichtert diese Suche. Allerdings lasst es
die vom Verfasser so instruktiv geleistete
Einbezichung der Forschungsdiskussion
fraglich erscheinen, ob die UTB-Reihe
gut daran tut, auf Anmerkungen zu ver-
zichten. Gerade wer sich auf ,Seminare
und Prifungen” vorbereitet (Klappen-
text), mochte sie nicht missen. Zahlreiche
Abbildungen, zumeist aus zeitgenossi-
schen Flugblittern oder -schriften, illust-
rieren den Text, der durchaus noch haufi-
ger auf diese Darstellungen Bezug neh-
men konnte.

In seiner Einleitung diskutiert der Ver-
fasser Fragen der Periodisierung und be-
schreibt knapp und verstandlich historio-
graphische Erklarungsmodelle von der
(raditionellen Art, Geschichte zu betrach-
ten“ (S.14) iiber die marxistische Deu-
tungsalternative, der auch sonst im Buch
immer wieder Raum gegeben wird, die
von der franzosischen Forschung inspi-
rierte Strukturgeschichte mit ihren ,ver-

feinerten Formen* (S.16) Historische
Anthropologie oder Alltagsgeschichte
und der Deutschen Gesellschaftsge-

schichte. Der Verfasser selbst sieht seinen
Uberblick einem ,kulturgeschichtlichen
Modell“ (S.17) verpflichtet, das es ihm
erlaubt, Religion als kulturelle Manifesta-
tion, als ,Dimension in allen Bereichen”
(S. 18) darzustellen.

Diesen Anspruch 16st das Buch ein. Al-
lein fiinf von 14 Kapiteln widmen sich
Formen und historiographischem Ver-
standnis der reformatorischen Bewegung
- ,Bewegung” wird dabei vom Verfasser
theoretisch ausfiihrlich fundiert (Kap. 7,
insbes. S.103-110): Kap. 6 schildert Lu-
thers Zugang zur Reformation, Kap. 8
stellt unterschiedliche Wege der reichs-
stddtischen Reformation an Niirnberg als
lutherischem, Ziirich als reformiertem
und Miihlhausen als — gescheitertem —
tauferischem Modell vor, Kap. 9 zeigt
den gemeinen Mann insbesondere im
Aufruhr des Bauernkrieges und Kap. 10
widmet sich den Tdufern. Durch die auch
quantitativ austarierte Darstellung ver-
schiedener reformatorischer Auspragun-
gen wird deutlich, dass ,die sogenannten
AuBenseiter [...] allesamt zum Urgestein
der Reformation” gehorten (S.161) — eine
Sichtweise, die in der Monographie zu-
recht betont wird, zumal sie im Unterricht
an den Schulen immer noch zu wenig
realisiert und vermittelt wird.

Gerade den unterschiedlichen nonkon-
formistischen Auspragungen der Refor-
mation, seinem Spezialgebiet, schenkt
der Verfasser immer wieder besondere
Aufmerksamkeit. Er verhehlt nicht, dass
sein ,besonderer Zugang” zur Reforma-
tionsgeschichte ,zundchst den Eigenwilli-
gen, Abgedriangten und Gescheiterten”
galt (S.9). Ihnen gilt aber auch deutlich
die Sympathie des Verfassers, sie wahnt
er einem bisweilen romantisch verklarten
Urchristentum aus ebenfalls ,sektiere-
risch-anarchischen Gemeinschaften”
(S.43, vgl.z.B. auch S.48, 62, 146) am
ndchsten (vgl. auch sprachlich-stilistisch
insbesondere die pathetisch-rithrende
Schilderung der Gebrauche von Tauferge-
meinden, S. 150f.). Vielleicht gerdt demge-
geniiber die Darstellung von ,Katholischer
Erneuerung” und ,Zweiter Reformation”
etwas kurz (Kap. 12). An diesem Begriff,
der nicht einen ,Real-“, sondern ,Idealty-
pus” bezeichne (S.210) will er aus ,for-
schungsstrategischen Griinden” (S.209)
festhalten, eine ,katholische Erneuerung”
vermag er dagegen nicht zu erkennen, ja
Kraft zur Erneuerung (vgl. S. 206) und Ka-
tholizitdt spricht er der katholischen Kir-
che - im Text ist meist von ,romischer
Kirche” oder von ,Altgldubigen” die Rede
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— geradezu ab: Vortridentinischen ,Refor-
mansatzen” habe es zu sehr an ,Stringenz*
gemangelt (S.197), tridentinische Refor-
men seien nur ,Brneuerungsimpulse —
mehr nicht” gewesen (8. 198) und katho-
lisch-allumfassend sei die(se) Kirche nach
Trient [!] eben auch nicht mehr gewesen
(5.206). Gewiss werden hier nur die Ka-
tegorien von Anspruch und Wirklichkeit
bzw. von Selbst- und Fremdzuschreibung
zu wenig auseinandergehalten, sonst
miisste sich der Verfasser auch an der an-
geblichen ,Katholizitdt” einer diversifizier-
ten und partikularen mittelalterlichen Kir-
che stof3en (S. 206).

Auffillig ist aber doch eine dariiber hi-
naus festzustellende Tendenz zur Abwer-
tung der katholischen Seite, so wenn der
Verfasser zu einseitig die Militanz des Je-
suitenordens hervorhebt (S.200), ande-
rerseits die Leistungen der Societas Jesu
im Schulwesen mit nur einem Satz be-
denkt (S.191), die ,Experimente” der
Hutterischen Briider in Mahren dagegen
auf einer ganzen Seite wiirdigt (S.192).
Ohne nihere Ausfithrung wird das ,alt-
glaubige Ritual” als ,magisch-sakramen-
tal“ (S.210) charakterisiert oder die He-
xenverfolgung einseitig ,dem Klerus” im
Kampf gegen eine durchweg als sympa-
thisch geschilderte Volkskultur zur Last
gelegt (S.225f.). Damit fallt der Verfasser
freilich hinter sein eigenes Pladoyer fiir
eine ,Theorie polykultureller Partizipa-
tion* anstelle von ,dichotomen Modellen*
(S.225) zuriick. Zudem vermisst man die
Interpretation des Phanomens der Hexen-
verfolgung im Rahmen der frithneuzeit-
lichen Staatsbildung. Korrigieren muss
man hie und da auch die Sicht auf katho-
lische Propria, wie das Ehesakrament: Die
Eheleute spenden es sich einander keines-
wegs ,aulerhalb der kirchlichen Liturgie”
— der Verfasser leitet daraus eine geringere
Wertschidtzung der Ehe als im Protestan-
tismus ab (S.229) —, vielmehr wird jedes
Sakrament liturgisch gefeiert. Vielleicht
wird hier , Liturgie“ mit ,Messe“ oder ,Bu-
charistie” verwechselt, dann finde aber
auch jede Priesterweihe ,auferhalb der
kirchlichen Liturgie” statt.

Gegeniiber der religionsgeschichtlichen
Schwerpunktsetzung des Bandes tritt na-
turgemal die Verfassungsgeschichte et-
was in den Hintergrund bzw. wird aus
ungewohnter und erhellender kulturhis-
torischer Perspektive geschildert (Kap. 2
,Der Adler und das Kreuz. Corpus Chris-
tianum und stindische Ordnung”, Kap. 3
,Herrschaft und Wirtschaft. Reich, Territo-
rium und Frithkapitalismus®, Kap. 4 ,Vom
Jbriiderlichen Leben’ im spdten Mittelal-
ter. Kommunalisierung: korporativ von
oben bis unten’”, Kap. 11 ,Bekenntnis,

Politik, Wirtschaft und Kultur. Auf dem
Weg zum ,Cuius regio, eius religio’
(1555)“ und Kap. 14 ,’Das freye Romisch
Reich wird jetzt zur Barbarey’. DreiBigjah-
riger Krieg und Westfalischer Friede”).

Nicht nachvollziehbar ist dabei jedoch
der geringe Stellenwert, den in der Dar-
stellung — im Gegensatz zur gegenwarti-
gen Forschung — das Reich erfdhrt (,Kai-
ser und Reich” sind nur die Seiten 49f.
gewidmet). Der Verfasser vertritt dabei
eine negative Sicht des Reiches — ,ganz
und gar zerstiickelt” in ,Partikularstaa-
ten”, nennt er es, ,zerkliiftet”, im Unter-
schied zu den ,gréBeren Flichenstaaten”
ringsum, ja ,ein bunter Flickenteppich®,
dessen ,innere Einheit” die Kaiser nicht
zu stirken vermochten (S.21): Gewiss ist
diese Perspektive dem Bemiihen geschul-
det, auch in der duReren politischen Ge-
stalt einen apokalyptischen Zug auszuma-
chen (vgl. Kap. 1 ,Ende der Welt und
Beginn der Neuzeit. Moderner Zug im
apokalyptischen Saeculum®), um auch
hier Zeichen der ,zertrennten Welt“ zu
sehen. Dennoch wire fiir eine weitere
Auflage die sonst so durchgéngig einbezo-
gene Forschungsdiskussion nachzutragen
und ein anderer Blickwinkel einzuneh-
men: Das Reich war vor wie nach 1648
ein Staat, seine Glieder waren keine Ein-
zelstaaten und zerfallen ist es bis 1803
auch nicht.

Nicht im Einklang mit der inhaltlichen
Sorgfalt des Bandes steht leider die ver-
wirrende Hausorthographie des Verlages,
der auch mit Riicksicht auf die korrekte
Wiedergabe zitierter Literatur gut daran
tite, an der bewdhrten Rechtschreibung
festzuhalten, anstatt ,ss“ und ,B* nach
dem Zufallsprinzip tiber den Text zu ver-
teilen. Auf s-Schreibung und Getrennt-
schreibung von ,so genannt” beschrankt
sich freilich gliicklicherweise der Neu-
schrieb.

Krumbach Dietmar Schiersner

Friedrich, Markus, Die Grenzen der Vernunft.
Theologie, Philosophie und gelehrte
Konflikte am Beispiel des Helmstedter
Hofmannstreits und seiner Wirkungen
auf das Luthertum um 1600 (Schriften-
reihe der Historischen Kommission bei
der Bayerischen Akademie der Wissen-
schaften, Band 69), Gottingen (Van-
denhoeck & Ruprecht) 2004. 440 S.

Die Streitigkeiten um den Helmstedter
Theologen Daniel Hofmann (1540- 1621)
{iber das Verhiltnis von Theologie und
Philosophie werden in der Literatur ge-
wohnlich, dem Vorbild von Ernst Ludwig
Theodor Henke folgend, der Hofmann in
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seiner grofen Calixtbiographie und dann
in den weithin identischen grofen Hof-
mann-Artikeln der drei Auflagen der Pro-
testantischen Realencyklopadie nach den
Quellen dargestellt hat, als ein ,kleines
Hoffmannsches Universitatsgezdnk* dar-
gestellt. Diese Untersuchung stellt die
Helmstedter Streitigkeiten an den Anfang
und hat ihren Schwerpunkt bei den Mag-
deburger Schiilern und Anhdngern Hof-
manns wie Wenceslaus Schilling und
Andreas Cramer, die wohl in dlteren Dar-
stellungen des Hofmannschen Streits wie
Gottfried Arnolds ,Kirchen- und Ketzer-
historie“, in der neueren Literatur aber
kaum beachtet werden (bei dieser Erwei-
terung des Hofmannschen Streits auf das
Magdeburger Streitgeschehen kann aber
kaum von einer ,Neuentdeckung” gere-
det werden, wie das Friedrich S.14 tut,
vgl. die ausfiihrliche Wiirdigung von
Wenceslaus Schilling bei Gottfried Ar-
nold). Im Gegensatz zu den anderen theo-
logischen Streitigkeiten der Frithen Neu-
zeit haben die Hofmannschen Streitigkei-
ten seit nahezu anderthalb Jahrhunderten
keine monographische Bearbeitung ge-
funden, obwohl das Interesse an der lu-
therischen Orthodoxie und an der friih-
neuzeitlichen Universitdtsgeschichte er-
heblich gestiegen und auch das Interesse
am Hofmannschen Streit inzwischen ge-
wachsen ist (vgl. die Arbeiten von Inge
Mager, Walter Sparn und Luise Schorn-
Schiitte). Trotzdem gilt noch immer, was
vor nahezu drei Jahrzehnten bei der Ge-
denkfeier zum 400-jdhrigen Griindungs-
jubilium der ehemaligen Universitéit
Helmstedt gesagt wurde: ,Eine historische
Aufarbeitung der weit iiber den Helm-
stedter Raum und auch iiber die Lebens-
zeit Daniel Hofmanns ausgreifenden
Streitigkeiten um das Verhdltnis von Phi-
losophie und Theologie im Luthertum des
friithen 17. Jh.s scheint mir ein dringendes
Desiderat der Theologiegeschichtsfor-
schung zu sein.” (J. Wallmann, ZThK 74,
1977, 350).

Das Desiderat einer historischen Aufar-
beitung der Hofmannschen Streitigkeiten
scheint durch die nun vorliegende, auf
umfangreichen Archivstudien beruhende
und unter Heranziehung und Verarbei-
tung immenser Sekundarliteratur ge-
schriebenen Untersuchung (merkwiirdi-
gerweise ist in dem riesigen, auch entle-
gene altere Titel verzeichnenden Litera-
turverzeichnis der grofe Artikel von
Henke iiber Hofmann in der Protestanti-
schen Realencyklopéddie nicht erwihnt)
offensichtlich erfiillt. Fiir keine der theo-
logischen Streitigkeiten des 16. und 17.
Jahrhunderts gibt es eine derart genaue,
griindliche und quellennahe Rekonstruk-

tion, wie sie mit der vorliegenden Arbeit,
einer im WS 2001/2002 von der philoso-
phischen Fakultdt fiir Geschichts- und
Kunstwissenschaften der Ludwig-Maxi-
milians-Universitdit Miinchen angenom-
menen Dissertation, jetzt vorliegt.

Mein Desiderat nach einer Aufarbei-
tung des Hofmannschen Streites war al-
lerdings ausgesprochenermafen ein Be-
gehren der Theologiegeschichtsforschung,
die sich bisher nahezu allein um die theo-
logischen Streitigkeiten des 16. und 17.
Jh.s. gekiimmert hat, weshalb ich mich
auch fiir eine Rezension dieses Buches
interessiert habe. Die theologischen Strei-
tigkeiten sind nun aber schon langst nicht
mehr die alleinige Doméne der Theologie-
geschichtsschreibung, sondern, unter dem
Einfluss teils der in der allgemeinen Ge-
schichtswissenschaft dominierenden so-
zialgeschichtlichen Perspektive, teils der
von der Theologiegeschichtsschreibung
sich deutlich distanzierenden historischen
Konfessionalisierungsforschung, neuer-
dings ein Gegenstand der historischen
Frithneuzeitforschung geworden. Der
Gottinger Historiker Martin Gierl hat die
jahrzehntelangen Pietistischen Streitigkei-
ten vor und nach 1700 zum Gegenstand
einer Dissertation gemacht, die sich nicht
als ideengeschichtliche, sondern als eine
kommunikationsgeschichtliche Untersu-
chung versteht (M. Gierl. Pietismus und
Aufklarung. Theologische Polemik und
die Kommunikationsreform der Wissen-
schaft am Ende des 17. Jahrhunderts, Got-
tingen 1993). Mit Gierl darin einig, dass
nicht der theologische Inhalt der Streitig-
keiten, sondern das Streiten selbst und die
historischen Voraussetzungen und Bedin-
gungen des Streits Gegenstand der Unter-
suchung sein sollen, geht Friedrich in der
Methode der Untersuchung seine eigenen
Wege. Er kritisiert an Gierl, dass er, wenn
er nicht den Inhalt der Streitigkeiten, son-
dern das Streiten selbst zum Gegenstand
mache, weiterhin sich auf die literarischen
Formen des Streitens, also auf die verof-
fentlichten Streitschriften, beschrankt. Die
publizierten literarischen Streitformen
machten aber nur einen Teil neben ande-
ren, gleichberechtigten Streitformen aus,
zwischen denen die Grenzen durchlassig
seien. So bleibe die Untersuchung der
Streitigkeiten rudimentdr. ,Vielmehr gilt
es, Streiten dariiber hinaus auch in seinen
sozialen, politischen und intellektuellen
Implikationen zu erfassen und auf das
Verhéltnis dieser Dimensionen zu reflek-
tieren“(S. 378 f.). Methodisch ergibt sich
daraus das Gebot, die umfangreiche hand-
schriftliche Uberlieferung (Briefe, Gutach-
ten, Protokolle u.a.), aus der die Implika-
tionen des Streitgeschehens zu erschlie-
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Ren sind, heranzuziehen. Vor allem am
Anfang der Untersuchung fiir den Univer-
sitatsstreit um Daniel Hofmann in Helm-
stedt basiert Friedrich in ungewohnlichem
MaRe auf handschriftlichen Quellen, fiir
die spateren Teile der Arbeit, die den Fort-
gang des Hofmannschen Streits in Magde-
burg untersuchen, ist das wegen des Feh-
lens handschriftlicher Quellen, weniger
der Fall. Wie vielschichtig eine solche
den verschiedenen Dimensionen des
Streits nachspiirende Darstellung wird,
kann man den Uberschriften des ab-
schlieBenden Kapitel 8 entnehmen, das
unter der Uberschrift ,Am Beginn der lu-
therischen Orthodoxie — Ergebnisse und
Verallgemeinerungen” (S.378) die ,Be-
dingungen und Ausformungen theologi-
schen Gelehrtenstreits der frithen Neu-
zeit” zusammenfasst unter den Gesichts-
punkten ,8.1.1 Streiten als integrales Pha-
nomen* (379-3 80), ,8.1.2. Streiten und
Institutionen” (380-381), ,8.1.3. Streiten
und obrigkeitliche Selbstkontrolle® (381—
385), ,8.1.4 Streiten und konfessionelle
Einheitlichkeit” (385-386), ,8.1.5. Strei-
ten und Selbstverstindnis“ (386-388),
,8.1.6. Streiten und Normstabilisierung”
(388-390), ,8.1.7 Streiten und Gesell-
schaftsethik” (391). Ich verzichte darauf,
Einzelergebnisse aus dem reichhaltigen
Ertrag der umfinglichen Untersuchung
zu referieren. Manches in den iiblichen
Darstellungen der theologischen Streitig-
keiten Ausgeblendete wird man mit Inte-
resse zur Kenntnis nehmen, z.B. welche
Rolle die ,Ehre“ (die beleidigte Ehre) in
den Streitigkeiten spielt, weiterhin die
studentische Beteiligung an den Streitig-
keiten (69 ff.), die besondere Rolle ver-
wandtschaftlicher Beziehungen in Strei-
tigkeiten (76 ff), der Einfluss flirstlicher
Rite auf die Universitatsprofessoren, das
fiirstliche Interesse am Streit, die politi-
schen Implikationen bei der Verflechtung
des Adels in den Streit oder die Bemer-
kungen zur Zensur, zur Drucklegung von
Streitschriften auferhalb des eigenen Ter-
ritoriums u.a. Wer in der iiblichen Weise
an den theologischen Streitigkeiten und
weniger an einer Soziologie des Streitens
interessiert ist, kommt haufig zu kurz. Ei-
ner der in der Arbeit hdufig genannten
und auch im Quellenverzeichnis reichlich
angefiihrten Namen ist Johann Angelius
Werdenhagen. Man hdtte gern Naheres
aus seinen Streitschriften gewusst. Gott-
fried Arnold gibt sogar ein langes Streitge-
dicht von ihm wieder. Aber aus seinen
Schriften wird zu wenig zitiert, um sich
ein Bild machen zu konnen. Jakob Marti-
nis , Vernunft-Spiegel”, das wohl bekann-
teste Werk aus dem Streit der Wittenber-
ger Theologen mit den Magdeburger Hof-

mannschiilern, wird nirgendwo ausfiihr-
licher gewiirdigt. In der Literatur wird
nicht selten, nicht nur von Walter Sparn,
eine Paralelle zwischen Daniel Hofmann
und Johann Arndt gezogen und Hof-
manns Anschauungen dabei ,friihpietis-
tisch” genannt. Bei der Fiille der mit Hof-
mann gleichzeitig lebenden, zuweilen na-
hezu unbekannten Theologen, die in der
Arbeit begegnen (z.B. ein Heizo Buscher,
Bruder des bekannten Statius Buscher)
wundert man sich, dass Arndts Name
kaum genannt wird. Bei Andreas Cramer
(1582 — 1640), der die ,zentrale Figur der
Untersuchung zu Magdeburg und seinen
Pfarrern” ist, werden alle moglichen Parti-
kularititen angefiihrt, aber nirgendwo er-
wiahnt, dass seine Traktate in der Friihzeit
des Pietismus von Bedeutung waren und
yon Philipp Jakob Spener mehrmals neu
herausgegeben wurden (eine Ausgabe ist
mit falschem Vornamen Speners im Lite-
raturverzeichnis erwéhnt, aber nir-
gendwo in der Untersuchung). Ich bezie-
he mich gern ein, wenn Friedrich, damit
nicht nur die Theologen meinend, fest-
stellt: ,Das allgemeine Desinteresse an
den Formen, Bedingungen und pragen-
den Faktoren des Konfliktaustrages unter
den Theologen ist allerdings fatal“(S. 15).
Trotzdem habe ich diese inhaltsreiche Ar-
beit mit starkem, wenn auch distanzier-
tem Interesse und reichem Gewinn gele-
sem.

Berlin Johannes Wallmann

Mangon, Abraham, Kurze doch wahrhaff-
tige Beschreibung der Geschichte der
Reformierten in Frankfurt. 1554-1712,
hrg.v. Irene Dingel, Leipzig, Evangeli-
sche Verlagsanstalt, 2004, 221 S.

In den siebziger Jahren des 16. Jahr-
hunderts findet sich in den Frankfurter
Ratsprotokollen wiederholt die dngstliche
Eintragung, dass es an der Zeit ware, die
Einwanderer zu zdhlen, ,damit man ...
wilkte, was man fiir gest hinnen hett und
ob man ir auch mechtig were*. Die Furcht
der Ratsherren vor einer Uberméchtigung
kam nicht von ungefdhr: Frankfurt erlebte
in der zweiten Halfte des Jahrhunderts
fast eine Verdopplung seiner Bevolke-
rung. Allein etwa 4,000 Glaubensfliicht-
linge hielten sich, wie Heinz Schilling er-
rechnet hat, 1595 in der Reichsstadt auf.
Im 17. Jahrhundert wurde Frankfurt zur
_Drehscheibe des refuge”: Zwischen 1685
und 1694 stromten, wie ein Forschungs-
projekt am Centre National de la Recher-
che Scientifique (CNRS) in Paris jungst
ergeben hat, rund 46.000 franzosische
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Glaubensfliichtlinge durch die Stadt
(http://cams-atid.ivry.cnrs.fr).

Die Franzosisch-Reformierte Gemeinde
Frankfurts hat nun die Edition eines Quel-
lentextes initiiert, der die Zeit zwischen
1554 und 1712 aus der Sicht eines Zu-
wanderers beleuchtet. Das ist um so er-
freulicher, da gerade im Bestand ,Franzo-
sisch-Reformierte Gemeinde“ im Frank-
furter Institut fiir Stadtgeschichte grofe
Kriegsverluste zu beklagen sind. Mit Irene
Dingel hat man eine fundierte Kennerin
der frithneuzeitlichen Kirchengeschichte
als Herausgeberin gewinnen konnen. Die
handschriftliche Chronik des Frankfurter
Handelsmanns Abraham Mangon wurde
sorgfiltig transkribiert, ausfiithrlich kom-
mentiert und mit einem lesenswerten
Uberblick zur Frankfurter Religionsge-
schichte in jener Zeit eingeleitet. Die vor-
zligliche Editionsarbeit lasst nichts vermis-
sen.

Wihrend die eigentliche Chronik der
Frankfurter Franzosisch-Reformierten
Gemeinde erst mit der Zuwanderung der
ersten wallonischen Immigrantengruppe
im Jahr 1554 beginnt, setzt Mangons Ge-
schichte mit dem Jahr 1517 ein. Den zeit-
lichen Schwerpunkt seiner Darstellung
bildet das 16. Jahrhundert, den themati-
schen Schwerpunkt nahezu ausschlief8-
lich die Auseinandersetzungen der Ge-
meinde mit dem Rat und den lutherischen
Predigern um die Ausiibung des 6ffentli-
chen Gottesdienstes. Diese inhaltliche
Einseitigkeit der Chronik muss vor dem
stadtgesellschaftlichen Hintergrund gese-
hen werden: Frankfurt war, nach anfang-
lichen Sympathien fiir die oberdeutsch-
zwinglianische Reformationsrichtung, in
der zweiten Halfte des 16. Jahrhunderts
aus religionsrechtlicher Integritat zu Kai-
ser und Reich zu einem orthodoxen Lu-
thertum umgeschwenkt. Die in den frii-
hen fiinfziger Jahren zugewanderten Cal-
vinisten wurden zunehmend, insbeson-
dere von den lutherischen Predigern und
den Ziinften, marginalisiert. Der offentli-
che Gottesdienst wurde ihnen bereits
1561 verboten. Auch nach den Friedens-
schliissen von Miinster und Osnabriick
1648 verwehrte man den nun reichs-
rechtlich anerkannten Calvinisten in
Frankfurt das exercitium publicum ihres
Glaubens.

Mangon versteht seine Chronik zum
einen als ,wahrhafftigen“ Gegenbericht
zur lutherischen Chronistik. Immer wie-
der weist er auf nach seiner Meinung fal-
sche Darstellungen in der Chronik des
Patriziers Achilles August Lersner hin, de-
ren erster Teil 1706 im Druck erschienen
ist. Zum anderen ist seine Chronik als
politische Streitschrift fiir die Erlangung

des offentlichen, calvinistischen Gottes-
dienstes in Frankfurt und damit verbun-
den um gesellschaftliche Teilhabe der Im-
migranten zu lesen. Durch dieses primar
politische Ziel geraten gesamtstadtische
Ereignisse und Entwicklungen aus der be-
schricbenen Epoche nahezu véllig auBer
acht. Die Leserin erfahrt nichts iiber den
Fettmilch-Aufstand von 1614, wenig iiber
die Zeit des DreiBigjahrigen Kriegs, nichts
iiber die Welle der Glaubensfliichtlinge
nach der Aufhebung des Edikts von
Nantes und sehr wenig auch iiber die Or-
ganisation der Kirchengemeinde. Kaiser-
kronungen und Firstentage werden nur
dann erwahnt, wenn die Gemeinde in
diesem Rahmen eine erneute Supplika-
tion um die Zulassung des exercitium re-
ligionis stellte.

Wer Mangons ,Beschreibung der Re-
formierten in Frankfurt als ,Dokument
der kulturellen Selbstbehauptung einer
Minderheit” liest, wie es Irene Dingel in
der Einleitung empfiehlt, ist gut bedient.
Wer den Text aus stadthistorischem oder
gar reichshistorischem Interesse zur Hand
nimmt, lduft Gefahr enttduscht zu werden.

Wehrheim Anja Johann

Striibind, Andrea, Eifriger als Zwingli. Die
frithe Tauferbewegung in der Schweiz, Ber-
lin (Duncker &Humblot) 2003, 617 S.,
geb., ISBN 3-428-10653-9.

Die baptistische Theologin S.legt mit
ihrer 1999 von der Theologischen Fakul-
tdt in Heidelberg angenommenen Kkir-
chengeschichtlichen Habilitationsschrift
die seit langem fehlende groRe For-
schungsmonographie zu den Anfidngen
des Taufertums in Ziirich vor - eine sorg-
faltig gearbeitete, vorziiglich recherchierte
und hervorragend belegte, auf der Grund-
lage souverdaner Quellen- und Literatur-
kenntnis kompetent argumentierende
und auch dort, wo S.andere (teilweise
hart) kritisiert, immer abgewogen, ruhig
und fair begriindende und niemals pole-
misch, ironisch oder besserwisserisch da-
herredende Darstellung.

S.beginnt mit dem Kapitel ,Der Stand
der Téauferforschung” (19-47) und gibt
hier einen Uberblick iiber die Forschungs-
geschichte und den Forschungsstand zum
Taufertum. Sie geht aus wvon Ernst
Troeltsch und Karl Holl und unterscheidet
fiir die auf Troeltsch folgende Forschung
die ,normative” und die ,revisionistische”
Richtung. Innerhalb der ,normativ-typo-
logischen Sicht des Tdufertums”, die ihr
Interesse anfangs auf die Schweizer Tau-
fer richtete und die Schleitheimer Artikel
von 1527 zur Norm erhob, bis mit den
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Arbeiten Grete Mecenseffys und anderer
,die Eigenstandigkeit des oberdeutschen
Taufertums gegeniiber den Schweizer
Briidern” (24) und durch die Beitrdge nie-
derlindischer Tauferforscher wie Albert F.
Mellink das niederdeutsche Téaufertum
deutlich hervortraten, habe die theologie-
geschichtliche Forschung zur Differen-
zierung beigetragen, als deren Defensorin
sich S. zu erkennen gibt. Die ,revi-
sionistisch-sozialgeschichtliche Tauferfor-
schung”, die sie mit James M. Stayer,
Claus Peter Clasen, Werner O. Packull,
Klaus Deppermann u.a. ansetzt, habe die
iiberragende Bedeutung des Einflusses
der Schweizer Taufer auf das siiddeutsche
Taufertum* widerlegt und ,drei als eigen-
stindig erkannte Zentren tauferischer Be-
wegungen reflektiert: schweizerisches,
stiddeutsches und niederdeutsches Tau-
fertum” (27) und somit einem monoge-
netischen Ursprung der Taufer in der
Schweiz widersprochen und tiberdies so-
zialrevolutiondre Tendenzen im friihen
Tiufertum aufgezeigt. Mit der sozialge-
schichtlichen Deutung des Taufertums,
die inzwischen ,zur beherrschenden For-
schungsrichtung geworden” (30) sei, ge-
rate die gesamte Reformationsgeschichte,
etwa bei Packull, ,unter das Verdikt einer
idealistischen Interpretation und konfes-
sionellen Apologetik im Sinne einer ahi-
storischen Selbstvergewisserung der Kir-
chen” (29). S.nennt auch Hans-Jiirgen
Goertz mit seiner Deutung, nach der ,die
tauferische Bewegung nach 1525 als reli-
giose Metamorphose des bauerlichen Re-
formprogramms Zu verstehen” (30) ist
und somit in enger Verbindung mit dem
Bauernkrieg steht, und die Einordnung
des Tdufertums in Peter Blickles Konzep-
tion der Gemeindereformation und des
Kommunalismus. S. geht auch auf die
marxistische Tauferforschung ein und er-
oriert Ansitze einer synthetischen Be-
trachtungsweise zur Uberwindung des re-
visionistischen Tauferbildes — aus sozial-
geschichtlicher Perspektive bei Goertz
oder aus systematisch-theologischer Per-
spektive bei Hans-Georg Tannenberger.

S.mochte zu einer kritischen Revision
des revisionistisch-sozialgeschichtlichen
Tiuferbildes kommen, ohne die Ergeb-
nisse der sozialgeschichtlichen Forschung
zu negieren und ohne in die Einseitigkei-
ten der normativen Forschung zuriickzu-
fallen. Grundlegend ist ihr dabei die Frage,
,ob es sich beim frithen Taufertum wirk-
lich um eine primér ,soziale’ Bewegung
handelt, die ,in, mit und unter’ (H.-J.
Goertz) dem Bauernkrieg entstanden ist,
oder um eine primér religidse’ Bewegung
mit gleichwohl erheblichen sozialen Im-
plikationen” (15).

In dem an die Darlegung des For-
schungsstandes anschliefenden zweiten
Kapitel behandelt S.,Die Methodendis-
kussion in der gegenwartigen Historiogra-
phie — dargestellt am Beispiel der Taufer-
forschung” (49-77) und geht hier in ex-
tenso auf das Verhiltnis von Sozialge-
schichte und Kirchengeschichte ein. Dem
von Goertz vertretenen , methodologi-
schen Atheismus‘” setzt sie ihre Konzep-
tion von ,Kirchengeschichte als histori-
scher Theologie” entgegen: ,Kirchenge-
schichte gehort zum Kanon der theologi-
schen Disziplinen und partizipiert durch
ihre Fragestellung gleichzeitig an der all-
gemeinen Geschichtswissenschaft. Thr ist
daher die Verhiltnisbestimmung zur hi-
storischen Wissenschaft als ihrem  natiir-
lichen Ort’ und der Theologie als ihrem
unverzichtbaren ,gegebenen Ort’ aufge-
tragen” (70f.). — ,Ausgehend von diesem
Axiom [dem ,Ereignis des Wortes Gottes”
(71)], definiert sich die Kirchengeschichte
nicht iiber die Geschichtswissenschaft, als
Spezialfall der allgemeinen Geschichte,
sondern von der Theologie her, als Ge-
schichte der Kirche Jesu Christi bzw. als
_Geschichte der Auslegung der Heiligen
Schrift’ (G. Ebeling)” (72). — ,Kirchenge-
schichte meint in der Konzentration auf
diesen, ihren eigenen Gegenstand nicht
allein die historisch-soziale Gestalt der
Kirche (bzw. der Kirchen), sondern auch
ihre ,Soll-Gestalt’, ihre eschatologische Di-
mension, sofern sie je und je auf den Ur-
sprung ihrer Existenz, das eine Wort Got-
tes, bezogen ist und bleibt” (74).

Im wortlichen Sinne ,ein Kapitel fiir
sich’ bildet die eingehende Auseinander-
setzung mit ,Peter Blickles Konzeption der
_Gemeindereformation”  (79-119), die
wegen der Einordnung der Taufer in das
von Blickle inaugurierte Kommunalis-
mus-Konzept seitens der sozialgeschicht-
lichen Forschung zum Dreh- und Angel-
punkt des Buches wird. S. unterzieht
Blickles Werk ,Die Gemeindereformation.
Die Menschen des 16. Jahrhunderts auf
dem Weg zum Heil” von 1987 scharfer
Kritik, die von Blickles Verstindnis der
freien Pfarrerwahl als zentralem Kennzei-
chen der Gemeindereformation und von
seiner Quellenbenutzung ausgeht: ,In
Blickles Beweisfiihrung erhalt dieser Kon-
flikt [in Kloten bei Ziirich] durch die Ver-
bindung mit der Situation in Wendelstein
exemplarischen Charakter. Der Verdacht
liegt nahe, daf® der Quellenbefund von
ihm [Blickle] im Sinne der 0.g. These aus-
gelegt wird. Diese Annahme wird durch
das tiberraschende Fazit Blickles bestatigt,
der behauptet: Drei oder vier Jahre frither,
um 1520, hitte weder der Abt von Wet-
tingen den Klotenern die Wahl eines eige-
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nen Pfarrers gestattet noch der Pfarrer von
Wendelstein sich in dieser Weise in die
Pflicht der Bauern nehmen lassen [...]".
Diesen Schritt hat der Abt von Wettingen
aber nach den Quellen auch 1523 nicht
vollzogen! Vielmehr wurde dieser anldf3-
lich der Verhandlung vor dem Rat dazu
verpflichtet, aufgrund der reformatori-
schen Entwicklung in Ziirich der Forde-
rung nach Gewihrleistung evangelischer
Predigt und geregelter Seelsorge durch die
Einsetzung eines zusatzlichen Pfarrhelfers
nachzukommen. Die Mboglichkeit einer
Pfarrerwahl durch die Gemeinde wurde
iiberhaupt nicht erwogen* (851.). Fiir S. er-
brachte ihre Revision von Blickles Werk
fiir das Ziircher Umland, ,dal? eine gene-
relle Forderung nach eigenstandiger Pfar-
rerwahl mit dem Ziel einer Starkung der
kommunalen Autonomie fiir die Ziircher
Landschaft 1523/24 nicht nachzuweisen
ist“ (91). — ,Aufgrund der kritischen Ana-
lyse erscheint die Anfrage [Walter] Zieglers
[Reformation als Gemeindereformation?
In: Archiv fiir Kulturgeschichte 72
(1990)] an das Gesamtwerk Blickles be-
rechtigt, ob die Pfarrerwahl bzw. die For-
derung nach Einsetzung zusatzlicher Pfar-
rer nicht lediglich der Beseitigung kirch-
licher MiRstidnde diente, auf die die refor-
matorische Predigt aufmerksam gemacht
hatte, und keineswegs ein ,iiberzeugender
Beweis fiir die Kommunalisierung des
Christentums’ sei” (92). — ,Zusammentfas-
send l4Rt sich sagen, daf® es sich bei den
von Blickle angefiihrten Fillen von ,Pfar-
rerwahl’ in der Ziircher Landschaft keines-
wegs eindeutig um die Einforderung kom-
munaler Rechte handelt. Nicht ein einziges
Mal wird die umfassende Forderung nach
freier Pfarrerwahl, wie sie die Zwolf Artikel
[aus Oberschwaben] formulierten, von
den Gemeinden als Begriindung der
Zehntverweigerung in den Akten ver-
merkt. Breit belegt ist dagegen die Forde-
rung einzelner Gemeinden an ihre Patro-
natsherren, zusdtzliche Priester, Seelsorger
und Pfarrhelfer einzusetzen, die die pasto-
rale Versorgung der Dorfer und die refor-
matorische Verkiindigung sichern sollten”
(95f.). S.richtet auch grundsatzliche An-
fragen an das Konzept Gemeindereforma-
tion: ,Der betont ,areligiose’ Ansatz gibt zu
denken, wenn gefragt wird, wie eine
kirchliche Erneuerungsbewegung aus-
schlieRlich ,realpolitisch’ und remota fide
umfassend dargestellt werden kann.
Blickle erfaB8t aufgrund seiner methodi-
schen Pramissen m.E. nur partiell das bau-
erliche Reformationsverstandnis” (100f.).
- ,Nicht die selbstverantwortete Installa-
tion des Pfarrers als genuines Recht der
Dorfgemeinschaft, sondern die Behebung
kirchlicher MiRstdnde, vor allem die pa-

storale Unterversorgung, stand im Vorder-
grund“ (101). — ,Blickle erfal3t nicht das
Spezifikum der reformatorischen Theolo-
gie, das aus dem Mittelpunkt in der Recht-
fertigungsbotschaft entwickelt wurde. Die
Autorititenfrage, der Antisakramentalis-
mus, die Aufhebung der Unterscheidung
zwischen Klerikern und Laien und das
Ende verdienstlicher Werke wurzeln in
der gemeinreformatorischen Rechtferti-
gungslehre, die eine beispiellose soziale
Dynamik entwickelte. Eine Ethisierung
des Evangeliums, die Blickle zum Pro-
prium der Rezeption des ,Gemeinen Man-
nes’ erhebt, entspriche mit gleichem
Recht auch katholischer Frommigkeit.
DaR Laien sich jedoch in Fragen der kirch-
lichen Lehre selbst fiir kompetent hielten
und sich mit grofem Engagement fiir die
kirchliche Erneuerung einsetzten, ist in
der konsequenten Umsetzung der Recht-
fertigungslehre und ihren Weiterungen
im Bereich der Ekklesiologie und Sakra-
mentspraxis begriindet” (115). — ,Das
groRe Bild der gesellschaftlichen Wand-
lung durch Kommunalismus, Parlamenta-
rismus und Republikanismus, mit dem
Blickle die Gesamtsituation der spatmittel-
alterlichen Epoche erfassen will, kann auf
die Einbeziehung der Reformation getrost
verzichten. [...] In diesem Zusammen-
hang fallt der reformatorischen Theologie
die Rolle einer legitimierenden Ideologie
fiir den sich durchsetzenden Kommuna-
lismus zu* (117). — ,Besonders der ideo-
logische Gehalt der Konzeption [Blickles|
mul bei threr Anwendung auf die Tdu-
ferforschung sorgféltig beachtet werden.
Im Blick auf die Frithphase der Schweizer
Reformation erwies sich Blickles These
von der Gemeindereformation als ideolo-
gisches, metahistorisches Konstrukt, das
die in Wahrheit wesentlich komplexeren
theologischen und sozialen Sachverhalte
reduktionistisch verzerrt” (119).

S. verfolgt, ausgehend von J. F. Gerhard
Goeters’ Aufsatz ,Die Vorgeschichte des
Taufertums in Ziirich” (Festschrift Ernst
Bizer, 1969), die Vorgeschichte des
Schweizer Tdufertums und erdrtert die
verschiedenen Friih- oder Spatdatierun-
gen der Anfange tauferischer Gruppenbil-
dungen und die — seit James M. Stayer
und Martin Haas vertretene und durch
Goertz und andere verbreitete — zweipha-
sige Deutung des Taufertums, wobei die
Taufer wahrend der ersten Phase als Ver-
biindete der Bauern gesehen und ihnen
volkskirchliche — noch nicht separatis-
tisch-,freikirchliche -  Vorstellungen
und Zielsetzungen unterstellt werden
(124£.). Mit Heinold Fast betont S. die Be-
deutung der Lesekreise als Keimzelle der
Schweizer Tauferbewegung der Zeit von
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1522 bis 1523 (129) und arbeitet die Rolle
des Castelberger Lesekreises heraus: ,Die
spontane Organisation von freien Bibel-
kreisen durch Laien in struktureller Ana-
logie zu den [humanistischen] Sodalitaten
war [...] eine konsequente Antwort auf
die reformatorische Predigt. Laien ergrif-
fen die Initiative, versammelten sich um
die Schrift und strebten nach vertiefter
Bibelkenntnis” (146). — ,Ohne Zweifel
waren die Bibelkreise eine mafRgebliche
Wurzel der Tauferbewegung in der
Schweiz” (147). S.geht auch auf den vor
allem seit Goeters in Verbindung mit den
spateren Taufern gesehenen Zehntstreit
und die Zehntverweigerungen ein — fiir
die sozialgeschichtliche Téauferforschung
eine der Grundlagen ihrer These, wo-
nach ,die Taufer von einer sozialrevolu-
tiondren Bewegung, die solidarisch mit
den Forderungen der Bauern war, €rst
nach dem Bauernkrieg zur sektenhaften
Konzeption einer abgesonderten Gemein-
schaft” (151) gelangten. Dazu S.: ,Wer die
Ursache fiir die Entstehung der Tauferbe-
wegung im Kampf der Landgemeinden
um politische Autonomie begriindet sieht,
geht m.E. weit iiber den Quellenbefund
zum Zehntstreit hinaus. [...] Bine von den
spateren Tdufern taktisch organisierte
Zehntverweigerung 1aBt sich nicht nach-
weisen. Dald sie gemaR der Position ihres
Lehrers Zwingli gegen den MiRbrauch des
Zehnten predigten, ist dagegen gut be-
zeugt” (164).

Sehr wichtig sind die Beobachtungen,
die S.anhand der AuRerungen Zwinglis
im Ziircher Tauferprozelt von 1525 liber
Pline der spateren Tdufer Simon Stumpf,
Konrad Grebel und Felix Manz (166-175)
macht:; ,Nach diesen Angaben [Zwinglis]
planten die radikalen Anhédnger Zwinglis
[schon 1523] die Bildung einer neuen
Kirche, die nur aus wahrhaft Gldubigen
bestehen sollte und sich damit von den
vermeintlichen Christen absonderte”
(169), und forderten ihn, Zwingli, zur Er-
richtung einer solchen Kirche auf, ,deren
autonome Grundstruktur und ethische
Ausrichtung klar erkennbar sein miisse”
(169). Noch wichtiger: ,Diese neue Kirche
zielte [1523] nicht nur auf eine gesell-
schaftliche Minderheit [...]. Vielmehr
hegten die Initiatoren die Hoffnung, daf
sich die Mehrheit der Bevolkerung als
christusglaubig erweisen werde” (169).
Mit dieser Perspektive einer Kirche der
wahrhaft Glaubigen als Volkskirche ver-
mag S.dem Zweiphasenmodell der sozial-
geschichtlichen Tduferforschung zu be-
gegnen, zumal damit deutlich wird, ,dal
der Streit um die Ekklesiologie der Tauf-
kontroverse [zeitlich] vorausging” (170),
wie sich hier auch der Zehntstreit anbin-

den ldRt: ,DaR Stumpf die Griindung ei-
ner ,besonderen Kirche’ plante, die vom
traditionellen Pfriindenwesen befreit sein
sollte, 14Rt auf einen Zusammenhang mit
der Zehntdebatte im Sommer 1523 schlie-
Ren” (171). S.wirft der sozialgeschichtli-
chen Tiuferforschung und vor allem
Goertz Ignorierung dieser ,vorausweisen-
den Momente [vor], die in der spateren
tauferischen  Ekklesiologie begegnen”
(173). Hingegen schlieBe Goertz die ,vor
allem durch die ,normative’ Tauferfor-
schung profilierte Annahme, daf der
Bruch zwischen Zwingli und seinen Ge-
folgsleuten durch unterschiedliche ekkle-
siologische ~ Konzepte  hervorgerufen
wurde, [...] kategorisch aus” (174). So
stelle die These der zweiphasigen Entste-
hung des Schweizer Tdufertums eine
Ubertragung und Konkretisation des
Blickleschen Modells der Gemeinderefor-
mation dar (174). Demgegentiber bleibe
aufgrund der Quellen festzuhalten, daf
Grebel, Stumpf und andere ,im Sommer
bzw. im Frithherbst 1523 von Zwingli eine
entscheidende demonstrative Mafinahme
forderten, die zur Trennung von Altgldu-
bigen und Reformanhangern fithren
sollte. Thr Ziel war die Schaffung einer
neuen Kirche der Glaubigen [...]. Zu die-
sem Zeitpunkt rechneten die Radikalen
offensichtlich damit, daB sich die Mehr-
heit der Biirger auf die Seite des reforma-
torischen Lagers stellen wiirde” (1741.). -
,Alle Agitationen des Jahres 1523, ein-
schlieRlich des Planes fiir eine separatisti-
sche Kirche, tendierten zur Realisierung
einer Gemeinde von Gldubigen, die selbst-
verantwortlich ihren Kultus und ihre Ver-
waltung regelt. Bine Ausblendung des ek-
klesiologischen Prinzips, das umrifhaft
hinter den Aktionen und Voten deutlich
wurde, verhindert m.E. ein Verstehen der
weiteren Entwicklung der Radikalen zum
Tiufertum. Die Umsetzung der Ergebnisse
der [2. Ziircher] Disputation [vom 26.-
28.10. 1523] in der folgenden Ratspolitik
fithrten schlieRlich zur offenen Distanzie-
rung der radikalen Krifte von Zwingli und
seiner Reformation” (193), bevor das
[Kinder-|Taufmandat des Ziircher Rates
vom Januar 1525 endgiiltig zur Radikali-
sierung und zu den ersten Erwachsenen-
taufen fiihrte.

Breiten Raum nehmen bei S. die Darle-
gungen liber ,Die Kontaktaufnahme der
Prototiufer mit anderen radikalen Refor-
matoren” (203-291), zu der es kurze Zeit
nach dem Taufmandat des Rates kam, und
inshesondere zum Miintzer-Brief der Ziir-
cher Tiaufer (212-291) ein. Dieser Brief,
der als ,erstes theologisch normierendes
Zeugnis der Schweizer Taufer” (205) gilt
und Thomas Miintzer wahrscheinlich nie
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erreichte, stammte von Konrad Grebel
und seinen Freunden und wird von S. als
Jkollektives Schreiben” — nicht als ,eigen-
stindiges Werk Grebels” — angesprochen
(213). S.stellt die Frage in den Mittel-
punkt, ,ob der Miintzerbrief als Pro-
grammschrift des protestantischen Frei-
kirchentums bezeichnet werden kann,
oder ob der sozialhistorischen Forschung
in ihrer These eines zweiphasigen Tdu-
ferbildes Recht zu geben ist, wonach sich
erst im Zuge der Erfahrungen des Bauern-
krieges eine spezifisch freikirchliche Kon-
zeption der Tauferbewegung entwickelte”
(287) — eine Frage, die sie im {ibrigen auf
der Grundlage nur des Miintzerbriefes fiir
nicht abschlieRend beantwortbar halt, zu-
mal sie die Begriffe ,Freikirche und
~Volkskirche” als anachronistisch betrach-
tet (287, 290f.). Immerhin sieht sie die
,Grundeinsicht des Freikirchentums”
(290) im Miintzerbrief prafiguriert, inso-
fern die Konzentration auf den Glauben
als Voraussetzung fiir Sakramentsemp-
fang und Kirchengliedschaft hier schon
zu der Konsequenz fiihrte, daf Kirchen-
gemeinde und Bilrgergemeinde nicht
mehr deckungsgleich waren: ,Es ging
den Radikalen nicht nur um die Selbstan-
digkeit der Ortsgemeinden angesichts
ubergeordneter stadtziircher Strukturen,
sondern um die Konstitution von sicht-
barer, wahrer Kirche Jesu Christi, die eine
Gemeinde der Gldubigen zu sein hatte.
[...] Ziel war nicht die Errichtung einer
Minderheitskirche, sondern die Durchset-
zung eines aus der Schrift erkannten ek-
klesiologischen Standpunkts. [...] Der
Miintzerbrief ist nicht die erste Urkunde
des protestantischen Freikirchentums,
aber sein theologisches Programm impli-
zierte das spatere Schisma“ (290).

Und die Schleitheimer Artikel von
15277 Erst in ihnen sah Goertz im Sinne
der Zweiphasenthese das Hervortreten
der freikirchlichen Konzeption.S., die
Goertz vorwirft, bei seiner Auslegung des
Miintzerbriefes ,ohne Nennung von
Griinden auf den zentralen Satz zur Ek-
klesiologie” (237) zu verzichten, findet in
den sieben Artikeln von Schleitheim hin-
gegen ,keine Neuorientierung einer zuvor
volkskirchlichen sozialrevolutiondren Be-
wegung, sondern die Umformung der
theologischen Grundlegung der Taufer
durch einen ausgepragten apokalypti-
schen Dualismus” (559): ,.Der Weg in
die Absonderung’, der mit Schleitheim
konsequent festgeschrieben wurde, war
in der Theologie der Radikalen und Taufer
angelegt und proleptisch vorgebildet wor-
den. Es war nicht der Beginn eines Weges
in die Absonderung, sondern ein weiterer
Schritt in dieselbe Richtung, die das Tau-

fertum sukzessiv von den Reformatoren
und von der sie umgebenden gesellschaft-
lichen Ordnung isolierte” (567f.).

Fragt man jenseits der Auseinanderset-
zung mit der sozialgeschichtlichen Taufer-
forschung — und der ansatzweisen Uber-
nahme ihrer Ergebnisse — nach den Er-
tragen dieses Werkes, so sind die Friithda-
tierung der prototduferischen Bewegung
und ihre Einordnung in die Zwinglische
Reformpartei, die schon 1522/23 durch
Aktionen wie Fastenbriiche in Verbin-
dung mit prophetischem Sendungsbe-
wulstsein und apokalyptischer Weltsicht
hervortrat, die Bedeutung der — mnach
dem Muster humanistischer Sodalitaten
organisierten — Bibelkreise fiir die Ent-
wicklung der frithen Tduferbewegung
und ihrer Ekklesiologie und die Motiva-
tion der Zehntstreitigkeiten nicht durch
politische Ziele, sondern zur Gewdhrlei-
stung evangelischer Predigt ebenso zu
nennen wie der zeitliche Primat des Strei-
tes um die Ekklesiologie vor der Taufkon-
troverse und die durch Zwinglis Aussagen
im Tauferprozess von 1525 schon fiir
Sommer 1523 nachweisbaren Bestrebun-
gen der spateren Tdufer nach einer neuen
Kirche der Gldubigen, die aber nicht als
Minderheitskirche gedacht war, sondern
von der Voraussetzung lebte, daf sich die
Mehrheit der Bevolkerung auf ihre Seite
stellen werde — womit das starkste Argu-
ment gegen die Zweiphasentheorie der
sozialgeschichtlichen Tauferforschung be-
reitliegt. Hinzu kommen als Ertrige vor
allem die ausfiihrliche Analyse des Miint-
zerbriefes und die Neuinterpretation der
Schleitheimer Artikel,

Andrea Striibind hat ein wichtiges Buch
von wegweisender Bedeutung fiir die ge-
samte Tdauferforschung geschrieben.

Kéln Harm Klueting

Scherbaum, Bettina, Bayern und der Papst.
Politik und Kirche im Spiegel der Nun-
tiaturberichte (1550-1600) (= For-
schungen zur Landes- und Regionalge-
schichte 9), St. Ottilien 2002, EQS Ver-
lag, 247 S., ISBN 3-8306-7132-6.

Uber die Bedeutung der Nuntiaturbe-
richte und ihren Quellenwert wurde schon
des Ofteren geschrieben. Die Berichte ver-
einen in ihrem Informationsgehalt sowohl
die objektiven Gesamtinteressen Roms als
auch die subjektive Interessenlage der
agierenden Personen. In der Forschung
wurden sie in einer ersten Phase vor allem
fiir die jeweilige Nationalgeschichte ausge-
wertet; nach dem Zweiten Weltkrieg folgte
die starkere Betonung ihrer europaischen
Bedeutung. In der heutigen dritten
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Phase” werden auch landesgeschichtliche
Fragen zunehmend beleuchtet. Hier ist
auch vorliegende Untersuchung, eine von
Walter Ziegler angeregte und betreute Ma-
gisterarbeit der Ludwig-Maximilians-Uni-
versitit Miinchen, einzureihen. Das Her-
zogtum Bayern und die papstliche Kurie in
der zweiten Hilfte des bewegten 16. Jahr-
hunderts sind hier angesprochen, also die
Regierungszeiten Herzog Albrechts V.
(1550~ 1579) und Herzog Wilhelms V.
(1579~ 1597). Durch das unbeirrbare Fest-
halten an der alten Kirche erhielt Bayern in
dieser Epoche eine Bedeutung, die weit
iiber die politische Kraft des verhaltnisma-
Big kleinen Landes hinausging. Die Bezie-
hungen zwischen der Romischen Kurie
und Bayern standen zwar zwischen Span-
nungen und Zusammenarbeit, aber Letzt-
eres liberwog fortschreitend. Die bayeri-
schen Herzoge wurden in dieser Zeit die
wichtigsten, zuverldssigsten Partner des
Papsttums im Reich, zeitweilig noch vor
den habsburgischen Kaisern. Fiir die Her-
zoge bot die Verbindung mit Rom die Mog-
lichkeit, im Inneren die katholische Kon-
fessionalisierung nach einigen Erschiitte-
rungen zielstrebig durchzusetzen, nach
aulen aber die wittelsbachischen Interes-
sen am Niederrhein bzw. in den nordwest-
deutschen Bischofsstiihlen zu etablieren:
Hier gelang fiir zweihundert Jahre die Bin-
richtung einer Art Sekundogenitur fiir die
nachgeborenen Séhne der Herzoge und
Kurfiirsten, die aber auch wesentlich zur
Erhaltung der katholischen Kirche in Nie-
derdeutschland, —ausgehend von Kurkéln
— von Liittich tiber Miinster, Paderborn,
Osnabriick bis Hildesheim beigetragen ha-
ben. Die grundsitzliche Verbundenheit
Roms zu Bayern schlug sich besonders
auf den Reichstagen nieder; fiir die Vertre-
ter des Papstes war es seit 1566 selbstver-

und durchsetzungsféahigen Gruppe zu ma-
chen. Dies erschien um so bedeutsamer, da
Kaiser Maximilian IT. nicht allwege verlass-
lich und Rudolf II. vielfach zogerlich er-
schien. Im Hintergrund stand stets die tod-
lich bedrohliche Tiirkengefahr, aber auch
die neue Festigung der alten Kirche im
Reich und in den angrenzenden Landern
(Polen und Frankreich vor allem), die Ver-
bindung katholischer Erneuerung mit der
Wiedergewinnung verlorener Positionen
in der Gegenreformation. Nach der vom
Herzog angestolenen Generalvisitation
seiner Lande 1558-1560 und der Aus-
schaltung der Adelsopposition in den sech-
ziger Jahren war die Confessio in Bayern
keine Frage mehr. Spannungen im welt-
lich-geistlichen Bereich wurden durch das
Konkordat von 1583 weitgehend beho-
ben. Der bedeutende Erfolg des Zusam-
menwirkens ,Rom und Bayern“ beruhte
darin, dass sich die Interessen beider
Michte in vielen Punkten deckten. Fiir
die Romische Kurie gelang in dieser Ver-
bindung die entscheidende neue Festigung
der katholischen Kirche im Reich, mit
durchaus europdischen Auswirkungen.
Das Herzogtum Bayern aber erhielt den
Rang einer deutschen Vormacht der katho-
lischen Interessen, der bis in den Dreifig-
jahrigen Krieg hinein — jetzt unter dem
Herzog und Kurfiirsten Maximilian — er-
halten blieb. Von den vielfachen Bemii-
hungen, die diesem Ergebnis vorangegan-
gen sind, geben die Nuntiaturberichte ein
beredtes Zeugnis.

Die durchweg erfreuliche Arbeit ist auf
einer breiten Basis gedruckter und archi-
valischer Quellen sauber erstellt, durch
ein hilfreiches Verzeichnis der im Reich
von 1550 bis 1600 titigen Nuntien und
durch eine Ubersicht tiber den Stand der
Edition der Nuntiaturberichte des 16.

standlich geworden, mit dem Herzog von Jahrhunderts (Kaiserhof, stiddeutsche
Bayern eng zusammenzugehen. So gelang Nuntiatur, Kélner und Grazer Nuntiatur)
es Albrecht V. und Wilhelm V. zusammen bereichert.
mit den papstlichen Vertretern, die katho- Miinchen Georg Schwaiger
lischen Reichsstinde wieder zu einer
selbstbewussten,  durchsetzungswilligen

Neuzeit

Beutel, Albrecht, Prause, Dennis (Hrg.), Spal-
ding, Johann Joachim, Vertraute Briefe, die
Religion betreffend; Johann Joachim
Spalding. Kritische Ausgabe. Erste Abt.
: Schriften, Bd. 4; Tiibingen; Mohr Sie-
beck: . 2004; - XLID - 353;  geb.;
3-16-148144-5

Im Rahmen der neu herausgegebenen
Kritischen Ausgabe der Werke Spaldings
legen der Miinsteraner Kirchengeschicht-
ler Albrecht Beutel und sein studentischer
Mitarbeiter Dennis Prause eine Neuedition
der ,Vertrauten Briefe, die Religion betref-
fend” vor. Spalding avanciert als Autor der
erstmals 1748 erschienenen ,Bestimmung



282 Literarische Berichte und Anzeigen

des Menschen” zu einem der meistgelese-
nen Theologen des 18. Jahrhunderts und
bleibt auch in den folgenden Schriften dem
Thema seines Jugendwerkes treu: Stets
geht es ihm darum, Theorie und Praxis
der Religion des Menschen in der Aufkli-
rung angemessen zu begreifen und die da-
bei gewonnenen Einsichten einer breite-
ren Offentlichkeit zu vermitteln. Wird er in
seinen spdteren Jahren deshalb als Pat-
riarch der Neologie geachtet, der stilistisch
gldnzend die Einsichten seiner Epoche auf
den Begriff zu bringen und so in die Breite
zu wirken vermag, so stellen die erstmals
1781 erschienenen ,Vertrauten Briefe” ei-
nen Hohepunkt seines Schaffens dar. Ihr
erstes Zentralthema ist in Spaldings Bemii-
hen zu sehen, angesichts des christen-
tumsfeindlichen intellektuellen Klimas
der Aufkldrung die christliche Religion ge-
geniiber zweierlei, einander wechselseitig
verstairkenden Geistesstromungen zu ver-
teidigen. So wehrt sich Spalding gegen
eine zunehmend aggressivere Christen-
tumskritik, die sich als die wahre Aufkli-
rung feiert und dabei auf die Zerstérung
der gelebten christlichen Religion zielt. Da-
bei bewirkt sie jedoch faktisch die Umfor-
mung des Christentums in eine Religion
der Schwirmerei. Denn da der Mensch die
Kailte der destruktiven, zudem ftiberstiirzt
vorgehenden und oftmals einseitig ver-
fahrenden Aufklarung nicht ertrégt, fliich-
teter sichin die ,Seuche der falschen Emp-
findsamkeit” (S.29) und liefert dadurch
nur erneutes Material fiir die Angriffe der
Aufklarung. Gegeniiber diesen sich wech-
selseitig verstarkenden Strémungen setzt
Spalding auf die sich seit einigen Jahrhun-
derten vollziehende Selbstaufkldrung des
Christentums, die Herz und Verstand zu
verbinden weill und somit die beiden kon-
kurrierenden Richtungen zu iiberbieten
beansprucht. Die zentralen Inhalte des so
aufgeklarten Christentums sind ,der
Glaube an den wesentlichen, ewigen Un-
terschied zwischen Recht und Unrecht, an
die moralische Regierung eines hochsten
Wesens, an eine nach dem Tode zu érwar-
tende Fortdauer” (59). Mit diesen ndheren
Bestimmungen der materialen Verfasst-
heit von Spaldings Religionsbegriff ist das
zweite Zentralthema der ,Vertrauten
Briefe” angesprochen: Ausdriicklich ohne
die Wahrheitsfrage zu suspendieren, pro-
pagiert Spalding einen Religionsbegriff,
der durch die enge Verbindung zur Moral
gepragt ist. Denn gegeniiber den bestandi-
gen Angriffen der radikalen Aufklérer, die
das Christentum fir alle Riickstdndigkei-
ten der Gegenwart verantwortlich ma-
chen, betont Spalding, dass die tugendmo-
tivierende Kraft der recht verstandenen

christlichen Religion fiir das Funktionie-
ren des Gemeinwohls unentbehrlich ist.

Um seinen materialen Ausfiihrungen
von der offentlichen Wirksamkeit und
Vertretbarkeit christlicher Religion auch
in formaler Hinsicht zu entsprechen, ope-
riert Spalding mit einer dreifachen Strate-
gie. Zum ersten legt er seine Argumenta-
tion in der zu seiner Zeit gdngigen Gattung
der ,vertrauten Briefe“ dar, deren Form
auf Lesbarkeit hin angelegt ist und somit
dem Inhalt der Ausfithrungen Spaldings
entspricht. Zum zweiten sind die Briefe an
einen fiktiven Herrn aus gehobenerem
Stande gerichtet, der die Gebildeten unter
den am Christentum Interessierten repra-
sentiert und damit eine Identifikationsfi-
gur fiir den potentiellen Leser darstellt.
Zum dritten lasst Spalding die ersten bei-
den der drei zu seinen Lebzeiten publizier-
ten Auflagen anonym erscheinen, da er
weil}, dass die breitere Offentlichkeit von
Geistlichen verfasste Biicher stets als par-
teiisch und damit als argumentativ nicht
ernst zu nehmen ansieht.

Die materiale Zentralitdt der verhandel-
ten Probleme und ihrer Losungen sowie
die formale Eleganz der Darbietung lassen
die ,Vertrauten Briefe” zu einem in der
damaligen Zeit duBerst wirkungsmachti-
gen und fiir die heutige kirchengeschicht-
liche Forschung sehr relevanten Beitrag
zur theologischen Aufkldrungsliteratur
werden. Sie interessieren zudem auch die
Systematische Theologie (wie kann die
Selbstumformung des Christentums ohne
Verlust inhaltlicher Bestimmtheit aufkli-
rungskompatibel vonstatten gehen?) und
die Praktische Theologie (wie lasst sich ein
aufgekldrtes Christentum in eine kritische
Offentlichkeit hinein vermitteln?). Es ist
das Verdienst der vorliegenden Neuaus-
gabe, diese Schrift auf editorisch hohem
Niveau verfiigbar zu machen. So sei vor
allem das dulerst umfangreiche, 80 Seiten
umfassende Sachregister lobend erwihnt,
aber auch die sorgfaltige Differenzierung
nach den verschiedenen Ausgaben, die
dennoch die Lesbarkeit keineswegs beein-
trachtigt, sowie der hilfreiche Erldute-
rungsteil, der die im Text auftauchenden
Personen und Zitate kommentiert. Noch
benutzerfreundlicher wire diese sehr
schone Ausgabe, wenn am Textrand auf
die entsprechenden Ausfiihrungen im Er-
lauterungsteil verwiesen werden wiirde.

Tiibingen Martin Wendte

Helbling, Hanno (Hrg.), Port-Royal. Zeugnisse
einer Tragodie, Zirich, Theologischer
Verlag, 2004, 168 S., Paperback,
3-290-17329-1.
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Zisterzienserinnen lebten seit dem 13.
Jahrhundert in Port-Royal des Champs
stidwestlich von Paris. Ins Zentrum des
intellektuellen und religidsen Lebens
Frankreichs riickten die Nonnen im 17.
Jahrhundert, nachdem Jacqueline Ar-
nauld als Mére Angélique 1602 die Lei-
tung iibernommen hatte. Sie verpflichtete
sich und ihre Mitschwestern zu einer
strikteren Finhaltung der Regel und
orientierte sich an der im Wachsen befind-
lichen Bewegung, die spater Jansenismus
genannt wurde. Das Pladoyer fiir eine be-
stimmte Auffassung vom Menschen, ge-
paart mit der Verbindung zu bedeutenden
Zeitgenossen machte die Beriihmtheit
von Port-Royal aus. Zum Netz personli-
cher Beziehungen, das von Port-Royal
aus gekniipft wurde, gehorten die Fami-
lien der Klosterfrauen, die Seelsorger und
Beichtviter, die in den ,petites écoles”
erzogenen Jungen und die Gelehrten,
die die Zuriickgezogenheit von Port-Royal
schatzten und deswegen in seinem Um-
feld lebten (,solitaires”). Alle verband eine
gewisse Disziplin in der Lebensfithrung,
gendhrt aus einer Auffassung vom Men-
schen, die ihn stets als schwach und ge-
fahrdet sah. Damit nahmen sie in der auch
nach dem Konzil von Trient innerhalb der
katholischen Kirche nicht beendeten Aus-
einandersetzung um die Wirkung der
Gnade Gottes eine Position ein, die ihnen
wegen der Verkniipfung mit der Politik
zum Verhangnis wurde. Der franzosische
Koénig Ludwig XIV. lie 1709 die Nonnen
umsiedeln und 1710 die Gebdude zersto-
ren.

Hanno Helbling (+ 2005), der ehema-
lige Feuilletonchef der Neuen Ziircher Zei-
tung, hat 42 Dokumente aus den letzten
100 Jahren von Port-Royal iibersetzt und
mit einer 20seitigen Einleitung versehen.
Es ist angesichts der theologischen und
kirchenpolitischen Debatten von hundert
Jahren ein handliches, lesbares Buch ge-
worden. Dazu musste sich der Herausge-
ber auf wenige Quellen, und diese ge-
kiirzt, beschranken. Er hat sie chronolo-
gisch geordnet. Sie lassen sich grob drei
Fragestellungen zuordnen (explizit erldu-
tert wird die Quellenauswahl leider
nicht): 1. In welche geistige Tradition ge-
horte die Gruppe um Port-Royal? 2. Wie
ldsst sich die Position von Port-Royal im
Gnadenstreit plausibel darstellen? 3. Wel-
che MaRnahmen sind gegen Port-Royal
ergriffen worden und wie gingen die Or-
densfrauen damit um?

In seiner Einleitung betont Helbling,
dass Port-Royal zwar an der Stellung-
nahme zum Jansenismus gescheitert sei,
seine Wurzeln aber in Geistesstromungen
vor 1640, dem Erscheinen des ,Augusti-

nus” von Cornelius Jansen (= Jansenius),
liegen, ndmlich dem von Franz von Sales,
Johanna Franziska von Chantal und
Pierre de Bérulle geférderten ,humanis-
me dévot”. Konsequenterweise nimmt er
Briefe von Bérulle, Johanna Franziska,
Meére Angélique und den beiden berithm-
testen Theologen von Port-Royal, Antoine
Arnauld und Saint-Cyran, in seine Quel-
lensammlung auf, die die Verbundenheit
untereinander und mit der Gedankenwelt
des Franz von Sales dokumentieren. So
schrieb Jacqueline Arnauld am 12. Okto-
ber 1638 an Johanna Franziska von Chan-
tal, dass das, was Saint-Cyran sie gelehrt
habe, ,in nichts von dem abweicht, was
unser seliger Vater [= Franz von Sales]
geschrieben hat, obwohl es &uferlich
strenger anmutet” (41f). Noch in einem
Schreiben kurz vor ihrem Tod 1661 berief
sie sich auf Franz von Sales ,als vorziig-
lichsten Lehrmeister im Ordensleben”
(113). Die Verurteilung von Port-Royal
impliziert damit auch eine Absage an die
Position des Bischofs von Genf. Dieser
Schluss wird nicht explizit gezogen, ist
aber sicher vom Herausgeber gewollt.

Zweitens geht es Helbling um die Erldu-
terung der inhaltlichen Position der
Gruppe um Port-Royal im Gnadenstreit,
d.h. im Streit dariiber, ob die in der Taufe
empfangene Gnade ,hinreichend” ist,
oder ob der Mensch im konkreten Fall
zusatzlich jeweils der ,wirksamen” Gnade
bedarf. Als Belege fiir die anspruchsvol-
lere Sicht von Port-Royal, die sich nicht
mit der ,hinreichenden Gnade“ begniigte
und den ,Laxismus“ der Jesuiten ablehnte
(,gewissenhaftere Priifung vor dem Emp-
fang der Sakramente, strengere Moral als
Antwort auf die gottliche Vorherbestim-
mung” (23)), fiihrt er u.a. Texte von
Saint-Cyran iiber die Wirksamkeit der
Taufe (43-53), Antoine Arnauld tber
,die Ilusion der ,hinreichenden Gnade’”
(64-67) und Blaise Pascal iiber den Gna-
denstreit (88f) an. Die Quellen lassen den
Schluss zu, dass Port-Royal eine Kirchen-
vaterposition wiederbelebt hat, die theo-
logisch nicht gewollt und deren (kirchen)-
politische Wirkung zum Vorteil der
herrschenden Machtverhaltnisse verhin-
dert worden ist: ,Zum Untergang von
Port-Royal hat aber zweifellos beigetra-
gen, dass der Laxismus die Religion des
Absolutismus ist” (24).

Zu den MaRnahmen gegen Port-Royal
gehorte das Verfahren der Sorbonne ge-
gen Antoine Arnauld. Helbling lasst Ar-
nauld zu Wort kommen (,Fiir einen
Freund, der gewiinscht hitte, dal3 sich
Arnauld dem Urteil der Sorbonne aus De-
mut fige* 67-69) und zitiert aus zwei
Briefen Blaise Pascals ,a un Provincial
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(85-88, 90-96). Zwei Textausziige von
Meére Angélique de Saint-Jean (121-125,
127f), der Nichte von Mere Angélique
und seit 1678 Abtissin, dokumentieren
den Druck, der seit 1664 verstarkt auf
die Nonnen ausgelibt wurde, das ,Formu-
lar” von 1653 (abgedruckt 75f) zu unter-
schreiben, mit dem man ,dem (angeblich)
hiretischen jansenistischen Verstandnis
der augustinischen Gnadenlehre” (so
Helbling 75) abzuschworen hatte. Weil
sie dazu nicht bereit waren, wurde Port-
Royal zerstort.

Die Charakterisierung des mit Pascal
und Antoine Arnauld verbundenen Abbé
de Pontchateau durch Pierre Nicole nach
dessen Tod 1690 kann stellvertretend fiir
die Hochschdtzung der Zeitgenossen ste-
hen, die im Kreis von Port-Royal das
wahrhaft anzustrebende Leben verwirk-
licht sahen, die ,Absage an die Eitelkeit”
(107) und die ,Geringschitzung weltli-
chen Ansehens und Einflusses” (109).
Aus der Spétzeit von Port-Royal stammen
auch die Beschreibungen von Nicolaus
Fontaine (133-139), Pierre Thomas du
Fossé (141-148) und Jean Racine (149-
160).

Hanno Helbling présentiert mit seiner
Quellensammlung eine engagierte Sicht
eines im deutschsprachigen Raum wenig
bearbeiteten Themas. Seine Zusammen-
stellung und Ubersetzungen erleichtern
den Zugang, auch wenn sich die Texte
nicht immer unmittelbar, sondern nach
und nach erschlieRen (so wird z.B. der
JKirchenfrieden” (101) erst S.144 Anm.
7 erlautert). Darin liegt der Wert des Bu-
ches, dass mittels der ,Tragodie“ Port-Ro-
val, wie es im Untertitel heift, der Blick
auf die nicht erledigte Frage gelenkt wird,
was das Ergebnis menschlichen Schaffens
ist. Uber die ,tragische Weltanschauung”
(so der Untertitel des Werkes von Lucien
Goldmann, Der verborgene Gott, das
Helbling S.21 zitiert) ist noch nicht das
letzte Wort gesprochen.

Freiburg Barbara Henze

Blaufuf, Dietrich, Korrespondierender Pietis-
mus. Ausgewdhlte Beitrage. Hrg. von
Wolfgang Sommer und Gerhard Philipp
Wolf, Leipzig (Evangelische Verlagsan-
stalt) 2003, 493 S.kt. ISBN 3-374-
02079-8.

Im Zeitraum von fast vier Jahrzehnten
ist Dietrich Blaufufd (1940*) zu einem der
etablierten Pietismusexperten geworden
und zu einem ausgewiesenen Territorial-
kirchenhistoriker dazu. Dies dokumen-
tiert seine Bibliographie im vorliegenden
Band (S.439-466) mit ihren 377 Num-

mern. Diese historische und wissen-
schaftsorganisatorische Leistung ist be-
merkenswerter Weise immer nebenberuf-
lich erbracht worden. Sie umfasst selb-
stindige  Schriften,  Aufsdtze/Artikel,
Rezensionen, Herausgeberschaften und
Editionen sowie, nicht zu vergessen, Bib-
liographien. Vieles daven wie die Pietis-
mus-Jahresbibliographien oder die Spe-
ner-Reprintausgabe ist aus dem Instru-
mentarium der neueren Kirchenge-
schichte nicht mehr wegzudenken.

Der vorliegende Band prasentiert 18
Beitridge aus den Jahren 1976-2001, alle
bereits an anderer, nicht selten jedoch an
abgelegener Stelle verdffentlicht, so dass
man dankbar ist, das Vereinigte greifbar
zur Hand zu haben. Der Titel Korrespon-
dierender Pietismus wird in den Nachbemer-
kungen (S.232-238) erldutert. Nicht von
ungefahr haben die eigenen Forschungen
des Autors ihren Ausgang von der grolien
Briefsammlung des Augsburger Pastors
Gottlieb Spizel (1639-1691) genommen.
Damit war bereits die dann anhaltende
Beschiftigung mit der Korrespondenz
Philipp Jakob Speners gegeben. Auch aus
manchen anderen Brief-Corpora hat der
Autor erfolgreich geschopft. Korrespon-
denzen sind eine signifikante Quelle ge-
rade auch fiir die Pietisten, die damit ihre
iiberdrtlichen Kontakte und Netzwerke
gepflegt haben. Nicht selten wird dabei
sogar noch ein iiber den frommen Kreis
hinausreichendes Bezugsfeld in den Blick
genommen. Manchen Beitrdgen liegen
auch andere Quellenbestande wie Predig-
ten oder serielle Publikationen zugrunde.
Fast immer erhélt man alsbald reiche An-
regungen und gelehrte Hinweise zur an-
stehenden Forschungsproblematik. Das
zeugt von grofer Belesenheit, will aber
mit den vorgebrachten Desideraten auch
verkraftet sein. Gelegentlich kann man
sich von der eigentlichen thematischen
Linie auch abgelenkt fiihlen.

Eingesetzt wird engagiert mit Speners
Reformprogramm als Beitrag zur Glaubwiir-
digkeit der Kirche. Ferner wird dessen Ein-
satz fiir eine zukunftsweisende Sozialfiir-
sorge in Frankfurt/M. vorgefiihrt. Schon
von der Invention her, aber auch in der
Durchfithrung originell ist die Analyse
von Speners Predigt zur Eréffnung der
Universitdt Halle (1694), die nicht zuletzt
den Zusammenhang des Pietismus doku-
mentiert. Die Darstellung des Verhiltnis-
ses von Spener und dem als Kanzler der
Universitat Halle vorgesehenen Veit Lud-
wig von Seckendorf beriithrt denselben
Bereich, wird aber wegen Seckendorfs be-
rithmtem Commentarius de Lutheranismo zu
einer Erorterung {iber Reformation und Pie-
tismus.
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Zwei Beitrdge gehen Konversionen
vom und zum Katholizismus aus dem pie-
tistischen Milieu nach. Es handelt sich da-
bei aber eher um episodenhafte Vorgange,
als dass sich daraus viel fiir das besondere
Verhaltnis von Pietismus und Katholizis-
mus folgern lieRe. Die schwierige Situa-
tion ungarischer Exulanten zwischen an-
tikatholischem Widerstand und Anpas-
sung wird aus der Spizel-Korrespondenz
vorgefiihrt.

Uber das komplexe Verhiltnis von J.A.
Comenius zum Pietismus werden diverse
Materialien von Ahasver Fritsch, Spener
und Spizel eruiert. Die vorgdngige, aber
wohl doch relevante Beziehung von Co-
menius zu J.V. Andreae ist dem Autor
unbekannt geblieben. Das Thema bleibt
aber insgesamt offen. Apart ist die Unter-
suchung tiber Jan Hus im Pietismus, die sich
auf G. Arnold, G.C. Rieger und N.L. von
Zinzendorf stiitzt und dabei auch jeweils
das ekklesiologische Interesse der Histo-
riographen im Blick hat. Zu Arnold wer-
den im Anhang dessen Quellen iiber Hus
nachgewiesen.

Eine Skizze liber die beiden Pastorius,
Melchior Adam und dessen Sohn Franz
Daniel, in Windsheim legte sich fiir den
bayerischen Territorialkirchenhistoriker
wohl nahe. Der Vater war aus dem Katho-
lizismus konvertiert. Der Sohn geriet in
den Kreis des radikalen Frankfurter Pie-
tismus und landete schlieBlich als fiih-
rende Gestalt der deutschen Einwanderer
im pennsylvanischen Germantown. Ob
die konfessionelle Mobilitdt tatsdchlich
das Bindeglied zwischen beiden ist, steht
dahin.

Der Augsburger Senior Samuel Urlsper-
ger hat neben G.A. Francke die Auswan-
derung der Salzburger Emigranten nach
Georgia betreut. Dazu gehorte auch die
Publikation der Ausfiihrliche(n) Nachrichten
(1737-1741) aufgrund von Briefen und
Diarien der dort tdtigen Pfarrer. Diese
wurden aber nicht einfach wiedergege-
ben, sondern von Urlsperger ,zensiert’
oder redigiert, wie er es fiir das deutsche
Publikum und die unter ihm zu betrei-
bende Reich-Gottes-Propaganda fiir op-
portun hielt. Dieser Vorgang mag heute
als dubios gelten, an sich ist er nur zu
verstdndlich. Der Vorgang der Bearbei-
tung verrit viel {iber den Redaktor.

Umsichtig wird den (brieflichen) Bezie-
hungen Friedrich Brecklings nach Stiddeutsch-
land, meist zu Theologen im Umkreis des
Spenerschen Pietismus, nachgegangen
(zuerst 1976 in dieser Zeitschrift erschie-
nen!). Ob die daraus gefolgerte Verhalt-
nisbestimmung von Spiritualismus und
Pietismus heute nicht zu modifizieren
wire, kann man sich fragen.

Der Beitrag Zur Predigt bei Gottfried Ar-
nold setzt mit anregenden Uberlegungen
iiber die Predigt im Pietismus ein. Sodann
wird ein Uberblick tiber das Material bei
Arnold versucht. Dies fithrt zwar noch
nicht zu fertigen Resultaten, aber immer-
hin zur kundigen Formulierung von For-
schungsaufgaben und zu exemplarischen
Untersuchungen. Soviel wird deutlich:
Mit Arnolds ,geistlichem (allegorischen)
Gebrauch der Schrift” muss sensibel diffe-
renzierend umgegangen werden.

Der Aufsatz iiber den scharfen Pietis-
tengegner Johann Friedrich Mayer tragt
den recht malvollen Untertitel Fromme
Orthodoxie und Gelehrsamkeit im Luthertum.
Auch so ist Mayer in der Tat (etwa in
Greifswald) gesehen worden. Anfénglich
scheint er den Intentionen des Pietismus
nicht ganz ferne gestanden zu haben. Der
Autor ist nicht blind fiir Mayers mensch-
liche Schwachen sowie fiir dessen proble-
matische Rolle als Polemiker und fiir seine
kaum mnachvollziehbare Betriebsamkeit,
aber dann doch fasziniert vom Umfang,
von der Breite und gewiss auch vom
Reichtum des literarischen Werks. Nattir-
lich ist auch die Korrespondenz nicht ver-
gessen. Der Beitrag mahnt zu vorsichti-
gem Urteil Giber seinen Helden, aber aus-
setzen kann man es schwerlich.

An dem Représentanten der lutheri-
schen Erweckungsbewegung in Franken,
Wilhelm Léhe, wird das Fortwirken baro-
cker Erbauungsliteratur demonstriert. Sie
war keineswegs nur pietistischer sondern
haufig auch orthodoxer Provenienz, sig-
nalisiert aber doch iiberkonfessionelle
Weite und spirituelle Kontinuitat. Der Au-
tor will damit beitragen zum Format Lo-
hes als ,Gestalt der Kirchengeschichte”.

Der Artikel iiber die Pietismusforschung
(urspriinglich 1986/87, danach erweitert)
diirfte seine Orientierungsfunktion behal-
ten. Der Autor als Herausgeber von Spe-
ners Korrespondenz in der Reprintaus-
gabe und zuvor schon als Forscher auf
diesem Gebiet setzt sich mit J. Wallmanns
Edition von Speners Briefwechsel ausei-
nander. Der Beitrag ist geeignet, die hin-
sichtlich dieses Quellenbestandes existen-
ten Probleme bewusst zu halten. Schlie8-
lich setzt sich der Autor mit der Edition
eines gesellschaftskritischen Textes des
dem Pietismus nahe stehenden Juristen
Ahasver Fritsch auseinander und weil3
dabei seinerseits manches Bemerkens-
werte tiber diese durchaus interessante
Gestalt nachzutragen.

Der Band ist auf jeden Fall ein Speci-
men von Gelehrsamkeit. Wer den Autor
ndher kennt, weil3, dass er iiberdies selbst
ein engagierter und herausfordernder
Korrespondent (sowie Rezensent) in Sa-
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chen Pietismusforschung ist. Beitrdge
dazu werden auch in der vorliegenden
Sammlung der Arbeiten von Blauful} ge-
leistet und dafiir gebiihrt ihm Dank!
Miinster Martin Brecht

Priesching, Nicole, Maria von Morl (1812—
1868). Leben und Bedeutung einer ,stigma-
tisierten Jungfrau” aus Tirol im Kontext
ultramontaner Frommigkeit, Brixen, A.
Weger, 2004, 485 S., geb., ISBN 88-
85831-97-4.

In ihrer Tibinger kirchenhistorischen
Dissertation 16st Nicole Priesching ein For-
schungsdesiderat ein, das von Otto Weil8
im Kontext seiner Forschungen zu Luise
Beck und der ,Hoheren Leitung” der Re-
demptoristen formuliert worden war: Mit
Maria von Morl gewinnt eine der wich-
tigsten Ekstatikerinnen und Stigmatisier-
ten des 19. Jahrhundert an Profil und er-
fahrt eine facettenreiche Deutung und
Einordnung. Priesching kann dabei auf
einer breiten, teils in jahrelangen Bemii-
hungen aus Privatnachldssen neu erhobe-
nen Quellenbasis aufbauen und u.a. auf
zahlreiche Ego-Dokumente der Morl (z. B.
ihre Briefe an Luise Beck) zuriickgreifen.

Im Sinne einer methodisch reflektier-
ten Frommigkeitsgeschichte, die sowohl
der kulturell-gesellschaftlichen Verortung
als auch der Innenseite religioser Erfah-
rung nachgehen will, umreilst Priesching
mit dem ,Heiligen Land” Tirol zundchst
den Wirkungs- bzw. Leidensrahmen der
Morl, der in der ersten Halfte des 19. Jahr-
hunderts insbesondere durch die katho-
lisch-konservative versus liberale Polari-
sierung sowie die in Bruderschaften und
Kongregationen intensivierte Frommig-
keitspraxis (Herz-Maria- und Herz-Jesu-
Verehrung) gepragt war. Die anschlie-
Rende, quellenkritisch sorgfaltige Rekon-
struktion der Biographie der Maria von
Morl lasst bei aller Zurtickhaltung der Au-
torin doch deutlich die pathologischen
Ziige dieses Leidenslebens erkennen: pre-
kdre familidfre Umstdnde, traumatisches
Erlebnis der ,Misshandlung” durch den
Vater mit ca. 10 Jahren, frither Tod der
geliebten Mutter, Angstzustande, Anfalle,
Krankheit, Autoaggression. Hinzu treten
ein Beichtvater (Johannes Kapistran Sojer
OFM), dem die ausbleibende Monatsblu-
tung der Morl besonders angemessen er-
scheint (153) und der durch seine Indis-
kretion die Massenwallfahrt von 1833
(40.000 Menschen) auslost, sowie nicht
zuletzt Joseph Gorres als ,Fachmann”
und Propagandist, der die Morl als einzi-
ges lebendes Exempel in seine ,Christliche
Mystik” aufnimmt und an ihr das Uber-

natiirliche im ,romantisch”-katholischen
Sinne dingfest macht. Eine wichtige Rolle
in diesem Sinne spielte auch der konser-
vativ-katholische Tiroler Politiker Josef
von Giovanelli, der schon die bischéfliche
Genehmigung fiir den Exorzismus an der
Marl erreicht hatte (und im tibrigen 1837
die Vertreibung der Zillertaler Protestan-
ten aus Tirol durchsetzte). Prieschings Re-
konstruktion der vor allem brieflich ge-
pflegten ,geistlichen Freundschaft” zwi-
schen Luise Beck und Maria von Morl
offenbart das gemeinsame dualistische
Weltbild. Anders als Beck verfolgte von
Morl selbst keine kirchenpolitischen Ziele
und war ganz auf die mystische Bewilti-
gung ihrer Leiden konzentriert. In ihren
Ekstasen und durch ihre Stigmata nahm
sie an der Passion Christi teil, ohne explizit
eine besondere Aulenwirkung zu inten-
dieren.

Im zweiten Hauptteil der Arbeit bietet
Priesching eine aufwendige Netzwerkana-
lyse der Morl-Besucher, die meist der
Jultramontanen Bewegung” entstamm-
ten. Es dominierten die verzweigte katho-
lisch-konservative adlige Verwanditschaft
der Morl sowie der Gorres- und der
Schlosser-Kreis. Auffélligerweise finden
sich nicht wenige Sailer-Schiiler sowie
Antonio Rosmini unter den Besuchern.
Einzelne waren nicht enthusiastisch: Erz-
herzog Maximilian, der spétere Kaiser von
Mexiko, notierte: ,Io non amo queste
sacre esibizioni, che, secondo me, non
fanno che danneggiare la religione”
(zit.S.339). Priesching erschlie3t dabei
penibel den biographischen Hintergrund
sowie die Motivationslage und Wahrneh-
mung der Besucher. Threr Folgerung, dass
der Ultramontanismus primér eine religi-
ose Bewegung, ein reflektierter Antiratio-
nalismus mit mystischem Weltbild war,
der freilich auch politisch instrumentali-
siert werden konnte (383), wird man zu-
mindest im Blick auf die von ihr erschlos-
senen Netzwerke zustimmen konnen. Um
die Morl verdichtete sich vor allem die
Lomantisch”-konservative Spielart des
Ultramontanismus. Andere ,Ultramon-
tane* waren zuriickhaltender in ihrer Ver-
kniipfung von Immanenz und Transzen-
denz. Der Tiibinger Kirchenhistoriker Carl
Joseph Hefele etwa kommentierte, wie
ein Denunziant iiberliefert, scherzhaft
die mystischen Erfahrungen des Ignatius
von Loyola: ,Trivial spricht er in seinen
Vorlesungen auch von Erscheinungen im
Leben der Heiligen. Z. B. Ignatius (v. Lo-
yola) lebte noch in ritterlich romantischer
Zeit. Daher hat auch seine Bekehrung ei-
nen solchen Anflug. Wenn jetzt einer so
vor der Tiir stiinde, so wiirde man sagen:
Da fehlt’s’“(Rudolf Reinhardt, Unbe-
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kannte Quellen zu Hefeles Leben und
Werk, in: ThQ 152, 1972, 54-77, hier
67). Auch die ,ultramontane”, aber ratio-
nale Neuscholastik konnte eine Basis fiir
eine Kritik am romantischen Supranatu-
ralismus bieten. Uber die Verortung im
Ultramontanismus (der freilich bewusst
solche traditionalen Momente aufgriff
und transformierte) hinaus wire das Pha-
nomen vielleicht noch starker als katholi-
sches Langzeitproblem zu kennzeichnen.
Die frithneuzeitliche italienische Inquisi-
tion war standig mit ,Sante vive”, ,affet-
tata santita und ,falso misticismo* kon-
frontiert — und die Glaubenskongregation
ist es wohl noch heute.

Diese Anregungen schmalern nicht die
Tatsache, dass die Verfasserin eine fun-
dierte, methodisch reflektierte und in ih-
ren Ergebnissen sehr bemerkenswerte
Studie vorgelegt hat. Der Band besticht
zudem durch seine typographische Ge-
staltung und sorgfaltige Bebilderung.

Frankfurt am Main Claus Arnold

Bachem-Rehm, Michaela, Die katholischen
Arbeitervereine im Ruhrgebiet 1870-1914.
Katholisches Arbeitermilieu zwischen
Tradition und Emanzipation (= Konfes-
sion und Gesellschaft, Bd.33) Verlag W.
Kohlhammer, Stuttgart 2004. ISBN
3-17-018365-6; 280 S. kart.; 30,--.

Im Bewusstsein der Gegenwart ist die
mindestens bis in die Mitte des letzten
Jahrhunderts
kung des sozialen und politischen Katho-
lizismus im Ruhrgebiet kaum verankert.
Insbesondere die Traditionen der katholi-
schen Arbeiterbewegung, die sich in der
Industrialisierungs- und Urbanisierungs-
phase dieses geographisch nicht ganz
klar abgrenzbaren Raumes formierte,
sind im Zuge der von Karl Rohe beschrie-
benen spaten ,Sozialdemokratisierung”
des Ruhrgebiets seit den 1960er Jahren
in Vergessenheit geraten. Die Ende 2003
abgeschlossene, von Wilfried Loth (Essen)
betreute Dissertation hat es sich daher zur
Aufgabe gemacht zu zeigen, welche ,Be-
deutung ... den katholischen Arbeiterver-
einen des Ruhrgebiets im Kaiserreich
wirklich” zukam (12, Hervorhebung im
Original). Damit will die Untersuchung
einen Beitrag zur Sozialgeschichte des Ka-
tholizismus allgemein (13) und zu den
Binnenstrukturen des katholischen Mi-
lieus im Ruhrgebiet speziell (15) liefern.
Gleich zu Beginn wehrt die Autorin aller-
dings den naheliegenden Anspruch ab,
eine wie auch immer geartete Auflistung
aller Vereine” zu présentieren (12). Viel-
mehr interessiert sie sich vorrangig fiir die

geschichtsméchtige Wir- .

Reaktionen der Vereine auf ,bestimmte
gesellschaftliche und politische Ereig-
nisse“ (12). Entsprechend dieser Vorent-
scheidung entsteht auf den 280 Seiten
des Buches vor allem eine zwar alltags-
und religionsgeschichtlich unterfiitterte,
im Kern aber politische Sozialgeschichte
der katholischen Arbeitervereine im
Ruhrgebiet, die sich sowohl auf die
Durchsetzung der Interessen der Arbei-
tervereine im eigenen katholischen
Milieu wie gegeniiber den Arbeitgebern
und der im Kaiserreich zunehmend wich-
tiger werdenden sozialdemokratischen
Konkurrenz konzentriert. Mit diesem Zu-
ariff korrespondiert die Auswahl der
Quellen: In der Fiille der von der Arbeit
herangezogenen archivalischen und ge-
druckten Quellen dominieren staatliche
Akten, die zum Teil auf vereinsrechtliche
UberwachungsmafBnahmen  zuriickge-
hen, und das zeitgendéssische Schrifttum
der katholischen Arbeitervereine selbst
wie Presse, Berichte, Schulungsmaterial
und Festschriften.

In der Darstellung wird die Geschichte
der katholischen Arbeitervereine von
1848/49 bis 1914 im Wesentlichen in
sechs groRe Etappen aufgeteilt, die als je-
weils eigenstandige Entwicklungsphasen
vorgestellt werden. Dabei weicht die chro-
nologische Einteilung kaum von den gan-
gigen Eckdaten der politischen Geschichte
Deutschlands ab. Das siebte Kapitel analy-
siert die Grenzen des katholischen Arbei-
tervereinswesens in den Jahren vor dem
Ersten Weltkrieg. Die ,Schlussbetrach-
tung” stellt die Kernergebnisse in der Rei-
henfolge der Kapitel der Arbeit zusam-
men, wodurch der systematische Ertrag
der Arbeit fiir den Leser leider nur schwer
erkenntlich wird.

In der Darstellung begegnen — in der
Brechung der Geschichte des Ruhrge-
biets — viele altvertraute, gleichwohl kun-
dig prasentierte Themen der Katholizis-
musforschung wie der Streit um die ka-
tholischen Vereine im Kulturkampf, die
Entstehung und Bedeutung des Volksver-
eins, die Griindung der Christlichen Ge-
werkschaften, der Gewerkschaftsstreit
oder die Anndherung der Arbeitervereine
an den Nationalismus der protestanti-
schen Mehrheitsgesellschaft des Kaiser-
reichs. Plastisch tritt anhand der oft zitier-
ten fithrenden Vertreter der Arbeiterver-
eine wie die Geistlichen August Pieper
oder Otto Miiller oder die Laien August
Brust oder Franz Wieber die Tatsache her-
vor, dass ,Arbeitervereine, Volksverein
und christliche Gewerkschaftsbewegung
... die durch vielfdltige personelle Ver-
flechtungen verbundenen drei Pfeiler der
katholischen Arbeiterbewegung” gewe-
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sen sind (16-17). Den Erfolg und die Or-
ganisationsstarke der 1912 immerhin
70.000 Mitglieder zdhlenden katholischen
Arbeiter- und Knappenvereine sowie die
anhaltende Anziehungskraft des Katholi-
zismus auf die Arbeiterschaft im Ruhrge-
biet erklart Bachem-Rehm durch eine
hier ,wohl einmalige Kombination aus
religioser Sinnstiftung und sozialer Inte-
ressenvertretung” (239). Dieser Befund
korrespondiert mit denen anderer aktuel-
ler empirischer Studien zur Religions-, So-
zial- und Gesellschaftsgeschichte des ka-
tholischen Milieus im Rheinland und in
Westfalen, die die Autorin leider nur lii-
ckenhaft berticksichtigt hat. In handwerk-
licher Hinsicht ist kritisch anzumerken,
dass im Quellenverzeichnis nur grob die
Bestdnde, nicht aber die tatsdchlich be-
nutzten Akten aufgelistet worden sind
(2541.) und dass die unbegriindete, hchst
ungewohnliche Zuordnung eines Teils der
benutzten zeitgenossischen (Quellen-)Li-
teratur zur Sekundarliteratur das Auffin-
den von Titeln erschwert (258ff.).

Den wesentlichen Ertrag der Studie
sieht der Rez. nicht so sehr in einer Ant-
wort auf die eingangs wortlich zitierte, zu
globale StoRrichtung der Untersuchung.
Wichtige Aspekte einer Antwort werden
zwar im Fazit zusammengetragen, erge-
ben aber zusammen kein eindeutiges
oder abschlieBendes Bild, weil einerseits
keine MaRstdbe fiir die 'wirkliche Bedeu-
tung' definiert worden sind und anderer-
seits die Frage der lokalen Verankerungen
und religiosen und politischen Bedeutung
der zahlreichen katholischen Arbeiterver-
eine in den sehr unterschiedlich geprag-
ten zahlreichen Stadten und Kommunen
des Ruhrgebiets nicht flichendeckend in
den Blick genommen worden ist; die
Masse der Quellenbelege stammt aus
dem Raum Essen und Duisburg, wahrend
die katholischen Arbeitervereine des ost-
lichen und nordlichen Ruhrgebiets nur
sporadisch vorkommen. Hier verspricht
der Titel des Buches mehr, als tatsachlich
eingelost worden ist. Eine umfassende So-
zialgeschichte der katholischen Arbeiter-
bewegung oder gar des Katholizismus, die
auch quantifizierend und strukturge-
schichtlich vorgehen muss, ist fiir das
Ruhrgebiet erst noch zu schreiben.

Diese notwendige Kritik darf aber nicht
den Blick fiir die Tatsache verstellen, dass
die vorliegende Arbeit einen sehr wichti-
gen Beitrag zu einem solchen noch aus-
stehenden Gesamtwerk darstellt. Das
grofte Verdienst der Arbeit sieht der Rez.
aber darin, dass Bachem-Rehm zielstrebig
und mit zahlreichen neuen Quellenbele-
gen das Verhiltnis zwischen den katholi-
schen Ortsgeistlichen und biirgerlichen

Honoratioren auf der einen und den Ar-
beitervereinen und ihren fithrenden Ver-
tretern auf der anderen Seite ausgeleuch-
tet und diese Befunde auf die Frage der
innerkirchlichen wie gesellschaftlich-poli-
tischen Emanzipationsleistung der katho-
lischen Arbeitervereine bezogen hat
(105-117; 148-164). Mit und nach dieser
Arbeit gilt daher: ,Das in der Forschung
bislang vorherrschende Bild der uneinge-
schriankt autoritédren Stellung der Présides
im katholischen Vereinswesen ist ... nicht
linger zu halten.” (241) Uberzeugend
zeigt die Untersuchung, dass in der Mobi-
lisierungs- und Schulungsleistung der ka-
tholischen Vereine sowie im Konflikt- und
Kooperationsverhalten der fiihrenden
Vertreter der katholischen Arbeiterver-
eine, die nach 1890 durch die Professiona-
lisierung des organisierten Arbeiterkatho-
lizismus vielfach zu Funktiondren mit gro-
Rer sozialpolitischer und dem Klerus darin
iberlegener Sachkompetenz aufstiegen,
de facto ,demokratische Verhaltenswei-
sen eingeiibt werden konnten* (242), die
zur politischen Emanzipation und Partizi-
pation der Arbeiterschaft innerhalb der
Zentrumspartei wie in der nationalen Po-
litik des wilhelminischen Kaiserreichs ent-
scheidend beitrugen. Bachem-Rehm lie-
fert so historische Beweise dafiir, dass die
hdufig und gerne benutzte Formel, das
katholische Milieu sei ein 'Antimodernis-
mus mit modernen Mitteln', fiir die Ge-
schichte des Katholizismus in Deutschland
zu kurz greift. Das ist nicht nur ein wich-
tiger Beitrag zur Politik- und Sozialge-
schichte, sondern auch Ziindstoff fiir
eine keineswegs abgeschlossene histo-
risch-politische Debatte zum Beitrag des
Katholizismus zur  Demokratie  in
Deutschland.

Jena Antonius Liedhegener

Ticchi, Jean-Marc, Aux Frontiéres de la Paix.
Bons Offices, Médiations, Arbitrages du
Saint-Siege (1878-1922), Rome 2002
(= Collection de I’Ecole Francaise de
Rome, Bd. 294), 483 S.

Der Verfasser legt eine — dem traditio-
nell hohen Niveau der Publikationsreihe
entsprechende — fundierte Studie zur Dip-
lomatiegeschichte des Heiligen Stuhls un-
ter den Pédpsten Leo XIII. (1878-1903)
und Pius X. (1903-1914) vor. Er beleuch-
tet den von der bisherigen Forschung
nicht gerade aufmerksam bedachten wei-
ten Weg der Riickkehr des Papsttums ins
Konzert der Machte, auf dem es mit der
Friedensinitiative Papst Benedikts XV.
vom August 1917 einen Hohepunkt er-
reichte. Etablierte dieser Papst den Heili-
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gen Stuhl — als volkerrechtliches Subjekt
nach dem Verlust des Kirchenstaates von
1870 noch nicht wieder neu definiert —
endgiiltig in seiner neuen internationalen
Rolle einer neutralen, unparteiischen In-
stanz, eines Friedensvermittlers par excel-
lence, konnte er an eine bereits mehr als
dreiRigjahrige Tradition ,ehrlicher Mak-
lerdienste”, Vermittlungs- und Schlich-
tungsaktivitdten ankniipfen, iiber die das
Papsttum sukzessive in diese neue Rolle
hineingewachsen war.

Den entscheidenden Impuls gab die er-
folgreiche Vermittlertatigkeit Leos XIIL in
einem Streit Spaniens und Deutschlands
um die im Westpazifik gelegenen Karoli-
neninseln. Der Schiedsspruch des Papstes
vom Oktober 1885 bekraftigte einerseits
die Souveranitit Spaniens iiber die Insel-
gruppe, erkannte jedoch gleichzeitig das
wirtschaftliche Interesse Deutschlands
an, auf den Karolinen eine Handelsstation
und einen Hafen zu betreiben. War der
auf Grundlage der papstlichen Vermitt-
lung im Dezember 1885 im Vatikan ge-
schlossene Vertrag zwischen Deutschland
und Spanien an sich nur von geringer
Bedeutung, wirkte er sich gleichwohl auf
die AuRen- wie Eigenwahrnehmung des
Papsttums aus. Leo XIIL, der sich dem
italienischen Staat gegeniiber noch immer
als ,Gefangener im Vatikan“ verstand, lief3
sich nicht ungern zum ,Diplomatenpapst*
stilisieren und von Bismarck als ,Sire” ti-
tulieren — eine Anrede, die ausschlieRlich
Souverdnen vorbehalten war. Das papst-
liche Engagement in der Karolinenaffdre
bildete denn auch einen wichtigen Schritt
zur Wiederaufnahme geregelter Bezie-
hungen zu Deutschland und zur endgil-
tigen Beilegung des Kulturkampfes. Dass
die Vermittlung des Heiligen Stuhls gleich-
artige Ambitionen Italiens ins Leere lau-
fen lieR, musste dem Papst dariiber hinaus
besondere Genugtuung bereiten.

An die Karolinen-Episode schlossen
sich zwischen 1889 und 1898 ein Dutzend
weiterer Gelegenheiten an, bei denen der
,Diplomatenpapst” vermittelte — wie zwi-
schen GroBbritannien und Venezuela
1894 und zwischen Peru und Bcuador
im selben Jahr — oder um Vermittlung
gebeten wurde — wie zwischen Haiti und
San Domingo 1895/96. Obgleich der Hei-
lige Stuhl wegen des Einspruchs Italiens
von der groflen Friedenskonferenz in Den
Haag im Sommer 1899 ausgeschlossen
blieb, verfiigte er bereits zu diesem Zeit-
punkt iiber ein weithin anerkanntes
neues Ansehen als iiber den Parteien ste-
hende moralische Instanz.

Das zweite GroRkapitel des Bandes wid-
met sich dem Pontifikat Pius’ X. Wenn-
gleich die Vermittlungspolitik unter dem

diplomatisch weniger wendigen Sarto et-
was in den Hintergrund trat, versandete
sie doch nicht ganz. Vor allem in stidame-
rikanischen Grenzkonflikten (Panama,
Kolumbien, Brasilien, Bolivien, Peru)
fand sie im ersten Jahrzehnt des 20. Jahr-
hunderts ein reiches Betitigungsfeld. Auf
dem europiischen Schauplatz hingegen
beobachtete der Heilige Stuhl die Ereig-
nisse desillusionierter und distanzierter
als noch ein Jahrzehnt zuvor. Das Zer-
wiirfnis mit Frankreich hatte seine Posi-
tion geschwicht; die zweite Friedenskon-
ferenz in Den Haag 1907 erschien dem
vatikanischen Geschaftstrager als ,grofier
Unfug. — Mit einem breit angelegten Aus-
blick auf die Friedenspolitik Benedikts XV.
schlieRt die Darstellung.

Ticchi zeichnet in seiner erschopfend
aus den Quellen nicht nur der einschlagi-
gen vatikanischen, sondern auch italieni-
scher, franzosischer und amerikanischer
Archive gearbeiteten Studie selbst noch
die eher marginalen Vermittlungs- und
Schlichtungsversuche der pépstlichen
Diplomatie penibel nach. Zusatzlich zum
Befund aus den priméren Akteniiberliefe-
rungen behandelt er das Echo der jewei-
ligen Aktivititen in der verdffentlichten
Meinung und versdumt auch nicht, die
Spuren eines konzeptionellen Diskurses
iiber den Papst als Mittler und Friedens-
richter freizulegen. Bibliographie und Re-
gister sind mustergiiltig; ein Quellenan-
hang stellt Schliisseldokumente in voller
Liange bereit.

Vermittlungspolitik ,an den Grenzen
des Friedens” war nicht die ganze Aufen-
politik des Heiligen Stuhls, der als Lei-
tungsinstanz des Katholizismus stets seine
eigenen Interessen in den Ldndern ver-
folgte. Aber sie war eine wesentliche
Handlungskonstante und ein zunehmend
wichtiges Moment des Selbstverstandnis-
ses auf dem Weg des Papsttums zum iiber-
nationalen Akteur in der Weltpolitik des
20. Jahrhunderts. Thre Bedeutung hat sie
auch am Ende jenes katastrophenreichen
sakulums nicht verloren, im Gegenteil.
Jean-Marc Ticchi riickt ihre Urspriinge
zwischen 1878 und 1922 zum erstenmal
systematisch ins rechte Licht und schreibt
damit ein Standardwerk zur politischen
Geschichte des Papsttums zwischen dem
Untergang des Kirchenstaates und dem
Ersten Weltkrieg.

Miinchen Thomas Brechenmacher

Maner, Hans-Christian, Schulze Wessel, Mar-
tin (Hrg.), Religion im Nationalstaat zwi-
schen den Weltkriegen 1918-1939. Polen —
Tschechoslowakei — Ungarn — Ruma-
nien (=Forschungen zu Geschichte und
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Kultur des ostlichen Mitteleuropa 16),
Stuttgart (Franz Steiner Verlag) 2002,
219 S., geb., ISBN 3-515-08235-2.

Die Forschung hat den Stellenwert von
Religion und Kirche fiir die Nationsbil-
dung in der Moderne lange ausgeblendet.
Die Griinde dafiir sind bekannt: Zum ei-
nen schlug die Kirchengeschichtsschrei-
bung in der Vergangenheit selten Briicken
zu allgemeinhistorischen Fragestellungen,
zum anderen betrachtete die modernisie-
rungstheoretisch  inspirierte  Sozialge-
schichtsschreibung Religion bis in die
achtziger Jahre hinein als eine ,iiberkom-
mene” Kategorie und widmete ithr dem-
entsprechend wenig Aufmerksamkeit. Im
Zeichen interdisziplindrer Offnung zeich-
net sich indes eine Trendwende ab hin zu
einer religionsgeschichtlich informierten
Nationalismusforschung, die bereits eine
betrachtliche Zahl bemerkenswerter Pub-
likationen hervorgebracht hat.

In dieser Reihe steht auch der von
Hans-Christian Maner und Martin
Schulze Wessel herausgegebene Sammel-
band, der die Ergebnisse einer 1999
durchgefiihrten Tagung des Projekts ,Ge-
sellschaftliche Integration und demokrati-
sche Stabilitdt in Ostmittel- und Sitidost-
europa” prasentiert. Sein Thema ist das
Verhadltnis von Religion, Staat und Gesell-
schaft in Polen, Ungarn, Ruménien und
der Tschechoslowakei. Diese vergleichs-
weise jungen Nationalstaaten bildeten
sich im Zeitraum zwischen der Mitte des
19. Jahrhunderts und dem Ende des Ers-
ten Weltkrieges heraus. Aus der Erosion
von Vielvolkerreichen hervorgegangen,
strebten sie in der Zwischenkriegszeit —
dem Untersuchungszeitraum der Bei-
trige — nach innerer und duRerer Konso-
lidierung.

Fiir die neuen Staatsgebilde handelte es
sich dabei um eine gewaltige Herausfor-
derung, denn in ihren Gesellschaften wa-
ren konfessionelle Vielfalt und ethnische
Gemengelage auf komplexe Weise mitei-
nander verschrankt. Zudem musste das
Verhdltnis zwischen Staat und Kirche
neu austariert werden. Aus diesem Be-
fund ergeben sich drei zentrale Problem-
felder, die den Sammelband gliedern: 1.
die Spannung zwischen transnational ver-
fasster Religion und nationalkulturellem
Homogenisierungsanspruch, 2. der Ein-
fluss der Kirchen auf die politische Gestal-
tung des Nationalstaates, 3. die konfessio-
nelle Konkurrenz um Deutungshoheit
uber die Nation.

Zwischen der Sakularisierung der Reli-
gion und der Sakralisierung der Nation
besteht ein enger Zusammenhang. In
den ,klassischen” Nationalstaaten West-

und Mitteleuropas hat dieser Umstand
zu ganz unterschiedlichen Ergebnissen
gefiihrt, die vom Bedeutungsverlust der
Religion iiber den Transfer religitser Ele-
mente in nationalreligiose Deutungsmus-
ter bis hin zur Allianz zwischen Kirche
und Nationalismus beziehungsweise des-
sen Gegenteil reichten, der strikten Tren-
nung von Nationalstaat und Religion. Die
Beitrdge zeigen, dass sich dieses Analyse-
raster durchaus auf Ostmitteleuropa tiber-
tragen ldsst, wobei beriicksichtigt werden
muss, dass die gesellschaftliche Moderni-
sierung dort spater einsetzte als in West-
europa. Es ist also danach zu fragen, ,wie
sich retardierte Nationsbildung und retar-
dierte Sdkularisierung zueinander ver-
hielten, und dies in einem von religidser
wie von nationaler Vielfalt geprdgten und
somit hochgradig komplexem For-
schungsfeld” (Hartmut Lehmann).

Wie die Religion in den Deutungssog
des Nationalismus geriet, wird am Beispiel
des ungarischen Protestantismus ersicht-
lich, den Juliane Brandt in einem sorgfal-
tig recherchierten Beitrag untersucht.
Denn die evangelischen Kirchen — hinter
dem Katholizismus und den Reformierten
die drittstarkste Konfession in Ungarn —
wurden aufgrund ihrer multiethnischen
Struktur zum Betatigungsfeld konkurrier-
ender Nationalismen. Anders liegt der Fall
beim (von Norbert Spannenberger und
Eva Martonffy-Petrds behandelten) Ka-
tholizismus, der in Ungarn auf eine na-
hezu tausendjdhrige Geschichte als Staats-
religion zurtickblickte. An diese Tradition
kniipfte das Horthy-Regime nach dem
Friedensvertrag von Trianon an, als die
Kirche zum Bundesgenossen fiir die Poli-
tik der ,nationalen Einheit* wurde. Wie
der zeitgendssische Historiker Gyula
Szekfii treffend schrieb, trat sie nun in
ihr neobarockes Zeitalter ein, denn der
Staat verhalf ihr — in erster Linie um sich
Legitimation zu verschaffen — zu einer
Stellung, die sie seit dem 18. Jahrhundert
nicht mehr eingenommen hatte. Die poli-
tische und wirtschaftliche Macht der Kir-
che erwies sich allerdings als institutio-
nelle Ohnmacht, da sie es weder schaffte,
ihre innere Homogenitdt zu bewahren,
noch iiber ihre erstarrten Strukturen hi-
nauszublicken.

Wihrend in Polen die Zugehorigkeit
zur Staatsnation mit der Zugehorigkeit
zu einer bestimmten Konfession wver-
kniipft war, wie Werner Benecke an der
prekdren Situation der russisch-orthodo-
xen Minderheit in der Zweiten Polnischen
Republik demonstriert, dominierte in der
Tschechoslowakei in allen ethnischen
Gruppen der Katholizismus. Deshalb bil-
dete die Konfession dort ,kein geeignetes
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Vehikel im Nationalititenkonflikt” (Mar-
tin Schulze Wessel). Die Nationalkultur
war seit den Zeiten Palackys eng mit der
hussitischen Tradition verkniipft. Nach
dem Ersten Weltkrieg fiihrte dies zur Auf-
wertung des Protestantismus und zur Ab-
spaltung der Tschechoslowakischen Kir-
che, wahrend es dem Katholizismus trotz
seiner numerischen Stirke nicht gelang,
seine defensive Position zu verlassen. Ja-
roslav Sebek zeigt in seinem Beitrag, dass
sich der Katholizismus erst in den dreif3i-
ger Jahren von seiner habsburgischen Tra-
dition emanzipierte: Nach dem Sieg von
Henleins Sudetendeutscher Partei 1935
beschworen die Bischofe auf dem gesamt-
staatlichen Katholikentag in Prag ihre Lo-
yalitit zur Republik. Wie fragil das Ver-
hiltnis zwischen katholischer Kirche und
tschechoslowakischem Staat dennoch
blieb, belegt die klerikale Kritik an der
Lgottlosen”  Staatsfilhrung nach dem
Miinchener Abkommen.

In Ruminien hatte die orthodoxe Kir-
che bis 1918 eine beherrschende Stellung
eingenommen. Durch die territorialen Zu-
gewinne der Pariser Vorortvertrage erhielt
Grofrumanien® jedoch starke religiose
Minderheiten, insbesondere Katholiken,
Unierte und Protestanten in Siebenbiir-
gen. Wihrend die katholische Kirche
nach dem Trennungsschock iiber den Ver-
lust der Stephanskrone in ihrer moderni-
sierungsfeindlichen Haltung verharrte,
konkurrierten Orthodoxe und Unierte
um die Deutungshoheit iiber die Nation:
Die unierte Kirche propagierte westeuro-
paische Kulturmuster, im Umfeld der ru-
minischen Orthodoxie beschwor man da-
gegen die autochthone Vergangenheit Ru-
maniens auf nichtlateinischer Grundlage.
Zu einem der wirkungsmachtigsten Ver-
treter der orthodoxen Position wurde Mir-
cea Eliade, der hoffte, seine Landsleute als
 Mittler zwischen Ost und West in der
geistigen Geographie der Welt” (Ale-
xandru Zub) gewinnen zu konnen. Die
konfessionelle Kluft lies die politisch ge-
wiinschte Einheit der Nation infolgedes-
sen ,als ideologisierendes Element in die
Ferne riicken” (Hans-Christian Maner).

Die Kirchen in Ostmitteleuropa konn-
ten sich dem Sakularisierungsdruck einer
beschleunigten gesellschaftlichen Moder-
nisierung nach dem Krieg nicht entzie-
hen, auch dort nicht, wo es einer Konfes-
sion gelang, eine privilegierte Position zu
behaupten. Laizismus, Nationalismus und
gesellschaftlicher Pluralisierung ibten
starken Veranderungsdruck aus, und
zwar sowohl auf das Verhéltnis von Kir-
che und Staat als auch auf die Beziehun-
gen zwischen den Konfessionen und in-
nerhalb derselben. Die ,Geltung der Reli-

gion“, so lautet das Restimee der Heraus-
geber, geriet in die ,Abhdngigkeit von
territorialer Macht“. Zugleich setzte ein
,Prozess der Individualisierung des Glau-
bens” ein. Welche Auswirkungen diese
Entwicklung in den ostmitteleuropdi-
schen Staaten zwischen den Kriegen zei-
tigte, zeichnen die Beitrdge dieses glan-
zend zusammengestellten Sammelbandes
auf eindrucksvolle Weise nach.

Tiibingen Nikolaus Buschmann

Fuchs, Emil; Eckert, Erwin, Blick in den Ab-
grund. Das Ende der Weimarer Republik
im Spiegel zeitgendssischer Berichte
und Interpretationen. Hrg. von Fried-
rich-Martin Balzer, Manfred Weilibe-
cker, Bonn, Verlag Pahl-Rugenstein,
2002, 646 S., geb., ISBN 3-89144-298.

In der umfangreichen Quellenpublika-
tion ,Blick in den Abgrund” sind die Wo-
chenberichte der Zeitschrift ,Sonntags-
blatt des arbeitenden Volkes” von 1930
bis 1933 erstmalig chronologisch zusam-
mengefasst. Anhand der kurzen und prég-
nanten Berichte ldsst sich verfolgen, wie
zwei bedeutende protestantische Theolo-
gen des letzten Jahrhunderts, der Luthe-
raner Erwin Eckert und der Quéker Emil
Fuchs, versuchten, politisch Einfluss zu
nehmen fiir ein demokratisches, pazifisti-
sches und humanes Deutschland. Die Do-
kumentation bietet der Forschung ein
wichtiges Zeitzeugnis fiir jede weitere
Analyse der Jahre unmittelbar vor dem
Nationalsozialismus.

Die Berichte erreichten eine Leserschaft
von 25.000, sie sind von einer klaren Vo-
raussicht des bevorstehenden Unheils ge-
kennzeichnet: Nationalismus und Rassis-
mus, Riistungswahn und Kriegshetze, die
sich zu einer Weltkrise verdichteten,
rechtfertigen den Titel des Buches. Neben
den groBen Themen der Zeit erfahrt man
unzihlige Kleinigkeiten, die ein Zeitbild
erst lebendig machen: So wird von den
Protesten gegen den Ruf des Theologen
Giinther Dehn an die Universitdt Halle
berichtet, man erfihrt von der Diskrimi-
nierung eines afrikanischen Christen in
einer Oldenburger Gemeinde oder erhdlt
Hintergrundinformationen zum Anti-
kriegskongress 1932. Der Hass und der
(Un)Geist jener Jahre kommt besonders
in den kleinen Meldungen zum Vor-
schein. Ein Beispiel: Im Mai 1932 verun-
gliickte ein jidischer Junge in Regens-
burg. Der diensthabende Arzt eines Kran-
kenhauses, der Nationalsozialist Dr. Dorf-
ler, verweigerte die Aufnahme von
Nichtariern. Das Kind musste in ein ande-
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res Hospital gebracht werden und ver-
starb, weil jede Hilfe zu spat kam.

Die sorgfaltig recherchierten Kolumnen
und die eigenstandige Position ihrer Ver-
fasser rechtfertigen die Wertung der Texte
als ,historische Quelle einzigartigen Ran-
ges” (S. 14) — die meisten Berichte errei-
chen ein weitaus hoheres Niveau als die-
jenigen anderer Zeitungen, was sie eben-
biirtig neben Ossietzkys ,Weltbiihne*
stellt. Bedauerlicherweise ist dem Band
nicht zu entnehmen, woher Eckert und
Fuchs ihre Informationen hatten. Offen-
sichtlich waren dies bei Eckert so unter-
schiedliche Organe wie die Evangelische
Tageszeitung, die Kolnische Volkszeitung
oder die Nationalzeitung. Dazu kamen
auslandische Blatter wie der Daily Herald,
die Indépendance Belge oder die Iswestija.

Dem umiangreichen Quellenteil sind
etwas kurz geratene Epiloge angefiigt:
Georg Filberth und Kurt Patzold verorten
das politische Potenzial der beiden christ-
lichen Antifaschisten; Reinhard Kiihnl wi-
derspricht der allerdings schon lange ent-
krafteten These, man habe vor 1933 nicht
wissen konnen, wohin eine Regierung
unter Hitler fithren werde; und Gert
Meyer skizziert die zu positiv geratene
Hoffnung beider Verfasser auf die UdSSR.
Fuchs’ naive Einschitzung, die Sowjet-
union Stalins wiirde sich fiir jede Form
von Abriistung einsetzen oder seine Be-
geisterung fiir den Neubau gigantischer
moderner Schlafstiddte sind aus der Zeit
heraus verstandlich, zeugen jedoch nicht
von seiner sonstigen Weitsicht. Wolfgang
Ruge betont die politischen und 6konomi-
schen Schwierigkeiten, die von Fuchs und
Eckert in ihren Ursachen verstanden wur-
den, wohingegen der Antisemitismus, der
sich zum Teil aus den gleichen Ursachen
speiste, in den Berichten nur vereinzelt
aufgegriffen wurde.

Es ist nicht eine Auswahl von jungen
Wissenschaftlern, die hier zu Wort
kommt, sondern es sind mahnende Worte
einer Generation, die die Jahre der Wo-
chenberichte mit ihrem eigenen Erleben
in Beziehung setzen konnen. Das Buch
schlieBt mit einer erhellenden Analyse
des Mitherausgebers Friedrich-Martin
Balzer zur Vertreibung Eckerts aus dem
~Bund der religiosen Sozialisten” Ende
1931, der anschlieRend als erster Pfarrer
der KPD beitrat. Wie bei nur wenigen
Personlichkeiten wird bei Fuchs und
Eckert das Spannungsverhaltnis zwischen
Pazifismus und revolutiondrer Weltverin-
derung, zwischen Kirche, SPD und KPD
deutlich — somit wurden die Wochenbe-
richte nicht lediglich zu kiihlen Sachbe-
richten, sondern zu leidenschaftlichen

Dokumenten christlicher Verantwortung
in einer unsicheren Welt.

Berlin Claus Bernet

Steigmann-Gall, Richard, The Holy Reich.
Nazi Conceptions of Christianity,
1919-1945, Cambridge University Press
2003, 294 S., Zahlr. Abb.

Der Titel ldsst bereits erahnen, dass hier
in provokanter Weise Neues zum Verhalt-
nis von Nationalsozialismus und Diktatur
geboten werden soll. Und in der Tat er-
klart der Autor in der Einleitung, er wolle
die ,widely held assumption“, dass der
Nationalisozialismus ,anti-Christian” ge-
wesen sei, einer Uberpriifung unterzie-
hen: ,In what follows, we explore the
ways in which many leading Nazis in
fact considered themselves Christians
(among other things) or understood their
movement (among other ways) within a
Christian frame of reference” (3). Und
noch deutlicher formuliert er, dass “for
many of its leaders, Nazism was not the
result of a ,Death of God’ in secularized
society, but rather a radicalized and singu-
larly horrific attempt to preserve God
against secularized society” (12).

Was bietet der Autor zum Beleg dieser
These auf? In sieben Kapiteln befasst er
sich zunachst in Kap.1 mit dem ,positiven
Christentum” des Parteiprogramms am
Beispiel von z.B. Dinter, Schemm und
Eckart, sodann in Kap. 2 mit der in der
Tat voriibergehend verbreiteten Vorstel-
lung, durch den NS sei die konfessionelle
Spaltung Deutschlands zu iiberwinden. In
jedem Fall wird die Verflechtung dieser
Deutungsmuster mit kulturprotestantisch
beeinflussten Denkweisen und eine
schirfere Ablehnung des Katholizismus
hervorgehoben. In Kap. 3 werden die ,Pa-
ganists” wie Rosenberg und Darré behan-
delt und zu Recht als radikale Minderheit
eingestuft. Dann aber wird erstaunlicher-
weise konstatiert, selbst diese ,paganists”
seien zwar keine Christen gewesen, aber
~no single aspect of paganist doctrine ...
constituted an attack on Christianity as
such” (112). Selbst Rosenberg habe zwar
die kirchliche Doktrin als solche verwor-
fen, sei aber doch zum Christentum eher
ambivalent eingestellt gewesen. Das wird
zum Beispiel damit belegt, dass die Person
Christi von ihm von direkten Attacken
ausgenommen und zum arischen Held
umgedeutet wurde. Diese Bezugnahmen
charakterisieren Rosenberg deshalb als
Jhardly ... an unequivocal enemy of
Christianity. These attachments signified
an ambiguous revolution against the cul-
tural heritage of Christianity “(96f). Hier

ZKG 116. Band 2005/2



Neuzeit 293

stellt sich dem erstaunten Leser natiirlich
die Frage, was ,Christianity as such” nach
Steigmann-Gall so alles enthalten kann —
die weitaus meisten zeitgenossischen ka-
tholischen und protestantischen Christen
haben Rosenbergs Anliegen jedentfalls of-
fenbar verkannt und vollig falsch verstan-
den. Kapitel 4 befasst sich besonders mit
der Rolle des Protestantismus und der
,Deutschen Glaubensbewegung” in den
Jahren 1933/34, Kapitel 5 mit dem Ver-
such der Bildung einer protestantischen
L Reichskirche®, der gleichfalls im Sinne
des ,christlichen” Engagements der NS-
Fithrung gedeutet wird. In Kapitel 6
mochte der Autor belegen, dass es im
Prozess des Aufbaus der ,Volksgemein-
schaft” viele Uberschneidungen und eine
faktische Koexistenz zwischen christlich
(-protestantischen) Institutionen und der
NS-Herrschaft gab. Das wird an der Frage
der Euthanasie, der Frauen- und den Ju-
gendverbanden exemplifiziert, wobei bei-
spielsweise eine ,Ambivalenz” des Protes-
tantismus gegeniiber der ,Aktion T4"
(S.201), eine protestantisch geprégte Ein-
stellung der NSF (S.210) oder die Tatsa-
che, dass v. Schirach die HJ anwies, in den
Dienstplinen den Kirchgang der Jugend-
lichen zu ermoglichen (S. 215), als Belege
angefiihrt werden. Das Kapitel 7 befasst
sich schlieBlich mit der Zuspitzung der
Konflikte zwischen den Kirchen und
dem Regime, die der Autor seit dem Jahre
1937 datiert. Kurz gefasst vertritt er die
These, dass es vor allem der Einfluss Bor-
manns war, der wahrend des Krieges zum
unerbittlichsten Gegner des Christentums
wurde: ,itis safe to conclude that, without
Borman, Nazism would not have received
quite the same anti-Christian reputation”
(S.251). Allerdings, so Steigmann-Gall,
sei es diesem letztlich gar nicht um Ideolo-
gie gegangen, sondern darum, seine Posi-
tion in der Partei etwa gegen Rosenberg
oder Goebbels zu sichern (ebd.). Auch die
Tischgesprache Hitlers sind fiir den Autor
bestenfalls Indiz fiir eine Ambivalenz des
 Fiihrers* gegeniiber dem Christentum,
wenn dieser etwa an der Bedeutung der
Person Jesu Christi als eines arischen
Kampfers gegen den ,Jewish Capitalism”
festhilt (S.254, vgl. auch §.265). In der
,Conclusion” unterstreicht der Autor, dass
es in der Partei zwei ,bona fide” religidse
Swromungen gegeben habe, die des (pro-
testantisch) geprigten ,positiven Chris-
tentums” und die der ,paganists”
(S.262), die beide davon ausgingen, dass
das Christentum ,deeply relevant” fiir die
nationalsozialistische Ideologie sei
(S.266). Der Ausblick miindet in den Ap-
pell, nicht ein ungeschichtliches Christen-
tum zu konstruieren, sondern auch die

Schattenseiten der Geschichte der Chris-
ten wahrzunehmen (Ebd.).

Dieser moralisierende Schluss ldsst er-
ahnen, das der Referenzrahmen der Ar-
gumentation des Buches stark auf die USA
bezogen ist, wo die Tatsache, dass NS-
Fiihrer sich auf Gott und die Vorsehung
beriefen und Hitler als Luthers legitimer
Erbe gefeiert werden konnte, moglicher-
weise ein breiteres Publikum zu schockie-
ren vermag. Die mit dem Nationalsozialis-
mus vertraute Forschung wird von den
Befunden weniger iiberrascht sein, die ja
teilweise z. B. schon bei Scholder nachzu-
lesen sind. Uberhaupt ist das Buch so stark
auf das Verhiltnis zum Protestantismus
bezogen, dass zwar mehrfach die wesent-
lich schirfere Konfliktlinie zum Katholi-
zismus erwihnt, aber nicht gefragt wird,
was dies fiir die Gesamtthese zu besagen
hat (S. 155). Und vor allem: So richtig und
wichtig es ist, an die vielfachen religiésen
Formeln in der Selbstwahrnehmung und
Propaganda der NS-Fiihrung zu erinnern,
so ist in der Sache doch absolut unver-
zichtbar, die Herrschaftswirklichkeit der
Diktatur angemessen zu beriicksichtigen,
die allerdings in dem Buch kaum erkenn-
bar wird: Wenn Baldur von Schirach etwa
die HJ anwies, den Kirchgang in den
Dienstpldnen zu beriicksichtigen, so war
dies eben nur eine Facette der schwer zu
durchdringenden Fassade einer Diktatur,
die trotzdem im Alltag alles daran setzte,
den Kirchgang zu erschweren — ohne dass
Schirach seinen Apparat daran gehindert
hatte. Gerade fiir einen Leserkreis, der mit
dieser historischen Realitdt nicht vertraut
ist, ergeben sich bei der vielfachen Be-
grenzung des Buches auf grofenteils of-
fentliche Selbstaussagen der NS-Granden
rasch schiefe Wahrnehmungen, ganz ab-
gesehen von der Problematik ihrer Inter-
pretation. Schon jede Dorfgeschichte in
der Zeit der Diktatur wiirde dies erkennen
lassen. Insofern wire es fiir das Buch
niitzlich gewesen, wenn der Autor sich
noch mit dem kurz zuvor erschienenen
Buch von Wolfgang Dierker, Himmlers
Glaubenskrieger. Der Sicherheitsdienst
der SS und seine Religionspolitik 1933
1941, Paderborn 2002, auseinanderge-
setzt hitte. Dierker hat unter anderem
sehr umfingliche Bestinde des Reichssi-
cherheitshauptamtes ausgewertet (die bei
Steigmann-Gall nicht herangezogen wur-
den), so dass ein zentraler und quellen-
makig dicht fundierter Einblick in Denk-
formen und Unterdriickungspraxis des
Herrschaftsapparates moglich wird. An
dieser vorziiglichen Studie wird erkenn-
bar, wie das Fernziel der ,Zerschlagung
des gesamten Christentums” wahrend
des Krieges zwar aufgeschoben, aber kei-
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neswegs aufgehoben wurde (Dierker,
S.522-534).
Bochum Wilhelimn Damberg

Nowak, Kurt, Kirchliche Zeitgeschichte inter-
disziplindr. Beitrage 1984-2001 (= Kon-
fession und Gesellschaft 25), Stuttgart
(Kohlhammer), 2002, XIV, 504 S., ISBN
3-17-017620-X.

This collection of twenty-seven essays
by the Leipzig church historian, Kurt No-
wak, was planned shortly before his un-
timely death in 2001. Most of the papers
selected were published in the last years of
his life, when he was remarkably prolific.
For one who published so much, both the
range and the quality of his work are im-
pressive. Unlike in most collections of ar-
ticles by eminent historians, there are no
pot-boilers here. As well as being written
in an admirably clear and unfussy style,
most chapters are deeply researched, and
most abound in interesting ideas. The
overriding theme of the volume is that of
long-term trends in Cﬁerman Protestan-
tism, from the mid-18" century to 1989.
(In spite of occasional comparisons with
France, Nowak’s concern is overwhelm-
ingly with Germany.) There are four ma-
jor areas of focus — the Enlightenment, the
Kaiserreich, and the ‘Two German Dicta-
torships’. The essays are of several kinds.
Archival sources predominate only in the
sections relating to ‘Biologiepolitik. Kirche
und Diakonie im Dritten Reich’, and to a
lesser extent in the biographical studies
of 19" century church historians. Then
there are chapters which take a theme
and analyse its development over the
longue durée — for instance German Protes-
tant understandings of the state from 1789
to 1989, or ‘The Long Journey of German
Protestants to Democracy’. Several contri-
butions are based mainly on a review of
the literature — and these include some of
the most brilliant chapters in the book,
such as the remarkable overview of the
changing evaluation of Constantine the
Great by historians and theologians from
the early Pietists to the present day. Anot-
her excellent literature review concerns
‘Protestantism and the Jews in the Kaiser-
reich *. There are also think-pieces, such as
those containing his reflections on the
memory and commemoration of ‘1989’
and on the nature and methodology of
church history as a discipline.

Apart from the generally high quality of
these contributions, several other points
are conspicuous. First, this is engaged
history — the work of a scholar writing
not as a detached observer, but as so-

meone deeply concerned to determine
the causes of the events described and to
consider the responsibility of those in-
volved, and especially the responsibility
of Christians. Most obviously the ‘Two
German Dictatorships’” are never far from
the field of vision. The sections on the 19™
century are frequently concerned with the
background to events in the mid 20",
There is also a less conspicuous area of
engagement, namely in his defence of
the legacy of the Enlightenment, and spe-
cifically of what, in an gppreciative com-
memoration of the 19" century church
historian Karl von Hase, he calls “a Chris-
tianity cultured and open to the world".
Second, ‘engagement’ does not require
polemics or the kind of historical sensa-
tionalism, which can often buy quick fame
— quite the opposite in Nowak’s case. His
sense of the historian’s and theologian’s
responsibility to achieve full understan-
ding of the complexities and contradic-
tions of history, leads him more than
once to emphasise ‘Vieldeutigkeit' and to
reject ‘lineare negative Kontinuititstheorien’
(p 324). To understand is not necessarily
to forgive, and he is quite prepared to be
critical, especially of German Protestants’
slowness to accept democracy and fre-
quent inattention to minority rights. But
he is not prepared to oversimplify in order
to make a moral point. In another typical
passage, he concludes a careful assess-
ment of the protests against the Nazi ‘eu-
thanasia’ programme by commenting that
the significance of the protests should be
‘relativised’, ‘wird aber keineswegs villig auf-
gehoben, wie iiberkritische Forscher im Inte-
resse der Zerstorumg einer “Wiederstandsle-
gende” behaupten ' (p 271). Third, Nowak
writes self-consciously as a church histo-
rian. The volume includes several assess-
ments of noted church historians of earlier
generations. He is fascinated by the nature
of his discipline and its relations both with
‘general’ history and with theology. Cha-
racteristically he concludes that church
history is a ‘frontier discipline’, with a
foot in both camps. On the whole it is
the historian who is most in evidence in
this volume - though a historian who is
more at home in the field of ideas, whe-
ther theological, philosophical or political,
than for instance in social history. There is
also a hint of the preacher in his penchant
for ending chapters with an edifying quo-
tation from such a figure as Paul, Augus-
tine or Schleiermacher. He pleads for a
‘Christentumsgeschichte’, broader in its scope
than ‘Kirchengeschichte’, and embracing
not only church leaders and theologians,
but also the Alltag of ordinary believers.
Except, however, in his exploration of po-
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pular responses to the Nazi ‘euthanasia’,
this latter dimension is largely missing
from the present volume.

Birmingham Hugh McLeod

Fiala, Petr, Hanus, Jifi. Bearbeitet von Joris-
sen, Hans, Waldenfels, Hans, Die Verbor-
gene Kirche. Felix M. Davidek und die
Gemeinschaft Koindtés. Paderborn,
Ferdinand Schoningh, 2004, 275 S.,
Kart., 3-506-72447-9.

Bei dem vorliegenden Band handelt es
sich um die deutsche iiberarbeitete Uber-
setzung eines tschechischen Buches, das
sich mit der Person und dem Wirken von
Felix M. Davidek beschiftigt. Davidek
(1921-1988) war einer der Geheimbi-
schofe in der kommunistischen Tschecho-
slowakei, und er hatte versucht, durch
systematische Ausbildung und durch die
Griindung einer besonderen Gemein-
schaft mit dem Namen ,Koinotes* die
Struktur dieser verbotenen Kirchenorga-
nisation zu stabilisieren. International er-
regte diese Gemeinschaft vor allem da-
durch Aufsehen, dass die im Untergrund
wirkenden Bischofe nicht nur verheira-
tete Manner zu Priestern und Bischofen,
sondern auch Frauen zu Diakoninnen
und Priesterinnen geweiht haben. Ent-
sprechend groR waren die Probleme, die
nach dem Ende des Kommunismus und
der Notwendigkeit, im Untergrund zu wir-
ken, entstanden.

Dem Band gelingt es, die Personlichkeit
von Davidek und sein umfangreiches Wir-
ken iiberzeugend und umfassend zu schil-
dern. Davidek, 1945 in Briinn zum Pries-
ter geweiht, promovierte dann in Psycho-
logie und bemiihte sich — vor allem nach
der Machtiibernahme durch die Kommu-
nisten — durch die Griindung eines katho-
lischen Athendums um die Bildung junger
Katholiken. Zugleich betétigte sich der ge-
bildete und vielseitig interessierte junge
Priester als Arzt. Nach Differenzen mit
dem Bischof und einem Fluchtversuch in
den Westen wurde Davidek verhaftet und
verbrachte 14 Jahre im Gefangnis. Gleich
nach seiner Freilassung beschaftigte er
sich intensiv mit dem Aufbau einer ,Uni-
versitit im Untergrund und der Griin-

dung der Gemeinschaft Koinotes. Meh-
rere Mitglieder dieser Gemeinschaft wur-
den im Ausland (etwa in Polen oder in der
DDR) zu Priestern geweiht, doch das Be-
miihen Davideks war darauf aus, einen
eigenen Geheimbischof zu gewinnen,
der Priester fiir den Bedarf der Gemein-
schaft weihen konnte. SchlieBlich wurde
1967 ein Mitglied der Gemeinschaft zum
Bischof geweiht, der seinerseits im glei-
chen Jahr auch Davidek die Bischofs-
weihe erteilte. Nun konnte Davidek seine
Gemeinschaft mit Priestern ausstatten,
und er baute die Strukturen weiter aus.
Er weihte jetzt auch verheiratete Manner
(fiir einen griechisch-katholischen Zweig
der Gemeinschaft Koinotes) und ernannte
eine Frau zu seiner Generalvikarin. Es
folgten weitere Weihen, darunter auch
Bischofsweihen. Nach den Diskussionen
auf einer Synode entschied sich Davidek
1971, auch Frauen zu Priesterinnen zu
weihen, was indirekt zu einer Spaltung
der Untergrundgemeinschaft fiihrte.

Neben diesen strukturellen Fragen wird
aber besonders das wissenschaftliche und
spirituelle Wirken Davideks in dem Band
dargestellt und gewtirdigt. SchlieBlich
wird dariiber hinaus die Verwurzelung
der Gemeinschaft Koinotes in der Unter-
grundkirche, die problematischen Bezie-
hungen zu den unter starkem politischem
Druck stehenden Bischofen sowie die
Problematik nach der Wende 1989 darge-
stellt, als insbesondere die verheirateten
Priester sowie die in der Untergrundkirche
geweihten Frauen fiir die Kirche, die jetzt
wieder frei agieren konnte, ein groBes
Problem darstellten. Der umfangreiche
(ca. 80 Seiten) Anhang mit Dokumenten
zeigt, dass die Kirche kein gliickliches und
konsistentes Verfahren getunden hat, um
mit den geheim geweihten Priestern und
Bischéfen umzugehen.

Insgesamt handelt es sich um einen in-
teressanten und gut lesbaren Band iiber
diese Problematik. Obgleich die Nahe der
Autoren zur Gemeinschaft Koinotes deut-
lich wird, erhdlt der Leser eine objektive
und ausgewogene Darstellung der Ereig-
nisse. Die Wertung bleibt ihm selbst tiber-
lassen.

Miinster Thomas Bremer



1k

12:

13

15,

16.

18.

Eingegangene Biicher in Auswahl
(Rezension vorbehalten)

Bauer, Dieter R., Feld, Helmut, Kopf, Ulrich (Hrg.), Franziskus von Assisi. Das Bild des Heiligen aus
neuer Sicht, Beihefte zum Archiv fiir Kulturgeschichte, hrg. v. Helmut Neuhaus, Heft 54, Koln-
Weimar-Wien, Bohlau-Verlag, 2005, IX, 284 S., Geb., 3.412-09403-X

Brechenmacher, Thomas, Der Vatikan und die Juden. Geschichte einer unheiligen Beziehung
vom 16. Jahrhundert bis zur Gegenwart, Miinchen, C. H. Beck, 2005, 328 S. mit 9 Abb., Geb.,
3-406-52903-8

Cook, William R. (Hrg.), The Art of the Franciscan Order in Italy, The Medieval Franciscans, Vol.
1, Leiden-Boston, Verlag Brill, 2005, XXII, 297 S., Abb., Geb., 90-04-13167-1

Diem, Albrecht, Das monastische Experiment. Die Rolle der Keuschheit bei der Entstehung des
westlichen Klosterwesens, Vita regularis. Ordnungen und Deutungen religiosen Lebens im
Mittelalter, Abhandlungen Bd. 24, Miinster, Lit-Verlag, 2005, X, 465 S., Kart., 3-8258-8556-9
Fleckenstein, G., Schmiedl, J. (Hrg.), Ultramontanismus. Tendenzen der Forschung, Einblicke Bd.
8, Paderborn, Bonifatius-Verlag, 2005, 179 S., Kart., 3-89710-306-0

Floryszczak, Silke, Die Regula Pastoralis Gregors des Grofien, Studien und Texte zu Antike und
Christentum 26, Tiibingen, Verlag Mohr Siebeck, 2005, X, 444 §., Kart., 3-16-148590-4
Gailus, Manfred, Lehmann, Hartmut (Hrg.), Nationalprotestantische Mentalitdten in Deutsch-
land (1870 - 1970). Konturen, Entwicklungslinien und Umbriiche eines Weltbildes,
Verbffentlichungen des Max-Planck-Instituts fiir Geschichte, Bd. 214, Gottingen, Verlag
Vandenhoeck & Ruprecht, 2005, 472 S., Geb., 3-525-35866-0

Georges, Tobias, Quam nos divinitatem nominare consuevimus. Die theologische Ethik des
Peter Abaelard, Arbeiten zur Kirchen- und Theologiegeschichte, Bd. 16, Leipzig, Evangelische
Verlagsanstalt, 2005, 336 S., Hardcover, 3-374-02274-X

Gerdes, Uta, Okumenische Solidaritdt mit christlichen und jiidischen Verfolgten. Die CIMADE in
Vichy-Frankreich 1940 — 1944, Arbeiten zur Kirchlichen Zeitgeschichte, Reihe B: Dar-
stellungen, Bd. 41, Gottingen, Vandenhoeck & Ruprecht, 2005, 380 S., Geb., 3-525-55741-8

. Greschat, Katharina, Die Moralia in Job Gregors des Grofen. Ein christologisch-ekklesiologi-

scher Kommentar, Studien und Texte zu Antike und Christentum, Bd. 31, Tiibingen, Verlag
Mohr Siebeck, 2005, IX, 298 §., Kart., 3-16-148618-8

Haverkamp, Eva (Hrg.), Hebriische Berichte iiber die Judenverfolgungen wihrend des Ersten
Kreuzzugs, Monumenta Germaniae Historica. Hebrdische Texte aus dem mittelalterlichen
Deutschland. Bd. 1, Hannover, Hahnsche Buchhandlung, 2005, L, 626 S., Geb., 3-7752-1301-5
Hoffmann, Carl A. u. a. (Hrg.), Als Frieden méglich war. 450 Jahre Augsburger Religionsirieden,
Begleitband zur Ausstellung im Maximilianmuseum Augsburg, Regensburg, Schnell &
Steiner, 2005, 688 S., Geb., 3-7954-1749-X

Holzem, Andreas, Holzapfel, Christoph (Hrg.), Zwischen Kriegs- und Diktaturerfahrung.
Katholizismus und Protestantismus in der Nachkriegszeit, Konfession und Gesellschaft, Bd.
34, Stuttgart, Kohlhammer-Verlag, 2005, 237 S., Kart., 3-17-018558-6

. Jiirgensmeier, Friedhelm, Schwerdtfeger, Regina Elisabeth (Hrg.), Orden und Kloster im Zeitalter

von Reformation und katholischer Reform 1500 — 1700, Bd. 1, Katholisches Leben und
Kirchenreform im Zeitalter der Glaubensspaltung. Vereinsschriften der Gesellschaft zur
Herausgabe des Corpus Catholicorum, hrg. v. Peter Walter, Bd. 65, Miinster, Aschendorff,
2005, 254 5., Kart., 3-402-02986-3

Mau, Rudolf, Der Protestantismus im Osten Deutschlands (1945 — 1990), Kirchengeschichte in
Einzeldarstellungen IV/3, Leipzig, Evangelisches Verlagshaus, 2005, 248 S., Hardcover, 3-374-
02319-3

Riedl, Matthias, Joachim von Fiore. Denker der vollendeten Menschheit, Epistemata. Wiirz-
burger Wissenschaftliche Schriften . Reihe Philosophie, Bd. 361, Wiirzburg, Verlag Konigs-
hausen & Neumann, 2004, 395 S., Kart., 3-8260-2697-7

. Schulz, Knut, Schuchard, Christiane, Handwerker deutscher Herkunft und ihre Bruderschaften

im Rom der Renaissance, Romische Quartalschrift fiir christliche Altertumskunde und
Kirchengeschichte, hrg. im Auftrag des Priesterkollegs am Campo Santo Teutonico in Rom
und des Rémischen Instituts der Gorres-Gesellschaft, Bd. 57, Rom — Freiburg — Wien, Herder-
Verlag, 2005, 712 S. und Bildtafeln, Geb., 3-451-26719-5

Schurig, Sebastian, Die Theologie des Kreuzes beim friihen Cyrill von Alexandria. Dargestellt an
seiner Schrift ,De adoratione et cultu in spiritu et veritate”, Studien und Texte zu Antike und
Christentum, Bd. 29, Tiibingen, Verlag Mohr Siebeck, 2005, VIII, 361 S., Kart., 3-16-148659-5

. Sudmann, Stefan, Das Basler Konzil. Synodale Praxis zwischen Routine und Revolution,

Tradition — Reform — Innovation. Studien zur Modernitit des Mittelalters, hrg. v. Nikolaus
Staubach, Bd. 8, Frankfurt a. M. u. a., Peter Lang-Verlag, 2005, 508 S., Kart., 3-631-54266-6



UNTERSUCHUNGEN

Wort und Worterkennen bei
Meister Eckhart

Von Udo Kern

Alliu wort hant kraft von dem érsten worte.

1. Das Wort in seinen Grunddimensionen

Wer interessiert zu Eckharts deutschen Schriften greift, der spiirt auch heute
nach ca. 700 Jahren noch die Wort- und Sprachgewalt dieses Meisters aus
Thiiringen. Emphatisch und beeindruckend spricht und begegnet durch die
Jahrhunderte hindurch dem Leser der Deutschen Predigten und Traktate der
Eckhardus redivivus. Nun ist es sicher richtig, dass Eckhart sprachschépferisch
und {iberzeugend seine lateinisch gewachsene und gepflegte Bildung gekonnt
ins Deutsche iibersetzte. Er vollbrachte hier Gewaltiges und trug dazu bei, dass
philosophische und theologische Begrifflichkeiten im Deutschen gefunden
und errichtet wurden. Jedoch, obwohl Eckhart hier Bedeutsames leistete, darf
er nicht isoliert gesehen werden. Zwei Basispunkte, die beachtet werden
miissen, hat Alois Maria Haas zu Recht konstatiert: 1.) Ein spezifischer
historischer Kontext prigt Eckharts Deutsch, nidmlich die Zugehorigkeit
Eckharts zum ,Dominikanerorden mit seiner auf Seelsorge abzielenden
Spiritualitdt einschlieBlich der Nonnenseelsorge.! Die dominikanische Ver-
pflichtung (insbesondere der fratres docti) zur Seelsorge ist folglich ein
wichtiger Faktor fiir die Indienstnahme der Volkssprache und damit einher-
gehend von deren Profilierung. Doch allein aus diesem, also der vom Orden
gegebenen Verpflichtung zur deutschen Sprache, ist der profilierte Gebrauch
des Deutschen bei Eckhart nicht zu erkldren. Sie ist zwar eine notwendige,
aber keine hinreichende diesbeziigliche conditio. Es kommt ein Weiteres
hinzu: 2.) Verwendet Eckhart die deutsche Sprache, dann macht er das nicht
lediglich als Pflichtpensum, ,sondern vielmehr mit dem ganzen Einsatz seiner

1 Alois Maria Haas, Meister Eckhart und die deutsche Sprache, in: Udo Kern (Hg.),
Freiheit und Gelassenheit. Meister Eckhart heute, Miinchen-Mainz 1980, 146-168, hier
157.
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Personlichkeit, auch und vor allem mit seiner theologisch-wissenschaftlichen
Bildung, die er sich als frater doctus und [...] Professor in Paris erworben hat*.>

Man wird Alois M. Haas weitgehend zustimmen kénnen: Eckhart bietet
keine Ideologie der deutschen Sprache, sondern ,er spricht und macht sich
Gedanken tiber sein Sprechen und begriindet sein Sprechen im Wunder der
Wortwerdung und der Geburt Gottes als Wort in der Seele. Er hat eine
Theologie des Wortes, aber keine der deutschen Sprache. Aber der Glanz, der
von dieser Worttheologie in Eckharts locutio emphatica [...] aufscheinen darf,
gehort der deutschen Sprache als eine historische Grofe an, die iiber die Zeiten
hinweg auch heute noch unmittelbar ergreift und wahrhaft als eine
,sprachliche GroRtat bezeichnet werden kann.“> Niklaus Largier sieht in
Eckharts Worttheologie ,zweifellos” das ,Zentrum von Eckharts Denken”.*
Die Eckhartsche Ontologie und Intellekttheorie, ,die [...] auf das Freiwerden
des Menschen fiir die Geburt des Wortes zielen”, sind nach Niklaus Largier auf
die Worttheologie hingeordnet.”

Summarisch und prédzise ist mit Largier Eckharts Worttheologie als ein
umfassender theologischer — und ich fiige hinzu: zugleich philosophischer —
Entwurf zu verstehen, ,der immer das tiefe Zusammenwirken Gottes und des
Menschen hervorhebt, indem er das Leben der Seele als das Zuriicksprechen
des Wortes in die Gottheit fasst, dem das Wort entspringt. Dies vermag sich [...]
dort zu vollziehen, wo die Seele selbst schweigt und Gott sprechen lisst. Dann
offenbart sich sein Wort mit allen Dingen, die er darin ausspricht, in der Seele
des Menschen, wo es immer schon verborgen ist.® [...] In diesem Wort, das
Gott in der Seele spricht, spricht er sich selbst aus, und in diesem Aussprechen
gebiert er den Sohn in der Seele des Menschen und nimmt so den Menschen in
die trinitarische Einheit auf’ [...].“%

Die entscheidende Grundaussage, gleichsam Axiom und principium, von
dem sich der groRRe Wert des Wortes fiir Eckhart ergibt und das die Basis seiner
Worttheologie darstellt, sind fiinf Grunddaten:

1. ,Das Allereigentlichste, was man von Gott aussagen (gesprechen) vermag*,
ist, da es gemdR Joh. 1,1 der gottlichen Selbstbestimmung entspricht, , Wort
und Wahrheit*.® :

? Ebd. (wie Anm.1), 157 f.

? Bbd. (wie Anm.1), 168.

* Niklaus Largier, Meister Eckhart, Werke I und II, Frankfurt/Main 1993 (zit. Largier I
bzw. Largier I), hier: Largier II, 860. (Ich benutze im Folgenden nur den Kommentarteil
Largiers). In diesem meinem Beitrag zitiere ich Eckharttexte nach folgenden
Werkausgaben: Meister Eckhart, Die deutschen und lateinischen Werke, hg. im Auftrag
der Deutschen Forschungsgemeinschaft, Stuttgart 1936 ff. (zit. DW bzw. LW); Meister
Eckhart, hg. v. Franz Pfeiffer, Gottingen 1924 (zit. Pf.). Die Titel der Schriften Eckharts
werden mit den in der Eckhartforschung tiblichen Siglen angegeben - vgl. Udo Kern,
~Gottes Sein ist mein Leben”. Philosophische Brocken bei Meister Eckhart, Berlin-New
York 2003, 264-266.

> Largier I (wie Anm.4), 860 f.

¢ Vgl. Largier I (wie Anm.4), 214,3-12.

Vgl. Largier I (wie Anm. 4), 340,14-28.
Largier II (wie Anm. 4), 860.
Pr. (= Predigt) 9: ,Quasi stella matutina”, DW I (wie Anm.4) 154,9-155,1.

o e N
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«10

)

. Gott ist das eine Wort: ,Wort, daz ist got, got ist ein wort

3. Das Wortsein Gottes ist Gottes Selbstbestimmung: ,Got nante sich selber ein
wort.“"!

4. Das Wortsein des Sohnes — ,gotes sun ist ein wort
kruzialer Wert.

5. Der Mensch soll ein biwort sein."”

«12 _ j¢t fundamental-

Gemil diesen Grunddaten ist das Von-innen-heraus-sein des Wortes fiir
Eckhart gegeben. In diesem und nicht in einem Von-aulen-her-sein zeigt sich
die Wirklichkeit des Wortes: ,Was im eigentlichen Sinn in Worten gedufert
werden kann (gewortet mac werden), das muss von innen heraus kommen
und sich bewegen durch innere Form, nicht dagegen von aullen herein
kommen, sondern von innen muf es heraus kommen. Das lebt recht
eigentlich in dem Innersten der Seele. Dort sind dir alle Dinge gegenwartig und
im Innern lebend”.'*

Das Wort fiihrt zwei GroRen zueinander, die sich prima facie einander
abgrenzend gegeniiberstehen. Es bringt diese beiden nicht nur einander
niher. Das Wort verbindet sie in sich essentiell. Es handelt sich um Offenbares
und Verborgenes, die im Wort substantiell zueinander gebracht werden. Das
Wort konstruiert, ja ist essentiell-ontologisch diese Verbindung. ,Des wortes
natiire ist, daz ez offenbaret, daz verborgen ist.“'> Das Wort ist fiir Eckhart
Manifestation: ,locutio universaliter manifestio est”,'® priziser: eine Mani-
festation des Sprechenden. ,Das Wort [...] allein (verbum [...] solum)
offenbart den Sprechenden (manifestat dicentem) und teilt mit (communi-
cat), was in seiner Seele ist.“}” In dem Wort als Manifestation des Sprechenden
offenbart sich das Dasein des Redenden. Das verbum ,offenbart (manifestet)
den Gedanken (conceptum mentis) dessen, der spricht”.18 Das, was jemand
sagt, zeigt an, was jemand ist. Das Wort ist nicht leere Proklamation, sondern in
ihm teilt sich mit, was jemand in seinem Tiefsten, in seinem Grunde ist. Wort-
los kann sich der Daseinende nicht kommunikativ mitteilen, nicht erklaren,
was er ist.

GroR ist die Kraft und Macht des Wortes. Mit Worten vermag man Wunder
2u tun. ,Wort hant ouch groze kraft; man mohte wunder tuon mit worten.”"?
Wobher riihrt die groRe Kraft und Macht des Wortes? Eckhart benennt das
eindeutig: Das Woher des Wortes mit seiner Macht und Kraft ist das erste Wort.

Pr. 44: ,Postquam completi erant dies”, DW II (wie Anm.4), 344,5.
11 pr 3. Quasi stella matutina”, DW I (wie Anm.4), 155,1.
Pr. 44: ,Postquam completi erant dies*, DW II (wie Anm.4), 344.6.
Pr. 9: ,Quasi stella matutina“, DW I (wie Anm.4), 158,8 f.
14 pr 4. Omne datum optimum*, DW I (wie Anm.4), 66,3-6.
15 pr 101: ,Dum medium silentium tenerent omnia“, DW IV,1 (wie Anm.4), 362,1 {.
16 Gen. I, n. 65, LW I (wie Anm.4), 230,4 {.
17 germo XIIL1: ,Estote misericordes, sicut et pater vester, n. 123, IW IV (wie
Anm.4), 118,1 f.
18 11 Toh., n. 132, LW III (wie Anm.4), 114,3.
19 pr 18: ,Adolescens, tibi dico, surge”, DW I (wie Anm.4), 306,5 f.
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Dem Ursprung im ersten, im ewigen Wort verdankt sich die Macht des Wortes.
»Alliu wort hant kraft von dem érsten worte.“?° Aus dem Ausbruch des ersten,
des ewigen Wortes west die Kraft der Worte. ,Wort habent groze kraft und
habent daz von dem Gzbruche des éwigen wortes.”*' Das erste, das ewige Wort
ist das verbum dei, ist das Wort Gottes. Im Sermo XLVI: ,Domine, descende,
prius quam moriatur filius”, der als biblische Textgrundlage Joh. 4,46—53 hat,
nennt Eckhart—sich auf 2. Makk. 15,16, Eph. 6,17 und Hebr. 4,12 berufend — 22
das verbum dei ,das Schwert des Geistes*: ,verbum dei est ,gladius spiritus 2>

Das erste Wort spricht Gott. Das Sprechen Gottes zeichnet sich dadurch aus,
dass in ihm Sprechen und Wirken ontologisch korrelieren, ja das beide in Gott
eins sind. ,Gottes Sprechen ist sein Wirken (dei dicere est suum facere), [...]
denn anders als bei uns ist dei dicere die causa seines Werkes”.2*

Das Sprechen Gottes zeugt den das Wort seienden Sohn. Die locutio dei
generiert den Sohn. Gott ,spricht [...] in der Zeugung des Sohnes, weil der
Sohn das Wort ist“.?” Gott ,spricht auch in der Schépfung der Kreaturen
(loquitur et creaturas creando), Psalmus [32,9]: ,dixit et facta sunt’“.?® Das
Wort ist principium (Ursprung) und causa von allem. Das Schaffen im Anfang
von Genesis 1,1 interpretiert Eckhart dementsprechend: ,[...] creavit in
principio, id est in ratione (Idee). Ratio enim, logos sive verbum, principium
et causa est omnium.“?” Principium, radix und causa aller Dinge, Idee im
platomschen Sinne, ist fiir Meister Eckhart das verbum, der Logos von Joh.
L

Das verbum ist ,exemplar (Vorbild) rerum creatarum®.?? Aber als solches ist
es nicht extra deum, nicht etwas, zu dem Gott 'hinschauen' miisste, nein, es ist
im Vater selbst, im principium dei.>® In Gott ist das Wort Das Wort des Sohnes
bleibt in Gott, auch wen es nach AuRen geht.*! Gott schuf in principio in
seinem Wort, non extra se.>? Das schipferische géttliche Wort ereignet sich im
ersten einfachen Jetzt der Ewigkeit. Das ,erste einfache Jetzt der Ewigkeit
(primum nunc simplex aeternitatis)“ ist ,das principium, in dem Gott Himmel

2% Ebd., DW I (wie Anm.4), 306,6 f,
2! Pr. L: ,Exivi a patre et veni in mundum®, Pf. (wie Anm.4), 165,6 f.
? Vgl. Sermo XLVI: ,Domine, descende, prius quam moriatur filius”, n. 469, LW IV
(wie Anm.4), 388,5-10.
*3 Ebd., n. 469, IW IV (wie Anm.4), 388,5.
A In Gen. I, n. 8, LW I (wie Anm.4), 191,15 f.
~Loquitur autem filium generando, quia filius est verbum.” — In Gen. I, n. 7, LW I
(wie Anm.4), 191,1
26 In Gen. T, . 7, LW I (wie Anm.4), 191,1 f.
In Gen. I, n. 20, LW I (wie Anm.4), 201,10 f.
Vgl. In Gen. I, n. 3, LW I (wie Anm.4), 186,14 ff.
In Ioh., n. 41, LW III (wie Anm.4), 34,3.
»[.--] verbum ipsum, exemplar rerum creatarum, non est quid extra, ad quod deus
repiciat, sicut apud nos figura parietis se habet ad pictorem qui ad exemplar parietis
respicit, sed in ipso patre: in principio, ait, erat verbum.” — In Ioh., n. 41, LW III (wie
Anm.4), 34,3-6,
' In Ioh., n. 40, IW III (wie Anm.4), 33,10 ff.
*2 Vgl. In Gen. 1, n. 19, LW I (wie Anm.4), 200,16-201,3.
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und Erde schuf“.?? Gottes ewiges Jetzt, in dem er von Ewigkeit ist, ist der ewige
(ontologische) Anfang der Schopfung, d.h. es ist ,genau dasselbe Jetzt (ipsum
[...] idem nunc) [...], in dem Gott von Bwigkeit her ist (deus est ab aeterno)
[und] in dem auch das AusflieRen der géttlichen Personen (personarum
divinarum emanatio) ewig ist, war und sein wird (est, fuit et erit
aeternaliter)”.>* Das Jetzt der Ewigkeit als principium der gottlichen
Schopfung durch das Wort setzt und gewdéhrleistet das Jetzt der Schopfung.
Die Schopfung durch das Wort darf nicht historisierend missverstanden
werden. Sie ist in der Gegenwdrtigkeit, im Nun der géttlichen Ewigkeit. Sich
auf Joh. 5,17 berufend betont Eckhart hinsichtlich der Schépfung in der
Perspektive der aeternitas die Gegenwartigkeit des gottlichen Im-Wort-
Schaffens. Gott ,schuf so, dass er immer schafft“.>> Gottes creatio geschieht
stets in seinem Wort. Es gilt die Gegenwirtigkeit des Im-Wort-Schaffens
Gottes. In dem Wort ist Gott nicht nur partiell, sondern mit all seiner Macht
und gétlichen natiire: ,Der himelische vater sprichet ein wort und sprichet daz
éwicliche, und in dem worte verzert er alle sine maht und sprichet sine gotliche
natiire alzeméle in dem worte und alle créatiren.”*®

Das verbum dei ,ist Gottes Kraft und Gottes Weisheit’*.>” Das Wort Gottes
ist das Bleibende, die Worte der Schopfung (das ist ,der Himmel und die Erde”
von Matth. 24,35) vergehen. ,’Haec verba’, Matth. 24: ‘caclum et terra
transibunt, verba autem mea non transibunt’. Ratio; quia ‘verbo dei caeli
firmati sunt’ [Ps. 32,6]“.>® Das bleibende Wort Gottes ist in der Heiligen Schrift
gegeben. Fiir Eckhart gilt also: ,scriptura est ipsum verbum dei”.

2. Jesus Christus — das eine Wort des Vaters

Es ist der eine Gott, der das eine Wort trinitarisch spricht. Das esse der Kreatur
verdankt sich dem das eine Wort trinitarisch sprechenden einen Gott. Der
Mensch hért auf Grund seines esse rerum als (raum-zeitliches) ens hoc et hoc *°
das Eine als Zwei. ,'Gott sprach Eines, und ich horte Zwei’ [Ps. 61,12]. [...] Gott
sprach stets nur Eines. Sein Spruch ist nur einer. In dem einen Spruche spricht
er seinen Sohn und den Heiligen Geist und alle Kreaturen, und es gibt nur eiren
Spruch in Gott. Aber der Prophet spricht: ,Ich horte Zwei ,das ist: Ich vernahm
Gott und die Kreaturen. Da, wo Gott es ( = das Sein der Kreaturen) spricht, da
ist es Gott; aber hier ( = in Raum und Zeit) ist es Kreatur. Die Leute wahnen,
Gott sei nur dort ( = historisch damals) Mensch geworden. Dem ist nicht so,

33 In Gen. I n. 7, IW I (wie Anm.4), 190,1 f.

3 In Gen. I n. 7, LW I (wie Anm.4), 190,2—4.

35 [...] creavit in principio, id est sic creavit quod semper creet, Ioh. 5: ,pater meus
usque modo operatur’.” — In Gen. I, n. 20, LW I (wie Anm.4), 201,4 f.

36 pr. 19, DW I (wie Anm.4), 312,3-5.

37 Verbum dei est ,dei virtus dei sapientia’. “— In Ecdli, n. 4, IW II (wie Anm.4),
233,3 und vgl. 1. Kor. 1,24.

38 Sermo XXIV,1: ,Scriptum est: quia domus mea domus orationis est”, n. 228, LW IV
(wie Anm.4), 213,14-16.

3 Ebd., n. 228, LW IV (wie Anm.4), 213,16.

40 ygl. Udo Kern, Die Anthropologie des Meister Eckhart, Hamburg 1994, 12-14.
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denn Gott ist hier eben sowohl Menschen geworden wie dort, und er ist darum
Mensch geworden, dass er dich als seinen eingeborenen Sohn gebédre und als
nicht geringer.“*!

Der eine Gott spricht nur das eine Wort. In dem einen Wort des Vaters, das der
eine Sohn qua Zeugung durch den Vater ist, spricht Gott alle Dinge. ,Der vater
sprach ein wort, daz was sin sun. In dem einigen worte sprach er alliu dinc.“*?
In dem einen Wort, das Gott spricht, sind alle Dinge gegenwartig. ,War umbe
ensprach er niht wan éin wort? — Dar umbe, wan im alliu ding gegenwertic
sint.“** Alles ist in dem einen Wort des Einen 'aufgehoben' in ihm
gegenwartig.

Gott schafft im Sohn. Im Sohn, der das vom Vater gezeugte Wort ist, als dem
principium der Schépfung, geschieht die gottliche Schopfung: ,[...] creavit in
principio, id est in filio, Ioh. 8,25: ‘ego principium’.“**

,Sant Augustinus®® sprichet: daz wort des himelschen vaters ist der
eingeborne sun, und der geist sines mundes ist der heilige geist.“*® Der Sohn ist
das ,eine Wort des Vaters”, und als dieser eine Sohn des einen Vaters ,lehrt er
die Seele mit einem Wort“.*” Jesus spricht in der in sich selber schweigenden
und nur auf ihn hérenden Seele. Redet Jesus in der Seele, dann inkludiert das
aleine stn und selber swigen der allein Jesus horenden Seele.*®

Da Jesus als das eine Wort ,vollkommen istin seiner Erkenntnis und seinem
Vermégen, darum ist er auch vollkommen in seinem Sprechen“.*’ Diese
vollkommene Erkenntnis und das perfekte Vermogen der Wortnatur Jesu
spricht er auch in demselben Wort, das er ist, in den vernunftbegabten
Kreaturen aus. ,Indem er das Wort spricht, spricht er sich und alle Dinge in
einer andern Person und gibt ihm dieselbe Natur, die er selbst hat und spricht
alle vernunftbegabten Geistwesen in demselben Worte als demselben Worte
gleich nach dem Bilde (U.K. =Idee), insofern es innebleibend ist, — nicht gleich
jedoch demselben Worte in jeder Weise, insofern es ausleuchtet, insofern ein
jedes fiir sich selber ist; sie [d.h. die ausleuchtenden ,Bilder’] haben die
Maoglichkeit empfangen, von gndden die Gleichheit desselben Wortes zu
empfangen“.’® Jesus ,spricht sich in der Seele. Jesus ,gat [...] in“ die Seele und

4! Pr, 80: ,Praedica verbum*, DW II (wie Anm.4), 98,1-8.

42 pr. 84: ,Puella, surge”, DW III (wie Anm.4), 455,2 f.

*3 Bbd., DW III (wie Anm.4), 455,2-4.

** In Gen. I, n. 20, LW I (wie Anm.4), 201,6.

*> Verbum certe dei filius est, et spiritus oris eius spiritus sanctus est.” — Augustinus,
En. in Ps. 32 Sermo 2 n. 5, PL 36,288, zit. DW III (wie Anm.4), 35 Anm. 3.

46 Pr, 61: ,Misericordia domini plena et terra“, DW III (wie Anm.4), 35,7-36,1.
Pr. 84: ,Puella, surge”, DW IIl (wie Anm.4), 454,4-455,1.
Pr. 1: ,Intravit Iesum in templum®, DW I (wie Anm.4), 15,7-9.
*® Ebd., DW I (wie Anm.4), 16,2 f.
Ebd., DW I (wie Anm.4), 16,3-9. Josef Quint — DW I (wie Anm.4), 16 {. Anm. 1
interpretiert DW I (wie Anm. 4), 16,311 erhellend so: ,Der Vater sagt sich in der Person
des Sohnes selbst Person und setzt im Sohne als ihrem Inbegriff gleichzeitig alle Dinge, d.
h. die Welt der ,Ideen’, und zwar so, dass die Natur des Sohnes identisch bleibt mit der
des Vaters. Die ,Ideen’, insbesondere diejenigen aller vernunftbegabten Geister, sind [...],
insofern sie im Sohne als dem Inbegriff der gottlichen BewuRtseinsinhalte bleiben, d.h.
nicht aus dem innertrinitarischen Zirkel heraustreten, mit dem Wort eins und
wesensgleich. Aber insofern sie ,ausleuchten’, d.h. aus dem Wort heraustreten und sich
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,beginnet ze sprechenne” in der Seele.’' Er redet nicht ein aliquod und
addenda. Jesus spricht sich selbst. ,Er spricht das, was er ist. Was ist er denn? Er
ist ein Wort des Vaters. In demselben Wort spricht der Vater sich selbst und alle
gottliche Natur und alles, was Gottist, also wie er es erkennt, und er erkennt es,
wie es ist.“>2 Jesus also ,ist ein wort des vaters”.>* Der Sohn ist ,geheizen [...]
ein wort“>*. Das Wortsein des Sohnes verdankt sich Gott dem Vater. In der
Gottesgeburt ,spricht” Gott den Sohn. In der Gottesgeburt in seinem Sohn
werden alle Dinge durch das Wort, das der eingeborene Sohn ist’?,
artikuliert.’® Das Wort des himmlischen Vaters in dem Sohn ist nicht
vergangliches, sondern ewiges Wort.”” Mit seinem ganzen géttlichen Wesen,
mit allem, was er ist und erkennt, spricht sich der himmlische Vater in Jesus
Christus, dem gdttlichen Logos aus.’®

Eckhart konstatiert einen Unterschied zwischen dem Sprechen des Vaters
und dem des Sohnes Jesus beim Sprechen des Wortes. Der Vater spricht das
Wort im Worte. Jesus spricht das Wort in der Seele. So sagt Eckhart in der
Predigt 1: ,Da nun der Vater dieses”, ndmlich ,das Wort und alles, was in dem
Wort ist“, ,gesprochen hat, was spricht denn Jesus in der Seele? Wie ich gesagt
habe: Der Vater spricht das Wort und sprichtin dem Worte und anders niht, und
Jesus spricht in der Seele. Die Weise seines Sprechens ist die, dass er sich selbst
und alles, was der Vater in ihm gesprochen hat, offenbart in der Weise, wie der
Geist empfanglich ist. Er offenbart die véterliche Herrschaft in dem Geiste in
gleicher unermesslicher Gewalt. Wenn der Geist diese Gewalt in dem Sohne
und durch den Sohn empfingt, so wird er [selbst] gewaltig in jeglichem
Fortgang, so dass er gleich und gewaltig wird in allen Tugenden und in aller
vollkommenen Lauterkeit“.>® Jesus ist im Wort geistwirksam. Die Macht des
gottlichen Wortes wird durch den Sohn im Geist wirkméchtig empfangen.

Durch Jesu Wortwirken in der Seele geschieht Erkenntnis der Weisheit des
einen gottlichen Wortes, das ,die Weisheit selbst ist*.? Die Seele wird durch
Jesu Wortwirken in der Seele bei der Erkenntnis des einen Wortes mit der

durch die Schopfung in der Welt der Kreaturen jede fiir sich gesondert objektivieren, sind
sie dem ewigen Worte nicht mehr gleich. Doch haben sie die Moglichkeit, eine Gleichheit
von Gnaden wegen mit dem Worte zu erlangen, d.h. wir konnen dem Sohne per gratiam
gleich werden.”

51 Ebd., DW I (wie Anm.4), 15,9.

52 ghd., DW I (wie Anm.4), 15,10.

53 Ebd., DW I (wie Anm.4), 15,10 f.

54 pr 23. Jésus hiez sine jiingern tifgan“, DW I (wie Anm.4), 399,9.

55 Sant Augustinus sprichet: daz wort des himelschen vaters ist der eingeborne sun”
— Pr. 61: ,Misericordia domini plena est terra“, DW III (wie Anm.4), 35,7.

56 Got gebirt sich alzemale in sinem sune; got sprichet alliu dinc in sinem sune.” — Pr.
43:  Adolescens, tibi dico: surge*, DW II (wie Anm.4), 3211 f:

57 Der himelische vater sprichet ein wort und sprichet daz éwicliche* — Pr. 19: ,Stain
porta®, DW I (wie Anm.4), 312,3 .

58 Jesus ,ist ein wort des vaters. In dem selben worte sprichet der vater sich selber
und alle gotliche natlire und allez daz got ist, alsd als er ez bekennet, und er bekennet ez,
als ez ist.“ — Pr. 1: ,Intravit lesus in templum®, DW I (wie Anm.4), 15,10-16,2.

9 Ebd., DW I (wie Anm.4), 16,10-17,9.

60 phd., DW I (wie Anm.4), 18,1-4.
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gottlichen Weisheit vereint. ,Da wird Gott mit Gott erkannt in der Seele; so
erkennt sie mit dieser Weisheit sich selber und alle Dinge, und dieselbe
Weisheit erkennt sie mit ihm selbst, ja mit dieser ,erkennt sie die véterliche
Herrschaft in [ihrer] fruchtbaren Zeugungskraft und das wesentliche Ur-Sein
in einfaltiger Einheit (weseliche isticheit nach einvaltiger einicheit) ohne
jeglichen Unterschied.“®! Mit unendlicher, ,maBloser’ Weisheit spricht Jesus
das eine Wort in der Seele. Jesus offenbart sich mit so grofer, auch
pneumatologisch dimensionierter herausquellender Fiille, dass er mit iiber-
stromendem, endlos vollem Reichtum in die Seele sich vereinigend einflie3t,
und die Seele kraft dieser Fiille per gratiam und ohne Mittel in den ersten
Ursprung zuriickfliet. Wie ,ein lebendiger Brunnen*”, sagt Eckhart sich auf
Origenes berufend, ist Gottes Sohn im Grunde der Seele.®

Jesu Wortwirken in der Seele ,macht uns Eins, wie er [als] Eins mit dem
Vater und dem Heiligen Geist ein Gott ist, auf dass wir so Eins werden mit ihm
und ewig bleiben”.®> Wenn Jesus in der Seele redet, weichen die Hindernisse
der Mannigfaltigkeit (gen. subj.), der Zwei und errichtet das Einssein. Dieses
korrespondiert fundamental-ontologisch dem einen Wort.

Der Sohn, das eine Wort des Vaters, lehrt als paedagogus verbi animae die
Seele mit der Kraft des einen Wortes aus Gott und 'bringt' so die Seele zum
Aufstehen, zur Orientierung auf Gott: ,der sun ein wort des vaters [...] 1éret
[...] die séle mit einem worte, wie sie Gf so stdn und wie sie sich sol erheben
boben sich selber und wonen boben ir selber.“®* Gott®’ ist ein sich selbst
aussprechendes Wort. Dieses Wort, das Gott ausspricht, ist Gott selbst. Man
kann, vielmehr: man muss sagen, dass Gott gesprochen und ungesprochen, dass
er ein gesprochenes bzw. ungesprochenes Wort ist. Denn, da spricht Gott sein
Wort, wo er ist; wo er nichtist, da spricht Gott auch nicht das Wort. Obwohl alle
Kreaturen Gott sprechen wollen, vermogen sie es dennoch nicht, bleibt Gott
von ihnen ungesprochen. Wire es anders, ware Gott sprechbar durch die
Kreatur, wiirde ja nicht er selbst das eine Wort sein, das sich nur in ihm selbst
griindet und nur aus und durch ihn, also aus Gott durch Gott, erkannt werden
kann. :

Nur in dem Sohn wird das Ungesprochensein Gottes (in Bezug auf die
Kreatur) in dem Sprechen des Sohnes gewahrt, da das Sprechen des Sohnes
sich originar dem Vater verdankt. Das ewige Wort des Vaters im Sohn, das der
Sohn in der Seele wirkt, ist kein der Seele zuhandenes Mittel oder Bild. Nicht
als possessio instrumentorum animae generiert sich das Wort urspriinglich.
Das ewige Wort des Vaters im Sohne ist ein Mittel ohne Mittel, ein Bild ohne
Bild, auf dass die Seele durch die Gottesgeburt des Sohnes in der Seele ,in dem
éwigen worte got begrifet und bekennet dne mittel und ane bilde”.®® Der
ungesprochene Vater wird in dem Wort, das der Sohn ist, gesprochen.

¢! Ebd., DW I (wie Anm.4), 18,8-19,2.
VeM, DW V (wie Anm.4), 113,4 f.
Pr. 1: Intravit lesus in templum®, DW I (wie Anm.4), 20,6-8.
Pr. 84: ,Puella, surge, DW III (wie Anm.4), 454,3-455,2.
Vgl. zum Folgenden Pr. 53: ,Misit dominus manum suam”, DW II (wie Anm.4),
5292 fi.
¢ Pr. 69: ,Modicum et iam non videbitis me*, DW III (wie Anm.4), 168,8-10.
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Die ganze Gottheit (,alle sine gotheit”) gibt Gott der Vater dem eingebornen
Sohn, der das Wort ist. ,Der Vater (gibt) seinem eingebornen Sohn, alles, was
er zu leisten vermayg, alle seine Gottheit*.%” Die Wurzel der Gottheit spricht er
im Sohn als dem verbum dei aus: ,die wurzel der gotheit die sprichet er
alzemaile in sinen sun“.®®

Christus als das Wort des Vaters ist die Wahrheit.®” ,Alle Wahrheit (veritas)
oder Erkenntnis (scientia) in den Menschen ist von Gott selbst, der ja die
Wahrheit und Weisheit (sapientia) ist“.”® Das Falsche entbehrt des Wortes, es
ist sturnm, es spricht nicht und zu niemandem.”" Nur das Wort spricht (,solum
verbum loquitur”), und nur durch das Wort, durch das verbum dei, das die
Wahrheit ist, sprechen wir und sind wir.”? ,Omnis creatura verbum eius (sc.
dei) est.“”> Zu allen redet Gott durch den Sohn, das verbum, aber nicht alle
erkennen und hoéren ihn.”* Der verkehrte animus der Nichthérenden und
Nichterkennenden ist die selbsteigene ,origo falsitatis“.”> In dem einen Wort,
das der Sohn ist, kommt, ja ist die Wahrheit. Es gibt fiir Eckhart nur eine
Wahrheit. Die Wahrheit ist nicht teilbar. So optiert Eckhart fiir die Einheit von
theologischer und philosophischer Wahrheit, die neben der Einheit der
Wahrheit der Heiligen Schrift, trotz verschiedener Schriftsinne Basis seiner
Hermeneutik ist. ,Constat enim quod omne verum ab ipsa veritate est.“”®
Alles, was wahr ist, geht nach Eckhart (im Einklang mit der insbesonderen
augustinischen Tradition) aus der einen Quelle der Wahrheit, ndmlich Gott
hervor, ist in der einen Wahrheit enthalten und von ihr intendiert.”” Gottes
Wahrheit in Jesus Christus ist die eine Wahrheit. Deshalb gilt fiir Meister
Eckhart: ,Idem ergo est quod docet Moyses, Christus et philosophus*.” Sie
lehren aus der einen Wahrheit. Aber die eine Wahrheit in Theologie und
Philosophie heiRt nicht Nivellierung, denn die mosaische Lehre ist glaub-
wiirdig (,credibile”), die des Aristoteles wahrscheinlich und annehmbar
(,probabile sive verisimile”), aber die Lehre Christi die Wahrheit (,veritas”).”

Christus — das eine Wort Gottes, die eine Wahrheit Gottes —ist der Kern der
Heiligen Schrift, auf den hin die Schriftauszulegen ist. ,Denn wer den Kern der
Schriften, Christus, die Wahrheit die darin verborgen ist, nicht zu finden weil3,

Pr. 27: ,Hoc est praeceptum meum®, DW II (wie Anm.4), 51,5 £
%8 Bbhd., DW II (wie Anm.4), 52,4.
% yg|. In Ioh., n.185, LW III (wie Anm.4), 155,7 und Anm. 4.
70 In Sap., n. 242, LW 1I (wie Anm.4), 576,2 {.
[...] nota quod falsum, in quantum huiusmodi, mutum est, nihil loquitur, nulli
loquitur.” — Sermo XX: Attendite a falsis prophetis, n. 198, LW IV (wie Anm.4),
182,12-183,1.

72 Bhd., n. 198, LW IV (wie Anm.4), 183,2-4.

73 Ebd., n. 198, LW IV (wie Anm.4), 183,4 f.

74 Bhd., n. 198, LW IV (wie Anm.4), 183,5 ff.

75 Ebd., n. 198, LW IV (wie Anm.4), 183,9.

76 In Gen. I, n. 2, LW I (wie Anm.4), 449,8.
+[...] ex uno fonte et una radice procedat veritatis omne quod verum est, sive
essendo sive cognoscendo, in scriptura et in natura.” — In Ioh., n. 185, LW III (wie
Anm.4), 154,16-155,1.

78 In Ioh., n. 185, LW III (wie Anm.4), 155,5 {.

7 In Ioh., n. 185, IW IIl (wie Anm.4), 155,6 f.
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versteht die Schriften nicht.“®® Meister Eckhart nimmt hier einen Gedanken
Augustins auf, der in seinen Enarrationes in Psalmos von dem ,Christus
revelatus” in den Worten der Heiligen Schrift spricht.®®

Eckhart identifiziert das Wort-Gottes-Horen mit dem Christus-Hoéren: ,Nun
merkt, auf das, was der hort, der das Wort Gottes hort.®? Er hort Christus als
geboren von dem Vater in voller Gleichheit des Vaters unter Annahme unserer
Menschheit, vereint in seiner Person, wahrer Gott und wahrer Mensch, ein
Christus: das ist das Wort, das der vollends (alzemale) hort, der das Wort Gottes
hort und es bewahrt in ganzer Vollkommenheit.“**

3. Ich bin der Sohn durch die Geburt des Wortes

Durch das eine Wirken Gottes im Wort Gottes wird der eine Sohn gezeugt und
die Kreatur und damit der Mensch geschatten. Der natiirliche Mensch ist nicht
der filius dei, sondern nur der eingeborne Sohn ist dieses. ,Durch ein Wirken
zeugt er (Gott) den Sohn, der der Erbe ist, Licht vom Licht, und schafft er das
Geschopf, das Finsternis, geschaffen, geworden ist, nicht Sohn, noch Erbe des
Lichtes“.®® Ex sese, aus sich selbst heraus, qua menschlicher Natur vermag der
Mensch nicht Sohn zu werden und damit das Wort zu rezipieren. Jedoch ist
ihm die Moglichkeit gegeben, ,von gndden die Gleichheit desselben Wortes zu
empfangen“®® wie der eingeborne Sohn, das inkarnierte Wort. Gott wirkt mit
grofRer Lust und Wonne durch das Wort damit wir Sohn werden. Lustig wie
ein springendes Pferd auf der Weide®” ist Gott, wenn wir von Gnaden in die
Gleichheit des Wortes versetzt und damit Sohn werden. Dass ich, der Mensch,
Sohn Gottes werde, ist der primére Ertrag der Inkarnation, der Fleisch-
werdung des Wortes. Gott wurde Mensch, damit ich filius dei werde. ,Die erste
Frucht der Menschwerdung des Wortes (primus fructus incarnationis), das
Gottes Sohn von Natur ist (quod est filius dei naturaliter), besteht darin, dass
wir filii dei seien durch die Annahme an Sohnes statt (per adaptionem).“*® Der
primus fructus incarnationis besteht fiir Eckhart nicht im quasi jesuanisch-
christologischen historischen Erinnerungspotential, sondern in der Gegen-

0 Nec enim aliquis scripturas intelligere putandus est, qui medullam, Christum,
veritatem, latitantem in ipsis nesciet invenire.” — In Gen. II, n. 3, LW I (wie Anm.4),
453,5 f..

81 Augustinus, En. in Ps. 96 n. 2, PL 37, 1237, zit. LW I (wie Anm.4), 453, Anm. 2.

82 puthers Aussagen, ,dass die ganze Schrift auf Christum allein gerichtet ist* (WA 10
II, 73,15), ,Universa Scriptura de solo Christo est ubique” (WA 46, 414,15) und dass
Christus ,sol et veritas in Scriptura“ (WA 3, 620,6) ist, stehen der Eckhartschen Aussage
vom Christus als der medulla, als der Wahrheit der Schrift nahe.

82 Vel Tk, 1128

8 pr 49  Beatus venter, qui te portavit’, DW II (wie Anm.4), 428,8-429,2.

> ,[...] una actione generat filium, qui est heres, lux de luce, et creat creaturam,
quae est tenebra, creata, facta, non filius nec heres luminis“ — In Ioh., n. 73, LW III (wie
Anm.4), 61,3 f.

8¢ pr. 1: ,Intravit Tesus in templum*, DW I (wie Anm.4), 16,9.

87 ygl. Pr. 12: Qui audit me, DW I (wie Anm.4), 199,8 ff.

8 T Ioh, n. 117, 101,12-14.
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wirtigkeit des Sohnwerdens des Menschen.®® Der von mir als Person
differente Jesus Christus als filius dei an sich besagt fiir Eckhart wenig,
denn entscheidend fiir mich ist nicht das filius-dei-Sein eines von mir
Unterschiedenen, sondern, dassich Sohn Gottes werde. ,Denn wenig (parum)
bedeutete es mir, dass das Wort Fleisch wurde (verbum caro factum) fiir den
Menschen in Christus (pro homine in Christo), jener von mir unterschiedenen
Person (suppositoillo ame distincto), wenn es nicht auch in mir personaliter (sc.
inkarnierte), damit auch ich filius dei ware. Denn, ,wenn Sohn, dann auch
Erbe’ (Gal. 4,7).>°

Der ,eigentliche Zweck der Menschwerdung” ist die Gottesgeburt in der
Seele.’! Eine fundamental-ontologische Transformation in den seinsge-
benden Ursprung ereignet sich qua Gottesgeburt. Durch die Gottesgeburt
des Wortes, des Sohnes in der Seele werden wir ,,alzemale transformieret in
got und verwandelt’ [2. Kor. 3,18]*,°* werden wir durch Gott in der Seele
Sohn und zwar zu ,sine(n)m eingebornen sun ane allen underscheit”®*. In
derselben Weise, wie der Vater den Sohn in der ewiglichen Geburt geboren
hat, gebiert er mich als seinen Sohn in der Seele: ,Der vater gebirt sinen sun in
der éwicheit im selber glich. ,Daz wort was bi gote, und got was daz wort [Ioh.
1,1]: ez was daz selbe in der selben natiire. Noch spriche ich mér: er hét in
geborn in miner séle. Niht aleine ist si biim noch er biir glich, sunder eristin ir,
und gebirt der vater sinen sun in der séle in der selben wise, als er in in der
éwicheit gebirt, und niht anders.””* Durch die Transformation der Gottesge-
burt werde ich nicht in die Gleichheit, sondern in die Einheit mit Gott gebracht,
entspreche ich durch die actio uni dei dem einen Wort des einen Gottes, denn
Gott ist als der Eine nicht auf Gleichheit, sondern auf Eins aus. ,Was in anderes
verwandelt wird, das wird eins mit ihm. Also werde ich in ihn ( = Gott)
verwandelt, dass er mich wirkt als sein eines Wesen, nicht als gleiches (er
wiirket mich sin wesen ein, unglich); beim lebendigen Gott ist es wahr, dass
[da] kein Unterschied isg.

Eckhart wagt die im Duktus der von ihm akzeptierten und vertretenen
Lehre der ([neu]platonisch geprégten) vorgeschopflichen Ideen konsequente
Aussage, dass ,ich ein einiger Sohn bin, den der himmlische Vater ewiglich
geboren hat*.”® Besagt dieser Satz, dass ,ich dann ewiglich in Gott Sohn
gewesen sei“’’? Eckhart gibt eine differenzierende Antwort: ,Ja und nein; ja,
ein Sohn nach dem, dass mich der Vater ewiglich geboren hat; nicht Sohn

89 Dabei — das muss theologisch-kritisch gesagt werden — wird Eckhart in seiner
Christologie dem ephhapax der neutestamentlichen Christologie nicht gerecht.

9 11 Ioh, n. 117, LW III (wie Anm.4), 101,12-102,2.

91 Bardo WeiR, Die Heilsgeschichte bei Meister Eckhart, Mainz 1965, 63. — Ein
prizises Summarium der Eckhartschen Gottesgeburt in der Seele, dieses Kerngedankens
des Thiiringer Meisters, gibt Largier I (wie Anm. 4), 814-819.

92 pr 6. Justi vivent in aeternum®, DW I (wie Anm.4), 110,8.

> gbd., DW I (wie Anm.4), 110,7.

94 Ebd., DW I (wie Anm.4), 109,2-6.

5 pbd., DW I (wie Anm.4), 111,5-7.

% pr 22:  Ave, gratia plena’, DW I (wie Anm.4), 381,5-382,5 f.

97 pr. 22: ,Justi vivent in aeternum’, DW I (wie Anm.4), 381,6-382,1.
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gemaR der Ungeborenheit.“”® Der Mensch ist als Gottgeborner, als durch die
ewige und damit zeitlose Gottesgeburt Geborner Sohn Gottes. Erist nicht Sohn
Gottes, ,insofern er eins mit ihm (Gott) — also ungeboren — seit ewiger Zeit*.””
Der Mensch ist ,ein einiger sun, den der Vater ewiglich geboren hat aus dem
verborgenen Dunkel (vinsternisse) ewiger Verborgenheit, innebleibend im
ersten Beginn der Lauterkeit”.'°° In dieser Geburt im ersten Beginn werde ich
der Sohn, jedoch auch Vater. Ich bin als eingeborner Sohn Vater: ,wir suln
vater sin; ze dem andern suln wir gndde sin, wan des vaters name ist gebern; er
gebirt in mich sich sin glich.” '°! Gott hat mich in seiner Vaterschaft durch den
Sohn ewiglich als Vater und Gebdrender geboren. ,Aus der Lauterkeit hat er
mich ewiglich geboren als seinen eingebornen Sohn in das Ebenbild (selbe
bilde) seiner ewigen Vaterschaft, auf dass ich Vater sei und den gebére, von
dem ich geboren bin.“'°? Die Gottesgeburt in mir und damit meine
Qualifikation zum eingeborenen Sohn befdhigt mich durch die Gottesgeburt,
den Sohn in den Vater zurtickzugebaren: ,In dem Selben, da er (Gott) seinen
eingebornen Sohn in mich (sic !) gebiert, so gebdre ich ihn zuriick in den
Vater.”'?* Das Vatersein des durch Gott gebornen Sohnes bezieht sich auf das
Wiedergebdren in der Seele.'®® Das Sohnsein und das Vatersein, das
Wiedergebaren kommen erst zustande durch die actio dei in der Seele.

Wo das Wort Gottes gesprochen wird, ereignet sich das Leben. Bezug
nehmend auf die biblische Erzdhlung vom Jiingling zu Nain (Luk. 7,11-17)
schlieRt Eckhart: ,Verbo enim dei, quo creata sunt et portantur omnia, rediit ad
vitam.“'?> Das Wort, das Jesus dem Jiingling sagte, wirkte in diesem forma und
similitudo des Wortes, so dass er dem Wort Ahnliches wirkte.'°® ,Der Jiingling
richte sich auf und begann sogleich kraft der [sc. ihm innewohnenden]
Gleichheit [sc. des ewigen Wortes = Christus] zu sprechen (ze wortenne), dass
er durch das ewige Wort auferstanden sei.'°” Das Wiedersprechen des Wortes in
der Seele durch Gott ist das Leben (des Sohnes), d. h. also dessen, in dem Gott
gebiert. ,Swenne daz wort sprichet in die séle und diu séle widersprichet in
dem lebenden worte, da wirt der sun lebende in der séle.”'®

Das Wort Gottes wird vom Horer des Wortes gehort. Der Horer des Wortes
muss gelassen sein. Gelassenheit beim Horen des Wortes Gottes ist angesagt:
,Ni sprichet unser herre: 'nieman enhoeret min wort [...], er enhabe denne
sich selben geldzen' [Luk. 14,26]. Wan der gotes wort hoeren sol, der muoz gar

%% Bbd., DW I (wie Anm.4), 382,1 f.

% Largier I (wie Anm.4), 938.

100 pr. 22: Justi vivent in aeternum®, DW I (wie Anm.4), 382,3-5.

100 pr 13: ,Vidi supra montem Syon”, DW I (wie Anm.4), 218,1-3.

102 pr 22: Tusti vivent in aeternum®, DW I (wie Anm.4), 382,8-383,1.

103 Bbd., DW I (wie Anm.4), 383,7 f.

104 7um Wiedergebiren der Seele vgl. DW I (wie Anm.4), 383, Anm. 4.

105 germo XXXVI1: ,Ibat Iesus in civitatem quae vocatur Naim?, n. 369, LW IV (wie
Anm.4), 316,6 .

196 Unde hoc verbum ipsi animae impresserat formam et similitudinem suam, ut
abinde primo operaretur sibi simile.” — Ebd., n. 369, LW IV (wie Anm.4), 316,7 f.

%7 pr. 18: ,Adolescens, tibi dico: surge*, DW I (wie Anm.4), 296,6 f.

198 Ehd., DW I (wie Anm.4), 305,3-5.
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gelazen sin.“'%° Das recipere bzw. der Rezipient des Wortes korrespondiert dem
zu horenden Wort; der Hérer korrespondiert diesem nicht nur, sondern er ist
dieses horende Wort, indem von ihm im ewigen Wort gehort wird: ,Dasselbe,
das da hort, das ist dasselbe, das da gehért wird in dem ewigen Wort.”''® Der
Horende wird frei im Héren des Wortes, so dass das Wort von ihm gehort wird.
Alle Mannigfaltigkeiten gelten nicht, sondern das Héren des einen Wortes.

Das Wort kann nur in dem leeren Grund gehort werden. ,Das Wort liegt in
der Seele verborgen, so dass man ez niht enweiz noch niht enhoeret, sofern ihm
nicht in dem grunde des hoerennes geraumt (geriimet) wird, eher wird es nicht
gehort; vielmehr miissen alle Stimmen und alle Leute weg (abe) und es muss
ein lilter stilnisse da sin, ein stilleswigen.”'"!

Drei Hindernisse fiir das Héren des ewigen Wortes nennt Eckhart: 1.
Leiblichkeit, 2. Mannigfaltigkeit, 3. Zeitlichkeit.''* Diese kreatiirliche ,Drei-
faltigkeit’ ist nicht die Basis des ewigen Wortes. Werinihrallerletzte Griindung
sucht, wird von dem Einen entfernt und durch die den Grund verstellenden
Absoluta kreatiirlicher Unangemessenheit und MalRlosigkeit zerrissen. Er hort
nicht das eine ewige Wort, sondern die Mannigfaltigkeit mit ihren vielféltigen
Gestalten der Zweiheit. Das Eine wird hier nicht gehort, denn Gott nahm im
ewigen Wort in Christus die blofe reine lautere menschliche Natur und nicht
den durch Zeitlichkeit, Mannigfaltigkeit und Leiblichkeit zerrissenen Men-
schen an. Das ewige Wort ergriff in Jesus Christus nicht einen bestimmten
Menschen, sondern menschliche natiire: ,dd Kristus mensche wart, do ennam er
niht an sich einen menschen, er nam an sich menschliche natire.*''* Wer vom
ewigen Wort gepragt ist, orientiert sich darum nicht an dem Menschen Jesus
Christus, sondern wird durch das verbum dei in Christus Jesus aus der
entfremdeten, kreatiirlichen Mannigfaltigkeit entlassen und durch die
Gottesgeburt zum Sohn. Der eifrig Gottes Wort horende Mensch ist der
beatus homo. Die beatitudo kommt zustande durch das Héren auf Gottes
Wort: ,Saelic ist der mensche, der da vlizicliche hoeret, waz got in ihm
spreche”.'!*

Da Gott in Jesus Christus durch das Wort die lautere Menschheit
angenommen hat, ist derjenige Mensch, ,der nach Jesus Christus seinen
eigenen Namen hat*.'!® Eckhart definiert das Menschsein des Menschen
christologisch. Alles, was Christus nach seiner Menschheit eignet — ohne die
soteriologische Mittlerfunktion Jesu Christi zwischen Gott und Mensch und
das Kyriossein Jesu Christi zu eliminieren (,ein bote von gote ze uns und hat
uns zuo getragen unser saelicheit*''®) —, gibt Gott, indem er in Christus
menschliche Natur angenommen hat und indem er mich in der Seele als

109 pr 12: ,Qui audit me*, DW I (wie Anm.4), 193,5-7.

110 naz selbe, daz da hoeret, daz ist daz selbe, daz dd gehoeret wirt in dem éwigen
worte.” — Ebd., DW I (wie Anm.4), 193,7 f.

111 pr 19: Sta in porta domini et loquere verbum’, DW I (wie Anm.4), 312,5-9.

12 pr 12: ,Qui audit me*, DW I (wie Anm.4), 193,1f.

115 Abg., DW V (wie Anm.4), 430,8 f.

114 p. 45: Beatus es, Simon Bar Iona“, DW II (wie Anm.4), 368,2 f.

115 pr. 25:  Moyses orabat dominum®, DW II (wie Anm.4), 16,1 f.

%6 pr, 5b: ,In hoc apparuit®, DW I (wie Anm.4), 87,4 f.
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seinen eingeborenen Sohn gebiert, der menschlichen Natur, dem Mensch-
sein.'!” Das ewige Wort nahm die menschliche Natur an. Durch diese
Annahme der menschlichen Natur in dem Wort ist die wahre menschliche
Natur gesetzt. ,Die Meister''® sagen, die menschliche Natur habe mit der Zeit
nichts zu tun und sie sei vollig unbertihrbar und dem Menschen viel inniger
und niher, als er sich selbst sei. Und deshalb nahm Gott die menschliche Natur
an sich und vereinigte sie mit seinen Personen (einigete sie siner persénen). Da
ward die menschliche Natur Gott, denn er nahm die reine menschliche Natur
und keinen Menschen an sich. Darum willst du derselbe Christus sein und Gott
sein, so entduRere dich alles dessen, was das ewige Wort nicht an sich annahm.
Das ewige Wort nahm keinen Menschen an sich; darum entéduBere dich alles
dessen, was von einem Menschen an dir sei und was du seist, und nimm dich
rein nach der menschlichen Natur, so bist du dasselbe an dem ewigen Wort,
was die menschliche Natur in ihm ist. Denn deine menschliche Natur und die
seine haben keinen Unterschied: es ist eine, denn was sie in Christus ist, das ist
sie in dir.“**?

Gottes ganzes Sein und Wirken ist darauf ausgerichtet, dass wir qua
Gottesgeburt Gottes Sohn, ,der eingeborne Sohn sind“.'*® Gottes Fiille und
Lust sind hier am Werke. Mit allem, was Gott ist und Gott wirkt, mit der
Offenbarung der Tiefe, des Abgrundes seiner Gottheit, seines gottlichen
Wesens, ist Gottim eingebornen Sohn, so dass ,dieser Mensch*, das wird, ,was
Gott selbst ist“: ,Swenne got sihet, daz wir sin eingeborne sun, so ist gote s6
gach nach uns undilet s6 sére und tuot rehte, als ob im sin gottlich wesen welle
zerbrechen und ze nihte werden an im selben, daz er uns offenbére allen den
abgrunt siner gotheit und die viillede sines wesens und siner natfire; da flet got
zuo, daz ez unser eigen si alsd, als es sin eigen ist. Hie hat got lust und wunne in
der viillede.“'*! Der so eingeborner Sohn werdende Mensch ,stdt in gotes
bekfilzrlznenne und in gotes minne und enwirt kein anderz, dan daz got selber
ist”.

Durch die Gottesgeburt korreliert der Mensch in seinem Menschsein dem
esse dei, indem er im Horen auf das ewige Wort Gottes in Christus durch
Gelassenheit geprigt ist,'*> d.h. sich nicht in kreatiirlichen Absoluta des-
orientiert, sondern frei wird fiir den Grund, den Gott im ewigen Beginn selbst
setzt, ja der er selbst ist, der von dem intelligere dei bestimmt ist. Diese
Korrelation ermoglicht die Freiheit und Weite des so gegriindeten Mensch-

seins. Darum redet ein ,guot mensche [...] niht gerne wan von gote*.'**

117 yagl. ebd., DW I (wie Anm.4), 86,8-87,8.

18 yol die in DW I (wie Anm.4), 420 Anm. 1 angegebenen Thomasstellen.

119 pr 24:  Sant Paulus sprichet: ,intuot iu *,DW I (wie Anm.4), 420,1-11.

120 Got wiirket alliu siniu werk dar umbe, daz wir der eingeborne sun sin.” — Pr. 12:
,Qui audit me“, DW I (wie Anm.4), 194,1 {.

121 pr 12:,Qui audit me*, DW I (wie Anm.4), 194,1-8.

122 Bbd., DW I (wie Anm.4), 194,7 f.

123 Ebd., DW I (wie Anm.4), 193,6 f.

124 pr. 13: ,Vidi supra montem Syon“, DW L (wie Anm.4), 220,2 f.
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Cooperator dei ist der das Wort Sprechende. ,Wenn ich Gottes Wort
spreche, dann bin ich ein Mitwirker Gottes*.'*> Das darf aber nicht
missverstanden werden im Sinne eines empirischen anthropologischen
Habensmodus des Sprechenden, denn, was ,eigentlich gewortet mac
werden”, kommt von Innen nach AuRen und nicht von Aufllen nach
Innen.'?® Es wird im Innern der Seele durch die Gottesgeburt 'gewortet' und
geht dann nach AuRen. ,Daz lebet eigenliche in dem innersten der séle.“'?’
Darin sind dem das Wort Sprechenden alle Dinge ,aufgehoben !*® Dieses
innere Wort ist nicht durch besondere, (elitire) fromme Gefiihle erfahrbar
und spiirbar. Es ist das durch Ge#t und nicht durch dich, den Menschen,
gesetztes Wort, das frommer psychologischer Empirie und Vermarktung
(koufinanschaft) nicht ansichtig wird. Und warum ist das so? Eckhart antwortet
herrlich niichtern und sachlich konsequent auf die Frage: Warum der Mensch
nichts vom geworten im Innersten spiire? Das liege daran, dass der Mensch im
geworten im Innersten nicht da heime sei.'*’ Es bleibt also dabei: kein
(psychisches) Erfahren/Fithlen und Haben des Wortes. Eckhart geht es
ganz und gar und iiberhaupt nicht um empirische Rekonstruktion eines
subjektiven Wortgeschehens, sondern vielmehr um eine ontologische und
epistemologische theologisch-philosophische Theorie des Wortes.

Das eine Wort flieRt aus und bleibt doch Innen: ,daz wort izvliuzet und doch
inneblibet“.!*>° Wenn Gott im nach AuRen flieRenden Wort nicht innebliebe
und sich das Nach-AuRen gleichsam verselbstdndigte, des innebleibenden
Wortes entbehrte, entfernte sich das nach Aufen gehende Wort von dem
theologisch-christologischen Grund und stiirbe. Es verlére sein Wortsein. Das
Gebidren des eingebornen Sohnes und dass wir qua dieser Geburt derselbe
Sohn sind durch Gott, wird ermoglicht durch Gottes Innebleiben, von dem
gilt, dass ,sein Innebleiben sein Ausgebdren ist’, denn ,es bleibt immer das
Eine, das in sich selber quillt (Ez blibet allez daz eine, daz in im selben
quellende ist.)*.**! Das ist der eine trinitarisch sich entfaltende Eine.'*? ,gote
aleine in siner einicheit“!>* ist und wirkt hier, so dass bei Meister Eckhart ,eine
absolute Kohirenz zwischen innerem und duBerem Wort*'** festzustellen ist:
Aller érste d6 daz wort enpfangen wirt in miner vernunft, dé ist ez so kleinlich
unde s liiter, daz ez ein war wort ist, é ez gebildet werde in mime gedanke. Zuo
dem andern maéle wirt ez fizwendic gesprochen mit dem munde und ist niht
mér dan ein offenbarunge des inren wortes. Also wirt daz éwige wort

125 Als ich gotes wort spriche, sb bin ich ein mitewiirker gotes*. — Pr. 81: ,Fluminis
impetus laetificat civitatem Dei“, DW III (wie Anm.4), 398,12-14.

126 pr 4: ,Omne datum optimum*, DW I (wie Anm.4), 66,3-5.

127 Ebd., DW I (wie Anm.4), 66,5 f.

'28 Ehd., DW I (wie Anm.4), 66,6 f.

129 war umbe bevindest dil des (sc. geworten im Innersten) niht? DA enbist di da
heime niht.“ — Ebd., DW I (wie Anm.4), 66,7 f.

130 vl Pr, 30: ,Praedica verbum®, DW II (wie Anm.4), 94,1 {.

131 pr. 28: ,Ego eligi vos*, DW II (wie Anm.4), 68,2-5.

132 yol ebd., DW II (wie Anm.4), 67,1-5, 68,2-5.

133 Ebd., DW 1I (wie Anm.4), 68,4 {.

134 Alois M. Haas, Meister Eckhart und die deutsche Sprache (wie Anm. 1), 166.
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gesprochen in dem innegisten und in dem liiteresten und in dem hoehsten der
sélen vernunftikeit, unde da geschiht disiu geburt.”**’

Innesein, Daheimsein und Einssein sind die Grundkonstituenten der
Ermoglichung des Horens des ewigen Wortes, des verbum dei. ,Wer die ewige
Weisheit'*® des Vaters horen soll, der soll innen sein (inne sin) und soll daheim
sein (da heime sin) und soll eins sein (ein sin), so kann (mac) er die ewige
Weisheit des Vaters horen.“'*” Entscheidend ist also das gegriindete ver-
niinftige klare Innesein im Grunde: ,Daz ist inne, daz da wonet in dem grunde
der séle, im innersten der séle, in verniinfticheit und engat niht Gz und ensihet
niht @f kein dinc.“!>® Dieses Innesein im Grunde west aus dem Einssein, wo
der das Wort Hérende ontologisch und epistemologisch ,daheim” ist.

4. Der Mensch soll ein Beiwort (biwort) sein

In der wohl nach dem ersten Pariser Magisterium Eckharts erstandenen
deutschen Predigt 9: Quasi stella matutina, die als Leitzitat Jesus Sirach 50,6 f.
hat, beschéftigt sich Eckhart auch mit dem Problem des Beiwortes (biwort),
das fiir ihn von dulerster Wichtigkeit fiir die Verortung des Wortes beim
Menschen ist. Eckhart richtet sein Augenmerk bei der Interpretation von Jesus
Sirach 50,6 auf das Wort guasi und definiert dieses als ein Beiwort (biwort):
.,Wie (als) ein Morgenstern mitten im Nebel [Jes. Sirach 50,6]. Ich meine das
Wortlein ,quasi’, das heiBt ,gleichwie’ (als); das nennen die Kinder in der
Schule ein biwort.“'*° Das biwortist die Intention von Eckharts Predigten: biwort
,ist das, was ich in allen meinen Predigten meine.'*°

Wie ist nun hiwort nidher zu bestimmen? Eckhart definiert biwort mit Bezug
auf Joh. 1,1 so: ,Das aller Eigentlichste, was man von Gott aussagen kann, das
ist Wort und Wahrheit. Gott nannte sich selbst ein Wort. Sankt Johannes
sprach: ,Jm Anfang war das Wort’ [Joh.1,1], und meint, dass man bei dem
Wort ein biwort sei (daz man bi dem worte st ein biwort).”'*' Wir sind
(ontologisch) Mensch, indem wir bei dem Wort sind. Dieses Bei-dem-Wort-
sein, dieses biwort -sein geschieht durch die Geburt des Wortes in der
Gottesgeburt in der Seele. Ein Beiwort des Wortes ist der Mensch. Der Mensch
,soll sein wie ein Morgenstern: immerzu Gott gegenwartig und immerzu bei
[ihm] (iemermé bi) und gleich nahe und erhaben {iber alle irdischen Dinge
und bei dem Worte ein Beiwort sein (bi dem worte sin ein biwort)“.'** Bei-
dem-Wort-sein ist Gottes-gegenwirtig-sein. Im biwort-sein ist der Mensch
bezogen auf das Allereigentlichste Gottes.

135

Pr. XXIX: ,Missus est Gabriel angelus”, Pf. (wie Anm.4), 104,35-105,5.
136

Verbum dei ,est ,dei [...] sapientia’“. — In Eccli., n. 4, LW II (wie Anm.4), 233,3.

137 pr 12: ,Qui audit me*, DW I (wie Anm.4), 193,9-11.

138 pr 10: ,In diebus suis placuit deo et inventus est iustus’, DW I (wie Anm.4),
173,10-12.

13% pr 9: ,Quasi stella matutina®, DW I (wie Anm.4), 154,7 .

140 ghq, DW I (wie Anm.4), 154,8 .

141 phd., DW I (wie Anm.4), 154,9-155,3.

142 Ehd., DW I (wie Anm.4), 156,11-157,2.
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Das biwort-sein beinhaltet, wie Niklaus Largier mit Recht feststellt, die
Univozitat: ,Biwort ist der Mensch, der im (univoken) Verhéltnis der
Unmittelbarkeit zu Gott steht, wie dies der erste Ausfluss Gottes tut. Biwori-
Sein ist hier klar auf die Vernunft hin bestimmt, in der der Mensch sich dem
innebleibenden Wirken Gottes angleicht und darin eins wird mit dem
Sohn“.'** Denn: ,Gottes Seligkeit liegt im Einwdértswirken der Vernunft,
wobei das Worte innebleibend ist (inwertwiirkunge der verniinfticheit, da daz
wort inneblibende ist). Da soll die Seele ein biwort sein und mit Gott ein Werk
wirken, in dem inswebenen bekanntnisse ihre Seligkeit in dem selben zu
nehmen, wo Gott selig ist.”***

Bezug nehmend auf Sapientia Salomonis 5,16, wo von den Gerechten die
Rede ist, die ewig bei Gott leben, sagt Eckhart: ,Sie leben ewiglich ,bigote’, ganz
(rehte) glich bi gote, weder unten noch oben. Sie wirken alle ihre Werke b7 gote
und got biin (=ihnen). Sankt Johannes sagt: ,daz wort was bigote’ [Joh.1,1].Es
war vollig gleich und daneben (alzemale glich und was bi neben), weder
darunter noch dariiber, sondern glich. Als Gott den Menschen machte, da
macht er die Frau von des Mannes Seite, auf dass sie ihm glich wire. [....] Sosoll
die gerechte Seele glich bi gote sin und neben Gott, ganz gleich (bi neben gote,
reht glich), weder unten noch oben.”'*” Das Verhiltnis von Gott und Mensch
(das ist der durch die Gottesgeburt qualifizierte Sohn) ist nicht hierarchisch zu
verstehen.'*® Vielmehr gilt die glicheit.

Jedoch geniigt Eckhart der Begriff glicheit in dem Verhiltnis Gott — Mensch
nicht. Er kritisiert ihn: ,Glich daz ist boese und triigenlich.“'*” Im Begriff der
Gleichheit wird die Zweiheit noch mitgedacht und der Einheit nicht
entsprochen. Durch die Negation der Gleichheit will Eckhart die Einheit
hervorheben.'*® ,Gleichheit ist etwas, was es an Gott nicht gibt; es ist Einssein
in der Gottheit und in der Ewigkeit; Gleichheit ist nicht Eins. Wire ich Eins, so
wire ich nicht gleich."*’

Die (nichteine) Gleichheit der Zwei entspricht der Analogie, das biwort -sein
bzw. apud-deum-esse der Univozitdt. ,Analogie meint [...] immer Unter-
ordnung und Ungleichheit. Das apud [...] benennt die Univozitat*,'*° die
swischen Gott und dem durch die Gottesgeburt qualifizierten Menschen zum
Sohn herrscht. ,Zudem [...] muss man wissen, dass dadurch, das etwas aus
einem anderen hervorgeht (quid procedit ab alio), es von ihm unterschieden
wird (distinguitur ab illo). Das besagt das [...] verbum erat apud deum. Es besagt
nicht: unter Gott (sub deum), noch [...]: es stieg von Gott herab (descendit a
deo), sondern [...]: das Wort war bei Gott (verbum erat apud deum). Denn [...] bei
Gott (apud deum) klingt nach gewisser Gleichheit (sonat in quandam
aequalitatem). Wobei zu beachten ist, dass bei analogen Beziehungen (in

143 Targier I (wie Anm.4), 854.

144 py 9: ,Quasi stella matutina”, DW I (wie Anm.4), 158,4-7.

145 pi. . Tusti vivent in aeternum®, DW I (wie Anm.4), 106,4-107,4.
146 yol. Largier I (wie Anm. 4), 812.

147 pr 13: Vidi supra montem Syon®, DW I (wie Anm.4), 215,11
148 o), Largier I (wie Anm.4), 813.

149 py 13: ,Vidi supra montem Syon*, DW I (wie Anm.4), 216,5 f.
130 Targier Il (wie Anm.4), 852.
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analogicis) immer das Hervorgebrachte (productum) niedriger (inferius),
weniger (minus), imperfectius, und unvollkommener ist als das Hervor-
bringende (inaequale producenti); bei gleichartigen Dingen (in univocis) aber
ist es aber ihm immer gleich (semper est aequale): es nimmt nicht nur an der
selben Natur teil (eandem naturam non participans), sondern empfangt sie
von seinem Ursprung schlechthin ganz einfach, infegraliter und aus seinem
gleichen principium (sed totam simpliciter, integraliter et ex aequo a suo
principio accipiens).“'*!

Es gilt also die Univozitédt des biwortes trotz der personal nicht aufgehobenen
Differenz zwischen Gott und dem Menschen als Sohn. Das biwort-sein besagt
in diesem b1 die Univozitdt des Seins, d. h. es ist hier wohl ein Unterschied der
Person, jedoch nicht der Natur nach. 152 Filius est enim qui fit aliusin persona,
non aliud in natura.”'>* Niklaus Largier ist folglich zuzustimmen, wenn er
schreibt, dass dieses bi bzw. apud ,ein Verhaltnis der Univozitdt des Seins” zum
Ausdruck bringt, dem gemaR ,sich die zwei wohl der Person, aber nicht der
Natur nach unterscheiden”.'>* Das erweist fiir Eckhart Joh. 1,1: ,,Daz wort
was bi gote, und got was wort’: ez was daz selbe in der selben nattire.“'*”

Von der Eckhartschen Definition des biwortes und der darin zum Ausdruck
kommenden fundamentalen Bedeutung, die Eckhart demselben zumisst, ist
es einleuchtend und konsequent, wenn Eckhart nachdriicklich dazu auf-
fordert — und darin den Sinn seiner Predigten tiberhaupt sieht, ein biwort des
einen Wortes zu sein: ,Daz wir alle zit bi disem worte miizen sin ein biwort, des
helfe uns der vater und diz selbe wort und der heilige geist. Amen.“>®

5. Gott ist tiber alles, was wir geworten vermogen

Gottes Wort ist Gottes Wort und nicht unser geworten. Wie alles menschliche
Erkennen nicht Gott ist,"*” so gilt das auch fiir unser geworten: ,got ist iiber
allez, daz wir geworten miigen®.'*® Unser geworten fingt nicht sprach-
ontologisch Gott. Menschliches Sprechen hat nicht Gott, auch dann nicht,
wenn es von Gott reden will. Das Sprechen-Wollen Gottes seitens des
Menschen ist nicht Sprechen Gottes, sondern voluntaristische und intellek-
tualistische Usurpation, koufinanschaft Gottes. Unser Reden von Gott ist nicht
priméar-ontologisch der Ort, von Gott zu reden. Dass der Mensch Gott
,sprechen’ kann, liegt nicht in der kreatiirlichen Machtigkeit und Kraft seines
eigenen Wortes.

15! In Ioh., n. 5, LW III (wie Anm.4), 7,1-7.

152 yal. Largier I (wie Anm.4), 812.

153 1 Ioh., n. 5, LW III (wie Anm.4), 7,8 f.

15% Largier I (wie Anm.4), 812.

155 pr. 6: ,Iusti vivent in aeternum?, DW I (wie Anm.4), 109,2 f.

%6 pr. 9: Quasi stella matutina® DW I (wie Anm.4), 158,8 f.

157 Allez daz, daz diu verstantnisse begrifen mac und daz diu begerunge begern mac,
daz enist got niht. Da diu verstantnisse und die begerunge endet, di ist ez vinster, da
liuhtet got.” — Pr. 42: ,Adolescens, tibi dico: surge”, DW II (wie Anm.4), 303,7-304,2.

58 Pr. 59: ,Daniél der wisage sprichet: ,wir volgen dir nach’*, DW II (wie Anm.4),
635,5.
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Unser geworten ist nicht primares Wort, hat nicht die origo seines Sprechens
in sich selbst. Es verdankt sich anderem. Da es sich anderem verdankt, kann es
auch nicht mit dem Sprechen Gottes identisch sein. Sonst ware ja Gott hier
verursacht durch den ihm differenten priméaren Grund abgeleitetes, sekunda-
res Wort, in diesem Sprechen selbst Deduziertes und von anderen Heraus-
gefiihrtes. Entscheidend ist das wahrhaft essentielle erste Wort, dem sich alles
andere geworten verdankt. ,Alliu wort hant kraft von dem érsten worte.“*>’

Menschliches Wort, das der Wandelhaftigkeit von Zeit und Mannig-
faltigkeit unterworfen ist, ist nicht vollkommenes Wort, sondern bezeichenunge
des wortes: ,unser wort wirt enpfangen in eime wandelhaftigen lichte. Wan
unser verstentnisse wandelhaftig ist, dar umbe mac ez niht gebern ein
volkomen wort. Daz wort, daz ir von mir (sc. Eckhart) hoeret, daz ist niht ein
volkomen wort, ez ist ein bezeichenunge des wortes, daz in mir jgtisne?
Menschliches Wort als bezeichenunge vermag nicht, vollkommenes Wort zu
errichten. Es ist sprachlos gegeniiber dem verbum perfectum dei. Gott ist dem
Menschen nicht ,sprechbar’, kann von uns nicht ,gewortet’ werden: erstens
wegen der infinitas alles Seins in Gott und zweitens wegen der menschlichen
Begriffen eignenden Begrenztheit. ,[...] deus est nobis innominabilis propter
infinitatem omnis esse ipso. Ommnis autem noster CoONceptus et nomen aliquid
designatum importat.”'®! Das Begrenzte, Zeitliche, Endliche vermag das
Unbegrenzte, Ewige nicht mit seinen Worten zu fassen. Da Gott keinen
endlichen, sondern einen ewigen Namen hat, ist er der endlichen Kreatur
unsprechelich, denn diese vermag zwar endliche Namen aber nicht den Namen
dessen, der ihr innominabilis ist, zu geworten.

_Gott, der ohne Namen ist, — er hat keinen Namen -, ist unsprechelich**®*.
Der Name Gottes ist iiber alle Namen. Jedoch der Name, der ,iiber alle Namen
ist (nomen [...] super omne nomen) ist, ist nicht innominabile an sich, sondern
omninominabile”'®>. Es ist hier Kongruenz mit dem Einssein Gottes festzu-
stellen. Dem einen Gott entspricht der eine Name, der iiber alle Namen ist,
dem einen proprium nomen das eine nomen super onine normen, das alle nominain
sich enthilt: ,das, was iiber allen Namen (super omnem nomen) ist, schlief3t
keinen Namen aus (nullum nomen excludit), sondern ganz allgemein und
gleichmiRig alle Namen ununterschieden ein (omne nomen generaliter
includit et aequaliter indistincte). Folglich kann keiner von diesen sein
Eigenname (proprium) sein, auBer eben dem, was iiber allen Namen ist
(praeter id, quod est super omne nomen), allen Namen gemeinsam
(commune omnibus nominibus) ist.“1%* In dem Namen, der {iber alle Namen

159 p. 18. , Adolescens, tibi dico: surge”, DW I (wie Anm.4), 306,6 f.

160 pr CII: ,Ego ex ore altissimi prodivi®, Pf. (wie Anm.4), 335,20-24.

161 germo VII: ,Homo quidam fecit cenam magnam*, n. 84, LW IV (wie Anm.4),
80,5-7.

162 py 17: ,Qui odit animam suam®, DW I (wie Anm.4), 284,4 f.

163 In Bxod., n. 35, LW II (wie Anm.4), 41,15-42,1. Zur epistemologischen und
ontologischen Relevanz des Gottesnamens vgl. Wouter Goris, Einheit als Prinzip und
7Ziel. Versuch iiber die Binheitsmetaphysik des Opus tripartitum Meister Eckharts,
Leiden-New York-Koln 1997, 169-178.

164 1 Evod., n. 166, LW TI (wie Anm.4), 146,3-6. Vgl. Goris, Einheit als Prinzip (wie
Anm. 163), 173.
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ist, dem nomen super omne nomen, sind qua dessen Omninominabilitdt alle
Namen ,aufgehoben’. Die Omninominabilitédt des nomen super omne nomen
kann nicht verortet werden in einem (indistincten) Namen, der unter (sub)
dem Namen ist, der {iber alle Namen ist, denn dann wére er nicht nomen super
omne nomen, sondern nomen i# omnibus nominibus bzw. inter omnes
nomina. Als solcher ist er nomen innominabilis. Der Name, der dem nomen super
omne nomen allein gerecht wird, ist das Sein: ,esse est nomen proprium dei
solius.“'¢’

Eckhart begriindet seine Aussage, dass Gott als nomen super omne nomen
allein das Sein als nomen zukommt, logisch folgendermal3en: 1. Der Obersatz
heil3t, dass das Obere das Niedere wesensmaRig einschlief3t. Soist z. B. die Zeit
im nunc aeternitatis inkludiert.*®® 2. Der Untersatz besagt: ,was [...] nicht am
Sein partizipiert, ist weder Seiendes noch Namen*.'®” So sind z. B. ,sapientia,
potentia und derartige singula keine nomina, wenn sie nicht partizipieren an
dem, was iiber allen Namen ist*. & Nomen super omne nomen ,ist allein das Sein
(solum esse est)“.'” Name, der wirklich Name ist, ist nicht ohne Sein.'”® 3.
Aufgrund des Obersatzes und des Untersatzes ergibt sich folgender Schluss
(conclusio): ,[...] das Sein ist der Gott allein zukommende Eigenname*.'”" Als
dicta probantia fiir seine conclusio zitiert Eckhart aus Psalm 137,2, Philipper
2,9 und dem Liber de causis."”?

Wie Gott deus innominabilis, ohne Namen ist, praziser: hinsichtlich der
Namen des esse rerum ohne Namen ist, keinen Namen hat, also unsprechelich ist,
so ist ,die Seele in ihrem Grund [...] auch wumsprechelich, wie er (Gott)
unsprechelich ist“.'”> Die Unaussprechlichkeit Gottes geschieht der Seele, in
deren Grund Gott seinen Sohn, sein unaussprechliches, nicht durch Namen
des ens hoc et hoc zuhandenes Wort, sein Wort ohne hoc et hoc verfiighares Wort
spricht. Das Wort ,ist in der Stille des véaterlichen Geistes (in silentio paterni
intellectus)”, ist ,Wort ohne Wort (verbum sine verbo) oder vielmehr iiber
jedes Wort (super omne verbum)” erhabenes Wort.'”*

165 In Exod., n. 166, LW II (wie Anm.4), 146,5-8.

186 Maior apparet ex natura superioris essentialis, quod semper includit etiam in suo
infimo omne inferius se toto. Sic enim omne tempus et eius differentia includitur
aequaliter in nunc aeternitatis” — In Exod., n. 167, LW II (wie Anm.4), 146,9-11.

167 Minor declaratur: quod enim non participat esse, non est ens et nomen.” — In
Exod., n. 167, LW II (wie Anm.4), 146,13.

198 In Exod., n. 167, LW II (wie Anm.4), 146,14 f.

'%? In Bxod., n. 167, LW 1I (wie Anm.4), 146,15.

170 Quod [...] sine esse est, nec est nec nomen est, sed falsum, vanum et fictum
nomen est.“ — In Exod., n. 167, LW II (wie Anm.4), 146,15 f{.

71 1...] esse est proprium nomen solius dei.” — In Exod., n. 168, LW II (wie Anm.4),
147,5 1.

72 Et hoc est quod in Psalmo dicitur: ,magnificasti super omne nomen sanctum
tuum’; Phil. 2: ,donavit illi nomen, quod est super omne nomen’; et De causis
propositione vicesima secunda: ,causa prima est super omne nomen quod nomina-
tur’.” — In Exod., n. 168, LW II (wie Anm.4), 147,5 {.

173 pr. 17: ,Qui odit animam suam®, DW I (wie Anm.4), 284,4-6.

74 In Gen. I, n. 77, IW I (wie Anm.4), 239,4 f,
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6. Erkennen des Wortes

Erkennen und beatitudo sind aufeinander zu beziehen. Die beatitudo hat es also
nach Eckhart (basierend auf aristotelischen Traditionen) mit dem Erkennen zu
tun.'”® In seiner Predigt 68: Scitote, quia prope est regnum dei heit es: ,Ein
Meister sagt —und so auch unsere besten Meister' " -, dass die Seligkeit daran
liege, dass man erkenne und wisse, und es ist ein notiger Drang zu der Wahrheit.
Ich habe eine Kraft in meiner Seele, die Gottes iiberhaupt empfanglich (gotes
alezemale enpfenclich) ist.“'”” Das ist das intelligere.'”®

Von und an Gottes Gegenwart hdngt das Sein aller Kreaturen: ,Alle
Kreaturen haben kein Sein, denn ihr Sein hangt an der Gegenwartigkeit
Gottes. Kehrte sich Gott von allen Kreaturen [nur] einen Augenblick ab, so
wiirden sie zunichte.“*7® Als Mensch'® weig ich das. Ich weif, dass ,mein Sein
daran hiingt, dass mir Gott nahe und gegenwartig ist“.'®! Denn: ,Gott ist mir
naher als ich mir selber bin*.'®? Zwar ist Gott auch einem Stein und einem
Holzstiick nahe und gegenwirtig, ,aber sie wissen es nicht. Wiisste das Holz um
Gott und erkennte es, wie nahe er ihm ist, so wie der hochste Engel es weif3, so
wiire es eben so selig wie der hochste Engel. Und darum ist der Mensch seliger
als ein Stein oder ein Holz, weil er Gott erkennt und weif, wie nahe ihm er (Gott)
ist. Um soviel seliger bin ich, je mehrich das erkenne, und um soviel weniger bin
ich selig, je weniger ich das erkenne. Nicht dadurch bin ich selig, dass Gott in mir
ist, dass er mir nahe ist und dass ich ihn habe, sondern dadurch, dass ich
erkenne, wie nah er mir ist und dass ich um Gott wisse (daz ich got wizzende
bin). Der Prophet spricht im Psalter: ,Ihr sollt nicht unwissend sein wie ein
Maultier oder ein Pferd’ [Ps. 31,9]. Ein anderes Wort spricht Jakob der
Patriarch: ,Gott ist an dieser Stitte, und ich wusste es nicht’ (Gen. 28, 10). Man
soll um Gott wissen (Man sol got wizzende sin) und soll erkennen, dass ,Gottes
Reich nahe ist’.“'®?

175 7.1r beatitudo bei Bekhart vgl. Kern, ,Gottes Sein” (wie Anm.4), 212-251.

176 Mit ,seiner Hochschitzung der Vernunft und des Erkennens im Blick auf das
Erlangen der Ewigen Seligkeit” — so mit Recht Niklaus Largier — steht Meister Eckhart ,in
der von Albertus Magnus begriindeten Tradition der deutschen Dominikanerschule, auf
den er sich hier wohl auch bezieht (siche etwa: Albertus Magnus, Super Dionisil de
Mystica theologia c.1). Vgl. Largier II (wie Anm.4), 662.

177 pr 68: ,Scitote, quia prope est regnum dei*, DW III (wie Anm.4), 141,5-7
(Hervorhebung von U.K.).

178 7um intelligere vgl. Ruedi Imbach, Deus est intelligere. Das Verhdltnis von Sein
und Denken in seiner Bedeutung fiir das Gottesverstandnis bei Thomas von Aquin und
in den Pariser Quaestionen Meister Eckharts, Freiburg/Schweiz 1976; Kern, LGottes
Sein” (wie Anm.4), 41-66.

179 Alle créatdren hant kein wesen, wan ir wesen swebet an der gegenwerticheit
gotes. Kérte sich got ab allen créatiiren einen ougenblik, s6 wiirden sie ze nihte.” — Pr. 4:
Omne datum optimum, DW I (wie Anm.4), 70,2-4.

180 yol zum Folgenden Pr. 68: ,Scitote, quia prope est regnum dei”, DW III (wie
Anm.4), 142,1 ff,

181 phd. DW III (wie Anm.4), 142,2 {.

182 phq,, DW III (wie Anm.4), 142,2.

183 phd, DW I (wie Anm.4), 142,3-13 (Hervorhebung von U.K.).
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Die beatitudo des Menschen hangt nach Eckhart exklusiv an dem Wissen und
Erkennen Gottes durch den Menschen. Nichterkennend, unwissend wird dem
Menschen die beatitudo nicht zuteil. Die beatitudo als - Tatigkeit’ kann nur qua
der lebendigen ,Tatigkeit’ des intelligere Ereignis werden. Sie kann ,nur’ gewusst
werden. AusschlieRlich der Kreatur, der das intelligere eignet, also dem
wissenden ens rationale seienden Menschen — und nicht der unwissenden
{ibrigen Kreatur —, kann darum auch die beatitudo sich ereignen. Es gibt keine
nichtgewusste beatitudo. Eine nichterkannte und nichtgewusste Nahe Gottes
oder ein wie auch immer vorhandenes oder zuhandenes Haben Gottes werden
der beatitudo nicht ansichtig und gegenwirtig. ,Davon bin ich nicht selig, dass
Gottgutist. [...] Davon bin ich alleine selig, dass Gott verniinftig ist und ich das
erkenne”, sagt Eckhart.'®*

Wie aber kommt es zum Frkennen? Hier teilt Eckhart das iiberlieferte
antike epistemologische Axiom des ,,simile simili’ cognoscimur*'®’: Eckhart
argumentiert: ,Wir erkennen ,Ahnliches durch Ahnliches’, ,Erde durch Erde
(terra terram)’, wie Empedokles sagt, und nichts anderes noch durch ein
anderes (nihil aliud nec alio), vielmehr fiihrt alles Unahnliche und alles andere
nicht zur Erkenntnis (omne dissimile et omne aliud non conducit ad
cognitionem), sondern fiihrt weg und trennt von der Erkenntnis (sed abducit
et seducit a cognitione); zum Beispiel: die species coloris (das Erkenntnisbild der
Farbe) fiihrt nicht zur Erkenntnis des Geschmacks (ad cognitionem saporis),
[...] die species Martini fiihrt nicht zur cognitio Petri.*'®® Empedokles hat, wie
Aristoteles und Theophrast berichten, gelehrt, dass Erkenntnis ,auf Grund des
Gleichen, das Nichterkennen infolge des Ungleichen” geschehe.'®” ,he de
gnosis tou homoiou to omoio.”'®® Eckhart sagt dementsprechend in einer
deutschen Predigt: ,bekantnisse kumet von glicheit”.'®® Das bedeutetin Bezug
auf die Gotteserkenntnis bei Eckhart: Gott kann nur durch Gott erkannt
werden. Wie aber ist das moglich? Hier nun bewdhrt sich der Eckhartsche
Kerngedanke der Gottesgeburt in der Seele.'”® Eckhart argumentiert mit

184

UK.).

135 In Sap., n. 6, LW II (wie Anm.4), 327,3.

186 1n Sap., n. 6. LW II (wie Anm.4), 327,3—6.

187 ygl. Wilhelm Capelle, Die Vorsokratiker, Berlin 1961, 236.

188 Aristoteles, Metaphysik III,4 1000 b 5.

189 pr 3. Nunc scio vere, DW I (wie Anm.4), 55,1.

190 gine gute Zusammenfassung der Eckhartschen Lehre von der Gottesgeburt in der
Seele gibt Largier I (wie Anm.4), 814-819 in seiner Kommentierung der diesbeziiglichen
Zentralstelle bei BEckhart in Eckharts Predigt 6: Iusti vivent in aeternum, DW I (wie
Anm.4), 109,2-113,7. Folgende Grunddaten der Eckhartschen Lehre von der Geburt
Gottes in der Seele nennt Largier I (wie Anm.4), 814 f.: 1. Der Vater gebiert seinen Sohn
zeitlos, also immer (incarnatio continua). Die Geburt Christi ist somit nicht primar als
historisches Ereignis zu deuten, sondern als ewiges Hervorgehen des Sohnes aus dem
Vater, als Ereignis zeitloser Plotzlichkeit im gegenwartigen nil — vgl. Largier I (wie Anm.
4),999-1004. 2. Die Geburt des Sohnes ist auf jede menschliche Seele zu beziehen. Jeder
Mensch ist darin Sohn Gottes, dass Gott sich selbst in seiner Seele gebiert. 3. In dieser
Geburt teilt Gott sich, wie in Christus, dem Sohn und der Seele ganz mit. Es konstituiert
sich darin ein Verhiltnis der Gleichheit, in dem Gott ganz im Menschen ist und dem
Menschen sein eigenes Sein und sein Leben ganz mitteilt. 4. Dass Gott dies tun mulf, ist

Pr. 9: ,Quasi stella matutina”, DW I (wie Anm.4), 153,9-12 (Hervorhebung von
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Bezug auf Joh. 1,1: ,Der Vater gebiert seinen Sohn in der Ewigkeit sich selbst
gleich. ,Das Wort war bei Gott, und Gott war das Wort’ (Joh. 1,1): BEs war
dasselbe in derselben Natur. Noch sage ich iiberdies: Er hat ihn geboren in
meiner Seele. Nicht allein ist sie bei ihm und er bei ihr als gleich, sondern er ist
in ihr; und es gebiert der Vater seinen Sohn in derselben Weise, wie er ihn in
Ewigkeit gebiert und nicht anders. Er muss es tun, €s seiihm lieb oder leid. Der
Vater gebiert seinen Sohn ohne Unterlass, und ich sage mehr: Er gebiert mich
als seinen Sohn und als denselben Sohn. [...] Er gebiert mich nicht allein als
seinen Sohn; [...] er gebiert mich (als) sich und sich (als) mich und mich als
sein Sein und als seine Natur. Im innersten Quell, da quelle ich aus dem
Heiligen Geist, da ist ein Leben und ein Sein und ein Werk. Alles, was Gott wirkt,
das ist Eins: darum gebiert er mich als seinen Sohn ohne jeden Unterschied.
191 1 der Gottesgeburt geschieht in mir als dem Sohn Erkennen des Einen
durch den Einen, Erkennen Gottes durch Gott.

in seinem Wesen begriindet, das drin besteht, sich mitzuteilen. Ja, es 14Rt sich sogar sagen,
dass Gott sich in dieser Geburt verzehrt, dass er [...] ganz darin aufgeht — Largier I (wie
Anm. 4), 424,29-426,4. 5. Diese Selbstmitteilung Gottes ist, in sofern sich Gott in ihr dem
Menschen ganz und mit allem, was er ist, mitteilt, Fiille des Seins und Fiille der Zeit - vgl.
Largier I (wie Anm.4), 999-1004. 6. Die Brfiillung ist als ein dynamisches Geschehen
zwischen dem zeitlosen Gott und dem zeitlichen Menschen zu verstehen. Diese Dynamik
allein vermag den Menschen der Zeit zu entheben, insofern sie immer schon ist, immer
schon Erfiillung des Zeitlichen ist. 7. Als dynamisches Geschehen, in dem Gott sich selbst
in der Seele und so diese als sich selbst gebiert, ist die Gottesgeburt gleichzeitig 'Eingeburt’
und ‘Ausgeburt': Gebiert Gott sich in die Seele, und wird diese in dieser Geburt eins mit
dem gebarenden Gott, so gebiert sie Gott wieder in sich selbst zuriick, da sich Gott in der
Geburt der Seele ganz, also auch als Gebarender mitteilt. 8. Ort dieser zeitlosen Dynamik
ist die Seele des Menschen, insofern sie offen ist fiir die Gottesgeburt: Ihr Vollzug im
Menschen setzt einerseits die Gnade Gottes — vgl. Largier II (wie Anm.4), 904-909,
andererseits die Offenheit des Menschen voraus. Nur wo der Mensch vollkommen leer
wird, vermag er die vollkommene Fiille Gottes in sich zu empfangen. Dies ist der Mensch
nur im Erkennen, denn nur darin vermag er sich von allen kreaturhaften Bestimmungen
su losen und frei zu werden. Doch geschieht die Gottesgeburt nicht kraft des eigenen
Erkennens des Menschen: Dieses schafft allein die Méglichkeit der Empfanglichkeit fiix
das, was sich im Seelengrund vollzieht, in dem Gott gegenwdrtig ist — vgl. Largier I (wie
Anm. 4), 763-772, 844-854. Die Gottesgeburt bildet denn auch den Kernpunkt im
Denken Eckharts, der die Gottesschau in der Ewigen Seligkeit erklart: Gottesschau ist
ausschlieRlich von der Inkarnation her, also von der Erlosung des ganzen Menschen in
der Adoption durch Gott her zu denken und nicht als Ereignis der Schau im strengen
Sinne, sondern als vollkommene Uberformung des Menschen in der in Christus
begriindeten Einheit mit Gott zu begreifen [...]. So steht bei Eckhart auch im diesseitigen
Leben nicht das rare Ereignis der Gottesschau, nicht die Kontemplation im Vordergrund,
sondern die Transformation des Daseins in der Gottesgeburt — vgl. Largier I (Anm. 4),
490,7-19; In Ioh., n. 673 ff., LW III (wie Anm.4), 587,4ff u.a.).” Vgl. auch Largier I (wie
Anm. 4), 814 f..

191 Dyer vater gebirt sinen sun in der éwicheit im selber glich. ,Das wort was bi gote,
und got was das wort’: ez was daz selbe in der selben natiire. Noch spriche ich mér: er hat
in geborn in miner séle. Niht aleine ist si bi im noch er bi ir glich, sunder er ist in ir, und
gebirt der vater sinen sun in der séle in der selben wise, als er in der éwicheit gebirt, und
niht anders. Er muoz ez tuon, ez si im liep oder leit. Der vater gebirt sinen sun ane
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,Wie gebiert der Vater seinen Sohn in der Seele?“'*? Die Antwort: Nicht wie
die ,Kreaturen tun in Bildern und Gleichnissen”, sondern ,ganz in der Weise,
wie er in der Ewigkeit gebiert, nicht minder und nicht mehr. Nun denn, wie
gebiert er ihn da? Gebt acht! Seht, Gott der Vater hat eine vollkommene
Einsicht in sich selbst und ein abgriindiges volles Erkennen seiner selbst durch
sich selbst, nicht durch irgendein Bild. Und so gebiert der Vater seinen Sohn in
wahrer Einheit der gottlichen Natur. Seht, in derselben Weise [...] gebiert Gott
der Vater seinen Sohn in der Seele Grunde und in ihrem Sein und vereinigt
sich so mit ihr.“**> Die Seele wird zum Ort des gebarenden Wirken Gottes, weil
Gott selbst ,mit dieser Geburt” Vollkommenheit, Licht, Gnade und Seligkeit in
derselben schafft.!®* Die Gottesgeburt erfolgt im Grunde der Seele.'”” Die
Lewige Geburt in der Seele geschieht in der Seele ganz in der Weise, wie sie

underlaz, und ich spriche mér: er gebirt mich niht aleine sinen sun, mér: er gebirt mich
sich und sich mich und mich sin wesen und sin natfire. In dem innersten quelle da quille
ich iz in dem heiligen geiste, da ist éin leben und éin wesen und éin werk. Allez, waz got
wiirket, daz ist ein; dar umbe gebirt er mich sinen sun ane allen underscheit.” — Pr. 6:
Llusti vivent in aeternum®, DW I (wie Anm.4), 109,2-110,2.

192 pr 101: ,Dum medium silentium tenerent omnia“, DW IV,1 (wie Anm.4), 350,6.

193 Ebd., DW IV,1 (wie Anm.4), 350,6-352,2.

194 Wahrlich, was an Vollkommenheit in die Seele kommen soll, sei es gottliches,
einférmiges Licht oder Gnade und Seligkeit, das alles muss notwendig mit dieser Geburt
in die Seele kommen und nicht anders“ (Pr. 102: ,Ubi est, qui natus est rex
Iudaeorum?”, DW IV,1 (wie Anm.4), 410,3-411,1).

195 Die Theorie des Seelengrundes oder des Fiinkleins der Seele ist keine Erfindung
Eckharts. Er selbst nennt als Quellen hdufiger Cicero, Seneca, Origenes, ferner Augustin
und verkniipft sie mit Gedanken des ,Johannesevangeliums’.” So Burkhard Mojsisch,
Meister Eckhart. Analogie, Univozitidt und Einheit, Hamburg 1983, 130 {. Vgl. ebenda die
Anmerkungen 112 und 113 mit den entsprechenden Stellenangaben bei Eckhart. Das
bedeutet aber nicht eine Minimierung der Originalitdt Eckharts an diesem Punkt. Kurt
Ruh, Predigt 4: ,0mne datum optimum’, in: Lectura Eckhardi I, hg. von Georg Steer und
Loris Sturlese, Stuttgart-Berlin-Koln 1998, 1-23, hier 20 f. ist zuzustimmen, wenn er
schreibt: ,Die Lehre vom Seelenfunken ist eine spezifische stoische Lehre.” Ruh (ebd., 20
Anm. 28) verweist auf Endre von Ivanka, Apex mentis. Wanderung und Wandlung
eines stoischen Terminus, in ZThK 72 (1950), 129-176 und fiahrt fort: ,Ein Funke des
kosmischen Urfeuers belebt und erhdlt den menschlichen Leib. Sitz dieses gottlichen
Funkens ist das ,Hochste der Seele’, wo er in seiner urspriinglichen Reinheit erhalten ist.
Es heiBt griech[isch] apospasma, ,Stiickchen’, anton méros, ,nach dem Hochsten
ausgerichteter Teil der Seele’, lat[einisch] supremum animae, bildhafter apex mentis,
,Spitze der Vernunft’, nach seiner Funktion griech[isch] hegemonikdn, lat[einisch]
principale cordis, leitendes Prinzip des Herzens’, nach ihrem Ziel synteresis, Bewahrung’.
Diese stoische Vorstellung wurde, zuerst bei Origenes, in der Verbindung mit dem
platonischen Hen, dem Ureinen, zum Seelengrund. Eckhart kennt [...] alle [...]
aufgefiihrten Begriffe in deutscher Sprache: ganster(lin), (scintilla) [DW 11, 326,1 Var.];
houbet des geistes (synteresis) (DW 1, S.39,2); houbet der séle (apex mentis) [DW TI, 211,1],
wipfelin des geistes (apex mentis) (DW III, S. 482,9), das oberste teil der séle (supremum animae)
[DW 1, 24,3]. Dazu kommt das augustinische abditum mentis (grunt) [DW 1, 90,8; 162,5;
abgriindicheit DW 11, 84,7 f.]. Literatur zum Seelenflinklein ist zu finden bei: Kern,
Anthropologie (wie Anm. 40), 167 f. Anm. 697.
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geschieht in der Bwigkeit [...], denn es ist (nur) eine Geburt. Und diese Geburt
geschicht im Sein und im Grunde der Seele.”'”® Das Etwas der Seele, dieser
Grund der Seele, ist wie Gott innominabilis®” und unsprechelich*®.

In, mit und unter der Gottesgeburt in der Seele kommt es zur Erkenntnis des
Wortes. Diese Erkenntnis ist keine von den Dingen abgeleitete aposteriorische,
sondern eine, die sich auf das im Anfang bei Gott seiende Wort bezieht,
insofern apriorisch. ,Bs ist zu bemerken, dass Idee in zweifachem Sinn
genommen wird (ratio dupliciter accipitur): Es gibt [...] eine Idee, die von den
Dingen durch den intellectus genommen oder abstrahiert ist (ratio a rebus
accepta sive abstracta per intellectum), und diese ist spater als die Dinge (res),
von denen sie abstrahiert wird; es gibt auch eine Idee, die vor den Dingen (est
et ratio rebus prior), die causa rerum und [ihre] Idee (ratio) ist, welche die
Begriffsbestimmung ansagt (diffinitio indicat) und der intellectus in den
inneren Urspriingen [der Dinge] selbst erfasst (accipit in ipsis principiis
intrinsecis). [...] Deshalb heiBt es, dass der Logos, d.i. die Idee (ratio), im
Ursprung ist (est in principio): im Anfang (in principio) [...] war das Wort (erat
verbum).“!*® Zutreffend schreibt Niklaus Largier hinsichtlich der ratio
dupliciter accipitur: ,Eckhart unterscheidet zwischen dem Erkennen, das von
den Dingen ausgeht und deren Wesen kraft der Abstraktion —a posteriori—fasst,
und dem Erkennen der ratio, a priori, auf die sich die Begriffsbestimmung
bezieht und die die Vernunft in sich unmittelbar erfasst. Die erste Form der
Erkenntnis der ratio vermag nicht in den Ursprung der Dinge zuriickzukehren,
da sie von den Dingen abstrahiert, also von diesen ausgeht, wahrend die
zweite in sich unmittelbar in den Ursprung der Dinge zuriickkehrt, indem sie
deren Idee fasst. Die zweite Form der Erkenntnis ist Wort, also eins mit der Idee
der Dinge und daher auch den Dingen vorgéngig, insofern sie eins ist mit deren
Prinzip, ihrer Idee in Gott.“>*°

Der aus Gott geborene Sohn ist als der Horende der Erkennende des Wortes.
Eckhart schreibt sich auf Joh. 8,47 berufend: ,Wer aus Gott ist, namlich (aus
ihm) geboren, hirt die Worte Gottes. Gottes Sagen ist namlich Zeugen, ihn horen
ist Gezeugtwerden.“2°! Gott hat zu uns gesprochen, indem er uns im Sohn zu
Séhnen macht.2°2 Gott kann nur im Sohn vom Sohn gehort werden, da er nur

im Sohn spricht: ,Non [...] loquitur deus nisi in filio nec auditur nisi a filio 2°?

196 pr 102: ,Ubi est, qui natus est rex Judaeorum?*, DW IV,1 (wie Anm.4), 407,3-6.

197 ygl. Sermo LV,4: ,Qui odit animam suam in hoc mundo®, n. 547, IW 1V (wie
Anm.4), 458,11.

198 Got, der Ane namen ist — er enhat enkeinen namen — ist unsprechelich, und die
séle in irm grunde ist sie ouch unsprechelich, als er unsprechelich ist.” — Pr. 17: ,Qui odit
animam suam®, DW I (wie Anm.4), 284,4-6.

199 11y Joh., n. 29, LW III (wie Anm.4), 22,13-23,4.

290 7 argier II (wie Anm.4), 861.

201 oui ex deo est, natus scilicet, verba dei audit etc.; dicere enim dei generare est, audire
ipsum generari est.“ — In Toh., n. 486, LW III (wie Anm.4), 418,9 f.

202 “diebus istis locutus est nobis in filio’ [Hebr. 1,1 £.], id est faciendo nos filios; supra
Ioh. 1: ,dedit eis potestatem filios dei fieri’ [Joh. 1,12].“ — In Ioh., n. 487, LW III (wie
Anm.4), 420,1 f.

203 1 1oh., n. 487, LW III (wie Anm.4), 420,2 f.
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Das Horen des Wortes im Sohn bringt doppelten Ertrag: 1. In diesem Horen
wird den filli dei Leben gegeben, Als dictum probantium zitiert Hekhart Joh,
5,25 1,79 2, Die beatitudo nennt Bckhart mit Bezug auf Luk, 11,28 (,beati qu
audiunt verbum dei®) fructus audientium,”*”

7, Vernlinftigkeit des Wortes

Das Wort wird von Gott in der Vernunit gesprochen,”" ,Daz wort ist ein elgen
der vernunit und sprichtet verbum’, als daz wort Ist und stdt in der vernunit,
“207 yag in der Vernunit stehende Wort kann nur von einem vern{inftigen
Horer gehort werden, Der Horer des Wortes, der Mensch, ist ein verntinftiges
Wesen, Eine aul cognitio (die in dem intellectus bzw, der ratlo ans Ziel und zur
Vollendung gelangt) ausgerichtete species ist der Mensch,”*" Br st animal
rationale, das von seiner Natur her aul cognoscere und intelligere hin geordnet
151,29 Bekhart definiert also das Wesen des Menschen - geprigt durch starke
griechische und scholastische Traditionen®'” < als ein Vernunftwesen, ,Est
enim homo animal rationale”.”'" Der Mensch wird durch den intellectus zam
Menschen: ,homo ab intellectu et ratione homo est”.*'? Die entscheldende
Grofe, die den Menschen zum Menschen macht, ist der intellectus:
Jntellectus enim, per quem homo est homo”,*'? Nun ist aber auch nach
Hekhart der Mensch ohne Sinnesvermogen ein unvollstindiges Wesen, nicht
ein homo in sua integritate”.”'* 80 nachdriicklich Bekhart die essentielle
felevanz des intellectus fiir das Menschsein betont, verleitet ihn das nicht
dazu, dariiber die Bedeutung des ordo corporalium z vernachlissigen.
Vielmehr versteht er den Menschen als ein Wesen, Hir das der ordo
tellectualium vnd der ordo corporalium konstitutiv sind, ,Der intellectus
aber in uns” - so Bekhart?'® auf Aristoteles hinwelsend”'® = gleicht der , tabula
nuda et rasa | ... und ist im ordo intellectuallum wie die materfa prima im ordo
corporalium [ ...] Perner gibt es fir uns keln intelligere sine phantasmate 217 wie

204 1 foh, n, 487, LW UL (wie Anm.A), 420 4-6,

5 15 foh, n. 487, LW 11 (wie Anm.4), 420,6.

06 ygl, Largier 11 (wie Anin, 4), 695,

97 gy, 73, Dilectus deo et hamnibus’, DW I (wie Anm.4), 266,7 f

8 Notandum [...) quod home seeunduimn speciem, qua homo est, ordinatur proprie
ad cognitionem, quae ordinatur et perficitur proprie in ratione sive intellectu.” = 1n Gen,
I, 0, LBB, LW I (wie Aum.d), 332,5-7, Vgl die LW | (wie Anm.4), 332 Anm, 3
anéegubenen Parallelatellen,

0%t Gen, 1, 1, 196, LW 1 (wie Anm.4), 343,31,

20yl LW I (wie Animid), 10 Ani, 6,

20 g foh, 1, 10, LW I (wie Anmed), 10,125 vgl Pr 150, Homo quidem nobilis”, DW
I (wie Anm.4), 250,5 1; In loh, n, 95, LW 111 (wie Anm.4), 82,8 .

22 1 foh, no 318, LW T (wie Anm.d), 265,12,

20 14 Gen, 1, n. 211, LW 1 (wie Anm.4), 358,10 f,

24 1y Gen, 11, n. 138, LW 1 (wie Anm.4), 604,10,

215 11 Gen, 11, 1. 138, LW 1 (wie Anm.4), 604,5-9,

26 Arigtoteles, De an. 111, 5, 430a 1.

217 Aristoteles, De memoria et reminiscentia ¢, 1 449b 31,
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wir nicht weben oder bauen (texere vel aedificare)”'” ohne instrumenta
corporales, Die Vorstellung ist aber eine von dem gensus ausgehende Bewegung
(Phantasia autem est motus a sensu factus)’.**"? Daraus folgt, dass der Mensch
ohne Sinnesvermogen unvollstindig ist, Das sensitivum aber steht paturaliter
unter dem intellectivum und zwar nicht zufilligerwelse, sondern wesentlich:
Jextra genud Intellectivi per essentiam”.** Wesentlich ist der Mensch also ein
ens rationale, ein verntinftiges Wesen,

Das verniinftige Wesen Mensch st der auditor verbl, In der Vern unft wird das
Wort empfangen: ,daz wort [...] enplangen wirt in miner vernunft***', Im
Intellectus (der = wie gesagt = im Menschen nicht st ohne die nstrumenta
corporales) erfolgt die Rezeption des Wortes, Der dureh unbegrenzie Offenheit
und Weite ausgezeichnete fntellectus ist nicht definiert vom hic et nunc. Von
diesemn ist er abstrahiert, abgeschieden, hat nichts mit diesem gemelnsam,**?
Meister Bckhart?*® beruft sich auf Aristoteles” und Anaxogoras®”, Keiner
peschrinkung unterliegt der intellectus. Der Intellekt ist nicht jrgendein Sein,
cin allquod esse®®, Ein nihdl, ein Nichts fst er,”*” Und weil er Nichts Ist, ister ,per
consequens” nicht ein aliquod esse.”* Reine, unbegrenzte Offenheit und Weite
ist der Intellekt, weil er Nichts ist, Wie eine tabula rasa ist der intellectus, sagt
Aristoteles.””? ,Intelligere enim quoddam pati est,”**" Intelligere als universale
Offenheit 15t nach Bekhart an Erleiden gebunden, Br stfitzt sich hier auf das

B Arigtoteles, De an, 1, 4, 4080 11-15,

A9 Arstoteles, De an, 11, 4, 429a 1 f,

30 1y Gen, 11, 0, 138, LW 1 (wie Anm.4), 604,11=605,1.

B pe 3 i illo tempore missus est angelus Gabriel”, DW 11 (wie Anim.4), 229,1.

335 40 foh., 1, 318, LW I (wie Anm.d), 265,12=266,1; Pr. 11: Jmpletum est’, DW I
(wie AnmA), 162,10 [

A3 4y foh, 0, 318, LW 11T (wie Anm.4), 266,1 f,

24 pdistoteles, De an, 11, 4, 420h 23, 429a 18,24 und 429 5, Vgl Bernhard Welle,
per mystische Weg des Meister Bekhart und sein spekulativer Hintergrund, in: Udo Kern
(Hg.), Preihett und Gelassenhelt, Meister fekhart heute, Miinchen = Mainz 1980,
97=102, hier; 101,

45 ygl, In Gen, 11, n, 32, LW 1 (wie Anm.d), 501,1 1.

f”" Qu, Par, 2: , Utriim intelligere angeli sit suum ense’, n, 2, LW V (wie Anm.4), 50,5,

7 fibd,, n. 2, LW V (wie Anm.4), 50,5,

B9 fibd, 1, 2, LW V (wie Anm.4), 50,5, - Nildaus Largier, Theologie, Philosophie und
Mystik bei Meister Bekhart, in: MM 26, 1998, 704-711, hier: 706 f. schreibi: Hekhar
entwirft [,..] eine Theorie des Intellekis mit Gou, die primar ganz von der
anaxagorelsch-aristotelischen Vorstellung der Leerheil und Unbestimmihelt des 1n-
tellekts ausgeht, Was den Intellekt zum Ot der Preiheit und der Hinung mit Goit macht,
it nichi seine Selbsttdtighelt, sondern die vollkommene Leere, Tm selben Konzept
begegnen wir einem aweiten wichiigen Hlement dieser Intellekitheorie, namlich der
Applikation der negativen Theologie dionysischer und maimonidischer Prigung auf den
intellekt und den Seelengrund. {...] Der Intellekt begreift sich selbut als Ort der Preiheit,
insofern er sich aly Moglichkelt der Uberschreitung aller naturhaften Determiniertheit
und aller intentionalen Konstitution oder Vermittiung begreift, Dies pelingt indes nur
dort, wo der Intellekt atch seine Selbsttitigkeit und die Dynamik der Selbstbegriindung
preisgibt und zur reinen’ Moglichkeit wird, also in der Negativitdt schlechthin mit der
Gottheit konvergiert.”

239 14 Gen, 11, 1. 32, LW 1 (wie Anm.4), 501,3,

20y 1oh., 1. 100, LW I (wie Anm.4), 86,16-87,1.
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aristotelische ,intelligere pati aliquid est“.*>" Das diesem Erleiden Proprietare
ist das nudum esse.>>? Intelligere als Erleiden offenbart das nudum esse, das
Nichts des intellectus. Als reines Nichts geht (,vadit”) das intelligere reinigend
(,depurando”) den Weg zum reinen Seinsgehalt der Dinge (,ad nudam
entitatem rei).?>> Das ,pati est des intelligere®*, die Passivitdt, die
vollkommene Transparenz des intellectus, befahigt das Erkennen, ,das andere
anwesen zu lassen“**’.

In der Vernunft wird im ersten Empfangen das Wort als ein wahres Wort
empfangen und zwar ,che es gebildet wird in meinen Gedanken*.***
Gesprochen wird das ewige Wort ,innerlich in dem Herzen der Seele, in
dem Innersten, in dem Lautersten, im Haupt der Seele, [...] in der Vernunft: da
Innen geschieht die Geburt.“**” Das verniinitige Empfangen des Wortes
korreliert dem zutiefst theologischen Grund des Sprechens des Wortes, denn
Gott der Vater spricht in sich selbst verniinfticliche das ewige Wort: ,Der vater
sprichet verniinfticliche in vruhtbaerkeit sine eigene natiire alzemale in sinem
éwigen worte.“>>® Der Mensch als imago dei, ein ens rationale, empfangt also
nicht auf Grund eigener verniinftiger Anstrengungen das Wort, sondern er
kann es verniinfticliche empfangen wegen Gottes verniinfticlichen Sprechen des
ewigen Wortes in sich selbst. Der Vater ist der Geber des ewigen Wortes, und in
demselben gibt er gottliches Sein und Leben. ,Der Vater vom Himmel, der gibt
dir sein ewiges Wort, und in demselben Wort gibt er dir eigenes Leben und sein
eigenes Sein und seine Gottheit zusammen; denn der Vater und das Wort sind
zwei Personen und ein Leben und ein Sein, ungeteilt.“*** Den das Wort
horenden Sohn (der nicht mit dem Vater identisch ist, sondern eigene Person)
nimmt der Vater hinein in die Vernunft und Wahrheit des einen, Leben und
Sein in sich enthaltenen Wortes.”*° Damit ist diesem das Wort hérenden Sohn
die Macht des ihn selbst und alle Dinge gebdrenden Wortes gegeben. ,Wenn
dich der Vater in dieses selbe Licht (sc. des Wortes) hineinnimmt, verniinfticliche
an ze schouwenne diz lieht nach derselben Eigenart (properheit), wie er sich und
alle Dinge nach vaterlicher Macht in diesem Wort erkennt, dasselbe Wort nach
Vernunft und Wahrheit, [...] so gibt er dir Macht, mit ihm selbst dich selbst und
alle Dinge zu gebiren; und (sc. gibt er dir) seine eigene Kraft, gleich demselben
Wort. So bist du mit dem Vater gebdrend ohne Unterlass in des Vaters Kraft
dich selbst und alle Dinge in einem gegenwartigen Nun. [...] Denn der Vater
und du selbst und alle Dinge und dasselbe Wort sind eins in dem Licht.***!

231 Aristoteles, De an., III, 4 429b 25, zit. LW III (wie Anm.4), 87 Anm. 1.

232 proprietas formalis passivi est nudum esse.” — In Ioh., n. 100, LW III (wie Anm.4),
871

233 Qu. Par. 3: ,Utrum laus dei in patria sit nobilior eius dilectione in via®, n. 8, LW V
(wie Anm.4), 60,6 f.

234 In Ioh., n. 100, LW III (wie Anm.4), 86,16-87,1.
Imbach, Deus est intelligere (wie Anm. 178), 208.
Pr. 38: ,In illo tempore missus est angelus Gabriel”, DW II (wie Anm.4), 229,1-3.
237 Ebd., DW II (wie Anm.4), 229,4-230,1.
238 pr 49: Beatus venter, qui te portavit‘, DW II (wie Anm.4), 434,4-435,1.
23% Ebd., DW II (wie Anm.4), 436,7-10.
240 yol. DW II (wie Anm.4), 436,10-37,3.
241 Ehd., DW II (wie Anm.4), 436,110-438,2.

235
236
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Die fiir Eckhartevidente Fundamentalbasis des Horens des Wortes durch den
horenden verniinftigen Sohn ist, dass das Wortauthentisch priméar gesprochen
wird. Dieser Ortist dersich selbst sprechende Gott. Es gilt: ,Gottist ein Wort, das
sich selbst spricht. Wo immer Gott ist, da spricht er dieses Wort; wo immer er
nicht ist, da spricht er nicht.**** Die Kreaturen kionnen Gott nicht sprechen
auch wenn sie es wollten, Gott bleibt bei ihnen definitiv ungesprochen.**> Die
Kreatur hat kein eigenes Wort, um Gott auszusagen.”** Das hat drei Griinde:
1. Wegen der ,Hoheit und Lauterkeit seines Seins” vermag die Kreatur kein

eigenes Wort hinsichtlich Gott,**> denn iiber Gott ist nichts und Gott hat

keine causa.**¢

2. Als Kreatur ,sprechen wir von den Dingen vermittels Gleichheit. Darum
venglﬁg man von Gott nicht eigentlich zu reden, weil ihm nichts gleich
ist.”

3. Wir sprechen von Dingen auf Grund ihrer Wirkungen.**® Da alle Kreaturen
ein niht gegen got sind, ,,darum vermag keine Kreatur ein einic wort von gote
geleisten in sinen werken”.

Eckhart beruft sich auf Dionysius Areopaglta nach dem negationes in divinis
verae, affirmationes vero incongruae sunt. > ® Deshalb sagt Dionysius: Alle, die
Gott aussagen (spechen) wollen, haben unrecht, denn sie entsprechent sin niht.
Die ihm niht sprechen wollen, die haben recht, denn kein Wort enmag got
gesprechen”.>>’ — Der Mensch vermag also als Kreatur kein eigenes Wort
hinsichtlich Gottes. Das entscheidende Datum des Wortes ist: Gott ,sprichet sich
[...] selber in im selben. Darum spricht David: 'Wir werden dieses Licht schauen
in deinem Licht' [Ps. 35,10].“%>2

242 pr 53, Misit dominus manum suam®, DW II (wie Anm.4), 529,6 f.

243 pjie Kreaturen ,wellent alle got sprechen, und er blibet doch ungesprochen.” — Pr.
53: ,Misit dominus manum suam*, DW 1II (wie Anm.4), 531,4 {.

244 pin heidenischer meister sprichet, daz kein zunge enkan ein eigen wort geleisten
von gote ze sprechenne durch die héheit und die liiterkeit sines wesens.” — Pr. 20b:
.Homo quidam fecit cenam magnam®, DW I (wie Anm.4), 346,3-5

245 Ehd.

¢ Dar umbe enmac von gote niht eigentliche gesprochen werden, wan boben gote
niht enist, noch got sache niht enhat.” - Ebd., DW I (wie Anm.4), 346,7 {.

247 Ebd., DW I (wie Anm.4), 346,9 f.

248 phd., DW I (wie Anm.4), 346,10 f.

24% Bhd., DW I (wie Anm.4), 346,14-347,1.

250 pionysius Areopagita, De caelesti hierarchia, c¢.3 § 3, PG 3, 142, zit. DW I (wie
Anm.4), 347 Anm. 2.

251 DW I (Anm. 4, 347,1-3).

232 DW I (wie Anm.4), 347,4 f.
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8. Schluf

Wort und Worterkennen werden bei Meister Eckhart von dem ersten Wort, von
dem alle Worte ihre Kraft haben, urspriinglich bestimmt. Das erste Wort ist das
Wort Gottes des Vaters, der liber alles ist, was wir zu geworten vermogen. Dieses
erste Wort spricht der Vater in dem Sohn Jesus Christus als das eine Wort.
Durch die Gottesgeburt in der Seele wird im Menschen das Wort geboren,
werde ich, der Mensch, zum Sohn und damit zum Beiwort (biwort). Der
innominabilis deus spricht in dem Grunde der Seele, der unsprechelich ist. Der
aus Gott geborene Sohn ist als der auditor verbi der das Wort Erkennende. Das
verniinftige Wesen Mensch ist der auditor verbi, denn in der Vernunft wird das
Wort empfangen. Das zeitlicher Wandelhaftigkeit und Mannigfaltigkeit
unterworfene menschliche Wort ist nicht vollkommenes Wort, sondern
bezeichnunge des wortes.
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Ein katechetischer Fingerzeig zum
zweiten Abendmahlsstreit

Jakob Andreaes Erstlingswerk

,,Bericht von des Herren Nachtmahl” (1557)1

von Bjorn Slenczka

Die bekannten Portrits Jakob Andreaes zeigen einen wiirdigen, vielleicht
sogar etwas behdbigen Herrn in vorgeriicktem Alter — dem langjahrigen
Tiibinger Universititskanzler, Verfasser zahlreicher Schriften und ,Vater der
Konkordienformel’ sehr angemessen.” Jugendbildnisse Andreaes hingegen
fehlen. Wer sich dem jungen Andreae anndhern mochte, ist somit ganz auf
schriftliche Quellen angewiesen.

Dabei sollte ein Werk Beachtung finden, das Jakob Heerbrand 1590 in
seinem akademischen Nachruf auf Andreae zutreffend als ,primus ipsius
foetus“> bezeichnet hat: die im Frithjahr 1557* veréffentlichte Druckschrift
JKurtzer und einfiltiger Bericht von des Herren Nachtmal, und wie sich ein
einfiltiger Christ in die langwirige zwyspalt, so sich dariiber erhebt, schicken
soll”’. Mit diesem Biichlein® trat Andreae, der am 25. Mérz 1557 erst sein 29.

! Diese Studie geht auf eine Anregung des Tiibinger Kirchenhistorikers Joachim
Mehlhausen + zuriick, dem sich der Verfasser zu Dank fiir die Heranfiilhrung an die
Theologie- und Kirchengeschichte der zweiten Halfte des 16. Jahrhunderts verpflichtet
weild.

2 vgl. den Kupferstich aus dem 17. Jahrhundert, angefertigt nach einem zu Lebzeiten
Andreaes entstandenen Olgemélde, der 1999 gleich zweimal publiziert wurde: Siegfried
Hermle (Hg.), Reformationsgeschichte Wiirttembergs in Portrdts, Holzgerlingen 1999,
364; Isabella Fehle (Hg.), Johannes Brenz 1499-1570. Prediger — Reformator — Politiker.
Begleitbuch zur Ausstellung im Hallisch-Frankischen Museum Schwibisch-Hall und im
Wiirttembergischen Landesmuseum Stuttgart, Schwabisch Hall 1999, 160.

*> Jakob Heerbrand, Oratio funebris de vita et obitu ... D. Jacobi Andrez, Tiibingen
1590 ( = VD 16, H 1051-1053) B4a/b: ,Edidit hoc anno [i.e. 1557, B. 8.] Doctor Tacobus
libellum de coena Domini .... Bt hic primus ipsius feetts, quod ego quidem sciam, fuit ....*

# Zur Datierung der Publikation vgl. unten Anm. 21.

®> Der vollstindige Titel hat noch den Zusatz: ,Durch Jacobum Andree, der hayligen
Schrifft Doctor und Prediger zu Goppingen. Mit einer Vorred Herrn Johann Brentzen.
1557. Zitiert wird die Schrift im folgenden als ,Kurtzer und einféltiger Bericht’ oder als
.Bericht’ mit Blattangabe im Text nach dem Augsburger Originaldruck (VD 16, A 2651).
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Lebensjahr vollendete, aber bereits seit 1553 die Amter des Superintendenten
zu Goppingen und eines der vier wiirttembergischen Generalsuperintenden-
ten versah, erstmals auch literarisch hervor.”

Eine iiber das Chronologische hinausgehende Sonderstellung des Erstlings-
werks ist bereits friiher gesehen worden. So fithrt Martin Brecht den ,Kurtzen
und einfaltigen Bericht’ als Beleg an fiir einen angeblichen Versuch des jungen
Andreae, in der Abendmahlslehre ,iiber die Schranken des brenzischen
Luthertums hinwegzukommen"s, und dies im Interesse einer Verstandigung
mit Calvin. In einer gewissen Spannung zu dieser Einschdtzung stehen
allerdings nicht nur Brenz' wohlwollendes Vorwort zum Kurtzen und
einfiltigen Bericht’, sondern auch der von Brecht selbst vermerkte Umstand,
dass Andreae ,in der Sache ... die lutherische Linie korrekt eingehalten“°
habe. Tatsichlich hat sich der nachmalige Initiator des lutherischen
Konkordienwerkes zu keinem spateren Zeitpunkt zu Retraktationen in Bezug
auf sein Erstlingswerk veranlasst gesehen.

Die Eigenart von Andreaes Erstlingswerk, so die These des vorliegenden
Beitrags, liegt mithin bei genauer Betrachtung nicht in einer theologischen
Abweichung. Wie im folgenden dargelegt werden soll, zeichnet sich der
Kurtze und einfiltige Bericht’, der als erster volkssprachlicher Beitrag zum
zweiten Abendmahlsstreit zu wiirdigen ist, vielmehr zum einen durch sein
katechetisches Anliegen aus. Die katechetisch-seelsorgerliche Intention
Andreaes soll deshalb bei der Interpretation des ,Berichts’ grofsere Beachtung
als bisher finden.

Zum anderen ist der ,Kurtze und einféltige Bericht’ durch eine kontro-
verstheologische Vorgehensweise gekennzeichnet, die weitgehend auf Pole-
mik und begriffliche Zuspitzungen verzichtet. Andreae gewinnt dadurch im
innerprotestantischen Spannungsfeld Spielraum fiir eine Wiirdigung der
gegnerischen Argumentation, ohne jedoch vom eigenen Standpunkt abzu-
gehen. Damit erweist sich Andreae m. E. schon in seinem Erstlingswerk als

Die Gestaltung der Zitate orientiert sich an den in ARG 72 (1981), 299-315 veroffentlich-
ten Empfehlungen zur Edition friihneuzeitlicher Texte; durchgehend wurden ,unnd’ zu
und‘ sowie die n-Verdoppelung in Endsilben reduziert. Vokale mit tibergestelltem e’
wurden aus typographischen Griinden als Umlaute dargestellt, ,u‘ mit uibergestelltem ,0
als einfaches ,u’. Die Interpunktion folgt der Vorlage, wobei die Virgel in heute
gebriuchliche Satzzeichen umgesetzt wurde.

5 Der Augsburger Druck des Berichts’ hat einen Umfang von 128 Blatt im
Oktavformat. Bis einschlieRlich 96v sind die Blatter 21zeilig bedruckt, ab 97r nur noch
20zeilig. Es wurde augenscheinlich kein teures Papier verwendet. Der Druck ist nicht
besonders sauber.

7 Eine umfassende Bibliographie Andreaes gibt es nicht, vgl. Martin Brecht, Andreae,
Jakob (1528-1590), in: TRE 2 (1978), 672-680, hier 680; Brecht bezeichnet den
JKurtzen und einféltigen Bericht’ als Andreaes erste ,Druckschriftspredigt” (674). Unter
den in VD 16 aufgefiihrten Schriften Andreaes (VD 16, A 2478-A 2725) ist der Kurtze
und einfiltige Bericht’ (A 2651-2653) die friiheste. Auch in Miiller-Streisands
Verzeichnis der Schriften Andreaes bis 1568 steht er an erster Stelle, vgl. Rosemarie
Miiller-Streisand, Theologie und Kirchenpolitik bei Jakob Andreé bis zum Jahr 1568, in:
BWKG 60/61 (1960/61), 224-395, hier 384.

8 Brecht, Andreae (wie Anm. 7), 674.
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ausgesprochen geschickt im Umgang mit theologischen Kontroversen. Zudem
gelingt es ihm, ausgerechnetim zweiten Abendmahlsstreit als der erbittertsten
innerprotestantischen Auseinandersetzung des beginnenden konfessionellen
Zeitalters, einen verbindlichen Ton anzuschlagen.

Die folgende Untersuchung gliedert sich in vier Teile: Auf eine allgemeine
Einfiihrung zum Eintritt Jakob Andreaes in den zweiten Abendmahlsstreit
folgt die Darstellung des theologischen Anliegens Andreaes und des sach-
lichen Aufbaus seiner Schrift. Danach wird die theologische Argumentation
des Kurtzen und einfiltigen Berichts’ nachgezeichnet, bevor in einem vierten
Schritt die Rezeption des ,Berichts’ und dessen Abendmahlstheologie im
Kontrast zur Konkordienformel in den Blick genommen werden. Auf diese
Weise soll an Andreaes ,Kurtzen und einfiltigen Bericht’ als einem zwar
weitgehend wirkungslosen, aber zeitgenossischen Beleg gezeigt werden, dass
die im 16. Jahrhundert so unvermeidlich erscheinende konfessionelle
Trennung des Protestantismus iiber der Abendmabhilsfrage nicht die letzte
Maglichkeit bleiben musste, mit dem abendmahlstheologischen Dissens
umzugehen.

1. Jakob Andreae und der zweite Abendmahlsstreit.

Jakob Andreae hat seinen ,Kurtzen und einfiltigen Bericht’ einem der
vornehmsten protestantischen Fiirsten des Reiches gewidmet, dem pfadl-
zischen Kurfiirsten Ottheinrich (4v—12v). Darin spiegelt sich wider, dass
Andreae mit seinem ersten literarischen Hervortreten zugleich die Grenzen
seines bisherigen Wirkungskreises hinter sich lie3, der Wiirttemberg und die
benachbarten Territorien umfasst hatte.'

Der Gegenstand der Schrift verlangte eine solche iiberregionale Aus-
richtung, ging es doch um die gesamtprotestantische Abendmahlskontro-
verse: Der urspriinglich zwischen Luther und Zwingli ausgetragene Streit um
die Abendmahlslehre war zu Luthers Lebzeiten ungelost geblieben, da es nicht
gelang, die Schweizer in die wittenberger Konkordie einzubeziehen. Der
Schmalkaldische Krieg und das Interim dréngten die Abendmahlskontroverse
nach Luthers Tod jedoch zunichst in den Hintergrund. Sie lebte aber wieder
auf, nachdem im Jahr 1551 der ,Consensus Tigurinus’ publiziert worden war.
Mit dieser Konsenserklirung hatten zwei Jahre zuvor die beiden wichtigsten
Richtungen der Schweizer Reformation, die Ziircher und die Genfer, ihre
Ubereinstimmung in der Abendmahlsfrage bekundet. Lutherische'' Kreise
sahen darin, als es ihnen bekannt wurde, ein alarmierendes Anzeichen fiir das

? Brecht, Andreae (wie Anm. 7), 674.

10 71 Andreaes Wirkungskreis bis 1557 vgl. Miiller-Streisand, Theologie und
Kirchenpolitik (wie Anm. 7), 255-275. Die literarische Erweiterung des Wirkungskreises
Anfang 1557 entspricht der Hinzuzichung Andreaes durch Herzog Christoph zum
Reichstag von Regensburg im Januar 1557 und zum Frankfurter Fiirstentag im Juni
1557, vgl. Miiller-Streisand, Theologie und Kirchenpolitik (wie Anm. 7), 304f.

1L 7ur Verwendung der Begriffe JLutheraner’ und Jutherisch’ in dieser Studie vgl.
unten Anm. 32.
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Vordringen der Schweizer Reformation und ibrer Anschauungen, zumal in
der Abendmahlslehre, und nahmen darum im Jahr 1552 die literarische
Auseinandersetzung wieder auf.

Damit war der zweite Abendmahlsstreit erdffnet. Die Protagonisten waren
zunichst der Hamburger Lutheraner Westphal und Calvin, der sich ab 1555
gegen Westphals scharfe Angriffe zur Wehr setzte. Bald jedoch meldeten sich
auf beiden Seiten weitere Theologen zu Wort, so dass die Auseinandersetzung
epochales Ausmaf annahm. Thre Bedeutung fiir den Prozess der Heraus-
bildung der beiden protestantischen Konfessionen durch Abgrenzung und
Auseinandersetzung kann schwerlich iiberschétzt werden. Dennoch steht
eine griindliche, modernen hlstorlographlschen Standards entsprechende

Aufarbeitung des zweiten Abendmahlsstreits aus.'? Verwiesen sei aber auf die
instruktiven Uberblicke zum zweiten Abendmahlsstreit von Hans Christian
Brandy und Jan Rohls.'?

Andreaes Kurtzer und einfiltiger Bericht’ ist m. W. der erste ausfiihlichere
monographische Beitrag in deutscher Sprache zu der bis dahin auf Latein
gefiihrten Auseinandersetzung.'* Vorausgegangen war allerdings im Jahr
zuvor ein kiirzerer volkssprachlicher Beitrag von, Johannes Brenz, der drei
Predigten tiber I Kor 11 in Druck gegeben hatte.!

Mit Brenz’ ,Drei Predigten’ und Andreaes Kurtzem und einfaltigem
Bericht’ melden sich auch erstmals wiirttembergische Theologen im zweiten

12 ygl. Wilhelm Neuser, Dogma und Bekenntnis in der Reformation: Von Zwingli und
Calvin bis zur Synode von Westminster, in: Carl Andresen u.a. (Hg.), Handbuch der
Dogmen- und Theologiegeschichte II, Gottingen 21998, 165-352, hier 272: ,Eine
eingehende Darstellung des zweiten Abendmahlsstreits fehlt.” Neuser fiihrt die wenigen
alteren Darstellungen auf.

13 Hans Christian Brandy, Die spite Christologie des Johannes Brenz, Tiibingen 1991,
13-69; Jan Rohls, A Lasco und die reformierte Bekenntnisbildung, in: Christoph Strohm
(Hg.), Johannes a Lasco (1499-1560). Polnischer Baron, Humanist und europdischer
Reformator, Tiibingen 2000, 101-124, hier 110-116.

4 Die Abendmahlskontroverse ist auch beriicksichtigt in Erasmus Albers deutsch-
sprachiger Schrift ,Widder die verfluchte lere der Carlstadter / vnd alle fiirnembsten
Heubter der Sacramentirer / Rottengeister / widderteuffer / Sacramentlesterer /
Eheschender / Musicaverechter / Bildstiirmer / feiertagsfeinde vnd verwdster aller
guten ordnung’ (VD 16, A 1562). Albers 1553 verfasste und 1556 posthum gedruckte
Schrift ist angelegt als eine Widerlegung samtlicher seit den Anfangen der Reformation
aufgekommenen Irrlehren und kann darum weder als monographische Behandlung der
Abendmahlsfrage noch als eigentlicher Beitrag zum zweiten Abendmahlsstreit aufgefasst
werden.

15 johannes Brenz, Von dem Hochwirdigen Sacrament des Abendmals unsers Herrn
Jesu Christi. Drey Predig uber die Wort S. Pauli 1. Corinth. XI, Frankfurt 1556 (= VD 16,
B 7925); im folgenden zitiert als ,Drei Predigten’. Von beiden Schriften wurden spater
lateinische Ubersetzungen publiziert. So erschien 1559 eine von Johannes Mappus aus
Wetzlar besorgte lateinische Ubersetzung von Andreaes Bericht’ unter dem Titel
,Simplex, ac dilucida expositio sententiae de Coena Domini, ex qua summa
controversize, quae de illa orta est, facile cognosci potest, scripta Germanice a Doctore
lacobo Andreae, Pastore Goppingensi: nunc in gratiam externarum Ecclesiarum Latine
reddita. Cum Praefatione Ioannis Brentij’ (VD 16, A 2656). 1561 erschien eine zweite
Auflage, der eine Ubersetzung der ,Drei Predigten’ von Johannes Brenz iiber I Kor 11
angefiigt wurde (VD 16, A 2657).
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Abendmahlsstreit zu Wort. Fiir ihre und zumal des leitendenden Geistlichen
Brenz vorherige Zuriickhaltung lassen sich mehrere Griinde benennen:'®
Abgesehen von seiner hohen Arbeitsbelastung durch die Reorganisation der
wiirttembergischen Kirche nach dem Interim war Brenz der Auffassung, dass
seine Meinung in der Abendmahlsfrage hinreichend bekannt sei. Mit dieser
Begriindung schlug er im Mai 1556 die Bitte Johannes a Lascos ab, nach ihrem
Stuttgarter Kolloquium iiber die Abendmahlsfrage schriftlich weiter zu
disputieren.'” Brenz konnte sich darauf beziehen, dass er seit der Publikation
des ,Syngramma Suevicum’ 1526 als Vertreter einer Abendmahlslehre im
Anschluss an Luther wahrgenommen worden war. 18 Seine Haltung hatte erin
der ,Confessio Virtembergica® 1552 bekriftigt.'® Damit war zugleich fiir den
Bereich der wiirttembergischen Kirche eine klare Lehrgrundlage gegeben,
hinter die es nicht zuriickzufallen galt durch Beteiligung an weitldufigen
Auseinandersetzungen. Ein weiterer Grund fiir Brenz’ Zuriickhaltung diirfte
gewesen sein, dass dieser sich Mitte der tiinfziger Jahre an anderen
Streitigkeiten nicht beteiligen wollte, nachdem er jahrelang vom Osiandri-
schen Streit in Atem gehalten worden war und sich nunmehr auf Wunsch
seines Herzogs mit dem Dominikaner Pedro a Soto kontroverstheologisch
auseinandersetzen sollte.””

Im Laufe des Jahres 1556 muss sich in der wiirttembergischen Kirchen-
leitung aber die Auffassung durchgesetzt haben, dass ein klarender Beitrag zur
Abendmahlskontroverse wiinschenswert sei.”' In diesem Sinne jedenfalls

16 ygl. Brandy, Spite Christologie (wie Anm. 13), 45.

17 Brenz an Hartmann Beyer, 2.September 1557: ,Conatus est quidem post hoc
colloquium d. a Lasco scriptis mecum contendere .... Ego simpliciter respondi, me fecisse
quod princeps meus Illustriss. iusserat et quod mei putavi officii, quare mihi non esse
integrum, ut denuo suscipiam scriptis belligerandum, praesertim cum mea sententia de
coena dominica copiose et publice extet.”, zitiert nach Theodor Pressel (Hg.), Anecdota
Brentiana. Ungedruckte Briefe und Bedenken von Johannes Brenz, Tiibingen 1868, 432,
Nr. 239.

18 ygl. Martin Brecht, Brenz, Johannes (1499-1570), in: TRE 7 (1981), 170-180, hier
besonders 175f.

19 ygl. die programmatische Aussage im Eingang von Artikel 16 der ,Confessio
Virtembergica’: ,De substantia Eucharistiac sentimus et docemus, quod verum corpus
Christi et verus sanguis eius in Eucharistia distribuatur, et refutamos €os, qui dicunt,
panem et vinum Eucharistiae esse tantum absentis corporis et sanguinis Christi signa.”,
zitiert nach Martin Brecht/Hermann Ehmer (Hg.), Confessio Virtembergica. Das
Wiirttembergische Bekenntnis 1552, Holzgerlingen 1999, 96.

20 prenz an Joachim Camerarius, 1. Marz 1556: ,Mihi nunc certamen est cum Soto
hispano, idque ex voluntate mei principis. Quare statui alia certramina suis vel autoribus
vel propagatoribus relinquere., zitiert nach Pressel, Anecdota Brentiana (wie Anm. 17),
417, Nr. 228.

21 Andreae diirfte den Bericht’ im Sommer oder Herbst 1556 abgefasst haben, denn
Herzog Christoph bezog sich in einem Schreiben an den Rat Hans Engelmann vom
9. November 1556 auf dessen Mitteilung, dass Andreae ein Werk iiber das Herrenmahl
unter der Hand habe, welches Brenz zum Lesen gegeben worden sei. Christoph mdochte
es auch gerne lesen und bittet Engelmann, sich danach umzusehen, vgl. Viktor Ernst,
Briefwechsel des Herzogs Christoph von Wirtemberg 1V, Stuttgart 1907, 208, Nr. 176
(Regest). Das Erscheinen des Berichts’ im Druck ist zwischen dem 3. Februar 1557, von
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begriiRte Brenz in seinem vom 11.Januar 1557 datierenden Vorwort zu
Andreaes Bericht’ dessen Publikation: ,Ich hab gern gesehen, geholfen und
gerathen, das dis Biichlin ... an das liecht gegeben ... wurde. Dann nach dem
der leydig zwyspalt von dem Sacrament des Nachtmals Christi zu diser zeyt
widerumb herfiir gebracht, so ist es nutzlich, das ein guter klarer bericht
vorhanden sey, darau® méanigklich vernemen mag, warauff doch der streyt
beruwe und was einer yegklichen parthey griindtliche maynung sey.” (2r).

Auch Herzog Christoph von Wiirttemberg verfolgte die Abfassung des
‘Kurtzen und einfltigen Berichts’ mit Interesse.** Sie fiigte sich gut ein in sein
konfessionsspolitisches Konzept, das auf Beilegung der innerprotestantischen
Streitigkeiten zur Festigung des Protestantismus nach innen wie nach auBlen
zielte. Diese Konfessionspolitik bezog eine besondere Triebkraft aus akuten
Sorgen vor massiven Rekatholisierungsmafinahmen. Der Augsburger Reli-
gionsfrieden bot ein Jahr nach seinem Abschluss noch keine erprobte Gewahr
fiir eine Friedensordnung in der Religionsfrage; in Wiirttemberg waren die
Repressionen wahrend des Interims noch in frischer Erinnerung. So machten
zahllosg 3Gen’ichte iiber gegenreformatorische Allianzen und Angriffsplane die
Runde.

In Brenz’ Vorrede und in Andreaes Widmungsschreiben klingen diese Befiirchtungen
deutlich an. Brenz schreibt: ,Unsere feindt leben noch ... ; sie dichten und trachten tag
und nacht auff practick, wie sie mochten das liecht des heyligen Euangelions
ausléschen, und die alt finsternus widerumb herfiir bringen.” (31). Dabei setzten die
Gegner mehr Hoffnung in die Uneinigkeit der Evangelischen als ,in den faulen grundt
irer sach” (3r). Andreae verweist in seinem Widmungsschreiben zudem auf die
abtriglichen Folgen fiir die Ausbreitung der evangelischen Sache, denn etliche Adlige
und Gebildete, die um die Missstinde in der Papstkirche wiissten, wiirden durch die
internen evangelischen Auseinandersetzungen verunsichert (vgl. 6v).

Andreae stellt solchen Hindernissen den Wunsch gegeniiber, dass die
evangelische Lehre ,unverhindert weyt auBgebraytet wurde”, den er auch
bei Kurfiirst Ottheinrich voraussetzt (4v-5r). Dazu einen Beitrag zu leisten,
durch eine Orientierung der Gliubigen und durch Fingerzeige fiir eine
Verstandigung, das ist Andreaes Wunsch bei der Abfassung seines Erstlings-
werks: ,So aber dis Biichlin auch zum friden dienen mdchte, wie solchs vil
gelert und Gotsforchtige manner geurthailt und mir mit bitt und flehen
angelegen, das ichs in Truck verfertige, will ichs von hertzen gern sehen.”
(10rv).

dem Andreaes Widmungsschreiben datiert, und der Versendung der gedruckten Schrift
anzusetzen. Uber die Versendung teilt Miiller-Streisand — leider ohne Angabe von
Belegen — mit, dass der ,Bericht’ im Mai 1557 von Graf Georg von Wiirttemberg an
Bullinger und um dieselbe Zeit von Andreae selbst an Calvin geschickt worden sei, vgl.
Miiller-Streisand, Theologie und Kirchenpolitik (wie Anm. 7), 309. Eine Bestdtigung
dafiir bietet ein Brief Bullingers an Calvin vom 26. Mai 1557, in welchem Bullinger den
Inhalt des ,Berichts’ referiert (CR 44, 481-486, Nr. 2630).

22 ol das in Anm. 21 angefiihrte Schreiben Herzog Christophs an Hans Engelmann.

23 ygl, Bernhard Kugler, Christoph, Herzog von Wirtemberg II, Stuttgart 1872, 3f.
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2 Andreaes theologisches Anliegen und der
sachliche Aufbau seiner Schrift

Die Zielsetzung von Andreaes ,Kurtzem und einféltigem Bericht’ gibt schon
der Titel zu erkennen, indem er die Form und den Gegenstand der Schrift
angibt: Es soll gehandelt werden ,von des Herren Nachtmal®, das heifst vom
Abendmahl,?* und dies soll in der Form eines Berichts geschehen. Wie anhand
vieler Lutherzitate belegbar ist, hatte das Wort ,berichten’ zu Andreaes Zeit
auch die Bedeutungen ,einrichten, richten, in die rechte Ordnung bringen’
und unterrichten, in Kenntnis setzen’,”> woraus sich fiir theologische
Zusammenhinge eine katechetische Zielsetzung erschlieRen ldsst.

In dieselbe Richtung weist eine Bestimmung der Wiirttembergischen
Kirchenordnung von 1553 fiir die Abendmahlsfeier: ,Nach disem gsang, soll
die gmein predig geschehen, in welcher neben dem argumento des gwon-
lichen Textes des Euangelions, auch ein kurtzer bericht, von dem gebrauch und
nutzung des heiligen Sacraments, des Nachtmals eingefiiret werden soll.“*®
Moglicherweise konnte Andreae sich bei der Abfassung seines ,Berichts’ auf
entsprechende katechetische Stiicke seiner Predigten in Abendmahlsgottes-
diensten stiitzen.

Niherhin wird der ,Bericht“ von Andreae als ,kurtzer und einfaltiger”
gekennzeichnet. Der Begriff ,einfaltig’ kehrt im Titel noch einmal wieder in der
Niherbestimmung des Berichtsgegenstandes: ,und wie ein einfdltiger Christ
sich in die langwirige zwyspalt, so sich dariiber erhebt, schicken soll“. Die
zweimalige Verwendung weist auf den Adressatenkreis hin: Die Schrift soll
kein Beitrag zur Abendmahlskontroverse fiir ein gelehrtes Publikum sein,
sondern will einfachen Christen Orientierung vermitteln.?” Im theologischen
Sprachgebrauch des 16. Jahrhunderts hatte der Begriff zudem eine spezifische
Farbung durch seine Verwendung in Luthers Kleinem Katechismus.”® Auch
die Bezeichnung des ,Berichts’ als ,einfaltig’ kennzeichnet somit Andreaes
Buch als katechetische Schrift.

Die katechetische Zielsetzung, die der Titel erwarten ldsst, bestatigt Andreae
in der Einleitung ausdriicklich. Hier zeigt sich zusdtzlich, dass Andreaes
katechetisches Anliegen seelsorgerlich begriindet ist. Der Abendmahlsstreit,
iiber den ,vil Christenlicher gemiiter nicht wenig, sonder hoch entsetzet und
bekiimmert* (6r) sind, verdunkelt den Trost des Abendmahls. Dem will
Andreae mit seinem ,Bericht’ entgegenwirken, damit die Christen ,on ainigen

24 7ur Bezeichnung des Abendmahls als Nachtmahl vgl. DWb 7 (1889), 199f. In
Texten der wiirttembergischen Kirche und ihrer Theologen begegnet der Begriff oft.

25 yigl. DWbD 1 (1854), 1521f.; dort zahlreiche Luther-Zitate.

26 pemilius Ludwig Richter, Die Kirchenordnungen des 16. Jahrhunderts. Urkunden
und Regesten zur Geschichte des Rechts und der Verfassung der evangelischen Kirche in
Deutschland II, Weimar 1846, 137 (Hervorhebung B. S.).

27 ygl. DWb NA 7 (1993), 612f: Der Begriff ,einfiltig’ hat die Konnotationen
,aufrichtig, redlich’ oder auch ,geistig schlicht, aber klar und wahrheitsgemal, nicht
spitzfindig und sophistisch’; teilweise entspricht er dem Begriff ,einfach’ in der
Bedeutung ,unkompliziert, leichtverstandlich’.

28 ygl. insbesondere die Vorrede und die Zwischeniiberschriften in Luthers Kleinem
Katechismus (BSLK 501, Z.9; 506, Z. 37; 510, Z. 27; 512, Z. 17; 5157, 225519, Z.380.6:).
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anstoR oder hindernus in dise schwere und langwirige zwyspalt von des
Herren Nachtmal sich richten und schicken” (15r) konnen. Dazu hélt er eine
Unterrichtung iiber ,den rechten verstand der wort Christi und diB3
gehaimnus* (15r) fir angebracht. Uber diese positive Explikation der
Abendmahlslehre hinaus ist seiner Einschdtzung nach aber auch eine
Orientierung iiber den Streit selbst notig: Die Christen sollen sich nicht irre
machen lassen durch den Abendmahlsstreit, sondern ,sich befleissigen ... dise
zwyspalt zuverstehn” (15v). Das Ziel dieses Bemtihens ist, ,das doch sie, ohn
alle bitterkait des gemiits, auR freiindtlichem und senfftmiiiigen [sic!] Gaist,
mit den jhenigen, so eintweder von disem Artickel ir bekandtnus, oder
underweysung und bericht begern, reden kiinden” (15v-16r). Andreae sieht
die Glaubigen am besten gegen Anfechtung durch den Streit geschiitzt, wenn
siec diesen so begreifen, dass sie trotz des Streits und im Streit selbst
Rechenschaft iiber ihr Abendmahlsverstindnis geben kénnen.

Das Widmungsschreiben an den pfilzischen Kurfiirsten Ottheinrich macht
auf das weitere Anliegen aufmerksam, das Andreae zusdtzlich zu dem
vorgestellten katechetisch-seelsorgerlichen Anliegen verfolgt: die Sache der
Reformation. Er setzt bei Ottheinrich ein personliches Interesse an der
Ausbreitung der Reformation voraus. Eben diese weitere Ausbreitung aber
werde durch den wieder auflebenden Abendmahlsstreit belastet, was den
Gegnern der Protestanten in die Hande spiele.

In dieser Lage sei als erster Schritt zu einer Uberwindung des Dissenses ein
griindlicher Vergleich der von den beiden protestantischen Seiten vertretenen
Positionen nétig, zumal sich beide Seiten von der jeweils anderen falsch
dargestellt fiihlten (8v-9r). Dieser Schwierigkeit versucht Andreae bei der
Abfassung seiner Schrift Rechnung zu tragen, weshalb er deren Vorzug darin
sieht, dass er ,den gantzen handel auf baider thail biichern zusammen
gezogen, und mit einfeltigen worten erklart, auch alle hefftige und hédssige
wort umbgangen” (11r) habe. Andreae beansprucht zwar nicht, auf diese
Weise die ersehnte Verstindigung herbeizufiihren, aber er meint, einen
Fingerzeig dafiir geben zu kénnen: ,ob ich gleichwol hiemit mich nit
unterstanden, einige vergleichung zumachen, So werden doch hieraul3 E.
[uer] C.[hurfiirstlichen] G.[naden] leichtlich richten und urtailen mogen, wie
ferr baide thail sich von einander trennen, und auf was weif Christliche
verainigung (auf welche als mit ainem finger gedeiit worden) zu versuchen
werden mocht* (11v). Sollte dies indes nicht gelingen, bleibt ihm die
Hoffnung, ,vilen einfeltigen Leiitlin auB beschwerlichem zweyfel” (12r) zu
helfen.

Somit soll der ,Kurtze und einfiltige Bericht’ kein eigentlicher Beitrag zum
Streit sein, vielmehr kommt in ihm der Streit selbst zur Darstellung; es geht
Andreae um eine Darstellung des Streits, die zur richtigen eigenen Beurteilung
anleitet und vielleicht sogar zur Klirung des Streits verhilft.*’ Diesem
doppelten, zum einen katechetischen und zum anderen auf eine Uber-
windung des Dissenses gerichteten Anliegen Andreaes entspricht nun auch

2% Das beschricbene Anliegen Andreaes wird bestdtigt durch seine spdteren
AuRerungen iiber den ,Kurtzen und einfiltigen Bericht!, vgl. Miiller-Streisand,
Theologie und Kirchenpolitik (wie Anm. 7), 286f.

ZKG 116. Band 2005/3



Ein katechetischer Fingerzeig zum zweiten Abendmahlsstreit 335

die Eigenart seines ,Berichts‘: Die Sonderstellung als erster deutschsprachiger
Beitrag zum zweiten Abendmahlsstreit wurde bereits erwahnt. Ferner steht
Andreaes Absicht einer unpolemischen Abfassung in deutlichem Kontrast zur
sonst geiibten Polemik, deren Extremfélle Hans Emil Weber als ,Ergiisse einer
in verdammungswiitige Streittheologie verwandelten Christlichkeit**® beur-
teilt hat. Im Unterschied dazu strebt Andreae an, ,bayderseyts mainung
einfeltig mit Christlichem bericht, one jemands verletzung darzuthun” (10v).

Die an den Kopfzeilen ablesbare Gliederung des ,Berichts’ in drei Teile
(13r-88r; 88v—1151; 115v-127r) hat Andreae aus seinem doppelten Anliegen
entwickelt: Bin erstes Gliederungsprinzip gewinnt er, indem er eine sachliche
Gliederung des ausgedehnten Streits nach den Hauptstreitfragen vornimmt:
,Die erst Frag ist: Ob in dem hayligen Nachtmal der warhafftig Leib und Blut
unsers Herren Jesu Christi, mit Brot und Wein, und auff was weyf8 ubergeben
und geraicht: oder ob Brot und Wein blosse zaychen der genaden Gottes
seyen? Die ander : So der Leib und Blut Christi gegenwartig und ubergeben, Ob
auch die ungliubigen und Gotlosen des Leibs und Bluts Christi thaylhafftig
werden, dieweyl sie eusserlich mit dem mund, das gesegnet Brot essen, und
auR dem gesegneten Kelch trincken? Die Dritt : Was der rechte brauch des
nachtmals Christi sey?“>! (17rv). Andreae nimmt am Beginn jedes Teils seiner
Schrift eine dieser Fragen auf.

Fiir die Darstellung des Streits iiber die einzelnen Fragen verbindet Andreae
dieses Gliederungsprinzip mit einem zweiten, das er aus den drei theologi-
schen und kirchlichen Spaltungen gewinnt, die in der Auseinandersetzung
aufgebrochen seien: ,zwischen den Bépstischen und iren widersachern”,
Jzwischen den Widertduffern und Lutherischen” sowie ,zwischen den
Lutherischen und Zwinglischen, wie man sy pfleget zu nennen”(17v). Seine
eigene Position in diesem Spannungsfeld verschweigt Andreae nicht, sondern
bekundet sein Selbstverstindnis als Anhanger Luthers, indem er von ,D.
Martin Luther seligen und unser mainung, so wir mit ihm leren” (9v),
spricht.??

30 Hans Emil Weber, Reformation, Orthodoxie und Rationalismus I/2, Giitersloh
1940, ND Darmstadt 1966, 199.

! Hervorhebungen B.S.

32 Neuerdings ist in Erwdgung gezogen worden, ,auf das Adjektiv Jutherisch’ fiir die
Bezeichnung der vorkonkordistischen Formationen ganz zu verzichten und den Begriff —
quellenkonform — erst vom spaten 16. Jahrhundert an, wo der Begriff ,Luthertum’ v.a.
im Rahmen konkordistisch gepragter Kontexte und Milieus verstarkt auch als positive
Selbstbezeichnung rezipiert zu werden beginnt, zu verwenden®, so Thomas Kaufmann,
Das Ende der Reformation. Magdeburgs ,Herrgotts Kanzlei” (1548-1551/2), Tiibingen
2003, 280f., Anm. 341. Andreaes Rede von ,den Lutherischen und Zwinglischen, wie
man sy pfleget zu nennen” (17v), bestatigt zunéchst einmal, daf diese Parteinamen 1557
durchaus noch als Fremdbezeichnung empfunden wurden und mithin noch nicht als
Selbstbezeichnung rezipiert waren. Wenn Andreae aber in der angefiihrten Weise die
lehrmaBige Ubereinstimmung mit Luther bekundet, wird darin ein Gruppenbewusstsein
in gemeinsamer positiver Bezugnahme auf Luther und dessen Lehre fassbar — ,s0 wir mit
ihm leren” -, das die historiographische Verwendung des Substantivs ,Lutheraner’ wie
auch des Adjektivs Jutherisch’ m. E. als durchaus angemessen und zudem aussagekraf-
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3 Die theologische Argumentation des
JKurtzen und einfiltigen Berichts’

Die Darstellung der theologischen Argumentation des Kurtzen und ein-
filtigen Berichts’ folgt dem sachlichen Aufbau der Schrift. Dabei erhdlt der
erste Teil den meisten Raum, denn hier ist das in Abschnitt 2 vorgestellte
Programm unter Beriicksichtigung beider Gliederungsprinzipien konsequent
durchgefiihrt, wahrend im zweiten und dritten Teil aufgrund einer anderen
Streitlage nicht alle drei theologisch-kirchlichen Spaltungen beriicksichtigt
werden.

3.1 Die Frage nach der Gabe des Abendmahls

Die erste Streitfrage ist in der Fassung, die Andreae ihr am Ende der
Einleitung gegeben hatte, ein komplexer Zusammenhang von Fragen nach
dem Verhiltnis zwischen den Abendmahlselementen und Leib und Blut
Christi.>> Diesen Fragenzusammenhang fiihrt Andreae spdter auf eine
gemeinsame Grundfrage zuriick und benennt als ,die erst Frag: Was uns
im hayligen Nachtmal gegeben werd” (82v). Es gilt nun nachzuzeichnen, wie
Andreae die Streitfrage zugleich als Sachfrage behandelt, indem er zundchst
von der Auslegung der Heiligen Schrift her eine Antwort erteilt (3.1.1), die er
sodann auf die theologisch-kirchlichen Spaltungen anwendet (3.1.2 und
3.1.3), um schlieRlich den Leser in Form knapper Antworten auf Katechis-
musfragen zu einer eigenen Antwort anzuleiten (3.1.4). Die Erschliefung von
Andreaes Darstellung der ersten beiden Spaltungen (3.1.2) dient zugleich der
Vorstellung seiner kontroverstheologischen Verfahrensweise.

3.1.1 Andreaes exegetische Grundlegung

Andreae stellt an den Anfang der exegetischen Grundlegung (18v-28r) das
Schriftwort selbst. Denn die Antwort auf die erste Frage finde sich bei den
Evangelisten und bei Paulus als ihrem vollméchtigen Ausleger: LAuff die
ersten Frag zu antworten, ... Geben uns nicht allein die hailigen Evangelisten
ain einhelligen Bericht, sonder der haylige Apostel Paulus lehret uns auch gar

tiger als die bisher vorgeschlagenen Alternativen erscheinen ldsst. Die beiden Begriffe
werden daher in dieser Studie zur Kennzeichnung des erwihnten Gruppenbewusstseins
und Selbstverstindnisses verwendet, ohne damit anachronistisch eine konfessionelle
Verfestigung behaupten zu wollen. Zur Bezeichnung der abendmahlstheologischen
Kontrahenten dieser Gruppe als ,Schweizer’ vgl. unten in Anm. 58. ZugegebenermalfZen
vermag das Nebeneinander einer personenbezogenen und einer geographischen Grup-
penbezeichnung nicht ganz zu befriedigen; es trdgt aber bis zu einem gewissem Grade den
historischen Gegebenheiten Rechnung, insofern der Personenbezug auf der ,Schweizer
Seite’ zumal nach der Verabschiedung des ,Consensus Tigurinus’ deutlich weniger
ausgeprigt ist als auf der [lutherischen’, wie es sich auch in den spdteren Konfessions-
bezeichnungen ,reformiert’ und Jutherisch’ widerspiegelt.

33 pie Frage ist oben bei Anm. 31 im Wortlaut zitiert.
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fein, in welchem verstand auch wir des Herren wort sollen auffnemen, wie sy
von den Evangelisten beschriben sein.” (18v). Hierauf zitiert Andreae die
synoptischen Einsetzungsberichte und I Kor 11,23b-25 im Wortlaut
(191-20v).

Es entspricht Andreaes schon im Widmungsschreiben bekundetem An-
schluss an Luther,?* dass er vor aller Auslegung und Darlegung die biblischen
Texte selbst zur Sprache kommen lasst. Er folgt damit Luthers Vorbild, der im
GroRen Katechismus fiir die Darlegungen iiber das Abendmahl fordert: ,Und
solchs alles aus den Worten gegriindet, dadurch es von Christo eingesetzt ist,
welche auch ein iglicher wissen soll, der ein Christ will sein und zum
Sakrament gehen.“>> DemgemiR geht im GroRen Katechismus eine aus den
biblischen Berichten zusammengestellte Fassung des Einsetzungsberichts den
weiteren Ausfithrungen voraus.>® Im Anschluss an Luther wurde spater
generell fiir die lutherische Abendmahlslehre ,die Begriindung durch das
Schriftwort ... entscheidend als Legitimation“*”. Andreae verfihrt hier
demnach recht konventionell. Seine anschlieBende Auslegung hingegen ist
von eigenen Akzentuierungen gekennzeichnet.

Auffillig ist an Andreaes Auslegung zunéchst, dass sie recht kurz und nicht
sehr subtil ist. Andreae diskutiert die Einsetzungsberichte nicht im einzelnen,
er nimmt keinen eingehenden Vergleich vor. Darin unterscheidet sich seine
Auslegung allerdings durchaus noch nicht vom Gros lutherischer Exegesen;
Ausnahmecharakter haben vielmehr Luthers Auslegung in ,Vom Abendmahl
Christi®® und Martin Chemnitz’ Exegese®”. AuRerdem kann Andreaes
schlichte Auslegungsweise aus seinem katechetisches Anliegen erkldrt
werden.

Bemerkenswert ist nun aber, dass Andreae im Zuge der Auslegung
ausdriicklich fordert, ,das man fiirndmlich auff den sinn und mainung, und
nicht auff die blosse wort achtung haben solle” (23r). Diese geradezu nach Art
eines hermeneutischen Prinzips aufgestellte Forderung unterscheidet sich
deutlich von dem fiir Luthers Anhinger in der Abendmahlslehre kennzeichn-
enden Insistieren auf wortlicher Exegese der Einsetzungsberichte.*® Zwar
stellt Andreae das angefiihrte Prinzip auf im Zuge seiner Abweisung des
romisch-katholischen Gebrauches der Einsetzungsworte (21v-26r): Auch
wenn die verschiedenen Einsetzungsberichte ,im sinn aber und maynung ...
einhellig” seien, so koénnten die Einsetzungsworte dennoch wegen ihres
abweichenden Wortlauts unméglich ex opere operato wirkende Konse-

>4 vgl. das oben bei Anm. 32 angefiihrte Zitat.
> BSLK 708, Z. 3-7.
© BSLK 708, Z. 16-32.

37 Helmut Gollwitzer, Coena Domini. Die altlutherische Abendmahlslehre in ihrer
Auseinandersetzung mit dem Calvinismus dargestellt an der lutherischen Frithortho-
doxie, Miinchen 1937, ND Miinchen 1988, 5; im Original teilweise gesperrt gedruckt.

38 gje nimmt in der Weimarer Ausgabe iiber 40 Druckseiten ein: WA 26, 445-498.

39 ygl. Gollwitzer, Coena Domini (wie Anm. 37), 8-53. Gollwitzer stellt Chemnitz
gerade als denjenigen lutherischen Theologen heraus, der sich ,durch die Umsicht der
exegetischen Durchfithrung ... vor allen anderen” auszeichne (ebd., 8.).

40 vgl. Gollwitzer, Coena Domini (wie Anm. 37), 39: ,Wortliche Exegese war der
Vorsatz der lutherischen Theologie.”

w
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krationsworte des Priesters sein; die Konsekration sei vielmehr so zu
verstehen, ,daf sie stehe in der stifftung, befelch und ordnung unsers Herren
Jesu Christi, und nicht in der blossen sprechung der Wort Christi” (21v-22r).

Aber das hermeneutische Prinzip, der Aussageintention den Vorzug zu
geben vor dem Wortlaut, hat fiir Andreae Giiltigkeit tiber den kontro-
verstheologischen Kontext hinaus. Denn er setzt sich auch in der positiven
Durchfithrung seiner Auslegung von dem Insistieren auf wortliche Exegese
ab, das in der exegetischen Praxis vieler Lutheraner die folgende Auspragung
hatte: ,Ausgangspunkt ist fiir sie jener als zentral angenommene Satz: Hoc est
corpus meum, hic est sanguis meum; und ihn wortlich zu interpretieren [sic!]
heift ihn rein aus dem einfachsten Sinn seiner einzelnen Worte heraus zu
verstehen.“*! Andreae wahlt einen anderen Ausgangspunkt und ein anderes
Verfahren. Er stellt zunichst heraus, dass die vier Einsetzungsberichte
iibereinstimmend im Abendmahl ,zway underschidliche ding, welche bey
einander ein Sacrament machen” (20v), bezeugen. Es handelt sich um eine
irdische und eine himmlische GréRe: ,Das irdisch ist Brot und Wein”
(20v=21r). ,Das hymmelisch ist der Leib und das Blut unsers Herren Jesu
Christi” (21r).

Die beiden unterschiedlichen GréRen werden durch Christi Worte im
Abendmahl zueinander in Beziehung gesetzt. Um dieses In-Beziehung-Sein
zu kennzeichnen, beschreibt Andreae das Verhéltnis von Brot und Wein und
Leib und Blut Christi im Abendmahl durch die Praposition ,mit’ als
Miteinander: Nach den Einsetzungsberichten habe Christus ,in seinem letsten
Abendtmal seinen Jiingern nicht bloR Brot und Wein, sonder mit solchen
seinen warhafftigen Leib und Blut gegeben“** (21r). Dieses Miteinander der
Elemente mit Leib und Blut Christi im Abendmahl ist die Grundgegebenheit
des Abendmahls. So bekommen die Elemente ,ainen newen nammen [sic!]
..., dass sie der Leib und Blut Christi genennet werden; nicht darumb allain,
daR sy ain gleichhait mit dem Leib und Blut Christi haben, sonder das darmit
der Leib und Blut Christi warhaftig ubergeben und gereicht werden“*> (21v).

Andreae bemiiht sich, dieses Miteinander der Elemente mit Leib und Blut
Christi so zu fassen, dass sowohl ihre bleibende Unterschiedenheit als auch
ihre untrennbare Verbundenheit ausgesagt werden. Dazu habe Paulus in
I Kor 10 den Weg der Unterscheidung gewiesen, wonach weder Vermischung
noch Trennung dem Geheimnis gerecht wiirden. MitIKor 10,16 wollte Paulus
demnach ,zuverstehn geben, daR das Brot nit in den Leib, noch der Wein in
das blut Christi verwandelt werden. Sonder wer sich des Weins und Brots
thailhafftig mach, der mache sich auch thailhafftig des Leibs und bluts Christi”
(26v-27r). So legt Andreae fiir schriftgemdRe Aussagen iiber das Abend-
mahlsgeheimnis prizise Grenzen fest: Es darf seines Erachtens nur so
bestimmt werden, dass die Elemente auf der einen und Leib und Blut Christi
auf der anderen Seite weder als vermischt noch als getrennt verstanden
werden. Dies ist fiir ihn das Mindeste, was eine schriftgemaBe Abendmahls-

41 Gollwitzer, Coena Domini (wie Anm. 37), 30.
42 Hervorhebung B.S.
** Hervorhebung B.S.
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lehre einhalten muss; Andreae lehnt aber auch ab, dariiber hinauszugehen
und tiefer in das Geheimnis zu dringen.

Nicht von ungefdhr erinnern diese Bestimmungen an das christologische
Dogma von Chalcedon im Jahre 451, in dem keine letzigiiltige theologische
Losung festgeschrieben wurde, sondern ,nur die Kriterien ..., die bei jeder
christologischen Theorie unbedingt beachtet sein miissen”.** Andreae, dem
die Geschichte des christologischen Dogmas vertraut war — hierzu ist
beispielsweise auf seine Abwehr einer euthychianischen Vermengung der
beiden Naturen Christi zu verweisen (vgl. 53v) —, trifft die genannten
Festlegungen wahrscheinlich in bewusster struktureller Analogie zum
christologischen Dogma.

Von hier aus ist in den Blick zu nehmen, dass Andreae die Formulierung
,Das Brot sey der Leib Christi: und der Kelch oder Wein sey das blut Christ”
(27v) in der exegetischen Grundlegung nur mit Vorbehalten einfiihrt. In der
Conclusio der Grundlegung (27r-28r) stellt er fest, dies diirfe ,nit so grob”
(27v) verstanden werden, als seien Brot und Wein nicht mehr vorhanden.
Vielmehr miisse mit Irendus?® gesagt werden: , ... das Brot, so von der Erden
ist, als bald es den beruff Gottes empfahet, ... ist nicht mehr gemain brot,
sonder Bucharistia, das ist: ein brot der dancksagung (oder wie es S. Paulus
genennet hat) ain gesegnets brot, das da begreyfft zway ding, ain irdisch und
hymmlisch: das irdisch, ist Brot und wein: das hymmlisch, ist der leib und blut
Christi.” (27v-28r).

Der Akzent liegt also auch hier auf der unvermischten Unterschiedenheit
der Elemente auf der einen und des Leibes und Blutes Christi auf der anderen
Seite. Damit will Andreae jede einseitige Beanwortung der Frage nach der
Gabe des Abendmahls ausschlieRen. Ausgeschlossen ist zum einen die
tduferische Auffassung, dass das Abendmahl ein bloRes Brotbrechen sei.
Eine eindeutige Abgrenzung ist zum anderen gegeniiber der Transsubstantia-
tionslehre vollzogen, die Andreae in der Darstellung der Spaltung zwischen
den Anhingern des Papstes und den Protestanten verwirft (28r-34r): Die
Lehre von der Verwandlung des Brotes und Weines in Leib und Blut Christi sei
,den worten Christi und unserm Christlichem glauben strack zuwider” (31v).
Dem stehe als protestantische Auffassung entgegen: ,baide tail des Sacra-
ments, Brot und Leib, Wein und blut Christi bleiben irer substantz halber
unveruckt, werden aber bayde mit einander im Nachtmal geraicht und
ubergeben” (31r).

Um der Eindeutigkeit genau dieser Abgrenzung willen aber erscheint
Andreae die Formulierung ,Das Brot sey der Leib Christi: und der Kelch oder
Wein sey das blut Christi (27v) erlauterungsbediirftig. Deshalb zieht er
durchweg die Formulierung vor, im Abendmahl werde ,mit Brot und Wein
der warhafftig Leib und blut Christi gegeben und uberraicht” (37r).%¢
Dementsprechend meidet er auch sonst alle Ausdriicke, die tiber die Aussage

4 wolfhart Pannenberg, Grundziige der Christologie, Giitersloh 71990, 301.

45 Andreae bezieht sich hier auf Irendus, Adversus haereses IV, 18, 5 (Migne PG 7,
1028f).

46 yol Miiller-Streisand, Theologie und Kirchenpolitik (wie Anm. 7), 283: ,Andreds
Formel fiir die Abendmahlslehre ist das ,cum pane in coena‘™.
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der untrennbaren Verbundenheit der Elemente mit Leib und Blut Christi
hinaus auf eine Aussage der Identitit von Elementen und Leib und Blut Christi
zielen.

An diesem Punkt besteht eine deutliche Differenz zwischen Andreae und
anderen Lutheranern, deren Interesse in Richtung der ,Gleichsetzung von
Brot und Leib“?” ging. Demgegeniiber verschafite sich Andreae durch den
bewussten Verzicht auf diese Gleichsetzung theologischen Spielraum im Blick
auf die Kontroverse zwischen Lutheranern und Schweizern. Er vermied damit
nimlich nicht nur Formulierungen, die den Schweizern besonders anstoBig
waren, sondern konnte auch die gemeinsame Frontstellung gegen die
Transsubstantiationslehre als verbindendes Moment herausstellen.

Bei aller Differenz zu anderen Lutheranern konnte Andreae seine Fassung
des Verhiltnisses zwischen Elementen und Leib und Blut Christi indes von
verschiedenen Dokumenten gedeckt sehen, die in seiner wiirttembergischen
Kirche in offizieller Geltung standen. So haben seine Grenzziehungen fiir
Aussagen iiber das Abendmahlsgeheimnis ein Vorbild in der ,Confessio
Virtembergica’ von 1552, die feststellt: , ... cum de pane dicitur; Hoc est corpus
meum, non necesse est, ut substantia panis mutetur in substantiam corporis
Christi, sed ad veritatem sacramenti sufficit, quod corpus Christi vere sit cum
pane praesens““. Sehr eng beriihrt sich Andreaes Vorzugsformulierung auch
mit der Wiirttembergischen Kirchenordnung von 1553, welche die Lehre ,der
Augspurgischen und unser Confession” dahingehend zusammenfasst, ,das in
dem Nachtmal Christi der leib und das blut Christi warhaffiglich [sic!] und
gegenwiirtiglich mit brodt und wein aufgeteilt, entpfangen und genossen
werden“*’.

Hierher gehort schlieBlich auch noch die Antwort auf die Frage ,Was ist das
nachtmal vnsers HERRN Jesu Christi?“*® in den Fassungen des Brenzschen
Katechismus von 1553 und 1556: ,Das Nachtmal Christiist ein Sacrament vnd
Gottlich wortzeichen, darinn vns Christus warhafftig vnd gegenwiirtig mit
brodt vnnd wein sein leib vnd blut schenckt vnd darreicht vnd vergwifst vns
darmit, das wir haben verzeihung der siinden und ewigs leben.“’! Indem
Brenz hier gegeniiber der Fassung von 1535 den Zusatz ,mit brodt unnd wein”
einfiigte,”” beriicksichtigte er die 1536 abgeschlossene Wittenberger Konkor-

47 Gollwitzer, Coena Domini (wie Anm. 37), 53.

48 Brecht/Ehmer (Hg.), Confessio Virtembergica (wie Anm. 19), Art. XVI, 96
(Hervorhebung B.S.).

49 pichter, Kirchenordnungen (wie Anm. 26), 137.

50 johann Michael Reu (Hg.), Quellen zur Geschichte des kirchlichen Unterrichts in
der evangelischen Kirche Deutschlands zwischen 1530 und 1600 I, Giitersloh 1904, 313,
Z. 2%

51 Reu, Quellen (wie Anm.50) 313, Z. 43-46.

52 In der Fassung von 1535 lautete der entsprechende Passus der Antwort noch: ,Es
ist eyn sacrament und gotlich wortzeychen, darin Christus vnR warhafftiglich und
gegenwertigklich sein leib vnd blut darreycht ...*, zitiert nach Reu, Quellen (wie Anm.
50) 313, Z. 22f. Zur Textgeschichte vgl. Chistoph Weismann, Die Katechismen des
Johannes Brenz I. Die Entstehungs-, Text- und Wirkungsgeschichte, Berlin/New York
1990. Den Hinweis auf die verinderte Formulierung in den spateren Fassungen
verdanke ich Matthias Deuschle, Berlin.
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die. Den Aussagen der Wittenberger Konkordie selbst kommt besondere
Bedeutung zu in der Traditionsgeschichte der von Andreae bevorzugten
Formulierung. Denn die Konkordie zieht in ihrem ersten Absatz das gleiche
Irendus-Zitat heran wie Andreae und fasst das Verhaltnis von Elementen und
Leib und Blut Christi ebenfalls als Miteinander: ,Confitentur iuxta verba
Irenaei, constare Bucharistiam duabus rebus, terrena et coelesti. Itaque
sentiunt et docent, cum pane et vino vere et substantialiter adesse, exhiberi et
sumi corpus Christi.“>* Diese Formulierung war 1540 von Melanchthon auch
in die ,Confessio Augustana variata’ eingearbeitet worden: ,De coena Domini
docent, quod cum pane et vino vere exhibeantur corpus et sanguis Christi
vescentibus in coena Domini.“>*

So gibt es fiir Andreaes Fassung des Verhaltnisses von Elementen und Leib
und Blut Christi durchaus Bezugstexte, die unter Lutheranern auch auferhalb
Wiirttembergs weithin als autoritativ angesehen wurden, wenn auch
darunter mit der ,Confessio Augustana variata’ einen Text, dessen Geltung
im Zuge des zweiten Abendmahlsstreits strittig werden sollte. Dariiberhinaus
wird in den folgenden Abschnitten zu zeigen sein, dass Andreae die
untrennbare Verbundenheit der Elemente mit Leib und Blut Christi so
absichert, dass dem lutherischen Anliegen der Vergewisserung durch das
Abendmahl voll Geniige getan wird. Auch nach Andreae darf der Empfénger
des Abendmahls namlich gewiss sein, dass er ungeachtet aller subjektiven
Verfasstheit, indem er die Elemente zu sich nimmt, Leib und Blut Christi
empfangt.

3.1.2 Andreaes kontroverstheologische Verfahrensweise am Beispiel seiner
Darstellung der ersten beiden Spaltungen

Das in der exegetischen Grundlegung herausgearbeitete Abendmahlsver-
standnis wendet Andreae anschlieRend auf die Spaltungen iiber die Frage
nach der Gabe des Abendmahls an. Dabei bringt die Behandlung der ersten
und der zweiten Spaltung keine neuen, in der Sache iiber das bereits
dargelegte Abendmahlsverstindnis hinausgehenden Bestimmungen. Des-
halb soll anhand der Darstellung der ersten beiden Spaltungen Andreaes
kontroverstheologische Verfahrensweise vorgestellt werden.

Die erste Spaltung (28r—34r) iiber die Frage, was uns im Abendmahl
gegeben wird, ist zwischen den Anhédngern des Papstes und ,iren wider-
sachern” (17v) aufgebrochen, die zweite zwischen den Anhdngern Luthers
und den Tiufern (34r—37r). Andreae sieht die beiden Spaltungen in einem
historisch-sachlichen Zusammenhang: Nach der anfdnglichen reformatori-
schen Abweisung der romischen Lehre ,seind die Widertauffer zu weyt auff
die rechten seyten gangen“ (34r). Der unterstellte historisch-sachliche
Zusammenhang erlaubt es Andreae, die beiden abweichenden Auffassungen
als symmetrische Verfehlungen des richtigen Abendmahlsverstandnisses
darzustellen, wonach ,die Pabstischen und Widertauffer ... uns eintweder

>* BSIK 65, Z. 28-30.
>* BSLK 65, Z. 451.
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zu weyt auff die rechten, oder zu weyt auff die lingken seytten gefiirt: Dann die
Pibstler uns kain Brot und Wein im Nachtmal lassen; die Widertduffer aber,
weder den Leib noch das blut Christi gegenwartig sein bekennen” (37 1).

Hiervon setzt Andreae die Rechtgldubigen ab: ,Die Rechtgldubigen gehen
die mittelstraR: glauben und bekennen, das nicht allain Brot und Wein, auch
nicht allain der Leib und blut Christi, sonder mit Brot und Wein, der warhafftig
Leib und blut Christi gegeben und uberreicht werden.” (37r). Dieses
Bekenntnis der Rechtgliubigen ist in genauer Ubereinstimmung mit dem
Ergebnis der exegetischen Grundlegung formuliert, wonach es notwendig ist,
,zway undterschidliche ding im Nachtmal anzuzaygen, namlich mit Brot und
Wein, den Leib und Blut Jesu Christi“ (27rv). Bs ist Andreaes grundlegende
Verfahrensweise bei der Behandlung der Spaltungen, dass er das exegetisch
herausgearbeitete Abendmahlsverstiandnis als Kriterium heranzieht, um die
abweichenden Lehrmeinungen zu beurteilen.

Fiir Andreaes Verfahren ist ferner kennzeichnend, dass er ganz nach seiner
in der Vorrede eingefiihrten Maxime verfahrt, ,bayderseyts mainung”
darzulegen (10v). So beschreibt er im Falle beider Spaltungen zunéchst den
status controversiae : Nach der Beschreibung der rémischen Transsubstantia-
tionslehre (28v) legt er die protestantische Auffassung dar (28v).”” Analog halt
Andreae auch fiir die Spaltung zwischen Taufern und Lutheranern den stafus
controversiae fest (34r-35r). Natiirlich begegnet Andreae, der ja seine
lehrmiRige Ubereinstimmung mit Luther von Anfang an bekundet (vgl.
9v), den gegnerischen Auffassungen nicht vorbehaltlos, vielmehr prajudiziert
er schon durch die Darstellung die Beurteilung, weshalb seine Darstellung aus
heutiger theologiegeschichtlicher Sicht den gegnerischen Auffassungen nicht
vollkommen gerecht wird. Bemerkenswert ist aber sein Bemiihen, auch die
gegnerischen Auffassungen ernst zu nehmen, indem er beispielsweise der
tauferischen Auffassung nicht von vornherein jede biblische Grundlage
abspricht, sondern die Berufung der Taufer auf Apg 2,42 erwahnt (vgl. 34v)
und in der Abweisung der tauferischen Lehre eigens diskutiert (vgl. 36rv).

An die Darlegung des status controversiae schlief3t sich jeweils die Abweisung
der gegnerischen Lehre an (29r-34r; 351-36v). Andreae fragt dazu, welche der
beiden geschilderten Auffassungen den Worten Christi dhnlicher oder
gemaRer sei (28v-29r). Bei diesem Rekurs auf das biblische Zeugnis bezieht
sich Andreae in erster Linie auf die in der exegetischen Grundlegung bereits
ausgelegten Einsetzungsberichte. Ferner nimmt Andreae Begriffsklarungen
vor, weil in den Auseinandersetzungen oftmals beide Seiten dieselben Begriffe
mit unterschiedlichem Verstindnis gebrauchen. So weist er in der Aus-
einandersetzung mit der romischen Lehre auf das unterschiedliche Ver-
standnis des Begriffs ,Gestalt hin: ,Dann bey uns ist und hayft die gestalt des
Brots und Weins anderst nichts, dann Brot und Wein selber, in irem wesen
gantz unverandert, aber zu ainem andern brauch verwendet. Den Pébstlern
aber hail3t es nicht das wesen des Brots und Weins, sonder allain die gestalt, als
die farb, die form, den geschmack” (32v).

Der Durchgang durch Andreaes Darstellung und Beurteilung der ersten
beiden Spaltungen ldsst somit drei signifikante Momente fiir Andreaes

%5 7ur Sache vgl. oben in Abschnitt 3.1.1.
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kontroverstheologische Verfahrensweise erkennen: 1.) Andreae benutzt das
in der exegetischen Grundlegung herausgearbeitete Abendmahlsverstdndnis
als Kriterium zur Beurteilung der Spaltungen. 2.) Andreae stellt die
Spaltungen dar, indem er den status controversiae erhebt und referiert. 3.)
Andreae nimmt um der begrifflichen und sachlichen Klarheit willen
Klarungen von Begriffen vor, die in den Auseinandersetzungen mit unter-
schiedlichem Verstindnis gebraucht werden.

3.1.3 Andreaes Darstellung der Kontroverse zwischen Lutheranern und
Schweizern um die Gabe des Abendmahls

Von der beschriebenen kontroverstheologischen Verfahrensweise macht
Andreae nun auch bei der Behandlung der dritten Spaltung (37r-82v)
Gebrauch. Diese Verfahrensweise ermoglicht es thm, die Darstellung und
Beurteilung des Streits ,zwischen den Zwinglischen und Lutherischen” (37r)
zu strukturieren, der nach Andreae ,der allerhefitigest, weytleiiffigest und
verwiirteste” Streitist (37v). So beginnt er mit der Vorstellung des eigentlichen
status controversiae (37r—41v). Danach klart er die umstrittenen Begriffe
Jeiblich’ und ,geistlich’ (43r-53r).

Des weiteren geht er auf Einzelprobleme des Streits ein, zu denen er jeweils
den status controversiae vorstellt, bevor er eine Entscheidung der jeweiligen
Streitfrage vornimmt. Auf diese Weise werden erortert: die Frage nach der
Moglichkeit einer Austeilung von Leib und Blut Christi im Abendmahl
(53r-63r), das Verstindnis der Himmelfahrt Christi und die Frage der
Ubiquitat des Leibes Christi (63r-74r) sowie die Auslegung von Joh 6,63
(74r-78r). Die Darstellung endet mit abschlieBenden Ausfiihrungen zu den
strittigen Punkten (78r-82v).

Die prigende inhaltliche Tendenz fiir Andreaes Behandlung der dritten
Spaltung zeichnet sich schon darin ab, wie Andreae sie der Erdrterung der
ersten beiden Spaltungen zuordnet. Bei allen schweren Differenzen zwischen
den Anhingern Luthers und denen Zwinglis sieht er diese ndmlich zuallererst
in einer gemeinsamen Frontstellung gegen die Anhdnger des Papstes. Aus
diesem Grund stellt Andreae die Spaltung ,zwischen den Bapstischen und iren
widersachern” (17v) als erste dar und nimmt dabei keine inneren Differen-
zierungen des protestantischen Widerparts vor. Auferdem fillt fur ihn die
Abendmahlslehre im Anschluss an Zwingli nicht in eins mit der tduferischen
Anschauung: Anders als den Taufern wirft er den Anhangern Zwinglis nicht
die Abweichung von der ,mittelstra®” durch Leugnung der Gegenwartigkeit
des Leibes und Blutes Christi vor.

Vielmehr stellt er zu Beginn der Vorstellung des status controversiae fest, dass
in der dritten Spaltung eigentlich nicht umstritten sei, ob ,in dem hailigen
Nachtmal der warhafftig Leyb und blut Christi au3gethailet werden” (37v).
Nicht allein Luther bekenne die Gegenwartigkeit, ,[sJonder es wollens auch
die Zwinglischen nyemals geleiignet haben; dann (sagen und schreiben sy)
was wire das fiir ein Nachtmal des Herren, so der Herr selbs nicht gegenwirtig
wire“ (37v—38r). Die Streitfrage sei hingegen, ,wie, und auff was weyf3, der
Leyb und blut Christi im hayligen Nachtmal mit Brot und wein gegenwartig
sey, und ubergeben werd” (38r).
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Durch diese Auffassung iiber die eigentliche Streitfrage unterscheidet sich
Andreaes Einschdtzung der Schweizer Position charakteristisch von der-
jenigen der meisten lutherischen Teilnehmer am Abendmahlsstreit. Der
lutherische Protagonist Joachim Westphal etwa hatte sich in der Streitschrift,
mit der er den zweiten Abendmahlsstreit eréffnete, gerade darauf berufen,
dass die Gegner zwar untereinander in chaotischer Weise uneins seien, aber
darin ibereinstimmten, dass sie die Gegenwart Christi im Abendmahl
leugneten.’® Andreae kennt diese Vorwiirfe. Er iibernimmt sie aber nicht
ungepriift, sondern versucht, bei der Vorstellung des status controversiae
zwischen dem Selbstzeugnis und der Fremdeinschdtzung beider Seiten zu
differenzieren.

Zum Ausgangspunkt fiir die Vorstellung des stafus controversiae (37r—41v)
nimmt Andreae sodann die unterschiedlichen Auslegungen der Worte ,Das ist
mein Leib.” Luther habe sie in seiner Schrift ,Daf diese wort Christi (Das ist
mein Leib etce) noch fest stehen widder die Schwermgeister’>” mit einer
vierfachen Redeweise dahingehend ausgelegt, dass ,mit dem Brot, neben dem
Brot, in dem Brot, bei dem Brot, werd uns sein Leyb gegeben” (38r).
Demgegeniiber legten die Schweizer® die Worte Christi signifikativ aus: ,das
bedeiit mein Leyb; Das ist ain figur meines Leybs; Das ist ain zaichen meins
Leibs“ (38v). Anstatt nun sofort diese beiden Auslegungsformeln als
miteinander unvereinbar zu konfrontieren und dariiber zu urteilen, welche
von ihnen dem in der exegetischen Grundlegung herausgearbeiteten
Abendmahlsverstdndnis gemdl3 ist, geht Andreae einen Schritt hinter die
strittigen Auslegungsformeln zuriick und fragt, welche Anliegen ihnen
zugrundeliegen. Damit gewinnt er die Moglichkeit, eine interpretatio ad bonam
partem beider Positionen zu versuchen, was bei einer isolierten Konfrontation
der Auslegungsformeln nicht moglich wére.

Nach Andreae war es Luthers Anliegen, mit seiner Auslegungsformel ,die
warhafftige gegenwdrtigkait des flayschs Christi, welches mit dem Brot ein
Sacrament machet” (38v), anzuzeigen. Unter Verweis auf dieses Anliegen
kann Andreae auch den Vorwurf entkréften, dass Luther ,den Leib Christiinns
Brot einschliesse, oder an dz Brot heffte” (39r). Denn Luther habe mit seinen
so gedeuteten Formulierungen ,auffs verstdndlichst und grébest den ein-
faltigen anzaigen” wollen (39r), dass der Leib Christi im Abendmahl
gegenwartig sei.

Im Blick auf die Schweizer Auslegungsformel stellt Andreae zwei ver-
schiedene Einschdtzungen vor, welches Anliegen ihr zugrundeliege. So
wollten die Schweizer mit der signifikativen Auslegung aussagen ,eintweder

¢ Zu Westphals Schrift ,Farrago confuseanarum et inter se dissidentium Oppinionem
de coena Domini, ex Sacramentariorum libris congesta’ vgl. Gustav Kawerau, Westphal,
Joachim, lutherischer Streittheologe, gest. 1574, in: RE 21 (’1908) 185-189, hier
besonders 186.

>7 WA 23, 64-283; dort 65, Z. 1f. der Titel. Zu der Auslegungsformel vgl. 145, Z. 29f.

*8 Andreae selbst spricht nicht von ,Schweizern’, sondern nennt das Gegeniiber zu
den Lutheranern entweder ,die Zwinglischen” (z. B. 37v) oder schlicht ,der ander thayl”
(z.B. 75r). Er stellt aber unter dem Stichwort ,die Zwinglischen” diverse Positionen aus
dem Gedankengut der Schweizer Reformation vor. Darum verwende ich im Folgenden
abweichend von Andreaes Spachgebrauch die Bezeichnung ,Schweizer’.
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(wie sy von vilen beschuldigt werden) kain gegenwertigkait des Flaischs und
bluts Christi im hailigen Nachtmal; oder den underschaidt zwischen Brot und
Leyb Christi, auff das dif® Brot nach seiner substantz nicht fiir den natiirlichen
Leyb Christi gehalten werd, welchs des Pabsts mainung und vor oben
einfaltigklich mit grundt der warhait widerlegt ist>” (38v). Andreae
kennzeichnet durch die Parenthese ,wie sy von vilen beschuldigt werden”
die erste Einschitzung als Fremdeinschitzung. Ihr stellt er spéter das
Selbstzeugnis der Schweizer entgegen, die sich gegen den Vorwurf verwahren,
dass sie die Gegenwart des Leibes Christi leugneten (40r). Die zweite
Einschitzung, wonach die Schweizer Auslegung darauf abzielt, den Unter-
schied zwischen Brot und Leib Christi festzuhalten, ist Andreaes Vorschlag
einer interpretatio ad bonam partem. Denn nach dieser Einschdtzung ware die
signifikative Auslegung gegen die Transsubstantiationslehre des Papstes
gerichtet, was im Einklang mit lutherischen Anliegen stiinde, wie Andreae
durch den Riickverweis auf seine eigene Widerlegung der Transsubstantia-
tionslehre unterstreicht.

Andreae beansprucht nicht, mit seinem Vorschlag einer interpretatio ad
bonam partem das Schweizer Verstindnis der signifikativen Auslegung
erschopfend wiederzugeben. Vielmehr weist er auf die Moglichkeit hin,
dass hinter der umstrittenen signifikativen Auslegung ein auch aus luthe-
rischer Sicht berechtigtes Anliegen stehen kénnte. Diese Vorgehensweise birgt
allerdings die Gefahr, bestehende Differenzen zu verdecken. Deshalb wendet
Andreae ein eindeutiges Kriterium an. Die interpretatio ad bonam partem ist fiir
ihn nur dann zulissig, wenn die zum Guten gedeutete Auffassung nicht in
Widerspruch zu dem in der exegetischen Grundlegung herausgearbeiteten
Abendmahlsverstindnis steht. Anhand dieses Kriteriums bestimmt er die
Grenzen fiir die Zulassigkeit der signifikativen Auslegung: Sofern der Sinn der
Worte Christi, wie Andreae ihn festgestellt hat, gewahrt bleibt, kann der
Schweizer Sprachgebrauch geduldet werden: ,Dann wer willletignen, daf das
Brot den Leib Christi nicht bedeiite? Wer will lelignen, das es ain zaichen oder
figur seines Leibs sey?“ (40v). Als Grenze steht jedoch fest, dass es unvereinbar
mit den Worten Christi und des Paulus wire, ,50 man ... sagen wolt, es wadre
ain bloR zaichen, figur oder bedeiitung des leibs Christi, und darzu nicht des
gegenwirtigen, sonder abwesenden Leybs” (411).

Was erreicht Andreae, indem er in der beschriebenen Weise nach Malgabe
eines klaren Kriteriums eine interpretatio ad bonam partem versucht? Gewiss
erzielt er damit keine unmittelbare Losung der zwischen Lutheranern und
Schweizern strittigen Fragen, wie am Beispiel der signifikativen Auslegung der
Einsetzungsworte gezeigt werden kann: Der ,Consensus Tigurinus’ fordert die
signifikative Auslegung, indem Art. XXII festlegt, dass die Einsetzungsworte
figuratae accipienda® ®° seien. Daneben verwirft Art. XXIV die Vorstellung
einer Gegenwart des Leibes Christi mit dem Brot als ,cum pane copulare”.®'
Somit ist die im ,Consensus Tigurinus’ vertretene signifikative Auslegung der
Einsetzungsworte keineswegs mit dem Abendmahlsverstdndnis Andreaes

*® Hervorhebung B.S.
%0 BSRK 162, Z. 46.
51 BSRK 163, Z. 9-14.
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vereinbar, das sich ja gerade in der Formulierung zusammenfassen lasst, im
Abendmahl werde mit Brot und Wein Leib und Blut Christi gegeben. Diese
Unvereinbarkeit muss auch Andreae bewusst gewesen sein. Dennoch hat er
sich gerade in den trennenden Fragen um Deutungen zum Guten bemiiht. Dex
Grund dafiir diirfte sein, dass er die trotz aller Zerstrittenheit bestehenden
Gemeinsamkeiten freilegen wollte.

Die Vorstellung des status controversiae der dritten Spaltung gibt mithin als
priagende inhaltliche Tendenz fiir Andreaes Behandlung des innerprotestanti-
schen Gegensatzes in der Abendmahlslehre zu erkennen, dass Andreae die
starren theologischen Fronten der Abendmahlskontroverse zu durchbrechen
versucht, indem er strittige Meinungen auf mogliche Deutungen zum Guten
hin priift. Diese Priifung bindet er an das Abendmahlsverstdndnis, das er durch
Auslegung des biblischen Zeugnisses erlangt hat. AuBerdem nimmt er diese
Pritfung auf mogliche Deutungen zum Guten nach eigenem Bekunden im
AnschluB an Luther vor.® Dies gilt, obwohl er einzelne Formulierungen
Luthers und seiner Anhinger nur mit Vorbehalt gebraucht und auch diese in
gewisser Weise zum Guten deutet, indem er auf das dahinter stehende
Anliegen verweist. Im Anliegen aber weil Andreae sich mit Luther und dessen
Anhingern in der Abendmahlslehre einig, weil dieses Anliegen nach seinem
Urteil dem biblischen Zeugnis gerecht wird, indem es die objektive Gegenwart
des Leibes Christiim Abendmahl zur Geltung bringen will: ,In Summa, Doctor
Luthers seligen mainung und unser aller, die wir ime nachreden ist anderst
nicht, dann die gegenwirtigkait des leibs Christi im Nachtmal zu erhalten”
(59v).

3.1.4 Andreaes Beantwortung der ersten Frage in Form katechetischer Fragstiicke
Alle Ausfithrungen zur ersten Frage werden zusammengefasst in den
Fragstiicken, mit denen Andreae die Behandlung der ersten Frage abschlieRt
(82v—88r). Er kniipft hier formal an den Kleinen Katechismus Luthers und an
Brenz’ Katechismen an, deren Darlegungen ebenfalls in Form von Fragen und
Antworten geboten werden. Die Verwendung von Fragstiicken entspricht
Andreaes Intention, seine Leser dazu anzuleiten, dass sie Rechenschaft iiber
ihr Abendmahlsverstindnis ablegen konnen; die Fragstiicke stellen das
seelsorgerlich-katechetische Zentrum von Andreaes Schrift dar.

Das erste Fragstiick enthilt die zusammenfassende Antwort auf die
Leitfrage des ersten Teils des ,Kurtzen und einféltigen Berichts”: ,Darumb
so du gefragt wirdst: Was gibt man dir im hayligen Nachtmal? Antwort du: Mit
Brot und Wein den waren Leyb und blut Christi.” (82v). Das zweite und das
dritte Fragstiick bringen die Abgrenzungen gegen die tduferische Lehre und
gegen die Transsubstantiationslehre (83r).

Vierte und fiinfte Frage betreffen die Kontroverse zwischen Lutheranern
und Schweizern iiber die Weise der Gegenwart Christi. Auf die Alternative des

2 yg]. Miiller-Streisand, Theologie und Kirchenpolitik (wie Anm. 7), 278: ,So
bemiiht sich Andred in seiner Abendmahlslehre einerseits um die Betonung alles
Verbindenden mit Calvin, ohne doch andererseits die fiir die lutherische Sakraments-
lehre dieser Zeit konstitutiven Momente preiszugeben®.
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vierten Fragstiicks, ob Leib und Blut Christi geistlich oder leiblich mitgeteilt
werden, lisst Andreae sich in der Antwort nicht ein. Sie lautet: ,Ja, seinen
warhafftigen Leyb und Blut auf ain himmlische Gaistliche wey£, die er waildt
und die betriibten gewissen wol erfaren.” (83v). Die fiinfte und letzte Frage
wird dem Leser in den Mund gelegt: ,So du fragst: Wie ist aber dasselbig ewig
Wort, dass da Flaysch worden ist, bey dem hailigen Nachtmal gegenwartig?“
(86v). Nach der lapidaren Erwiderung ,Eben wie es ist” (86v) erinnert
Andreae an seine Ausfithrungen zur Ubiquitét (63r-74r) und fasst sie in einem
Bekenntnissatz zusammen: ,Eben derselbige Christus unzertrennet, warer
Gott und Mensch, der im gehorten Wort gegenwartig ist, und durch den
glauben in aines yeden glaubigen menschen hertzen wohnet, der wirt uns
auch durch das sichtbarlich wort, das ist: im hayligen Sacrament gegeben.”
(86v—87r).

Andreae hat somit im ersten Teil seines ,Berichts’ ein Verstdndnis des
Abendmahls expliziert, das die Realprdsenz des Leibes und Blutes Christi mit
Brot und Leib zum Zentrum hat. Dass diese Realprdsenz an keine Bedingung
auf Seiten des Empfingers gebunden ist, stellt er im zweiten Teil sicher.

3.2 Die Frage der manducatio impiorum

Im zweiten Teil seines ,Berichts’ (88r-115r) wendet Andreae sich einer
seinerzeit vielverhandelten Frage zu, die sich unter der Voraussetzung der
Realprisenz von Leib und Blut Christi mit Brot und Wein stellt: ,So der Leib
und Blut Christi gegenwirtig und ubergeben: Ob auch die ungldubigen und
Gotlosen des Leibs und Bluts Christi thaylhafftig werden, dieweyl si eusserlich
mit dem mund das gesegnet Brot essen und auf dem gesegneten Kelch
trincken?* (17rv). Die Beantwortung dieser Frage setzt die Behandlung der
Spaltung zwischen Lutheranern und Schweizern fort. Die Frage nach der
Weise der Gegenwart ist nun zugespitzt zur Frage, ob Leib und Blut so im
Sakrament gegenwirtig sind, dass durch die manducatio impiorum auch die
Gottlosen ihrer teilhaftig werden, oder ob die Art der Gegenwartso ist, dass nur
die Glaubigen im Glauben Christi teilhaftig werden kénnen.

An Andreaes Behandlung der manducatio impiorum ist hervorzuheben:

1.) Den Schweizer Einwinden, die er detailliert darstellt und einzeln
entkriftet (90r-92v; 97v—106v), billigt er zu, dass sie aus der Schrift belegt und
gut konzipiert seien. Es gebe ,zu bayder seyten ein guten schein ... weil neben
zeiigknus der hailigen schrift von baiden thailen bewegende ursachen
eingefiirt werden” (92r).

2.) Andreae versucht, die Schweizer Argumentation, dass das Fleisch
Christi das lebendigmachende Leben sei und also von den todverfallenen
Gottlosen nicht empfangen werde konne, nicht einfach durch einen
stereotypen Verweis auf I Kor 11,27-30 auszuhebeln. Vielmehr lasst er sich
auf sie ein und bringt ein neues exegetisches Argument: Christus ist nicht nur
Fleisch geworden, um Leben zu wirken, sondern auch, um Gericht zu halten,
woliir Andreae sich auf Joh 5,22.26f. beruft. Damit erreicht er, dass auch der
Genuss durch die impii ein wirksamer Genuss ist, nur kein heilswirksamer. Fiir
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Andreae ist Joh 5 die Grundstelle zur Beantwortung der Frage nach der
manducatio impiorum :°*> ,Dieweyl aber dasselbig Flaisch Christi nicht nur ain
aigenschafft hat: das es das leben ist und lebendig machet, Sonder noch aine:
das ime alles Gericht ubergeben sey, so dndert sich das flaisch Christi im
Nachtmal nicht, weychet auch nicht von dieser stifftung umb des unglaubens
willen deren so hinzu gehen, sonder nach aigenschaft deren so es empfahen,
erzayget es auch sein aigenschafft und wiirckhung underschidlich, und bleibt
doch ain Flaisch in dem Gldubigen das leben, im ungldubigen das Gericht.”
(94v=95r).

Die Gefahr dieser Losung ist: Das Gericht erscheint nicht mehr als opus
alienum des eigentlich zur Versdhnung gesandten Christus, sondern wird mit
der Lebenswirkung Christi beinahe dquivalent. Andreae weifl darum, dass die
Propagierung der manducatio impiorum die gewissenstrostende Kraft des
Abendmahls verdunkeln kann: ,wo diser wort aigenschafft nicht wol erklart
werden, so bringt es vil miRverstandt* (107v). Auch mancher Fromme werde
voller Skrupel denken: ,Ach du bist villeicht auch deren einer der es zum
gericht empfangen méchte. Demnach stehe still und verzeuchs” (109v). Aus
diesem Grund mahnt Andreae: ,Darumb sollen die Kirchendiener unter-
schidlich lehren* (109v), indem sie die Gottlosen warnen, den Frommen aber
versichern, dass die BuRfertigen das Abendmahl zum Heil empfangen.

3.) Andreae bekriftigt die Auffassung von der manducatio impiorum, indem
er auf die Erfahrung rekurriert, dass es die Gottlosen quaéle, den Leib Christi zu
empfangen. Er fiihrt diese Erfahrung gegen die Schweizer Ablehnung der
manducatio impiorum ins Feld: ,Darumb ist es vil zuwenig geredt, so man lehret,
den ungldubigen werde wol der Leib und Blut Christi angebotten, aber sy
empfangen umb ires unglaubens nichts dann ldhre zaychen. O wie gerne
hetten sy nur ldhre zaichen” (105v—106T).

Die Binschidtzung, dass die Schweizer zur Beantwortung dieser Frage ,vil
zuwenig” sagen, ist die kréftigste Ablehnung, die Andreae im ,Kurtzen und
einfiltigen Bericht’ gegen eine Schweizer Position ausspricht. Nicht von
ungefidhr fillt diese Ablehnung im Zusammenhang der manducatio impiorum,
denn sie ist die fiir notwendig gehaltene Konsequenz aus dem lutherischen
Verstindnis der Gegenwart Christi im Abendmahl als einer von jeder
Voraussetzung auf der Seite des Empfangers unabhangigen, durch Christi
Stiftungsworte konstituierten leiblichen Realprasenz. Hier kann Andreae
keine interpretatio ad bonam partem der Schweizer Position vornehmen. Fiir
Andreae dient die manducatio impiorum aulRerdem dazu, seine nicht auf die
Identitit von Elementen und Leib und Blut Christi, sondern auf deren
untrennbare Verbundenheit abhebende Fassung der Abendmahlsgabe so
abzusichern, dass diese tatsdchlich eine objektive, nicht an subjektive
Bedingungen auf seiten des Empfangers gebundene Gabe ist.

3 Andreaes ,grundsitzlich christologisch gefiihrte Begriindung fiir die manducatio
impiorum“ unterscheidet sich von der tiblichen lutherischen Begriindung, die sich vor
allem auf die ,Unkriftigkeit des Unglaubens gegen Gottes Einsetzung” stiitzte, so Miiller-
Streisand, Theologie und Kirchenpolitik (wie Anm. 7), 292.
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3.3 Die Frage nach dem rechten Nutzen des Abendmahls

Im dritten und letzten Teil des ,Kurtzen und einfaltigen Berichts’ (115v-126r)
wendet Andreae sich der Frage zu, ,Was der rechte brauch des nachtmals
Christi sey?* (17v). Im Zentrum steht eine Aufzdhlung von verschiedenen
Bestimmungen des Nutzens des Abendmahls als Erkennungszeichen der
Christen gegeniiber Heiden, als Zeichen der christlichen Verbundenheit in der
Liebe, als Geddchtnis des Leidens und Sterbens Christi sowie als Danksagung
fiir Christi Leiden und Sterben (118v—122r).

Bemerkenswert ist, dass Andreae keine der genannten Bestimmungen als
falsch verwirft. Er stuft sie vielmehr als durchaus berechtigt, aber noch
ungeniigend ein. Jede dieser Bestimmungen gibt einen Nutzen des Abend-
mahls an, aber ,es ist nicht der fiirnemest nutz, von welches wegen der Herr
Christus das Nachtmal gestifftet und eingesetzt hat“ (119r). Es kommt
Andreae darauf an, einen spezifischen Nutzen des Abendmahls zu bestimmen,
der nicht auch anders erfiillt wird. Diesen spezifischen Nutzen sieht er in der
Stirkung des Glaubens und Mehrung des Lebens Christi in uns (vgl. 120rv).

Die anderen Bestimmungen des Nutzens des Abendmahls sind nach
Andreae nicht falsch, aber ungeniigend. Fiir das Verfahren mit solchen
Auffassungen gibt Andreae im ersten Teil des ,Berichts’ nach einer Aufzdhlung
verschiedener Auslegungen der Einsetzungsworte die Empfehlung: ,Darumb
sollen vorerzelte maynung nicht blof und gentzlich verworffen werden,
dieweil sich solchs alles im hailigen nachtmal findet ... Sonder wa die leiit mit
solchen mainungen verhafft ..., soll man inen freiintlich anzaygen: Ob wol
solchs sich auch bey dem hayligen Nachtmal findet, so még es doch dises
Gehaimnus nicht erraichen, dann im hayligen Nachtmal uber und neben
solchen, noch vil ein grissers gegeben und geraicht werde, nemlich der Leyb
und Blut unsers Herren Jesu Christi“ (56v—57r). Diese Empfehlung zeigt:
Verwerfungen ungeniigender Meinungen liegen nicht in Andreaes Interesse.
Viel lieber nihme er die Vertreter der ungeniigenden Bestimmungen an der
Hand und fiihrte sie dazu, das rechte Abendmahlsbekenntnis zu erfassen und
zu bekennen, damit auch sie in den Genuss des rechten Nutzens des
Abendmahls kimen. Wie nun dieses Ansinnen aufgenommen wurde, muss
anhand der Rezeption des Kurtzen und einfiltigen Berichts’ geklart werden.

4 Ausblick auf Andreaes Abendmahlstheologie
von 1557 bis zur Konkordienformel

4.1 Die Rezeption des ,Kurizen und einfdltigen Berichts’

Andreae wandte sich mit dem ,Kurtzen und einféltigen Bericht’ zunédchst an
einfache Christen, um diese in katechetisch-seelsorgerlicher Absicht iiber das
Abendmahl und iiber den Abendmahlsstreit zu orientieren und sie zu einem
eigenen Urteil anzuleiten. Den einzigen greifbaren Anhaltspunkt fiir eine
Rezeption durch diesen Adressatenkreis stellt die augenscheinlich niedrige
Papier- und Druckqualitit der vorliegenden Exemplare von Andreaes Schrift



350 Bjorn Slenczka

dar. Sie kénnte auf einen erschwinglichen Anschaffungspreis und eine somit
zumindest angestrebte weite Verbreitung der Schrift hinweisen.

Zusitzlich hatte Andreae aber auch das Anliegen, im Hinblick aui die
theologische Auseinandersetzung zumindest einen Fingerzeig fiir eine Ver-
stindigung zu geben. Darum wurde sein ,Bericht’ an die fiihrenden Schweizer
Theologen geschickt.®* Wie sie den ,Bericht’ aufnahmen, hat Rosemarie
Miiller-Streisand dargestellt, wofiir sie sich auf Briefe der Schweizer unter-
einander und auf Briefe an Andreae stiitzen konnte.®” Als ein Hindernis fiir die
Aufnahme von Andreaes Buch erwies sich, dass es nur von den deutsch-
sprachigen Schweizern direkt rezipiert werden konnte. Das Spektrum der
Reaktionen reichte von der ablehnenden Haltung Bullingers, der Andreaes
Buch ,unter starker Betonung alles Trennenden*®® fiir den des Deutschen
nicht machtigen Calvin zusammenfasste, bis zu wohlwollenden Riick-
meldungen Bezas und Farels, die aus Genf berichteten, dass Andreae
zumindest die GemiRigten von seinem guten Willen iiberzeugt habe.®’

Calvin selbst erkannte in einem Brief an Andreae vom 1. August 1557
ausdriicklich dessen Bemiihen um MaRigung an, zeigte sich aber tiber die
unerwartet groBen Differenzen in der Sache enttduscht: ,Etsi autem tuam
moderationem exosculor et laudo: mihi tamen non parum dolet, plus esse in
sententiis nostris dissidii quam putaveram.“®® Gegeniiber dem wiirttem-
bergischen Prediger Hagen duferte er etwa zur selben Zeit sogar, dass Andreae
von den Schweizern nicht weniger weit entfernt sei als deren erklérte Feinde:
_Miratus enim sum non minus a nobis quam ex professis hostibus quemlibet
dissidere“®®. Dennoch ermutigte er Andreae zu weiterem, auch kritischem
Austausch: ,Quod si tamen explicatius aliquid a me desideras, ubi rationes
meas paulisper expenderis, quid in mea doctrina improbes, fac me
certiorem.“”°

Ob es dazu kam, ist nicht bekannt. Der Briefwechsel zwischen Calvin und
Andreae wihrte offensichtlich noch bis ins Friihjahr 1558,”" wurde aber von
der allgemeinen Entwicklung des Abendmahlsstreits iiberschattet: Im Oktober
1557 zerschlug sich Calvins letzte Hoffnung, iiber Melanchthon eine Einigung

64 ygl. Miiller-Streisand, Theologie und Kirchenpolitik (wie Anm. 7), 289.

65 ygl. Miiller-Streisand, Theologie und Kirchenpolitik (wie Anm. 7), 287-303.

66 Miiller-Streisand, Theologie und Kirchenpolitik (wie Anm. 7), 289.

7 Recte conjecisti non placiturum omnibus, sed quin tua non saltem egregia
voluntas bonis omnibus, ac moderatis ingeniis maxime probetur, de eo vero ambigere
non possumus.”, so Beza und Farel in einem gemeinsamen Brief an Andreae vom
1.6.1557, den Miiller-Streisand, Theologie und Kirchenpolitik (wie Anm. 7), 299, Anm.
235 nach der ,Fama Andreana’, dem von Johann Valentin Andreae verfassten
sammelwerk iiber seinen GroRvater Jakob Andreae, wiedergibt.

8 CR 44, 553, Nr. 2674.

6 CR 44, 554, Nr. 2675; vgl. zur unsicheren Datierung dieses Schreibens die
Einleitung der Herausgeber.

70 CR 44, 553, Nr. 2674.

71 miiller-Streisand nimmt an, dass der Briefwechsel mit dem Brief Calvins an
Andreae vom 22. Februar 1558 — bei Miiller-Streisand félschlich als 8. Mérz aufgeldst —
endete, den sie nach der Fama Andreana wiedergibt, vgl. Miiller-Streisand, Theologie
und Kirchenpolitik (wie Anm. 7), 302f., Anm. 248.
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zu erreichen, als Melanchthon sich auf dem Wormser Kolloquium dazu
bewegen lieR, die Lehre Zwinglis zu verurteilen, worauthin zumindest in
Ziirich keinerlei Verhandlungsbereitschaft mehr bestand.”?

In der Folgezeit verlagerten sich die Fronten: Wihrend der Streit zwischen
den Schweizern und den Anhingern Luthers nunmehr als unlésbar erschien,
spitzten sich die Auseinandersetzungen in Deutschland und unter den
Theologen Wittenberger Prigung zu. In dieser Gemengelage erfubr Andreae
bald auch von lutherischer Seite Widerspruch, hier nun wegen zu grofer
Nachgiebigkeit gegeniiber den Schweizern. So wandte sich Nikolaus von
Amsdorff gegen Brenz und Andreae: ,Etliche sagen, sie verdamnen den
Cinglianismum. Aber B. Vorred vber D. Jacobs Buch zu Goppingen zeuget viel
anders. Denn darinn wollen sie Lutherum, Gottseligen, vnd Cinglium
concordiren. Si dijs placet. Quod plane impossibile est. Wer hat je gehort,
das man contradictoria concordiren kénne?*’? Es bestdtigte sich, was Andreae
befiirchtet hatte: ,Dann ich wol erachten kiinden, das ich von kainem thail
grossen danck erjagen wurd” (42r).

Andreae blieb dennoch bei seinem Bemiihen um Vermittlung, nun aber an
den neuen Fronten: 1564 war er mafRgeblich beteiligt an dem erfolglosen
Maulbronner Gespriich zwischen Wiirttemberger und Pfalzer Theologen.”
Ab 1568 war er der Protagonist in den Bemiithungen um ein lutherisches
Konkordienwerk.””

4.2 Der ,Kurtze und einféltige Bericht’ und die Konkordienformel

1557 verdifentlichte Jakob Andreae den ,Kurtzen und einféltigen Bericht’,
1577 unterzeichnete er als erster die ,Solida Declaratio’ der Konkordien-
formel.”®. Zwischen dem ,Kurtzen und einfaltigen Bericht’ und dem Abend-
mahlsartikel der ,Solida Declaratio’”” bestehen nun aber augenfillige Unter-
schiede, die abschlieBend einer Erklarung bediirfen.

Zunichst seien die drei Hauptunterschiede benannt:

1.) Wihrend Andreae im ,Bericht’ um interpretationes ad bonam partem bemiiht
war, deckt die ,Solida Declaratio’ selbst da, wo es Verbindendes zu geben
scheint, die Differenz auf.”®

72 vgl. Neuser, Dogma und Bekenntnis (wie Anm. 12), 276 und 278.

73 Nikolaus von Amsdorff, Offentliches Bekenntnis der reinen Lehre des Evangelii
und Confutatio der jetzigen Schwirmerei (Jena 1558), in: Otto Lerche (Hg.), Nikolaus
von Amsdorff. Ausgewihlte Schriften, Giitersloh o. J., 79-97, hier 81.

74 ygl. Miiller-Streisand, Theologie und Kirchenpolitik (wie Anm. 7), 367-371.

7% vgl. Jobst Ebel, Jakob Andreae (1528-1590) als Verfasser der Konkordienformel,
in: ZKG 89 (1978) 78-119.

76 BSLK 1100, Z. 18.

77 Artikel VII (BSLK 970-1016).

78 ygl. nur die einleitende Feststellung, dass die von den ,Sacramentarii* bekundete
Ubereinstimmung mit der Confessio Augustana und den Formulierungen der luthe-
rischen Abendmahlslehre im Widerspruch zu der von ihmen vertretenen christologi-
schen Konzeption stehe (BSLK 973, Z. 10-24).
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2.) Andreae bevorzugte 1557 fiir die Umschreibung des Verhdltnisses der
Elemente zu Leib und Blut Christi die Formulierung, im Abendmahl werde
,mit Brot und Wein der warhafftig Leib und blut Christi gegeben und
uberraicht” (37r), wihrend er die Formulierung, Brot und Wein seien Leib
und Blut Christi, nur unter Vorbehalt gebrauchte. In der ,Solida Declaratio’
hingegen tritt die Formulierung ,cum pane’ ganz zuriick, dafiir hat die
Formulierung, dass das Brot der Leib Christi sei, Vorrang vor allen anderen
Ausdrucksméglichkeiten.””

3.) 1557 forderte Andreae einen differenzierten Umgang mit Lehrmeinungen,
die einen Aspekt des Abendmahls richtig zum Ausdruck bringen, auch wenn
sie das rechte Abendmahlsverstindnis nicht in vollem Umfang erreichen. Im
Gegensatz dazu wird in der Konkordienformel das Defizit einer Lehre zum
Verwerfungsgrund, auch wenn das, was ausgesagt wird, nicht falsch ist. So
wird das Verstindnis des Abendmahls als bloBes Erkennungszeichen der
Christen verworfen, ohne einzurdumen, dass das Abendmahl keineswegs nur,
aber doch auch Erkennungszeichen ist.*

Trotz dieser Unterschiede hitten sich m. E. Andreaes Fragstiicke, in denen
er das katechetische und sachliche Anliegen des JKurtzen und einfaltigen
Berichts’ auf den Punkt brachte, auch nach den Entscheidungen der
Konkordienformel noch fiir die Abendmahlskatechese geeignet. Das leitende
Fragstiick im ,Bericht’ war: ,Darumb so du gefragt wirdst: Was gibt man dirim
hayligen Nachtmal? Antwort du: Mit Brot und Wein den waren Leyb und Blut
Christi.“ (82v). Diese Frage hitte 1577 nicht anders beantwortet werden
miussern.

Demnach sind die Unterschiede zwischen dem ,Kurtzen und einfiltigen
Bericht’ und dem Abendmahlsartikel der ,Solida Declaratio’ nicht in einer
gravierenden Veranderung von Andreaes Abendmahlsverstandnis begriindet.
Vielmehr riithren die Unterschiede daher, dass die Konkordienformel in einer
anderen theologischen Lage und mit anderer Zielsetzung verfasst worden ist
als der ,Kurtze und einfiltige Bericht’: 1557 schien Andreae eine Einigung mit
den Schweizern in der Abendmahlsfrage nicht ausgeschlossen. Darum konnte
er in seinem ,Bericht’ die eigene Abendmahlslehre so fassen, dass er alles
Verbindende betonte und ungeniigende Meinungen der Gegenseite nicht
pauschal verwarf, sondern ,frelintlich” (56v) anzeigte, dass das eigentliche
Geheimnis des Abendmahls noch nicht erreicht sei. 1577 aber stand langst
keine Einigung mit den Schweizern mehr in Aussicht; im Konkordienwerk
ging es stattdessen um eine Uberwindung innerlutherischer Gegensitze.

Diese veranderte theologische Lage und Zielsetzung verlangten von
Andreae 1577 eine andere Fassung der Abendmahlslehre als 1557. Denn
in Anbetracht der Unmaéglichkeit einer Binigung mit den Schweizern noch das
Verbindende zu betonen, hitte zumindest den Eindruck erweckt, dass das
Wesentliche der lutherischen Abendmahlslehre zur Disposition gestellt
wiirde. Deshalb konnte 1577 das Wesentliche der lutherischen Abendmahls-

7% ygl. BSLK 984, Z. 1519 sowie Z. 31-35.
80 BSIK 1012, Z. 16-19; vgl. auch die fiinfte Verwerfung (1012, Z. 28-41) sowie die
sechste (1013, Z. 1-10).
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lehre nur gewahrt werden, indem man sich durch ausschliefende Ver-
werfungen von allen abweichenden Lehrmeinungen strikt abgrenzte und das
Trennende hervorhob. Gerade Jakob Andreae, der Vollender des Konkordien-
werkes, hat es aber 1557 fiir mdéglich gehalten, ,D. Martin Luther seligen und
unser mainung, so wir mit ihm leren” (9v), ohne ausschlieBende Ver-
werfungen vorzutragen. Dies wirft die Frage auf, ob sich die lutherische
Abendmahlslehre unter abermals verdnderten Umstdnden auch ohne solche
Verwerfungen aussagen lat und dennoch ihr Proprium festgehalten werden
kann.

Von den lutherischen Kirchen, die 1973 die ,Leuenberger Konkordie’
unterzeichnet haben, ist diese Frage positiv beantwortet worden. Fiir die
,Leuenberger Konkordie‘ formulierten die beteiligten lutherischen, reform-
ierten und unierten Kirchen ihr gemeinsames Verstdndnis des Abendmahls,
wobei sie zu dem Ergebnis kamen: ,Wo solche Ubereinstimmung zwischen
Kirchen besteht, betreffen die Verwerfungen der reformatorischen Bekennt-
nisse nicht den Stand der Lehre dieser Kirchen. ... Damit werden die von den
Vatern vollzogenen Verwerfungen nicht als unsachgemaRf bezeichnet, sie sind
jedoch kein Hindernis mehr fiir die Kirchengemeinschaft.“®' Die Formulie-
rung des tibereinstimmenden Abendmahlsverstandnisses beginnt mit der
Aussage: ,Jm Abendmahl schenkt sich der auferstandene Christus in seinem
fiir alle dahingegebenen Leib und Blut durch sein verheifendes Wort mit Brot
und Wein.“®? Diese Aussage betont, dassim Abendmahl mit Brot und Wein ein
Geschenk gegeben wird und dass es Christus ist, der im Abendmahl handelt,
indem er sich schenkt.

Bemerkenswerterweise ist Jakob Andreae schon 1557 auf dem Hohepunkt
des zweiten Abendmahlsstreits dieser Aussage nahegekommen, indem er im
JKurtzen und einfiltigen Bericht’ als sein Abendmahlsverstandnis zusammen-
fasste, dass ,uns im hayligen Nachtmal gegeben werd ... mit dem Brot der
warhafftig Leib, mit dem Wein das warhafftig blut Christi; das ist: Christus selbs
warer Gott und Mensch in disem gehaimnus ist, der uns speyset und trencket
mit seinem flaisch und Blut” (82v). So ist dem jungen Jakob Andreae
zuzubilligen, dass er, auch wenn er seinerzeit wenig Gehor fand, mit seinem
Erstlingswerk einen wegweisenden Beitrag zur Abendmahlsfrage verfasst hat.

81 wenzel Lohff, Die Konkordie reformatorischer Kirchen in Europa: Leuenberger
Konkordie. Eine Einfithrung mit dem vollen Text, Frankfurt a. M. 1985, 171.
82 Leuenberger Konkordie (wie Anm. 81) 17.



Ein Kampf der Kulturen?
. Intrakonfessionelle Auseinandersetzungen
und interkonfessionelle Konflikte im
deutschen Kaiserreich'

Von Armin Owzar

Seit der kulturalistischen Wende ziehen kulturelle Konflikte mehr denn je das
Interesse der Historiker, Politologen und Soziologen auf sich. Manche
wissenschaftler behaupten gar, dass die Weltpolitik des 21. Jahrhunderts
weniger durch 6konomische, politische oder ideologische als durch kulturelle
Konflikte bestimmt werde. In diesem Zusammenhang ist wohl keine Prognose
einflussreicher gewesen als die des amerikanischen Politikwissenschaftlers
Samuel P. Huntington, der schon 1996 einen ,Clash of Civilizations®, einen
Kampf der Kulturen, vorhergesagt hat.? Erst kiirzlich hat Huntington diese
Prognose weltweit eskalierender religioser und ethnischer Konflikte modifi-
ziert und sie auf die inneramerikanische Gesellschaft {ibertragen. Die
anhaltende Immigration von Mexikanern in die USA senke den Anreiz fiir
eine kulturelle Assimilation der Einwanderer, so Huntington in einem ,The
Hispanic Challenge” iiberschriebenen Artikel fir die Zeitschrift Foreign Policy.
Infolge dessen bestehe die Gefahr, dass eine anhaltende Immigration aus dem
Siiden die Vereinigten Staaten von Amerika in ein Land mit zwei Sprachen
und zwei Kulturen spalte: in eine hispano-katholische und eine anglo-
protestantische Kultur. Nur wenn die katholischen Latinos die Kultur der
anglo-protestantischen Gesellschaft iiberndhmen, konnten sie Teil dieser
Nation werden. Traumten sie ihn nicht den American Dream, so wiirden sich die
von Mexikanern dominierten Regionen zu einem kulturell und 6konomisch
selbstandigen Block innerhalb der Vereinigten Staaten entwickeln. Das aber
bedeute das Ende des Amerikas, das wir seit iiber drei Jahrhunderten
kannten.’

! Beim vorliegenden Text handelt es sich um die iberarbeitete Fassung meiner am
26.Juli 2004 gehaltenen Antrittsvorlesung vor der Philosophischen Fakultdt der
Westfilischen Wilhelms-Universitdt Miinster.

2 vgl. Samuel P. Huntington, The Clash of Civilizations and the Remaking of World
Order, New York 1996.

3 ygl. Samuel P. Huntington, The Hispanic Challenge, in: Foreign Policy 141 (2004),
30-46. Bei diesem Artikel handelt es sich um ein Exzerpt von Huntingtons Buch: Who
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Die von dem Vordenker amerikanischer AuRenpolitik formulierte Furcht
vor einem Auseinanderbrechen der Nation aufgrund unverséhnlicher
kultureller Differenzen ist nicht erst ein Phinomen unserer Tage. Diese
Furcht steht im Zusammenhang mit der Nationalstaatsbildung und der damit
verbundenen Vergesellschaftung religios, sprachlich und ethnisch heteroge-
ner Segmente. Von Frankreich aus, wo die Furcht vor einem Auseinander-
brechen der wnation une et indivisible seit Ausbruch der Franzdsischen
Revolution grassierte, weitete sie sich im Verlauf des 19. Jahrhunderts iiber
den gesamten europdischen Kontinent aus und erreichte schlieRlich auch
,verspdtete Nationen’ wie das kleindeutsche Reich von 1871. Der religidse
Faktor bildete in diesem Zusammenhang nur einen, gleichwohl zentralen
Aspekt — und das in nahezu allen Landern Siid-, West- und Mitteleuropas.
Uberall stoRen wir auf Konflikte zwischen ultramontanen Katholiken und
Anhingern eines sidkularen Nationalstaates. Eine weitere Variante bildeten
die Konflikte zwischen den Angehérigen verschiedener Glaubensrichtungen,
zwischen Juden und Christen auf der einen sowie Katholiken und Protestan-
ten auf der anderen Seite.* Letztgenannter Konflikt spielte dabei vor allem in
denjenigen Lindern eine prominente Rolle, die wie Deutschland, die
Niederlande und die Schweiz tri- bzw. bi-konfessionell waren. Nicht wenige
Zeitgenossen sahen in dem Nebeneinander verschiedener Glaubensrichtun-
gen eine Gefahr fiir den Zusammenhalt und fiirchteten, religiose Bekennt-
nisse konnten eine Kettenreaktion kultureller Konflikte auslosen, an deren
Ende das Auseinanderbrechen der Nation stehe. Insbesondere die in jenen
drei Lindern unterreprdsentierten Katholiken sahen sich dem Vorwurf
ausgesetzt, es an nationaler Loyalitit mangeln zu lassen. Vice versa warfen
Katholiken den Protestanten vor, den {iiberkonfessionellen Frieden zu
gefdhrden und damit den nationalen Konsens aufzukiindigen.’

Riickblickend iiberrascht die martialisch anmutende Semantik, derer man
sich im Verlauf dieser Kontroverse bediente. Schon der bei Aschendorft
verlegte Wesifilische Merkur hatte im Zusammenhang mit den Wirren des
miinsterischen Kulturkampfes von einem ,Krieg bis auf’s Messer” gespro-

are we. The Challenges to America’s National Identity, New York-London-Toronto—
Sidney 2004.

4 Siehe dazu auch die Beitrige in Christopher Clark/Wolfram Kaiser (Hgg.), Culture
Wars. Secular-Catholic Conflict in Nineteenth-Century Europe, Cambridge 2003.

® Zur Situation in den Niederlanden siehe Frans Groot, Papists and Beggars: National
Festivals and Nation Building in the Netherlands during the Nineteenth Century, in:
Peter van der Veer/Hartmut Lehmann (Hgg.), Nation and Religion. Perspectives on
Europe and Asia, Princeton 1999, 161-177, bes. 175 f. Zur Schweiz siehe Urs Altermatt,
Katholizismus und Moderne. Zur Sozial- und Mentalitdtsgeschichte der Schweizer
Katholiken im 19. und 20. Jahrhundert, Ziirich 1989, 15 und 54 {. Zu Deutschland siehe
in diesem Zusammenhang Helmut Walser Smith, German Nationalism and Religious
Conflict. Culture, Ideology, Politics, 1870-1914, Princeton 1995 und Frank Becker,
Konfessionelle Nationsbilder im Deutschen Kaiserreich, in: Heinz-Gerhard Haupt/Dieter
Langewiesche (Hgg.), Nation und Religion in der deutschen Geschichte, Frankfurt am
Main-New York 2001, 389-418.
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chen.® Aber auch nach dessen Beilegung sollte die Konfrontation nicht an
Scharfe verlieren. Im Gegenteil: in zahlreichen der um die Jahrhundertwende
erscheinenden Broschiiren und Pamphlete entwarfen Angehorige aller
Bekenntnisse nahezu paranoid anmutende Szenarien eines aufziehenden
Religionskrieges. Katholische Autoren beschuldigten die Protestanten, den
 Frieden zwischen den christlichen Konfessionen in Deutschland zu ge-
fiahrden*;” und protestantische Autoren warnten unabldssig vor der Wiihl-
arbeit der katholischen Kirche. In Wortwahl und Inhalt durchaus zeittypisch
formulierte der evangelische Historiker Horst Kohl im Jahre 1903 in einer der
vom Evangelischen Bund herausgegebenen Flugschriften: Mehr denn je sei
,heutzutage der Ultramontanismus an der Arbeit, den konfessionellen
Frieden in Deutschland zu untergraben”; die Zeit scheine ihm gekommen,
_das Werk der katholischen Gegenreformation mit erneuten Kraften wieder
aufzunehmen und die Protestanten, sei’s mit Ueberredung, sei’s mit Gewalt, in
den Schafstall Petri zuriickzufiihren“.® Auch von ultramontaner Seite schien
man kaum eine Gelegenheit auszulassen, um gegen die Protagonisten der
verhassten Moderne, nicht nur gegen Juden,” sondern auch gegen Liberale,
Protestanten und Sozialdemokraten, zu Felde zu ziehen.

Es sind solche die zeitgenossische Publizistik zuhauf durchziehenden
Vorwiirfe und Invektiven, die moderne Historiker veranlasst haben, von einer
im 19. Jahrhundert einsetzenden Rekonfessionalisierung zu sprechen. So
sieht der Historiker Olaf Blaschke massive Parallelen zwischen der Reforma-
tion und einem zweiten konfessionellen Zeitalter, das er von den 1830er bis in
die 1960er Jahre datiert. Keineswegs sei Religion im langen 19. Jahrhundert
einem kontinuierlichen Auszehrungsprozess unterworfen gewesen, so wie es
die im Kontext des Modernisierungstheorems aufgestellte Sakularisierungs-
these behaupte. Vielmehr sei sowohl eine Renaissance des Glaubens zu
beobachten als auch ein zunehmender Konfessionalismus, der die Gesell-
schaft quer zu den Klassenlinien gespalten habe. Blaschke beschréinkt sich
nicht darauf, eine konfessionelle Segmentierung der deutschen Gesellschaft
zu konstatieren; er behauptet auch eine aggressive Konfrontation beider
Konfessionen, mit dem zum Teil erklarten Ziel, die Reformation respektive die
Gegenreformation zu vollenden. Blaschke wortlich: ,Wenn das 16. Jahr-
hundert als ,Konfessionelles Zeitalter’ beschrieben werden kann, ldsst sich
auch das 19. Jahrhundert in Europa als ,Konfessionelles Zeitalter’ bezeichnen,
dann aber folgerichtig als zweites. Beide Male tonte die Glocke der
Konfessionalisierung forte fortissimo. Die ,unsichtbare Grenze’ [Etienne

6 Westfalischer Merkur (23. Januar 1884), zitiert nach Horst Griinder, ,Krieg bis auf's
Messer — Kirche, Kirchenvolk und Kulturkampf (1872-1887), in: Franz-Josef Jakobi
(Hg.) unter Mitwirkung von Thomas Kiister, Geschichte der Stadt Minster, Bd. 2: Das
19. und 20. Jahrhundert (bis 1945), Miinster 1993, 131-165, hier 132.

7 Matthias Héhler, Religionskrieg in Sicht? Bin Wort zum Frieden unter den
christlichen Konfessionen in Deutschland, Trier #1891, 1f.

8 Horst Kohl, Berlichingen und Bismarck. Wie ein kathol. Priester den ersten
deutschen Reichskanzler zum Eideshelfer einer Geschichtsliige zu machen suchte,
Leipzig 1903, 1.

® ygl. dazu Olaf Blaschke, Katholizismus und Antisemitismus im Deutschen
Kaiserreich, Gottingen 1997.
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Francgois] zwischen den beiden GroRkonfessionen, die von 1648 bis zum
Anfang des 19. Jahrhunderts durchaus Bestand hatte, war im ersten und
zweiten Konfessionellen Zeitalter sichtbar und so wenig durchléssig wie ein
eiserner Vorhang. Dem Interregnum des ,Zeitalters der Toleranz’ folgte ein
Zeitalter zunehmender Intoleranz zwischen Katholiken und Protestanten
sowie von beiden gegeniiber Juden“.'°

So plausibel eine solche Signatur der Epoche aufgrund der zahlreichen
Quellenbelege sein mag, so verleitet sie doch dazu, die Komplexitit des
Konfliktes unzuldssig auf die kulturelle Dimension zu verkiirzen. Im
folgenden wird daher zunachst der Frage nachgegangen, ob der Kulturkampf
tatséchlich ein Konflikt der Kulturen war oder ob es sich nicht vielmehr um
einen sozial und politisch motivierten Konflikt handelte, der erst infolge
zeitgenossischer Deutungen zu einem kulturellen Konflikt transformiert
wurde. Im Anschluss daran soll die Art und Weise, auf die der konfessionelle
Konflikt ausgetragen wurde, analysiert und der Frage nachgegangen werden,
ob es sich tatsdchlich um einen Kampf handelte.

I. Kampf der Kulturen?
Vom sozialen zum konfessionellen Konflikt

Konflikte zwischen Staat und katholischer Kirche sind ein Strukturmerkmal
des langen 19. Jahrhunderts, in allen Landern Europas, in denen Katholiken
einen groRen Anteil an der Gesamtbevilkerung stellten. Dabei handelte es
sich keineswegs nur um einen Streit um Hoheitsrechte. Neben der ver-
waltungs- und verfassungspolitischen Ebene spielten sich diese Konflikte auch
auf einer weltanschaulichen, einer konfessionellen, einer soziodkonomischen
und einer national-foderalistischen Ebene ab. Vor Ort manifestierten sie sich
auf hochst unterschiedliche Weise. In Frankreich und Italien,'! in Baden'?
und Bayern'’ verlief die Front zwischen laizisierten und ultramontanen

' Olaf Blaschke, Das 19. Jahrhundert: Ein Zweites Konfessionelles Zeitalter?, in: GG
26. 2000, 38-75, hier 74. Vgl. auch die Beitrdge in Ders. (Hg.), Konfessionen im Konflikt.
Deutschland zwischen 1800 und 1970: ein zweites konfessionelles Zeitalter, Gottingen
2002.

' vgl. dazu Karl-Egon Lénne, Politischer Katholizismus im 19. und 20. Jahrhundert,
Frankfurt am Main 1986.

2 vgl. Lothar Gall, Die partei- und sozialgeschichtliche Problematik des badischen
Kulturkampfes, in: ZGORh 113 (1965), 151-196.

13 Zum bayerischen Kulturkampf siehe Friedrich Hartmannsgruber, Im Spannungs-
feld von ultramontaner Bewegung und Liberalismus: 1864-1890, in: Walter Brandmiil-
ler (Hg.), Handbuch der bayerischen Kirchengeschichte, Bd. 3: Vom Reichsdeputations-
hauptschlul bis zum Zweiten Vatikanischen Konzil, St. Ottilien 1991, 205-262, hier
245-262; Dieter Albrecht, Von der Reichsgriindung bis zum Ende des Ersten Weltkrieges
(1871-1918), in: Max Spindler (Hg.), Handbuch der bayerischen Geschichte, Bd. 4/1:
Das neue Bayern. 1800-1970, Miinchen 1974, 283-386, hier 321-329; und Andreas
Kraus, Geschichte Bayerns. Von den Anfingen bis zur Gegenwart, Miinchen 1983,
561-573.
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Katholiken. In den Niederlanden, ' in der Schweiz'> und in Preuen nahmen
die Auseinandersetzungen dagegen den Charakter eines interkonfessionellen
Konfliktes an. Dabei begegnen wir groen regionalen Unterschieden.'® In
Diaspora-Stadten wie Berlin oder Erfurt hinterlief der Kulturkampf kaum
Spuren. Im katholisch dominierten Rheinland verlief er auf relativ niedrigem
Konfliktniveau.'”

Nur dort eskalierte er, nur dort kam es zu massivem Protest, zu
Demonstrationen und mitunter sogar zu Handgreiflichkeiten, wo soziale
Aspekte eine Rolle spielten: etwa in Industriestéddten, in denen die Arbeiter-
schaft durchweg aus Katholiken bestand, wahrend die Fabrikanten meist
lutherischen oder reformierten Glaubens waren, zum anderen in Beamten-
stidten, in denen sich, wie in Miinster,'® die Funktionseliten aus Verwaltung
und Justiz, Militir und Universitit mehrheitlich aus Nichtkatholiken
zusammensetzten.”

Schon 1983 hat der Essener Historiker Wilfried Loth in seiner partei-
politischen Studie iiber Katholiken im Kaiserreich auf die mannigfaltigen
sozialen und politischen Aspekte des Kulturkampfes verwiesen: Im Wider-
stand gegen die aufkldrerisch-repressive Kirchenpolitik hatten sich, so Loth,
zugleich ,die Vorbehalte traditioneller Eliten gegen den modernen National-
staat, der Protest katholischer Biirger gegen den autoritiren Zuschnitt des
neuen Reiches, die latente Opposition katholischer landlicher Unterschichten
gegen die Anspriiche liberaler und meist protestantischer stddtischer
Fiihrungsschichten sowie die Erbitterung katholischer Arbeiter tiber protes-
tantische Eliten in Wirtschaft und Biirokratie” artikuliert. In zahlreichen
Regionen iiberlagerte diesen Widerstand zudem ein ausgepragter Regiona-
lismus, der sich wie im Rheinland, in Westfalen oder Hannover gegen die
preuBische Vorherrschaft richtete, mitunter aber auch, wie in Elsal3-
Lothringen oder Posen, gegen den deutschen Nationalstaat.*’

So unterschiedlich die Beweggriinde auch waren, sie trugen dazu bei, ein
bereits in der Krise des Vormarz herausgebildetes Wir-Gefiihl der Katholiken
zu verstirken und sie zu einem Milieu zu verschmelzen.*' Welche Rolle dabei

4 yg]. Peter Jan Margry/Henk te Velde, Contested rituals and the battle for public
space: the Netherlands, in: Clark/Kaiser (Hgg.), Culture Wars (wie Anm. 4), 129-151,
bes. 131.

15 ygl. Altermatt, Katholizismus und Moderne (wie Anm. 5), 143-145 und 219-236.

16 7um aktuellen Forschungsstand zum Kulturkampf im Deutschen Reich siehe
Gerhard Besier, Kirche, Politik und Gesellschaft im 19. Jahrhundert, Miinchen 1998,
107-112.

17 ygl. Thomas Mergel, Zwischen Klasse und Konfession. Katholisches Biirgertum im
Rheinland 1794-1914, Gottingen 1994, 259-263.

18 7um Kulturkampf in Miinster siehe Griinder, ,Krieg bis auf’s Messer” (wie Anm.

19 ygl. Martin Baumeister, Paritit und katholische Inferioritat. Untersuchungen zur
Stellung des Katholizismus im Deutschen Kaiserreich, Paderborn-Miinchen—Wien-Zii-
rich 1987.

20 wilfried Loth, Katholiken im Kaiserreich. Der politische Katholizismus in der Krise
des wilhelminischen Deutschlands, Diisseldorf 1984, 17.

21 giche dazu grundsitzlich die Ausfithrungen bei Thomas Nipperdey, Deutsche
Geschichte 1866-1918, Bd. 1: Arbeitswelt und Biirgergeist, Miinchen 1990, 428-468,
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dem gemeinsamen religiésen Erlebnis zukam, dariiber mag man streiten —erst
recht iiber die Bedeutung der seinerzeit nicht nur unter Laien, sondern auch
Klerikern hochst umstrittenen Dogmatik der katholischen Kirche. Kaum
einer, so ist den Selbstzeugnissen sowohl birgerlicher als auch landlicher
Zeitgenossen zu entnehmen, konnte dem Unfehlbarkeitsdogma etwas abge-
winnen.?? Die Mehrheit duRerte sich skeptisch bis empdért, ja selbst die
Befiirworter argumentierten weniger aus Uberzeugung denn aus taktischem
Kalkiil. Spatestens seit 1874 aber, als der Kulturkampf seinen Hohepunkt
erreichte, gab es kaum noch einen bekenntnistreuen Katholiken, der die
Infallibilitit des Heiligen Vaters in Frage stellen mochte. Warum, so muss man
fragen, verteidigte eine Mehrheit der deutschen Katholiken so hartndckig ein
Dogma, an das sie selbst nicht glaubte?

Sozialpsychologische Experimente haben ergeben, dass oftmals ein
Minimum an Gemeinsamkeiten ausreicht, um Gruppenidentitit herzustellen,
insbesondere dann, wenn dies auf der Basis von Abgrenzung geschieht.
Probanden, denen die Untersuchungsleiter versichert hatten, dass sie
aufgrund bestimmter Lieblingsfarben zu einer bestimmten Gruppe gehorten
und sich daher von einer anderen Gruppe unterschieden, neigten auch nach
intensivem Kontakt, den vermeintlich eigenen Gruppenmitgliedern deutlich
positivere Eigenschaften, den anderen hingegen deutlich negativere Eigen-
schaften zuzuschreiben.”’

Es liegt auf der Hand, dass im Falle von AuBendruck solche kollektiven
Identititen und Stereotype erkennbar zunehmen. So auch im Verlauf des
Kulturkampfes: Aufgrund des staatlichen AuBendrucks wurde aus den sozial
und regional duferst heterogen zusammengesetzten Katholiken eine ge-
schlossene Gruppe unter konfessionellem Vorzeichen, deren Verhalten sich
durch eine Favorisierung der ,In-group’ bei gleichzeitig erfolgender Ge-
ringschitzung der ,Out-group’ (aller Nichtkatholiken) auszeichnete. Dieser
Prozess hatte zur Folge, dass gruppeninterne Konflikte zuriickgestellt wurden.
Jeder Angriff der Regierung oder einer anderen religidsen Institution auf ein
Mitglied der katholischen In-group oder auf eine sie reprasentierende

bes. 437-444. Fiir andere Positionen in der Milieudiskussion siehe Otto Weif, Religiose
Geschichte oder Kirchengeschichte? Zu neuen Ansdtzen in der deutschen Kirchenge-
schichtsschreibung und Katholizismusforschung — Ein Forschungsbericht, in: RoJKG 17
(1998), 289-312, hier 299-304.

22 71+ mehrheitlich anti-infallibilistischen Stimmung unter den deutschen Bischéfen
siche Klaus Schatz, Vaticanum I. 1869-1870, Bd. 2: Von der Ertffnung bis zur
Konstitution ,Dei Filius®, Paderborn-Miinchen-Wien-Ziirich 1993, 360-392. Zur
romkritischen Stimmung in der bayerischen Bevolkerung siche Werner K. Blessing,
Eine Krise des Katholizismus im vorigen Jahrhundert. Das katholische Bayern und die
Religion nach dem Ersten Vatikanischen Konzil, in: Unbekanntes Bayern, Bd. 11,
Miinchen 1980, 107-125, bes. 117-121 und Ders., Staat und Kirche in der Gesellschaft.
Institutionelle Autoritit und mentaler Wandel in Bayern wahrend des 19. Jahrhunderts,
Gottingen 1982, 182 f.

23 ygl. Rupert Brown, Beziehungen zwischen Gruppen, in: Wolfgang Stroebe/Miles
Hewstone/Geoffrey M. Stephenson (Hgg.), Sozialpsychologie. Eine Einfiihrung, Berlin—
Heidelberg—New York *1996, 545-576.
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Institution verstarkte diesen Prozess. Jede Kritik an katholischen Glaubens-
inhalten und -regeln, das Unfehlbarkeitsdogma eingeschlossen, ebenfalls.

Aber auch in der Fremdwahrnehmung durch Nichtkatholiken trat die
soziale Heterogenitdt des katholischen Milieus in den Hintergrund. Dass ein
westfédlischer Adeliger kaum etwas mit einem liberalen Wirtschaftsbiirger aus
Koln oder gar einem Aachener Bergarbeiter gemein hatte, wurde kaum noch
wahrgenommen. Dementsprechend pauschal fielen die Heterostereotype aus.
In ihrer Studie iiber konfessionelle Vorurteile um 19. und 20. Jahrhundert hat
Christel Kohle-Hezinger diese Vorurteile akribisch zusammengetragen. Wir
begegnen hier nicht nur dem allseits bekannten Vorwurf, Katholiken seien
unpatriotisch und papistisch, finster und abergldubisch, sondern auch einer
Reihe sozialer Stereotype. Fiir das in vielen katholisch dominierten Gegenden
zu beobachtende Elend machten Protestanten nicht gesellschaftliche Ur-
sachen, sondern einen Hang der Katholiken zur Tragheit und deren
Gewohnheit des MiiBiggangs verantwortlich. Katholiken galten aber nicht
nur als faul, schlampig und dreckig, sondern auch als heuchlerisch, falsch und
verlogen. Ein GrofSteil dieser Vorurteile kursierte bereits seit der ersten Halfte
des 19. Jahrhunderts. Aber erst infolge des Kulturkampfes erlebten sie eine
reichsweite Konjunktur, nicht zuletzt durch die massenhaft verbreiteten
Flugschriften des Evangelischen Bundes.**

Manche gingen sogar noch einen Schritt weiter und bescheinigten den
Katholiken eine Mehrbeteiligung an Verbrechen und Vergehen. Dabei
bediente man sich scheinbar unangreifbarer Fakten, etwa der amtlichen
Reichskriminalstatistik. Das ist dem Artikel zum kriminellen Verhalten von
Katholiken und Protestanten zu entnehmen, das in dem anonym verfassten
und ,in Verbindung mit Fachgelehrten [...] von einem deutschen Politiker”
herausgegebenen Antinltramontanen Handbuch im Jahre 1913 erschien. Darin
findet man eine nach Konfessionen aufgeschlisselte Statistik iiber die
einzelnen Arten von Verbrechen und Vergehen aus dem Jahre 1908. In der
jeweils linken Spalte ist der relative Anteil von Katholiken und Protestanten,
etwa bei Mord und Totschlag, vermerkt. Daneben findet sich eine Be-
rechnung, um wieviel der Prozentsatz der Bestraften den der entsprechenden
Bevolkerungszahl iibersteigt oder unter ihm bleibt. Es ist auf einen Blick
ersichtlich: Mit Ausnahme ganz weniger Delikte wie Abtreibung oder Duell
weisen fast simtliche Verbrechen eine iiberdurchschnittliche Beteiligung von
Katholiken aus.?® Selbst wenn all diese Zahlen stimmen sollten: Sie besalken
insofern einen diskriminierenden Charakter, als man nicht nach gesellschaft-
lichen und historischen Ursachen fragte, sondern sich damit zufrieden gab, auf
die religiose Bedingtheit katholischer Kriminalitdt zu verweisen: Weil sie sich,
so die populdrste Erkldrung, in der Beichte von aller Stinde reinwaschen

?* siehe Christel Kéhle-Hezinger, Evangelisch — katholisch. Untersuchungen zu
konfessionellem Vorurteil und Konflikt im 19. und 20. Jahrhundert vornehmlich am
Beispiel Wiirttembergs, Diss. Tiibingen 1976, bes. 98-103. Grundsitzlich zum
Evangelischen Bund siehe Armin Miiller-Dreier, Konfession in Politik, Gesellschaft
und Kultur des Kaiserreichs. Der Evangelische Bund 1886-1914, Giitersloh 1998.

** Kriminalstatistik, in: Antiultramontanes Handbuch, in Verbindung mit Fachge-
lehrten hg. von einem deutschen Politiker, Berlin 1913, 336-341.
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konnten, hitten Katholiken keine Hemmung, die Gesetze zu verletzen,
insbesondere dann nicht, wenn es zum Nutzen ihrer Kirche sei.

Dadurch, dass die Katholiken ihren sozial motivierten Protest iiber die
Konfession artikulierten, wurden sie als Katholiken wahrgenommen und
attackiert. Dies wiederum fiihrte zur Stabilisierung eines Milieus und lief die
sozialen Gegensitze in den Hintergrund treten. Kurzum: die meisten
Katholiken waren nicht als ultramontane Katholiken geboren, sondern zu
ultramontanen Katholiken gemacht worden. Auch nachdem sich der
preuRische Staat mit der katholischen Kirche langst arrangiert hatte, drohte
das katholische Milieu keineswegs in seine sozialen Bestandteile zu zerfallen,
so wie es Wilfried Loth suggeriert.”® Ungeachtet einer, wenn auch fort-
schreitenden Erosion an den Rindern hatte das katholische Milieu {iber den
Ersten Weltkrieg und das Dritte Reich hinaus Bestand, bis in die 1960er Jahre
hinein.?” Daran war nicht zuletzt der von Protestanten und Liberalen, aber
auch von Nationalsozialisten erzeugte Aufendruck verantwortlich. Der
ultramontane Klerus, der um die milieustabilisierende Wirkung solchen
Drucks wusste, setzte daher alles daran, das Trauma der 1870er Jahre im
kollektiven Gedichtnis des katholischen Deutschlands fest zu verankern.

II. Kampf der Kulturen? Von der Konfrontation zur Isolation

Aus einem sozialen Konflikt war also ein kultureller Konflikt geworden. Aber
war es auch ein Kampf der Konfessionen, ein Religionskrieg, wie manche
Zeitgenossen um 1900 herum prophezeiten? War die deutsche Gesellschaft
nicht nur gespalten in verschiedene konfessionelle und weltanschauliche
Milicus,?® sondern fiihrten deren jeweilige Anhinger auch einen Kampf
gegeneinander? Gibt es Belege fiir den revitalisierten Kampf der Glaubens-
gemeinschaften, wie Blaschke vermutet? Um diese Frage zu beantworten,
sind verschiedene Ebenen in den Blick zu nehmen.

Zum einen kann man die soziokulturelle Praxis im Alltag der breiten
Bevolkerung untersuchen. Zum anderen empfiehlt es sich, die verschiedenen
akademisch-theologischen Eliten nach ihrem gegenseitigen Verhiltnis zu
befragen. Zunichst zum Alltag deutscher Katholiken und Protestanten: Wie
gingen proletarische respektive biirgerliche Protestanten und Katholiken um
die Jahrhundertwende miteinander um?

Solange es sich bei dem unter konfessionellem Vorzeichen gefiihrten
Kulturkampf um einen primér sozialen Konflikt handelte, wurde die

26 ygl. Wilfried Loth, Integration und Erosion: Wandlungen des katholischen Milieus
in Deutschland, in: Ders. (Hg.), Deutscher Katholizismus im Umbruch zur Moderne,
Stuttgart-Berlin—-Koln 1991, 266-281.

27 giehe Karl Gabriel, Die Erosion der Milieus. Das Ende von Arbeiterbewegung und
politischem Katholizismus?, in: Heiner Ludwig/Wolfgang Schroeder (Hgg.), Sozial- und
Linkskatholizismus. Erinnerung — Orientierung — Befreiung, Frankfurt am Main 1990,
241-260.

28 Richtungweisend dazu der Beitrag von M. Rainer Lepsius, Parteiensystem und
Sozialstruktur; zum Problem der Demokratisierung der deutschen Gesellschaft, in:
Gerhard A. Ritter (Hg.), Deutsche Parteien vor 1918, Kéln 1973, 56-80.
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Kontroverse mancherorts recht offensiv gefiihrt. Nicht zuletzt mit ausdriick-
licher Billigung katholischer Kleriker, die ihr Kirchenvolk auf eine unbedingte
vVerteidigungsbereitschaft einschworen und dabei auch vor einer militanten
Rhetorik nicht zuriickschreckten: Etwa wenn sie die Glaubigen im tbertra-
genen Sinne dazu aufforderten, gegeniiber andersglaubigen oder indifferen-
ten Gisten ,das Schwert” zu gebrauchen, sobald im eigenen Hause
,schindlich geredet, iiber Glaube und Priesterthum gespottet” werde.??
Mitunter wurde der Konflikt sogar auf direkte Weise — wie in Berlin oder
Miinster — auf der StraRe ausgetragen. Nicht nur rottete man sich auf
btfentlichen Plitzen zusammen, um ein Kloster zu belagern®® oder um gegen
die verhasste Verwaltung zu protestieren.31 Gelegentlich lieBen manche
Anhinger der beiden Lager ihren Arger auch an den jeweiligen exponierten
Gegenspielern aus. So kam es vor, dass militante Kirchengegner katholischen
Méonchen Lynchjustiz androhten,?” dass Katholiken im Schutz einer
Karnevalsmaske verhasste liberale Professoren anpobelten®® oder sich
gegeniiber Vertretern der Staatsmacht zu aggressiven Handlungen hinreilien
lieRen.>* Gleichwohl verliefen die Konflikte vor Ort weitgehend in geregelten
Bahnen. Zu Gewalttitigkeiten kam es nur selten, und wenn, dann waren sie
meist defensiver Natur.’>

Nach Beilegung des Kulturkampfes aber wurden solche Ubergriffe einge-
stellt. Selbst lautstark artikulierter Protest, wie man ihn wahrend des
Kulturkampfes allenthalben hatte erleben kénnen, war nicht mehr iiblich.
So weit es eben moglich war, ging man fortan jeglichem Konflikt aus dem
Wege. Zum einen durch Kontaktvermeidung. Die Isolation gerade des
katholischen Milieus wirkte weit in den Alltag hinein. Man blieb unter
sich, mied die Geschafte und Gaststdtten, die Vereine und Feste, in und auf

2% joseph Schuen, Bausteine zu Standes-Unterweisungen fiir Verehelichte und
Unverehelichte, Regensburg 1877, 83.

0 7um sogenannten Moabiter Klostersturm siehe Manuel Borutta, Enemies at the
gate: The Moabit Klostersturm’ and the Kulturkampf”: Germany, in: Clark/Kaiser (Hgg.),
Culture Wars (wie Anm. 4), 227-254.

31 pustithrlich dokumentiert sind diese ZusammenstoRe (aus katholischer Perspek-
tive) bei Ludwig Ficker, Der Kulturkampf in Miinster, Aufzeichnungen des Kreisge-
richtsrates a.D. Stadtrates Ludwig Ficker, bearb. und verdff. von Otto Hellinghaus,
Miinster 1928, 101-103.

32 yol. Borutta, Enemies at the gate (wie Anm. 30), 242.

33 Davon berichtet etwa der von 1876 bis 1912 in Miinster Philosophie lehrende und
aufgrund seiner kirchen- und glaubenskritischen Einstellung bei den Studenten hochst
umstrittene Professor Gideon Spicker in seinen Erinnerungen: Vom Kloster ins
akademische Lehramt. Schicksale eines ehemaligen Kapuziners, hg. und mit einem
Nachwort versehen von Harald Schwaetzer/Henrieke Stahl-Schwaetzer, Nachdruck,
Regensburg 1999, 152.

34 ygl. etwa David Blackbourn, Wenn ihr sie wieder seht, fragt sie wer sie sei.
Marienerscheinungen in Marpingen — Aufstieg und Niedergang des deutschen Lourdes.
Aus dem Englischen von Holger Fliessbach, Reinbek 1997, 429-437.

35 Riir Beispiele einer solchen Konfrontation zwischen Staatsmacht und Kirchenvolk
siche Wolfgang Dietz, Die Auswirkungen des Kulturkampfes im Regierungsbezirk
Koblenz, Galenberg 1992, 291-305.
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denen Andersglaubige verkehrten.’® Dementsprechend wechselten auch die
in katholischen wie in evangelischen Kreisen gepflegten Heterostereotype
ihre Funktion: Sie dienten nicht mehr der Konfrontation, sondern der
Abschottung. Wenn Katholiken und Protestanten doch einmal, etwa im
Rahmen geselliger Anldsse aufeinander trafen, dann pflegten sie in ihrer
Unterhaltung kontrovers diskutierte Themen, auch Themen, die die eigene
konfessionelle Identitit beriihrten, auszusparen.’” Glauben, Religion und
Kirche hatten sich geradewegs zu einem Tabu entwickelt. ,Politische und
religiése Gespriache vermeide moglichst”, diese Parole findet sich nicht nur in
nahezu allen zeitgendssischen Benimmbiichern.”® Auch die meisten katholi-
schen Kleriker insistierten darauf, in Streitgesprdachen selbst von einer
Verteidigung katholischer Glaubenssitze Abstand zu nehmen.* Vieles spricht
dafiir, dass diese Norm auch beherzigt wurde.*® Insbesondere trifft das fiir das
Biirgertum zu; aber auch in proletarischen Kreisen pflegte man religiose
Streitgesprache zu vermeiden. Selbst innerhalb gemischtkonfessioneller
Familien war es nicht iiblich, tiber religivse und politische Themen zu reden.
Die ,gedriickten familidren Verhiltnisse bei einer in aller Regel unpolitisch-
religidsen Mutter beeintrachtigten die personlichen Beziechungen so stark”,

3¢ Siehe Blaschke, Das 19. Jahrhundert (wie Anm. 10), 40; Nipperdey, Deutsche
Geschichte 1866-1918 (wie Anm. 21), Bd. 1, 528-530. Diese Abschottung manifestierte
sich nicht zuletzt im Heiratsverhalten. Auch wenn die Zahl der Mischehen in
Deutschland seit 1850 kontinuierlich anstieg: noch um die Jahrhundertwende hatten
die Partner in {iber 90 Prozent der in Preuen und Bayern geschlossenen Ehen dasselbe
Bekenntnis. Siehe dazu Tillmann Bendikowski, Konfessionelle Mischehen im Ruhrge-
biet, in: Mitteilungsblatt des ISB 26 (2001), 233-239, hier 234.

7 Ausfihrlicher dazu demnéchst Armin Owzar, ,Reden ist Silber, Schweigen ist
Gold”. Konfliktmanagement im Alltag des wilhelminischen Obrigkeitsstaates (Histori-
sche Kulturwissenschaft) [voraussichtlich Konstanz 2006].

% Siehe etwa Der gute Ton in allen Lebenslagen. Ein Handbuch fiir den Verkehr in
der Familie, in der Gesellschaft und im offentlichen Leben, unter Mitwirkung erfahrener
Freunde hg. von Franz Ebhardt, Leipzig-Berlin-Wien '°1886, 283 und Constanze von
Franken, Katechismus des guten Tones und der feinen Sitte, Leipzig '*1907, 33 f.

3% Streite nicht mit dem bésen Feind herum? empfahl etwa Pater Fructuosus
Hockenmaier, ein Priester der bayerischen Franziskanerordensprovinz, seinen Lesern. In
manchen Fillen, so seine Begriindung, erreiche ,man durch eine offene Zurechtweisung
doch nichts, ja durch eine unkluge Entgegnung [laufe] man Gefahr, die Sache nur noch
schlimmer zu machen.” Vgl. Fructuosus Hockenmaier, Der beichtende Christ. Anleitung
zur Losung von Zweifeln im christl. Leben, nebst einem Anhang der tiglichen Gebete,
Steyl-Post Kaldenkichen (Rhld.) 1906, 90 und 238.

0 Hier ist nicht der Raum, die Bedeutung der wilhelminischen Anstandsliteratur als
Quelle fiir Alltagsverhalten zu erortern. Fiir eine ausfiihrliche Wiirdigung des
Quellenwertes von Benimmbiichern der Jahrhundertwende siehe Ulrike Docker, Die
Ordnung der biirgerlichen Welt. Verhaltensideale und soziale Praktiken im 19.
Jahrhundert, Frankfurt am Main-New York 1994, 23 und Angelika Linke, Sprachkultur
und Biirgertum. Zur Mentalitdtsgeschichte des 19. Jahrhunderts, Stuttgart-Weimar
1996, 34-38.
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dass politische Gespriche aufgrund ihres erheblichen Konfliktstoffs zumeist
ausgespart wurden.*!

Wie ldsst sich auf diesem Hintergrund das um die Jahrhundertwende
einsetzende Anschwellen aggressiv und polemisch gehaltener Schriften iiber
die jeweils andere Religionsgemeinschaften erklaren? Dachten und handelten
die Eliten der groRBen weltanschaulichen Lager anders als die breite
Bevolkerung? Traumten radikale Protestanten immer noch von einem
exklusiven ,heiligen evangelischen Reich deutscher Nation, so wie es schon
Hofprediger Stoecker anldsslich der Reichsgriindung von 1871 formuliert
hatte?*? Und wie ernst meinten es die Ultramontanen mit ihren Missionie-
rungsphantasien? Zielten Sie auf eine Rekatholisierung des Reiches? Wollten
sie tatsachlich das Rad der Geschichte zuriickdrehen und vorreformatorische
Verhiltnisse etablieren, so wie es ihnen die Flugschriften des Evangelischen
Bundes unablissig unterstellten?*> Oder waren solche AuRerungen nicht
vielmehr Ausdruck neuer intern sich abspielender Konflikte? Das soll im
folgenden an einem ausgewdéhlten Beispiel, der Antimodernismusdebatte im
deutschen Katholizismus, diskutiert werden.

Auf den ersten Blick spricht vieles dafiir, dass die Konfrontation zwischen
Katholiken und Protestanten revitalisiert wurde. Verwiesen sei nur auf die
1910 verdffentlichte Borromaus-Enzyklika, in der Papst Pius X. die Reforma-
toren als ,inimici Crucis Christi [...] qui terrena sapiunt ... quorum Deus
venter est” bezeichnete.** Eine Provokation, die den streitbaren Protestanten
des Evangelischen Bundes durchaus gelegen gekommen zu sein schien, halfen
sie doch durch eine Ubersetzung der Enzyklika ins Deutsche, diese im Reich zu
popularisieren und trugen dadurch dazu bei, die antikatholische Empdrung
auf Seiten der Protestanten anzuheizen.*® Die Deutsch-Evangelische Korrespon-
denz setzte gar noch einen drauf, indem sie eine irrefithrende Wiedergabe des
einschligigen Passus (,Menschen viehischen Sinnes*) kursieren lieR.** Aus

41 jochen Loreck, Wie man frither Sozialdemokrat wurde. Das Kommunikationsver-
halten in der deutschen Arbeiterbewegung und die Konzeption der sozialistischen
Parteipublizistik durch August Bebel, Bonn-Bad Godesberg *'°78, 183.

42 adolf Stoecker in einem Brief an seinen Leipziger Freund Prof. Brockhaus vom
27. Januar 1871, zitiert nach Walter Frank, Hofprediger Adolf Stoecker und die
christlichsoziale Bewegung, Hamburg 1928, 32 f.

43 g etwa Adalbert Merx in seiner am 23. Oktober 1892 gehaltenen Rede auf der V.
badischen Landesversammlung des Evangelischen Bundes zu Mannheim Uber die
heutigen Aufgaben des Evang. Bundes, Leipzig 1892, hier 10 f.

44 pundschreiben Unseres Heiligsten Vaters Pius X. durch gottliche Vorsehung Papst
zur Dreihundertjahrieier der Heiligsprechung des hl. Karl Borromdus (26.Mai 1910:
,Editae saepe Dei“). Autorisierte Ausgabe. Lateinischer und deutscher Text. Zweite
(SchluR-)Sammlung. Mit Namen- und Sachregister zu beiden Sammlungen/SANCTIS-
SIME DOMINI NOSTRI PII DIVINA PROVIDENTIA PAPAE X EPISTOLAE ENCYCLICAE.
SERIES SECUNDA (ULTIMA). ADDITO UTRIUSQUE SERIEI NOMINUM ET RERUM
INDICE, Freiburg im Breisgau [0.].], 16.

45 Die Enzyklika Pius’ X. Editae Saepe (Borroméus-Enzyklika) vom 26.Mai 1910.
Lateinisch und deutsch mit Aktenstiicken, Halle an der Saale 1910, 6.

46 giehe Gisbert Knopp, Die Borromdusenzyklika von 1910 und ihr Widerhall in
Preulen, in: ZKG 86 (1975), 41-77, hier 45 f.
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evangelischer Sicht fiigte sich diese Enzyklika damit ein in das gelaufige Bild,
das man sich vom Katholizismus machte. Sie stand in einer direkten Tradition
zum antiprotestantischen und der Aufkldrung feindlich gesonnenen Ultra-
montanismus des frithen 19. Jahrhunderts, wie er sich etwa in der Arbeit der
Indexkongregation*’ oder in der ultramontanen Pamphletistik des Vormérz**
materialisiert hatte.

Eine homogen strukturierte Gesellschaft, ohne Andersgldubige, ohne
Nichtglaubige: dass es auch im Katholizismus der Jahrhundertwende noch
Laien wie Theologen gab, die ein solches kulturell harmonistisches Gesell-
schaftsmodell favorisierten und die religitse Spaltung mittels einer missiona-
rischen Offensive revidieren wollten, ist nicht ganz von der Hand zu weisen.*’
Zu kliaren aber bleibt, ob sich auch die Kirchenfithrung von solchen Phantasien
leiten lieR und ob sie zu Beginn des 20. Jahrhunderts tatsdchlich das aus
Kulturkampfzeiten iiberkommene Aggressionspotential remobilisierte, um
eine neue Gegenreformation in Deutschland einzuleiten.’® Plausibler scheint
es mir, beim ultramontanen Klerus einen Strategiewechsel zu diagnostizieren.
Denn, so meine These, nicht mehr Juden und Protestanten, Agnostiker und
Atheisten, Liberale und Sozialdemokraten wurden seit der Jahrhundert-
wende als Hauptgegner ins Visier genommen, sondern diejenigen Katholiken,
die innerhalb der rémisch-katholischen Kirche auf Veranderungen dréngten.

Die so genannten Reformkatholiken galten als die zentrale Bedrohung des
kirchlichen Auslegungsmonopols und waren seither der bevorzugte Adressat
ultramontaner Polemik. Zwangsldufig hatten sich die ultramontanen Kleriker
in Deutschland mit der Existenz konkurrierender Weltanschauungen und
Gesellschaftsentwiirfe abgefunden. Eine Wiederherstellung vor-aufkldreri-
scher, gar vorreformatorischer Verhiltnisse scheinen die Machtpolitiker
innerhalb der katholischen Kirche zu diesem Zeitpunkt kaum noch fiir
realistisch gehalten zu haben. Vielmehr sorgten sie sich um eine Aufrecht-
erhaltung des Status quo. SchlieBlich lieB sich eine weitere Erosion des
katholischen Milieus, wie sie nach Beilegung des Kulturkampfes erstmals
eingesetzt hatte und sich etwa in der nachlassenden Bindung der Katholiken
an die Zentrumspartei manifestierte, >' nicht ausschlieBen.

Von noch grundsitzlicherer Art war die Gefahr, die von den Reform-
katholiken ausging. Diese plddierten fiir einen interkonfessionellen Dialog

47 7ur Geschichte des Index siehe die Beitrige in dem von Hubert Wolf
herausgegebenen Sammelband Inquisition, Index, Zensur. Wissenskulturen der Neuzeit
im Widerstreit, Paderborn-Miinchen-Wien—Ziirich *2003.

48 giehe dazu Matthias Klug, Riickwendung zum Mittelalter? Geschichtsbilder und
historische Argumentation im politischen Katholizismus des Vormérz, Paderborn-Miin-
chen-Wien—Ziirich 1995, bes. 281-294.

4 Siehe dazu etwa Christoph Weber, Ultramontanismus als katholischer Fundamen-
talismus, in: Loth (Hg.), Deutscher Katholizismus im Umbruch zur Moderne (wie Anm.
26), 20-45, hier 26 f.

%0 ygl. Blaschke, Das 19. Jahrhundert (wie Anm. 10), 54.

51 giehe dazu Johannes Schauff, Das Wahlverhalten der deutschen Katholiken im
Kaiserreich und in der Weimarer Republik. Untersuchungen aus dem Jahre 1928, hg.
und eingeleitet von Rudolf Morsey, Mainz 1975.
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und waren dafiir sogar bereit, aus dem Mittelalter iiberkommene Glaubens-
sitze aufzugeben, sich kulturellen Stromungen der Gegenwart zu 6ffnen und
die konfessionellen Grenzen auf partei- und verbandspolitischer Ebene
aufzuheben.>? Zweifellos zielte die Mehrheit unter ihnen auf eine Uber-
windung der bestehenden Milieugrenzen und auf eine Reintegration des
katholischen Milieus in die nationale Gesellschaft — ein Ziel, dessen Erreichen
um so wahrscheinlicher war, als es viele gemaRigte Protestanten, ja selbst ein
von antikatholischen Ressentiments erfiillter Protestant wie der Summus
episcopus der altpreufischen Union, Kaiser Wilhelm IL, teilten. Dieser zeigte
sich darum bemiiht, den seit Abflauen des Kulturkampfes wiederhergestellten
Konfessionsfrieden zu stabilisieren und eine Integration der immerhin ein
Drittel der Reichsbevilkerung ausmachenden Katholiken nicht zu behindern.
Gerade in gemischtkonfessionellen Gegenden wie der Provinz Westfalen, die
vom Kulturkampf besonders stark heimgesucht worden war, betonte er in
seinen Reden diesen Willen zur Gleichstellung aller Bekenntnisse. ,Wie Ich
keinen Unterschied mache zwischen alten und neuen Landesteilen, so mache
Ich auch keinen Unterschied zwischen Untertanen katholischer und
protestantischer Konfession”, verkiindete er etwa anlasslich eines Festmahles
fiir die Provinz Westfalen im Landesmuseum Miinster am 31. August 1907.°
Ein solcher Briickenschlag musste diejenigen Krafte in der katholischen
Kirche stirken, die das Monopol der Ultramontanen in weltanschaulichen wie
in religivsen Angelegenheiten in Frage stellten. Insofern war es nur folge-
richtig, dass diese sich zur Wehr setzten und die Reformkréfte auf allen Ebenen
angriffen. Im Zentrumsstreit attackierten die Vertreter der ultramontanen
Richtung diejenigen, die den Einfluss der Klrche zuruckdrangen und den
politischen Charakter der Partei stirken wollten.’* Im Gewerkschaftsstreit
kampften sie gegen die Vertreter der christlichen Gewerkschaften, die fiir eme
interkonfessionelle und prinzipiell iiberparteiliche Ausrichtung eintraten.’
Im Antimodernismusstreit fiihrten sie eine grundlegende Kontroverse mit
denjenigen, die eine Offnung der katholischen Kultur gegeniiber zeitge-

52 piir einen Uberblick iiber den Reformkatholizismus siehe Otto Wei, Der
Modernismus in Deutschland. Ein Beitrag zur Theologiegeschichte, mit einem
Geleitwort von Heinrich Fries, Regensburg 1995. Siehe auch Thomas Michael Loome,
Liberal Catholicism, Reform Catholicism, Modernism. A Contribution to a New
Orientation in Modernist Research, Mainz 1979; Oskar Schroeder, Aufbruch und
MiRverstindnis. Zur Geschichte der reformkatholischen Bewegung, Graz—Wien-Koln
1969; sowie die Beitrige in dem von Georg Schwaiger herausgegebenen Band Aufbruch
ins 20. Jahrhundert. Zum Streit um Reformkatholizismus und Modernismus, Gottingen
1976.

53 Zitiert nach Bogdan Krieger (Hg.), Die Reden Kaiser Wilhelms II. in den Jahren
1906 — Ende 1912, Teil 4. Leipzig [0.J.], 85-89, hier 86.

54 giehe dazu Loth, Katholiken im Kaiserreich (wie Anm. 20), 232-277.

55 giehe dazu Rudolf Brack, Deutscher Episkopat und Gewerkschaftsstreit 1900-
1914, Koln-Wien 1976 und Michael Schneider, Die Christlichen Gewerkschaften
1894-1933, Bonn 1982, 172-211.
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nossischen Stromungen einklagten®® — eine Forderung, die sich auch auf
auRertheologische Felder wie das der Belletristik®” oder der Geschichte
bezog.’® Kurzum: Dieser innerkatholische Konflikt vollzog sich, mit Aus-
nahme der Wirtschaft, auf allen Gebieten historischer Wirklichkeit, auf der
politischen, der sozialen und der kulturellen Ebene. Es war nicht ein Konflikt
unter vielen, sondern der zentrale Deutungskonflikt, den die Ultramontanen
seinerzeit ausfochten. Theo}ogen wie Albert Ehrhard und Sebastian Merkle,”
Politiker wie Martin Spahn®® und Sympathisanten der in Miinster gebildeten
und von prominenten Katholiken unterstiitzten Liga gegen den Index und fiir
die Kultur® wurden fortan von den Ultramontanen als Hauptgegner
betrachtet.

Riickblickend haben einige der Vertreter des Ultramontanismus diesen
Strategiewechsel prizise beschrieben. So etwa der im schweizerischen
Freiburg lehrende Dominikanerpater Albert Maria Wei3, der zu den Pro-
tagonisten im Kampf um die Deutungshoheit der Ultramontanen zahlte.
Nach eigener Aussage hatte Weil urspriinglich seine ,Prophetentétigkeit fast
ausschlieRlich im Hinblick auf die Feinde des Christentums ausgeiibt,
entsprechend der herkémmlichen Ansicht, dass die Apologetik keinen andern
Zweck habe, als diese zu bekdmpfen und wenn moglich zu gewinnen®.
Allmahlich aber habe er eingesehen, ,dass die Gefahren der Zeit auch im
Schofe der Christenheit [sic!] selber ihre Wirkungen [duRerten, A.O.] und dass
der Apologet noch weit mehr die Aufgabe [habe, A.0.], ihr Eindringen in die

%6 Siehe dazu die Beitrige in: Hubert Wolf (Hg.), Antimodernismus und Moder-
nismus in der katholischen Kirche. Beitrdge zum theologiegeschichtlichen Vorfeld des II.
Vatikanums, Paderborn-Miinchen—-Wien—Ziirich 1998.

57 Siehe dazu Jutta Osinski, Katholizismus und deutsche Literatur im 19. Jahrhun-
dert, Paderborn-Miinchen-Wien—Ziirich 1993, 339-402 und Manfred Weitlauff,
,Modernismus litterarius. Der ,Katholische Literaturstreit”, die Zeitschrift ,Hochland”
und die Enzyklika ,Pascendi dominici gregis“ Pius’ X. vom 8.September 1907, in:
Beitrige zur altbayerischen Kirchengeschichte 37 (1988), 97-175.

58 Siehe dazu Armin Owzar, Unmittelbar zu Gott? Kirche, Religion und Glauben in
der katholischen Historiographie der Jahrhundertwende, in: Harald Schwaetzer/
Christian Schweizer (Hgg.), Geschichte, Entwicklung, Offenbarung. Gideon Spickers
Geschichtsphilosophie. 3. Gideon Spicker-Symposion, Regensburg 2005, 199-215.

*% 7u Ehrhards und Merkles Biographie und Wirken siehe Wei, Der Modernismus in
Deutschland (wie Anm. 52), 170-180 und 440-456.

0 7u Spahns Kampf gegen den Ultramontanismus bis 1918 siehe Gabriele Clemens,
Martin Spahn und der Rechtskatholizismus in der Weimarer Republik, Mainz 1983,
19-38.

1 7ur Anti-Index-Liga siehe Jochen-Christoph Kaiser, Vom Ende des Kulturkampfes
bis zum Zusammenbruch 1918 — Aspekte der politischen Entwicklung, in: Franz-Josef
Jakobi (Hg.) unter Mitwirkung von Thomas Kiister, Geschichte der Stadt Miinster, Bd. 2:
Das 19. und 20. Jahrhundert (bis 1945), Miinster 1993, 167-217, hier 175-177.

2 71 WeiR’ Leben und Werk sieche Anton Landersdorfer, Albert Maria Wei OP
(1844-1925). Ein leidenschaftlicher Kdmpfer wider den Modernismus, in: Wolf (Hg.),
Antimodernismus (wie Anm. 56), 195-216 und Otto Weill, Modernismus und
Antimodernismus im Dominikanerorden. Zugleich ein Beitrag zum ,Sodalitum
Pianum®, mit einem Geleitwort von Timothy Radcliffe und mit einem Vorwort von
Ulrich Horst, Regensburg 1998, bes. 133-217.
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Kreise der Treugebliebenen zu verhindern und diese selbst so zu belehren und
zu unterrichten, dass sie ihres iibernatiirlichen Besitzes froh und gegen alle
Verwirrung gefestigt” wiirden.®> Besonders deutlich ldsst sich diese Justierung
der ultramontanen Strategie am Wandel der vatikanischen Zensurpraxis
ablesen. Denn es waren nicht mehr die Werke Anders- oder Nichtgldubiger,
die der heiligen romischen und allgemeinen Inquisition zum Opfer fielen.
Indiziert wurden nun vielmehr die Publikationen solcher Autoren, die des
Reformkatholizismus verdichtigt wurden.®® Hatte man im frithen 19.
Jahrhundert noch ,unkatholische’ Philosophen und Dichter wie Immanuel
Kant und Heinrich Heine® sowie Historiker wie Ferdinand Gregorovius und
Leopold von Ranke®® mit dem Bannstrahl belegt, so verzichtete man fortan
darauf, Nichtkatholiken ins Visier zu nehmen. Nicht einmal die Protagonisten
unter den weltanschaulichen Gegnern fanden auf den Index: weder Karl
Marx (der Religion als ,Opium fiirs Volk’ bezeichnet hatte) oder Rudolf
Virchow (der den urspriinglich polemisch gemeinten Begriff ,Kulturkampf
popularisiert hatte) noch Charles Darwin (dessen Evolutionstheorie sich zur
zentralen Konkurrenzdeutung biblischer Schopfungsgeschichte entwickelte).
Indiziert wurde dagegen eine Artikelserie des kathdischen Englanders St.
George Jackson Mivart, in der Darwin verteidigt wurde.®’

Auch an der vatikanischen Propaganda ldsst sich die strategische Neu-
orientierung ablesen. Etwa an dem am 3.Juli 1907 erlassenen Decretum
Lamentabili sane exitu, in dem Petrus Palombelli, Notar der Inquisition, 65
Irrtiimer verwarf und verurteilte, um die gefdhrdeten Herzen in ,unserer
ziigellosen Zeit” zu beschiitzen und die ,Reinheit des Glaubens* zu bewahren.
Dieser Erlass war vor allem an Gldubige aus den eigenen Reihen adressiert. Das
war schon dem ersten Paragraphen zu entnehmen, in dem der Betriibnis
Ausdruck verliehen wurde, ,dass es auch unter den Katholiken gar nicht
wenige Schriftsteller gibt, welche die von den Vétern und von der heiligen
Kirche selbst gezogenen Grenzen iiberschreiten und unter dem Scheine einer
héheren Binsicht und im Namen der geschichtlichen Auffassung einen
solchen Fortschritt der Dogmen suchen, der in Wirklichkeit deren Zerstdrung

63 Albert Maria WeiR, Lebensweg und Lebenswerk. Ein modernes Prophetenleben,
Freiburg i. Brg. 1925, 394.

64 ygl. die Liste der Biicherverbote im Index Leos XIII. und die Liste der unter Pius X.
von 1903 bis 1907 verbotenen Biicher, zusammengestellt von Joseph Hilgers, Der Index
der verbotenen Biicher. In seiner neuen Fassung dargelegt und rechtlich-historisch
gewiirdigt, Freiburg i. Brg. 1904, 415-475.

5 giehe dazu Peter Godman, Die geheime Inquisition. Aus den verbotenen Archiven
des Vatikans, aus dem Englischen von Monika Noll und Ulrich Enderwitz, Miinchen
2002 [2001], 286-288 und 293.

6 7u Gregorovius siehe Peter Godman, Weltliteratur auf dem Index. Die geheimen
Gutachten des Vatikans, unter Mitwirkung von Jens Brandt, Berlin 2001, 361-397, zu
Ranke die Beitrige in dem von Hubert Wolf, Dominik Burkard und Ulrich Muhlack
verfaRten Band Rankes ,Pipste” auf dem Index. Dogma und Historie im Widerstreit,
Paderborn-Miinchen-Wien-Ziirich 2003.

57 Hermann H. Schwedt, Alte Welt gegen Neue Welt. Der Papst und der katholische
Amerikanismus (1899), in: Wolf (Hg.), Antimodernismus (wie Anm. 56), 143-161.
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ist“ 8 Dass man vor allem die ,von neuerungssiichtigen Irrtiimern ange-
steckten Kleriker” im Blick hatte, wurde in einer zwei Monat spéter erlassenen
Anweisung deutlich, in der Schriftstellern, ,die sich von ziigelloser Denk- und
Forschungs-Freiheit fortreifen” lieBen, empfindliche Strafen, wie die Ent-
fernung aus dem Lehrdienst und die Verschiebung der heiligen Weihe,
angedroht wurden. Ja, selbst der Bezug modernistischer Zeitschriften und ein
Publizieren darin waren fortan verboten.®® Sanktioniert wurde diese Verur-
teilung ,modernistischer Irrtiimer” durch die ebenfalls im Jahre 1907
veroifentlichte Enzyklika Pascendi dominici gregis, mit der sich Papst Pius X.
explizit weniger gegen die ,offenen Feinde“ der Kirche wandte als gegen
diejenigen, die ,am Busen und im SchoRe der Kirche” lauerten.’® Dass es dem
Papst mit seinen Drohungen ernst war, wurde spdtestens mit seinem am
1. September 1910 verdffentlichten Motuproprio Sacrorum antistitum klar, in
dem er allen in Seelsorge und Lehre tatigen Geistlichen einen Eid auf das
antimodernistische Credo abverlangte.”' Auch wenn die deutschen Theo-
logieprofessoren von diesem so genannten Antimodernisten-Eid ausge-
nommen wurden, so sahen sie sich doch fortan zunehmendem Druck
ausgesetzt, nicht zuletzt durch die seit der Jahrhundertwende verstarkt
angewandte kirchliche Vorzensur.”

Durchweg waren von diesen Erlassen die Funktionseliten in Universitat
und Kirche betroffen: Theologen, namentlich die Kirchenhistoriker. Inwiefern
es sich allerdings bei allen des Modernismus verddchtigten Personlichkeiten
tatsichlich um ,Modernisten’ handelte,”” ist bis heute umstritten. Zurecht hat
Friedrich Wilhelm Graf darauf verwiesen, dass einige unter den Reform-
katholiken durchaus reaktionir anmutenden Gesellschaftsbildern verhaftet

68 iR Lamentabili und Ausfithrungsbestimmungen des heiligen Offiziums, in:
Decretum Lamentabili et Motu proprio aliaque adversus modernismum documenta/
ErlaR Lamentabili und Motu Proprio samt anderen Dokumenten gegen den Moder-
nismus, hg. von Antonius Michelitsch, Graz-Wien 21908, 32-55, hier 33 und 35.

9 Anweisung der heiligen romischen und allgemeinen Inquisition beziiglich der von
neuerungssiichtigen Irrtiimern angesteckten Kleriker, in: Decretum Lamentabili (wie
Anm. 68), 54-59, hier 55.

70 pundschreiben Unseres Heiligsten Vaters Pius X., durch géttliche Vorsehung Papst,
iiber die Lehre der Modernisten (8. September 1907: Pascendi dominici gregis’).
Autorisierte Ausgabe. (Lateinischer und deutscher Text)/Sanctissimi domini nostri Pii
divina providentia papae X epistola encyclica de modernistarum doctrinis, Freiburg i.
Brg. 1908, 5.

71 giche dazu Jorg Haustein, Liberal-katholische Publizistik im spaten Kaiserreich.
_Das neue Jahrhundert” und die Krausgesellschaft, Gottingen 2001, 156-175.

72 giehe Dominik Burkard, Repression und Prdvention. Die kirchliche Biicherzensur
in Deutschland (16.-20. Jahrhundert), in: Wolf (Hg.), Inquisition, Index, Zensur (wie
Anm. 47), 305-327, hier 326.

73 go Otto WeiB, Der katholische Modernismus. Begriff — Selbstverstdndnis —
Ausprigungen — Weiterwirken, in: Wolf (Hg.), Antimodernismus (wie Anm. 56),
107-139.
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waren.”* Uberdies kann von einer heterogenen Gruppe kaum die Rede sein:
durchweg handelte es sich um eigensinnige Individualisten,”” keineswegs
waren sie durch ein in sich kohdrentes Weltbild miteinander verbunden.
Gemeinsam war ihnen nur der negative Impetus gegen Rom. Nichtsdes-
toweniger erfiillte die von aufen an sie herangetragenc Bezeichnung
‘Modernisten’ eine wichtige Funktion fiir den Deutungskonflikt. Denn
dadurch, dass alle potentiellen Dissidenten mit ein und demselben Label
versehen wurden, entstand der Eindruck, es handele sich um eine schlag-
kriftige Opposition, die den Katholizismus nicht nur reformieren, sondern
auch ruinieren wollte. SchlieBlich musste jeder Katholik mit dem Begriff
‘Modernismus’ all die nichtkatholischen Weltanschauungen und Glaubens-
gemeinschaften assoziieren, die bislang mit eben diesem Begriff belegt worden
waren, namentlich den Liberalismus, den Protestantismus und das Judentum.
Bewusst versuchte man dadurch, den (nach wie vor trennscharfen) Unter-
schied zwischen Reformkatholiken und Angehorigen anderer Konfessionen,
Religionen und Weltanschauungen zu verwischen und diese mit jenen zu
einem gemeinsamen Gegner des rechten Glaubens zu verschmelzen. Zum
einen, um das im Kulturkampf sozialisierte katholische Milieu zu remobili-
sieren — nur diesmal gegen eine innerkatholische Opposition; zum anderen,
um die Reformkatholiken unter dem Vorwurf der Haresie zum Schweigen zu
bringen.

Als Kronzeuge fiir diese Strategie sei noch einmal Albert Maria Weil zitiert.
Der unterstellte in seiner 1914 erschienenen Kampfschrift {iber Liberalismus
und Christentum den Reformkatholiken eine bewusst geplante Unterwande-
rung und Aushohlung des katholischen Glaubens. Weil3 zufolge war der
Liberalismus nach dem I. Vatikanischen Konzil daran gescheitert, die Kirche
zu besiegen, worauf dieser auf eine neue Strategie verfallen sei: ,Vom
Ausscheiden aus der Kirche durfte so wenig die Rede sein wie vom rohen
Kampfe gegen sie. Auch die volle Trennung des dffentlichen Lebens von der
Kirche war wenig einladend, denn unter dieser Voraussetzung verlor er
ebenfalls allen Einfluss auf die kirchlichen Dinge, wenn er nicht wiederum zur
Gewalt greifen wollte. Es blieb nur eines iibrig, sich einen Platz in der Kirche
selbst zu sichern und dahin zu arbeiten, dass es ihm geldnge, mit radikaleren

74 giehe Friedrich Wilhelm Graf, Moderne Modernisierer, modernitdtskritische
Traditionalisten oder reaktionire Modernisten? Kritische Erwidgungen zu Deutungs-
mustern der Modernismusforschung, in: Wolf (Hg.), Antimodernismus (wie Anm. 56),
67-106.

75 Verwiesen sei in diesem Zusammenhang etwa auf den Kirchenhistoriker Franz
Xaver Kraus, der immer wieder als Liberaler, als Reformkatholik oder als Modernist
bezeichnet worden ist, der aber in Wirklichkeit den Herausforderungen der Moderne
weitgehend fremd gegeniiberstand. Siche dazu Michael Graf, Liberaler Katholik —
Reformkatholik — Modernist? Franz Xaver Kraus (1840-1901) zwischen Kulturkampf
und Modernismuskrise, Miinster—Hamburg-London 2003. Auch fiir Kraus’ Schiiler
Joseph Sauer erweist sich eine entlang der Trennlinien von Ultramontanismus und
Liberalismus vorgenommene Einordnung als problematisch — vgl. dazu Claus Arnold,
Katholizismus als Kulturmacht. Der Freiburger Theologe Joseph Sauer (1872-1949) und
das Erbe des Franz Xaver Kraus, Paderborn-Miinchen-Wien—Ziirich 1999, 442.
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Mitteln die Kirche entweder umzugestalten oder zu unterwiihlen, oder doch
ihr Schwierigkeiten jeder Art zu bereiten, die ihr die Erfiillung ihrer Aufgabe
unméglich machen sollten”. Auf diesem Wege, so WeiB, sei der Modernismus
entstanden, dessen Grundsatz laute: ,Nur kein Ausscheiden aus der Kirche,
sonst ist jede Aussicht verloren, sie nach modernen Begriffen zu reformieren.
Nur wer sich um jeden Preis in der Kirche hilt, vermag darauf hinzuwirken,
dass der Geist der Neuzeit, die neue Wissenschaft, die neue Kultur, die neuen
Lebensanschauungen in die Kirche eindringen, oder dass die Kirche gendotigt
werde, mit ihnen einen Ausgleich einzugehen.” Insofern sei dieser Reform-
katholizismus eine radikale Bedrohung der Kirche, denn dieses System greife
_der Kirche an die Wurzel ihres Glaubens und Lebens” und wolle ihr ,einen
ganz neuen Charakter, den Charakter der modernen Welt und Gesellschaft
aufprigen, durch den der Charakter, den ihr der Herr verliehen [habe, A.O.],
naturnotwendig verdringt wiirde.“”® Von hier zu einer neuen Reformation
war nach WeiR kein weiter Schritt. Denn so wie der Reformkatholizismus
wesensverwandt sein sollte mit dem Liberalismus, so war dieser ,wesens-
verwandt mit dem Protestantismus”.”’

Die Gegner waren mithin austauschbar, denn letztlich bildeten sie eine
gemeinsame Front gegen die katholische Kirche. Sicherlich gab es auch noch
Invektiven, die direkt an Protestanten und Juden, Atheisten oder Agnostiker
adressiert waren. Insofern aber der Hauptgegner innerhalb des Katholizismus
verortet wurde, musste sich die antiprotestantische und antiliberale Polemik
der Ultramontanen zumindest zwischen den Zeilen immer auch gegen die
Reformkrifte der eigenen Konfessionsgemeinschaft richten. Inwiefern mit
den antiliberalen, antiprotestantischen oder antijiiddischen Schmédhungen
tatsichlich Liberale, Protestanten und Juden gemeint waren oder ob es sich
nicht vielmehr um Metaphern eines Antimodernismus handelte, miisste von
Fall zu Fall entschieden werden, zumal es sich ja auch beim Ultramontanismus
keineswegs um einen geschlossenen Block handelte. AuRer Frage aber steht,
dass der ultramontane Antiliberalismus, Antiprotestantismus und Antisemi-
tismus eine neue, eine zusatzliche Qualitiat bekam: Als Ausdruck auch eines
Antireformkatholizismus. Implizit waren die aggressiv gegen die weltan-
schaulichen Feinde vorgetragenen Parolen immer auch an die des Moder-
nismus verdichtigten Reformkatholiken adressiert, die diesen weltanschau-
lichen Feinden Gerechtigkeit widerfahren lassen wollten und mit diesen das
gemeinsame Gesprach suchten.

Eine solche Dialogbereitschaft stieB tibrigens nicht nur bei den Ultra-
montanen, sondern auch bei den Anhingern des evangelischen Antikatholi-
zismus auf Misstrauen. SchlieBlich mussten auch sie fiir den Fall einer
interkonfessionellen Verstindigung um die Auflésung eines Deutungsmo-
nopols fiirchten. Denn die Ablosung des Ultramontanismus durch einen auf
interkonfessionelle Verstindigung ausgerichteten Katholizismus hdtte den

76 g0 Albert Maria WeiB, Liberalismus und Christentum. ,Rtickblick auf eine
Lebensarbeit gegen den Liberalismus” ferner dem Bildnis und einer Handschriftenprobe
des Verfassers, Trier 1914, 102 f.

77 Ebd., 183.

ZKG 116. Band 2005/3



Ein Kampf der Kulturen? 573

evangelischen Konservativismus um ein Feindbild gebracht, dessen integra-
tive Funktion kaum zu unterschitzen ist. Vermutlich ist das ein Grund dafiir,
warum Gruppierungen wie der Evangelische Bund seit der Jahrhundertwende
Front gegen die Reformkatholiken machten.”® Die Sorge um eine Bestands-
sicherung hatte also auf allen Seiten an Prioritit gewonnen. Deshalb
iiberlagerten die intrakonfessionellen Auseinandersetzungen langst die
interkonfessionellen Konflikte. Selbst in einer prinzipiell so intolerant
ausgerichteten Gesinnungsgemeinschaft wie dem Ultramontanismus hatte
die illusiondre Zielvorstellung, eine homogene Gesellschaft vormodernen
Zuschnitts zu schaffen, ihren handlungsleitenden Charakter verloren. Die
Strategie war vielmehr pragmatisch auf eine Sicherung des intrakonfessionel-
len Auslegungsmonopols ausgerichtet. Oder, um es theoretischer zu formu-
lieren: bei der ultramontanen Kommunikation handelte es sich primar um
eine Form von Binnenkommunikation, die eine Bestandssicherung des
eigenen Subsystems zum Ziel hatte. Allerdings war diese Bestandssicherung
auf lange Sicht nicht durch eine konfrontative Haltung gegeniiber den
Reformkatholiken aufrechtzuerhalten.”” Wollte man die mehrheitlich kriti-
schen, fiir eine Sicherung des kirchlichen Einflusses in der Gesamtgesellschaft
aber unverzichtbaren Eliten aus Wissenschaft und Politik nicht verlieren,
musste man deren Ideen aufgreifen, schon um ihnen den Wind aus den Segeln
zu nehmen.®

Dass die katholische Kirche gar keine andere Wahl hatte, als so zu
verfahren, erhellt sich deutlicher noch durch einen historisch-soziologischen
Zugriff aus systemtheoretischer Perspektive. Denn der in der ultramontanen
Kommunikation zu beobachtende Strategiewechsel korrespondierte mit
einem sich in der Sattelzeit zwischen 1750 und 1850 vollziehenden
fundamentalen Wandel von Glauben und Religion, der sich mit Niklas
Luhmanns Konzept der funktionalen Differenzierung analytisch beschreiben

78 giehe etwa die Broschiiren von Hermann Scholz, Was haben wir vom
Reformkatholizismus zu erwarten?, Leipzig 1903 und von [Anonym.], Rémischer
Hochmut auch im Reformkatholizismus. Kritische Bemerkungen iiber Ehrhard, Der
Katholizismus und das zwanzigste Jahrhundert im Lichte der kirchlichen Entwicklung
der Neuzeit, Leipzig 1903.

79 7um Fortwirken des Reformkatholizismus siehe Hubert Wolf/Claus Arnold (Hgg.),
Der Rheinische Reformkreis. Dokumente zu Modernismus und Reformkatholizismus
1942-1955, nach Vorarbeiten von Uwe Scharfenecker unter Mitarbeit von Andreas
Ochs/Barbara Wieland, Paderborn—Miinchen-Wien—Ziirich 2001 sowie Josef Hainz
(Hg.), Reformkatholizismus nach 1918 in Deutschland. Joseph Wittig (1879-1949) und
seine Zeit, Dokumentation des Symposions der Bibelschule Konigstein e.V. am 30. und
31. Méirz 2001 in Konigstein, Eppenhain 2002.

80 gin Indiz fiir diesen Sinneswechsel sind die seit der Jahrhundertwende
einsetzenden Bemiihungen um eine Reintegration der Gebildeten in das katholische
Milieu, auch von Seiten derjenigen Theologen, die den so genannten Modernismus
ablehnten — symptomatisch dafiir das Plidoyer von P. Joh[annes] Chrysostomus Schulte,
Die Kirche und die Gebildeten, Freiburg i. Brg. *1919.
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lasst.®! Infolge dieser Veranderungen wurde der Religion ein neuer Stellen-
wert mit neuen Funktionen zugewiesen. In der stratifikatorischen Ordnung
des Mittelalters und der Frithen Neuzeit hatte sich Religion nicht nur auf die
Dimensionen von Glauben und Moral, sondern auch auf die von Politik und
Wissenschaft bezogen. Spatestens im 18. Jahrhundert aber entwickelte sich
Religion zu einem eigenen Teilsystem, dessen Einfluss auf andere Teilsysteme
wie Politik oder Wissenschaft nur noch duBerst begrenzt war. In einem
fortschreitenden Prozess hatten sich zentrale Bereiche der Gesellschaft wie
Politik und Wissenschaft, Ethik und Wirtschaft von der Religion abgekoppelt
und Autonomie erlangt. Das Deutungsmonopol, das die Kirche in all diesen
Bereichen besessen hatte, begann sich aufzuldsen. Politische Herrschaft
bedurfte immer seltener einer religiosen Legitimation. Wissenschaften und
Wirtschaft entwickelten ihre jeweils eigene subsysteminterne Logik, Religion
spielte hier kaum noch eine Rolle.

Dieser sich iiber mehr als ein Jahrhundert hinziehende Prozess vollzog sich
in simtlichen Bereichen der Gesellschaft. Er manifestierte sich sowohl in
politischen Ereignissen (wie der Sékularisation um 1800 oder der forcierten
Trennung von Staat und Kirche seit der zweiten Halfte des 19. Jahrhunderts)
als auch in mentalem Wandel (wie der Sikularisierung).®?

Auch wenn sich dieser Prozess in den verschiedenen Landern Buropas in
unterschiedlicher Radikalitit und Geschwindigkeit vollzog: schon zu Beginn
des 19. Jahrhunderts konnte kein Zweifel mehr daran bestehen, dass die
Kirche nur noch eine unter mehreren gesamtgesellschaftlichen GréRen war,
eine dominierende Rolle aber insbesondere fiir die Bereiche Politik, Bildung
und Wissenschaft fiir immer verloren hatte. Aber auch innerhalb der
konfessionellen Milieus drohten die Kirchen ihr Deutungsmonopol zu
verlieren. SchlieBlich gehdrten die Glaubigen stets auch anderen Subsyste-
men an, deren Programme nicht selten mit denen des Subsystems Religion
konkurrierten. Fiir die katholische Kirche erwies sich die Aufrechterhaltung
des kirchlichen Deutungsmonopols bei jenen Katholiken als problematisch,
die als Wissenschaftler, Politiker oder Gewerkschafter tatig waren und damit
auch den Gesetzen anderer Subsysteme unterlagen. Kurziristig vermochte die
Kirche an deren iiberkommene Loyalitdten zu appellieren oder sie mittels
konfessionsspezifischer Sanktionen zu disziplinieren. Mittel- und langfristig

81 Die folgenden Beobachtungen basieren auf Niklas Luhmann, Soziale Systeme.
Grundrif einer allgemeinen Theorie, Frankfurt am Main 1987; Niklas Luhmann,
Funktion der Religion, Frankfurt am Main “1996; Niklas Luhmann, Die Religion der
Gesellschaft. Aus dem Nachla®, Frankfurt am Main 2000. Fiir eine Anwendung des
Luhmannschen Konzeptes fiir eine Geschichte der Religion siehe Frank Becker/Elke
Reinhardt-Becker, Systemtheorie. Eine Einfiithrung fiir die Geschichts- und Kulturwis-
senschaften, Frankfurt am Main-New York 2001, bes. 115-121; Rudolf Schlégl,
Historiker, Max Weber und Niklas Luhmann. Zum schwierigen (aber moglicherweise
produktiven) Verhiltnis von Geschichtswissenschaft und Systemtheorie, in: Soziale
Systeme 7. 2001, 2345 und Alois Hahn, Luhmanns Beobachtung der Religion, in: KZSS
53 (2001), 580-589.

82 piir eine empirische Untersuchung dieses Prozesses siehe Rudolf Schlogl, Glaube
und Religion in der Sakularisierung. Die katholische Stadt — Koln, Aachen, Miinster —
1700-1840, Miinchen 1995.
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aber waren die Moglichkeiten der Kirche, in die jeweils anderen Subsysteme
hineinzuwirken, zum Scheitern verurteilt.

Nach Luhmann besteht eine Funktion des Teilsystems Religion darin, die
Welt zu bestimmen und anhand der Differenz von Immanenz und
Transzendenz jene Bereiche, die als empirische wirklichkeit zu betrachten
sind, von jenen zu unterscheiden, die {iber sich hinausweisen und mit einem
Zweitsinn ausgestattet sind. In einer hierarchisch organisierten Institution wie
der romisch-katholischen Kirche war es das Oberhaupt, das diese Deutungs-
hoheit fiir sich beanspruchte und auch durchsetzte. So vermochte es der Papst,
die in nahezu totaler Abhingigkeit zu ihm und zum jeweiligen Bischof
stehenden Geistlichen mittels des Antimodernisten-Eides relativ komplika-
tionsfrei zu disziplinieren. Anders verhielt es sich mit den katholischen
wissenschaftlern. Selbst die Kirchenhistoriker, die ihre Disziplin mitunter ja
heute noch als theologische (und nicht als historische) Disziplin verstehen, *>
agierten nolens volens nach den methodischen Regeln des Wissenschafts-
systems (und nicht des Subsystems Religion). Sogar diejenigen, die Ranke als
Symbolfigur der modernen Geschichtswissenschaft bekampften, unterwarfen
sich den von ihm gepragten Primissen und Methoden des Historismus.®
Relativ schnell musste der Kirchenfiihrung klar werden, dass mit Sanktionen
einhergehende Loyalititsappelle ihr Ziel verfehlen wiirden. Vorerst lenkten
die innerkirchlichen Kritiker zwar ein. Ganz selten nur sah sich die Kirche
genotigt, mittels einer Suspendierung, einer Indizierung oder gar einer
Exkommunikation gegen die Reformkatholiken vorzugehen. Selbst ein so
streitbarer Individualist wie Sebastian Merkle unterwarf sich der papstlichen
Autoritat;®® und auch die Unterzeichner der von der so genannten Anti-
Index-Liga verfassten Bittschrift, allen voran der spatere Reichskanzler Georg
von Hertling, gaben schlieRlich klein bei.®®

83 giehe etwa Klaus Schatz, Ist Kirchengeschichte Theologie?, in: ThPh 4 (1980),
481-513. Fiir einen Uberblick siehe Steffen Storck, Kirchengeschichtsschreibung als
Theologie. Theorien der Kirchengeschichtsschreibung in der deutschsprachigen evan-
gelischen und katholischen Theologie seit 1945, Aachen 1997.

84 giehe die Ausfithrungen Ulrich Muhlacks zum Verhaltnis katholischer Historiker
zu der von Leopold von Ranke programmatisch vertretenen Methodik des Historismus:
Ulrich Muhlack, Historismus und Katholizismus. Die wissenschaftsgeschichtliche
Bedeutung des Indexverfahrens gegen Rankes Papstgeschichte, in: Hubert Wolf/
Dominik Burkhard/Ulrich Muhlack (Hgg.), Rankes ,Pdpste” auf dem Index. Dogma
und Historie im Widerstreit, Paderborn-Miinchen-Wien-Ziirich 2003, 169-201, hier 201.
Vgl. auch die allgemeinen Beobachtungen von Heribert Raab, JKatholische Wissen-
schaft” — Bin Postulat und seine Variationen in der Wissenschafts- und Bildungspolitik
deutscher Katholiken wahrend des 19. Jahrhunderts, in: Anton Rauscher (Hg.)
Katholizismus, Bildung und Wissenschaft im 19. und 20. Jahrhundert, Paderborn-Miin-
chen—Wien-Ziirich 1987, 61-91, hier 90 f.

85 gSiehe August Hagen, Der Reformkatholizismus in der Didzese Rottenburg
(1902-1920), Stuttgart 1962, 133.

86 giehe dazu ausfiihrlich Norbert Trippen, Theologie und Lehramt im Konflikt. Die
kirchlichen MaRnahmen gegen den Modernismus im Jahre 1907 und ihre Auswirkun-
gen in Deutschland, Freiburg i. Brg.-Basel-Wien 1977, 51-67.
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Kurzfristig also lieRen sich die Reformkatholiken disziplinieren. Langfristig
aber war eine akademische Elite, mit der nicht nur weite Teile des katholischen
Biirgertums, sondern auch der Geistlichkeit sympathisierten, kaum still zu
stellen. Vielmehr stand zu befiirchten, dass sich die Anhdnger des Reform-
fliigels der Kirche entfremdeten und dem katholischen Milieu den Riicken
zukehren wiirden. Einen solchen Exodus aber hitte auch die Kirche langfristig
nicht verkraften konnen. Mittel- und langfristig also drohte die vatikanische
Strategie zu scheitern, oder - systemtheoretisch formuliert — musste der
steuernde Einfluss des Teilsystems Religion auf das der Wissenschaft sein Ziel
verfehlen. Nur durch eine Akzeptanz der in anderen Subsystemen geltenden
Regeln und einen damit einhergehenden weitgehenden Verzicht auf
Sanktionen war eine Integration jener Eliten und somit eine Autopoiesis
des bestehenden Religionssystems zu gewdahrleisten.

Am Ende dieser Einsicht stand eine Politik der praktizierten Toleranz: de
jure hielt man (und hilt bis heute) am Deutungsmonopol fest; de facto schuf
(und schafft) man fiir all diejenigen Ausnahmen, die in anderen Teilbereichen
der Gesellschaft wirkten (und wirken). Indizien dafiir finden sich bereits fiir
die erste Hilfte des 20. Jahrhunderts: So rang sich die Kirche notgedrungen
dazu durch, den deutschen Theologieprofessoren den Antimodernisten-Eid
zu erlassen,®” loste sich die 1909 im Kampf gegen den ,Modernismus’
gegriindete Geheimorganisation Sodalitium Pianum schon 1921 wieder auf®®
und billigte schlieRlich sogar die Mitgliedschaft in den christlichen Gewerk-
schaften.®’ Insofern war der Ultramontanismus bereits in der ersten Hélfte des
20. Jahrhunderts keineswegs so weltfremd, wie es ihm Kritiker immer wieder
unterstellt haben.

Der Grenzen ihrer Macht war und ist sich die Kirchenfiithrung sehr wohl
bewusst. Einen Kampf gegen innerkatholische Kritiker fiihrt sie seither nur
noch in Einzelfillen, die eine dementsprechend spektakuldre Wirkung
erzielen.’® In diesem Balanceakt manifestiert sich vermutlich der Versuch
der katholischen Kirche, durch das prinzipielle Festhalten an iiberkommenen
Auffassungen jenen Glaubigen, die nach Orientierung verlangen, gerecht zu
werden, ohne gleichzeitig die der Moderne aufgeschlossenen Katholiken zu
verprellen.”’ Mit den Bereichen der deutschen Gesellschaft, die auSerhalb des

87 Ebd. (wie Anm. 86), 365.

8 7um Sodalitium Pianum siehe die Dokumentation von Emile Poulat, Intégrisme et
catholicisme intégral. Un réseau secret international antimoderniste: La ,Sapiniére”
(1909-1921), Tournai 1969 sowie Otto Weil}, Sodalitium Pianum, in: LThK> 9 (2000),
682.

89 vg|. Schneider, Die Christlichen Gewerkschaften 1894-1933 (wie Anm. 55), 699.

90 yerwiesen sei in diesem Zusammenhang auf die Disziplinierung sowohl namhafter
Theologen als auch einfacher Priester, die sich nicht den Abendmahlvorschriften der
katholischen Kirche unterwerfen wollen und im Zeichen der Okumene zur Interkom-
munion einladen.

91 giehe dazu auch Franz-Xaver Kaufmann, Katholizismus und Moderne als
Aufgaben kiinftiger Forschung, in: Urs Altermatt/Heinz Hiirten/Nikolas Lobkowicz
(Hgg.) unter Mitarbeit von Peter Schulz, Moderne als Problem des Katholizismus,
Regensburg 1995, 9-29.
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katholischen Milieus lagen, hatte die Kirchenfiihrung dagegen schon um 1900
herum ihren Frieden gemacht. Von einem Kampf zwischen der katholischen
und den nichtkatholischen Deutungskulturen kann mithin auch fiir das
Kaiserreich keineswegs die Rede sein.

Jede historische Epoche ist unmittelbar zu Gott. Historische Vergleiche sind
statthaft, verfithren aber auch leicht dazu, Parallelen tiber zu bewerten und
Differenzen unter zu bewerten. Gleichwohl konnen wir aus der Beschéftigung
mit dem interkonfessionellen Konflikt der vorletzten Jahrhundertwende zwei
Erkenntnisse gewinnen.

Erstens: Nicht jeder Konflikt, der unter der Signatur Kultur daherkommt,
muss auch als kultureller Konflikt begonnen haben. Manchmal sind es erst die
Deutungen der Zeitgenossen, die eine Transformation vom sozialen zum
kulturellen Konflikt buchstablich herbeireden.

Zweitens: Man sollte Vorsicht walten lassen bei der Dechriffrierung der
zeitgenossischen Semantik. Gelegentlich, wenn auch nicht immer, ist die
gegen andere Gruppen gerichtete Polemik eher an die eigene Klientel
adressiert, zumeist mit dem Ziel, etwas zu sichern, was sich so langfristig nicht
sichern lasst, jedenfalls nicht in der modernen Gesellschaft.
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Literarische Berichte und Anzeigen

Allgemeines

Pfleiderer, Georg / Stegemann, Ekkehard W.
(Hrg.), Politische Religion. Geschichte und
Gegenwart eines Problemfeldes (=Christen-
tum und Kultur. Basler Studien zu Theo-
logie und Kulturwissenschaft des Chris-
tentums, 3), Ziirich (TVZ, Theologischer
Verlag) 2004, 353 S., kt. ISBN 3-290-
17261-9.

Der anspruchsvolle Sammelband bietet
Beitriage einer Ringvorlesung der Univer-
sitit Basel aus dem Jahre 2002. Neben
eigenen Kriften der Theologischen Fakul-
tat konnten dazu ausgewiesene Referen-
ten verschiedener Herkunft und kultur-
wissenschaftlicher Fachrichtungen ge-
wonnen werden. Der Band besitzt bei al-
ler grundsitzlichen Bedeutung auch darin
seine Aktualitdt, dass verschiedene Bei-
trige Bezug nehmen auf Hintergriinde
und groRere Zusammenhéange der Terror-
anschldge vom 11. September 2001. So ist
der fiir den Druck bearbeitete und mit
wissenschaftlichem Anmerkungsapparat
versehene Band mit gutem Recht partiell
auch als ,Beitrag zur Aufarbeitung dieses
ersten  kollektiven  Schicksals- und
Schockereignisses  westlich-demokrati-
scher Gesellschaften nach der Jahrtau-
sendwende”(Vw., 7) zu verstehen.

In seiner ,Einfiihrung” bezeichnet der
Baseler Systematiker Georg Pfleiderer das
Anliegen der Beitrége als eine Art ,Tiefen-
grammatik der politischen Kultur” einer
Zeit, wobei in Teil II. (,Historische Per-
spektiven®, 61-220) antike, mittelalterli-
che und neuzeithistorische kirchenge-
schichtliche Themen durchblickhaft-para-
digmatisch erortert werden (11-17) und
in Teil M. (,Gegenwartsorientierte Per-
spektiven®, 223-337) auflerdem die po-
litologische Islamforschung zu Worte
kommt. Konzeptionell wird betont: Politi-
schen Macht- und Gestaltungsfragen
liegen keineswegs blofl ,nackte Macht-
interessen” zugrunde, noch sind sie ledig-
lich ,Ausdruck weltanschaulich-religioser
Letztorientierungen“: ,Nietzscheanische
Gott-ist-tot-Sdkularitit ist genauso einsei-

tig wie ein ubiquitdrer Religionsbegriff”.
(12)

In seinem Beitrag (,Politisch-religidse
Semantik. Zur Analytik politischer Reli-
gion und ihrer Kontextualitdt”, 19-58) er-
ortert Pfleiderer das wechselseitige Span-
nungsverhilinis zwischen Religion und
Politik; auch auf das Kalenderdatum des
»11.September“ wird eingehend Bezug
genommen: auf die ,Bedeutung, die ein
einzelnes Breignis oder eine Ereignisfolge
in der Erinnerungskultur von Gemeinwe-
sen und fiir diese gewinnt”.(19) Neben
dem faktischen Ereignis werde auch ,die
Konstitutionsebene des Politischen, mit-
hin seine weltanschauliche bzw. religiose
Begriindungsdimension _tangiert”(21).
Dem Leser wird hier ein Uberblick tiber
die ,strukturelle Affinitdt von Politik und
Religion unter neuzeitlichen Bedingun-
gen” und ihren Legitimitdtsdiskursen ge-
boten (27). Eine Skizze elementarer Leit-
begritfe religiés-politischer Analytik eror-
tert Begriffe wie ,politische Theologie”,
,politische Religion“. Dabei wird beson-
ders auf den Staatsrechtstheoretiker Carl
Schmitt, auf Erik Peterson und Eric Voe-
gelin abgehoben. Auch die religionssozio-
logisch differenzierte Bedeutungsskala der
vorwiegend amerikanisch autochthonen
Jcivil religion“ (Robert Bellah u.a.) wird
besprochen; ebenso steht der Fundamen-
talismusbegriff zur Diskussion.

Teil IT (,Historische Perspektiven”) bie-
tet alt- und neutestamentlich orientierte
Themenstellungen wie auch kirchenhis-
torische Durchblicke. Als ,alttestamentli-
ches Paradigma* wird von Klaus Seybold
(,Prophetie und Politik”, 61-75) mit Be-
zug auf Jesaja (Kap. 7) exegetisch aufge-
wiesen, dass die Glaubensforderung des
Propheten nicht als ,irrationale Einbin-
dung von Religion in Politik”, sondern
vielmehr als ,religios begriindete War-
nung vor der Angst als schlimmem Ratge-
ber in existentieller Gefahr und als Aufruf
zur besonnenen Wahrnehmung von poli-
tischer Verantwortung — auch und gerade
fiir die Belange der Religion zu verstehen
sei (Einl.d. Hgs., 13).
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Im Beitrag des Neutestamentlers Ekke-
hard W. Stegemann (,Politischer Messia-
nismus und romische Zivilreligion',
77-101) werden ,Christlich-romische
Konflikte iiber Religion und Politik in
der frithen Kaiserzeit* (Untertitel) als un-
terschiedlicher politischer Realismus von
machtlosen Minderheiten unter Gewalt-
herrschaften beschrieben und dabei auch
auf die ,ungliickliche Auslegungs- und
Rezeptionsgeschichte” von Obrigkeitstex-
ten (Rom 13, 1. Petr. 2, 11-17) hingewie-
sen. Angelika Doerfler-Dierken (Gottes-
staat?, 131-157) schildert drei Konzep-
tionen des Verhiltnisses von Politik und
Religion in instruktivem Vergleich (Auf-
losung von Religion in Politik bei Machia-
velli, von Politik in Religion bei Thomas
Miintzer; Zwei-Reiche-Lehre als in die Zu-
kunft weisende differenzierte Vermitt-
lungsposition bei Luther). Die Spannungs-
balance von Religion und Politik bei Lu-
ther habe sich am Anfang des 19. Jhs.
verschiedentlich zur antinapoleonischen
Befreiungstheologie (E. M. Arndt) gewan-
delt, deren weitere Entwicklung von Tho-
mas K. Kuhn (,Das neuzeitliche Christen-
tum und die Genese des Nationalismus als
.politische Religion™, 131-157) bis zum
Ersten Weltkrieg skizziert wird. Zivilisato-
rische Zweifel an der Moderne lieBen das
Politische in den totalitdren Systemen zur
Jpolitischen Religion* mit Anspruch auf
Totalerfassung des Lebens mutieren, wie
Hans Maier in seinem Beitrag (,Religions-
dhnliche Elemente in totalitiren Syste-
men*, 159-175) ausfiihrt. Dem Verstand-
nis einer illegitimen Funktion von ,politi-
scher” Religion stellt Armin Adam eine
.alternative Deutungsweise” an die Seite
(. Politische Religion. Institution und Ver-
fassung im westlichen Christentum?®,
177-220). Hier wird positiv nach der so-
ziologischen Funktion der Religion und
ihren institutionellen und politischen
Konsequenzen gefragt: ,Der sakularisie-
rende Versuch, den Glauben ins Private
abzudringen, hat dazu gefiihrt, die politi-
sche Dimension des Christentums zu
libersehen.(...) Doch das Christentum ist
politische Religion (...). Kirche, ekklesia
ist die Entfaltung des politischen Gehaltes
des Christentums” (220).

In Teil I (,Gegenwartsorientierte Per-
spektiven”) behandelt Martin Riesebrodt
(,Religioser Fundamentalismus und der
Kampf der Kulturen®”, 289-301) das schon
im Einleitungsteil beriihrte Thema. Gegen
die Erwartung einer ,fortschreitenden Sa-
kularisierung und Privatisierung der Reli-
gionen” wird — durchaus weltweit — eine
,Riickkehr der Religionen” konstatiert:
.In den Vereinigten Staaten organisierten
sich konservative religiose Gruppen (...)

und verlagerten den Schwerpunkt der
politischen  Kultur  erheblich nach
rechts“(289). AuBerdem wird der Funda-
mentalismus und seine Herkunft unter-
sucht (290ff.). Ein spezifisches Thema
wie das ,Verhiltnis von Politik, Religion
und Frauenbewegung® (Andrea Gtinter:
,Die weibliche Hoffnung der Welt und
die Suche nach Riickbindung”, 303-321)
fithrt aspekthaft in Fragen feministischer
Religionsforschung ein.

Als praktischer Theologe, auch sonst
mit Kirche in der Postmoderne befasst,
schreibt Albrecht Grozinger iiber die
,Rolle der Volkskirchen in pluralistischen
Gesellschaften”. Sein Beitrag (,Zivilisierte
Religion”, 323-45) pladiert fiir die An-
schlussfidhigkeit des Protestantismus an
die Zivilgesellschaft. Es gelte Authentizitat
der religiosen Erfahrung zu wahren, zu-
gleich aber religiosen Verabsolutisierungs-
wie Privatisierungstendenzen zu wehren:
Die wissenschaftliche protestantische
Theologie habe ,die Pluralitit und die
grundsatzliche Historizitdt der religidsen
Erfahrung prinzipiell anerkannt, ohne de-
ren Wahrheitsanspruch zu nivellieren.” Es
bleibe dabei offen, ob ,die katholische
Theologie, ob jiidische oder muslimische
(...) Theologen zu dhnlichen Uberlegun-
gen kommen“.(3311)

Reinhold Bernhardt (,Love like Jesus
and fight like David. Religitse Dimensio-
nen in der politischen Kultur der USA”,
265-287) zeigt, wie unter nordamerikani-
schen geschichtlichen Bedingungen einer
konstitutionellen Trennung von Politik
und Religion und der Pluralisierung der
Religionskulturen sich ,puritanische Lie-
besgesinnung und  uramerikanischer
Kampfgeist” in einem — unter den christ-
lichen Denominationen unterschiedlich
akzentuierten — Politikverstindnis ver-
bunden haben. Auch hier kommt noch-
mals das Konzept der ,civil religion” zur
Sprache, wobei der schwer iibersetzbare
Begriff nicht einfach auf die ,Religions-
landschaften anderer Lander” zu tibertra-
gen sei (275).

Uber ,Die Mébglichkeit eines interreli-
gitsen Pluralismus unter den Bedingun-
gen des Zivilisationskonflikts“ (Untertitel)
referiert der Islamforscher und Gottinger
Professor fiir internationale Beziehungen
Bassam Tibi (,Ist der Islam eine politische
Religion?”, 223-253). Er kommt unter in-
struktivem Aufweis der geschichtlichen
Voraussetzungen, auch eines mittelalter-
lichen euro-islamischen Dialogs, zu dem
Schluss, dass der Islam nicht als Zivilisa-
tion, sondern als politische Religion einem
Zwang zum universellen Neoabsolutimus
ausgesetzt ist, der eine ,existentielle Be-
drohung Europas” darstelle (253): Der Is-
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lam sei erst durch die ,Erfindung der Tra-
dition” in Reaktion auf die westliche Mo-
derne sekundar politisiert worden, miisse
daher den Modernisierungsschritt der
Trennung von Staat und religitsen Insti-
tutionen konsequent mnachvollziehen.
Denn: ,Ohne die Akzeptanz eines religio-
sen Pluralismus auch durch die Muslime
ist der ersehnte Weltfrieden als ,Weltord-
nung der Zivilisationen’ nicht denkbar.”
(2471.) Die Devise laute: Suche nach ei-
ner ,internationalen Moralitdt” auf saku-
larer Grundlage im ehrlichen Dialog, der
Konfliktlésung einschliefe.

Shlomo Avineri, fithrender Politologe
am Institut for Furopean Studies an der
Hebréischen Universitdt Jerusalem, sieht
in seinem aus dem Englischen iibersetzten
Beitrag (,Aspekte von Religion und Politik
im Nahen Osten”, 255-263) vor allem im
verbreiteten Demokratiedefizit der arabi-
schen Staatenwelt Griinde fiir den sich
dort ausbreitenden islamischen Funda-
mentalismus, wobei die Fundamentalis-
musdiagnose durchaus auch auf die poli-
tisch-religiose Entwicklung in Israel seit
dem Sechs-Tage-Krieg von 1967 anzu-
wenden sei. Die mit realem Gefdhrdungs-
potential verbundenen sozialen Folgepro-
bleme in den annektierten Gebieten hat-
ten den bisher eher sdkularen Zionismus
religios aufgeladen. Dem vorliegenden
Band eignet in seinen einzelnen Beitra-
gen — bei anschaulichem soziopolitischem
Aktualitdtsbezug schwerpunktmafig va-
riierend — ein erheblicher Reflexionsstan-
dard und erweist sich thematisch wie me-
thodisch als iiberzeugendes Exemplum
moderner  kulturgeschichtlicher  Reli-
gionsforschung. Kurzbiographien der Au-
toren mit ihren wichtigsten Veroffentli-
chungen, Personenregister und Kurzan-
notationen der bereits erschienenen bzw.
in Vorbereitung befindlichen Titel der
Reihe ,Christentum und Kultur” sind im
Anhang (3411f.) beigegeben.

Leipzig Kurt Meier

Axt-Piscalar, Christine, Ringleben, Joachim
(Hrg.), Denker des Christentums (= UTB
fiir Wissenschaft, 2608), Tibingen
(Mohr Siebeck) 2004, 322 S.kt. ISBN
3-8252-2608-5.

Jntellektuelle  Selbstvergewisserung
und dffentliche Verantwortung des Wahr-
heitsanspruchs des Glaubens” gelten — so
das Vorwort der Hrg. (Vff.) mit Recht als
~Movens der Denkgeschichte des Chris-
tentums*, wie sie {iber zwei Jahrtausende
hinweg das Selbstverstdndnis der abend-
lindischen Kultur maRBgeblich gepragt
hat. Die 13 Vortrige des UTB-Bandes,

die im Rahmen einer o6ffentlichen Ring-
vorlesung im Wintersemester 2003 in
Gottingen gehalten wurden, bemiihen
sich, auch die Leser mit in diese ,span-
nende Denkgeschichte” des Christentums
hineinzunehmen.(Vf.) Um nachvollzieh-
bare Reprisentanz in der Auswahl be-
dacht, spannt sich der Bogen von Paulus
iber Augustin zu den Theologen des Mit-
telalters, Thomas von Aquin und Nicolaus
von Kues, bis hin zu den Reformatoren
Luther und Calvin; der Umformung des
Christentums unter neuzeitlichen Ver-
hiltnissen bei Schleiermacher, Hegel,
Kierkegaard und Troeltsch wird nachge-
gangen; Tillich, K. Rahner und Barth ste-
hen als ,wirkungsvolle Theologen* fiir das
20 Jahrhundert.

Neben Fachvertretern der Gottinger
Theologischen Fakultdt waren auch Theo-
logen bzw. Philosophen anderer Univer-
sititen beteiligt; die jeweils spezielle For-
schungskompetenz bestimmt die Auswahl
der Autoren (in der Reihenfolge der Bei-
trage: Reinhard Feldmeier, Ekkehard
Miihlenberg, Notger Slenczka, Jens Half-
wassen, Joachim Ringleben, Jan Rohls,
Christine Axt-Piscalar, Walter Jaeschke,
Annemarie Pieper, Reiner Anselm, Gun-
ther Wenz, Albert Raffelt, Eberhard Jiin-
gel). Der Vortrag zu Meister Eckhart von
Kurt Flasch fehlt im Druck. Die paradig-
matisch konzipierten, aber trotzdem infor-
mativ  dichten  biographisch-werkge-
schichtlichen Beitrdge reflektieren in der
je eigenen Handschrift der Autoren auch
iibergreifende Zusammenhange. Bemer-
kungen zum geistesgeschichtlichen Kon-
text lassen die Reprdasentanz der einzelnen
Denker im zeitlichen Ablauf der Epochen
erkennen. Auf weiterfiithrende Literatur
wird neben den Quellenangaben hinge-
wiesen. Zusammengefasste ,Biographi-
sche Angaben zu den Denkern”
(311-320), Autorenverzeichnis (3211.)
und Nachweise der Portrits (323) sind
beigegeben.

Das ,kithne Unterfangen der paulini-
schen Theologie, welches die Denker des
Christentums bis heute in Atem halt“(5)
verdeutlicht R. Feldmeier (Paulus; 1-22)
paradigmatisch an Aussagen des 1. Korin-
therbriefes (,Theologia crucis®): hier soll
ein ,Schlaglicht auf die Art und Weise
geworfen werden, wie Paulus von Gott
sprach und wie er dieses Reden denkend
verantwortete”(5). Seine Herkunft aus
dem antiken Judentum und die Berufung
zum Apostel werden skizziert. Hingewie-
sen wird auf die Anregerfunktion, die
Paulus fiir die augustinische Gnadenlehre,
die Rechtfertigungslehre Martin Luthers
und die Neubegriindung der Theologie
durch Karl Barths bahnbrechende Ausle-
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gung des Romerbriefs nach dem Ersten
Weltkrieg gehabt hat.(5) Die betreffenden
Beitrdge zeichnen das Bild Augustins (E.
Miihlenberg; 23-37), des Bibeltheologen
Luther (J. Ringleben; 90-110) und der
,dialektischen Theologie” Barths, die sich
zur analogiebestimmten Wort-Gottes-
Theologie seiner monumentalen ,Kirch-
lichen Dogmatik” ausformte (E. Jingel;
285-310). Vergegenwartigt wird die intel-
lektuelle Streitkultur des Mittelalters, das
alles andere als eine Einheit darstellte,
diese vielmehr als wissenschaftliche Auf-
gabe und Ziel verstand. Bei Thomas von
Aquino wird thematisch zentral auf die
geistigen Auseinandersetzungen zwischen
dem Christentum und dem Islam einge-
gangen, ebenso auf die kontroverse Aris-
toteles-Rezeption (N. Slenczka; 38-66).
Verdankte die christliche Theologie der
spatantiken Verbindung von Glauben
und Denken, von Christentum und Plato-
nismus ihre Entstehung und ihre grofen
Dogmen, so bildete sich ein Jahrtausend
spater (allmdhlich) die heute gelaufige
Trennung von Philosophie und Theologie
heraus und der moderne Begriff der Theo-
logie als Glaubenswissenschaft, mafigeb-
lich betrieben von Thomas und einigen
anderen Vordenkern der Bettelorden. Da-
bei fand diese trennende Unterscheidung
damals keineswegs allgemeine Zustim-
mung: zahlreiche bedeutende Denker
lehnten sie ab, darunter Meister Eckhart
und Nikolaus von Kues (J. Halfwassen;
67-90). Der Cusaner war neben Marsilio
Ficino und Pico della Mirandola einer der
letzten, die vor der Reformation eine Phi-
losophie des Christentums entwarfen, die
sich nicht auf den subjektiven Glaubens-
vollzug, sondern auf die spekulative Ver-
nunft stiitzte.(68) Luther wird als ,Theo-
loge des biblischen Christentums”, als
,Glaubensdenker unter Berufung auf die
Heilige Schrift” gesehen; die paulinische
Theologie erfahrt bei ihm eine zeitgeméaRRe
Aktualisierung  (,Deus  absconditus®,
.Glaube sub contrario”, Kreuzestheologie
etc.). Jan Rohls hat Calvins kirchenzucht-
liche Diktatur wie auch die Fernwirkung
des Calvinismus fiir Demokratie und Tole-
ranzgedanken als Fragestellungen in das
werkbiographische Bild des Genfer Refor-
mators integriert. Christina Axt-Piscalar
setzt den entscheidenden modernen Um-
schwung, die ,Neubegriindung der Theo-
logie“, bei Schleiermacher an (145-166).
Seine bewusstseinstheologische Orientie-
rung verankert Religion apologetisch in
einer ,Provinz des Gemiits”. Auf die Ab-
grenzung zur Aufklirung und zu Kant ist
inklusiv verwiesen. Der geistphilosophi-
sche Begriff der Religion ist von W.
Jaeschke im Rahmen werkphilosophi-

scher Erorterung zu Hegel eindrucksvoll
zur Darstellung gebracht (168-189); auf
Unterschiede zu Schelling ist aufmerksam
gemacht. Der existenzphilosophische An-
satz Kierkegaards wird von A. Pieper ein-
dringend geschildert (190-207). Nach R.
Anselm stelle Troeltsch (208-231) die un-
verandert aktuelle Aufgabe, ,an der Uber-
zeugung festzuhalten, dal’ die Religion ein
irreduzibler, oder (...) ein selbstindiger,
unersetzbarer Faktor auch fiir unsere Le-
benswelt ist, ohne den die Gegenwart in
die Uniibersichtlichkeit und Sinnlosigkeit
des bloR Zufilligen zu versinken drohe.”
(230) Der Beitrag von G. Wenz schildert
Tillichs Werdegang und Werk (232-258),
gipfelnd in seiner dreibandigen Systema-
tischen Theologie: Jesus als der Christus
ist der personale Trager des Neuen Seins,
Jin welchem die Entfremdung von Gott
als dem Sein selbst iiberwunden
ist“(256). Katholischerseits wird Karl Rah-
ner (259-284) — hier von A. Raffelt (Frei-
burg) vorgestellt — durch sorgféltig kriti-
schen Aufweis seiner theologischen In-
tentionen gegen eine ,unqualifizierte Ge-
neralablehnung in traditionalistischen
Milieus“(282) in Schutz genommen: sein
100. Geburtstag 2004 gebe ,AnlaR dazu,
daR die theologische Diskussion sich wie-
der genauer mit einer der groBBen Gestal-
ten der katholischen Theologie des 20.
Jahrhunderts befalit.”(283). Abschlie-
RBend ermuntert E. Jiingels instruktiver
Beitrag tiber das theologische Werk Karl
Barths (285-310) zu einer ,verwegenen,
entdeckenden Theologie” (3081.).

Als anspruchsvolle akademische Be-
gleitlektiire zu theologiegeschichtlichen
Studien ist die Publikation ,Denker des
Christentums” in der bekannten UTB-
Reihe insbesondere auch dem studenti-
schen Leser zu empfehlen.

Leipzig Kurt Meier

Himmighdfer, Traudel, Landgraf, Michael,
Stiiber, Gabriele, CD-Rom, Pfalzische Kir-
chengeschichte multimedial. Veroffentli-
chungen des Vereins fiir Pfdlzische Kir-
chengeschichte — Neue Medien 1, Hei-
delberg u.a. Verlag Regionalkultur,
2003, ISBN 3-89735-248-6r.

In den letzten Jahren haben die ka-
tholischen Ditzesen und die evange-
lischen Landeskirchen Siidwestdeutsch-
lands begonnen, Einfithrungen in ihre
jeweilige Kirchengeschichte herauszu-
bringen. J.K6hler u. W. Urban publizier-
ten Hefte tiber die Kirche in der Didzese
Rottenburg (1989/90), Dieter Haas u.a.
brachten unter dem Titel ,Unterwegs
durch die Zeiten” ein Lesebuch zur Ge-
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schichte der badischen Landeskirche he-
raus (1996) und H. Ehmer u.a. (Hrg.)
unter dem Titel ,Gott und Welt in Wiirt-
temberg“ eine Geschichte der wiirttem-
bergischen Landeskirche (2000). Adressa-
ten sind nicht als erste Wissenschaftler,
sondern interessierte Zeitgenossen. Die
Biicher sind dariiber hinaus auch im Reli-
gionsunterricht und in der Erwachsenen-
bildung einsetzbar. Das gilt insbesondere
auch fiir die anzuzeigende CD-Rom zur
pfélzischen Kirchengeschichte, das ein
Autorenteam vorgelegt hat. Natiirlich
konnte man argumentieren, dass es doch
viele Menschen gibt, die mit einem sol-
chen Medium (noch) nicht umgehen
konnen. Anderseits wachst die Zahl der
Menschen, vor allem junger Menschen,
die — dies hat die CD-Rom zum Lutherfilm
(2004) gezeigt — gerne auf ein solch neu-
artiges Medium, das zudem ungeahnte
Moglichkeiten hat, zuriickgreifen. Das
pfélzische Autorenteam, die Archivleite-
rin, eine Mediendidakterin und ein Reli-
gionspidagoge, bieten alle Voraussetzun-
gen fiir ein gelungenes Werk.

Die CD-Rom ist eingeteilt in 10 Schwer-
punkte: 1. Christentum bis zur Reforma-
tionszeit, 2. Anfange der Reformation, 3.
Reformation in der Pfalz, 4. Calvinismus,
5. Orthodoxie und Pietismus, 6. Kriege
und Michte (17. Jahrhundert), 7. Aufkla-
rung und Revolution (18. Jahrhundert),
8. Union und Richtungskampf (19. Jahr-
hundert), 9. Zeit der Weltkriege und 10.
Pfilzische Landeskirche heute. Daneben
gibt es Querschnittsthemen 11. Diakonie
und Mission, 12. Frauen, 13. Kirche und
Schule, 14. Kirchbau und 15. Quiz.

Jeder Schwerpunkt und jedes Quer-
schnittsthema wird erneut aufgeschliis-
selt. Am Ende von jedem Schwerpunkt
ist ein Quiz (Multiple Choice) eingebaut,
der Moglichkeiten gibt, den Lernerfolg zu
iiberpriifen. Die Fragen koOnnen ausge-
druckt werden. Eine ganze Reihe von
gut reproduzierten zeitgenossischen Bil-
dern werden gezeigt. Die Karten im Bei-
heft wie im Hauptmenii sind leider nicht
so gut lesbar. Zu einzelnen Schwerpunk-
ten gibt es auch Tondokumente, z.B. ver-
schiedene Chorile, Predigten von Luther
und Calvin wie auch Glockengeldute. Die
Broschiire ,... muthig voranschreiten ...,
verfasst von Klaus Biimlein bringt eine
kompakte Kirchengeschichte der Pfalz.
Sie ist fiir die Vertiefung der zuweilen
recht knapp gehaltenen ,Schwerpunkte”
sehr hilfreich.

Zwei ,Schwerpunkte” seien herausge-
griffen: Reformation in der Pfalz und Zeit
der Weltkriege.

Der Schwerpunkt Reformation wird in
drei Unterkapitel aufgegliedert: Einfiih-

rung der Reformation in der Pfalz, Tridger
der Reformation in der Pfalz (u.a. Philipp
Melanchthon und Martin Butzer) und das
Kapitelquiz. Die Trdger der Reformation
werden in Kurzbiographien dargestellt.
Informationen zu den theologischen Un-
terschieden konnen angeklickt werden.
Die hidufigen Konfessionswechsel in der
Pfalz werden mit ihren gro3en Schwierig-
keiten fiir die Bevolkerung gut beschrie-
ben.

Der Schwerpunkt Zwischen den Welt-
kriegen, bringt die Unterkapitel Erster
Weltkrieg, die Trennung von Staat und
Kirche, Kirchliche Entwicklung zwischen
den Kriegen und Nationalsozialismus.
Weitere Informationen konnen durch An-
klicken abgerufen werden. Die grofRen
Hoffnungen, die auch in der Pfalz nach
der ,Machtergreifung” aufkommen, und
das weitgehende Versagen gegentiber den
Juden werden vor allem in der Broschiire
gut zur Sprache gebracht.

Alles in allem liegt hier ein mit Sachver-
stand und Liebe gemachtes Medium vor,
das einen sehr guten Uberblick iiber die
pfélzische Kirchengeschichte vermitteln
kann. Die CD-Rom ist iibersichtlich auf-
gebaut und ldsst sich sehr gut bedienen.
Sie ist sehr gut im (Religions-)Unterricht
sowie in der Erwachsenenbildung ein-
setzbar. Fiir solche, die noch tiefer in die
pfilzische Kirchengeschichte einsteigen
wollen, wiren Literaturhinweise ange-
bracht gewesen.

Denkendorf Jorg Thierfelder

Wolf, Hubert (Hrg.), Inquisition, Index, Zen-
sur. Wissenskulturen der Neuzeit im
Widerstreit (= Romische Inquisition
und Indexkongregation; Bd. 1), Pader-
born: Schoningh 2001, 320 S., ISBN 3-
506-77670-3.

Der vorliegende, hier mit einiger Ver-
spitung anzuzeigende Band setzt nicht
zuletzt ein kirchen- und wissenschaftspo-
litisches Signal. Nachhaltig ins Licht der
wissenschaftlichen  Offentlichkeit  ge-
bracht wird die Offnung der Archive der
romischen Inquisition bzw. der Indexkon-
gregation durch Papst Johannes Paul im
Januar 1998. Im Mittelpunkt des Eroff-
nungsaktes des Symposiums, dessen Bei-
trdge im vorliegenden Sammelband abge-
druckt sind, standen neben GruBworten
des Frankfurter Medidvisten Johannes
Fried und des Vorsitzenden der Deutschen
Bischofskonferenz Kardinal Lehmann die
Reflexionen des damaligen Leiters der
Glaubenskongregation iiber die Bedeu-
tung der Archivoffnung. Nach eigenen
Angaben hatte Joseph Kardinal Ratzinger
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seit seiner Berufung zum Préfekten der
Kongregation 1981 die Notwendigkeit
dieser Offnung klar vor Augen gehabt,
um allen Legendenbildungen die Grund-
lage zu entzichen. Dass dann noch gut 16
Jahre bis zur Realisierung ins Land gin-
gen, begriindet der nachmalige Papst Be-
nedikt XVI. mit Griinden des Datenschut-
zes und der Raumnot — ohnehin ist die
Zeitspanne fiir kirchliche MalBstdbe ja
nicht sehr groR.

Johannes Fried kommt in seiner Funk-
tion als Sprecher des DFG-Forschungskol-
legs ,Wissenskultur und gesellschaftlicher
Wandel” zu Wort. In diesem Kontext
(bzw. sehr bald dann im neuen Umfeld
der Universitdt Miinster) erarbeitete ein
Projekt von Hubert Wolf Grundlagen der
Geschichte von romischer Inquisition und
Index, u.a. eine Prosopographie der Ak-
teure und eine Ubersicht der Urteile fiir
die spatere Neuzeit, deren Publikation in-
zwischen (2005) begonnen wurde. Einige
Beitrdge im Band bieten dazu erste Bau-
steine. Zusammen mit den {iibrigen Auf-
sitzen fungieren sie als Pilotstudien fiir
das, was durch die Archivoffnung moglich
wurde. Zu erwarten sind zwar nicht
grundstiirzende neue Einsichten; viele re-
gionale italienische Inquisitionsarchive
standen der Forschung schon lange offen.
Jedoch werden nun z.B. die Briefe der
Inquisitoren vor Ort an das Sanctum Offi-
cium oder die Akten vieler ,prominenter”
Falle zugdnglich.

Aber der Reihe nach. Einige Beitrdge
tragen den Charakter von Grundlagenar-
beiten, die fortan jeder potentielle Inquisi-
tionsforscher zur Kenntnis nehmen sollte.
Vor allem gehort dazu der Aufsatz des
Archivleiters Alejandro Cifres iiber ,alte
und neue Ordnungsformen” des Archivs
des romischen Sanctum Officium. Neben
einer tabellarischen Ubersicht liefert er zu-
gleich einen Einblick in die bewegte Ge-
schichte dieser Einrichtung, in der vor al-
lem die napoleonischen Pliinderungen
des Jahres 1808 einen tiefen Einschnitt
darstellen. Ergebnis dieser Pliinderungen
ist u.a. auch die Tatsache, dass bedeu-
tende Inquisitionsakten ins Dubliner Tri-
nity-College verschlagen wurden; ihre
Bedeutung und potentielle Nutzbarkeit
skizziert kenntnisreich John Tedeschi.
Ein dritter Aufsatz von Herman Schwedt
wendet sich den Akteuren zu und be-
schreibt typisierend den Kreis der Mitar-
beiter beider Kongregationen vom obers-
ten Prifekten bis zu den einfachen Kon-
sultoren.

Die tibrigen Beitrige besitzen eher den
Charakter exemplarischer Fallstudien,
zeigen mithin, was auf der Grundlage
der Inquisitionsakten moglich ist. Sie

stammen sowohl aus der Feder von Pro-
jektmitarbeitern Wolfs als auch aus einem
weiteren Kreis ausgewiesener Inquisi-
tions- und Indexexperten. Fiinf Texte be-
ziehen sich unmittelbar auf die Inquisi-
tion. Zwei davon behandeln causes céléb-
res. Den letzten Prozess des Pietro Carne-
secchi (1566/7), des zuvor schon
mehrfach vor den Tribunalen der Inquisi-
tion angeklagten ehemaligen pépstlichen
Pronotars und Freundes des Ketzers Juan
de Valdés, behandelt der Herausgeber der
einschldgigen Prozessakten, Massimo
Firpo. Die Angelegenheit fiithrt hinein in
die bewegten Jahrzehnte der Kirchenre-
form. Sie schildert eine Etappe auf dem
Weg zu einer entschiedenen Politik der
Repression, wie sie die Hardliner um die
Kardinile Carafa (Paul IV.) und Ghisleri
(Pius V.) gegen irenische Gestalten wie die
Kardinale Reginald Pole und Giovanni
Morone, die beide selbst Mitglieder des
Sanctum Officium gewesen waren, letzt-
lich erfolgreich durchsetzen. Einzelfdlle
wie diese machen Moglichkeiten und
Grenzen inquisitorischen Vorgehens deut-
licher. Das gilt auch fiir den wohl bertihm-
testen Prozess der romischen Inquisition
gegen Galileo Galilei, der im Juni 1633 mit
der Abschworung des Physikers endete.
Francesco Beretta gibt in seinem Artikel
wohl die Essenz seiner Monographie tiber
das Verfahren von 1998. Gegen Pietro Re-
dondi hélt er mit plausiblen Argumenten
daran fest, dass sehr wohl das heliozentri-
sche Weltbild des Kopernikus zentraler
Prozessgegenstand war, und er zeigt auf,
dass hier zentrale Aspekte der Relation
zwischen Theologie und biblischer Uber-
lieferung einerseits, modernen Naturwis-
senschaften andererseits zur Disposition
standen.

Die Nutzungsmoglichkeiten des Inqui-
sitionsarchivs weisen jedoch weit iiber
derartige beriithmte Einzelfdlle hinaus. Pe-
ter Schmidt analysiert auf der Basis einer
speziellen Fallsammlung der Inquisitoren
die Beziehung zwischen dem Sanctum Of-
ficium und den heterodoxen Fernhand-
lern, die nach Italien kamen. Solange sie
ihren Glauben heimlich hielten und die
katholischen Gebrduche respektierten,
hatte die Inquisition in der Regel keinen
Anhaltspunkt einzugreifen. Wurde je-
mand gerichtsnotorisch, etwa durch De-
nunziation, dann konnte es ihm gehen
wie dem lutherischen Handelsagenten
Pandulf Brucmann aus Nirnberg, der
1606 in Ferrara verhaftet wurde. Nach
einiger Zeit in Haft schwor er ab und
wurde katholisch, blieb aber offenbar fiir
seine Firma weiterhin in Italien tatig; diese
hatte ,durch seine Konversion einen op-
timal einsetzbaren interkulturell kompe-
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tenten Mitarbeiter” gewonnen. Agierte
die Inquisition in diesem wie in vielen
anderen Fillen pragmatisch, so war ihr
Wirken auf anderen Féllen von einem ge-
radezu modern anmutenden Skeptizis-
mus geprdgt. Die beriihmte Hexenpro-
zessinstruktion setzte die prozessrecht-
lichen Hiirden fiir die Fiihrung von He-
xenprozessen so hoch, dass nach ihrer
Malbgabe die beriichtigten Massenpro-
zesse nordlich der Alpen nie hétten ge-
fithrt werden konnen. Rainer Decker,
der bereits seit einigen Jahren das Kunst-
stiick fertig bringt, neben seiner Tatigkeit
als Geschichtslehrer und Fachleiter origi-
nelle und quellengesattigte Beitrage zur
Hexen- und Inquisitionsforschung vorzu-
legen, macht in seinem Beitrag wahr-
scheinlich, dass die bisher auf ,um 1623*
datierte Instruktion wahrscheinlich auf
eine um 20 bis 30 Jahre &ltere Vorlage
zuriickgeht. AuBerdem trigt er Indizien
dafiir zusammen, dass der Text nordlich
der Alpen weiter verbreitet war als bisher
angenommen. Wie wertvoll die Inquisi-
tionsakten fiir die Erforschung der friih-
neuzeitlichen Religiositdt sind, demonst-
riert schlieBlich Albrecht Burkardt mit sei-
ner Studie zum toskanischen Wilhelms-
kult. 1712 wurde ein Mitglied der
Familie Salimbeni verhort, die im 12.
Jahrhundert — zusammen mit drei ande-
ren, inzwischen ausgestorbenen Familien
— direkt vom heiligen Wilhelm von Mala-
valle ein Heilkraut bekommen haben will,
das nur in ihrem Besitz und bei Anrufung
des Heiligen wirke. Von der Inquisition als
L.abusus” und ,superstitione“ angepran-
gerte Praktiken entwickelten sich mithin
nicht nur im Kontext von Hexerei und
suspekter Magie, sondern auch im Umfeld
der Heiligenverehrung.

Die iibrigen Fallstudien sind dem Wir-
ken des anderen Officiums gewidmet, der
Indexkongregation. In seinem Beitrag
iiber die Entwicklung des Index zwischen
1550 und 1615 schildert Jestis Martinez
De Bujanda den Prozess der Ausdifferen-
zierung, der zu ihrer Entstehung fiihrte.
Zunichst (1542) besitzt die Inquisition die
Zustindigkeit fiir die Kontrolle des
Drucks, des Verkaufs und der Verbreitung
von Schriften. 1558/9 entsteht unter Paul
IV. ein inquisitorischer Index. Ab 1562
dann iibernimmt eine Arbeitsgruppe des
Trienter Konzils den Entwurf fiir einen
neuen, eher durch eine pastoralere He-
rangehensweise gekennzeichneten ,pur-
gatorischen’ Index. Die im Marz 1571 ge-
griindete Indexkongregation entfaltet zu-
nichst wenig Initiative; aktiv werden eher
die Meister des heiligen Palastes. Das sollte
sich erst mit der Umgestaltung der Kon-
gregation durch Sixtus V. ab 1587 und mit

den clementinischen Indices der 1590er
Jahre &dndern. Ugo Baldini beschaftigt
sich mit der Indizierung des naturwissen-
schaftlichen Fortschrittes und ihrer ,Lo-
gik’; er tut das auf Grundlage eines Samp-
les von 124 verbotenen Werken zwischen
den Jahren 1559 und 1817. Dabei gelangt
er zu interessanten Ergebnissen iiber die
Tragheit der Zensur, iiber ihre Beschréan-
kung auf bestimmte Wissensfelder und
auf populdrwissenschaftliche Verallge-
meinerungen wissenschaftlicher Erkennt-
nisse; dagegen blieben Werke streng fach-
wissenschaftlicheren Charakters oft unan-
gefochten. Eine sehr konkrete Fallstudie
zu den Purgierungsarbeiten der Index-
kommission legt Maria A. Passarelli am
Beispiel des Umgangs der Zensoren mit
einem Kommentar zu Ariost’s Orlando
Furioso vor. Mit einer weiteren Mikrostu-
die nimmt Claus Arnold die angestrebte
Reinigung der Werke der Kardinale Con-
tarini und Cajetan in den Blick und belegt
aufgrund der einschldgigen Gutachten,
dass die durch die protestantische Gefdhr-
dung erzwungene doktrinelle Uniformitét
relativ schnell wieder einer begrenzten
Pluriformitat Platz machte.

Der Band ist gepragt durch einige Bei-
trige hochkaritiger internationaler Ex-
perten. Er belegt aber auch, dass die deut-
sche Forschung mittlerweile auch fiir die
Friihe Neuzeit den Anschluss an diese in-
ternationale Forschung gewonnen hat
(was fiir das Mittelalter seit jeher der Fall
war). So ist es kein Wunder, dass ,deut-
sche” Themen auch im Band eine gewisse
Rolle spielen. Eher den Charakter einer
vorlaufigen Evaluation tragt der Aufsatz
von Dominik Burkard tiber die kirchliche
Biicherzensur in Deutschland. Der gerin-
gen Resonanz, die der italienzentrierte ro-
mische Index in Deutschland zeitigte,
stellt er andere Instanzen kirchlicher
(und weltlicher) Zensur gegentiber und
unterstreicht die Bedeutung der Bischofe.
Auch den einleitenden Beitrag des He-
rausgebers Hubert Wolf kann man nun
in diesen Zusammenhang einordnen. Er
wirft einen Blick auf die ,deutsche” Re-
form des romischen Index im Jahr 1900.
Angeregt durch eine monumentale Studie
des Altkatholiken Franz Heinrich Reusch
machte sich seit 1893 eine Arbeitsgruppe,
die allesamt aus Deutschen bestand, an
die Reform des Index, die 1900 abge-
schlossen wurde. Der Beitrag von Wolf
zeigt, ebenso wie andere Aufsitze, dass
der vielleicht etwas prétentiose Untertitel
des Sammelbandes keine substanzlose Re-
ferenz auf die DFG-geforderte Forscher-
gruppe darstellt. Tatsachlich zeigt die kri-
tische Revision des Index am Ende des 19.
Jahrhunderts strukturelle Probleme der
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Zensur, mit dem exponentiell gewachse-
nen Wissen in der Epoche des Buchdrucks
umzugehen. Vielfach existierten die auf-
gefithrten Biicher nicht, vielfach waren
durchaus orthodoxe Werke auf dem In-
dex gelandet. So spiegeln Rubriken der
Reformer wie ,nomina semper obscura,
hodie vero obscurissima“ die erfreulichen

Probleme wieder, mit denen die Zensur
bis heute zu kdmpfen hat. Hoifen wir,
dass sich dieses skeptische Zwischenresii-
mee fiir die Erfolgsbilanz der Zensoren bei
der weiteren Arbeit bestatigt.

Dresden Gerd Schwerhoff

Alte Kirche

Diinzl, Franz, Pneuma. Funktionen des
theologischen Begriffs in frithchristli-
cher Literatur (= Jahrbuch fiir Antike
und Christentum. Erganzungsband 30),
Miinster (Aschendorffsche Verlags-
buchhandlung) 2000, 451 S., geb.,
ISBN 3-402-08114-8

Der Geist weht, wo er will, und ist des-
halb nur schwer in Definitionen zu fassen.
Das schlieBt freilich nicht aus, dass
menschliche Aussagen iiber den Geist dif-
ferenziert und systematisch rekonstruiert
werden konnen. Dieser Aufgabe unter-
zieht sich fiir die friithchristliche Theologie
die Regensburger Habilitationsschrift von
Franz Diinzl (= D.). Dass sowohl
,Pneuma* als auch ,Funktionen” im Titel
undeterminiert bleiben, markiert zugleich
das Problem wie auch den beschrittenen
Losungsweg: Von einer systematischen
Pneumatologie sei erst bei Origenes zu
sprechen; fiir die Zeit davor konne es le-
diglich darum gehen, ,, Typen' pneumato-
logischen Denkens” (11f.) zu identifizie-
ren und zu beschreiben, in welchen theo-
logischen Kontexten sie in Anspruch ge-
nommen wurden. Die Untersuchung
beschrankt sich dabei auf die Quellen,
.die aus rezeptionsgeschichtlicher Sicht
far die /kirchliche Tradition' bis Origenes
stehen” (12); dass dazu aus patristischer
Perspektive selbstverstandlich auch der
. montanistische” Tertullian und die tradi-
tio apostolica gehoren, sollte heute nicht
mehr gesondert als ,tolerant” begriindet
werden miissen (ebd. Anm. 8). Freilich
birgt diese Eingrenzung das grundsitz-
liche Problem, dass mit der ,Kirchlichkeit”
ein Kriterium an Autoren und Texte he-
rangetragen wird, das zu deren Zeit noch
gar nicht trennscharf definiert war, so dass
man fragen darf, ob nicht fiir das 2. Jh.
auch die neutestamentlichen Apokryphen
als Quellen hitten dienen sollen.

Um im ,Verstehenshorizont des grie-
chischsprachigen  Heidenchristentums*
(13) zu verbleiben und moderne Implika-
tionen des ,Geist“-Begriffs (wie auch der
alttestamentlichen D7) zu vermeiden,

spricht D. durchgehend von ,Pneuma”.
Analysiert werden nicht Schriften, die
Pneuma-Aussagen enthalten, oder litera-
rische Abhiédngigkeiten zwischen ihnen,
sondern ihre Klassifizierbarkeit nach ei-
nem von D. aus den Quellen erarbeiteten
Raster, das sich von Gotteslehre iiber
Christologie, trinitarische Zusammen-
hdnge, Anthropologie und Soteriologie
bis zu Ekklesiologie, Schriftverstdndnis
und Schoépfungstheologie erstreckt. In
diesern Zugang schldgt sich die Einsicht
nieder, dass nur selten das Pneuma ,an
sich” reflektiert wird: So sprechen Athe-
nagoras, leg. 10,4 und Clemens von Ale-
xandrien, strom. V 88,2 vom Pneuma als
einer gottlichen dndppowa (vgl. 16f.); die
Identifikation mit der Schopfungsweis-
heit, worin sich ,Spuren einer kirchlichen
Tradition” (Theophilos von Antiochien,
Autol. I 7,3; Irendus von Lyon, haer. IV
20,3 u.6.) abzeichnen, steht dagegen be-
reits bei Justin in Konkurrenz zum Logos
als Aquivalent der Sophia (dial. 61,3-5;
129,3; vgl. 20f.). Daher erscheint es be-
griindet, dass D. nicht die Begriffe nvetpua
und spiritus, sondern deren ,thematische
und intentionale Kontexte” in den Mittel-
punkt stellt (28).

Bezogen auf den Gottesbegriff ist dabei
zwischen dem Pneuma als ,Chiffre fiir
Gott selbst bzw. fiir das Gottliche” und
als einer von Gott unterschiedenen theo-
logischen GroRe zu differenzieren (vgl.
50f.); in letzterem Fall wirkt das Pneuma
als ein Gott untergeordnetes ,Instrument
ad extra” (41). Diese Doppelbedeutung
wirkt sich z.B. bei Tertullian im Zusam-
menhang christologischer Klarungsversu-
che aus (adv. Prax. 26,2-7; vgl. 581.), wo-
nach spiritus Dei das ,gottliche Substrat”
bezeichnet, das Vater und Sohn verbindet
und damit Christi gottliche Herkunft be-
zeugt, ohne dass die pneumatische Pra-
existenz zur wahrhaftigen Inkarnation in
Konkurrenz treten soll (adv. Marc. III 8;
vgl. auch Iren. haer. V 1,2; dazu 68). An-
dererseits betont Tertullian die trinitats-
theologische Realitat des spiritus als dritter
gottlicher ,Person” (adv. Prax. 2,4; 12,1-3;
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vgl. 166-172), selbst wenn dieses Dritte
noch eher unspezifisch bleibt. Hier deutet
sich ,der Ubergang von einer heilsge-
schichtlich dominierten hin zu einer ,me-
taphysischen' (exakter: meta-tkonomi-
schen) Perspektive und damit von einer
triadisch strukturierten Gottesvorstellung
hin zum trinitarischen Gottesbegriff’ an
(174), so dass letztlich fiir das trinitarische
Dogma die eher ,monistische” Konzep-
tion eines gottlichen Pneuma-Seins nur
noch untergeordnete Relevanz besal
(381 — hier wire freilich im Blick auf die
lateinische Trinitdtstheologie, vor allem
auf Augustin, ein Fragezeichen zu set-
zen!). Fiir die vororigeneische Theologie
erweist sich (wenig tiberraschend) der
matthdische Taufbefehl als Grundlage der
mit groRer Konstanz begegnenden Trias
,Vater — Sohn - Pneuma®, die jenseits
schwankender Deutungen durch liturgi-
sche Praxis ,geerdet’ war (131f; vgl
176). Dem Pneuma wird bei der Taufe —
in Abgrenzung zur Siindenreinigung
durch das Taufwasser — die Funktion der
Befihigung zum neuen Leben beigemes-
sen (Tert. bapt. 6,1; trad. ap. 21; dazu 211;
zum soteriologischen Sachgehalt der
Pneumabegabung vgl. 250-255). Inso-
fern ,die Kirche, d.h. konkret die zum
Gottesdienst versammelte Gemeinde,
den ,Ort', den sozialen ,Kontext' dar
[stellt], in dem der theologische Pneuma-
begriff regelméRig gebraucht wird”, ist es
bedauerlich, dass der V. das nur als Mog-
lichkeit erwihnte Kapitel ,iiber die Ver-
wendung des Pneumabegriffs im Kontext
der Liturgie” (314) nicht realisiert hat —
damit lieRe sich die begriffsgeschichtliche
Analyse gewissermalen sozialgeschicht-
lich ,gegenlesen”.

Der Schwerpunkt der Untersuchung
liegt auf der anthropologisch-soteriologi-
schen Ebene: ,Der unmittelbare Kontakt
des Menschen mit dem Gottlichen war es,
den die frithen Christen mit Hilfe des
Pneumabegriffs vorformuliert fanden
und den sie selbst mit dieser Chiffre zu
beschreiben vermochten” (180), wobei
die Schwierigkeit darin liegt, dass in den
Quellen nicht trennscharf zwischen theo-
logischer und ,rein“ anthropologischer
Verwendung des Pneuma-Begriffs unter-
schieden wird, der im zweiten Fall als
Geistesverfassung, Bestandteil des Kor-
pers oder Seele(nteil) verstanden werden
kann (181f; vgl. 288-297). Differenziert
wird weiterhin zwischen Pneuma als Aus-
zeichnung aller Christen und als besonde-
rem Charisma - zunachst der Propheten,
spater vor allem der Amtstrager. Ob schon
1 Clem 3,4 implizit das verloren gegan-
gene Pneuma der Friihzeit beklagt (das
die romische Gemeinde einst besessen

habe, vgl. 2,2; dazu 196f. und 239f.: Ex-
kurs ,Pneumaverlust”), sei dahingestellt;
spdtestens bei Justin und in antignosti-
schem Kontext bei Irendus wird das
Pneuma als Kennzeichen der wahren
Christen vorgestellt, und zwar explizit
das im AT verheifene, bei Jesu Taufe auf
diesen herabgestiegene und von ihm den
Christen geschenkte Pneuma (haer. III
17,1f.; vgl. 205). Im spéten 2. Jahrhundert
wird in der Auseinandersetzung mit dem
Montanismus das schon langer umstrit-
tene prophetische Pneuma (Did 11,7-12)
ekklesiologisch domestiziert (wenn auch
niemals als theoretische Moglichkeit der
Kirche bestritten; vgl. 216-219): Erstmals
bei Ignatius von Antiochien (Philad. 7,11.)
erscheint der Bischof als pneumatischer
Charismatiker; auch wenn ,die pneuma-
tische Ausformung der Amtstheologie bis
ins 3. Jh. hinein literarisch bemerkens-
wert schwach bezeugt ist* (223), kennt
doch spitestens die traditio apostolica amts-
spezifische Ubertragungsmodi des
Pneuma an die zu Ordinierenden und
spiegelt damit gewiss bestehende Praxis
(226 — der Bischof ist Mittler, nicht Geber
des Pneumas: ebd. Anm. 333!). Eine ,cha-
rismatische“ Gruppe im engeren Sinne
bleiben jedoch die Martyrer (vgl. 224
Anm. 319 zu trad. ap. 9; 230 mit Anm.
357 zu pass. Perp. 1,4). ,Der Pneumabe-
sitz der Getauften erscheint somit weniger
als objektive ,Tatsache' denn als Postulat,
das es zu objektivieren gilt in Bekenntnis
und Martyrium* (232). Neben der Ab-
grenzung nach aullen ergibt sich fiir das
Pneuma daher in ekklesiologischer Per-
spektive eine ,stabilisierende und verbin-
dende”, beim montanistischen Tertullian
auch aktiv ,gestaltende” Funktion (3161.),
ohne dass der Kirche selbst eindeutig
pneumatische  Qualitdt zugesprochen
wiirde; vielmehr soll durch starke Alter-
nativen zwischen Gliedern und Gegnern
der Kirche bei ersteren das ,Kirchenbe-
wusstsein“ gestirkt werden (so vor allem
bei Iren. haer. III 24,1f.; vgl. 310f.).

In spezifisch soteriologischer Perspek-
tive fallt Tatian insofern aus dem Rahmen,
als er den Logosbegriff fiir den Erloser
durch den des Pneumas ersetzt (orat.
13,1£; vgl. 243 mit Anm. 435), wiahrend
ansonsten in der Friithzeit das Pneuma die
durch Christus bewirkte Erlosung im Blick
auf eschatologische Unvergédnglichkeit
vermittelt (250), spéter jedoch als Heils-
gabe an die der (richtigen!) Kirche zu-
gehorigen Christen fungiert. Weiter befa-
higt es den Menschen zu gutem Handeln -
in Opposition zum gnostischen und mar-
cionitischen ,Pneuma-Sarx-Dualismus”
(275). Aus einer ontologischen wird im
Gefolge des paulinischen Duals von
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nveopa und odpf eine ethische Alternative
(vgl. Gat 6,8 bei Clemens Alex. strom. IV
43,5; dazu 282f.). Das damit angezeigte
Spannungsfeld widerspricht nach D. frei-
lich nicht der Beobachtung, dass ,ein po-
sitives Verhiltnis zwischen dem sarkisch/
somatisch verfassten Menschen und dem
gottlichen Pneuma bzw. die grundsatzli-
che Vereinbarkeit beider Gréf3en die theo-
logische Option der Kirche war” (288).
Insgesamt ldsst gerade hier der Kampf ge-
gen die Gnosis eine ,deutliche Intensivie-
rung und Standardisierung” der pneuma-
tologischen Soteriologie erkennen (301);
dabei reproduziert sich die in der Gottes-
lehre zu beobachtende Doppelbedeutung
des Pneumas als einer ,Chiffre gottlicher
Transzendenz“ einerseits und einer von
Gott unterscheidbaren, durchaus ,hypos-
tatisch” erscheinenden GroBe (302).

SchlieRlich wird das Pneuma auch fiir
die Beglaubigung der Offenbarungsur-
kunde des Christentums in Anspruch ge-
nommen, indem die neutestamentlichen
Schriften —in Analogie zum AT —in freilich
noch unspezifischer Weise als ,inspiriert”
verstanden werden; gegeniiber jiidischen
Gesprichspartnern kann dabei das pro-
phetische Pneuma als beiderseits aner-
kannte Instanz gottlicher Selbstmitteilung
in Anspruch genommen werden (Justin,
dial. 32,3), wohingegen in Barn 12,2 ver-
mittels des Pneumas ,eine radikale Um-
deutung des AT“ erfolgt (334). Clemens
Alex. reflektiert die Notwendigkeit einer
pneumatologischen  Schrifthermeneutik
explizit: Nur der ,kirchliche Gnostiker”
konne das vom Pneuma Geoffenbarte er-
fassen (strom. VI 115,5); dafiir bediirfe er
jedoch philosophischer und dialektischer
Bildung, auf die die Propheten und Apostel
nur deswegen hatten verzichten kénnen,
weil sie unmittelbar ,Schiiler des Pneuma”
gewesen seien (strom.145,1; vgl. 338). Das
Pneuma fungiert demnach als ,objekti-
viertes heuristisches Prinzip“, das metho-
dengeleitete Exegese allererst ermdglicht
und zugleich legitimiert (341f£.).

In D.s umfangreicher Studie wird eine
beeindruckende Fiille von Material verar-
beitet; offen bleibt dabei — bewusst — die
Stellung des einzelnen Zitats im Gesamt-
werk eines Autors. Ob es daher neben
systematisch-pneumatologischen Denk-
,Typen“ auch personal zurechenbare Pro-
file friihchristlicher Pneumatologie gab,
bleibt einer vom Leser zu vollziehenden
Synthese vorbehalten. Hier offenbart die
in sich durchaus einleuchtende Konzep-
tion der Arbeit eine Schwiche, die auch
die zahlreichen Querverweise nicht behe-
ben konnen: Zwar macht sich in der Tat
erst Origenes systematische Gedanken
iiber das Pneuma und optiert dabei ein-

deutig fir ein ,hypostatisches, d.h. ,ei-
genstiandig-trinitarisches” Verstandnis
und gegen die Auffassung des Pneumas
als gottliche Substanz (vgl. 373f.), wes-
halb D. zu Recht konstatiert, dass erst
durch Origenes die ,Formulierung der
pneumatologischen Frage als solcher” er-
reicht ist, und zwar auch hier auf dem
Hintergrund der kirchlichen Tauftradition
(376 — ob das 4. Jh. fiir diese Frage tat-
sachlich die ,Ldsung” erbrachte [377],
wiare m.E. gesondert zu behandeln!).
Dennoch arbeiten Irendus und Tertullian,
die von D. am hiufigsten herangezogen
werden, keineswegs ,vor-“ oder gar ,un-
systematisch”, enthalten doch vor allem
die antihdretischen Diskurse Hinweise
zur Identifizierung situationstibergreifen-
der Argumentationsstrukturen.

D. vermerkt, dass sich ,im Laufe des 2.
und beginnenden 3. Jahrhunderts eine
Vertiefung und Systematisierung der
theologischen Reflexion” vollzieht, ,die
sich allerdings den Pneumabegriff nicht
direkt zum Gegenstand nimmt, sondern
in immer vielfiltigeren und dichteren
Aussagen mit ihm arbeitet” (394). Diese
Entwicklungsstufe anhand der theologi-
schen Profile einzelner Autoren nachzu-
zeichnen wire eine gewinnbringende Er-
ganzung zu D.s Studie, mit der — die Va-
rianzbreite des Pneuma-Begritfs zugestan-
den (vgl. 29) — auch die werkimmanenten
Konsistenzen deutlicher herausgearbeitet
werden konnten. Damit ist freilich schon
ein weiterfiihrendes Feld patristischen Ar-
beitens bezeichnet, dem D. als Vergleichs-
material noch das jtdische Schrifttum
qumranischer, hellenistischer und rabbi-
nischer Provenienz hinzufiigt (13); auch
die Frage nach den Einfliissen paganer
Philosophie im Verhiltnis zur biblischen
Tradition wire noch eingehender zu be-
handeln. Die ,kirchliche Tradition“ friih-
christlicher Pneumatologie in diesen reli-
gionsgeschichtlichen Horizont einzuzeich-
nen ist eine noch ausstehende Aufgabe,
fiir die D.s Arbeit nun eine materialreiche
und plausibel strukturierte Vorlage bietet.

Jena Peter Gemeinhardt

Tiersch, Claudia, Johannes Chrysostomus in
Konstantinopel (398-404). Weltsicht und
Wirken eines Bischofs in der Hauptstadt
des Ostromischen Reiches (Studien und
Texte zu Antike und Christentum, Band
6), Tiibingen (J.C.B. Mohr [Paul Sie-
beck]) 2002, X + 475 S., kart., ISBN 3-
16-147369-8

Bischof zu sein ist keine leichte Aufgabe

- besonders wenn man aus dem verhalt-
nismaRig ruhigen Fahrwasser Antiochiens
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auf den Bischofsthron der 6stlichen
Reichshauptstadt Konstantinopel berufen
und mit der Herausforderung konfrontiert
wird, theologische und ethische Denk-
und Redemuster an gesellschaftliche und
politische Erwartungshaltungen im Um-
kreis des Kaiserhauses zu adaptieren. Zu
diesem Ergebnis gelangt die 1998 an der
Philosophischen Fakultdt der TU Dresden
angenommene Dissertation der Althistori-
kerin Claudia Tiersch (= T.), die am Schei-
tern des Johannes Chrysostomus in Kon-
stantinopel das Spannungsfeld herausar-
beitet, in dem sich der Inhaber dieses ex-
ponierten Bischofsstuhles bewegte. Die
Dimensionen von Chrysostomus' bischof-
lichem Agieren werden nicht ,in ihrer
theologischen oder caritativen Eigenge-
setzlichkeit”, sondern ,als soziale Wir-
kungsprinzipien in ihrer Wechselwirkung
mit anderen gesellschaftlichen Struktur-
bedingungen” analysiert (4). Im An-
schluss an Arbeiten von John Liebeschuetz
und Gilbert Dagron, vor allem aber in
durchlaufendem Rekurs auf Pefer Brown
soll damit ,ein Beitrag zur Erforschung
von Struktur und Funktionsweise bischof-
licher Macht in der Spétantike unter Be-
riicksichtigung der besonderen Situation
am Kaiserhof” geleistet werden (9).

Die einleitenden Bemerkungen zu For-
schungsstand und Quellenlage (1-18) zei-
gen bereits die Grenzen auf, die ,die starke
Konfliktfokussierung der Quellen ... jeg-
lichem Bemiihen um ein angemessenes
Bild des Johannes Chrysostomus unwei-
gerlich” setzt (17). Dies gilt nicht nur fiir
Kritiker wie Zosimus einerseits, Socrates
und Sozomenus andererseits, sondern
auch fiir ,glithende Parteiganger” wie Pal-
ladius und Ps.-Maftyrius (BHG 871 — eine
kritische Edition wird demnéchst Martin
Wallraff vorlegen): ,Selbst seine treuesten
Anhdnger mufiten sein Lob mit seiner
Verteidigung verkniipfen” — und zwar ge-
rade gegeniiber christlichen Kritikern
(10). Der Dialogus des Palladius erscheint
so als ,Reflex eines offenbar heftigen in-
nerkirchlichen Streits um christliche Legi-
timitdt bzw. um die Frage, welche bischof-
lichen Lebensformen das Pradikat christ-
lich verdienten” (14). Aussagen des Pro-
tagonisten selber bieten lediglich seine
Predigten, die sich freilich einer prazisen
Datierung oft entziehen (10). Eine Korres-
pondenz wie z.B. die des Ambrosius, die
aus personlicher Perspektive Einblicke
bieten konnte, fehlt; erst die Briefe aus
dem Exil bezeugen Chrysostomus' Sicht
des Konflikts, freilich mit gezielter Wer-
bung fiir seine Rehabilitation (397-410).

In zehn Schritten zeichnet T. Aufstieg
und Fall des Johannes Chrysostomus als
Bischof von Konstantinopel nach. Schon

seine Wahl zum Nachfolger des Nectarius
(Kap.I; 19-41) spiegelt die verschiedenen
politischen Interessenlagen in Konstanti-
nopel: die Zuriickdrangung der Ambitio-
nen Alexandriens durch die Wahl eines
Antiocheners und die Fortsetzung der ni-
zdnischen Option des Theodosius, zu-
gleich das Interesse des Eunuchen Eutro-
pius an der Sicherung seiner institutionell
prekdren Position durch einen machtpo-
litisch ,neutralen” Kandidaten (36-39).
Chrysostomus' Wirken in Antiochia
(Kap.II; 42-110) hatte ihn als Prediger
bertihmt gemacht, dem unter den Bedin-
gungen spatantiken urbanen Lebens die
+klare Konturierung eines tiberzeugenden
christlichen Lebensentwurfs innerhalb
der stadtischen Offentlichkeit” gelungen
war (59). Schon hier entsprach der Be-
geisterung der Horer freilich keine Kon-
version ihrer Lebensweise; Chrysostomus
sah sich als Prophet, dessen Botschaft
keine Assimilation an Gegebenheiten des
Umfelds erlaubte (82f.) — wofiir der Be-
griff der mappnoia kennzeichnend ist (vgl.
90; 2931.). Inhaltlich zeigt sich ein starkes
,OrdnungsbewuRtsein” (101), grundsétz-
lich galt Chrysostomus der Bischof als Ga-
rant von Ordnung (107) — dies lief ihn als
geeigneten Kandidaten fiir Konstantino-
pel erscheinen.

Erfolgreich war er hier bei der Etablie-
rung der nizdnischen Gemeinde als fiih-
render christlicher Gruppierung (Kap. III;
111-134), fiir die seit Theodosius auch die
Kaiser optierten. Freilich konnte staatli-
ches Handeln dissentierenden Gruppen
nur administrativ das Leben schwer ma-
chen, die eigentliche Auseinandersetzung
musste von innen her erfolgen. Dies hatte
Nectarius nicht vermocht - die Fort-
schritte, die Chrysostomus hier durch die
Betonung von ,Meditation und Praxis”
(127) anstatt eunomianischer Disputier-
lust (116f.; 128) erzielte und durch inten-
sive soziale Fiirsorgemafnahmen er-
gianzte, dienten somit auch der ,Stabilisie-
rung der kaiserlichen Autoritat” (124).
Konfliktreicher gestaltete sich seine inner-
kirchliche Reformtéatigkeit (Kap. IV;
135-182): Chrysostomus erweist sich
hier als Vertreter eines autoritdren Pries-
terbildes, das auf der Mittlerfunktion zwi-
schen Gott und Mensch basiert. Seine
Reise nach Asia anno 400 (Kap. VI
309-326) lasst zwar die gewachsene Be-
deutung Konstantinopels als Appella-
tionsinstanz fiir die dstlichen Kirchenpro-
vinzen erkennen (vgl. 320f.), illustriert
aber ebenso an der Frage der Gebiihren
fiir kirchliche Amter, die weithin als ,Be-
standteile eines patronalen Gabentausch-
prozesses” angesehen wurden, die Oppo-
sition von christlichem Ethos und sozialer
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Realitit (3141.), angesichts derer Chrysos-
tomus nicht zu Kompromissen bereit war
- nach T. ,Ausdruck seiner selektiven
wirklichkeitssicht” (325).

Der Vergleich mit Ambrosius von Mai-
land (139; 322f. u.6.) belegt, dass die Ab-
lehnung im Klerus nicht im Reformkon-
zept, sondern in der Art der (Nicht-) Ver-
mittlung begriindet war: Chrysostomus
verschloss sich den ,gesellschaftlichen Er-
wartungshaltungen an eine Amitsfiih-
rung, die durch Wiirde, MédRigung und
Selbstbeherrschung ihre Autoritait zum
Ausdruck bringen sollte. Die Grundlage
fiir diesen in hohem MaRe gesellschaftlich
verankerten Normenkonsens bildete die
noudeio, das gemeinsame Bildungs- und
Wertesystem der Elite” (141). T. sieht das
Scheitern des Bischofs bereits hier ange-
legt, insofern er seine ,Patronagebezie-
hung” zu den Klerikern autoritar und an-
tikommunikativ gestaltete (145) — was fiir
ihn selbst freilich unerléssliche Vorausset-
zung der christlichen mappnoio war (150).
Chrysostomus etablierte stattdessen ein
Netz von personlichen Beziehungen zu
Angehérigen niedriger sozialer Schichten,
das er als ,Patron der Armen* (160) domi-
nierte, was die gesellschaftliche Elite der
Kaiserstadt wiederum briiskierte. ,Die
Welt des Christentums und die der gesell-
schaftlichen Traditionen fanden in der
Person des Johannes Chrysostomus kei-
nen Ausgleich (165) — genau diese Hoff-
nung hatte man aber zu Beginn seiner
Amtszeit in ihn gesetzt.

Insofern behandelt das Kapitel iiber die
JKontakte zu Personen und sozialen
Gruppen der Hauptstadt” treffend ,Kolli-
sionen und deren Ursachen” (Kap. V;
183-264). Der zeittypischen Tendenz,
das Herrscherbild zu entpersonalisieren
und zugleich sakral zu iiberhohen (187),
entsprach Chrysostomus insofern, als ihm
der Kaiser als ,natiirliches Sinnbild der
Allmacht des strafenden und gnddigen
Gottes” galt (192) — aber nur soweit, als
auch hier eine ,Reform irdischer Struktu-
ren nach dem Muster der jenseitigen”
(195) intendiert war, populus Christianus
und populus Romanus also gerade nicht
identifiziert werden sollten (197; vgl.
200), was T. als ,volligen Mangel an
Reichspatriotismus* ansieht (203). Ob
sich darin zeitgendssische christologische
Debatten iiber den Modus von Nahe und
Distanz Gottes zum Menschen spiegeln
(so Peter Brown, zit. 275), miisste ausfithr-
licher begriindet werden; Chrysostomus'
Betonung der Diastase zwischen Gott und
allen Menschen (auch zum Kaiser) statt
einer ovykordfacis Gottes und des Kaisers
klingt - stark vereinfacht — tatsdchlich
eher ,antiochenisch”. Fiir Verdrgerung

der Kaiserin Fudoxia sorgte besonders
die Bewertung ihrer demonstrativen, Au-
toritit heischenden Frommigkeit als
Exempel christlicher Demut durch Chry-
sostomus (213) und seine beharrliche Kri-
tik an der weiblichen ,Putzsucht” (vgl.
217f.), die sie offenbar auf ihren Repra-
sentationsstil bezog; mit der Nobilitdt ge-
riet er in Konflikt, als er die Spiele im
Hippodrom, statt ihre latente ,Sédkularisie-
rung” (246) zu wiirdigen, strikt verwarf,
was als ,Ablehnung traditioneller Formen
des biirgerlichen Euergetismus® letztlich
,die Strukturbedingungen senatorischen
Lebens an sich” traf (248f.). Chrysosto-
mus' Nahe zum Volk diente seinen Geg-
nern spater dazu, ihn als ,Sicherheitsri-
siko ersten Ranges (253) darzustellen,
was auf Furcht vor einer ,nicht integrier-
ten Macht- und Patronagestruktur hin-
deutet (261). Dass dabei er selbst ,Ord-
nung” als Leitkategorie seines Denkens
in Anspruch nahm und soziale Egalitat
als ,Basis fiir Unordnung und Zerstorung”
strikt ablehnte (215 Anm. 120), unter-
streicht nur, dass weniger tatsdchliche
Missgriffe seiner Amtsfithrung als viel-
mehr enttduschte Erwartungen sein
Scheitern begriindeten. Im Kontext des
Aufstandes des gotischen Heerfiihrers in
romischen Diensten, Gainas (Kap. VL
265-308), lasst Johannes Chrysostomus'
Abrechnung mit dem gestiirzten Eutro-
pius erkennen, dass der Bischof die von
Konstantin eingeleitete Privilegierung der
Kirche zu erhalten und auszuweiten
suchte — was staatlicherseits als Gefahr
zentrifugaler Tendenzen wahrgenommen
wurde (279) und zum ,Akzeptanzverlust
innerhalb der politischen Fiihrungs-
schicht” erheblich beitrug (308).

Nur auf dem Hintergrund dieses man-
gelnden Riickhalts bei Kaiser, Nobilitdt
und Klerus ist zu verstehen, warum der
alexandrinische Patriarch Theophilus in
Konstantinopel (!) den Bischof der Kaiser-
stadt von einer Synode absetzen lassen
konnte (Kap. VIIL; 327-378). Ursprung-
lich ein Streit um die Theologie des Orige-
nes, hatte sich in Agypten ein Konflikt um
die Autoritdt des Patriarchen von Ale-
xandria entspannen, der zur formellen
Appellation  vertriebener  dgyptischer
Monche an den Bischof von Konstantino-
pel gefiihrt hatte — ,traditionelle kirchli-
che Rechtsnormen... und neue politische
Strukturen stiefen hier aufeinander”
(333). Theophilus, selbst angeklagt und
auf die Schwichung seines Rivalen aus
Konstantinopel angewiesen, erreichte
eine ,erstmalige Biindelung von feindli-
chen Kraften gegen Johannes Chrysosto-
mus” (337), zu denen sich schlieRlich
auch das Kaiserpaar gesellte, als jener
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sich weigerte, iiber den alexandrinischen
Bischof zu richten (345). Die reichlich
diimne Anklage gegen Chrysostomus
selbst gewinnt Relevanz als Spiegelbild
Jgesellschaftlich akzeptierter Kriterien
fiir die Amitsfiihrung eines Bischofs”
(350), denen er nicht entsprochen hatte
und auch nicht entsprechen wollte, als
Eudoxia ihn voriibergehend rehabilitierte
(3261.). Seine endgiiltige Absetzung un-
mittelbar vor Ostern 404 fiihrte zur Ab-
spaltung der ,Johanniten von der nizéni-
schen Gemeinde (374) —,durch die religi-
ose Diskriminierung grofer Teile der
Stadtbevolkerung wurden diese auch aus
der stiddtischen Gemeinschaft ausge-
grenzt” (376).

Letztlich ergab die Vertreibung des po-
puldren Bischofs weniger eine Wahrung
der kaiserlichen Autoritdt als — zumal
nach dem plétzlichen Tod Eudoxias —
eine schwere Vertrauenskrise mit Blick
auf den Herrscher als Garanten der salus
imperii (385). ,Der Umgang mit einem
lebenden Mythos* (Kap. IX; 379-414)
war fiir Arcadius zudem angesichts schar-
fer Kritik des Westkaisers Honorius ,nicht
mehr nur ein Problem der inneren Ord-
nung, sondern eines hochster politischer
Brisanz” (386); die Versuche, die prochry-
sostomische Opposition zu integrieren,
gerieten zu Exempeln ,staatlicher
Zwangseingliederung devianter Gruppen”
(390). Dass auch nach dem Tod des Jo-
hannes Chrysostomus anno 407 durch die
unversohnliche Haltung des romischen
Bischofs eine ,villige Entfremdung zwi-
schen den Kirchen beider Teilreiche” be-
stand (416), diirfte iibertrieben sein; be-
zeichnend ist aber, dass in Konstantinopel
erst Ruhe einkehrte, als Chrysostomus'
Nachfolger Atticus seinen kompromisslo-
sen Kurs gegen die ,Johanniten” erheb-
lich milderte, was schlieBlich in der ,tri-
umphalen Riickkehr” (Kap. X; 415-423)
der Gebeine des Verstorbenen unter Proc-
lus im Jahr 438 miindete. Johannes Chry-
sostomus wirkte in der byzantinischen
Tradition vor allem als ,Pastoraltheologe”
weiter — sein Programm einer ,Trennung
von kirchlicher und weltlicher Sphare im
Sinne einer Kirche als unabhdngiger Kon-
trollinstanz” war dagegen ebenso wenig
anschlussfiahig wie der von ihm verkor-
perte Bischofstypus, der durch ,Manda-
tare des Kaisers” abgeldst wurde (422).
. Bischofliches Handeln hatte sich [fortan]
als erfolgreicher Ausgleich zwischen geist-
lichem Anspruch und gesellschaftlicher
Erwartungshaltung zu bewéhren”, so T.s
Fazit (430).

Diesen strukturellen Konflikt des Jo-
hannes Chrysostomus mit dem ,Arcadian
establishment*, d.h. mit dem Sozialgefiige

des friihbyzantinischen Kaiserhofes kon-
zise herausgearbeitet zu haben stellt das
Verdienst der vorliegenden Studie dar. Es
zeigen sich freilich auch Grenzen dieser
Herangehensweise: Die Konzentration
auf soziale und politische Interaktionspro-
zesse verhindert genauere Aufschliisse
dariiber, was denn unter einer ,nizani-
schen Orthodoxie“ am Ende des 4. Jahr-
hunderts zu verstehen sei. Angesichts der
origenistischen Streitigkeiten einerseits,
der Herausbildung einer spezifisch antio-
chenischen Theologie andererseits ist die
Frage nach einem ,nizénischen” Profil
ebenso spannend wie dringend! Bis zu
einer solchen Kliarung sollten dogmenge-
schichtliche Schemata, die sich fiir die
Mitte des 4. Jahrhunderts hinreichend be-
griinden lassen, nur mit groBer Vorsicht
auf theologische Optionen nach der
,theodosianischen Wende“ angewandt
werden: So waren die Paulianer in Antio-
chia, obwohl tatsichlich auch ,nizanisch”,
doch keineswegs ,theologisch ununter-
scheidbar“ (85) von der Gemeinde Fla-
vians und Chrysostomus'; dass letzterer
eine ,sehr problematische Legitimitat” ge-
eignet habe (63), wire erst zu begriinden.
SchlieBlich sind ,Eunomianer” keinesfalls
mit ,Arianern“ gleichzusetzen (so aber
dezidiert das Register: 471). Dass Chrysos-
tomus die nizinische Gemeinde in Kon-
stantinopel etablierte, gleichwohl aber
durch seine Distanz zum Kaiser die ,Kon-
tinuation traditioneller Resistenzstruktu-
ren der Hauptstadtbevolkerung® befor-
derte, liegt kaum an der ,Sprache der ni-
zinischen Orthodoxie” (204), sondern,
wie T. selbst herausarbeitet, an der Loya-
litdt zu bestimmten Personen; konsequen-
terweise sollte dann auf dogmenge-
schichtliche Etiketten verzichtet werden.
Dass andererseits nicht nur Fragen von
Politik und Macht, sondern auch das in-
trikate Verhiltnis von doktrinaler Ortho-
doxie und ekklesialer Autoritdt bei der
Absetzung des Johannes Chrysostomus
eine entscheidende Rolle spielten, hat Su-
sanna Elm gezeigt (The Dog that did not
bark. Doctrine and patriarchal authority in
the conflict between Theophilus of Ale-
xandria and John Chrysostomn, in: Lewis
Ayres/Gareth Jones [eds.], Christian Ori-
gins, London 1998, 68-93).
Terminologisch sei angemerkt, dass das
geregelte Miteinander unterschiedlicher
christlicher Gemeinden (nicht ,Konfessio-
nen”, so 89 u.d.) in der spatantiken Stadt
kaum deren ,religiose Bekenntnisneutra-
litit“ (54) erweist; auch ein Begriffspaar
wie ,Pluralitit und Toleranz” (85) ist min-
destens erlauterungsbediirftig. Wenn in
Antiochia ,hellenische Kulturnormen”
als Instanzen stadtischer Identitatsstiftung
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weiterwirkten, obwohl sie nicht mehr von
einem allgemein rezipierten Kult getragen
wurden, erlaubt dies nicht den Schluss,
,das religiose Bekenntnis [habe] aus-
schlieRlich privaten Charakter” besessen
(so aber 59). Hier wird ohne Not der Ge-
gensatz zur Hauptstadt iberzeichnet, wo
das Problem eben in der sakralen Legiti-
mation des Kaisers bestand, die ihm Chry-
sostomus freilich nur zu seinen eigenen
Bedingungen zugestehen wollte. In dieser
Weigerung, die Vermittlung christlicher
Lebensorientierung mit der Bildung von
Loyalitdt zum Kaiserhaus zu koppeln, liegt
die tragische Pointe der Amtsauffassung

des Johannes Chrysostomus. Ob in der
von ihm ,intendierten grundlegenden Re-
form aller irdischen Strukturen nach den
Idealen des jenseitigen Lebens” tatsachlich
die ,Forderung nach dem Ende der anti-
ken Stadt” zu erblicken ist (427), erfordert
weitere Diskussion. Die vorliegende Ar-
beit sollte jedenfalls Anreiz genug bieten,
die Frage nach struktureller Einbindung
und christlicher Freiheit des Bischofs in
das urbane Sozialgefiige der rémischen
Spatantike vertieft zu bearbeiten.

Jena Peter Gemeinhardt

Mittelalter

Lilie, Ralph-Johannes, Byzanz und die Kreuz-
ziige, Urban Taschenbiicher, Bd. 595,
Stuttgart (W. Kohlhammer) 2004, 280,
ISBN 3-17-017033-3.

Das Buch behandelt ein gegenseitiges
Missverstehen, das fiir das Byzantinische
Reich mit der Katastrophe von 1204 en-
dete, als das Heer des Vierten Kreuzzugs
die Reichshauptstadt Konstantinopel er-
oberte. Die Byzantiner standen ndmlich
dem religitsen Enthusiasmus der latei-
nischen Kreuzfahrer und der religisen
Fundierung des Krieges, zu dem diese
1096 ausgezogen waren, verstandnislos
gegeniiber und ebenso dem religiés moti-
vierten Erwerb Jerusalems und seiner Be-
hauptung als Heilige Stadt. Byzanz hatte
Verbiindete in seinen Kampfen gegen die
Seldschuken Kleinasiens erwartet, Ver-
biindete in einem Typus bewaffneter Aus-
einandersetzung, an den man schon lange
gewohnt war und in dem man zuletzt ins
Hintertreffen geraten war. Ziel der byzan-
tinischen Politik war die Sicherung des
eigenen Reiches: gegen die Muslime und
dann auch gegen die Kreuzfahrer, die
man immer wieder und zunehmend als
Bedrohung empfand. Gesteigert wurde
diese Bedrohung durch eine kontinuier-
lich antibyzantinische Politik der siidita-
lienischen Normannen. Die Kreuzfahrer
hingegen konnten nicht verstehen, dass
sie in einer Auseinandersetzung zwischen
dem byzantinischen Reich und seinen
muslimischen Nachbarn aktiv waren, die
mit althergebrachten Methoden von mili-
tdrischer und politischer Taktik gefiihrt
wurde. Immer wieder fiihlten sie sich ver-
raten und verkauft. Im Ersten Kreuzzug
ist diese Konstellation entstanden. Aufge-
16st wurde dieser inhdrente Konflikt nie,
auch wenn die Kreuzfahrerstaaten selbst

sich in ihren Beziehungen zur muslimi-
schen Umwelt dem byzantinischen prag-
matischen Modell annidherten und wah-
rend des 12. Jahrhunderts in Byzanz ei-
nen letztlich unentbehrlichen Partner sa-
hen. Da sie in Krisensituationen aber auf
die Hilfe ihrer westlichen Glaubensbriider
angewiesen waren, erneuerte sich das
Konfliktpotential zwischen dem Westen
und Byzanz immer wieder.

Lilie hat sein Buch aus der byzantini-
schen Perspektive geschrieben, es erhilt
dadurch eine stark ereignisgeschichtliche
Orientierung, die aber in der systemati-
schen Frage, welche Auswirkungen die
Kreuzziige auf die innere und aulsere Si-
tuation von Byzanz hatten, gipfelt. Das
Herausstellen der Ereignisgeschichte ist
erforderlich, wenn man dem situations-
bezogenen Charakter der byzantinischen
Politik addquat Rechnung tragen will. Die
gewahlte Perspektive fiihrt jedoch nicht
zu einseitiger Parteinahme. Diese wird
im Gegenteil dadurch vermieden, dass Li-
lie die Auswirkungen des grundsédtzlichen
~Missverstandnisses“ und der Interessen-
gegensitze im Detail nachweist, so z.B.
die seltsame Passivitdt Kaiser Manuels in
Kleinasien, als die Heere des Zweiten
Kreuzzugs dieses Gebiet durchzogen und
von den Seldschuken aufgerieben wur-
den. Bin Musterbeispiel fiir seine diffe-
renzierende Sicht sind die Ausfiihrungen
iiber die Vertridge zwischen Byzanz und
Saladin zur Zeit des Dritten Kreuzzugs,
mit denen Byzanz vielleicht nur einen
Verbiindeten im Riicken der kleinasiati-
schen Seldschuken suchte, die aber im
Westen groftes Misstrauen auslosten.
Jenseits der Frage, ob die Ablenkung des
Vierten Kreuzzugs gegen Byzanz 1204
,Zufall oder Absicht* gewesen sei, die Lilie
S.165-170 nur hypothetisch beantworten
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kann und will (nur Venedig vermag er
nicht zu exkulpieren), sind es diese Miss-
verstandnisse, ,die im Laufe der Zeit im-
mer starker” wurden (S.169), die in den
Kernbereich des Themas ,Byzanz und die
Kreuzziige” fithren. Das erste offensicht-
liche Opfer ist 1204 Byzanz geworden,
und mit der Eroberung der byzantinischen
Hauptstadt durch die Kreuzfahrer be-
schlieBt Lilie den Hauptteil seiner Darstel-
lung. Aus westlicher Perspektive ware der
Kreuzfahrerorient selbst als zweites Opfer
zu nennen. Denn mit dem Verschwinden
des byzantinischen Reiches, genauer des-
sen voriibergehender Reduktion auf
Kleinasien, verloren die Kreuzfahrerstaa-
ten einen Partner, der kontinuierlich der
muslimischen Machtstellung in Klein-
asien und Syrien entgegentreten konnte,
Punktuelle Hilfe, die der Westen ab und
an noch bringen konnte, vermochte ihre
Existenz nicht mehr zu sichern.

Von Kirchengeschichte im eigentlichen
Sinne ist in Lilies Buch eher punktuell die
Rede. Aber er beschreibt und macht ver-
standlich, wie sich iiber die Kreuzziige der
religiose Gegensatz zwischen der westli-
chen und ostlichen Kirche verstdarkte
und die ostliche auch im Zeichen grofter
Bedrohung nicht mehr bereit war, mit der
westlich-lateinischen zusammenzugehen;
die Unionen von Lyon 1274 und Ferrara-
Florenz 1439 blieben kaiserliche Politik
und konnten im Reich nicht durchgesetzt
werden. Dariiber hinaus fiihrt das Buch in
eine nochmals erweiterte Perspektive: Re-
ligion und Politik waren in West und Ost
auf unterschiedliche Weise einander zu-
geordnet. Im Westen konnte daraus eine
groe politische Dynamik entspringen,
wie sie in den Kreuzziigen sichtbar wird.
Im Osten hingegen orientierte sich die
Politik an der Sicherung des Reiches, die
Religion setzte hier keine eigenen und
neue Ziele. Auch in diesem grundsatzli-
chen Unterschied diirfte das Misstrauen
verwurzelt sein, das die Geschichte ,By-
zanz und die Kreuzziige” pragt und ge-
staltet.

In den Anhidngen zu seinem Buch be-
handelt Lilie zunachst knapp und exemp-
larisch die spateren Kreuzziige nach 1204.
Im zweiten Anhang charakterisiert er die
lateinischen und griechischen Quellen zu
den Kreuzziigen bis 1204 (S.211-231).
Damit stellt er die Kronzeugen fir seine
These vom Misstrauen und Missverstand-
nis zwischen Byzanz und dem Westen vor.

Mainz Ernst-Dieter Hehl

Le Goff, Jacques, Der Gott des Mittelalters.
Eine europdische Geschichte. Gespra-
che mit Jean-Luc Pouthier (iibers.v.
Margarethe Drewsen), Freiburg-Basel-
Wien, Herder-Verlag 2005, 110 S.,
Kart.,, 3-451-28500-2 (franzosische
Originalausgabe Paris 2003).

Wenn ein so versierter Mentalitatshis-
toriker wie Jacques Le Goif den Versuch
unternimmt, die mittelalterlichen (und
damit epochenspezifischen) Vorstellun-
gen von Gott zu charakterisieren, so ist
das grundsatzlich zu begriiflen, ist doch
dieses fiir Theologen und Historiker glei-
chermafen wichtige Thema bislang noch
kaum aufgearbeitet, wobei der Autor
tiberfliissigerweise meint, sich bei den
Gldubigen vorab dafiir entschuldigen zu
miissen, dass er als Historiker iiber eine
.Geschichte Gottes” schreibt und ein wan-
delbares Gottesbild annimmt. Die vorlie-
gende schmale Abhandlung in Gesprachs-
form — wobei Jean-Luc Pouthier freilich
allenfalls als Stichwortgeber dient — kann
groRere Erwartungen allerdings kaum er-
fullen. Der anscheinend nachtraglich ge-
gliederte Monolog Le Goffs ist weder
griindlich strukturiert, noch kann er die
bisweilen recht zugespitzt formulierten
Thesen hinreichend belegen und unter-
mauern. In vier Abschnitten behandelt
Le Goff — ohne klare inhaltliche Tren-
nung — das Gottesbild, den Heiligen Geist
und die Jungfrau Maria, Gott in der mit-
telalterlichen Gesellschaft und Gott in der
mittelalterlichen Kultur. Dabei geht er zu-
ndchst und hauptsachlich der Frage nach,
um was fiir einen Gott es sich iiberhaupt
handelt, indem er auf die Folgen der
Christianisierung Europas und deren
Riickwirkung auf das Gottesbild eingeht.
Gott wird hier vor allem zum Racher von
Unrecht und zum Wundertdter. Dabei sei
der alttestamentliche Gott der Strenge
und des Zorns im Verlauf des Mittelalters
zunehmend vom ,lieben Gott”, der im
Himmel bleibende Gottvater der Karolin-
gerzeit in der Wertschitzung vom Sohn
abgelost worden. Hier sei dem thronen-
den der leidende Christus gefolgt. Dem
wird man in Grundziigen zustimmen kon-
nen, auch wenn sich dieser Eindruck viel-
leicht zu einseitig aus den kiinstlerischen
Darstellungen ergibt, die sich leichter dem
Gottmenschen Christus zuwenden kon-
nen, und auch der leichthin behauptete
historische Zusammenhang zwischen
dem leidenden Gott und den Krisen des
Spatmittelalters wére erst noch aufzuzei-
gen. Wenn Le Goff allerdings meint, dass
der Absolutheitsanspruch des christlichen
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Gottes der westeuropdischen Mentalitat
nicht angemessen gewesen sei und es des-
halb Sekten, Damonenglauben und Heili-
genkult gegeben habe und dass vor allem
die Trinitatsvorstellungen zu Haresien ge-
fiihrt hitten, dann werden solche Hypo-
thesen und Zusammenhénge wohl doch
zu leichtfertig gefolgert. Trinitarische Ha-
resien sind in ihrem Ursprung schlieBlich
gerade nicht abendldndisch. Auch andere
Interpretationen sind bestreitbar. So war
die Bekehrung Chlodwigs nicht einfach
ein ,Meisterstreich”, sondern nach der
Unterwerfung der romischen Teile Gal-
liens zweifellos auch ein Ergebnis seiner
katholischen Umwelt. Dass Gott als der
JHerr“ ganz dem Feudalzeitalter ent-
spricht, negiert dhnliche Urspriinge be-
reits im Alten Testament; dass er die Spitze
und der Garant des erst 1789 beendeten
Feudalsystems sei, ldsst wesentliche An-
derungen im Gottesbild des Reforma-
tionszeitalters auler acht. Dass Gott seine
Macht an die trinitarischen Personen de-
legiert habe, entspricht zumindest nicht
der kirchlichen Dogmatik, und wenn es
zwischen dem Gott der Gemeinschaft
und dem Gott, der sich einzelnen zuwen-
det, tatsichlich einen Konflikt gegeben
hat, dann wurde das von den Zeitgenos-
sen jedenfalls nicht als solcher empfun-
den. Ebenso wenig wird man behaupten
kénnen, der jiidische Gott sei im Verlauf
des Mittelalters unter die falschen Gotter
verdrangt worden. SchlieBlich: Hat die
Kirche tatsichlich des Lateins bedurft,
um ihre Privilegierung als Band zu Gott
aufrechtzuerhalten, oder wirkt darin nicht
eher ein Stiick universaler Tradition wei-
ter? Der schmale Essay enthdlt insgesamt
gewiss anregende, aber oft allzu leichthin
geduRerte und assoziativ aneinanderge-
reihte Gedanken, die noch einer griind-
lichen Kliarung und Diskussion im einzel-
nen bediirften. Dass nicht alle eingangs
angerissenen Aspekte zur Sprache kom-
men kénnen, versteht sich von selbst, und
dass der Schwerpunkt auf dogmatischen
vVorstellungen liegt, ergibt sich aus der
Quellenlage, doch hatten sich diese zwei-
fellos deutlicher differenzieren und von
anderen Einfliissen unterscheiden lassen
konnen. Das Buch ist freilich nicht fiir
Medidvisten geschrieben. Doch vielleicht
fiihlen sich diese herausgefordert, das
Thema griindlicher aufzugreifen.
Hamburg Hans-Werner Goetz

Grofe, Rolf, Suger en question. Regards
croisés sur Saint-Denis, Pariser Histo-
rische Studien Bd. 68, Miinchen (Ol-
denbourg Verlag), 2004, 175 S., Geb.,
3-486-56833-7.

Die Neueditionen und Ubersetzungen
der Texte des Abtes Suger von Saint-Denis
(Giinther Binding, Andreas Speer, Darm-
stadt 2000; Francgoise Gasparri, Paris
1996/2001) dokumentieren das neu er-
wachte Interesse an diesem einflussrei-
chen Abt des 12. Jahrhunderts. Das Deut-
sche Historische Institut Paris erfiillt seine
Aufgabe, franzésische und deutsche Wis-
senschaft zusammenzufiihren, wenn nun
in dem Band Suger en question (ed. Rolf
GroRe) Beitrdge franzosischer und deut-
scher Wissenschaftler versammelt wer-
den. Dabei bleibt, vertreten durch Lindy
Grant, auch die angelsachsische For-
schung nicht unbertcksichtigt.

Obwohl Rolf GroBe in der Einleitung
betont, dass Suger eine groRe Bedeutung
fiir die Kunstgeschichte hat, beriicksich-
tigt der Band nicht die kunsthistorische
Forschung, sieht man von dem archdolo-
gischen Beitrag von Michaél Wyss ab (Ap-
port des recherches archéologiques récentes
pour la connaissance de Saint-Denis aux Xr
et XII siécles), der vor allem die Situation
erhellt, die Suger in Saint-Denis angetrof-
fen hat, als er Abt wurde. Aber als Kunst-
historiker mochte ich zu dem Band Stel-
lung nehmen. Beitrage wie derjenige von
Jens Peter Clausen (Suger, Faussaire de
chartes), in dem die Diskussion um die
Funktion Sugers als Félscher von Doku-
menten nachgezeichnet wird, oder wie
derjenige von Laurent Morelle (Suger et
les archives: en relisant deux passages du ,De
administratione”) bediirfen einer anderen
als einer kunsthistorischen Wiirdigung.
Gerade diese Studie, die sich zundchst
mit der Frage beschaftigt, wie Suger zu
der Angabe kommt, dass das Kloster in
Argenteuil zur Zeit des Konigs Pippin der
Abtei Saint-Denis zu eigen war, aber
schon unter Karl dem GroBen der Abtei
entfremdet wurde, ist eine minutidse
Quellenanalyse. Aber nicht alle Beitrdge
des Bandes stellen neue Ergebnisse vor. So
ist Andreas Speer wieder mit einer Zusam-
menfassung vertreten, diesmal unter dem
Titel Les écrits de Suger comme source d'une
esthétique médiévale — une relecture critigue.

Der Herausgeber Rolf GroRe verfolgt
ebenso wie Lindy Grant das Ziel eines
Paradigmenwechsels im Verstindnis Su-
gers. Demgegeniiber sieht dazu die fran-
zosische Forschung wenig Anlass; was be-
sonders der Beitrag von Frangoise Gas-
parri deutlich macht. Das kommt nicht
von ungefahr. Fiir lange Zeit hat in der
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deutschen und in der angelsdchsischen
Literatur Panofsky das Sugerverstindnis
gepragt. Die franzosische Kunstgeschichte
hat sich diese Position nur zégerlich zu
eigen gemacht; geprdgt hat Panofsky je-
doch die Untersuchungen Louis Grodeckis
zu der Glasmalerei von Saint-Denis. Pa-
nofsky sah in Suger einen Verehrer neu-
platonischer Asthetik, der als Protohuma-
nist, als Verehrer der Kiinste mafgebli-
chen Einfluss auf die Entstehung der Go-
tik gehabt habe. Zumal in der Tlrinschrift
habe Suger sein neuplatonisches Ver-
stindnis der Umbauten der Abteikirche
verewigt. Diese Interpretation hat die
Grenzen der Kunstgeschichte iiberschrit-
ten. Sie wurde unbesehen von Werner
Beierwaltes (1976) iibernommen, so dass
der Sperzialist fiir neuplatonische Philoso-
phie nicht einmal darauf aufmerksam
wurde, dass die angeblichen Zitate aus
Ps.-Dionysius Areopagita nicht in dessen
Werk zu finden sind (Zinn 1986). Es war
eine grundlegende Revision der Interpre-
tation Panofskys erforderlich (Martin
Biichsel 1983, 1994, 1997, Christoph
Markschies 1995). Schon 1983 war dar-
zustellen, dass die Tiirschrift keinen neu-
platonischen Aufstieg vom materiellen
Kunstwerk zur geistigen Offenbarung dar-
stellt, dass mit operis labor nicht das Kunst-
werk, sondern die Anstrengungen der
Frommen angezeigt werden, dass nicht
Ps.-Dionysius Areopagita, sondern das Jo-
hannesevangelium anzufiihren ist, um die
lichtmetaphorischen Wendungen zu er-
kldren, dass sich die Tirinschrift schlicht
auf das, was auf den Tiirfliigeln verbild-
licht wird, bezieht: auf die Passion und
Auferstehung Christi. Statt in neuplatoni-
scher Philosophie geschult zu sein er-
scheint nun Suger als ein Abt, der offenbar
iiber keine nennenswerte theologische
Bildung verfiigte. Aus dem weitsichtigen
Forderer der Kiinste wurde ein Dilettant,
der sich in bezug auf Architektur nur un-
prazise auszudriicken wusste (Binding
1993). Dessen BErneuerungen der Abtei-
kirche waren riickwirts gewandt, um
den Glanz der Abteikirche wiederherzu-
stellen, von dem die Gesta Dagoberti be-
richten, darum bemiiht, die Zeugnisse
der Vergangenheit der Abtei als Leistungs-
und Bedeutungsbilanz sichtbar zu ma-
chen.

Wenn sich einige Beitrdge des vorlie-
genden Bandes in die Bemiihungen ein-
reihen, das Sugerbild zu revidieren, so
sind doch nicht alle Ergebnisse iiberra-
schend. Frank Hirschmann (Abbés réforma-
teurs, abbés constructeurs — quelques précu-
seurs et contemporains de Suger) vergleicht
Suger mit den Abten Gauzlin von Fleury,
Richard von Saint-Vanne bei Verdun, und

Wilhelm von Hirsau. Auch andere Abte
als Suger berieten Konige, kiimmerten
sich um ihre jeweilige Abteikirche als
Grablege hochadliger Stifter, belebten
den mit ihren Abteien verbundenen Heili-
genkult, reformierten ihre Abteien und
hiiteten wirksam den Besitz ihrer Abteien
etc. Bine andere Qualitdt hat die Revision
des Sugerbildes, wenn Rolf Grofe ( L'abbé
Adam, prédécesseur de Suger) zeigt, dass Su-
ger bewusst die Leistungen seines Vorgdn-
gers, des Abtes Adam, verschweigt, der
etwa in Reaktion auf die Beisetzung Phi-
lipps I. in Saint-Benoit-sur-Loire anord-
nete, das Anniversarium von Dagobert
zu zelebrieren, um damit die Bedeutung
der Abtei als konigliche Grablege deutlich
zu machen. Suger setzte also die Anstren-
gungen seines Vorgangers fort, wenn er
mit den Erneuerungen der Abteikirche
auch die Funktion als konigliche Grablege
starken wollte (Speer 1988). Lindy Grant
versucht dadurch die Bedeutung Sugers
zu relativieren, dass sie an dem Beispiel
von Geoffrey, Bischof von Chartres, dar-
legt, dass dieser kaum einen geringeren
Einfluss auf politische Entscheidungen
hatte als Suger und die Interessen des
Papsttums in einigen Angelegenheiten so-
gar wirksamer vertrat.

Wie weit reicht die Revision des Suger-
bildes? Paradigmenwechsel sind einfach
durchfiihrbar, wenn auf Resonanz gehofft
werden kann. Sie laufen daher Gefahr,
selbst einer Mode zu folgen. Jean Dufour
(Suger, personnage complexe) beschéftigt sich
dagegen mit der Bedeutung der Abtei
Saint-Denis unter Suger und kann dafiir
eine eindriickliche Zahl vorlegen: In der
Mitte des 12. Jahrhunderts wurde beim
Totengedenken in 3400 Kirchen auffillig
viel fiir verstorbene Abte und Monche
von Saint-Denis gebetet. Saint-Denis
wurde la capitale européenne de la priére.
Unbekiimmert um die Revison des Suger-
bilds beschreibt Francoise Gasparri (L'abbé
Suger de Saint-Denis et la papauté) das Ver-
haltnis Sugers zum Papsttum und die Er-
neuerungen der Abteikirche als Ausdruck
der Verbindung Sugers zu Rom und als
Reflex seiner Reiseeindriicke, die er be-
sonders in Stiditalien erfahren habe. Sie
weiR, dass sich Suger dort genau die Ar-
chitektur und ihr Decorum eingepragt
habe. Suger berichtet dariiber nichts.
Wiinschte Suger, romische Sadulen aus
Rom kommen zu lassen und sie als Spo-
lien in die Abteikirche zu integrieren, nur,
um durch Romverweise die Abteikirche
liturgisch aufzuwerten, oder driickt sich
darin auch ein in Italien gebildeter Ge-
schmack aus? Die kunsthistorische Analyse
zeigt gerade, dass die liturgische Verweis-
struktur nicht direkt in eine dsthetische
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Form {ibersetzt werden kann. Die liturgi-
sche Funktion, die die Erneuerung der
Abteikirche hatte, kann aus den Texten
Sugers relativ genau erschlossen werden,
die dsthetische Gestalt jedoch nur vage. Es ist
zu fragen, ob diese Ungenauigkeiten und
der Mangel an Angaben nur ein methodi-
sches Problem der modernen Interpreten
sind, oder ob sie nicht auch ein histori-
sches Aktionsfeld beschreiben, in dem mo-
derne Architekten auf die retrospektiven
Vorgaben Sugers so reagieren konnten,
dass dabei eine — kunsthistorisch betrach-
tet — innovative Konzeption entstand.
Denn die Revision des Sugerbildes dndert
nichts daran, dass die Erneuerungen der
Abteikirche Saint-Denis in dreierlei Hin-
sicht von griBter Bedeutung fiir die Ent-
wicklung der Kunst wurde: Der Einfluss
der Figurenportale, des neuen Chores und
der typologischen Programme kann nicht
iiberschitzt werden. Historiker pflegen
der Kunstgeschichte zu misstrauen, weil
sie die Neigung hat, aus Kunstwerken he-
raus das Verstandnis von Quellen zu ent-
wickeln; die Kunsthistoriker misstrauen
den Historikern, weil diese gewohnlich
Kunstwerke nur als Belege von Quellen
betrachten. Panofsky hat zu den Neu-
erungen im Medium der Kunst den pas-
senden Abt konstruiert. Es machte nun
keinen Sinn, zu dem revidierten Sugerbild
die dazu passende Kunst zu konstruieren.
Suger bote gerade die Moglichkeit einer
Methodendiskussion zwischen Histori-
kern und Kunsthistorikern.

Julian Fiihrer (Suger et Bernhard de Clair-
vaux) stellt fest, dass trotz der erhaltenen
Briefe, in denen Bernhard auch die Re-
form der Abtei Saint-Denis fordert, dieser
im Oeuvre Sugers strictement absent ist.
Gewiss, Suger erwdahnt den Namen Bern-
hards nicht. Aber dessen Aftacke gegen
die prichtige und kunstreiche Ausstat-
tung von Klostern ist die einzige theoreti-
sche Auseinandersetzung, in die sich Suger
involvieren lieB. Es ist seit langem be-
kannt, dass Suger das traditionelle Argu-
ment, dass der Materialwert von Ausstat-
tungsstiicken die Stifterleistung ausdrii-
cke, hochhilt. Dass er mit Bernhards At-
tacke der Apologia ad Guilelmum vertraut
war, zeigt vor allem eine Aulerung: Er
kehrt das Argument Bernhards, dass die
Kunst in den Klostern tiberfliissig sei, da
sie ja — nach Papst Gregor — die Schrift der
Iliteraten sei, gerade um, indem er die
typologischen Darstellungen, mit denen
er reichlich die Abteikirche schmiicken
lieR, die Kunst der litterati nennt: Et quo-
niam tacita wisus cognitione materiei diuersi-
tas, auri, gemmarum, unionum absque de-
scriptione facile non cognoscitur, opus quod
solis patet litteratis, quod allegoricarum iocun-

darum iubare resplendet, apicibus litterarum
mandari fecimus. (De adm., Binding/Speer,
S.342).

Auch Fiihrer kann nicht wirklich erkla-
ren, wieso Bernhard sich mit der anschei-
nend bescheidenen Reform in Saint-Denis
zufrieden gab. Wie andere zuvor hilt er
eine politische Riicksichtnahme fiir mog-
lich. Auch Fiihrer zeichnet das Bild eines
einflussreichen Abtes, der es vermochte,
sich dem Rigorismus Bernhards zu entzie-
hen. Er verweist auf die diplomatische,
aber kiihle Ablehnung Bernhards auf die
Bitte des sterbenden Sugers, sein Ange-
sicht noch einmal zu sehen. Dagegen eilte
der selbst kranke Bischof von Soissons
Joscelin zu Suger. Wieso wollte Suger
noch einmal Bernhard sehen? War es
sein personlicher Wunsch oder kalkulierte
er auch noch auf dem Sterbebett als Abt?

Frankfurt a. M. Martin Biichsel

Paravicini, Werner, Die ritterlich-hifische Kul-
tur des Mittelalters, (= Enzyklopadie
deutscher Geschichte, Band 32), 2.
Aufl., Miinchen (Oldenbourg) 1999,
142 S., Kt., ISBN 3-486-56412-9 [Erst-
auflage 1994].

Der in der mediévistischen Hof-For-
schung bestausgewiesene Verfasser bietet
einen konzentrierten Uberblick iiber die
ab ca. 1150 von den Fiirstenhofen Frank-
reichs ausgehende Adelskultur, die den
Ritter und das Ritterliche als zentrales
Leitbild entfaltet und nach Wandlungen
die Neuzeit erreicht. ,Erkenntnisziel ist
die geistige und praktische Lebensform
einer bestimmten Oberschicht” (S.2).
Dass nach einem Fortleben in der Friihen
Neuzeit (Stichwort ,1500-1800: Vom Rit-
ter zum Kavalier”, S. 20) die Tradition die-
ses Lebensideals erst in der Gegenwart
endgiiltig auslduft, wird als Perspektive
angedeutet (S. 20; 56).

Der erste Teil exponiert zunéchst
Grundbegriffe in Form eines enzyklopédi-
schen Panoramas: Stdndische Struktur,
Komponenten des Normensystems (ne-
ben aristokratischem Fundament pra-
gende christliche Einfliisse, aber Wahrung
eines laikalen, auf weltliche Autonomie
ausgerichteten Grundcharakters), Status-
symbole, Liebeskultur, Turnier- und Wap-
penwesen, Reisen, Bildung und Gelehr-
samkeit usw. Marginalien im Layout be-
gleiten den ganzen Band und erlauben
schnelle Orientierung. Die folgenden Ab-
schnitte vertiefen dieses Bild durch dia-
chrone Prézisierungen (teils in der glei-
chen Reihenfolge). Umsichtig wird die
Ausdifferenzierung des neuen Standes
nach auflen und innen skizziert
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(S.20-23). Binprdgsam gelingt der Uber-
blick tiber die komplizierte geographische
Ausbreitung und das regional differie-
rende Standesprofil, wobei auf die deut-
schen Besonderheiten eingegangen wird
(S.28-37). Es folgen Ausfithrungen zu
den Zasuren um 1300, 1400 und 1500.
Ein Querschnitt stellt die AuBenkritik am
Rittertum vor allem seitens der Kirche,
daneben aus gelehrten und stadtbiirger-
lichen Perspektiven heraus (S.45-53).

Waihrend der lexikonartige ,enzyklopa-
dische“ Teil (abgesehen von einigen For-
schernamen) ohne Nachweise bleibt,
fithrt der zweite Hauptabschnitt mit rei-
chen Literaturangaben in die Fachdiskus-
sion ein (Quellen und ausgewdhlte Lite-
ratur inhaltlich geordnet im Schlussteil).
Auf offene Fragen und Forschungsdeside-
rate wird auf Schritt und Tritt hingewie-
sen. Eine Revue der Methoden lauft auf
neuere Ansatze zu (Wirtschaftsgeschichte,
Sachkultur, Soziologie, Systemtheorie,
Rekonstruktion des historischen ,Imagi-
naren”, S. 62-65). Das Votum: ,Ein neuer,
methodenbewuRter Positivismus tut not,
der systematisch erfaldt, was wir wissen
kénnen und was wir tatsachlich wissen”
(S.61).

Zu sieben reprdsentativen Schwer-
punkten, die ganz konkret Wesentliches
iiber die ritterlich-hofische Kultur vermit-
teln, wird ein komplexer Diskussions-
stand aufgerollt, der vor allem Desiderate
in der Erforschung des Spdtmittelalters
aufzeigt. Ein Uberblick gilt der Hof-For-
schung allgemein (S.65-71), ein weiterer
dem Hofamt des Herolds (S.77-85). Un-
terschiedliche Formen literarischer Tradi-
tionspflege werden anhand des Codex
Manesse (Anfang des 14. Jh.s, S§.71-77)
und des Familienbuchs der Herren von
Eptingen (17. Jh. nach alteren Vorlagen,
$.102-108) prasentiert. Aspekte der in-
ternationalen Vernetzung der Ritterkultur
werden anhand eines Dossiers von
Schriftstiicken der Adelsfamilie von Me-
rode aus den Jahren 1329/32-1392 eror-
tert, die aufgrund zuféalliger Wappen-
gleichheit und personlicher Kontakte Be-
ziehungen zum Konigshaus von Aragon
unterhielt (S. 86-93). Probleme der (letzt-
lich scheiternden) Standessicherung des
Niederadels gegeniiber den Fiirstenhofen
durch genossenschaftlich organisierte Tur-
nierveranstaltungen werden an den Tur-
nieren der ,Vier Lande 1479-1487 auf-
gezeigt (S.93-102). Kaiser Maximilian I.
steht am Ende der Reihe mit seiner Mono-
polisierung der ritterlichen Lebensform
auf die Figur des Herrschers hin.

Dem Verfasser gelingt in diesem Band
das Kunststiick, einerseits auf minimalem
Raum eine Fiille von Aspekten zu einem

ausgewogenen aktuellen Gesamtbild der
Ritterkultur und ihrer historischen Ent-
wicklung zusammenzufiigen und ande-
rerseits der Komplexitit des umfassenden
Themas mit seinen noch offenen Dimen-
sionen anhand von prazisen Detailrefe-
raten gerecht zu werden.

Tiibingen Christoph Huber

Prinz, Friedrich, Das wahre Leben der Heili-
gen. Zwolf historische Portrdts von Kaiserin
Helena bis Franz von Assisi, Miinchen
(C.H. Beck) 2003, 318 S., 13 Abb.,
Ln., ISBN 3-406-50223-7.

.So vielgestaltig die Lebensformen und
Charaktere der Heiligen christlichen Glau-
bens auch sein mogen, ebenso unter-
schiedlich sind ihre Wege zu Gott und
damit zu jenem Ziel, das mit dem Wort
,Heiligkeit’ nur unvollkommen beschrie-
ben werden kann. Anfangs war es vor
allem das Martyrium fiir den Glauben,
spiter das unblutige Martyrium der
strengsten Askese — oft ein lebenslanger
Kampf mit sich selbst -, ferner ein erfolg-
reiches Wirken fiir die Kirche oder als
Missionar, Kirchenvater und Theologe
wie schlieBlich auch als hochverehrter
Stifter von Klostern und Kirchen; wobei
oft ein recht weltliches Leben vorausge-
gangen sein konnte” (74). Mit diesem
breiten Spektrum von Heiligkeit befasst
sich der im September 2003 verstorbene
Miinchener Medidvist in einem seiner
letzten Biicher. Es ist in gewisser Weise
ein Vermaichtnis, zeigt es doch in brillant
geschriebener Weise, wie sich wissen-
schaftliche Analysen fiir den Leser ge-
winnbringend mit anregenden allgemein-
giiltigen Uberlegungen verbinden lassen.

Anachronistisch ist das Thema keines-
wegs, denn Heilige haben auch heute
noch selbst unter jungen Menschen Kon-
junktur, und nach Idolen fragt selbst ein
sikularisiertes Zeitalter. Da bietet sich bei
der Suche nach Vorbildern durchaus ein
Blick in die Geschichte an, zumal die
christlich-humane Lebensform in ihrer
Entwicklung seit der Spdtantike ,ein si-
cheres Fundament christlicher Vorbild-
lichkeit, Heiligkeit und geistlicher Kultur*
wurde, ,ohne die Europa nicht denkbar
ware” (12). Auch die christliche Legitima-
tion von Herrschaft im Friithmittelalter
war kein bewusster ideologischer Winkel-
zug, sondern Folge aktiver Hinwendung
zum Christentum mit dem Willen zur Ver-
4nderung. Personlichkeiten, die in diesem
Sinne gestaltet haben, mochte Prinz vor-
stellen. Dabei geht es nicht um jene Kult-
figuren oder ,virtuellen’ Heiligen, die
kaum real existiert haben, sondern von
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kollektiver Glaubens- und Wundersehn-
sucht geschaffen wurden und deren Viten
man als kirchliche Schwindelliteratur’
bezeichnet hat. Erst recht geht es nicht
um hagiographische und kritiklose Lobes-
hymnen, ,sondern um die konkrete Le-
benswirklichkeit von Heiligen, die hinter
ihrer spiteren Rolle als Objekte kultischer
Verehrung oft unkenntlich geworden ist”
(21).

Dabei stellt sich natiirlich die Frage, wie
denn Heiligkeit zu definieren sei, woraus
sich auch die Auswahl der zu behandeln-
den Personlichkeiten ergeben wird. Prinz
setzt bei einem breiten menschlichen
Rahmen von Heiligkeit an und schlieft
deshalb Befremdliches keineswegs aus.
,Heiliges und Unheiliges, namlich allzu
Menschliches, liegen oft eng beieinander
oder verknoten sich in unaufhebbaren
konkreten Situationen” (22). Im Grunde
stellt er deshalb die ausgesuchten Person-
lichkeiten in ganz normalen, bisweilen
niichtern registrierenden  Kurzbiogra-
phien vor, ausgehend von der sich als
richtig erweisenden Uberzeugung, dass
gerade so das Besondere ihrer Existenz
zutage treten kénne. Natiirlich wird dabei
auf die konkreten Existenzbedingungen
der jeweiligen Epoche Wert gelegt, ohne
dass dabei Uberzeitliches aus dem Blick
gerdt. Auch der ,Unerforschlichkeit der
Menschenseele” (ebd.) ist Prinz sich be-
wausst und weill sehr wohl, dass an diesen
exemplarischen Leben nicht alles wissen-
schaftlich seziert werden kann und letzte
Geheimnisse bleiben. Das gilt gerade auch
fiir die Schattenseiten im Leben der Heili-
gen, die wie jeder andere zwischen den
Polen Gut und Bgse, Liebe und Hass
schwankten. ,Nur aus dem Boden sehr
realer Menschlichkeit — Menschlichkeit
hier in jenem umfassenden Sinne, der
auch das Unmenschliche menschlicher
Existenz mit einschlieft — kann die geis-
tig-geistliche Bliite wahrer Heiligkeit er-
blithen, die iiber sich selbst hinausweist.
Der Mensch, dieses Zwitterwesen, auf
Heiligkeit und Bosheit gleichermafen an-
gelegt, kann beides neben- und nachei-
nander verwirklichen” (23). Es ist wohl
genau diese Perspektive, die Prinz gereizt
und dazu gefiihrt hat, hinter die Voliére
hagiographischer Stilisierung zu schauen.
Die Heiligen sehen ,bis heute in vielen
Kirchen eintriachtig ... giitig oder streng
auf uns herab, und keiner wiirde ahnen,
dass sie sich untereinander gar nicht so
gut vertragen haben. Diesen Schleier
kirchlicher Tradition gilt es beiseite zu
schieben, um — soweit dies moglich ist —
ihre reale, menschliche Existenz erfassen
oder zumindest erahnen zu konnen” (52).
Prinz tut dies mit innerer Beteiligung.

Denn er versteht sein Buch als ,den Ver-
such eines skeptischen Laien, der den-
noch jahrzehntelang mit Anteilnahme, ja
Bewunderung das Selbstverstandnis und
die spirituelle Kultur dieser Welt jenseits
der eigenen Mdoglichkeiten in ihrem Wer-
den und Wirken verfolgte und tiefer ver-
stehen wollte* (23). Dieser personliche
Ton wird noch dadurch verstdrkt, dass
Prinz am Schluss seiner Einfiihrung an
den tschechischen Verwaltungsbeamten
Dr. Horak erinnert, der ihn und seinen
Vater als Sudetendeutsche 1945 aus ei-
nem Zwangsarbeiterlager gerettet hat.
Diese mehrfache personliche Note mag
den einen oder anderen irritieren, man
sollte sich indes auf sie einlassen. Denn
sie zeigt, wie auch der hochgelehrte wis-
senschaftliche Blick in die Vergangenheit
zu richtungweisenden Ergebnissen fiir die
Gegenwart fithren kann. Kurzum, Prinz
ist tiberzeugt, dass eine kritische Analyse
des Lebens der Heiligen den Blick auf blei-
bende Werte zu richten vermag.

Diese Perspektiven sind zu beriicksich-
tigen, wenn man sich der Lektiire der
zwolt Portrdts heiliger Méanner und
Frauen aus dem 4. bis 13. Jh. zuwendet.
Brillant geschrieben sind sie allesamt, ob-
schon manche Partien wie die lange Schil-
derung der Auseinandersetzung zwischen
Bernhard von Clairvaux und Abaelard
(185-200) dem Leser einige Konzentra-
tion abverlangen. Geradezu erfrischend
sind manche Kurzcharakteristiken, etwa
wenn Isidor von Sevillas Etymologiae als
Jberithmte lexikalische Rettungsaktion
kulturellen  Basiswissens” bezeichnet
wird (119). Diese Fahigkeit zu pointierten
Wendungen zeigt sich bereits in den Uber-
schriften. So ist der erste Beitrag der Kai-
serin Helena (249/50~328/29): Eine Kaiserin
und Heilige aus der Tiefe der Gesellschaft ge-
widmet (25-32), womit dezent auf die
Behauptung angespielt wird, dass sie
,den altesten Frauenberuf ausgetibt ha-
ben sollte” (25). Was ihre personliche Hei-
ligkeit anbetrifft, so vermag auch Prinz
den Quellen kaum etwas zu entlocken,
bescheinigt ihr aber ,ein hohes Maf an
Geschick und Durchsetzungskraft und
wohl auch Skrupellosigkeit” (32). Da bie-
tet Martin von Tours (um 336-397): Soldat,
Athleta Christi, Ménch und Bischof (33-49)
schon mehr, dieser rundum volkstiimli-
che Heilige des Mittelalters, bekannt als
wackerer, barmherziger Reitersmann.
Vom heidnischen Berufssoldaten zum as-
ketischen Bischof fithrte ihn sein Weg,
dessen die Zeiten iiberdauernder Gehalt
an Heiligkeit freilich erst in der Martins-
biographie des Sulpicius Severus erkenn-
bar wird. Authentischere Zeugnisse bietet
dagegen Hieronymus (um 347—420): Gelehr-
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ter, Asket und Kirchenvater (50-73), was
sich sofort in einem geradezu fulminanten
Aufsatz niederschlagt. Hieronymus war
eine der streitbarsten Gestalten der Kir-
chengeschichte, der ,seinen geistig weni-
ger wendigen Gegnern auch mit Arroganz
und Herablassung begegnen konnte”
(52). Er stand im Spannungsfeld zwischen
kultureller Tradition des antiken Bil-
dungsspektrums und dem christlichen, as-
ketisch geprdgten Selbstverstindnis und
war bis zu seinem Weggang aus Rom
385 ein eher ,unheiliger Heiliger" (62),
der das gelehrte Kampfgesprdach liebte.
Auch wenn er sich polemisch gegen die
Nutzung paganer Literatur wandte, prak-
tizierte er meisterhaft die ,sorgsame Ein-
fiigung antik-paganer Bildungstraditio-
nen in ein Curriculum christlicher Erzie-
hung” (66), wie insbesondere die Vulgata,
seine im ,team-work’ entstandene Uber-
setzung der Bibel aus dem Griechischen
ins Lateinische, verdeutlicht. Sie ist ,das
grundlegende Ubersetzungswerk fiir die
Geistesgeschichte Europas” geworden,
»dessen Stil eine ,Nobilitierung’ des Kir-
chenlateins bedeutete” (ebd.). ,Als genia-
ler Meister der Sprache wie als wegwei-
sender Interpret des Grundbuches der
Christenheit” hat Hieronymus weit in die
Welt des Mittelalters hineingewirkt.
,Fromm und streitbar, geistreich und iro-
nisch sein — er konnte alles zu seiner Zeit
und war damit zwar ein fehlbarer
Mensch, aber zugleich ein gelehrter Hei-
liger” (72).

Ahnlich meisterhaft ist der Beitrag tiber
Augustinus (354-430): Ein schwer erkampfter
Weg zu Christus (74-108), denn auch hier
findet sich ein widerspruchlicher Charak-
ter. Sein literarisches (Buvre umfasst 93
Titel in 232 Biichern, aber mehr als sein
Mitaufbau des dogmatischen Gebaudes
der Kirche fasziniert bis heute die Mog-
lichkeit, durch seine Confessiones einen
tieferen Blick in seine Personlichkeit be-
kommen zu kénnen. Auch wenn man
nicht vergessen darf, dass Augustinus
seine Selbstdarstellung zu inszenieren
wusste, so ist sie doch ein einzigartiges
,radikales Zeugnis des Glaubens, genauer
des sehnsiichtigen Glauben-Wollens an
einen Gott, dessen Wesen dem Schreiber
bis zuletzt unerforschlich blieb; zugleich
Protokoll eines langen Weges voller Riick-
schlidge, die ein durch und durch astheti-
scher Mensch voller Sinnlichkeit an sich
erfahren musste” (76). Prinz hebt in Uber-
einstimmung mit der Forschung auf die
aullerordentliche Bedeutung der Mutter-
bindung fiir die Entwicklung des Aurelius
Augustinus ab, ldsst sich aber von dessen
bewegenden Schilderungen der Rolle Mo-
nicas nicht tduschen, wenn er aufdeckt,

wie sie mit dessen Lebensproblem, der
Sexualitdt, umging. Diese hat Augustinus
zeitlebens umgetrieben. ,Die natiirliche
Freude an der Lebenskraft, Wohlgeraten-
heit und Fruchtbarkeit, ein Grundgefiihl
der antiken Welt, das in vielen Kultfor-
men Ausdruck fand und auch im Alten
Testament vorhanden ist, erfahrt im aske-
tischen Riickblick des Bischofs und Kir-
chenvaters pride Kritik” (81), und gerade
das sollte sich auf das Frauenbild spaterer
Zeiten verhdngnisvoll auswirken. Knapp
schildert Prinz die mit groRer Eindring-
lichkeit dargestellte endgtiltige Bekehrung
des Augustinus, ein ,rasant geschriebenes
Stiick Glaubenserfiillung und zugleich
Weltliteratur” im 8. und 9. Buch der Con-
fessiones (96), seine Tatigkeit als Kirchen-
politiker, seine problematische Legitima-
tion des gerechten Krieges und seine Gna-
denlehre, die man als ,Logik des Schre-
ckens’ charakterisiert hat. ,Die tiefe
Problematik dieser Lehre erhellt auch
aus dem skurrilen transzendentalen Kon-
strukt des Kirchenvaters, dass namlich die
wenigen von Gott Erwdhlten die Liicken
in den Reihen der Seligen auffillen soll-
ten, die durch den ,Engelabfall’ entstan-
den seien, eine geradezu himmlische
Platzanweiser-Idee, fiir die es in der Hei-
ligen Schrift keine Stiitze gibt und deren
rein virtueller Charakter absolute Gren-
zen theologischer Spekulation deutlich
macht” (104). Trotz der verschiedenen
Bilder, die man sich von Augustinus ma-
chen kann, bleibt er fiir Prinz ein ,grofer
Heiliger, der aus der drangvollen Fiille
seines widerspriichlichen Lebens geistes-
maéchtig herausgetreten ist und daher um
die stindige Gefdhrdung des Menschen
weils“ (106).

Demgegendiiber fallen, nicht zuletzt auf-
grund der Quellenlage, die nichsten drei
Portrats knapper aus. Radegunde (518/
20-587): Das Drama ihres Lebens und dessen
burleskes Nachspiel (109-123) beschreibt
am Beispiel der thiiringischen Konigs-
tochter, die es an den Hof des Franken-
konigs Chlothar L. verschlagen hatte, ,die
weltverandernde Kraft wahrer Heiligkeit
auch oder gerade in einer heillosen Welt”
(110). Ganz anders Wilfrid von York (ca.
634-709): Ein frithmittelalterlicher, germani-
scher Adelsheiliger (124-135), dessen kri-
senreiches Leben im Stil eines geistlichen
Fiirsten mit reichem weltlichen Besitz ge-
niigend Stoff fiir einen historischen Ro-
man bietet, den zu verfassen Prinz wohl
gereizt hatte. Bei ,Willibald von Eichstatt
(ca. 700-787): Religioser Tourist, Bischof
und Missionar’ (136-147), dessen von sei-
ner Verwandten Hugeburc verfasste Vita
teilweise autobiographisch ist, war es der
mentalitdts- und kulturgeschichtlich be-
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sonders aufschlussreiche Bericht iiber
seine ,Morgenlandfahrt’, der zu einer
Skizze anregte. Frommigkeit und Aben-
teuerlust sind bei ihm eine enge Verbin-
dung eingegangen, Prinz spricht gar ,von
einer ,poetischen Liaison’ von Hagiogra-
phie und Vélkerkunde” (147), was Willi-
bald freilich nicht unbedingt zum Heiligen
qualifizierte.

Uberraschen mag auch die Aufnahme
von Kaiser Heinrich 1I. (973-1024): From-
migkeit und Macht (148-167) in die illustre
Reihe der Heiligen, denn er war ein ge-
wiefter und wenn notig harter Politiker,
iir den ein Heiligenschein ein eher un-
passendes  Accessoire gewesen  sein
diirfte” (148). Gleichwohl weist seine Per-
sonlichkeit ein hohes MaR an wahrer
Frommigkeit und tiefer Religiositdt auf,
die sich nicht zuletzt in der Griindung
des Bistums Bamberg und dessen Ausstat-
tung zeigt. Prinz schildert Heinrichs hand-
streichartigen Weg zur Konigsherrschaft,
seine skrupellose Biindnispolitik mit den
heidnischen Liutizen und seine konigli-
che Bischofsherrschaft’. ,Einen Heiligen
im vollen Wortsinn*, so die abschlieBende
Wertung, ,wird man ihn wohl kaum nen-
nen kénnen, dafiir war er ein allzu ver-
sierter Machtpolitiker. Aber er war auch
eine komplizierte Personlichkeit von sub-
tiler Geistigkeit und vor allem ein Mensch
voll tiefem, dringendem Heilsverlangen,
das jeden Heiligen auszeichnet” (1661.).

Der umfangreichste Beitrag ist Bernhard
von Clairvaux (1090-1153): Kampfer, Orga-
nisator, Mystiker (168-215) gewidmet, wie-
derum einer widerspriichlichen Persén-
lichkeit, an deren Schilderung sich erneut
die Meisterschaft von Prinz zeigt. Ahnlich
wie Augustinus wurde Bernhard von sei-
ner Sexualitit gepeinigt, die sich fiir ihn
mit der Angst vor der Holle verband. ,Die
Verdammung der geschlechtlichen Be-
gierde (concupiscentia) als Werk des Teu-
fels, die triste Verteufelung der starksten
und auch kreativsten Lebenskraft, ist
wohl — neben der Ketzerverfolgung — der
tiefste Schlagschatten der gesamten Kir-
chengeschichte. In den Evangelien gibt
es kaum Anhaltspunkte fir diese krasse
und bis zur Missachtung der Ehe gehende
Déamonisierung der Sexualitdt” (172).
Bernhard suchte dagegen den Weg der
Askese und des Monchtums, der in seiner
Zeit auf fruchtbaren Boden fiel. Als Abt
von Clairvaux griindete er 69 Kloster, an-
dere schlossen sich der strengen Disziplin
der Zisterzienser an, so dass er schliel3lich
iiber ein geistliches Imperium von 166
Klostern gebot. Das Ubermal des Heils-
eifers in ihnen muss dramatisch gewesen
sein. Die Zisterzienser, so Bernhards Sek-
retir Gottfried von Auxerre, ,wiiteten

groRherzig gegen sich selbst und ertéten
ihre Glieder. Sie selbst sind also gleichzei-
tig die Gefolterten und die Folterer” (174).
vielleicht hat es Bernhard, der sich durch
seine extremen BufRiibungen ein lebens-
langes Magenleiden zuzog, an dem er
schlieRlich auch gestorben ist, zundchst
das Leben erhalten, dass er sich seit 1130
kiampferisch in die Politik von Papsttum
und Kaisertum einmischte. Offensichtlich
hatte er durchaus Lust am Taktieren und
am Spiel politischer Interessen. Dabei war
er nicht ,nur ein mitreiRender Prediger,
sondern auch ein glanzender Stilist, geist-
voll, witzig, aber auch ein verletzender
Florettfechter des Wortes, der seinen Ar-
gumenten Pfeffer und Gift beimischen
konnte” (185). Seine scharfe Kreuzzugs-
propaganda gehort zu den unriihmlichen
Ergebnissen dieser Fahigkeiten. In einer
flammenden Predigt stellte er etwa den
Teilnehmern groen Nutzen in Aussicht.
,Neben der den Kreuzfahrern von der
Kirche versprochenen vélligen Siinden-
vergebung — theologisch ein Unfug - spiel-
ten materielle Uberlegungen zweifellos
eine Rolle (203), die Bernhard weniger
im Blick hatte. Leidenschaftlich forderte
er den Sieg der christlichen Sache, wes-
halb er auch fiir den Wendenkreuzzug
von 1147 den Kampfruf ,Tod oder Bekeh-
rung’ ausgab. Das war nicht nur eine Me-
tapher, sondern riide Praxis. Geradezu
dankbar registriert man, dass umsichtige
Kirchenménner wie Helmold von Bosau
und Vinzenz von Prag dieses Vorgehen
verurteilten sowie Gerhoch von Reichers-
berg und der Wiirzburger Annalist die
Kreuzfahrt als Werk der Antichristen
brandmarkten und deren Scheitern als
gbttliche Strafe fiir die Entartung des
Kreuzfahrerheeres bezeichneten. Das
vollkommene Desaster des zweiten
Kreuzzuges hat dann auch Bernhard hef-
tige Kritik eingetragen, die ihn allerdings
kalt lieR. Er versuchte sich mit dem ver-
bliiffenden Argument zu entschuldigen,
durch den Tod auf dem Kreuzzug habe
Gott schlieRlich vielen Christen das Tor
zum Himmelreich geoffnet. Derlei war
denn auch seinen Anhdngern zuviel, wes-
halb sie bei der Redaktion seiner Briefaus-
gabe die fanatischen Kreuzzugsbriefe
schlicht unter den Tisch fallen lieSen. Ge-
gen Ende seines Lebens suchte Bernhard
eher den mystischen Weg zu Gott. Tref-
fend vergleicht Prinz ihn abschliefend mit
einem Edelstein, der sowohl tberirdisch
glinzende Seiten wie auch dunkle, unge-
schliffene Seiten aufweist.

Die nichsten beiden Abschnitte sind
heiligen Frauen gewidmet. Hildegard von
Bingen (1098-1179): Adelsheilige, Prophetin
und Wissenschaftlerin (216-241) und Elisa-
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beth von Thiiringen (1207-1231): Ein geprii-
gelter Engel (242-257). Bei Hildegard faszi-
nieren ihre autodidaktisch erworbenen
theologischen und wissenschaftlichen, be-
sonders medizinischen Fahigkeiten. ,Ihr
ruhiger Blick auf die realen Gegebenhei-
ten des Lebens griindet in der erstaunli-
chen, wirklichkeitsnahen Mentalitdt ihres
Jahrhunderts, seinem aufbrechenden In-
dividualismus in Religion, Philosophie,
Poesie, Kunst und in den gerade damals
aufblithenden, sdkularen Nationallitera-
turen” (233). Blisabeth dagegen ,ist wohl
die rithrendste Gestalt im Heiligenhimmel
der mittelalterlichen Kirche und aus die-
sem Grund auch eine wahre Volksheilige
geworden” (242). Thre Griindung eines
Hospitals fiir Arme und Sieche in Marburg
hat ihren Ruf bis in die Gegenwart be-
stimmt. Elisabeths Verhéltnis zu Konrad
von Marburg, ihrem Beichtvater und See-
lenfiihrer, ist ein bedriickendes Beispiel
fiir die Macht, die fast schon psychopathi-
sche Charismatiker iiber ernsthaft um ihr
Seelenheil ringende Menschen ausiiben
konnen. Nachdem Elisabeth 1226 die Ge-
liibde der Armut und des Gehorsams ab-
gelegt hatte, war sie Konrad ausgeliefert,
der sie in immer unmenschlichere Bul3-
iibungen trieb, die bisweilen ,eher einer
Isolationsfolter” glichen (252). Als Konrad
wieder einmal meinte, Elisabeth habe sich
einer Gehorsamsverletzung ihm gegen-
iiber schuldig gemacht, musste sie sich
bis aufs Hemd ausziehen und wurde aus-
gepeitscht. ,Man muss nicht Freudianer
sein, um zu vermuten, dass hier wohl
auch anderes unbewusst zugange war als
christliche Nichstenliebe und Bufgesin-
nung” (ebd.). Das Rétsel um die Verbin-
dung zu Konrad ist nicht zu 16sen, zumal
wenn man seine Tatigkeit als papstlicher
Inquisitor mit bedenkt. Er war der erste,
der das Schreckensinstrument der Folter
mit béser Bravour handhabte. Thn kiim-
merte es auch nicht, wenn dabei Unschul-
dige verbrannt wurden, denen er als Tros-
tung die Martyrerkrone in Aussicht stellte.
,Solange sich Konrads paranoider Verfol-
gungswahn an Mitgliedern unterer und
mittlerer Stinde austobte, hat der Adel
offensichtlich stillgehalten. Als er es aber
wagte, Aristokraten vor Gericht zu ziehen,
tat man sich zusammen und schlug Kon-
rad, der feig um sein Leben bettelte, bei
Nacht und Nebel am 30. Juli 1233 einfach
tot“ (256). Danach machte sich Erleichte-
rung breit. Elisabeth aber war bereits im
November 1231 in ihrem Marburger Hos-
pital von extremer Askese und aufopfern-
der Fiirsorge fiir die Miihseligen und Be-
ladenen entkraftet verstorben.

Das letzte Kapitel ist Franz von Assisi
(1182-1226): Der demiitige Nachfolger Christi

(258-296) gewidmet, eine einfiihlsame
Skizze iiber die radikale Christusnachfolge
des Heiligen, der bis heute uneinge-
schrinkte Bewunderung und Verehrung
erfahrt. Eingehend wird sein Weg vom
Ljungen Aussteiger um Gottes Willen”
(267), fiir den die Armut zum Kernstiick
des Glaubens geworden war, zum Ordens-
griinder geschildert. Seine tiefe Frommig-
keit spiegelt sich in zwei vollstandig zitier-
ten Texten, zundchst ,eine hinreifende
dichterische Wortkaskade iiber die All-
macht, Allgegenwart und die alles umfas-
sende Liebe Gottes”, der Lobpreis Gottes’
(2811.), und dann der berithmte ,Sonnen-
gesang’ (2861f.). So bewegend das Streben
des Franz auch gewesen ist, geriet der
Orden nach seinem Tode doch in den
Strudel gegenldufiger Entwicklungen.
,Auf den Morgenglanz charismatischer
Befliigelung legt sich allmédhlich der Staub
der Gewohnung* (292). Vor allem Bona-
ventura spielte dabei als Generalminister
des Franziskanerordens eine zentrale
Rolle. Die Ubertragung der Inquisition an
Dominikaner und Franziskaner durch den
Papst fithrte dann in eine ganz andere
Richtung, die sicher nicht im Sinne des
Heiligen war. ,Der Mann, der sich fiir
das Weihnachtsfest wiinschte, dass ,die
Armen und Hungrigen vor den Reichen
gespeist werden’ und auch Ochs und Esel
wegen der Geburt Christi mehr Korn und
Heu bekommen sollen als sonst, passt
nicht in eine Welt inquisitorischer Dro-
hungen” (295). Franz von Assisi aber hat
als ,ein Gottesfreund, ein Menschen-
freund und ein lobpreisender Freund der
Schopfung” (296) bis heute iiberlebt.
Diese knappen Hinweise auf die zwolf
mit jeweils einer Abbildung versehenen
Abschnitte des Buches von Prinz, dem
auch ein Literaturverzeichnis sowie ein
Personenregister beigegeben sind, mogen
einen Eindruck von seiner Vielschichtig-
keit vermitteln und zur eigenen Lektiire
anregen. Eine Zusammenfassung hat
Prinz nicht gewagt, sie hatte abschliefend
dartiber reflektieren konnen, was die ein-
zelnen Portrdts denn nun zu der Frage
beizutragen vermdgen, was als Heiligkeit
zu verstehen sei. Aber das diirfte schwie-
rig sein, hat sich doch jedes Jahrhundert
sein eigenes Bild davon gemacht. Die im-
mer wieder aufscheinenden behutsamen
bis deutlichen Wertungen des Verfassers
weisen daraufhin, dass in seinem Ver-
standnis wahre Humanitét erst auf christ-
lichem Fundament wachsen konne. Da-
her ist wohl auch ein unausgesprochenes
Kriterium der Auswahl gewesen, was die
einzelnen Personlichkeiten fiir die Ent-
wicklung der europdischen Kultur, die
nun einmal unauflésbar mit dem Chris-
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tentum verbunden ist, geleistet haben.
Gerade deshalb lag ihm auch daran, Irr-
wege und Versdumnisse der Kirchenge-
schichte nicht unerwahnt zu lassen. Dass
Randzonen wie Irland, Spanien und der
ostkirchliche Bereich dabei aus dem Blick
geraten sind, mag man als Manko anse-
hen. Aber eine weit gespannte europa-
ische Identitdt auf dem Leben der Heiligen
aufzubauen war kaum die Absicht von
Prinz. Eher sollte das wahre Leben der
Heiligen verdeutlichen, wie Leben auf
der Basis des Glaubens gliicken kann.
Das mit allen Licht- und Schattenseiten
gezeigt zu haben ist das Verdienst dieses
letzten Buches von Friedrich Prinz.
Everswinkel Lutz E. v. Padberg

Delgado, Mariano, Fuchs, Gotthard (Hrg.), Die
Kirchenkritik der Mystiker. Prophetie aus
Gotteserfahrung, Bd. 1: Mittelalter. Stu-
dien zur christlichen Religions- und
Kulturgeschichte, Bd. 2, Stuttgart,
Kohlhammer-Verlag, 2004, 326 S.

In Zeiten, in denen ,spirituelle Theolo-
gie“ oder ,Geschichte der Spiritualitdt”
Hochkonjunktur an Universitaten und all-
gemein in der Gesellschaft haben, ist es
mehr als zu begriiffen, dass nun ein Sam-
melband vorliegt, der sich explizit mit der
kirchenkritischen  Auseinandersetzung
von Mannern und Frauen befasst, die ge-
meinhin als Mystiker und Mystikerinnen
bezeichnet werden. Und es kann von ei-
nem solchen Buch erwartet werden, dass
die Autoren sich grundlegend mit der sys-
tematisch-ekklesiologischen  Seite der
Mystik beschiftigen. Dass hierbei Mystik
allein die christliche Mystik meint, geht
zwar aus dem Titel nicht hervor, erschlieft
sich aber durch die Anlage der Reihe ,Stu-
dien zur christlichen Religions- und Kul-
turgeschichte”.

Der vorliegende Band ist, als erster von
drei geplanten, Ausfluss dreier interdiszi-
plindrer Kolloquien, die jeweils auf oku-
menische Orientierung und auf ein weites
Verstandnis von Mystik und auf Offenheit
fiir heterodoxe Tendenzen abzielen und
will die ,Verbindung von Mystik und Kir-
chenkritik typologisch darstellen”. Diesem
Anspruch, dies sei schon anfangs ver-
merkt, werden nicht alle Beitrage gerecht.
Vor allem wird eine kritische Reflexion
auf das sehr komplexe Zusammenspiel
von Orthodoxie und Heterodoxie ver-
misst. Statt dessen werden der damaligen
romischen Kirche widerstrebende Ten-
denzen amtskirchlich vereinnahmt. Deut-
lich ist diese Tendenz in den Beitrdgen zu
der ,verschwiegenen Autoritdit” von
Frauen und zu Petrus Johannis Olivi zu

merken, aber sie taucht auch im Beitrag
zu Franz von Assisi auf, den Leonhard
Lehmann gegen jede Verdachtigung hete-
rodoxer Vorstellungen glaubt in Schutz
nehmen zu miissen. Dass eine solche Po-
sitionierung nicht iiberzeugend gelingt,
liegt vor allem an dem nicht klar benann-
ten Kirchenbegriff. Vor allem Lehmann
identifiziert ohne Miihe — und ohne wei-
tere Erklirung — den in den Franziskani-
schen Frithschriften stets auftauchenden
Bezug auf die ,Kirche” als Bezug auf die
romisch-katholische Kirche. Doch wie ein
Blick auch auf unwidersprochen hetero-
doxe Gemeinschaften, wie die der Katha-
rer zeigt, wurde der Begriff ,Kirche” als
originar christliche Organisationsstruktur
niemals hinterfragt, selbst der Begriff der
katholischen” Kirche wurde von allen
akzeptiert, nur war man in der Frage,
wer und wie diese katholische Kirche re-
prasentieren sollte, gegenteiliger Mei-
nung. Hier hitte die hermeneutische
Schirfe, die Ruedi Imbach in seinem Bei-
trag zu Dante zeigt, allen Beitragen gut
getan.

Auch die Auswahl der Themen zeigt
doch, entgegen der versprochenen Offen-
heit gegeniiber heterodoxen Tendenzen,
eine deutliche Vorauswahl: Kirchenkritik
wird nur dann zu Wort gebracht, wenn sie
sich in dem damaligen kirchlich akzeptier-
ten Rahmen bewegt. So werden denn die
einzigen explizit behandelten Heterodo-
xen, die Waldenser, von Albert de Lange
gerade als Nicht-Mystiker beschrieben,
Personen jedoch wie Arnald von Brescia,
Ubertino de Casale oder wie Guglielma
von Mailand fehlen. Genauso wie der ge-
schickte Kirchenpolitiker Bernhard von
Clairvaux seine mystische Seite hatte,
hitte auch ein fundiertes Profil von Mar-
silius von Padua dessen spirituellen Hin-
tergrund ausloten konnen. Doch in einem
solchen Spektrum wollten sich die He-
rausgeber offensichtlich nicht bewegen.
JInnere Kirchenkritik, wie Delgado und
Fuchs sie in ihrer Einleitung schildern,
wird vielmehr eher am Ketzerverdikt der
Kirche festgemacht und es wird nicht ge-
sehen, dass auch die als Ketzer aus der
Kirche verstoRenen Menschen zumeist
genau diese ,innere* Kritik leisten woll-
ten. Dass sie nach ,aulen” gerieten, hatte
nichts mit ihrer Eigenpositionierung zu
tun, sondern mit oftmals iiberzogen ge-
handhabten, durch Papst und Theologen
aufgestellten formalen Héresiekriterien.

Die Autoren der 15 Beitrdge, die von
Bernhard von Clairvaux bis zu Jan van
Ruusbroec reichen, bewéltigen fast durch-
gehend die in der Einleitung angedeutete
Spannung zwischen Mystik und Kirchen-
kritik dadurch, dass sie zunéchst glauben
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feststellen zu miissen, ob die von ihnen
behandelte Person denn iiberhaupt als
Kirchenkritiker (so bei Bernhard von
Clairvaux oder Thomas von Aquin) oder,
haufiger, als Mystiker, bzw. Mystikerin zu
betrachten ist (Valdes, Franziskus, Bona-
ventura, Petrus Johannis Olivi). Die
Durchfiihrung dieser gestellten Leitfragen
wird, fast mochte man sagen, selbstver-
standlich — mit Ausnahme von Valdes —
positiv beantwortet.

Einige, vor allem hermeneutische, Klar-
stellungen werden schmerzlich vermisst,
so etwa die bereits angesprochene feh-
lende Reflexion auf den Kirchenbegriff,
die nur bei Imbach einpragsam aus Dantes
Werk herausgeschilt wird, wahrend an-
sonsten meistens zwar auf Stellungnah-
men der Mystiker und Mystikerinnen zu
einzelnen Aspekten der Kirchlichkeit ein-
gegangen wird, aber ihr systematischer
ekklesiologischer Entwurf unscharf bleibt.
Einzig Alois M. Haas schickt seinem Bei-
trag zu Heinrich Seuse grundlegende Aus-
fiihrungen zum Spannungsverhaltnis
Kirchlichkeit und Mystik voraus.

Ein kritisches Bewusstsein der Sprache
als Medium von Gotteserfahrung kommt
nur in wenigen Beitrdgen zum Vorschein,
so besonders deutlich bei Hildegund Keul
in Bezug auf das Werk Mechthilds von
Magdeburg, wobei die Autorin allerdings
die Mithilfe Heinrichs von Halle bei der
Abfassung des ,FlieBenden Lichts der
Gottheit“ vollkommen mit Schweigen
iibergeht und die sprachlichen Implikatio-
nen so weit vorantreibt, dass dariiber das
inhaltliche Problem, dem sich Mechthild,
wie die anderen Frauen auch, gegentiber-
sah, vergessen wird: der Gebrauch der
Volkssprache zielt letztlich darauf, die in-
stitutionelle Vermittlung Gottes durch die
Kirche und ihre Amtstrager zugunsten der
individuellen Erfahrung der einzelnen
Glaubigen zuriickzudridngen. Auch hier
also spielt ein besonderer Kirchenbegriff
die zentrale Rolle, der deutlich gemacht
hétte werden miissen.

Die Lektiire dieses Bandes hinterlief bei
der Rezensentin somit einen ambivalen-
ten Eindruck: Einerseits ist es sehr zu be-
griifen, und ist als innovativ anzusehen,
dass Mystik endlich dem nur spirituellen
Beigeschmack entkleidet wird und statt
dessen lang vernachldssigte Aspekte der
kirchenkritischen Kraft der Mystik aufge-
deckt werden, um zu unterstreichen, dass
gerade die Spannung der Pole Amt und
Charisma die Originalitdt des Christlichen
ausmachen und deshalb von jeder Gene-
ration aufs Neue ,auszuhalten” und zu
verarbeiten ist. Doch werden genauere
hermeneutische Vorgaben vermisst, die
die hierbei zugrunde liegenden Begriffe

Kirche, Prophetie, Mystik in ihrer ganzen
Komplexitdt und Spannungsvielfalt auf-
zeichnen. Zudem wird durch den bewuss-
ten Verzicht der Herausgeber, auch &stli-
che Traditionen mit aufzunehmen gerade
fiir die Zeit, die der erste Band abdeckt, ein
liebgewordenes Klischee weiter verbrei-
tet, dass zwischen Osten und Westen seit
dem so genannten Schisma von 1054
keine wesentlichen Kontakte mehr be-
standen hitten. Doch der eigentliche
Bruch ist erst durch die Plinderung und
Einnahme Konstantinopels 1204 und der
darauf folgenden Errichtung eines west-
lichen Kaiserreichs entstanden. Inwieweit
aber nicht gerade auch die in den Kloster-
bibliotheken verbreiteten Schriften der
ostlichen Kirchenviter eine besondere
mystische Frommigkeitsrichtung im Wes-
ten mit beeinflussten bleibt immer zu
iiberlegen, keinesfalls aber von vornehe-
rein auszuschliefSen.

Somit muss festgestellt werden, dass der
Band die in der Einleitung angegebene
Programmatik des Projektes nicht ganz
iiberzeugend einlost, aber nichtsdestotrotz
reiche Erkenntnisse bietet, die sich vor
allem auf die Werkanalyse der vorgestell-
ten Personen beziehen.

Utrecht Daniela Miiller

Ceriotti, Luca u.a. (Hrg.): Storia della Diocesi
di Piacenza I'*, Guida alle Fonti. Archivi e
biblioteche di Piacenza, Brescia, Editrice
Morcelliana, 2004, 262 S., ISBN 88-
372-2022-7.

Ceriotti, Luca (Hrg.): Storia della Diocesi di
Piacenza I**, Guida alle Fonti. Reperto-
rio delle Pubblicazioni dal 1870, Bres-
cia, Editrice Morcelliana, 2004, 289 S,
ISBN 88-372-2018-9.

Piacenza, eine Stadt in der Emilia am
rechten Ufer des Po, war im Mittelalter
Hauptort einer guelfisch gesinnten Graf-
schaft, kam 1313 an die Visconti, 1512 an
den Kirchenstaat, 1545 mit Parma als Her-
zogtum an die Farnese. Als Bischofssitz
erscheint es bereits im 4. Jahrhundert,
zundchst als Suffragan von Mailand,
dann von Ravenna. Nach einigen stritti-
gen Verinderungen erhielt das Bistum
durch Papst Hadrian IV. Exemtion, wurde
unter Gregor XIII. 1583 der neu errichte-
ten Kirchenprovinz Bologna zugeteilt,
kam unter Napoleon 1806 an Genua, bis
es 1818 erneut Exemtion erhielt. Seit
1989 ist es mit Bobbio uniert, mit Bi-
schofssitz in Piacenza. — Geplant ist eine
Geschichte des bedeutenden Bistums in 3
Binden: Medioevo (P. Racine), Eta mo-
derna (P. Vismara), Eta contemporanea
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(D. Menozzi). Die anzuzeigenden 2 vor-
bereitenden,  sorgfiltig = gearbeiteten
Bande bringen I* ein Verzeichnis der ein-
schldgigen staatlichen, kirchlichen und
sonstigen Archive und Bibliotheken (mit
genauer Aufzihlung und Beschreibung
der einzelnen einschldgigen Bestdnde),
1I* die Titel aller Veréffentlichungen zum
Thema von 1870 bis 2002. Man kann dem
gut vorbereiteten Werk nur erfolgreiches
Gelingen wiinschen.

Miinchen Georg Schwaiger

Hausammann, Susanne, Alte Kirche, Band 5:
Der andere Weg der Orthodoxen Kir-
chen im Osten. Zur Geschichte und
Theologie vom 10. bis 15. Jahrhundert.
Unionsversuche mit Rom — Lehre vom
Heiligen Geist — Monchtum und Schau
Gottes, Neukirchen-Vluyn (Neukirche-
ner Verlag) 2005, X, 303 S., kt., ISBN 3-
7887-2098-0.

Mit dem vorliegenden fiinften Band
kommt die urspriinglich auf vier Binde
berechnete Darstellung i{iber Geschichte
und Theologie der Alten Kirche von Su-
sanne Hausammann, der emeritierten
Professorin fiir Kirchengeschichte an der
Kirchlichen Hochschule Wuppertal, in er-
staunlich kurzer Zeit zum Abschluss. Die
darin vorliegende Leistung ist, zumal als
Werk einer einzelnen Forscherin, auf je-
den Fall aullerordentlich bemerkenswert.
Das muss hier nicht noch einmal ndher
begriindet werden (vgl. dazu meine Re-
zension in: ZKG 115 [2004] 204-206). Sie
verdient aber nach dem raschen Ab-
schluss des Gesamtwerkes noch mehr
Respekt und Anerkennung als bisher
schon. Indem die Vf.in den geschichtli-
chen Rahmen der Alten Kirche verldsst
und den ,anderen Weg der Orthodoxen
Kirchen” iiber das Mittelalter hinaus bis
in die Gegenwart beschreibt, kommt das
spezifische Profil des Werkes, das insbe-
sondere dem Verstindnis der ostlichen
Orthodoxie und dem Verhéltnis der Or-
thodoxen Kirchen zu den Kirchen des
Westens gewidmet ist, nun noch deutli-
cher zum Ausdruck. Im Einzelnen behan-
delt die Vi.in drei Themenkomplexe: a)
die Entfremdung der Kirchen des Ostens
und des Westens bis zum Schisma zwi-
schen Rom und Konstantinopel (1054)
und die anschlieRenden Unionsversuche
(bis 1453) (S. 1-154). Hier stehen die po-
litischen Probleme im Vordergrund. — b)
behandelt die tief greifenden theologischen
(1) Differenzen zwischen Ost und West im
Verstindnis des Heiligen Geistes, wie sie
am deutlichsten im Streit um das ,filio-

que” im Zusammenhang mit der Aner-
kennung des Bekenntnisses von Nizda-
Konstantinopel (381) sichtbar werden
(S.155-185) — und c) das hesychastische
Monchtum und seine Bedeutung fiir die
Orthodoxen Kirchen (S.186-287). Dabei
geht es um das pragende Element ortho-
doxer Frommigkeit, ein Thema, das — wie
die Fragen der Pneumatologie — bis in die
Gegenwart von aktueller Bedeutung ist. —
Auf allen drei Ebenen, der politischen, der
theologischen und der spirituellen Ebene,
die sich nicht zufallig bisweilen durchdrin-
gen, erweist sich die Vf.in gleichermaBen
als kompetent und engagiert und &ffnet
durch ihre Quellenndhe und verstandli-
che Sprache den Weg auch zu einer besse-
ren gegenseitigen Verstandigung der Kir-
chen in der Okumene. — Der Band wird
wiederum abgeschlossen durch ein Regis-
ter zu Personen, Orten und einigen
grundlegenden Begriffen (S.288-303).
Leider fehlt erneut ein Register zu den
Auseinandersetzungen mit der Forschung
(Literaturverzeichnis oder Namensregis-
ter), wie sie vor allem in den FuBnoten
dokumentiert sind.

Marburg Wolfgang A. Bienert

Kortenkamp, Gotifried, Die Urkunden des
St. Nikolaus-Hospitals in Bernkastel-Kues
an der Mosel, Geschichte und Kultur
des Trierer Landes 3, Trier, Kliomedia,
2004, 399 S., 8 Abb., Ln/Su, 3-89890-
077-0.

Als Griindung des Kardinals Nikolaus
von Kues, der das Hospital samt Kapelle
1458 stiftete und aus seinem Vermogen
mit iiber 20.000 Gulden fundierte, ver-
dient diese noch heute bestehende und
dem Stiftungszweck verbundene Institu-
tion auch iiber den lokalen und regiona-
len Kontext hinaus Beachtung. Umso be-
dauerlicher ist es, dass die Geschichte des
Hospitals als noch nicht hinreichend er-
forscht gelten muss. Einer solchen Erfor-
schung erweist das hier anzuzeigende
Werk einen hervorragenden Dienst. Es
bietet in erfreulich guter Ausstattung
eine Edition aller im Hospital aufbewahr-
ten Urkunden sowie der auf das Hospital
bezogenen Urkunden, die heute in ande-
ren Archiven liegen. Insgesamt werden
273 Urkunden und im Anhang ein Zins-
register erschlossen. Der Urkundenbe-
stand umfasst die Zeit von 1370 bis
1772, vier jiingere Urkunden, die noch
am Beginn des letzten Jahrhunderts vor-
lagen, miissen als verschollen gelten. Die
Edition von Kortenkamp bietet alle Ur-
kunden in einem ausfihrlichen Regest
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nach aktuellem Standard, das Gros darii-
ber hinaus in einer exakten Transkription.
Bei Urkunden, ,die lediglich in Kopialbii-
chern tiberliefert sind, oder bei Dokumen-
ten, die einen ungewdohnlich langwierigen
Wortlaut besitzen, deren Inhalt jedoch
ohne Verstindnisverlust oder Verfal-
schung des sachlichen Inhalts im Regest
gefasst werden kann” (S. 13), glaubte der
Editor auf eine Transkription verzichten
zu koénnen. Als Historiker wird man dies
prinzipiell bedauern, selbst wenn die
pragmatischen Erwdgungen nachzuvoll-
ziehen sind. Den editorischen Grundsatz,
Orts- und Personennamen an die heutige
Sprache anzupassen, wird man ebenfalls
kritisch zu befragen haben. Ungeschickt
erscheint es, im Orts- und Personenregis-
ter auf die Urkundennummer anstatt auf
die Seitenzahl abzustellen. Entgegen der
Kennzeichnung als Personen- und Orts-
register bietet das Register im Ubrigen im-
mer wieder auch Sachbeziige. Stichpro-
ben machten einzelne Ungenauigkeiten
sichtbar (unter dem Sachbegriff Pfarrkir-
che von Bernkastel steht der Ort Graach
mit den Nr. 212 und 215, unter dem Orts-
begriff Graach fehlt dann aber Nr.212). In
einem sonst sehr sauber gesetzten Buch
befremdet es etwas, wenn es nicht gelingt,
das tibliche Symbol fiir HeiratsschlieBung
(o0) einzubauen (man behilft sich mit o).

Inhaltlich dominieren unter den edier-
ten Urkunden solche, die Vermogensan-
gelegenheiten betreffen. Diese sind fiir die
Geschichte des Hospitals wie auch fiir die
Lokalgeschichte im Allgemeinen interes-
sant und machen deutlich, mit welch
enormen  wirtschaftlichen Schwierig-
keiten eine Hospitalstiftung zu kdmpfen
hatte. Die innere Entwicklung des
Hospitals erschlieft sich iiber die Ur-
kunden kaum (aufschlussreich sind
Nr.208.264.266.267, aus denen sich das
Profil der Hospitalbewohner ndher be-
stimmen ldsst; Nr.211 bietet interessante
Aussagen zu VerstofRen gegen die Haus-
ordnung). Fiir den Bistums- und Kirchen-
historiker sind dariiber hinaus einzelne
Urkunden von speziellem Interesse.
Nr. 25 vermittelt einen anschaulichen Be-
leg fiir das Engagement von Laien im
Spatmittelalter, die eigene Pfarrkirche
durch Stiftungen aufzuwerten. Sie gibt
auch Aufschluss tiber das Vermaogen eines
Pfarrers. Nr.212 macht die Ziele der
nachtridentinischen Seelsorgereform in
Gestalt einer Ordnung fiir die Pfarrkirche
Bernkastel greifbar. Sehr deutlich wird
auch, wie das Hospital immer wieder Be-
gehrlichkeiten der Trierer Erzbischofe
weckte, die ihren Einflussbereich gegen-
iiber dem vom Papst eximierten Hospital

auszuweiten suchten. Kam den Padpsten in
diesem Konfliktfeld im 15. Jahrhundert
noch eine betridchtliche Bedeutung zu, so
war von ihr am Beginn des 17. Jahrhun-
derts nichts zu spiiren. Dies mag freilich
auch ein Indiz dafiir sein, dass das nach-
tridentinische Reformpapsttum Exemtio-
nen weniger bereitwillig begiinstigte.
Trier Bernhard Schneider

Llull, Ramon, Das Buch iiber die heilige Ma-
ria. (Katalanisch-Deutsch), hrg.v. Fer-
nando Dominguez Reboiras, iibers.v.
Elisenda Padros Wolff (= Mystik in Ge-
schichte und Gegenwart. Texte und Un-
tersuchungen, Abt. I: Christliche Mys-
tik, Bd. 19), Stuttgart-Bad Cannstatt,
frommann-holzboog, 2005, XLVIII,
379 S., geb., 3-7728-2216-9

»Dieses Buch ist Unserer Lieben Frau
gewidmet. Da Unsere Liebe Frau Konigin,
Jungfrau, Herrin und Frau ist, haben wir
dieses Buch zu Ehren Unserer Lieben Frau
hauptsdachlich Koniginnen, Jungfrauen,
Herrinnen und Frauen zugedacht. Wir ha-
ben es mit groRtmaoglicher Klarheit und
mit den einfachsten Worten geschrieben
und vermeiden nach Kriften allzu grofie
Subtilitdt, damit es verstanden werde. Das
Buch geht aber im Prinzip von den Grund-
sdtzen und Lehren der »Ars demonstra-
tiva, inventiva et amativa« aus” (Prolog 8,
S.5). So fasst Ramon Llull selbst die Be-
sonderheiten des vorliegenden Werkes
pointiert zusammen: Es handelt sich um
Frauenliteratur im Horizont der mittelal-
terlichen Mystik, doch nicht von Frauen
fiir Frauen, sondern von einem Mann ge-
schrieben, der, nachdem er an der Pariser
Artistenfakultdt mit seinen theoretischen
Werken auf enttduschendes Unverstand-
nis gestoflen war, nun um eine maglichst
eingdngige Darstellung seines Denkens
bemiiht ist.

Drei Frauen, die Personifikationen Lob-
preisung, Gebet und Intention, begeben
sich, frustriert vom unverbesserlichen
Fehlverhalten der Menschen — sogar in
der Marienverehrung, in die Abgeschie-
denheit der Natur und diskutieren mit
einem weisen, gottesfiirchtigen Eremi-
ten, ,wie sie miteinander von Unserer
Lieben Frau, der heiligen Maria, sprechen
konnen” (Prolog 1, S. 3). Sie folgen dabei
den »Prinzipien« genannten Bigenschaften
Mariens wie Gutheit, GroRe, Standhaftig-
keit, Barmherzigkeit, Schonheit, Jung-
fraulichkeit — insgesamt 30 an der Zahl,
von denen einige in anderen Werken
Llulls als Eigenschaften Gottes diskutiert
werden. Diese sind hier ebenfalls Maria
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zugeschrieben, da sie ,das geschaffene
Wesen ist, in dem sich mit grofSter Evidenz
das Zeichen, die »Bedeutung« (»signume,
nsignificatio«) der gottlichen Attribute wi-
derspiegelt” (S. XXX). Pro Prinzip stellt der
Eremit drei Fragen, wovon die erste durch
eine Definition beantwortet wird; die an-
deren beiden bleiben aus didaktischen
Griinden offen, werden aber zum besse-
ren Verstindnis mit Beispielen illustriert,
damit die Leser(-innen) selbst dariiber
nachdenken und diskutieren konnen.
Hier deutet sich eine katechetisch-pasto-
rale Dimension des »Libre de sancta Mariac
an.
Dieses Werk liegt nun ,als Stimulans fiir
die Llull-Forschung sowie zur Bekannt-
machung fir einen groferen Leserkreis”
(S. VII) erstmals in deutscher Ubersetzung
vor. Zur Uberbriickung der 715 Jahre, die
uns von seiner Abfassung trennen, hat der
Herausgeber, Fernando Dominguez Re-
boiras, der Textausgabe eine zusammen
mit Blanca Gari, Professorin fir Ge-
schichte des Mittelalters an der Universitat
Baﬁcelona, verfasste Einfithrung vorange-
stellt,

Diese Einfithrung bietet zunachst unter
,1. Drei Religionen und ein Konigreich.
Ramon Llull und das okzitanisch/baleari-
sche Inselreich” (S.IX) eine knappe, aber
meisterhafte  historische  Einordnung
Llulls in den Kontext der damaligen reli-
giosen und politischen Verhdltnisse. Der
Abschnitt erlautert zum Verstandnis Llulls
wichtige Elemente aus seiner Biographie
sowie die Zustdnde in einem politischen
Gefiige, das aus Pestland und Inseln be-
stand, und einen Vielvolker- oder besser
»Viel-Religionen-Staat«  darstellte.  Die
Ausfithrungen verzichten auf eine in der
dlteren Literatur oft noch anzutreffende
Glorifizierung jener Epoche als »Goldenes
Zeitalter« mit einer imagindren Gleichbe-
rechtigung und reibungslosem Zusam-
menleben von Christen, Juden und Mus-
limen.

Unter ,2. Eine apologetische »Ars«. Die
Grundstruktur des Denkens von Llull”
(S.XX) folgt eine knappe Skizze der theo-
logischen Grundgedanken des doctor illu-
minatus. Obwohl er Laie und Autodidakt
war, handelt es sich um ein sehr komple-
xes System theologischer, philosophischer
und  naturwissenschaftlich-mathemati-
scher Lehren. Dieser Teil diirfte in seiner
Kiirze und Prdgnanz einen mit dem Den-
ken Llulls noch nicht vertrauten Leser
stellenweise tiberfordern. Obwohl er sehr
gute Grundlagen legt, lassen sich die mit-
unter von den géngigen Schulmeinungen
der Scholastik abweichenden Uberzeu-
gungen zu Trinitat und Inkarnation, On-
tologie und Kosmologie in threm interre-

ligibsen Horizont nur andeuten. Doch
wird das Ziel Llulls sehr deutlich, ndm-
lich ,dass der Christ sich seines Glaubens
bewusst wird, das heif3t, dass er ihn be-
greife [...] um diesen Glauben denjenigen
begreifbar zu machen, die nicht glauben”
(8.XX5.

Eine Einordnung Marias in Llulls Ge-
dankensystem erfolgt unter ,3. Maria im
lullianischen Kosmos” (S.XXVII). Sie
stellt den >Libre de sancta Maria« in einen
weiteren Kontext. Llull hat mit {iber 230
Werken ein sehr umfangreiches Ceuvre
hinterlassen. Deshalb versucht die Ein-
fiihrung eine Systematisierung der zahl-
reichen verschiedenartigen marianischen
Texte Llulls anhand der Struktur Dreifal-
tigkeit — Menschwerdung - Schopfung.
Die Bedeutung Mariens kann nicht hoch
genug veranschlagt werden. ,Sie ist der
Ort, an dem die Vereinigung Gottes mit
dem Menschen geschah. Das ganze gott-
liche Werk »ad extra« fithrt durch sie
hindurch [...]* (S.XXIX). Die Erlosung,
die Llull »Neuschépfung:« nennt, ist fiir
ihn untrennbar verbunden mit der Schop-
fung, und selbst letztere wire nach Llull
ohne Maria gar nicht geschehen. Nach
dem Grundsatz »Von etwas Schlechtem
kommt nichts Gutes¢ ist die Inkarnation
,in ihrer urspriinglichen Absicht nicht die
Erlosung von der Erbsiinde, sondern die
Erhohung der geschaffenen Natur”
(S.XXXII). Hier wendet sich Llull gegen
Augustinus und die traditionelle Erbsiin-
denlehre mit ihrer Rede von einer »felix
culpa«. Nach Ansicht des Herausgebers
und seiner Koautorin verleiht Llulls Auf-
fassung der Erlosung eine ,neue theologi-
sche Dichte” (S.XXXII) und kosmologi-
sche Dimension. Dass jenes Theologume-
non, welches die systematische Theologie
etwas unbeholfen als »absolute Inkarna-
tion¢ bezeichnet, im Ubrigen dhnlich von
Rupert von Deutz, Bonaventura und an-
deren vertreten wurde, ist nicht erwahnt.

Die Ausfithrungen zur Lichtallegorik
des Werks unter ,4. »Fiat lux«, — »fiat
mihi« Bs werde Licht, mir geschehe”
(S. XXXV) schlagen sowohl eine Briicke
zur mittelalterlichen Mystik (S.XXXIX)
wie — mit ihrem Hinweis auf Fatima, die
Tochter des Propheten — zum interreligio-
sen Horizont: ,Wenn aber das aurorale
Bild in der islamischen Tradition einen
klaren Bezugspunkt hat, finden wir die
miitterliche Funktion, die dieses Bild ver-
koérpert, eindeutig in die christliche Tradi-
tion eingeschrieben” (S.XXXVI). Dafiir,
ob die direkte Verbindung von Gen 1,3
und Lk 1,38 in der Uberschrift auf Llull
zuriickgeht, bleiben die Autoren einen
Beleg schuldig (cf. S. XXXVII).
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Inhaltliche Anmerkungen zum Werk
bietet schlieRlich ,5. »Denn dieses Buch
handelt von Unserer Lieben Frau« Der
Schreibstil des »>Libre de sancta Mariac”
(S.XL). Das Werk enthélt stark autobio-
graphische Ankldnge. Der Eremit tragt
eindeutig Ziige Llulls. Die Gleichsetzung
von Maria mit der Morgenrote am Schluss
des Buches ldsst an Llulls frithere Erfolge
als Troubadour denken. Es ist diese dritte
Schrift, nach der »Ars inventiva veritatise
und der »Ars amativac 1290 in Montpellier
verfasst, mit der Llull ,seine neubearbei-
tete Methode, Gott zu kennen und zu lie-
ben, konkret erprobt. Denken und Liebe,
Wissenschaft und Kunst des Liebens flie-
Ren schlieBlich in den einzigen Weg zu-
sammen, der bezeichnenderweise auf die
Gestalt Marias angewendet wird” (S. XLI).
Faszinierend ist, wie Llull Systematik und
Mystik, Theologie und Kontemplation,
volkstiimliche Marienfrommigkeit und
akademische Mariologie bruchlos verbin-
det. Deshalb werden die Autoren nicht
miide, diese Besonderheit Llulls zu beto-
nen: ,Llull gelingt es auf diese Weise, in
seine Apologetik und seine strenge Me-
thodologie jene marianischen Elemente
zu integrieren, die sich nicht in den scho-
lastischen theologischen Diskurs seiner
Zeitgenossen einfiigen liefen” (S. XXXIV).
_ Der Abschnitt ,6. Handschriftliche
Uberlieferung” (S. XLVI) féllt etwas diirftig

aus. Aufgrund seines Adressatenkreises
schlieBen die Herausgeber, dass der »Libre
de sancta Maria« urspriinglich auf Katala-
nisch verfasst worden ist. Es existieren
noch zwei katalanische Handschriften
und mehrere lateinische Ubersetzungen.
Fiir die lateinische Version sei auf die von
Blanca Gari besorgte Edition im >Corpus
Christianorum, Continuatio mediaevalis«
Bd. 182 (Turnhout 2003) verwiesen.
Doch worauf genau beruht der hier vor-
gelegte Text? — Eine berechtigte Frage,
zumal kein kritischer Apparat geboten
wird. Wer das Vorwort liest, findet heraus:
Es handelt sich um die korrigierte Fassung
der vergriffenen altkatalanischen Ausgabe
von Salvador Galmés. Die deutsche Uber-
setzung dieses Textes von Elisenda Padrés
Wolff ist fliissig lesbar und bietet bisweilen
eine kongeniale Wiedergabe des katalani-
schen Originals. Zum wissenschaftlichen
Gebrauch wiren ein Apparat mit Parallel-
stellen und ein Stichwortregister wiinsch-
bar. Angesichts der sparlichen Schriftzitate
Llulls konnte auf ein Bibelstellenregister
verzichtet werden. Insgesamt regt die vor-
liegende Ausgabe, die durchweg gelungen
und ansprechend gestaltet ist, zur Be-
schéftigung mit Llull und seiner Mariolo-
gie an.

Tiibingen/Barcelona Annemarie C. Mayer
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Appold, Kenneth G., Orthodoxie als Kon-
sensbildung. Das theologische Disputa-
tionswesen an der Universitit Witten-
berg zwischen 1570 und 1710 (Beitrdge
zur historischen Theologie, Bd.127),
Tiibingen: Mohr Siebeck 2004. Geb.,,
VIII, 359 S.€ 84,-.

Mehr als 3.000 gedruckt vorliegende
Disputationen aus der Zeit zwischen
1570 und 1710 bilden die Quellengrund-
lage der vorliegenden Studie, die als Ha-
bilitationsschrift fiir das Fach Kirchen-
und Dogmengeschichte an der Theologi-
schen Fakultit der Martin-Luther-Univer-
sitdit Halle Wittenberg erarbeitet wurde.
Ihr zentrales Erkenntnisinteresse gilt der
Frage, inwieweit das von der (alteren)
Forschung vorgegebene und bislang
(noch) weitgehend akzeptierte ,Bild der
doktrinalen Einheit in der lutherischen
Orthodoxie” (S.3) im Lichte neuer Quel-
len zu korrigieren ist. Die ausgewerteten
Disputationen aus der Zeit zwischen der
Neuordnung des theologischen Disputa-

tionswesen durch den aus Wiirttemberg
stammenden Jakob Andred und dem auf-
kommenden Pietismus sind fraglos fiir
diese Fragestellung hervorragend geeig-
net, weil die Quellendichte zum einen
eine Analyse der vertretenen Lehrmei-
nungen iiber einen ldngeren Zeitraum er-
laubt, zum andern aber auch die Varia-
tionsbreite der theologischen Meinungen
in einem bestimmten Zeitabschnitt er-
kennbar werden ldsst. Insofern wird {iber
die Disputationen eine konzise Rekon-
struktion des theologischen Diskurses an
der Wittenberger Universitat moglich.
Nach einer knapp gehaltenen Einlei-
tung, die in eher oberflichlicher Weise
vor allem auf das Forschungskonzept der
Konfessionalisierung und Darstellungen
zur (weithin vernachldssigten) Wittenber-
ger Universitdtsgeschichte Bezug nimmt,
untersucht der Vi. im ersten Abschnitt der
Arbeit die formalen und institutionellen
Rahmenbedingungen des theologischen
Disputationswesens an der Leucorea. Be-
handelt werden die vielfaltigen Normie-
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rungsmechanismen des theologischen
Diskurses durch Kontrollmechanismen
(Zensur, Verhaltenserwartungen der Ob-
rigkeit, universitire Ordnungen) iiber
materiale Regulisierungsfaktoren (Schrift-
prinzip, Confessio Augustana invariata)
und Praxisbezug (Kontroverstheologie,
Katechese) bis zu den vornehmlich in
der Kontroverstheologie aufscheinenden
Grenzen der Diskursmaglichkeiten. Die
Méoglichkeiten einer inhaltlichen Normie-
rung des theologischen Disputationswe-
sens waren somit vielfiltig. Gleichwohl,
dies zeigt der zweite Abschnitt des Buches
anhand einer quantitativen Auswertung
der Disputationsthemen, zeugen die Viel-
falt der erérterten Fragen und die Relati-
vierung der eigenen Konfessionskirche,
der als wahrer Partikularkirche eben nur
der Status einer solchen zugesprochen
wurde, von einer Aufgeschlossenheit
und Toleranz, die ihrerseits einen hohen
Grad an ,diskursiver Autonomie” (315)
innerhalb der Fakultdt zur Voraussetzung
haben. Dies hat, so der Vi., Konsequenzen
fiir die Einschdtzung des Verhaltnisses von
Politik und Religion im friihneuzeitlichen
Konfessionsstaat: Die theologischen Fa-
kultiten kénnen eben nicht simplifizie-
rend als Motoren im Konfessionalisie-
rungsprozess betrachtet werden, als
quasi-Handlanger obrigkeitlichen Willens.
Thr Grad an relativer Autonomie ist viel-
mehr wesentlich héher einzuschédtzen, er
schloss auch den Entwurf von Kirchen-
modellen ein, die den obrigkeitlichen
Herrschaftsanspruch iiber die (territoriale
Konfessions)Kirche negierten oder zu-
mindest relativierten.

Den Nachweis hierfiir liefert der Autor
im dritten, weitaus ausfiihrlichsten Teil
der Arbeit, der sich auf ein einziges
Thema, die Ekklesiologie in den theologi-
schen Disputationen, konzentriert. Spa-
testens in diesem Abschnitt wird deutlich,
dass die Theologen der Leucorea ihre Kir-
chenentwiirfe eben nicht (jedenfalls nicht
in erster Linie) an den Bediirfnissen des
friihmodernen Staates orientierten, son-
dern selbstreferentiell ekklesiologische
Problemstellungen diskutierten. Von be-
sonderem Interesse hierbei ist die Vielfalt
der denk-moglichen Positionen, als deren
extremste Varianten die ekklesiologischen
Entwiirfe von Balthasar Meisner (1587-
1626) und Jakob Martine (1570-1649)
vorgestellt werden. Von ,der” doktrinalen
Einheit der lutherischen Orthodoxie wird
nach der Lektiire dieses Abschnittes wohl

nicht mehr unreflektiert die Rede sein
konnen. Allerdings, auch dies wird deut-
lich, herrschte keine Beliebigkeit in dem
stets von duBeren Faktoren (z.B. den
Dreifigjahrigen  Krieg) mitgepragten
theologischen Diskurs: so war der Wort-
laut des siebten Artikels der Confessio Au-
gustana bei aller Individualitit eben die
Grundlage ,der individuellen Improvisa-
tionen“ (309), die Amtslehre hingegen bei
allen Unterschieden im Ansatz der Ort,
um das theologische Zentralanliegen
wahrer Seelsorge (was semantisch im Be-
griff des pascere zum Ausdruck gebracht
wurde) gegen politische Ubermachtigung
wie geistlichen Missbrauch zur Sprache zu
bringen. AuBerdem, so der Vf., gelte es
darauf aufmerksam zu machen, dass die
lutherischen Theologen nicht nur dem
Absolutheitsanspruch ihres konfessionel-
len Gegners, der katholischen Kirche, wi-
dersprachen, sondern auch dem Exklusi-
vitdtsanspruch der eigenen Kirche wehr-
ten. Indem sie wiederholt betonten, dass
das Heil auch auBerhalb der eigenen Kir-
che zu finden sei, verwahrten sie sich ge-
gen einen Absolutheitsanspruch fiir die
eigene Konfession.

Mit seinen iiberzeugend erarbeiteten
Forschungsergebnissen leistet der Vi. aus
kirchen- und theologiegeschichtlicher
Perspektive einen wichtigen Beitrag zur
Diskussion um Dimension und Reich-
weite des Konfessionalisierungsprozesses
in der frithen Neuzeit. Wurde bislang
dem Etatismus der urspriinglichen, maR-
geblich von Heinz Schilling und Wolfgang
Reinhardt inaugurierten Forschungskon-
zeptionen vorwiegend aus der Sicht mik-
rohistorisch arbeitender (Kirchen)Histori-
ker widersprochen, so werden nun her-
kémmliche Vorstellungen von Konfessio-
nalisierung auch aus Sicht der
Theologiegeschichte in Frage gestellt. Al-
lerdings, und eine Antwort auf diese Frage
bleibt der Vi. schuldig, wire eingedenk
der rigiden Zensur in der Ara der kirchen-
politischen Wende Kursachsen 1574
(Hasse) zu fragen, inwieweit die relative
Autonomie der Wittenberger Universitat
im  Untersuchungszeitraum zwischen
1570 und 1710 nicht den (relativ) gefes-
tigten Konfessionsstaat zur Voraussetzung
hat. Wenn dem so wire, dann verwiese
die universitdre Autonomie weniger auf
Freirdume denn auf einen nicht bestehen-
den obrigkeitlichen Regulierungsbedarf.

Stuttgart Norbert Haag
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Miiller, Hans-Joachim, Irenik als Kommuni-
kationsreform. Das Colloquium Charita-
tivam von Thorn 1645, Veroffentlich-
ungen des Max-Planck-Instituts fiir Ge-
schichte, Bd. 208, Gottingen, Vanden-
hoeck & Ruprecht, 2004, 576 S., Ln.,
3-525-358-601

Die quellengestiitzte, materialreiche,
mit zahlreichen Anmerkungen versehene
(liberarbeitete) Gottinger philosophische
Dissertation (2000) untersucht anhand
des ,Colloquium Charitativum® von
Thorn 1645 die Praktiken und Vorstellun-
gen gelehrter und politischer Kommuni-
kation vornehmlich der Theologen in der
ersten Hailfte des 17. Jahrhunderts (15).
Nach einer Klidrung inhaltlich zentraler
Begriffe (z.B. Irenik, Synkretismus, Tole-
ranz) wendet sich der Vi. den Planungen
fiir ein interkonfessionelles Religionsge-
sprach im polnischen Thorn zu, das durch
Konig Wiadistaw IV. einberufen und
durch Vorgaben auch in seiner Kommu-
nikationsstruktur beeinflusst wurde und
das als letzter grofRer Versuch anzusehen
ist, in der Tradition des 16. Jahrhunderts
durch ein offiziell angesetztes Religionsge-
spriach zu einer Verséhnung der drei Kon-
fessionen (Katholiken, Lutheraner, Refor-
mierte) zu kommen (21). ,Schon die Vor-
bereitung des Colloquium ldsst das Zu-
standekommen des Religionsgesprichs
als das Ergebnis eines komplexen Kom-
munikationsprozesses erscheinen” (20).
AbschlieBend wird die Wirkung der vor-
bereitenden Meinungsbildung und der
nachfolgenden Streitverlaufe auf die spi-
tere Historisierung des Colloquium be-
wertet.

Der Vi. zeichnet das Thorner Religions-
gesprach zundchst in den zeitgeschichtli-
chen Rahmen ein: Die durch Medienre-
volution und Reformation vorangetrie-
bene Auflésung der Einheitskonzeption
von ,Wahrheit” fiihrte zu 6ffentlich aus-
getragenen Konflikten zwischen den kon-
kurrierenden Konfessionen: ,Im 17. Jahr-
hundert kamen Versuche zur Lésung der
daraus entstandenen Konflikte verstiarkt
auch aus den Reihen der Theologen selbst.
Thre Vorschlage und Praktiken zum Auf-
heben der Gegensitze. .. bilden schlieRlich
die Grundlagen fiir die Kommunikations-
reform der Aufklidrung, die ,Wahrheiten’
im Prozess der gelehrten Kooperation und
Kritik ermittelte” (11). Am Ende des 16.
Jahrhunderts taucht der Begriff ,Irenik*
auf, der ,ein zentrales Thema der inter-
konfessionellen Diskussion besetzte: Die
Form der Kommunikation sollte refor-
miert werden”: Irenik wird hier also als
,Kommunikationsreform*“ verstanden
(33). Stand bei der herkémmlichen Form

der Disputation der Wahrheitsschutz vor
der Wahrheitsfindung, so erscheint ,Ire-
nik” als eine ,Kommunikationsform, die
mit den Strategien der Rhetorik iiber die
hermeneutischen Autorititen der Wahr-
heitsfindung stritt” (148). Das Thorner
Religionsgesprach und die sich daran an-
schlieBenden Diskussionen zeigen die
Moglichkeiten, aber auch die Grenzen ei-
ner ,Irenik” auf, die in das interkonfessio-
nelle Kommunikationsgefiige eingebun-
den war; Irenik konnte damals ,nicht
von ihren konfessionellen Wurzeln ge-
trennt werden” (515). Der Streit um die
Jrenik” erforderte von allen Parteien
Riickgriffe auf ,polemische” Verhaltens-
muster, um in den unterschiedlichen Of-
fentlichkeiten Geltung fiir die eigenen Po-
sitionen einzuklagen: ,Das Verteidigen
und das Finden von Wahrheiten war in
das Verfahren eines sozialen Prozesses in-
tegriert” (272; vgl. 453), in die jeweilige
politische Kommunikationsform einge-
bunden (321f.). Die ,Ireniker konnten
ihre Vorstellungen deshalb nur in Anséit-
zen durchsetzen.

Betraf der Streit um das Gesprichsver-
fahren das Zentrum der Machtinteressen
der jeweiligen Glaubensparteien, so be-
deutet dies fiir das methodische Vorge-
hen, ,dass vor einer Untersuchung der
Inhalte die der Form ihrer Vermittlung
stehen muss, weil die Inhalte nur vermit-
telt wirken konnten” (17). Im Blick auf
Thorn 1645 entsprach die herkémmliche
Disputation dem Bemiihen der Protestan-
ten nach Sicherung ihres Status quo, wih-
rend die polnischen Katholiken die Pro-
testanten mittels des Gesprichs zu iiber-
zeugen hofften (423). Dies hing wiede-
rum mit den polnischen konfessionellen
Verhdltnissen zusammen: ,Die Wahl der
Kommunikationsformen hing wesentlich
von den machtpolitischen Kontexten ab”
(383). Dass in Thorn 1645 die politischen
Vertreter die interkonfessionelle Kommu-
nikation bestimmten (320, 323ff.u. 6.),
dass die Umsetzung irenischer Bemiihun-
gen zwischen den Protestanten in Polen
meist von politischen Amtstragern aus-
ging (320), dass die Politiker die Hand-
lungsstrange meist fest in ihren Hinden
hielten (408), bedeutet fiir den Vi. ange-
sichts der engen Verzahnung gelehrter,
religiéser und politischer Autoritdten im
Kampf um die Offentlichkeiten nicht eine
Belanglosigkeit theologischer Inhalte und
der theologischen Kommunikationsfor-
men (l6; 452) fiir die Ausbildung einer
,aufgeklarten” Offentlichkeit (16). Of-
fentlichkeit entsteht in kommunikativen
Prozessen, in die auch die Theologen ein-
gebunden waren.
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Der im weitesten Sinne sozialgeschicht-
liche Kontext der vorliegenden Arbeit er-
moglicht es, auch vorwiegend kirchen-
und theologiegeschichtliche Materien in
die allgemeine Geschichte zu integrieren.
Dies ist auch ein Verdienst der vorliegen-
den Arbeit. Allerdings hat diese Sicht-
weise auch ihre eigenen ,dogmatischen”
Voraussetzungen und damit Grenzen: Di-
mensionen wie gelebte Frommigkeit, sub-
jektiver Glaube und theologisches Bil-
dungswissen treten doch zuriick. ,Irenik“
ist jedoch, wie nicht nur der in Thorn
1645 involvierte Helmstddter Theologe
Georg Calixt zeigt (4141f.), mehr als eine
~Kommunikationsreform*;  gleichwohl
lasst sich Irenik in ihrer grundlegenden
Intention nicht ohne dieses Ziel verstehen
und angemessen beschreiben.

Ist die Irenik in der ersten Hilfte des 17.
Jahrhunderts gescheitert? — dieser Frage
wendet sich der Vi. im Schlusskapitel zu.
,Tatsdchlich findet eine Kommunika-
tionsreform, wie sie der polnische Konig
und auch Comenius gefordert hatten, im
Umfeld des Colloquium Charitativum
nicht statt. Im Gegenteil: Die Vertreter
des Gefiiges konfessioneller Wahrheits-
verwaltung versicherten sich ihrer Kom-
munikationsformen Irenik, so die
These, kann nicht ohne die politischen
Rahmenbedingungen verstanden wer-
den: Der Mangel an fiir alle Konfessionen
giiltigen Awutoritdten zur Wahrheitsfin-
dung bewirkte, dass in der Praxis ireni-
scher Bemiihungen den politischen Hand-
lungstrédgern eine konfliktsteuernde Be-
deutung zukam .... Die Theologen nutz-
ten allerdings die Moglichkeiten, die
ihnen der Freiraum religiser Offentlich-
keit lie: In Konfliktsituationen boten die
Kanzel, miindlich verbreitete Gespriche,
Supplikationen sowie auch Buchverdf-
fentlichungen die Méglichkeit zur Artiku-
lation oder gar Opposition” (515f.).

Das Thorner Religionsgesprich von
1645 wurde, wenn auch unbeabsichtigt,
zu einer Etappe in der Rekatholisierung
Polens (Irene Dingel). Auf der anderen
Seite machen Forderungen nach einer
,Kommunikationsreform“ immer auch
auf konfessionsbedingte und religionspo-
litische Interessenlagen aufmerksam. Ire-
nik beinhaltet hier ein ,Potential an Re-
formvorstellungen (516). ,Diesem Re-
formpotential allerdings eine Wirkung
bis in die Aufklirung zuzuschreiben, ist
nur dann berechtigt, wenn die Inhalte

der Irenik tatsdchlich auch an diese Zeit
vermittelt wurden” (518). Hier schligt der
Vi. die Briicke zum Beginn seiner Arbeit
(11), wenn er auf Johann Amos Come-
nius hinweist, dessen Vorstellungen ,aus
den seiner Ansicht nach gescheiterten ire-
nischen Unternehmungen in Polen” (518)
entwickelt seien! Ein sympathischer, aber
m. E. doch etwas gewagter Schluss!

Kurz: Bine aspektreiche, gelehrte, auch
fiir die kirchengeschichtliche Forschung
relevante Arbeit!

Darmstadt-Eberstadt Karl Dienst

Trauner, Karl-Reinhart, Identitiit in der Frii-
hen Neuzeit. Die Autobiographie des
Bartholomdus Sastrow (Geschichte in
der Epoche Karls V. Bd. 3), Miinster
(Aschendorff Verlag) 2004, 424 Seiten.

Die Autobiographie des Stralsunder
Ratsherrn Bartholoméus Sastrow gehort
zu den zentralen Selbstzeugnissen des
16. Jahrhunderts. Zwar haben Spezialun-
tersuchungen immer wieder Einzel-
aspekte untersucht, die Kindheitserleb-
nisse etwa', seine Erfahrungen mit der
Ehe® oder politik- und ereignisgeschicht-
lich all das, was der Jurist und Diplomat
iiber Reichstage und das Interim, den
Schmalkaldischen Krieg und die Situation
in Rom in der Mitte des 16. Jahrhunderts
tiberliefert hat. Mit der Wiener Disserta-
tion von Karl-Reinhart Trauner liegt nun
eine umfangreiche Untersuchung der Au-
tobiographie selbst vor, was eigentlich
sehr zu begriifRen ist.

Nach einer sehr schwachen Einleitung,
in welcher die Quellengattung ,Autobio-
graphie” fast wie in einer Seminararbeit
als Uberrest- und Traditionsquelle und so
fort diskutiert wird, nihert sich Trauner
dem Sastrowschen Werk auf vierfache
Weise. In Kapitel II rekonstruiert er iiber
diesen Bericht die wichtigsten Lebenssta-
tionen des Stralsunder Biirgers und des-
sen Familie. Kapitel III widmet sich der
Autobiographie als literarisches Zeugnis.
Auch wenn hier viele Fragen der Einlei-
tung noch einmal aufgegriffen werden,
zeigt Trauner in diesem Kapitel, dass er
autobiographisches Schreiben grundsitz-
lich als Teil einer Identitidtsbildung begrei-
fen will. Kapitel IV fasst zusammen, in
welcher Weise Sastrow als Zeitzeuge
oder Protokollant wichtige Ereignisse des
16. Jahrhunderts erwahnt. Im letzten Ka-

! Ralph Franken, Kindheit und Autobiographie vom 14. bis 16. Jahrhundert:
Psychohistorische Rekonstruktionen, 2 Bde. Kiel 1999.
% Anette Volker-Rasor, Bilderpaare — Paarbilder. Die Ehe in Autobiographien des 16.

Jahrhunderts, Freiburg i. Br. 1993.
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pitel V geht Trauner schlieflich auf den
Bereich Kirche und Religion ein, soweit
diese iliber Sastrows Lebensbericht greif-
bar sind. Ein zusammenfassendes Schluss-
kapitel fehlt. Angefiigt sind jedoch ein
ausfiihrliches Literaturverzeichnis und
ein Personen-, Orts- und Sachregister.

Trauner nimmt sich viel vor und 16st
jedoch nichts davon ein. Ob die Kapitel
nun eigentlich die Ereignisgeschichte, die
eigenen Lebensstationen oder Sastrows
Religiositdt zum Thema haben, sie beste-
hen immer aus kurzen Zitaten der Edition
von Gottlieb Christian Friedrich Mohnike
von 1823-24, obwohl Trauner selbst da-
rauf hinweist, dass diese Ausgabe nicht
vollstdndig ist und heutigen Editionsstan-
dards nicht geniigt, sowie einer knappen
Kommentierung anhand der ihm vorlie-
genden Sekundarliteratur, die im iibrigen
hé&ufig als iiberholt zu gelten hat. So greift
er vielfach auf die Kulturgeschichte von
Egon Friedell der 1920er Jahre oder auf
Johan Huizingas ,Herbst des Mittelalters”
zuruck und auch die dreibdndige, sicher
sehr verdienstvolle Kulturgeschichte von
Richard van Diilmen aus den Jahren
1990-1994 wurde in vielen Einzelfragen
durch neuere kultur- und religionsge-
schichtliche Forschungen weitreichend
differenziert. Dieses Procedere fithrt ins-
gesamt zu einer dreifachen Wiederholung
der immer gleichen Beschreibungen von
Bartholemadus Sastrow. Uber Reformation
und den Schmalkaldischen Krieg oder das
Interim etwa erfahren wir zundchst etwas
im Zusammenhang des eigentlichen Le-
benslaufes dieses Stralsunder Biirgers.
AnschlieBend wird darauf als Teil der er-
wihnten Zeitgeschichte verwiesen und
schlieBlich spielen diese Bereiche auch
im Rahmen des Religionskapitels eine
Rolle.

Das V. Kapitel ,Religios-kirchliches
Selbstverstindnis” erscheint zunéchst das
zentrale Kapitel der Dissertation zu sein,
weil Trauner Identitdt in erster Linie reli-
gios zu definieren versucht. Doch zeigen
seine Erorterungen, dass er weder den
Identitdtsbegriff (vgl.z.B. die Seiten
102-103) noch die verschiedenen Facet-
ten von Religion, Kirche, Kirchlichkeit,
Religiositdt und so fort durchdrungen
hat. Denn in dem fast hundert Seiten star-
ken letzten Kapitel ndhert sich Trauner
dem religits-kirchlichen Selbstverstand-
nis einfach dadurch, dass er zunachst
iberpriift, inwieweit dogmatische Grund-
annahmen Sastrows mit Luther {iberein-
stimmen, anschliefend nach der Schilde-
rung des Konfessionskonfliktes im politi-
schen Tagesgeschift sucht und schlieBlich
einige Passagen zitiert, in denen sich Sast-
rows ,Gott-Vertrauen” spiegelt. Die Auto-

biographie des vielseitigen Stralsunder
Biirgers wartet also noch immer auf eine
analytische Bearbeitung.

Frankfurt a. M. Renate Diirr

Leichenpredigten als Quelle historischer Wis-
senschaften, Bd. 4, hrg. von Rudolf Lenz
(Viertes Marburger Personalschriften-
Symposion, Forschungsgegenstand Lei-
chenpredigten). Stuttgart: Franz Steiner
Verlag 2004, 644 S.Leinen € 68,-.

Nach nahezu 20 Jahre veranstaltete die
Marburger Forschungsstelle fiir Personal-
schriften an der Philipps-Universitdt vom
28. bis 31. Oktober 2002 anlasslich ihres
25jahrigen Bestehens wieder ein Sympo-
sium, das vierte in einer traditionsreichen
Reihe, die bis 1974 zuriickreicht. Als in-
ternationale Fachkonferenz von der Deut-
schen Forschungsgemeinschaft getragen,
verdeutlichte die Veranstaltung, dass trotz
einer langen Forschungstradition das Po-
tenzial der Quellen fiir Fragestellungen
verschiedenster Disziplinen noch lange
nicht erschopft ist.

Die reichhaltigen Ertrage des Sympo-
siums fanden ihren Niederschlag in dem
vorliegenden, von Rudolf Lenz als Leiter
der Forschungsstelle herausgegebenen
Tagungsband. In ihm finden sich des wei-
teren ein kurzer Bericht iiber das Konzert
des Dresdener Kreuzchores anlasslich der
am 12. Oktober 2000 eroffneten Interna-
tionalen-Heinrich-Schiitz-Tage und eine
ausfiihrliche Darstellung der Ausstellung
.Def einen Todt, deR andern Brod”, die
von Mitarbeitern der Forschungsstelle in
Zusammenarbeit mit der Universitatsbib-
liothek konzipiert und in den Rdumen der
Universitatsbibliothek gezeigt wurde. Di-
daktisch geschickt konzipiert, vermittelte
die Ausstellung nicht nur die Arbeit der
Forschungsstelle einer groBeren Offent-
lichkeit, sondern reflektierte auch die ei-
gene Geschichte. So stand die Leichenpre-
digt des oberschwabischen Handelsherrn
Johann Albrecht, die den entscheidenden
Ansto zur Leichenpredigten-Forschung
in Marburg gab, im Zentrum des ersten
Abschnittes der Ausstellung, die durch ei-
nen Ausblick auf zukiinftige Arbeits-
schwerpunkte der Forschungsstellen Mar-
burg und der 1991 in Dresden gegriinde-
ten Schwesterinstitution  beschlossen
wurde.

Der Tagungsband folgt ansonsten in sei-
nem Aufbau dem Verlauf des Sympo-
siums. Er ist demzufolge in die Sektionen
Christliche Leichenpredigt, Trauerkompo-
sition / Trauerlieder, Begrdbniswesen /
Begrabnisformen, Epicedium / Epita-
phium, Biographie, Werkstattberichte so-
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wie Perspektiven gegliedert. Jede Sektion
umfasst zwei bis vier Beitrdge und wird
durch einen bilanzierenden Diskussions-
bericht beschlossen. Sie einzeln aufzulis-
ten, erscheint mir wenig weiterfiihrend.
Statt dessen mochte ich in einer subjekti-
ven Auswahl einige wenige Beitrage aus-
tithrlicher vorstellen, um auf diese Weise
den reichhaltigen Ertrag des Symposiums
fiir die Forschung insgesamt zu illustrie-
ren. Irene Dingel (Sektion Christliche Lei-
chenpredigt) analysiert am Beispiel dreier
(fiir Prediger wie Laien gleichermaRen be-
stimmte) Sammlungen von Leichenpre-
digten aus der Zeit vor dem Schmalkaldi-
schen Krieg (Johann Spangenberg) sowie
der Ara nach dem Augsburger Religions-
frieden (Nikolaus Selnecker und Siegfried
Sack) Kontinuitdt, Variationsbreite und
Veranderungen der Leichenpredigten als
besonderer Form evangelischer Verkiindi-
gung. Uberzeugend arbeitet sie heraus,
dass entsprechend lutherischer Tradition
doctrina und consolatio stets aufeinander
bezogen werden und es der evangelischen
Leichenpredigt des 16. Jahrhunderts —im
Unterschied zur spatmittelalterlichen ars
moriendi — weniger um die Todesbewalti-
gung denn um die rechte Bewdltigung des
Lebens zu tun ist, darum, ,den Todt am
leben [zu] achten” (Spangenberg). Als va-
riabel und fiir Verdnderungen offen
erweisen sich die Anweisungen zur Le-
benskunst vor allem hinsichtlich ihrer
Einbeziehung der ,weltlich-biirgerlichen
Sphére des tdglichen Lebens® (31), dem
am rechten Bekenntnis auszurichtenden
Glauben und ihres Interesses an der Bio-
graphie des Verstorbenen. Der Trend zur
Individualisierung ist besonders offen-
sichtlich in der Sammlung von Sack, wo-
bei offenbleibt, inwieweit dieser Befund
der spezifischen konfessionspolitischen
Situation im Erzstift Magdeburg zu ver-
danken ist, wo unter dem Administrator
(und spéteren Kurfiirsten) Johann Fried-
rich aus dem Hause Zollern der allmdh-
liche Ubergang des katholischen Erzstiftes
zum Luthertum durchgesetzt wurde., An
schlesischen Beispielen zeigt Anna Manko-
Matysiak (Sektion: Trauerkomposition /
Trauerlieder), welch hoher Quellenwert
den Leichenpredigten bei zentralen For-
schungsaufgaben der Hymnologie zu-
kommt, vor allem hinsichtlich von Leben
und Werk der Liederdichter einerseits,
dem Weg ihrer Schopfungen von der Ent-
stehung bis zur Aufnahme in das Gesang-
buch andererseits. Uberzeugend und
nachdriicklich pladiert sie infolgedessen
dafiir, die Kategorie des Kirchenliedes in
die systematische Auswertung der Lei-
chenpredigten aufzunehmen. Der unter-
schiedliche Umgang mit dem fiirstlichen

Funeraldruck ist das Thema der Untersu-
chung von Jill Bepler (Sektion Begribnis-
wesen [ Begrabnisformen). Wahrend die
Trauerfeierlichkeiten am kurfiirstlichen
Hof zu Dresden ganz um das vom Ober-
hofmeister verantwortete, eher spartani-
sche Zeremoniell zentriert bleiben, in des-
sen Mitte im 16. und 17. Jahrhundert die
Uberfiihrung der Leiche von den Residenz
Dresden nach Freiberg stand, riickte an
den Hofen zu Thiiringen die in Dresden
marginalisierte publizistische Wiirdigung
des Trauerfalls ins Zentrum des Gesche-
hens, unter reger Beteiligung biirgerlicher
Gelehrter und Poeten bzw. der Fiirsten.
Die Wettiner praktizierten mithin eine
héchst unterschiedliche hofische Begrab-
niskultur, wobei offen bleibt, inwieweit
diese mit dem Machtgefille zwischen
dem Kurstaat und den ernestinischen
Kleinstaaten Thiiringens korreliert. Auf-
fallig jedenfalls ist, dass dem Werkstattbe-
richt Philippine Casarottos zufolge auch am
Kaiserhof die katholische Leichenpredigt
erst spiit ihren Platz im Trauerzeremoniell
fand, um schlieBlich in der ersten Halfte
des 18. Jahrhunderts ihren quantitativen
Hohepunkt zu erreichen. Fast ausschlief3-
lich von Jesuiten verfasst, diente die Lite-
ratur nun dazu, das Lob Gottes und den
Ruhm der katholischen Kaiserdynastie zu
mehren. In einer eindringlichen Interpre-
tation des Grabmales Dietrich von Frs-
tenbergs, des Gegenreformators schlecht-
hin auf dem Paderborner Bischofsstuhl,
zeigt Karin Trebbe (Scktion Epicedium /
Epitaphium), wie der Anspruch der anti-
ken Rhetoriker an den vollkommenen
Redner ins Bild iibersetzt wurde: wie die-
ser sollte das Grabmal des Fiirstenbergers
belehren, erfreuen und bewegen — beleh-
ren, indem es die Taten und die Tugenden
des Verstorbenen in Erinnerung rief, er-
freuen durch die Vielfalt der Anspielun-
gen und Beziige seines Bildprogramms
und bewegen durch die Pracht seiner Aus-
fithrung und den Pathos seiner Kernaus-
sage, die die antizipatorische Ausrichtung
auf das Jenseits mit der kommemorativ
retrospektiven Verherrlichung der Taten
des Fiirstbischofs verbindet. Ulrike Gleix-
ners Untersuchungen pietistischer Lei-
chenpredigten aus Wiirttemberg — Der
Sprecher aus dem Off (Sektion Biogra-
phie) — arbeitet pointiert die traditionsstif-
tende Bedeutung dieser Literaturgattung
heraus, die im wiirttembergischen Biir-
gertum nicht nur den Erfordernissen indi-
vidueller Introspektion geniigen musste,
sondern auch den Nachweis personlicher
Heiligung gegeniiber den Briidern und
Schwestern im Glauben zu erbringen
hatte. Der — hiufig selbstverfasste — Le-
benslauf und der biographische Sterbebe-
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richt, die beide vor allem Minnern die
Méglichkeit zur Selbstdarstellung boten,
besaRen somit konstitutiv eine iiberindi-
viduelle Dimension, sie zielten auf die Ak-
kumulation von ,Ehrkapital” durch den
pietistischen Familienverband.

Der Band ist, wie die ausgewahlten Bei-
trage verdeutlicht haben diirften, eine
Fundgrube fiir unterschiedlichste For-
schungsdisziplinen. Er wendet sich aller-
dings vor allem an ein Fachpublikum, we-
niger an den historisch interessierten
Laien.

Stuttgart Norbert Haag

Witte, John, Law and Protestantism. The Le-
gal Teaching of the Lutheran Reforma-
tion. Cambridge (Cambridge University
Press) 2002, XIX, 337 S., kt., ISBN 0-
521-01299-6.

,The Lutheran Reformation had
brought fundamental changes to Theo-
logy and law, to spiritual life and temporal
life, to church and state“ (S.4). Dieser
Ausgangspunkt der Studie John Wittes
antizipiert bereits deren Ergebnis. Anhand
von sieben Kapiteln untermauert er, dass
die Reformation fiir die Geschichte des
Rechts weit mehr war als eine bloRe Uber-
gangsperiode (S.28). Die lutherische
Zwei-Reiche-Lehre (Kap. 3) bildete viel-
mehr geradewegs das Fundament, von
dem ausgehend Gesellschaft, Politik und
Recht in Deutschland reformiert wurden
(Kap. 4). Jeder getaufte Christ, so Luther,
gehore beiden Reichen an, was die tradi-
tionelle Hierarchie aufhob. Geistliche und
Laien waren ,fundamentally equal before
God and before all others” (S. 107). Abge-
leitet aus der Zwei-Reiche-Lehre Luthers
wurden der weltlichen Obrigkeit Inter-
ventionen in das ,Reich Gottes* (Luther)
ausdriicklich erlaubt (S.112). Vorgeschal-
tet sind diesen Kernstiicken der Untersu-
chung Ausfiihrungen tber ,Canon law
and civil law on the eve of the Reforma-
tion“ sowie ein Kapitel iiber die ,Evange-
lical conversion” des Kanonischen Rechts.
Das fiinfte Kapitel befasst sich mit der
frithen Rezeption der reformatorischen
Lehre im Bereich der Konsiliartatigkeit.
An den evangelischen Universititen ar-
beiteten hierbei Juristen und Theologen
Hand in Hand. Viele dieser Konsilien wur-
den gesammelt und publiziert und trugen
so zur Verbreitung der ,reformation laws”
bei (S.181). Mehr als vierzig solcher Kon-
siliensammlungen waren am Ende des 16.
Jahrhunderts im Umlauf. Die beiden letz-
ten Kapitel greifen aus dem Schnittfeld
von Theologie und Recht mit Eherecht
(Kap. 6) sowie Erzichung und Bildung

(Kap. 7) zwei Themen heraus, die als
Kernstiicke der vorreformatorischen
Theologie und des Kanonischen Rechts
galten und somit dringend der reformato-
rischen Uberarbeitung und juristischen
Anpassung an evangelisches Verstindnis
bedurften. Die Schulreformen werden am
Beispiel Braunschweigs (Johannes Bu-
genhagen) und Wiirttembergs (Johannes
Brenz) vorgestellt. Der nachhaltige Ein-
fluss Melanchthons wird dabei deutlich
sichtbar. Abschliefend nimmt Witte kri-
tisch die langfristigen Wirkungen der ,le-
gal legacy” bzw. der ,theological legacy”
der lutherischen Reformation in den
Blick. Die Erkenntnis dieser Studie iiber
Recht und Protestantismus, dass die lu-
therische Reformation die Entstehung
des biirgerlichen Rechts beeinflusst und
die Vorstellung von politischer Herrschaft
sowie das Verstindnis von Ehe, aber auch
Vorstellungen von Erziehung und Bildung
verandert hat, ist durchaus nicht neu,
wird hier aber pragnant und iiberzeugend

vorgestellt.
Tiibingen Sabine Holtz
Kiihlmann, Wilhelm, Schindling, Anton

(Hrg.), Deutschland und Ungarn in ihren
Bildungs- und Wissenschaftsbeziehungen
wihrend der Renaissance, (Contuber-
nium. Tiibinger Beitrdge zur Universi-
tats- und Wissenschaftsgeschichte, Bd.
62), Stuttgart 2004, 295 S., ISBN 3-515-
08551-3.

Zwei kleine Bitten zuvor. Die Namens-
schreibung fiir ein solch polyethnisches
Territorium ist schwierig und in den meis-
ten Fillen vorbildlich gelost. Zu Rueber:
Im ,6sterreichischen Raum” gibt es heute
wie friither eine ue-Schreibung, die auf die
getrennte u-e Aussprache, und nicht auf
eine i-Aussprache verweist (man denke
an den ,Raxkdnig” Huemer): So haben
zeitgenossische Dokumente zu Recht die
Schreibung des Namens des verdienten, in
mehreren Beitrdgen wie im Register auf-
scheinenden, fiir die altosterreichische
wie altungarische Kirchen- wie Militdrge-
schichte gleich bedeutenden Feldhaupt-
manns Hans von Ru-eber verwendet,
was leider von der bayrisch-osterreichi-
schen ,ldiotica* unkundigen Historikern
in Riiber verunstaltet und in dieser Form
auch hier wiedergegeben wurde. Ich bitte,
dies nicht als Beckmesserei zu verstehen.
Gewichtiger, wenn auch den Wert dieser
Beitrdge keineswegs mindernd, scheint
mir die unterschiedliche Verwendung
der theologischen Begriffe melanchtho-
nisch und philippistisch in den einzelnen
Beitragen zu sein (vielleicht auch nur,
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weil ich als ein Vertreter der heute unpo-
puldren ,alten Garde“ scharf zwischen
dem jungen und dem alten Melanchthon
unterscheide). Auch der alte Melanch-
thon verstand es meisterhaft, gerade so
weit zu gehen, wie es innerhalb des von
ihm mitgeschaffenen konfessionellen Lu-
thertums moglich war. Die melanchthoni-
sche Form des theologischen Denkens
(von seinem spdthumanistischen Elan
ganz zu schweigen) war auch den meisten
(nicht allen, wie den Urflacianern) Gne-
siolutheranern eigen. Nur die, die konse-
quent einen Schritt weiter gingen (und
daher oft als Kryptocalvinisten bezeichnet
oder verunglimpft werden konnten),
sollte man Philippisten nennen. Vielleicht
kann man das sogar e.g. personalisieren:
Der — rechtzeitig von dem Gnesioluthera-
ner Heshusius — gleichfalls einem Me-
lanchthonianer — ,zuriickgeholte” David
Chytrdus, der — auch hier zitierte — Refor-
mator des dsterreichischen Kirchen- und
Schulwesens, war ein irenischer, konser-
vativer lutherischer Melanchthonianer,
sein Bruder (und als Rostocker Universi-
titslehrer Kollege) Nathan hingegen Phi-
lippist (der als solcher den Weg zum Re-
formiertentum einschlagen konnte).

Die hier vorgelegten Aufsdtze — man
mochte keinen von ihnen missen — sind
aus einem Arbeitsgesprach hervorgegan-
gen, das 2001 in Zusammenarbeit des
Wolfenbiittler Arbeitskreises fiir Renais-
sanceforschung und des Arbeitskreises
der Budapester Akademie der Wissen-
schaften in Wolfenbiittel gehalten wurde.
Sie zeigen den immensen Wert interdiszi-
plindrer Zusammenarbeit von Kirchen-,
Literar-, Kultur- und sog. Profaner, also
politikwissenschaftlicher ~ Geschichtsfor-
sche. Besonderen Wert gewinnt der
Band, wenn man die — auch einzeln iiber-
aus lesenswerten — Beitrage kombiniert,
etwa: Imre, Mihdly, Der ungarische Tiir-
kenkrieg als rhetorisches Thema in der
frithen Neuzeit, 93-107, und: Seidel, Ro-
bert, Der ungarische Spathumanismus
und die calvinistische Pfalz, 227-251, wo
man etwa feststellen kann, dass selbst im
reformierten Siebenbiirgen, wo man sich
bekanntlich zwischen den beiden anti-
christlichen Manifestationen Luthers —
Papsttum und ,der” Tiirke — fiir die Tiir-
ken als dem kleineren Ubel entschieden
hatte, der als Hofprediger wie Hofdichter
vorgesehene Georgius Thurius (reichlich
illusorisch) 1615 den ,unbezwinglichen”
Kaiser als Tiirkenkdmpfer hinstellte (242).

Einer soliden Einfithrung in die allge-
meinen politischen Verhaltnisse (Brendle,
Franz, Ungarn in der Politik des Hauses
Habsburg im 16. und frithen 17. Jahrhun-
dert, 1-25) und in die Bedeutung des Tiir-

kenkrieges (Imre w.o.) folgt u.a. eine
Analyse iiber die v.a. frithen Einwirkun-
gen der Reformation durch die donau-
schwibische Tiibinger Landeskundlerin
Fata, Mérta (Deutsche und schweizerische
Einfliisse auf die Reformation in Ungarn
im 16. Jahrhundert. Aspekte der frithneu-
zeitlich-vormodernen Identitdt zwischen
Ethnie und Konfession, 53-91, die auch
zu den konfessionellen Schulen und Dru-
ckereien wichtige historische Karten
(109-115) lieferte und in deren Ausfiih-
rungen v.a. die iiber Kaschau, die ,Schliis-
selposition” an der Grenze zwischen dem
habsburgischen Ungarn und der Macht-
sphére Siebenbiirgens und damit des Lu-
thertums und des Calvinismus besonderes
Interesse erregen (88f.). Ubrigens sind
auch andere Karten und Tafeln des Ban-
des recht informativ. Die Mehrzahl der
Beitrige bezieht sich auf eine Zeit, in der
sich in Altungarn laut Freund Kalméan
Benda zwischen 75-80% der Einwohner
zum Protestantismus, nur 10% zum Ka-
tholizismus bekannten (S.160). Der Ver-
weis auf die Bildungs- und literarischen
Beziehungen zwischen dem ungarischen
und deutschen Grofraum (Asche, Mat-
thias, Bildungsbeziehungen zwischen Un-
garn, Siebenbiirgen und den deutschen
Universititen im 16. und friithen 17. Jahr-
hundert, 27-52; Balogh, Andras E., Litera-
rische  Querverbindungen  zwischen
Deutschland und Ungarn in der ersten
Hilfte des 16. Jahrhunderts, 117-133) zei-
gen dem Kirchenhistoriker, wie wichtig
fiir ihn die Arbeiten historisch arbeitender
Kulturexperten und Philologen (zu denen
u.a. auch der Wien-erfahrene Otvis, Peter
(Aus Wittenberg heimgekehrt. Moglich-
keiten und Grenzen der Aktivitdt in der
Heimat, 199-206; gehort) sein kénnen.
Wie mehrere andere Beitrage ist der Otvis-
Aufsatz dadurch gekennzeichnet, der
auch neue Einblicke in den Wittenberger
,Coetus” eroffnet, dass er nicht nur ma-
gyarische, sondern auch heute slowaki-
sche Gebiete gebiithrend beriicksichtigt.
Das gilt analog fiir den besonders gelun-
genen Beitrag von: Zach, Krista, ,... Eine
kleine Biblia...“ Rezeption und Resonanz
des reformationszeitlichen Katechismus
im historischen Ungarn (1530-1640),
151-183, die erfreulicherweise auch Tru-
bar (1661f.) einbezieht: SchlieBlich wurde
das ungarldndische Ubermurgebiet wich-
tiges Riickzugsgebiet des slovenischen
Protestantismus. (Anfrage eines alles
eher als groRdeutschen Kirchenhistori-
kers: Ist die Schreibung Primoz Trubar
wirklich authentisch? In allen Hssen des
16. Jhdts habe ich nur Primus Truber ge-
funden, weill aber nicht, ob ein Auto-
graph dabei war). Eine Fiille iiberaus in-
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teressanter Beitrdge zu Einzelpersonen —
zu siebenbiirgischen Reformatoren (Wien,
Ulrich Andreas, ,Sis bonus atque humilis,
sic te virtusque Deusque/ Tollet in excel-
sum, constituetque locum*, Die humanis-
tische Reformation im siebenbiirgischen
Kronstadt: Johannes Honterus und Valen-
tin Wagner, 135-150) oder zu einem der
interessantesten, aber angesichts des
machtbewussten reformierten ,Quasi-
Episkopalismus umstrittensten Calviners
(Keserii, Balint, Der Fall Imre Ujfalvi. Die
reformierte Opposition in Ostungam und
die Melanchthon-Anhédnger in Sachsen,
185-197) sowie zu Gésten in Altungam
(Aurnhammer, Achim, Tristia ex Transilva-
nia. Martin Opitz' Ovid-Imitatio und poe-
tische Selbstfindung in Siebenbiirgen
[1622/23], 253-273; Németh, Katalin S.,
Eine wiederentdeckte Reisebeschreibung.
Veit Marchthaler, Ungarische Sachen,
1588, 207-218; Szabd, Andras, Der Coper-
nicus-Jiinger Georg Joachim Rheticus in
Ungarn, 219-225) bzw. aus Altungam
(Seidel w.o.) runden den Band ab, der
nach den Herausgebern die Einheit der
Nationen wie Konfessionen iibergreifen-
den ,res publica litteraria” als ,wesentli-
ches Element der Identitdt Europas” (XII)
aufweisen will.

Eine kurze Anfrage sei mir noch (als
einem absoluten Laien in dieser Hinsicht)
zu dem diesem Band zugrunde liegenden
Renaissance-Begriff gestattet. Hier scheint
er primér auf den stark durch Melanch-
thons Einfluss gepragten sog. Spathuma-
nismus bezogen zu sein. Ist von da aus
eine neue Definition eines Renaissance-
Humanismus und generell ein erweitertes
Renaissance-Verstandnis zu erwarten?

Es ist fiir den Rezensenten begliickend,
in welchem MalRe sich seine einstige Vi-
sion einer grenziiberschreitenden — terri-
toriale wie konfessionelle ,Schlagbdume”
und Grenzen iiberwindende - Erfor-
schung des Protestantismus in Mittel-
und Ostmitteleuropa zu erfiillen beginnt.

Wien Peter F. Barton

Knall, Dieter, Aus der Heimat gedréingt.
Letzte Zwangsumsiedlungen steirischer
Protestanten nach Siebenbiirgen unter
Maria Theresia, (Forschungen zur ge-
schichtlichen Landeskunde der Steier-
mark, Bd. 45), Graz 2002, 343 S.,
ISBN 3-901251-25-1

Altbischof Dr. Dieter Knall, Siebenbiir-
Fen wie der Steiermark gleich verbunden,
egte eine auf intensivste Quellenstudien
zuriickgehende, die bisherigen Arbeiten
Buchingers usw. weit iiberbietende, Un-
tersuchung eines der diistersten Kapitel

der politischen Geschichte wie der Kir-
chengeschichte Osterreichs vor. Transmi-
grationen sollten mit (fast) allen Mitteln
den Geheimprotestantisrnus in den ,Erb-
landen” (einschlieRlich der Bohmischen
Liander) ausrotten und die Starkung kon-
kurrierender Territorien durch Emigran-
ten und Exulanten vermeiden. Die (lange
iiberinterpretierte) Absicht, das Deutsch-
tum, die Wirtschaft usw. im Osten der
Habsburgermonarchie zu starken, erwies
sich angesichts der vollig unzureichenden
Planung und Durchfiihrung als wenig be-
deutender Nebeneffekt. Die Todesraten
der gezielt zerrissenen und zumeist der
Subsistenzmoglichkeiten beraubten Fami-
lien waren bei Transmigrationen (wie zu-
vor bei Emigrationen) nach zwei Jahren
im Schnitt 23 %: Bei dieser, der vorletzten
geplanten und letzten durchgefiithrten
Transmigration, waren, wie Knall nach-
weist, mehr als ein Drittel der Betroffenen
an der Jahrhundertwende nicht mehr am
Leben. Alle Aspekte dieser Transmigration
werden hier genau und sorgfiltig behan-
delt; die vorgelegten Details (etwa zur Fa-
milie Ebner, S.236f.) sind erschiitternd.
Was bei der letzten geplanten Transmigra-
tion, der in Mihren, die — bereits begon-
nen — durch den Tod der Kaiserin verhin-
dert wurde — eingesetzt wurde, die Vor-
spiegelung einer gewdhrten Toleranz,
spielte schon hier eine Rolle. Besonders
informativ ist auch die Schilderung der
Frustration der Inquisitoren und Denun-
zianten, die auch nach der Verdffentli-
chung des Toleranzpatents nach Moglich-
keit ihr Wirken fortsetzten. Wie umfang-
reich und wertvoll die immer wieder be-
schlagnahmten ,Biicherschitze” der
Geheimprotestanten  waren  (S.74ff.),
wird — wie der Kampf um die Kinder
(die unter 14 Jahre alten Kinder wurden
~beschlagnahmt“ und zu deren Versor-
gung das meist sparliche Vermdogen der
Eltern zuriickgehalten), hier deutlich ge-
macht. Knall spannt einen weiten Bogen
vom Eindringen der Reformation in der
Obersteiermark (Pfarre Stadl), den per-
manenten Verfolgungen seit der Zeit Fer-
dinand II. und Brenners, der ersten Trans-
migration unter Karl V1. (die einzige, die
dank der Fiirsorge des ,Salzgrafen” hu-
mane Ansdtze aufwies), bis zu der hier
dargestellten letzten, wobei auch dem
Fachmann viel Neues zur Kenntnis ge-
bracht wird — etwa die ungute Rolle des
Seckauer Bischofs, die subtil interpretier-
ten Berichte des Statthalters Wolf Graf
Stubenberg oder die Versuche des Hof-
kanzlers, Cajetan Graf Bliimegen, Geist-
liches und Weltliches etwa in der Beicht-
frage zu klaren. Denn vor, wahrend und
nach der Beichte wurden zwecks Einliefe-
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rung in die zuchthausartigen Konver-
sionshduser oder zur Abschiebung zur
Zwangsarbeit den Beichtkindern auch
die Denunziation ihrer ndchsten Angehd-
rigen auferlegt. Fiir katholische Forscher
ist wohl besonders interessant, wie wenig
die MaBnahmen sowohl der katholischen
Reform als auch die der Regierung zur
Besserung des Klerus* vor Ort griffen.
Das vorliegende Werk, das keine Wiin-
sche offen ldsst, ist weit mehr als eine
Detailuntersuchung — es stellt einen we-

sentlichen Beitrag zu den vielfdltigsten
Fragestellungen zur Geschichte Mittel-
und Ostmitteleuropas dar. Wie sensibel
diese Materie auch heute noch ist, geht
aus der Tatsache hervor, dass Knall diese
vorziigliche Arbeit vor der Drucklegung
von nicht weniger als sechs katholischen
Historikern iiberpriifen lieR.

Wien Peter F. Barton

Neuzeit

Mannigel, Holger, Wallenstein in Weimar,
Wien und Berlin. Das Urteil iiber Alb-
recht von Wallenstein in der deutschen
Historiographie von Friedrich von
Schiller bis Leopold von Ranke (= His-
torische Studien; 474), Husum 2003.

Albrecht von Wallenstein gehort zu je-
nen Protagonisten der deutschen und eu-
ropaischen Geschichte, die im 19. und 20.
Jahrhundert in besonderer Weise die Auf-
merksamkeit der Geschichtswissenschaft
fanden. Er gilt als ,auRerordentlichste Ge-
stalt“ seiner Epoche (Leopold v. Ranke).
Die Auseinandersetzung mit seiner Per-
son, mit der Frage seines moglichen Ver-
rats gegeniiber dem Kaiser, seiner
,Schuld”, seinen Zielen war malgeblich
von der religivsen wie politischen Haltung
der jeweiligen Historiker beeinflusst.
Nicht zuletzt spiegelt sich in der Literatur
iiber Wallenstein auch das Ringen um die
Methodik der Geschichtswissenschaft wi-
der. Holger Mannigel hat sich in seiner
2003 erschienenen Tiibinger Dissertation
der Darstellung Wallensteins in der deut-
schen Historiographie vor allem des 19.
Jahrhunderts gewidmet. Er gibt damit zu-
gleich einen Uberblick iber wesentliche
Entwicklungen und treibende Motive der
Geschichtswissenschaft in Deutschland.

Mannigel greift weit aus. Er zeigt Wal-
lenstein als ,Verriter, Justizopfer, Zersto-
rer des Alten Reiches, Friedensgeneral
oder verhinderter Nationalheld” (555).
Seine schon duBerlich dulerst umfangrei-
che Arbeit (623 S.) bietet dem Leser vor-
derhand eine Vielzahl detaillierter Infor-
mationen iiber einzelne Werke. Mannigel
stellt eine grofle Zahl von Autoren vor,
iiber dreiig ausfiihrlich, er zeigt ihre Fra-
gestellung und methodische Herange-
hensweise, ihre Verankerung in For-
schungstraditionen und Oppositionen ge-
gen andere, die eigenstindigen Akzente
wie inhidrente Widerspriiche. Am Anfang

steht Schiller, auf dessen Wallensteinin-
terpretation als einem entscheidenden
Impuls immer wieder Bezug genommen
wird. Mannigel greift dann zuriick auf das
Wallenstein-Bild des ,Pragmatismus® mit
seiner Betonung der moralischen Schuld
Wallensteins. Nicht recht zu iiberzeugen
vermag hier allein, warum der Pragmatis-
mus ,insbesondere im Kontext der Wal-
lenstein-Geschichtsschreibung” ein ,pro-
duktive[s] Geschichtskonzept” (86) gewe-
sen sein soll, das liber das Prinzip eines
,moralische[n] Lehrstiick[s]* hinausgehe
(128). Im folgenden schreitet Mannigel
zunéichst chronologisch fort. Die Kontro-
verse der 1840er Jahre zwischen Friedrich
Christoph Forster und Johann Graf Mail-
4th macht erkennbar, wie das Thema
,Wallenstein” zu einem beherrschenden
der zeitgendssischen Geschichtsschrei-
bung werden konnte. Mit Forster trat ein
erster entschlossener Verteidiger Wal-
lensteins hervor, die archivalischen Quel-
len hatten als Priifinstanz entscheidend an
Bedeutung fiir die Ermittlung von , Wahr-
heit” gewonnen, und es zeigte sich bereits
,in nuce die konfessionelle Konfronta-
tion“ (167), die in der Folgezeit grundle-
gend wurde. Es folgen Ausfithrungen zur
Rolle Wallensteins bei sichsischen, mah-
rischen, bohmischen sowie bayerischen
Autoren. So entdeckte die bayerische His-
toriographie, geprégt von dem sich auf die
Kapuzinerrelation stiitzenden Karl Maria
Frh.v. Aretin, Tilly und Herzog Maximi-
lian 1. als Helden und stellte ihnen den
,bosen Genius“ (Aretin) Wallenstein ge-
geniiber. Mit dem groRdeutschen Wal-
lensteinbild wendet sich Mannigel einem
wenig beachteten Feld der Historiogra-
phiegeschichte zu. Er zeigt, wie Autoren
wie Friedrich Emanuel v. Hurter, dem His-
toriographen Habsburgs, aber auch Hofler
oder Klopp ,das Alte Reich als Norm deut-
scher Staatlichkeit” galt (253) und sie das
Moralisch-Sittliche zum Mafstab des his-
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torischen Urteils machten. Wallenstein
konnte hier tatsidchlich nur als Bedrohung
wahrgenommen werden (350). Das Stre-
ben danach, politisch Einfluss zu nehmen,
wohnt aber schlieRlich auch der klein-
deutschen Richtung inne. Ein Kapitel zu
populdren, nicht-wissenschaftlichen Dar-
stellungen Wallensteins soll die Bedeu-
tung des Themas fiir eine breite Offent-
lichkeit aufzeigen und fiihrt erneut zu den
Interpretationslinien Forsters. Den
Schlusspunkt setzt Mannigel mit Leopold
von Ranke und geht dabei auch auf die
Rezeption des Rankeschen Wallenstein-
bildes ein. Rankes ,Geschichte Wallen-
steins“ erscheint als Abschluss einer lan-
gen Entwicklung und Beginn einer
neuen. Erstmals sei hier das Erkenntnis-
interesse ,nicht an die Schuldfrage gebun-
den“ worden, vielmehr habe Ranke ,das
intentionale Moment (...) zu ergriinden”
versucht (538) — eine Tendenz, die spates-
tens mit den Arbeiten von Heinrich Ritter
v. Srbik, Hellmut Diwald und Golo Mann
zum Durchbruch gekommen sei (549),
obgleich sich bei Diwald die iiberkom-
mene Schuldfrage noch findet.

Mannigel hat aus der schier riesigen
Flut von Publikationen iiber Wallenstein
vor allem diejenigen ausgewahlt, die Neu-
artiges brachten, typisch fiir eine For-
schungsrichtung oder sogar wegweisend
waren. Zur Demonstration der Breite ei-
ner Interpretationsstromung werden al-
lerdings auch Autoren prasentiert, deren
Leistung darin besteht, in Nuancen Ak-
zente anders gesetzt zu haben. Auch lohnt
sich die Lekttre der Fufnoten. So findet
sich in FuRnote 192 (247) eine gebiindelte
Schau iiber die mutmafRlichen Motive
Wallensteins zum Antritt des zweiten Ge-
neralats (vgl. auch Fufn. 214 (398) zu
Wallenstein als Landesherr). Angesichts
der Fiille an Informationen sind die Zu-
sammenfassungen der einzelnen Teilkapi-
tel und das Resiimee hilfreich, lassen sie
doch besonders erkennbar werden, wel-
che Bedeutung den einzelnen Verfassern
und Thesen zukommt, welche Motivatio-
nen wirksam waren.

Es ist ein Verdienst Mannigels, auf die
den Wallensteinbildern innewohnenden
(gesellschafts-)politischen Zielvorstellun-
gen und Handlungsanleitungen hinzu-
weisen. Anhand der Figur Wallenstein
wurden zunéchst vor allem ethisch-sittli-
che und religiése Normen verhandelt, ab
der Mitte des 19. Jahrhunderts projizier-
ten klein- wie groRdeutsche Historiker
ihre nationalstaatlichen Erwartungen auf
sie. Thre Haltung gegeniiber der habsbur-
gischen Monarchie und dem Legitimitats-
prinzip bestimmt ihre Werke nicht selten
mafkgeblich. Die Legitimitatsfrage, die

Frage nach einer Vertragsverletzung
durch den Kaiser oder durch einen anma-
Rend vorgehenden, die stindische Hierar-
chie verletzenden Wallenstein, blieb aber
weiter virulent —man vergleiche nur Josef
PoliSensky/Josef Kollmann oder Chris-
toph Kampmann.

Insgesamt gibt der Band einen facetten-
reichen Einblick in die deutsche Ge-
schichtsschreibung des 19. Jahrhunderts
und macht die Bedeutung der Person
Wallensteins im Prozess der ,Historisie-
rung des Denkens” (27) im Laufe des 19.
Jahrhunderts deutlich. Mit immenser Li-
teraturkenntnis und ungleich ausfiihrli-
cher als Rudolf Pfefferkorn (1945/1998;
vgl. auch Cécil Hensel von 1949) und
ohne dessen Orientierung auf eine von
Wallenstein angeblich intendierte zentrale
Reichseinigung zeigt Mannigel, wie Wal-
lenstein zur Verkorperung von Fragen
nach Pflicht und Gehorsam, persénlicher
Integritit, von Aufstieg und Fall, des sich
selbst entwerfenden Individuums, der
MaRlosigkeit und des Ubermuts wurde.

Jena Astrid Ackermann

Altenberend, Johannes, Leander van Ef
(1772-1847). Bibeliibersetzer und Bibel-
verbreiter zwischen katholischer Auf-
klirung und evangelikaler Erwe-
ckungsbewegung, Reihe: Studien und
Quellen zur westfdlischen Geschichte,
Band 41. Paderborn (Bonifatius) 2001,
448 S., geb., ISBN 3-89710-177-7.

,Der katholische Theologe Leander van
ER war in der ersten Hélfte des 19. Jahr-
hunderts inner- und auBerhalb des
deutschsprachigen Raumes eine bekannte
Personlichkeit. Seit 1807 gab er zusam-
men mit seinem Vetter Carl van ER
(1770-1824) eine muttersprachliche Aus-
gabe des Neuen Testamentes heraus, wel-
che die weit verbreitetste katholische
Ubersetzung war und sowohl in Familien
als auch in Schulen, theologischen Fakul-
titen und Priesterseminaren zur religio-
sen Erbauung und zum Studium benutzt
wurde ... Wegen der Bibeliibersetzung
und der Bibelverbreitung blieb sein
Name jedoch eine Herausforderung fiir
die katholische und evangelische Historio-
graphie.” §.11)

Mit diesen einleitenden Worten wird
das Profil dieses interessanten Mannes
und der Inhalt des vorliegenden Buches
in Umrissen schon dargestellt.

Es ist eher ungewohnlich, dass ein zu
seiner Zeit so aktiver Mann wie Leander
van ER, fiir lange Zeit mehr oder weniger
der Vergessenheit anheim fiel, und dann
plétzlich Gegenstand dreier griindlicher
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Untersuchungen werden sollte, auch
wenn sein Hauptwerk, die Ubersetzung
der Bibel in die deutsche Sprache, noch
viel gelesen wurde. Zwei potenzielle Ver-
fasser zogen sich zuriick und konnten ihre
Erkenntnisse dem Autor dieses Werkes
zukommen lassen (Vorwort, 5.9).

Die griindliche Archivarbeit fiihrte den
Verfasser der vorliegenden Studie in viele
deutsche, in weitere europdische und
auch in amerikanische Institute. Es han-
delt sich hier um eine materialreiche Un-
tersuchung, die mit ihren Quellenanga-
ben und ihrer Bibliographie fiir weitere
Forschungen eine solide Grundlage bietet.

Das Quellen- und Literaturverzeichnis
ist umfassend und weist hin auf die sorg-
faltige Erforschung des erreichbaren ein-
schldgigen Materials. Eine verwandte Un-
tersuchung kénnte hier noch angefiithrt
werden, da sie an verschiedenen Punkten
ihnliche Anliegen aus der Sicht der Chris-
tentumsgesellschaft und aus Basler Sicht
aufgreift: ,Hans Hauzenberger, Basel und
die Bibel. Die Bibel als Quelle 6kumeni-
scher, missionarischer, sozialer und pada-
gogischer Impulse in der ersten Halfte des
19. Jahrhunderts. Jubildumsschrift der
Basler Bibelgesellschaft. Basel 1996“.
Dort interessieren vor allem die Ab-
schnitte {iber ,Die Basler Bibelgesell-
schaft”, ,Basel und die katholischen Bibel-
und Erweckungsbewegungen®, (Christian
Friedrich Spittler und Leander van EB,
Eine katholische Bibelgesellschaft im Kan-
ton Aargau).

Fiir des Englischen nicht kundige Lese-
rinnen und Leser mag bei der Angabe von
Steinkopfs ,Letters” bei den gedruckten
Quellen und zeitgendossischer Literatur
der Hinweis hilfreich sein, dass diese von
der Deutschen Bibelgesellschaft in einer
deutschen Version herausgegeben wor-
den sind: Karl Friedrich Adolf Steinkopf,
Reisebriefe. Europa 1812. Im Auftrag der
Deutschen Bibelgesellschaft iibersetzt,
eingeleitet und herausgegeben von Ulrich
Fick. Stuttgart 1987.

Interessant sind die dem Buch beigege-
benen Portrits, die van ER in verschiede-
nen Phasen seines Lebens zeigen und da-
mit die innere Entwicklung, die sich auch
im Gesicht abzeichnet, nachvollzichen
lassen. Sein Werdegang wurde stark be-
stimmt durch die Aufhebung der Kloster
zu Beginn des 19. Jahrhunderts. Altenbe-
rend zeichnet diese Geschichte umfassend
nach und beleuchtet auch die Auswir-
kung dieser Entwicklung fiir den Bene-
diktinermonch Leander van ER.

Die Geschichte der Bibeliibersetzung
und —verbreitung ist auch eine Geschichte
der dabei beteiligten Menschen. Es sind
viele Namen, die in Altenberends Buch

auftauchen. Da ist es hilfreich, dass prak-
tisch bei jedem neu auftauchenden Na-
men als Anmerkung die wichtigsten Le-

bensdaten, bei Theologen die Daten des
geistﬁchen Werdeganges, aufgefiihrt wer-
en.

Durch die Fiille des aufgearbeiteten
Materials kann es auch einmal vorkom-
men, dass etwas doppelt erzdhlt wird (vgl.
dazu Seite 167, Anmerkung 230: ,A.A.
Heidenreich, 1828 Militdrarzt in Darm-
stadt, 1829 Heirat mit der bekannten
Frauenirztin Dr. Charlotte Heitland ge-
nannt v. Siebold.“ und Seite 303: ,And-
reas Augustus Heidenreich ... Er arbeitete
seit 1828 im Darmstddter Lazarett und
heiratete ein Jahr spiter die bekannte Ge-
burtshelferin und Frauenédrztin Charlotte
v. Siebold (1788-1859).).

Leander van ER hat bleibende Ver-
dienste aufzuweisen, vor allem im Blick
auf Bibeliibersetzung und Bibelverbrei-
tung. Diese intensive Beschaftigung mit
der Bibel hat auch sein okumenisches
Denken und Handeln angeregt und be-
stimmt. Das Erarbeiten von deutschspra-
chigen Bibeln von der eigenen Uberset-
zung bis zu Produktion, Vertrieb und ak-
tive Verteilung wird dabei ergdnzt durch
die Bemiihungen von van ER, die Katho-
liken zum Bibellesen zu ermuntern und
angesichts drohenden Verbotes deutsch-
sprachiger Bibeln durch den Papst zuneh-
mend darauf zu verweisen, wie seit eh
und je Kirchenviter und Pépste sich fiir
das Bibellesen eingesetzt hatten.

,Zeitlebens war van ER mit Christen
anderer Konfessionen verbunden ... (es)
wird also zu fragen sein, ob und inwieweit
er als typischer Vertreter der katholischen
Aufklarung’ zu bezeichnen ist oder ob er
eher der pietistisch geprdgten Erwe-
ckungsbewegung zugerechnet werden
muss. Dazu sollen sowohl die theologi-
schen und religiésen Wurzeln seiner reli-
giosen Binstellung als auch die Briiche in
seiner personlichen Lebensentwicklung
dargestellt werden. Sein Verhaltnis zur ro-
misch-katholischen Kirche durchzieht die
Arbeit wie ein roter Faden.” 5.17

Die Arbeit Altenberends versucht, der
Person und dem groBen Werk von van E
gerecht zu werden, ohne in eine Glorifi-
zierung dieses interessanten Mannes zu
verfallen. Persénliche Fehler und Schwa-
chen werden nicht verschwiegen.

Das vorliegende Werk stellt einen we-
sentlichen Beitrag dar zur Geschichte der
Bibeliibersetzung, Bibelherstellung und
Bibelverbreitung. Es vermittelt mit Lean-
der van ER auch einen Einblick in die
existenzielle Verbindung eines Menschen
mit dieser Aufgabe. Die intensive Beschaf-
tigung mit der Bibel und ihrer Verbreitung
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unter moglichst vielen Leuten offnet den
Sinn fiir 5kumenisches Denken und Han-
deln. Das wird in diesem Buch beispielhaft
aufgezeigt. Wer sich mit der Geschichte
der Bibel und des Bibellesens befasst,
wird in diesem Buch reiche Anregung
und vielfaltige Information finden. Mit
Gewinn werden es auch Leute lesen, wel-
che sich mit der interessanten Annihe-
rung und Abgrenzung von evangelikaler
Bewegung und katholischer Erweckung
beschiftigen. Alles in allem bleibt diese
historische Darstellung von Leander van
ER nicht in der Vergangenheit stecken,
sondern zieht ihre Linien in unsere Zeit
aus.

Halstein Hans Hauzenberger

Cantow, Jan, Kaiser, Jochen-Christoph (Hrg.),
Paul Gerhard Braune (1887-1954). Ein
Mann der Kirche und Diakonie in
schwieriger Zeit, Kohlhammer, Stutt-
gart 2005, 351 S., 20 €.

Aus Anlass des 50. Todestages des Lei-
ters der Hoffnungstaler Anstalten, einer
der groBten diakonischen Einrichtungen
in Berlin-Brandenburg, entstand dieser
Sammelband, der Leben und Wirken
Braunes beleuchtet.

Den biographischen Spuren des Vaters
bis zu seinem Weggang nach Lobetal 1922
folgt der Sohn Martin Braune in seinem
Beitrag ,Der Weg Paul Gerhard Braunes in
die Diakonie’ und kann dabei auf autobio-
graphische Aufzeichnungen seines Vaters
zurtickgreifen, die vor allem dessen Kind-
heit in lebendigen Episoden nachzeichnet.
1906 begann Braune sein Theologiestu-
dium in Bethel; die Betheler Eindriicke
blieben fiir das gesamte Leben prdgend.
Danach studierte Braune in Halle und
Berlin. Nach dem Predigerseminar und
der Militdrzeit trat Braune seine erste
Pfarrstelle 1913, im Alter von 25 Jahren,
an. Seine Verheiratung mit Gretel Walther
erfolgte im selben Jahr. Ein weiterer Sohn,
Paul Braune, beschreibt Paul Gerhard
Braunes Titigkeiten als Leiter von Lobetal
unter dem Titel ,Weimar — Drittes Reich -
DDR: Leiten durch Zeitenwenden’. Leider
bleibt hier der Mensch Braune im Hinter-
grund, dargestellt wird der Manager
Braune, der in Personalunion Pastor, An-
staltsleiter und Biirgermeister der Hoff-
nungstaler Anstalten tiber 32 Jahre —
d.h. bis zu seinem Tod — war. Zu diesen
Funktionen kommen weitere dazu: Wer-
ner Braune beschreibt ,Paul Gerhard
Braune als Vizeprisident des Centralaus-
schusses fiir Innere Mission (CA); Hannes
Kiebel als ,Pastor Paul Braune — Geschafts-
fithrer der Wandererfiirsorgeverbande’.

Insgesamt vier Aufsdtze beleuchten
Braunes Verhalten im Nationalsozialis-
mus. Uwe Kaminsky fragt ,Wer ist ge-
meinschaftsfahig? Paul Gerhard Braune,
die Rassenhygiene und die NS-Euthana-
sie’. Kaminsky betont, dass es sich bei
Braunes Haltung gegen Zwangssterilisa-
tion und ,Euthanasie’ um eine national-
konservative Position handelte (vgl. 116),
die die traditionelle Asylierung der Betrof-
fenen vorsah, nicht ihre Sterilisation.
Auch als das ,Gesetz zur Verhiitung erb-
kranken Nachwuchses’ erlassen wurde,
hielt Braune an dieser Position fest, u.a.
mit der Begriindung, dass ,durch hem-
mungslose Sterilisierte die Geschlechts-
krankheiten weiter verbreitet werden”
(118). Da es sich um eine staatliche
Zwangsregelung handelte, betonte
Braune zwar seine eigene Position, seine
staatstreue Haltung verwehrte ihm jedoch
die Behinderung der Durchfiihrung. Die
Zahlen der Sterilisationsanzeigen blieben
in den Hoffnungstaler Anstalten allerdings
sehr gering. Insgesamt sah Braune die Ste-
rilisation und ihre Folgen als sittliche Ge-
fahrdung der Gesellschaft. In der Kon-
frontation mit der ,Euthanasie” war
Braune unmittelbar betroffen, weil aus
dem in Erkner ansdssigen Haus ,Gottes-
schutz’, einer Einrichtung der Gefahrde-
tenfiirsorge, 25 Bewohnerinnen ,verlegt’
werden sollten. Als die Abholung statt am
11.Mai schon am 10.Mai stattfinden
sollte, schickte Braune den Transportleiter
wieder weg. Braune war zu dieser Zeit
schon genauestens tUber die Kranken-
morde informiert. Im Juli 1940 verfasste
Braune dann seine Denkschrift, deretwe-
gen er (so jedenfalls seine eigene Sicht) im
August desselben Jahres verhaftet wurde,
Nach der Entlassung im Oktober agierte
Braune verdeckt weiter gegen die Kran-
kenmorde. Jan Cantow untersucht ,Paul
Braune im Gefiige der evangelischen
,Nichtarierhilfe”. Schon 1938 verfasste
Braune eine Denkschrift an die Reichs-
kanzlei, in denen es um konkrete Hilfen
fiir die evangelischen ,Nichtarier’ ging, die
nicht auswandern konnten. Obwohl
Braune in den folgenden Jahren alle lega-
len Mittel ausschopfte, um in Lobetal
,Nichtarier’ unterbringen zu koénnen,
konnte er die Deportation von mindestens
11 ,Nichtariern’ im April 1942 nicht ver-
hindern. Ab 1943 leistete Lobetal jedoch
eine konspirative Uberlebenshilfe fiir
,Nichtarier’, verlieR in diesem Handeln
endgiiltig die Legalitdt und leistete indivi-
duellen Widerstand. Eine Randbemer-
kung: ,den Sturm auf die Synagogen los-
zutreten” (148) ist ein ungliickliches Bild.

Andreas Pretzel widmet sich dem
Thema ,Homosexuelle in Lobetal: Die
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Hoffnungstaler Anstalten nahmen Homo-
sexuelle auf, versuchten sie aber vom
Ausleben ihrer Sexualitdt, die als Siinde
bewertet wurde, abzuhalten. Als es im
Jahr 1942 zu Verhaftungen in Lobetal
kam, zu einem offentlichen Prozess und
schlieBlich sogar zu Todesurteilen — die im
Juli 1943 an vier ehemaligen Insassen
vollstreckt wurden —, stand Braune dem
fassungslos gegeniiber. Er hatte Gnaden-
gesuche verfasst, die aber beim Strafge-
richt unberticksichtigt blieben. Der Beitrag
von Jan Cantow ,Erzeugungsschlacht als
vaterlindische Pflichterfiillung und Aus-
landereinsatz (1939-1945) zeigt den un-
terschiedlichen Umgang mit Kriegsgefan-
genen und Zwangsarbeiterinnen je nach
Volkszugehorigkeit: Franzosische Gefan-
gene wurden ungleich freiziigiger behan-
delt als russische. Deutlich wird wiede-
rum, dass Braune als Nationalkonservati-
ver und aus ,pragmatischem Kalkil”
(195) den Auslidndereinsatz befiirwortete.

Die letzten vier Aufsitze des Sammel-
bandes befassen sich mit der Zeit nach
dem Zweiten Weltkrieg bis zum Tod Brau-
nes. Dietmar Bornert untersucht den
,Neubeginn unter realsozialistischer Herr-
schaft’. Dieser war, beginnend mit der Be-
setzung durch die Rote Armee, alles an-
dere als einfach. Bornert zeigt, wie Braune
in hartnickigem Einsatz fuir seine Anstal-
ten in zahllosen Eingaben und zdher Ver-
teidigung gewisser Privilegien mit den
schwierigen Bedingungen im Realsozialis-
mus geradezu bravouros fertig wurde. Die
schlechte Versorgungslage der unmittel-
baren Nachkriegszeit, die zu einer hohen
Sterblichkeit fiihrte, konnte vor allem mit
Lebensmittellieferungen durch das Evan-
gelische Hilfswerk und die Innere Mission
bewiltigt werden. Bodenreform und
Wihrungsreform waren weitere Heraus-
forderungen, die Braune erfolgreich in die
Hand nahm. Sein unermiidliches Engage-
ment gipfelt darin, dass er 1948 einen
Ehrendoktor von der Theologischen Fa-
kultdit der Humboldt-Universitat verlie-
hen bekommt. Sein Vortrag zum Thema
,Christ und Staat’ reklamiert die ,Freiheit
eines Christenmenschen’ gegeniiber dem
Absolutheitsanspruch des Staates (vgl.
233). Jochen-Christoph Kaiser widmet
sich der fundamentalen Bedrohung, der
Lobetal 1952/53 ausgesetzt war unter
dem Titel ,Die grofRe Krise 1952/53". Er
beschreibt damit einen Hohepunkt der
Repressionen der DDR-Regierung gegen-
iiber den ansissigen diakonischen Anstal-
ten (neben Lobetal Neinstedt und Ziis-
sow). Vorwiirfe der mangelnden Solidari-
tat und von VerstoRen gegen das Samm-
lungsgesetz wurden offentlich gemacht

(vgl. 240). Die entsprechende Gerichts-
verhandlung gegen Braune wegen seiner
Sammelaufrufe endete jedoch mit einem
Freispruch. Die Situation der verscharften
Kirchenpolitik eskaliert dann im Mai
1953: Uber 100 Personen besetzten die
Hoffnungstaler Anstalten, um sie auf
Missstdinde zu untersuchen. Faktisch
ging es um die Ausschaltung einer Orga-
nisation, die der sozialistischen Weltan-
schauung nicht entsprach. Lobetal schien
am Ende. Es gibt viele Griinde, warum es
dann doch zu einem Fortbestehen kam,
u.a. natiirlich der Tod Stalins, der zu ei-
nem politischen Tauwetter fiihrte (vgl.
248). Der Beitrag von Ellen Ueberschar
,.Sie gehen hin und weinen ... und kom-
men mit Freuden und bringen ihre Gar-
ben’. Theologie und Tod Gerhard Brau-
nes” reflektiert iiber die theologische
bzw. frommigkeitliche Bindung Braunes
und wertet dazu auch Predigten aus.
Braune starb auf der Riickreise aus einem
Urlaub auf der Zwischenstation in Bethel
(!). Uber sein Sterben dufierte sich Berta
Braune, die zweite Frau, folgendermafen:
,Es ist mir wie ein Wunder [...] dass wir
miteinander im Schrecken des Todes den
Einbruch der ewigen Welt Gottes im Trost
seines Wortes an Vaters Sterbebett erleben
durften.” (267) Die christologische Fun-
dierung von Braunes Theologie wird plas-
tisch herausgearbeitet. Dass der Lobetaler
Verwaltungsleiter sich in Diisselthal bei
Graf von der Recke-Volmarstein bewarb
(vgl. 264), kann allerdings nicht sein. Das
chemalige Trappistenkloster Diisselthal
wurde im 2. Weltkrieg zerstort; der Grin-
der des dort ansdssigen Rettungshauses
Graf von der Recke-Volmarstein starb be-
reits 1874 (!). Hier wird es sich um eine
Tarnbemerkung handeln. Vermutlich hat
der Verwaltungsleiter sich in Diisseldorf-
Kaiserswerth beworben. Abschliefend
beschreibt Jochen-Christoph Kaiser den
,Ort Paul Gerhard Braunes in der Kirchen-
und Theologiegeschichte des 20. Jahrhun-
derts’ und betont, dass Braune im Ge-
déchtnis der Forschung und kirchlich-dia-
konischen Offentlichkeit einen festen
Platz behalten muss und wird (vgl. 277).
Dieser Sammelband wird hoffentlich An-
teil daran haben.

Schade ist, dass die Person Braunes als
Privatperson im Dunkeln bleibt. Was
wurde aus seiner ersten Frau? Wann hei-
ratete er die zweite Frau? Gab es Kinder
aus der ersten Ehe? Gerne hitte man et-
was iiber den Ehemann und Familienva-
ter erfahren, wenn denn angesichts des
enormen Arbeitspensums Paul Gerhard
Braune iiberhaupt noch ein Privatleben
kannte.
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Wertvoll und fiir den personlichen Ein-
druck wichtig ist der Dokumententeil am
Schluss. Insgesamt ein Sammelband, der
wichtige neue Fragestellungen aufnimmt,
wie die instruktiven Aufsdtze zu Braune
im Nationalsozialismus und zu seinem
Wirken nach dem Zweiten Weltkrieg -
auch wenn eine Biographie dringendes
Desiderat bleibt.

Siegen Ute Gause

Muschiol, Gisela (Hrg.), Katholikinnen und
Moderne. Katholische Frauenbewegung
zwischen Tradition und Emanzipation,
Miinster, Aschendorff-Verlag, 2003,
377 S., kart., 3-402-03432-8.

Als sich 1995 zwei von Irmgard Gotz
von Olenhusen herausgegebene Sammel-
binde explizit den Frauen in der Kirche
des 19. und 20. Jahrhunderts zuwandten,
geschah dies zum einen unter der Per-
spektive katholischer Frommigkeit und
zum anderen unter der Uberschrift
,Frauen unter dem Patriarchat der Kir-
chen“. Der vorliegende Sammelband
kann teilweise als Fortfiihrung des letzt-
genannten gelten, da auch hier der Frage
nach den Handlungsspielrdumen der
Frauen eine zentrale Bedeutung zu-
kommt. Kamen 1995 bereits die Grenzen
der Frauenemanzipation innerhalb des
Patriarchats deutlich zum Ausdruck, er-
scheinen hier die Katholikinnen selbst
als diejenigen, die es ,generell eher mit
der Tradition als mit der Emanzipation ge-
halten haben.” (Muschiol, S.7) Dieses Er-
gebnis ergibt sich aus der Zusammenschau
der achtzehn Beitrige, welche die Ge-
schichte der katholischen Frauenbewe-
gung zwischen ihrem Selbstverstandnis
und den Anspriichen der katholischen
Kirche in drei Perspektiven beleuchten:
Katholische Frauenbewegung in Bildung
und Beruf, die Auseinandersetzungen der
Frauen innerhalb der Kirche und die po-
litischen Aktivititen der Katholikinnen
von der Weimarer Republik bis in die An-
fange der Bundesrepublik. Die ausschliel3-
lich von Frauen verfassten Aufsitze des
Bandes sind aus zwei wissenschaftlichen
Tagungen in Anbindung an den Katholi-
schen Frauenbund (KDFB) hervorgegan-
gen, welcher im Jahr 2003 sein hundert-
jahriges Bestehen feierte.

Einen groRartigen Auftakt liefert der
Beitrag von Relinde Meiwes iiber das Ver-
hiltnis von katholischer Frauenbewegung
und den neuen Frauenkongregationen.
Diese konnten mit ihrem emanzipativen
Potenzial durchaus als Vorlduferinnen der
katholischen Frauenbewegung interpre-

tiert werden. Problematisch werde die Zu-
ordnung der Frauenkongregationen zur
Frauenbewegung erst dann, ,da die
Frauenbewegung sich wverstarkt politi-
schen Fragen zuwandte und sich neuer
Kommunikationsformen bediente.”
(5.18) Sowohl Hergard Schwarte als
auch Irmgard Niehaus gehen in ihren
Beitrdgen auf den Verein katholischer
Lehrerinnen ein. Im Engagement der
Zentrumspolitikerinnen gegen die Ab-
schaffung des gesetzlichen Lehrerinnen-
zolibats (vgl. Niehaus S.44f) zeigte sich
die inhaltliche Riickstdndigkeit von Ka-
tholikinnen, die sich ,immer in dem Spa-
gat zwischen der Solidaritat mit den Zielen
der allgemeinen Frauenbewegung einer-
seits und der Loyalitdt zur Tradition der
katholischen Kirche andererseits” beweg-
ten. (S.60) Gerlinde Wosnien schlief3t den
ersten Teil mit einem Beitrag zur Ge-
schichte der Miinchner sozialen und cari-
tativen Frauenschule ab.

Der zweite Teil beginnt mit der Griin-
dungsgeschichte des Katholischen
Frauenbundes in Freiburg (Dorothea
Rohr). Hierbei bleibt allerdings unklar,
wie stark die Verortung im liberal stadti-
schen Klima gegentiber der ebenfalls kon-
statierten Ghetto-Mentalitdt zu gewichten
ist. Letztlich erscheint der KDFB auch hier
als ,ungeplant” modern. Es folgen Bei-
trdge zu unterschiedlichen Aspekten des
kirchlichen Engagements und Selbstver-
stindnisses des KDFB: Das Frauenbild an-
hand der Mitgliederzeitschrift aus dem
Erzbistum Freiburg ,Maria und Martha”
zwischen 1916 und 1939 (Stefanie
Schneider), den Bau der Frauenfriedens-
kirche in Frankfurt am Main (Regina Hey-
der), Weiblichkeitsideale im Spiegel der
zwischen Dezember 1920 und Mai 1921
gegriindeten Modekommission (Ines We-
ber), die Beteiligung von Frauen an den
Katholikentagen in der Weimarer Repub-
lik (Cordula Janusch) sowie die Rolle der
Frau im Diskurs der Katholikentage von
1948, 1958 und 1968 (Christine Schmitt).
SchlieBlich geht Angela Berlis verglei-
chend auf den Bund Altkatholischer
Frauen ein. Im Gegensatz zu den Behar-
rungskriften des KDFB wurde hier das
Engagement fiir die Gleichberechtigung
von Frauen als Laien, das zur ersten Pries-
terinnenweihe 1996 fiihrte, ungleich pro-
gressiver vorangetrieben.

Marie-Emmanuelle Reytier behandelt
zu Beginn des dritten Teils das politische
Engagement des KDFB anhand der Bio-
graphie von Maria Freiin von Gebsattel
(1885-1958), welche 1911 in Heidelberg
die erste Katholische Soziale Frauen-
schule des Deutschen Reiches gegriindet
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hatte und als Abgeordnete der Zentrums-
partei in den Heidelberger Biirgeraus-
schuss gewahlt wurde. (S.223) In dieser
dichten biographischen Skizze setzen sich
die Komponenten ,Frau“, ,katholisch”
und ,adelig” zu einem schliissigen Bild
einer Politikerin zusammen, deren Enga-
gement in seiner typischen Pragung er-
hellt wird. Birgit Sack zieht souverédn die
groRen Linien der Politisierung des KDFB
im Kaiserreich bis zum parlamentarischen
Wirken in der Weimarer Republik. He-
rausragende Bedeutung hatten hier die
Abgeordnete Hedwig Dransfeld, die dem
Leser bereits als treibende Kraft zum Bau
der Frauenfriedenskirche in Frankfurt
(vgl. Heyder) begegnet ist, sowie Helene
Weber, ,die herausragende Fiihrungsge-
stalt der katholischen Frauenbewegung
in der Weimarer Republik und Vorsit-
zende des Reichsfrauenrats der Zentrums-
partei“ (S.252). Statt einer Verkldrung
weiblicher Fiithrungsgestalten stellt Sack
die Problematik ,ihrer Politik der Abgren-
zung nach rechts und links, also auch ge-
geniiber der SPD” heraus, denn ,damit
trug sie [Helene Weber] auch zur kom-
pletten’ Isolierung der SPD bei, die maR-
geblich fiir das Scheitern der Weimarer
Republik verantwortlich war”. (Ebd.)
Sehr interessant ist auch der Beitrag von
Ingrid Richter iiber die Hinwendung der
Eheberatung durch den KDFB vom Kon-
zept der Sittlichkeitsreform zur Eugenik.
Hier wird die Faszination der Katholiken
und Katholikinnen gegeniiber ,einer sitt-
lichen Umkehr zur Selbstkontrolle in eu-
genischer Hinsicht” (S. 273) analysiert, ge-
gen die auch der KDFB nicht immun war.
Jutta Miither zeigt, wie sich der KDFB zu
Beginn der NS-Herrschaft schutzsuchend
unter die Fittiche der Kirche begab, wel-
che nun allerdings auch die Leitung bean-
spruchte. Die geschilderte Angst und Un-
sicherheit wiahrend des ,Dritten Reiches”
wird im Beitrag von Heide-Marie Lauterer
am Beispiel der ehemaligen Zentrumspo-
litikerinnen Helene Weber, Christine
Teusch und Helene Wessel weiter konkre-
tisiert. Sie stellt dabei fest, dass die Katho-
likinnen durch ihren Riickhalt in der Kir-
che in einem gréBeren Mal geschiitzt wa-
ren als Politikerinnen anderer Parteien.
(Vgl. S. 310) Petra Holz behandelt als Ein-
zige die Zeit der Anfinge der BRD und
zeigt hier die personellen und inhaltlichen
Ve;ﬂechtungen zwischen CDU und KDFB
auf.

Insgesamt zeichnet sich der Sammel-
band durch eine klare Gliederung, gute
Bebilderung und eine sehr ausfiihrliche
Auswahlbibliographie, erstellt von Corne-
lia Schomacher, aus. Die Einleitung hétte

etwas ausfiihrlicher in den Forschungs-
stand einfithren konnen, der bereits ange-
sichts der beeindruckenden Auswahlbib-
liographie nicht ganz so diister aussieht
wie dargestellt. Das Forschungsfeld ,Ka-
tholikinnen* ist zudem grofSer als die Ge-
schichte des KDEB. Dieser muss hier frei-
lich im Zentrum stehen, da sich der Band
besonders an die Frauen des KDFB wen-
det, ,die Einblicke in die Geschichte ihres
cigenen Verbandes gewinnen wollen”.
(S.8) Dies schmalert nicht den Wert des
Bandes fiir die wissenschaftliche Katholi-
zismusforschung, die hier in einem wich-
tigen Aspekt bereichert wird. Der von der
Herausgeberin geplante Beitrag iiber die
Rolle der Minner in den Anfingen des
Frauenbundes konnte leider nicht mehr
rechtzeitig fertig gestellt werden, so dass
sich der Band géanzlich als Geschichte von
Frauen iiber Frauen présentiert. Er sei
dennoch auch Méannern zum Lesen emp-
fohlen.

Miinster Nicole Priesching

Heinsen, Elke, Bekenntnisgebundenes Wort,
Amt und Funktionen. Der Berliner Super-
intendent Max Diestel in den kirchen-
politischen Auseinandersetzungen der
Jahre 1933/34, Verlag Micheline Poli,
Berlin 2005, geb., 142 S.

Regional- und lokalkirchengeschichtli-
che Studien gehéren traditionell zum his-
toriographischen Kernbestand der Ge-
schichte des Verhiltnisses von National-
sozialismus und evangelischen Kirchen.
Die neueste sozial- und mentalitatsge-
schichtlich konzeptionierte Pfarrerfor-
schung von Frank-Michael Kuhlemann
und Norbert Gailus hat die Leistungsfahig-
keit dieses Ansatzes vor allem deshalb ein-
drucksvoll unter Beweis stellen kénnen,
weil beide Autoren auf je unterschiedliche
Weise tragfihige konzeptionelle, theorie-
geleitete Antworten auf die am weitesten
verbreiteten Miéngel kirchlicher Regional-
geschichte entwickelt haben, zu denen
quisquilienverliebter und theorieresisten-
ter Positivismus, der heimatstolze Kontex-
tualisierungsmangel von Kirchenturm-
perspektiven und die Ausblendung der
theologischen Argumentation im Detail
gehoren. Von diesen innovativen Ansat-
zen ist der annotierte Aktenvortrag von
Elke Heinsen iiber Aspekte der kirchen-
politischen Aktivitdten Max Diestels, einer
Zentralfigur der Berliner Kirchen- und
Theologiepolitik in der NS-Zeit, allerdings
weit entfernt. Die Verfasserin weist selbst
auf den erinnerungspolitischen Kontext
ihrer Arbeit hin, die urspriinglich als Teil
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einer Gesamtdarstellung der Berlin-Bran-
denburger Kirchenpolitik wahrend der
NS-Zeit angelegt war. (9) Gleichwohl
kommt der Arbeit das nennenswerte Ver-
dienst zu, auf die nicht nur fiir die Berliner
Kirchengeschichte interessanten Dimen-
sionen des kirchenleitenden Handelns
von Diestel ausfiihrlich hinzuweisen. Auf
dessen Bedeutung ist schon Gailus in sei-
ner groRen Arbeit iiber ,Protestantismus
und Nationalsozialismus’ am Beispiel der
Berliner Pfarrerschaft 2001 gestoRen,
ohne diesem Fall niher nachzugehen.
Diestel stand, so Gailus, einem bestimm-
ten, schichtungsspezifisch trennscharf von
anderen Milieus abzugrenzenden Typus
von Berliner Gemeinden im stidwestli-
chen, vornehmen, wohlhabenden und
gebildeten Berlin vor, dessen stratifikato-
rische Besonderheiten sich auf die For-
mierung und Behauptung der Bekennen-
den Kirche stark auswirkten. Nimmt man
Gailus’ so knappe wie sozialgeschichtlich
allgemeine Makro- und Heinsens kirchen-
politische Mikroperspektive zusammen,
ergeben sich gute Voraussetzungen fiir
eine mehr denn je wiinschenswerte Bio-
graphie des Berliner Superintendenten.
Heinsens Studie folgt in ihrem Aufbau
bis in die Kapiteliiberschriften chronolo-
gisch-thematisch den Quellen. Um so &r-
gerlicher ist es im Hinblick auf die Benutz-
barkeit des Buches, dass der Verlag auf
eine Quellenbestandsliste verzichtet hat,
zumal der fiir die Arbeit getriebene archi-
vische Aufwand fiir weitere Recherchen
aufschlussreich ist. In einem dokumenta-
rischen Zugriff kann Heinsen in drei gro-
Reren Kapiteln tiber Diestels Amtsstellung
im Sommer 1933 im Zusammenhang mit
der Neuordnung der Evangelischen Kir-
che der altpreulSischen Union, iiber seine
Rolle im Friithjahr 1934 vor dem Hinter-
grund der Eingliederung der preufischen
Unionskirche in die Reichskirche und
iber Aspekte seiner Auslandskontakte
unter Beriicksichtigung seiner Einbin-
dung in die deutsche Auslandslandspro-
paganda wichtige Facetten der kirchen-
und theologiepolitischen Agenda eines
Akteurs in der sich etablierenden NS-Dik-
tatur prisentieren. Von Interesse sind vor
allem die Hinweise auf seinen Handlungs-
und Ermessensspielraum jeweils am kon-
kreten Beispiel. Gerade hier hatte Heinsen
ihre Darstellung durch das begriffliche In-
strumentarium der kirchlichen Zeitge-
schichte, z.B. durch die grundlegenden
Perspektivierungen von Mehlhausen im
TRE-Artikel ,Nationalsozialismus und Kir-
chen’ (1994) prézisieren und so z.B. im
Nebeneinander von partieller Regimeko-
operation bei grundsatzlicher Distanz ge-

radezu den Idealtypus des pluralen Rol-
lenverhaltens eines modernen, teils wi-
derstandigen, teils angepassten Menschen
in einer modernen Diktatur erkennen
kénnen.Wenn Heinsen in ihrem Fazit
mit Blick auf Diestels offenbar ausgespro-
chen punktuelle Kooperationen mit dem
NS-Regime auf der Grundlage einer ge-
radezu zum cultural code protestantischer
Mehrheitskultur gehérenden, grundsatz-
lich positiven Wahrnehmung der ,natio-
nalen Revolution’ von 1933 festhdlt, diese
,ging (...) nicht so weit, da® grundlegende
Prinzipien des theologisch-ekklesiologi-
schen Selbstverstindnisses der Kirche hat-
ten aufgegeben werden miissen,” (113)
formuliert sie einen vielfach empirisch er-
harteten Allgemeinplatz. Anpassung und
widerstdndiges Verhalten gehoéren nur
dann nicht untrennbar zusammen, wenn
man nach wie vor den erinnerungspoliti-
schen Inszenierungen der Bruderrite
nach 1945 folgt, deren Historisierung die
Voraussetzung fiir ein realistischeres Bild
widerstandigen Verhaltens in der deut-
schen Gesellschaft 193345 ist.

Neugierig machen Heinsens Befunde
auf den ganzen Kontext seiner Auslands-
kontakte. Durch die in seiner Generation
ungewohnliche Titigkeit als Auslands-
pfarrer in England (1897-1903) scheint
Diestel frith auf die Bedeutung der Oku-
mene aufmerksam geworden zu sein.
Nach 1914 war er im Weltbund fiir inter-
nationale Freundschaftsarbeit der Kirchen
engagiert, 1931 wurde er stellvertreten-
der, 1935 geschiftsfithrender Vorsitzen-
der. Wie Diestel seine okumenische Aus-
landsarbeit u.a. durch die loyale Vertre-
tung der NS-AuBenpolitik abzuschirmen
versuchte, deren Grundausrichtung einer
Revision des Versailler Systems er wahr-
scheinlich mit der iibergroBen Mehrheit
aller Deutschen teilte, gehort zu den span-
nenderen Abschnitten von Heinsens Do-
kumentation. Auch hier gilt allerdings,
dass eine weniger ausgepragt dichotomi-
sche Alternativenbildung zwischen Wi-
derstand oder ,Verschleierung” (14) der
wahren Ziele von Hitlers expansionisti-
scher AuBenpolitik — die Rede ist von
1933 und 1934 — dem historischen Kon-
text gerechter geworden ware.

Die Aufmachung des schmalen Band-
chens durch den Verlag, vor allem die
Auswahl der zahlreichen Illustrationen,
hinterldsst Ratlosigkeit. Wie kann man
ernsthaft annehmen, dass Ausgaben der
,Arbeiter-Illustrierten-Zeitung’ mit Hitler-
kritischen Titelblattkollagen von John
Heartfield, erschienen in Prag (!) im Juni
und September 1933, etwas mit der
Selbstwahrnehmung bzw. dem Wahrneh-
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mungshorizont der in dem Buch behan-
delten protestantischen Akteure zu tun
haben? (89 u. 93). Gleichwohl oder viel-
mehr dennoch erreicht Heinsen das
selbstgesteckte Ziel eines ersten Schritts
zur ErschlieBung ausgesprochen interes-
santen Quellenmaterials. Jetzt sollten pro-
fessionelle kirchliche Zeithistoriker die
Anregung aufgreifen.

Karlsruhe Rolf-Ulrich Kunze

Die Protokolle des Rates der Evangelischen
Kirche in Deutschland. Bd. 5: 1951. Be-
arbeitet von Dagmar Popping (Arbeiten
zur Kirchlichen Zeitgeschichte A, Bd.
8). Vandenhoeck & Ruprecht: Gottin-
gen 2005. 647 S.

Zu den gravierendsten Desideraten der
Kirchlichen Zeitgeschichte gehort auf
evangelischer Seite das Fehlen wissen-
schaftlicher Editionen wichtiger Quellen.
Vor allem fiir die Zeit nach 1945 ist hier in
nahezu jeder Hinsicht ein empfindlicher
Mangel zu konstatieren. Verglichen mit
den Materialien, die vor allem von der
Bundesrepublik, aber auch von der katho-
lischen Kommission fiir Zeitgeschichte
publiziert wurden, nehmen sich die Leis-
tungen der Evangelischen Arbeitsgemein-
schaft fiir Kirchliche Zeitgeschichte ausge-
sprochen bescheiden aus. Umso erfreuli-
cher ist, dass nun, nach der Veroffentli-
chung der Protokolle des Rates der EKD
aus den Jahren 1945 bis 1948 (1995/
1997), ein neuer Band vorliegt, der das
Jahr 1951 betrifft. Die seit langerem an-
gekiindigten Bande 3 und 4 fiir die Jahre
1949 und 1950 sind leider immer noch
nicht erschienen.

Im Jahr 1951 hielt der Rat acht Sitzun-
gen ab, deren Unterlagen hier mustergiil-
tig ediert worden sind. Aus der Vielzahl
der behandelten Themen — von ,Entschei-
dungen iiber Beihilfegesuche des Posau-
nenwerkes der EKD“ bis zu ,Beschliissen
iiber offizielle Auerungen des Rates zu
politisch bedeutsamen Themen des Zeit-
geschehens”, heiBt es treffend in der
Einleitung (7) — seien hier lediglich die
fortgesetzten gesamtdeutschen Bemii-
hungen, mit Einschluss der andauernden
Auseinandersetzungen tiber die Wieder-
bewaffnung Westdeutschlands erwahnt,
daneben die auf die Mitgestaltung der
Bundesrepublik zielenden Aktivititen

zur Militdrseelsorge und zur Kriegsdienst-
verweigerung, zur Gestaltung des Lasten-
ausgleichs, der Fiirsorge fiir Vertriebene
und Fliichtlinge, aber auch die Uberlegun-
gen zum Geltungsbereich des Betriebsver-
fassungsgesetzes.

Die Protokolle sind tiberaus knapp ge-
halten. Sie fixieren lediglich Ergebnisse,
ohne den Verlauf der Diskussion und die
jeweilige Argumentation erkennen zu las-
sen. Umso wichtiger ist die Kommentie-
rung und Erlduterung dieser Texte durch
die Mitschriften von Ratsmitgliedern,
durch Gutachten, Briefe und andere Do-
kumente. Sie werden hier in bewdhrter
Manier nach dem iiberzeugenden Muster
der vorangegangenen Bande vorgelegt.

Trotzdem bleiben Fragen offen, die al-
lerdings Grundsitzliches beriihren. Was
hat es z.B. mit dem ,tumultuarischen
Ende” der Ratssitzung am 16./17. Juli in
Elbingerode auf sich (328)? Warum ar-
gerte sich Ehlers so sehr iiber Lehrs Ver-
halten ,anlédsslich des Kirchentages”
(379)? Undurchsichtig bleibt auch, wenn
man nur die hier gedruckten Quellen vor
Augen hat, inwiefern das ,Ansehen Nie-
mollers in seiner Rolle als Leiter des Kirch-
lichen Auflenamtes” durch den Streit mit
der Evangelisch-Lutherischen Kirche Ita-
liens ,empfindlich geschwacht* wurde
(27). Man konnte noch weiter gehen
und fragen, warum z. B. die aufschlussrei-
chen Notizen von Smend zu TOP 8 (Sit-
zung vom 24. 5.) iiber die Lage in der DDR
(191) fehlen. Das sind, wie gesagt, grund-
sdatzliche Fragen, die an den Herausgeber-
kreis zu richten sind. Sicherlich ist es un-
moglich, in dieser Edition sdémtliche Infor-
mationen, Auseinandersetzungen und
Vorginge zu versammeln, die im Umkreis
der Ratssitzungen und bei diesen eine
Rolle spielten. Aber vielleicht sollten die
vorhandenen Uberlieferungen doch et-
was ausfiihrlicher eingebracht werden,
damit die Spannungen und die echte Viel-
falt der Verhandlungen des Rates der EKD
pragnanter zum Ausdruck kommen.

Die wissenschaftliche Leistung dieser
Edition kann und soll durch solche Uber-
legungen nicht gemindert werden. Der
Bearbeiterin gebtihrt Anerkennung und
Dank fiir diese Leistung. Es bleibt zu hof-
fen, dass ihre Tatkraft und Kompetenz fiir
die Herausgabe der projektierten néchsten
Bénde genutzt werden kann.

Miinster/ Westf. Martin Greschat
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Sozialpolitische ,Liickenbiiferin” und erfin-
derische ,Nothelferin® im Schatten der
Mauer. Ergebnisse zweier Neuerschei-
nungen zur Rolle der Caritas in der
DDR" *

Gut zehn Jahre nach dem doppelten
Epochenereignis der friedlichen Revolu-
tion in der DDR und der Wiedervereini-
gung gehort die Geschichte der SED-Dik-
tatur zu den am besten erforschten Zeit-
abschnitten der deutschen Zeitgeschichte.
Das Interesse der Opfer des Regimes wie
auch der Mitglieder seines Herrschaftsap-
parates an der je eigenen Geschichte (bzw.
ihrer Verschleierung), die bis vor kurzem
einmalig giinstige Quellenlage und ein
Heer von Doktoranden und Habilitanden
der verschiedensten wissenschaftlichen
Disziplinen haben ihren Beitrag dazu ge-
leistet. Von Anfang an galt ein besonderes
Interesse den Kirchen, hatten ihre Ge-
meinden — mit je nach Region und Kon-
fession unterschiedlichen Akzenten — den
Herbst 1989 zumindest ermoglicht oder
sogar vorbereitet und aktiv mitgetragen.
Denn schlieBlich boten allein die Kirchen
einen gewissen gesellschaftlichen Frei-
raum im Staatssozialismus der DDR. Die-
ser Freiraum war oftmals nicht ohne ei-
nen politischen Preis zu haben, und so
machte die bald einsetzende Debatte um
die Stasi-Verstrickungen insbesondere
fithrender Geistlicher und Mitarbeiter
der evangelischen Landeskirchen deut-
lich, dass die Kirchen selbst sich mit einem
doppelten geschichtlichen Erbe aus der
Zeit vor 1989/90 auseinander zu setzen
haben.

Die beiden hier besprochenen Biicher
sind Teil der Auseinandersetzung mit die-
sem doppelten Erbe in den Reihen der

Beide Biicher beschiftigen sich mit der
Geschichte der Caritas in der DDR und
sind das Ergebnis eines gemeinsamen For-
schungsprojektes des Deutschen Caritas-
verbandes (DCV) und der Kommission fiir
Zeitgeschichte, Bonn. Ziel des Projektes
war es, der Frage nach dem Ausmaf3 der
Durchdringung der Caritasorganisation in
der DDR durch das Ministerium fiir
Staatssicherheit  (MfS) nachzugehen.
Eine Tagungsveranstaltung mit Zeitzeu-
gen sollte die kirchenpolitischen Befunde
ergianzen und den Blick erweitern auf die
Arbeitsbedingungen der Caritas unter den
Bedingungen sozialistischer Herrschaft in
der DDR. Inhaltlich sind beide Biicher da-
her bis in den Text und die Fullnoten hi-
nein aufeinanderbezogen, ja miteinander
verwoben, was zu einer gemeinsamen Be-
sprechung  herausfordert>.  Dennoch
konnten die beiden Biicher ihrem Duktus
nach unterschiedlicher kaum sein: Der
von Christoph Kosters herausgegebene
Sammelband lebt, obschon er auch einige
fachwissenschaftliche Beitrdge enthalt,
vor allem von der Lebendigkeit (und
Standortgebundenheit) der berichtenden
Zeitzeugen. Im zweiten Buch prasentiert
Kosters als Autor ein akribisch aus den
Quellen erarbeitetes, umsichtig argumen-
tierendes und die bisherigen Forschungen
zur katholischen Kirche in der DDR fort-
schreibendes wissenschaftliches Werk.
Die Existenz organisierter kirchlicher
Werke der christlichen Nichstenliebe in
der DDR war im gesamten Ostblock eine
Ausnahme. Die Mitarbeiter der DDR-Ca-
ritas selbst zitierten, nicht ohne einen ge-
wissen Stolz, gerne den dem Berliner Kar-
dinal Bengsch zugeschriebenen Aus-
spruch von der ,’einzige(n) Caritas zwi-
schen Elbe und Wladiwostok.”** Diese

katholischen Kirche in Deutschland?®. Sonderrolle verdankte sich zundchst der

: Christoph Kaosters (Hrg.), Caritas in der SBZ/DDR 1945-1989. Erinnerungen,
Berichte, Forschungen, Paderborn u.a. 2001; Ders., Staatssicherheit und Caritas
1950-1989. Zur politischen Geschichte der katholischen Kirche in der DDR, Paderborn
u.a. 2001.

* — Anm. der Redaktion: Aus technischen Grinden konnte diese schon langer
vorliegende Rezension erst in diesem Heft erscheinen.

2 vgl. dazu den Literaturbericht von Christoph Késters in dieser Zeitschrift 121(2001),
S.532-580.

* Vgl. den Ausblick auf weitere Forschungsperspektiven in Kosters, Staatssicherheit,
$.197-198, in dem ausdriicklich auf den Sammelband verwiesen wird. Umgekehrt
skizziert der Sammelband nicht nur einleitend den Forschungsstand und zitiert dabei
und im folgenden wiederholt die Monographie (vgl. Kosters (Hrg.), Caritas, S5.14-15),
sondern enthélt auch eine Prisentation zentraler Ergebnisse der Monographie. Vgl. ebd.,
S.87-135.

4 Christoph Kosters/ Wolfgang Tischner, Caritas in der SBZ/DDR 1945-1989 —
Ergebnisse der Diskussion, in: Kosters (Hrg.), Caritas, S.238. Vgl. zur Prominenz des
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unmittelbaren Nachkriegsgeschichte. Die
Not der Nachkriegsjahre war ohne die
Hilfe der Kirchen und ihrer caritativen
Einrichtungen auch in der SBZ nicht zu
bewdiltigen. Binrichtungen wie Kranken-
hiuser, Kinderheime, Altersheime, Kin-
dergarten und andere Hilfsstellen, die die
NS-Diktatur iiberdauert hatten, blieben
unentbehrlich. Kurzzeitig gelang es nach
1945 sogar, von den sowjetischen Macht-
habern einige Konzessionen fiir neue Ein-
richtungen zu erlangen.” Die Caritasge-
schichte der Jahre nach 1949/50 ist dann
iiber weite Strecken die Geschichte eines
zihen Festhaltens an jeder einzelnen Ein-
richtung und des permanenten Ringens
um deren zeitgemdRe Ausstattung und
Weiterentwicklung®. Zu den Erfolgen ei-
nes punktuell gegen den Staat durchsetz-
baren Ausbaus der Caritas in der DDR
gehorte nmach 1950 insbesondere der
Auf- und Ausbau eines eigenstandigen
Ausbildungswesens fiir den kirchlich-ca-
ritativen Dienst’. Dies war umso wichti-
ger, als nach dem gravierenden Einschnitt
des Mauerbaus die Frage der Rekrutie-
rung und Ausbildung des kirchlichen Per-
sonals mehr den je zu einer Existenzfrage
wurde. Gegen Ende der DDR gab es im
Bistum Berlin 70, in Dresden-MeiRRen 76,
in Erfurt-Meiningen 167, in Magdeburg
46, in Gorlitz 29 und in Schwerin 34 Ein-

richtungen der Caritas®. Besonders die
Krankenhduser erfreuten sich zum Teil
weit iiber katholische Kreise hinaus und
sogar bis in die Reihen fiihrender DDR-
Funktiondre hinein groBer Beliebtheit,
konnten sie doch einerseits — dank um-
fangreicher finanzieller und materieller
Hilfen aus dem Westen — mit einem ver-
gleichsweise modernen medizinischen
Standard aufwarten und andererseits in
der Pflege auf eine Einsatzfreude der Mi-
tarbeiterinnen und Mitarbeiter im_Sinne
praktischer Nichstenliebe bauen’. Aus
der Sicht der SED bzw. des Staates waren
und blieben diese unter ideologischem
Gesichtspunkt gleichsam widersinnigen
Einrichtungen des Klassenfeindes unge-
liebte, aber unverzichtbare ,Liickenbiilse-
rinnen’ in einer sozialistischen Sozial- und
Gesundheitspolitik, die sich vor allem im
Hinblick auf die unter Honecker propa-
gierte Einheit von wirtschaftlicher und so-
zialer Entwicklung je linger desto mehr
nicht mehr aus eigenen Kréften verwirk-
lichen lieR'°. Treffend fasst Josef Pilvou-
sek daher den grundsatzlichen Spielraum
der Caritas im Hinblick auf die SED-Dik-
tatur folgendermafen zusammen: ,Die
Hilfe der Kirche und ihrer Caritas wurde
immer dort angenommen, wo der Staat
nicht in der Lage war, seinen eigenen um-
fangreichen Anspruch zu realisieren]...]

Schlagwortes Josef Pilvousek, Strukturen und Alltag der Caritas in der DDR, in: Kdsters
(Hrg.), Caritas, S. 180 und Anm. 126.

5 Kosters/ Tischner, Caritas, in: Kosters (Hrg.), Caritas, S. 238-239. Grundlegend dazu
Wolfgang Tischner, Katholische Kirche in der SBZ/DDR 1945-1951, Die Formierung
einer Subgesellschaft im entstehenden sozialistischen Staat (= Veroffentlichungen der
Kommission fiir Zeitgeschichte, Reihe B, Bd. 90) Paderborn u.a. 2001, S.385-417.

¢ Aus Prinzip sei bis zum Ende der DDR an jeder Einrichtung festgehalten worden,
_da eine Neuerdfinung etwa eines Kindergartens kaum moglich gewesen sei: ,Wir haben
uns in der Direktorenkonferenz [der Caritas]“, so Hellmut Puschmann als Zeitzeuge,
,immer gegenseitig verschworen, keinen Kindergarten aufzugeben’. Kosters/ Tischner,
Caritas, in: Kosters (Hrg.), Caritas, S.237.

7 yagl. Silvia Kroll, Aus- und Weiterbildung fiir den kirchlich-caritativen Dienst in der
DDR, in: Késters (Hrg.), Caritas, S.203-227; Roland Steinke, ,St. Josefsheim, Berlin,
Pappelallee 61% — Ein Zentrum kirchlich-caritativer Ausbildung, in: ebd., §.229-233;
Dieter Stolte, Verhandlungen und Regelungen fiir die kirchlich-caritativen Einrichtun-
gen im Bereich des Gesundheits- und Sozialwesens, in: ebd., S.73-85.

8 ygl. Pilvousek, Strukturen, in: ebd., S.145-181, hier §.176-177.

? vgl. die Binleitung in Kosters (Hrg.), Caritas, S. 17-19, die eine schone Satire von
1986 zum Alltag eines katholischen Krankenhauses im staatssozialistischen Gesund-
heitswesen zitiert. Vgl. Peter Willms, Teilaspekte caritativen Wirkens katholischer
Krankenhiuser vor und nach der Wende, ebd., S.189-201, bes.S.200-201. Vgl. auch
Kosters/ Tischner, Caritas, in: ebd., 5.238.

19 ygl, zu diesen Rahmenbedingungen Hans Giinter Hockerts, Caritas in der
,Fiirsorgediktatur”. Uber Rahmenbedingungen caritativen Handelns im SED-Staat, in:
ebd.; 5.27-36.

ZKG 116. Band 2005/3



Neuzeit 427

und immer dann abgelehnt, wenn die
herrschende Partei Sorge hatte, daf der
EinfluR der Kirche Langzeitwirkung ha-
ben kénnte“!’, d.h. das Machtmonopol
der SED beeintrachtigt werden kénnte.
Wie lasst sich diese Position der Caritas
als einer letztlich geduldeten Liickenbii-
Rerin in der , Fiirsorgediktatur'® der
DDR'? niher hin erkliren? Abgesehen
von der schon angesprochenen zunehm-
enden wirtschaftlichen Schwiache der
DDR spielen verschiedene Faktoren eine
Rolle. Zunichst ist festzuhalten, dass diese
Duldung seitens des DDR-Regimes nicht
von Anfang an problemlos gewdhrt
wurde. Vielmehr waren die fiinfziger
Jahre von einer scharfen kirchenpoliti-
schen Konfrontation geprégt, die auch
vor der Caritas und ihren Einrichtungen
nicht Halt machte. Die katholische Kirche
reagierte auf diese weltanschauliche Aus-
einandersetzung bekanntlich mit dem so-
genannten Dépiner-ErlaB von 1957, der
die politischen Kontakte der Kirche zu
Staat und Partei strikt zentralisierte und
alle anderen Kontakte von Priestern und
kirchlichen Mitarbeitern zu ihnen inner-
kirchlich meldepflichtig machte. Damit
wurden die Angriffsflichen fiir das MIS
bzw. die Stasi zunichst einmal erfolgreich
minimiert. Kosters, der im Rahmen des
Forschungsprojektes 183 Fithrungskrafte
der Caritas als solche systematisch auf
ihre mogliche Verstrickung als IM mit der
Stasi untersucht hat'?, kann zeigen, dass
die ,Erfolge’ der Stasi insgesamt mehr als
bescheiden waren. Zwischen 1950 und
1989 unterhielten nur drei Personen der
untersuchten Fithrungsschicht ,nach-
weislich konspirative Kontakte zum MIS,
ohne dies ihrem Dienstvorgesetzten mit-
zuteilen. Vier weitere — [Pralat Johannes]
Zinke, [Prilat Otto] GroB, [der spitere
Schweriner Bischof Theodor] Hubrich

und [Caritasdirektor Norbert] Kaczmarek
— nahmen mit Wissen ihres Bischofs oder
Dienstvorgesetzten in der Grauzone zwi-
schen kirchlicher Interessenvertretung
und konspirativem Kontakt Gesprdche
und Verhandlungen mit dem MfS wahr.“'*

Mit dieser eher statistischen Aussage
allein wire gleichwohl noch nicht viel ge-
wonnen, denn unter den Bedingungen
geheimdienstlicher Tatigkeit zdhlt nicht
nur die Zahl, sondern auch die Qualitadt
konspirativer Kontakte. Sorgfédltig geht
Kosters daher anhand der verfiigbaren
Quellen jedem Einzelfall nach und ordnet
sie in den grofReren Zusammenhang des
Verhiltnisses zwischen katholischer Kir-
che und Staat/Partei ein. Dabei stellt sich
heraus, dass die Geschichte der Caritas auf
das engste mit den Entwicklungslinien der
allgemeinen Kirchenpolitik verwoben
war. Nach dem Mauerbau wandelte sich
das konfrontative Verhilmis der 50er
Jahre zunichst in eine ,pragmatische Ko-
existenz” und seit 1968/71 dann immer
mehr in ein Verhéltnis der ,partiellen Ko-
operation” von Kirche/Caritas und Staat/
Partei. Auf kirchlicher Seite waren dafiir
vor allem die strikte Einordnung aller ca-
ritativen Organisationen und Aktivitaten
in die kirchliche Hierarchie und noch
mehr die personellen Konstellationen in
Berlin entscheidend. Schliisselfigur in den
60er Jahren war Johannes Zinke, der -
zwischen West- und Ostberlin ungehin-
dert pendelnd - die wesentlichen Ge-
sprachskontakte und Aktivitdten in seiner
Person vereinte. Umsichtig schuf er in Ge-
sprachen mit Partei, Staat und MIS die
Moglichkeiten eines organisierten und ge-
regelten Devisentransfers aus der Bundes-
republik zugunsten caritativer Einrichtun-
gen in der DDR (das sogenannte Kirchen-
geschift C). Gemeinsam mit Vertretern
der Evangelischen Kirchen vermittelte er

I pilyousek, Strukturen, in: ebd., 5.177.

12 ygl. zu dieser, von ihm mit einigen Vorbehalten versehenen begrifflichen
Einordnung Hockerts, Caritas, in: Kosters (Hrg.), Caritas, S.28-34.

13 gosters schildert sehr sorgfaltig die ihm zuganglichen Quellen, die datenschutz-
rechtlichen Bestimmungen und die Probleme einer angemessenen Auswertung und
Interpretation des Quellenmaterials. Untersucht werden die 183 Personen daher nicht
im Hinblick auf ihren persémlichen Lebenslauf insgesamt, sondern auf ihre jeweilige
Aufgabe und Tatigkeit in der Caritasarbeit. Vgl. Kosters, Staatssicherheit, S. 12-17. Zur
Quellenlage auch S.199-207.

14 Ehd., S.53. Angesichts der Schwierigkeit, iiberhaupt Informanten im Fithrungs-
kreis der Caritas in der DDR zu gewinnen, versuchte das MIfS auferdem gezielt,
Mitarbeiter wie Sekretdrinnen oder Hausmeister in den Ordinariaten oder wichtigen
Caritaseinrichtungen als IM zu gewinnen, was aber anscheinend auch nur sehr
sporadisch gelang; vgl. ebd., S.39-47. Eine zeitweise sehr ergiebige Informationsquelle
der Stasi waren mitgehorte Telefongespréche; vgl. ebd., S.50-52.
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die ersten innerdeutschen Familienzu-
sammenfiithrungen und organisierte zu-
sammen mit dem Berliner Anwalt Wolf-
gang Vogel die Anfiange des ,Haftlingsfrei-
kaufs“ (das sogenannten Kirchengeschaft
B)!°. Bei allen ,Kirchengeschiften
spielte auf Seiten des Staates das Interesse
an zusitzlichen Deviseneinnahmen die
entscheidende Rolle.

War Zinke als Person tiber jeden Zweifel
eines Missbrauchs seiner Rolle als Ge-
sprachsbeauftragter der Bischofe erhaben,
so sieht Kosters die Fiille der Kompeten-
zen seines Nachfolgers Otto GroR als prob-
lematisch an. Grofs, dem ein virtuoser
Umgang mit den Machthabern der DDR
bescheinigt wird, gelang es 1967/69, der
DDR die indirekte Erlaubnis zur Errich-
tung eines eigenstdndigen katholischen
Hilfswerks, des Bischéflichen Werks ,Not
in der Welt” abzuringen. Kosters zeigt
aber, dass dies nur moglich war, weil
Grof den Boden der politischen Neutrali-
tit gegeniiber der DDR verlieR. Um die
Zustimmung zu erlangen, gingen die ers-
ten kirchlichen Spenden des Werkes in
Absprache mit dem MfS und dem Minis-
terium fiir AuBenhandel an die Caritas
und die notleidende Bevolkerung im
1962 unabhangig gewordenen Algerien.
Dieses Engagement lag ganz im aullenpo-
litischen Interesse der um ihre internatio-
nale Anerkennung ringenden DDR: Alge-
rien zidhlte 1970 zu den ersten blockfreien
Staaten, die die DDR diplomatisch aner-
kannten.

Nach dem iiberraschenden Tod Pralat
Grof im Jahre 1974 wurden seine viel-
filtigen Aufgaben auf verschiedene Perso-
nen mit entsprechenden Gesprachsauftra-
gen verteilt. Im einzelnen sind die perso-
nellen Konstellationen in Kosters ver-
dienstvollen, auch fiir die weitere
Forschung hilfreichen Ubersichten zu ent-
nehmen'®, Obschon Kosters sich eines ab-
schlieBenden Urteils enthélt, wird aus der
Darstellung deutlich, dass in der Phase der
partiellen Kooperation Theodor Hubrich
wie Norbert Kaczmarek iiber das unbe-
dingt notwendige Mal hinaus mit dem

% vgl. ebd., 90-111.
16 vgl. ebd., $.127 und S. 150.

MIS zusammengearbeitet haben und sich
diese Kontakte auch nach deren Aus-
scheiden aus ihren jeweiligen caritasbezo-
genen Funktionen fortgesetzt und wo-
moglich vertieft haben, was vor allem bei
Hubrich keine Bagatelle darstellt'”. So
problematisch diese Kontakte und ihre
historische wie moralische Bewertung
waren bzw. sind, Kosters Untersuchung
zeigt deutlich, dass die wenigen Einzelfélle
nicht ausreichten, um dem an den Aktivi-
titen der Caritas durchaus interessierten
MIS entscheidende Einblicke zu gewah-
ren oder ihm gar Steuerungsmoglichkei-
ten im groBeren Umfang zu eréfinen.
Jenseits der politischen Ebene war und
blieb der Alltag im Caritasengagement
zwischen West- und Ostdeutschland be-
stimmt von den vielfdltigen Beschaffungs-
fragen zugunsten der kirchlichen Einrich-
tungen sowie von den humanitiren An-
liegen der vom System Betroffenen oder
Verfolgten, zu denen in den 80er Jahren
vor allem die steigende Zahl der Ausreise-
willigen hinzukam. Die Erinnerungen
und Berichte der Zeitzeugen vermitteln
einen lebendigen Eindruck von diesen
Herausforderungen: Hellmuth Pusch-
mann, gebiirtiger Dresdener und von
1991 bis 2003 Prasident des DCV, be-
schreibt die Probleme der Arbeit der Zent-
ralstelle Berlin im Ostteil Berlins. Informa-
tionen wurden demnach aus Sicherheits-
griinden ausschlieBlich ,iiber den kirch-
lichen Dienstweg'“ ® weitergegeben und
verlieBen Ostberlin in der Regel {iiber
westliche Mitarbeiter und Vertrauensleute
der Caritas. Hauptaufgaben der Zentral-
stelle waren die Sicherung der Finanzie-
rung der Caritasarbeit, die Organisation
der Verteilung der Mittel und insbeson-
dere die Durchfiihrung von BaumaRnah-
men, Ausbildungs- und Schulungsarbeit
der Mitarbeiter und nicht zuletzt die di-
rekte Hilfe in humanitdren Angelegenhei-
ten. Einen illustrativen, wenn auch knap-
pen Einblick in diese Arbeit erdfinen die
Erinnerungen des Anwalts Wolfgang Vo-
gel, der in Ostberlin als Mittelsmann der
DDR-Regierung in Fillen der Familienzu-

7 ygl. ebd., S.141-168, bes.S.146-147 zu Kaczmarek sowie S.168 und S.189 zu
Hubrich, der ausweislich der wenigen, aber jetzt vorliegenden Quellen (vgl. die Anm. auf
S.163) als Bischof von Schwerin der einzige katholische Bischof war, der in der
Geschichte der DDR konspirative Gespriche mit dem MfS gefiihrt hat.

18 Hellmuth Puschmann, Arbeit und Bedeutung der Zentralstelle Berlin des
Deutschen Caritasverbandes, in: Kosters (Hrg.), Caritas, S.47-58, hier S. 48.
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sammenfiihrung, des Haftlingsfreikaufs
und von Ausreisefragen zustandig war'”.
Der langjdhrige Leiter der Hauptvertre-
tung des DCV im Westteil Berlins, Heinz
Dietrich Thiel, schildert die Arbeit seiner
Dienststelle, die auf DDR-offiziell geneh-
migten Wegen etwa die Geldtransferleis-
tungen und Materialtransporte organi-
sierte und dort, wo keine Genehmigung
zu erwarten war, nach Maoglichkeiten
suchte, wie die Mauer trotzdem zu tiber-
winden war — etwa versteckt in der Man-
teltasche des Leiters der Zentralstelle oder
im Kofferraum seines von der Grenzkon-
trolle befreiten Autos. ,Richtschnur aller
Aktivititen war das Bemihen, diese
Grenze zu iiberwinden. Notwendig war
dafiir ein grofRes Maf an Vertrauen und
Vertraulichkeit.“*" Aus dieser Perspektive
kann man die Caritas als eine erfindungs-
reiche ,Nothelferin” auffassen, der es vor
1989 gelungen ist, in der Berliner Mauer
wenigstens einige Schlupflocher fiir Men-
schen, Wissen und Waren zu schaffen.
Kritisch anzumerken ist die Tatsache,
dass unter den vortragenden Zeitzeugen
kirchlicherseits niemand zu finden ist, der
vor 1989 westlich der Elbe gelebt und ge-
wirkt hat. Gerne hitte man mehr gelesen
etwa zur Rolle des DCV in Freiburg, des
Bonifatiuswerks und natiirlich der Deut-
schen Bischofskonferenz, die zusammen
einen GroRteil der finanziellen Grundla-
gen der Caritasarbeit in der DDR gestellt
haben?!. Interessanterweise werden im
Beitrag von Hellmuth Puschmann und
im abschlieBenden Diskussionsbericht
durchaus solche Fragen angeschnitten
bzw. aufgeworfen, aber nicht weiter ver-
folgt. Diese Perspektive zu vertiefen, er-
scheint dem Rezensenten fiir weitere For-
schungen durchaus wichtig, vielleicht so-

gar wichtiger als die verschiedentlich an-
gesprochene, vermutlich auf einer
Uberschitzung der Beteiligten beruhende
und wohl schwerlich empirisch zu beant-
wortende Frage, ob die praktische Caritas-
Arbeit in der DDR letztlich nicht doch ei-
ner Systemstabilisierung gleichkam®?.
Sorgfiltig zu priifen, weil bislang besten-
falls summarisch bekannt®®, wire auch,
ob die verschiedentlich vorgeschlagene,
zukiinftige Erforschung der Geschichte
des Caritasalltags, insbesondere einzelner
Bistiimer oder Einrichtungen, fiir das
Selbstverstandnis der Caritas, die Ge-
schichte des katholischen Milieus in der
DDR und/oder die Geschichte des (Herr-
schafts-)Alltages in der DDR einen wich-
tigen Beitrag leisten konnte. Gleiches gilt
fiir die Frage nach konfessionell vergleich-
enden Studien zur Geschichte von Caritas
und Diakonie in der DDR. Angemerkt sei,
dass einige Bildzeugnisse im Text, insbe-
sondere im Sammelband, wiinschenswert
gewesen waren. Sie hitten manche der
dargestellten Sachverhalte eindriicklicher
und leichter nachvollziechbar gemacht.
Insgesamt ergibt sich aus den beiden fiir
die Forschung wertvollen Biichern der
Befund, dass die praktische Caritas-Arbeit
in der DDR gemessen am ideologischen
Selbstverstindnis und Anspruch des
SED-Staates einen zwar sehr eingegrenz-
ten, aber gleichwohl beachtlichen Frei-
raum besal%, den sie zum Wohle der ka-
tholischen Minderheit wie der Bevdlke-
rung insgesamt zu nutzen verstand. Poli-
tisch beruhten diese Freirdume auf einer
strikten Einbindung der Caritas in die
kirchliche Hierarchie und damit in die kir-
chenpolitische Linie der Berliner Ordina-
rien- bzw. spater Bischofskonferenz und
ihres jeweiligen Vorsitzenden. Diese

12 Wolfgang Vogel, Erinnerungen an meine anwaltlichen Kontakte zum Deutschen
Caritasverband, in: ebd., S.137—141. Eine historisch fundierte Bewertung des Handelns
Vogels wie der damit zusammenhéngenden Gesamtproblematik wird wohl angesichts
der Quellenlage noch auf sich warten lassen.

2% Heinz Dietrich Thiel, Aufgaben und Handlungsspielriume der Hauptvertretung des
Deutschen Caritasverbandes in Berlin, in: ebd., S.37-45, hier S.45.

21 Der Beitrag von Dorothee Wilms, die als Zeitzeugin erklirtermaRen nur iiber die
Jahre ihres Wirkens als Bundesministerin fiir innerdeutsche Beziehungen von 1987 bis
1991 sprechen konnte, fasst andernorts Bekanntes zusammen. Dorothee ‘Wilms,
Unterstiitzung fiir die Caritasarbeit in der DDR durch die Regierungen der Bundesrepu-
blik Deutschland, in: ebd., Caritas, S.59-69. Vgl. auch Ulrich von Hehl/ Hans Giinter
Hockerts (Hrg.), Die Katholizismus — gesamtdeutsche Klammer in den Jahrzehnten der
Teilung? Erinnerungen und Berichte, Paderborn u.a. 1996.

22 ygl. Kosters, Staatssicherheit, $.195; Kroll, Weiterbildung, in: Kosters (Hrg.),
Caritas, S.226.

23 ygl. Dieter Grande, Caritasalltag in der DDR am Beispiel des Bistums Dresden-
MeiRen, in: ebd., S.183-188; Pilvousek, Strukturen, in: ebd., S. 170-177.
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strikte Unterstellung und Einbindung be-
wahrte die Caritas auch weitgehend vor
dem direkten Zugriff und dem zersetzen-
den Einfluss des MIfS.So iiberrascht es
nicht, dass sich die Befunde Kosters zur
Stasi-Problematik im engeren Sinne mit
denen anderer Untersuchungen aus
jlingster Zeit groRtenteils decken, ja letzt-
lich in allen Darstellungen die Aktionen
einer weitgehend deckungsgleichen Per-
sonengruppe, namlich insbesondere die
der Gesprichsbeauftragten der katholi-
schen Bischofe in Berlin, ins Zentrum
des Interesses riicken®’. Die Caritas der
DDR war somit — politisch gesehen -
kein eigenstandiger Akteur, sondern stets
ein Instrument in den Handen der Bi-
schofe. Es ist das Verdienst der Arbeit
Kosters, den durch Quellen und Zeitzeu-
genaussagen gesdttigten Nachweis gefiihrt
zu haben, dass die dlteren West-Ost-Ver-
bindungen der Caritas-Arbeit in der Dias-
pora — teils mit Wissen und Zustimmung
der DDR-Herrscher, teils gegen deren er-
kldrte Absicht —als Werkzeug dienten, den
eisernen Vorhang und die Berliner Mauer
schon vor 1989 an einigen Stellen durch-
ldssiger zu machen.

Jena Antonius Liedhegener

Campiche, Roland J., Die zwei Gesichter der
Religion. Faszination und Entzauberung.
Unter Mitarbeit von Raphaél Broquet,
Alfred Dubach und Jorg Stolz. Aus dem
Franzosischen tibersetzt von Elisabeth
Mainberger-Ruh (ausgenommen Kapi-
tel 2 und 4) Ziirich (TVZ Theologischer
Verlag Ziirich) 2004, 395 S., kt. ISBN 3-
290-17337-2.

Im Rahmen der seit den 60er Jahren
auch in der Schweiz institutionell initiier-
ten und vom Nationalfonds wie vom
Schweizer Evangelischen Kirchenbund
geforderten religionssoziologischen For-
schung legt Roland J. Campiche, em. Pro-
fessor fiir Religionssoziologie (Lausanne/
Genf), ein Werk vor, das auf den seitdem
zunehmend systematisch vorangetriebe-
nen Feldforschungen basiert und iiber
ein Jahrzehnt soziologische Betrachtung
der Religion informiert (1989 bis 1999).
Deutschschweiz, Romandie wie Tessin
sind in ihren Unterschieden beriicksich-
tigt. Einen Gesamtiiberblick iiber die Ana-

lyse der Religion der voraufgehenden letz-
ten Jahrzehnte findet sich in der Studie
,Jede(r) ein Sonderfall? Religion in der
Schweiz”, hrg. von Alfred Dubach und
Roland J. Campiche, Ziirich 1993). Die
Resultate der Umfrage von 1989 bilden
einen Ausgangs- und Vergleichspunkt
fiir den vorliegenden Band. Der Zehnjah-
reszeitraum (1989 bis 1999) ermoglicht
einen gediegenen Religionsvergleich fiir
die Schweiz mit hohem Aktualitatswert.
Dabei wird auch der internationale me-
thodische Diskurs religionssoziologischer
Forschung nicht unberiicksichtigt gelas-
sen. Zwei Kapitel werden von deutsch-
schweizerischen  Kollegen  bestritten
(Kap.2: ,Religion und Sozialstruktur”
von Jorg Stolz, Lehrstuhlnachfolger von
R.J. Campiche und Leiter des ,Observa-
toire des Religions en Suisse”; Kap. 4:
»Unterschiedliche Mitgliedschaftstypen in
den Volkskirchen“ von Alfred Dubach,
Leiter des Schweizerischen Pastoralsozio-
logischen Instituts in St. Gallen, der als
Herausgeber schon 1993 an ,Jede(r) ein
Sonderfall?“ beteiligt war.

Die in der ,Sonderfallstudie” (1993)
noch starker betonte Individualitatsthese
wird im vorliegenden Band durch das
Konzept einer ,Dualisierung der Religion”
ersetzt. Damit wird jenem Kontinuum
Rechnung getragen, dass ,institutionelle
Religion” und ,universale Religion” in ei-
nem unlosbaren Zusammenhang stehen.
(132) Als universelle Standards, die von der
Kultur im weitesten Sinn getragen wer-
den, gelten: Berufung auf die Menschen-
rechte, Anerkennung der Existenz einer
hoheren Macht, Auffassung von Religion
als Privatsache, Akzeptanz des Gebets als
Ausdruck der Spiritualitat des Einzelnen.
Drei weitere Standards werden als Beleg
fiir den nach wie vor verbleibenden resi-
duellen Einfluss der institutionellen Reli-
gion auf die schweizerische Kultur ver-
standen: Habitus der deklarierten Zugeho-
rigkeit zu einer Religion oder Konfession
(iiber 85 Prozent der Wohnbevolkerung
der Schweiz), Begehung von Ubergangs-
riten, Konsens beziiglich der erzieheri-
schen Rolle der Kirche in religiosen Be-
langen. Dazu kommen individuelle Stan-
dards, die ausschlieRlich die institutionelle
Religion regulieren: Gottesdienst- oder
Messbesuch, Bindung an Kirchgemeinde
oder religiose Gemeinschaft, Primarbezug

2% ygl. Dieter Grande/ Bernd Schifer, Kirche im Visier. SED, Staatssicherheit und
Katholische Kirche in der DDR, unter Mitarbeit von Manfred Ackermann, Georg
Diederich, Karl-Joseph Hummel und Hubertus Zomack, Leipzig 1998; Bernd Schifer,
Staat und katholische Kirche in der DDR (= Schriften des Hannah-Arendt-Instituts fiir
Totalitarismusforschung, Bd. 8) Koln — Weimar — Wien 1998.
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auf das Christentum, Widerstand gegen
Privatisierung der Religion. Dabei durch-
dringen universelle und institutionelle
Standards einander.

Mit der These der ,Dualisierung der
Religion” oder der ,zwei Gesichter der
Religion“ (Titel) reiht sich das Buch ein
in die Serie der Versuche, den religitsen
Wandel seit den 60er Jahren zu interpre-
tieren. Der Autor legt ,seine Auffassung
iiber jene einander ablosenden Konzepte
dar, die allererst das Ende der Religion,
dann deren Riickkehr und schlieBlich de-
ren Anverwandlung in Spiritualitdt an-
kiindigten“ (11). Diese Thesen hatten
ihre zeitbezogene Berechtigung, aber
auch ihr Verfallsdatum. Die schweize-
rischen Verhéltnisse liefen sich nicht er-
fassen, wenn man die starke christliche
Pragung und das foderalistische politische
System ausblende. Beide Faktoren erkla-
ren nach Ansicht des Verf. ,zumindest
teilweise, Modalitdten und Rhythmus
der Umgestaltung der Religion” in der
Schweiz.

Ein Blick auf die Disposition des Ban-
des: Werden in Kap. 1 die Grenzen der
Theorie der Individualisierung der Reli-
gion und das vom Verf. bevorzugte Kon-
zept einer ,Dualisierung der Religion”
vorgestellt, so kntipft Kap. 2 an die von
Max Weber inaugurierte soziologische
Tradition an, in der das Verhdltnis von
Religion und Sozialstruktur stirker zur
Geltung kommt. Kap. 3 setzt die ein Jahr-
zehnt frither begonnene Analyse der reli-
giosen Orientierungen fort und zeigt:
LAuszug aus der Religion” und ,Auszug
aus einer Religion” sind nicht dasselbe.
In Kap. 4 wird die Frage nach der sozialen
Bindung an religiose Organisationen auch
im Blick auf Thomas Luckmanns These
von einer Deinstitutionalisierung und Pri-
vatisierung der Religion kritisch erortert.
Bei der Volkszdhlung im Jahre 2000 ha-
ben sich nach wie vor mehr als 80 Prozent
der Bevolkerung als katholisch oder pro-
testantisch bezeichnet. Die beiden letzten
Kapitel 5 und 6 behandeln neue, in der
~Sonderfallsstudie* von 1993 noch nicht
angeschnittene Fragestellungen (z.B. ob
Religion wirklich Privatsache sei; kritische
Uberpriifung der These von der ,Margina-
lisierung der Religion” als ,harte Version
der Sakularisiationstheorie”).

Die durch zahlreiche Tabellen und
Diagramme im Text wie auch im Anhang
(309-395) bestiickte Untersuchung unter-
legt die in aspektreichen, oft minutidsen
Analyseschritten ermittelte religivse Be-
standsaufnahme zehn Jahre nach der ers-
ten Gesamtanalyse: institutionelle Religion
und wuniverselle Religion als zwel unter-
schiedliche Religionstypen sind keine ei-

nander ausschlieRenden Grofen (43).
Eine reichhaltige Bibliografie (287-307)
ist beigegeben.

In sechs Kapiteln, iibersichtlich syste-
matisch untergliedert, liegt so ein daten-
gesichertes religionssoziologisches Ge-
samtwerk iiber die Schweiz vor. Die lan-
desiibergreifende Problematik religions-
theoretischer Diskussion wird punktuell
beriicksichtigt. Doch will Verf. ausdriick-
lich ,keinen systematischen Vergleich mit
anderen europdischen Lindern“ bieten,
deren Daten bei einer vergleichenden
Analyse strikt identisch erhoben werden
miissten, wie dies bei der Europdischen
Wertestudie oder der Umfrage des Inter-
national Social Survey Program (ISSP) zu-
trifft, deren Ergebnisse indes im Anhang
einen tabellarischen Vergleich ermdogli-
chen.(13)

Wenn auch die Fiille der Einzelanaly-
sen und ihre abgewogene Auswertung im
fortlaufenden Text des Werkes sich ver-
standlicherweise einer auch nur annéa-
hernden Beschreibung im Rahmen einer
Rezension entzieht, so sei doch auf ein-
zelne Sachverhalte hingewiesen, die die
instruktive Aspektfiille der gewonnenen
Erkenntnisse des Bandes — wenngleich
nur eklektisch — andeuten kénnen. Inner-
halb des letzten Jahrzehnts (1989-1999)
war trotz der im ganzen giinstigen Diag-
nose eine deutliche Abnahme der institu-
tionellen Religion zu konstatieren. Fiihl-
ten sich die Befragten 1989 zu 53,7 % als
Mitglieder einer religiosen Gruppe, so im
Jahre 1999 nur noch 41,5%. Das wird
u.a. auf den Generationseffekt zurtickge-
fithrt: Die im Laufe eines Jahrzehnts nun
erstmals befragten 16- bis 25-Jdhrigen
fithlen sich nur zu 27,4 % als Mitglieder
einer Pfarrei oder religiosen Gemein-
schaft, wihrend die damals 66- bis 75-
Jihrigen bei der Befragung 1999 entfie-
len.(80f.) — Frauen haben eine signifikant
hohere institutionelle Religiositat als
Minner; Auswirkungen des Bildungs-
gangs waren ebenfalls deutlich (84). —
Die Jugend habe sich weitgehend von
der institutionellen Religion abgewandt,
beanspruche aber deren Dienste bei der
Begehung der Ubergangsriten (Konfirma-
tion, Hochzeit usw.; 110, 144). Die Akzep-
tanz der Vertraglichkeit von christlichen
und nichtchristlichen Orientierungen
habe in zehn Jahren merklich zugenom-
men.

Der Trend, Religion auf religiose Orien-
tierungen zu reduzieren (Glaube ohne so-
ziale Zugehorigkeit; so Grace Davie: Reli-
gion in Britain since 1945. Believing Wi-
thout Belonging, Oxford 1994) ist nicht
Sache des Verf., der stirker die soziokul-
turellen Auswirkungen der Religion in
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den Fragestellungen beriicksichtigt. Au-
Rerdem erweise sich die Gleichung ,Reli-
gion = Privatsache” als unangemessen
und sei inzwischen ernsthaft in Frage ge-
stellt. Die konstatierte Integrationskraft
der Volkskirchlichkeit (s. Kap. 4) relati-
viert die Individualisierungs- und Privati-
sierungsthese ebenfalls. Der Verlust der
Kirchlichkeit bei Schichten schwacher
Kirchenbindung darf nicht verwechselt
werden mit einem spurlosen Verschwin-
den von Religion, als ob Religiositdt bei
abbrickelnden Beziehungen zur Kirche
,verdampfe. Bei ihnen schwinde nicht
Religion als solche, sondern die kirchliche
Religion zugunsten einer offenen, diffu-
sen, uneindeutigen Religiositdt. Hier
wird Ubereinstimmung mit Troeltsch aus
dem Jahre 1922 konstatiert: ,Die Gegen-
wart besitzt auRerordentlich viel religioses
Leben, das in gar keinem oder doch nur
ganz losem Zusammenhang mit der Kir-
che steht”(151). Die Volkskirchen als Stat-
ten religitser Deutungskultur und lebens-
kundiger Deutungskompetenz integrieren
unterschiedliche Mitgliedschaftstypen
und unterscheiden sich so von Freikir-
chen und religiosen Bewegungen (152);
Verschiebungen unter den verschiedenen
Mitgliedschaftstypen sind bemerkbar
(154). Der Unterschied zwischen katholi-
schem und reformiertem Kirchentum
wird beriicksichtigt, wenn auch der Bezug
auf die Konfessionalitit in den Hinter-
grund tritt. In der Rubrik Austrittsneigung
wird mehrheitliche Kirchenzugehdrigkeit
in der Schweiz konstatiert(85 %): die Zahl
der Konfessionslosen stieg zwischen 1960

und 2000 von 28 000 auf 809 000 an.
Allerdings: Thre Zunahme ,ldsst sich als
Emanzipation vom exklusiven Anspruch
der Kirchen auf Welt- und Lebensdeutung
begreifen. Der gesellschaftliche Druck,
Mitglied einer Kirche zu sein, ldsst deut-
lich nach”.(167) Weithin gilt in der Um-
frage Religion als eine ,Ressource fiir
schwierige Zeiten“, aber auch als Res-
source zur Korrektur sozialer Dysfunktio-
nen (232f.). Kantonale Abstimmungen
{iber eine Trennung von Staat und Kirche
verliefen allesamt negativ (staatsunab-
hingig lediglich im Kanton Genf seit
1907, auch Neuenburg).

Die Zuschreibung einer gesellschaftsre-
levanten Rolle an die Religion und einer
offentlichkeitswirksamen Rolle an die Kir-
chen wird entschieden mit dem Christen-
tum verbunden, und zwar immer dann,
wenn deren Befiirworter die Religion als
Mittel sozialer Kommunikation erfahren
haben. Das Vertrauenskapital, das die Kir-
chen in der Schweiz noch besdRen, spre-
che moglicherweise dafiir, dass der Pro-
zess der Deinstitutionalisierung an seine
Grenze gelangt sei, erfordere allerdings
auch eine erneute und weitere Starkung
des sozialen und ékumenischen Engage-
ments der Kirchen. Bescheiden und un-
abhingig, aber entschieden ihren Auftrag
zur Humanisierung der Gesellschaft fort-
zusetzen, laute die Devise, die sich nicht
zuletzt aus den Antworten auf die Frage
nach der Rolle der Kirchen in der Gesell-
schaft (vgl. Kap. 5) ergdbe (286).

Leipzig Kurt Meier
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