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UNTERSUCHUNGEN

Die zwei Schwerter des Bischofs

Von Kriegsherren und Seelenhirten im
Reichsepikopat der Stauferzeit

{ Von Jan Keupp

Als Abt Gerhard von Siegburg im Jahr 1181 vor die romische Kurie trat, um die
Heiligsprechung des Erzbischofs und Klostergriinders Anno II. von Koéln zu
erwirken, stieR er auf unverhohlene Skepsis aus den Reihen des Konsisto-
riums: ,Aus deinem Land pflegen tapfere Krieger zu kommen, ich wundere
mich, dass es bei euch auch Heilige geben soll”, so der erstaunte Kommentar
eines der Kardinile.! Dem Sprecher mochte das dufere Geprange zahlreicher
staufischer Hofkleriker und Reichsbischéfe vor Augen stehen, das in der Tat
wenig dazu angetan war, die Demut des geistlichen Standes sinnfillig zum
Ausdruck zu bringen.” Unverkennbar orientierten sich Kleidung und Auf-
wand dieser Prilaten am Vorbild ihrer adeligen Standesgenossen,” trug ihr

! Libellus de Translatione Sancti Annonis Archiepiscopi, hg. von Mauritius Mittler,
Siegburg 1966, 5-25, 11: ,De terra vestra solent pugnatores venire, mirum quod sancti
ibi esse possint.”

2 ygl. Hugo Stehkamper, Der Reichsbischof und Territorialfiirst, in: Peter Berglar/
Odilo Engels (Hgg.), Der Bischof in seiner Zeit. FS Kardinal J. Hoffner, Koln 1986,
95-184; Benjamin Armold, German bishops and their military retinues in the medieval
empire, in: German History 7. 1989, 161-183; Timothy Reuter, Episcopi cum sua militia:
the prelate as warrior in the early Staufer era, in: Ders. (Hg.), Warriors and Churchmen in
the High Middle Ages: Essays Presented to Karl Leyser, London 1992, 79-94.

* 5o protestierte etwa der damalige Hildesheimer Domherr Rainald von Dassel auf
der Reimser Synode von 1148 offen gegen das Verbot geschlitzter (Reit-)Kleidung fiir
Kleriker, vgl. Helmut Kluger, Friedrich Barbarossa und sein Ratgeber Rainald von Dassel,
in: Macht und Ordnungsvorstellungen im hohen Mittelalter. Werkstattberichte, Neuried
1998, 6786, 68. Der Kanzler Konrad von Querfurt galt Arnold von Liibeck, Chronica
Slavorum, hg. von Johann Martin Lappenberg, MGH SRG 14, Hannover 1868, VII 2, 256
als ein Mann ,tam delicatum, sericis ornatum”. Allein das Tafelgeschirr, mit dem er sich
1197 ins Heilige Land einschiffen lie, wurde auf den Wert von 1000 Mark taxiert, ebd.
IV 26, 198. Besonders fadenscheinig ist die Rechtfertigung des Kleiderprunks Erzbischof
Siegfrieds von Bremen: Albert von Stade, Annales Stadenses, hg. von Johann Martin
Lappenberg, MGH SS 16, Hannover 1859, 271-379, a. 1183, 350: ,quod varium non
ferret, nisi cum, suis vestibus alicui erogatis, mantellum clerici aut militis induisset, et
quod in deauratis falleris non incederet, nisi equo suo dato equum servi aut militis
ascendisset.”
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Gebaren in der Offentlichkeit dezidiert laikal-hofische Ziige.* MaBgeblich
beeinflusst war das Urteil des Kardinals aber nicht zuletzt vom martialischen
Auftreten hoher geistlicher Wiirdentrager im Kontext der oberitalienischen
Kriegsziige Friedrich Barbarossas: Nicht wenige von ihnen konnten auf eine
ritterliche Ausbildung zuriickgreifen und standen dem Watfenhandwerk alles
andere als distanziert gegeniiber. Verwiesen sei nur auf das militarische
Engagement der Erzbischofe von Kéln und Mainz vor den Mauern Tusculums
im Jahr 1167: Beide Pralaten lieRen es sich nicht nehmen, ihre Truppen
personlich in die Schlacht zu fithren, wobei Rainald von Dassel, vom , Geist der
Tapferkeit“ erfasst, seinen Rittern gar mit eigener Hand das Banner des heiligen
Petrus vorangetragen haben soll.” Der Mainzer Metropolit Christian kam ihm
in diesem Gefecht zur Hilfe, angeblich erziirnt dariiber, dass ,die Laienfiirsten
ihn und Seinesgleichen so gering achteten und in Gefahr verlieRen”.® War
Christian bereits vordem ,nicht unerfahren in den Miihen des Krieges”,” so
stellte der iiberwdltigende Sieg der Erzbischofe fiir ihn den Auftakt einer
glanzenden Feldherrenlaufbahn dar: Bis zu seinem Lebensende 1183 betétigte
der Mainzer sich als Truppenfiihrer in Italien.® Augenzeugen haben ihn dabei
auf einem Pferd sitzend, gepanzert und mit einem himmelblauen Waffenrock
bekleidet in die Schlacht reiten gesehen: ,Auf dem Kopf einen vergoldeten
Helm undin den Handen eine dreiknotige Keule, soll er in diesem Waffengange
mit eigener Hand neun Menschen zu Boden gestreckt haben”.” 28 Vornehmen
des Landes habe er einmal personlich mit einem Stein die Zihne ausge-
schlagen, wusste sein Notar Heinrich voller Ehrfurcht vor der strennuitas des
Reichskanzlers und pépstlichen Legaten zu erzdhlen, von dem es hief3 ,dass

* Bestes Beispiel ist hier der ausgefallene Reitstil Erzbischof Alberos von Trier, der im
Kontext der Dichtung geradezu als Sinnbild einer adelig-hofischen Gesinnung erscheint,
vgl. Joachim Bumke, Hofische Kultur. Literatur und Gesellschaft im hohen Mittelalter, 2
Bde., Miinchen 1986, Bd. 1, 200i.

> Chronica Regia Coloniensis, hg. von Georg Waitz, MGH SRG 18, Hannover 1880:
Jrruit ergo spiritus fortitudinis in Reinoldum [...]“; Das Geschichiswerk des Otto
Morena und seiner Fortsetzer iiber die Taten Friedrichs I. in der Lombardei, hg. von
Ferdinand Giiterbock, MGH SRG NS.7, Berlin 1930, 198. An der Spitze von nur zehn
milites soll der K6lner eine Schar von 300 Ravennaten in die Flucht geschlagen haben,
vgl. Chronica Regia Coloniensis a. 1158, 96. Zum Wandel im Bischofsideal und den
Kriegstaten Rainalds vgl. Stehkdmper, Reichsbischof (wie Anm. 2), 122f.

% Otto von St. Blasien, Chronica, hg. von Adolf Hofmeister, MGH SRG 47, Hannover,
Leipzig 1864, c. 20, 23: ,Archiepiscopus Maguncie Christianus accensus indigneque
ferens, quod laici principes se suosque compares ita parvipensos periculo relinquerent.”

” Ebd.: ,nec enim inexpers fuit ante laborum.”

2 Vgl. zu seinen Aktivitdten Dieter Higermann, Beitrage zur Reichslegation Christians
von Mainz in Italien, in: QFIAB 49. 1969, 186-238; Carsten Kretschmann, Die Ndhe in
der Ferne. Zum Verhiltnis zwischen Friedrich Barbarossa und Christian von Mainz, in:
MIOG 108. 2000, 239-264.

° Albert von Stade, Annales Stadenses (wie Anm. 3) a. 1172, 347: ,Christianus
Mogontinus archiepiscopus [ ... | in equo residens, indutus thorace, et desuper tunica
iacintina, habens in capite galeam deauratam, et in manibus clavam trinodem, ipse in
eodem proelio dicitur stravisse novem homines propria manu.”
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die Esel seines Heeres groBere Ausgaben verursachten, als der gesamte
Haushalt des Kaisers.*'?

Das prunkvolle, martialische Portrdt des Mainzer Oberhirten scheint in die
Zeit des Frithmittelalters zuriickzuverweisen. Es stellt Erzbischof Christian in
eine direkte Linie mit seinem Mainzer Amtsvorganger Gewilip, der sich als
,ein Kampflustiger und Hurer erwiesen hatte“!' und im Jahr 744 auf einem
Sachsenfeldzug mit eigener Hand die Blutrache fiir seinen Vater vollzog.
Gewilip allerdings verlor Amt und Wiirden — zu evident war sein VerstoR
gegen die Satzungen des Concilium Germanicum, daf ,kein Knecht Gottes
Waffen tragen, kimpfen oder gegen den Feind ziehen solle.'? Dieses strikte
Walfenverbot fiir den Klerus blieb selbstverstandlich wihrend des gesamten
Hochmittelalters in Geltung — wenn auch mit leichten Modifikationen'®: So
gestattete das Decretum Gratiani dem Klerus, Laien zum Kampf gegen
ungerechte Bedriickung aufzurufen, also selbst als Kriegsherr titig zu werden.
Noch weiter ging um 1150 die Summa des Bologneser Magisters Roland'*:
Zumindest ungeweihten Klerikern gestand sie die aktive Teilnahme am
Kriegsgeschehen zu. Indirekt stellte ihr Verfasser damit gerade den streitbaren
Bischofselekten seiner Zeit wie dem Kolner Erwéhlten Rainald von Dassel
einen kanonistischen Freibrief aus. So wundert es denn wenig, wenn bald
darauf Rufinus die eigenwillige Auslegung ,eher einer trunkenen als einer
niichternen Geistesverfassung” zuschrieb und die alten Verbote erneut in

12 Albert von Stade, Annales Stadenses (wie Anm. 3) a. 1173, 347: ,quod asini sui
exercitus maiores haberent expensas quam omnis familia imperatoris, quae tamen
opulentissima videbatur.“

"' Die Briefe des Heiligen Bonifatius und Lullus, hg. von Michael Tangl, MGH
Epistolae selectae 1, Berlin 1916, Nr.87, 199: ,qui pugnator et fornicator existit*; vgl.
Theodor Schieffer, Winfrid-Bonifatius und die christliche Grundlegung Europas,
Freiburg 1954, 230ff,

'2 Concilia aevi Karolini 1, hg. von Albert Werminghoff, Hannover 1906, 3: ,Servis
Dei per omnia omnibus armaturam portare vel pugnare aut in exercitum et in hostem
pergere omnino prohibuimus.” Wie sehr die generelle Entwaffnung allerdings die
weltliche Rechts- und Ehrposition des frinkischen Episkopats angriff, zeigt sich in einem
Kommentar des Benedictus Levita, hg. von Friedrich Heinrich Knust, MGH Leges 2/2,
Hannover 1837, 39-158, III, 142, 111 zur Regelung von 742: Einige Zeitgenossen seien
der Ansicht, dass mit dem Verbot der honor der Kirche verletzt sei; vgl. dazu Friedrich
Prinz, Klerus und Krieg im frithen Mittelalter, Stuttgart 1971, 8ff.; 19ff.

" Emil Friedberg (Hg.), Corpus Iuris canonici, Leipzig 1879, 958: ,quod sacerdotibus,
etsi propria manu arma arripere non debeant, tamen uel his, quibus huiusmodi offitia
conmissa sunt, persuadere, uel quibuslibet, ut ea arripiant, sua auctoritate ualeant
inperare”, vgl. dazu Heinz Hiirten, Die Verbindung von geistlicher und weltlicher Gewalt
als Problem in der Amtsfithrung des mittelalterlichen deutschen Bischofs, in: ZKG 82.
197{1, 16-28; Ernst-Dieter Hehl, Kirche und Krieg im 12. Jahrhundert, Stuttgart 1980,
76ff.

1 Summa magistri Rolandi, hg. von Friedrich Thaner, Innsbruck 1874, CXXIII, q. 8,
96ff. Zur Identitét des Verfassers vgl. John T. Noonan, Who was Rolandus? Law, Church,
and Society, in: Kenneth Pennington/Robert Somerville (Hgg.), Essays in Honor of
Stephan Kuttner, Philadelphia: 1977, 21-48; Rudolf Weigand, Magister Rolandus und
Papst Alexander III, in: AkathKR 149, 1980. 3-44.
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Erinnerung rief.” Die Stereotypen kirchlicher Normierung lieBen insgesamt
wenig Spielraum fiir kanonistisch-subtile Umgehungsversuche. Dennoch
hatte sich die Praxis seit der ausgehenden Stauferzeit weithin von den ehernen
Grundsatzen des Kirchenrechts geldst.

Die zunehmende Diskrepanz zwischen den religios-ethischen Normen und
dem signifikanten militdrischen Engagement der Reichsbischofe soll im
Zentrum der folgenden Ausfiihrungen stehen. Der Fokus der Untersuchung
liegt dabei auf der Periode des 12. und beginnenden 13. Jahrhunderts, die sich
als Schnittstelle einer grundlegenden Neuorientierung bischoflicher Amts-
fiihrung erweist. Dabei gilt es zundchst, anhand zeitgenossischer Kritiken das
Problem der geistlich-weltlichen Doppelstellung des Reichsepiskopats exakter
zu umreifen (I). Das allmdhliche Auseinanderdriften von Heiligenideal und
Bischofswirklichkeit soll anschlieBend mit Blick auf die hagiographische
Literatur des Hochmittelalters thematisiert werden (II). Die darin erkennbar
werdenden neuen Legitimationsstrategien bischoflicher Militdrgewalt lassen
sich ferner am Beispiel des Kolner Erzstiftes tiber das 12. Jahrhundert hinaus
weiterverfolgen (IIT). Vor dem Hintergrund gewandelter Aufgabenstellungen
und Erwartungen an das weltliche Handeln der Reichsbischéfe kann
schlieRlich der Frage nachgegangen werden, inwieweit ein spirituell
motivierter Gewaltverzicht fiir die geistlichen Oberhirten der staufischen
Zeit eine echte Alternative zum waffenméachtigen Auftreten ihrer Amtsbriider
darstellte (IV). Dabei wird deutlich, weshalb die unverkennbare Verlagerung
bischéflicher Amtsverpflichtungen in den weltlichen Bereich nicht in einer
substanziellen Sinnkrise des stauferzeitlichen Reichsepiskopates miinden
musste, Bin weitreichender Dispens fiir den einzelnen Amtstrager war mit den
neu entstandenen Argumentationsmustern indes nicht verbunden.

I

Nicht ohne einen Zug sophistischer Spitzfindigkeit bemihte sich der
Regensburger Scholaster Konrad von Megenberg, die Kluft zwischen den
traditionellen Lehrautorititen des geistlichen Waffenverbotes und der Realitdt
bischoflichen Kriegsdienstes seiner Zeit zu schlieBen. Hatte Christus selbst, als
Petrus dem Knecht des Hohepriesters das Ohr abschlug, nach dem Wortlaut
des Lukasevangeliums gesprochen ,Laf ab, bis hierin!’, so fithrte Konrad aus:
,Siehe Christus sagte nicht: ,LaR es immer sein!’, noch sprach er: ,Vermeide es
{iberall’"“'®. Ergo resultiere aus dem Herrenwort kein allgemeines Watfen-
verbot fiir die Nachfolger der Apostel. Zumal es in der Kirche stets mehrere
Wege zum Heil gibe, gestand Konrad den eigenhdndigen Gebrauch des
Schwertes zumindest denjenigen Prilaten zu, die dieses zum Nutzen der

1S Rufinus, Summa decretorum, hg. von Heinrich Singer, Paderborn 1902, 412:
,quidam de antecessoribus nostris magis ebriose quam sobrie distinguere nitebatur, qui
clericorum arma possint movere et qui non.”

16 gonrad von Megenberg, Okonomik, ed. Sabine Kriiger, Bd. 2 (MGH Staatsschrif-
ten des spiten Mittelalters 3, 5, 2), Stuttgart 1977, II, 3, 10, 134: ,Ecce non dicebat
Christus: sinite semper, nec dixit: sinite ubique, sed tantum: sinite usque adhuc.”
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Kirche zu handhaben verstiinden. Allein jene, die aus korperlicher oder
spirituell-mentaler Disposition heraus nicht zum Krieger geeignet seien, hatte
die fiirsorgliche Voraussicht Gottes durch die biblischen Gebote vom
Waffendienst ausschlieBen wollen: ,Wer namlich wiirde ein Kind oder
eine Frau in den Sattel des Kriegsknechtes setzen? Dies wiirde mehr zum Spott
als zum Nutzen der Verteidigung beitragen! Andere hingegen, die im Fiihren
beider Schwerter geiibt sind, sind vom Gebrauch des weltlichen nicht ganzlich
ausgeschlossen.“!” Ein Prélat, der wie der oben genannte Erzbischof Christian
von Mainz durch adelige Erziehung und militdrischen Sachverstand das Zeug
zum aktiven Vorkdmpfer der Kirche hatte, war nach solch einer Logik zum
waffendienst nicht nur befihigt, sondern geradezu verpflichtet.

In die offenkundige Anerkennung, ja Bewunderung, die dem Mainzer
Oberhirten wie bereits gezeigt schon zu Lebzeiten entgegenschlug, mischten
sich indes auch kritische Stimmen iiber den militanten Erzbischof, ,der sich
nicht wie ein Kleriker, sondern nach Art der Tyrannen benahm*.'® ,Eher dem
Herrn der Erde als dem Herrn des Himmels“ habe er gefallen wollen und dabei
die ihm anvertraute Herde vernachlassigt.'” Christian huldige weit mehr dem
Kriegsgott Mars als dem heiligen Martin, statt des eisernen Schwertes solle er
sich besser des geistlichen bedienen, so formulierte es ein anonymes Schreiben
gegeniiber dem Mainzer Klerus.?® Gerade aus diesem Grund sah auch der
Novizenmeister Caesarius von Heisterbach das Heil des Reichsepiskopats
generell gefahrdet. ,Weil fast alle Bischofe Deutschlands sowohl das geistliche
als auch das weltliche Schwert fithren und weil sie die Blutgerichtsbarkeit
besitzen und Kriege austragen”, so erklarte er zu Beginn des 13. Jahrhunderts
einem seiner Schiitzlinge, vernachldssigten sie die Seelsorge bei ihren
Untergebenen.?! ,Ein zweifaches Schwert”, bemerkte er an anderer Stelle,

17 Ebd., 135: ,Quid enim infans aut femina in sella faceret armigera? Pocius namque
in derisum esset quam ad usum defensionis. Sed propter hos alii, qui utrumque noverunt
gladium, non sunt a temporali penitus prohibendi, sicut evidenter patet ex superius
declaratis.”

18 Robert de Monte, Chronica, hg. von Ludwig Conrad Bethmann, MGH SS 6,
Hannover 1844, 475-535, a. 1182, 534f.: ,qui se non habebat secundum morem
clericorum sed more tiranni.”

19 Arnold von Liibeck, Chronica (wie Anm. 3) II 2, 38: ,plus placere cupiens
imperatori terreno quam celesti, et neglectis ovibus sibi commissis magis tributa cesaris
quam lucra Christi colligebat.”

20 Mainzer Urkundenbuch 2,2, hg. von Peter Acht, Manfred Stimming, Darmstadt
1968, Nr. 392, 645: ,armatam enim, ut dicitur, miliciam secutus, cultor Martis effectus
Martinum deseruit, secularibus negotiis se totum implicans agit prelia [...]*

2l Caesarius von Heisterbach, Dialogus miraculorum, hg. von Joseph Strange, 2 Bde.,
Kéln 1851, 99: ,Quia pene omnia episcopi Alemanniae utrumque habent gladium
spiritualem videlicet et materialem; et quia de sanguine iudicant et bella exercent, magis
eos sollicitos esse oportet de stipendiis militum, quam de salute animarum sibi
commissarum,” Vgl. zur Kritik am gewandelten Gebaren der Kirchenfiirsten Wilhelm
Janssen, ,Episcopus et dux, animarum pastor et dominus temporalis’. Bemerkungen zur
Problematik des geistlichen Fiirstentums am Kélner Beispiel, in: Marlene NikolayPanter/
Wilhelm Jansen/Woligang Herborn (Hgg.), Geschichtliche Landeskunde der Rheinlande.
Regionale Befunde und raumiibergreifende Perspektiven. Georg Droege zum Gedenken,
Koln-Weimar-Wien 1994, 216-235.
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_halten fast alle Bischéfe Deutschlands, weswegen auch groBer Schrecken sie
umgibt*.?? Problematisch stellte sich fiir Caesarius diese Doppelstellung vor
allem dort dar, wo unter laikalem Einfluss die sdkularen Interessen die
Oberhand gewannen: Verfiithrt und verleitet durch weltliche Ratgeber habe
beispielsweise der Kolner Erzbischof Dietrich die Fastenzeit nicht etwa mit
Gebeten und Almosen, sondern mit Raubziigen und Brandschatzungen
verbracht.?> Durch den gerechten Richterspruch Gottes habe er daher sein
Amt verloren, so der Zisterziensermonch.

Mit zwei Schwertern umgiirtet sah auch sein Zeitgenosse Arnold von
Liibeck die Kirchenfiirsten seiner Tage.** Die Ausiibung solcher Doppelgewalt
sei eine Siinde, die andere Siinden nach sich ziehe und immer neue weltliche
Verstrickungen und Kriegswirren produziere, so das weitblickende Urteil des
Abtes, der freilich im gleichen Atemzug den Verdacht von sich wies, er wollte
 vorlaut die Priester des Herrn tadeln“.?®> Arnold selbst wiinschte sich eine
geistliche Fithrung ,auf der koniglichen Strafe”.*® Dahinter verbirgt sich die
alte Forderung nach dem harmonischen Verhéltnis der cura internorum und
der cura exteriorum, wie sie Gregor der GroRe in seiner regula pastoralis
angemahnt hatte. Die stets latente Gefahr einer Dominanz der irdischen
Geschifte war auch dem Kirchenvater bereits schmerzlich bewusst: ,Denn
oftmals dienen Einige mit der ganzen Kraft des Herzens den weltlichen
Angelegenheiten, gleichsam vergessend, dass sie den Briidern wegen der
Seelen vorgesetzt sind.” 27 Genau dieses Fehlverhalten wirft der Liibecker Abt
den Bischofen seiner Zeit vor: Um mit dem ,Glanz weltlicher Macht* zu
prahlen, so schrieb er, bedienten sich die Pralaten der Gegenwart ,weniger des
geistlichen Schwertes als des weltlichen, und wahrend sie damit Gott zu
dienen meinen, richten sie oft weniger aus.“*® Weiterer Kritik enthielt sich

22 pie Wundergeschichten des Caesarius von Heisterbach, Bd. 1: Einleitung, Exempla
und Ausziige aus den Predigten des Caesarius von Heisterbach, hg. von Alfons Hilka,
Bonn 1933, Homilien 160, 127: ,Duplicem habent gladium pene omnes episcopi
Alemannie, unde et magnus eis timor incumbit.” Zur Theorie der zwei Schwerter vgl.
allgemein: Alphons Maria Stickler, 1l gladius negli atti dei concili e dei Romani Pontefici
sino a Graziano e Bernardo di Clairvaux, in: Salesianum 13. 1951, 414-445; Hartmut
Hoffmann, Die beiden Schwerter im hohen Mittelalter, in: DA 20. 1964, 78-114.

2 Bhd.: ,Ad hiis eductus et deductus Coloniensis archiepiscopus Theodericus per
totam quadragesimam, ut nosti, non oracionibus et elemosinis, sed incendiis vacavit et
rapinis.”

24 Arnold von Liibeck, Chronica (wie Anm. 3) II 14, 54: ,Sed geminis eos gladiis
accinctos videmus, uno spirituali, altero materiali.”

25 bd., 54: ,Sed ista relinquentes ad propositum redeamus, ne temere sacerdotes
Domini reprehendere videamur.”

26 Ebd., 53: ,Sed utinam via eum regia ducant, ita ut non cecutiendo ambo in foveam
cadant.”

27 Gregor der GroRe, Regula Pastoralis, in: Migne PL 77 (1862), 2,7, 38: ,Sit rector
non minuens, exteriorum prouidentiam in internorum sollicitudine non relinquens.
Saepe namque nonnulli uelut obliti quod fratribus animarum causa praelati sunt, toto
cordis adnisu saecularibus curis inseruiunt.” Vgl. dazu Oskar Kohler, Das Bild des
geistlichen Fiirsten in den Viten des 10., 11. und 12. Jahrhunderts, Berlin 1935, 10.

28 Arnold von Liibeck, Chronica (wie Anm. 3) II 14, 54: ,Sed spirituali plus utendum
fuerat, materiali vero minus, contra eos tantum, qui excommunicationis sententiam
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Arnold, schloss das Kapitel jedoch mit dem drohenden Hinweis auf die
kiinftige Rechenschaftspflicht der Bischofe. Vor den Thron des hochsten
Richters gestellt miissten sie sich dereinst fiir die Seelen ihrer Schutz-
befohlenen verantworten.>’

Doch konnten die Prédlaten des hochmittelalterlichen Reiches vor solch
einem Gericht iberhaupt bestehen? Versperrten die diesseitigen Verstrickun-
gen ihrer Kirchen, ihre Doppelfunktion als ,Reichsbischof und Territorialfiirst’,
ihnen nicht von vorne herein den Eintritt in das jenseitige Paradies? So
jedenfalls hatte es Papst Paschalis II. gesehen, als er im Jahr 1111 seinen
spektakuldren Vorstofs zur Entflechtung von Kirche und Reich unternahm:
,Bs miissen ndmlich die Bischofe frei von weltlichen Pflichten Sorge tragen fiir
ihre Leute. Sie diirfen nicht langer von ihren Kirchen fern bleiben, da sie ja
Rechenschaft fiir deren Seelen abzulegen haben.“>® Angesichts seines
Scheiterns wundert es wenig, wenn Caesarius von Heisterbach ein Jahr-
hundert spater einem Pariser Kleriker ein wahrhaft vernichtendes Urteil iber
den deutschen Episkopat in den Mund legte: ,Alles kann ich glauben, doch
dem kann ich keinen Glauben schenken, dass einer der Bischéfe Deutschlands
jemals in Ausiibung seines Bischofsamtes gerettet werden kann.*>!

Dieses scharfziingige Verdikt suchten Lehrmeister und Novize durch den
Hinweis auf die rechte Handhabung der beiden Schwerter zu parieren.
Immerhin habe es ja in der Vergangenheit in Koln heiligméRige Bischife
gegeben, die Herzogsamt und Bischofswiirde harmonisch in einer Person
vereinten. Tatsachlich bewegten sie sich mit dieser Argumentation auf dem
Boden der pépstlichen Lehrmeinung des 13. Jahrhunderts, wie sie Innozenz
III. in seinem Dekretale nisi cum pridem formuliert hatte: ,Wir verwerfen und
verdammen jene Ansicht als ruchlos, derzufolge ein Bischof wegen seiner
weltlichen Geschifte und Miihen das Hirtenamt nicht ausiiben kann, ohne
sich einer Verfehlung schuldig zu machen, denn die Kirche verehrt viele

minus formidant. Nunc autem ad ostendendam mundane glorie potentiam plus utuntur
materiali quam spirituali, et in hoc arbitrantes se obsequium prestare Deo, sepe minus
proficiunt.“

*? Ebd.: ,Ipsi enim in specula Domini pervigiles stare videntur, tanquam rationem
reddituri de animabus subditorum.”

> MGH Const. I, Nr. 90, 141f.: ,Oportet enim episcopos curis secularibus expeditos
curam suorum agere populorum [..], tamquam rationem pro animabus eorum
reddituri.”

*! Wundergeschichten (wie Anm. 22), 127f: ,Omnia possum credere, sed mon
possum credere, quod unquam aliquis episcoporum Alemannie in suo episcopatu possit
salvari.” Thomas Wiinsch, Der heilige Bischof. Zur politischen Dimension von Heiligkeit
im Mittelalter und ihrem Wandel, in: AKuG 82. 2000, 261-302, 277, spricht der
zeitgendssischen und in der Forschung oft zitierten Begriindung indes die Plausibilitit ab:
Erst verdnderte ideologische und verfassungsgeschichtliche Rahmenbedingungen hitten
zu einer Neubewertung der weltlichen Tatigkeit gefiihrt. Allerdings ist auch der Wandel
in der bischéflichen Praxis unverkennbar. Fiir Reuter, Prelate (wie Anm. 2), 93f., handelt
es sich in erster Linie um ein moralisches Problem fiir die Prilaten selbst, das sich dhnlich
auch anderswo in Europa stellt. Der explizite Verweis auf die singulire Stellung des
Reichsepiskopats sollte indes in jedem Fall ernst genommen und auch nicht einseitig auf
die rheinischen Erzbischéfe bezogen werden.
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Heilige, die sowohl die geistliche als auch die weltliche Gewalt ausiibten.”**
Allerdings versiumt es Caesarius nicht, auf die grundsdtzlich anderen
Priorititen der fritheren Kélner Oberhirten hinzuweisen: ,Jene waren
fromme und gottergeben Minner, wie wir in ihren Lebensbeschreibungen
gelesen haben, die Burgen zerstorten und Kldster bauten; jetzt jedoch bauen
sie Burgen und schadigen Kloster an ihren Gebauden und Giitern.”>>

1I.

Die Einlassungen von Papst, Abt und Zisterziensermonch lassen sich unschwer
als Reflex einer grundlegenden Neuorientierung der bischéflichen Amts-
fiihrung begreifen. Die Praxis sikularer Herrschaftsausiibung hatte dabei den
personlichen Heilserwerb des Amtsinhabers in den Hintergrund treten, ja gar
aussichtslos werden lassen. Die Urspriinge dieser wachsenden Kluft zwischen
Heiligenideal und Bischofswirklichkeit hat zuletzt Thomas Wiinsch bis in die
Mitte des 11. Jahrhunderts zuriickverfolgt. Im Zeichen von Kirchenreform
und sogenanntem Investiturstreit sei es zu einer ,Identitdtskrise” der Bischofe
gekommen.>* Habe in ottonisch-frithsalischer Zeit die Stellung des Herrschers
als vicarius Christi die weltlichen Aktivititen des Episkopats insbesondere im
Reichsdienst ,gleichsam neutralisiert’, so sei diese ,geistliche Riickver-
sicherung” im Konflikt zwischen regnum und sacerdotium dauerhaft abhanden
gekommen: ,Thr weltliches Tun war nun nicht mehr von der Sakralitdt des
Kénigtums gedeckt.”*® Die ,Entsakralisierung’ des Konigs im Verbund mit der
Forderung nach kirchlicher Autonomie hatte den politisch-sédkularen Aspekt
des Bischofsamtes in seinen ideellen Fundamenten erschiittert und von einer
,dienstlichen” zu einer rein ,personlichen” Angelegenheit degradiert.
Wiinsch spricht von einer regelrechten ,Privatisierung” der weltlichen
Bischofsherrschaft, die nurmehr miihsam mit ,den nun starker eingeforder-
ten geistlich-priesterlichen T4tigkeiten” in Einklang zu bringen waren. Fiir den
heiligen Bischof der nachfolgenden Epochen habe daher die Notwendigkeit
zur Kompensation durch intensivierte kirchlich-spirituelle Betdtigung be-
standen. Zu seinem Profil gehérte es kiinftig um so mehr,  keinen
Antagonismus zwischen geistlichen und weltlichen Funktionen sichtbar
werden zu lassen”. Exemplifizieren lasse sich diese Entwicklung durch den

2 Migne PL 215 (1891), 806: ,Illud autem quasi nefas respuimus et damnamus, quod
episcopus, propter occupationes mundanas, et sollicitudines saeculares, non valeat sine
crimine pontificale officium exercere, cum multos sanctos Ecclesia veneretur, qui
spiritualia simul et temporalia ministrarunt.”

*3 Wundergeschichten (wie Anm. 22), 128: ,Ille omnes viri erant pii ac religiosi,
castra, sicut in eorum gestis legitur, destruerentes et monasteria edificantes. Modo castra
edificiant et cenobia sive in edificiis sive in prediis dissipant.” Sehr dhnlich duferte sich
bereits die Vita Altmanni (II), Migne PL 148 (1878), 867-894, 874: ,Attendite, quaeso,
pontifices saeculi nostri, quae vobis memoria succedat; non de constructione
ecclesiarum, sed castellorum, quae vos in excelsis et praeruptis montibus pauperum
sudore et viduarum minutis instauratis.”

34 wiinsch, Bischof (wie Anm. 31), 268.

*> Zum Folgenden vgl. ebd., 268, 278.
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Kriegsdienst der Bischofe: Das ,Bild des geistlichen Heerfiithrers” sei nach dem
Ausfall der sakralen Schutzautoritit des Kénigtums ,unmoglich geworden”.>®

Allein, die Zeitklagen des 13. Jahrhunderts sprechen gegen die erfolgreiche
Umsetzung solch eines Programms. Auch wenn man beileibe nicht allen
Oberhirten des hohen Mittelalters den Drang nach personlicher Heiligkeit
unterstellen kann, so scheint der von Wiinsch skizzierte Weg der geistlich-
sakralen Zusatzlegitimation durchweg unbeschritten geblieben zu sein. Statt
dessen schlug der Reichsepiskopat mehrheitlich die von irdischen Ver-
pflichtungen gesdumte StraBe zum Landesherrn und Kirchenfirsten ein.
Seit Beginn des 12. Jahrhunderts héuft sich die Kritik am weltverfallenen
Gebaren der Bischéfe, insbesondere an ihrer Neigung zu Waffenruhm und
Kriegswesen: So spottet eine um 1120 verfasste Strophe der Carmina Burana
iiber die rittermaRige Staffage der ungehorig bekronten ,gehornten Bischofe”:
Pro ritu seculari fiihrten sie statt des Krummstabes die Lanze, tauschten die
Mitra gegen den Helm und die Alba gegen den Panzer, statt der Stola triigen sie
den Schild.>” Kaum ohne Absicht setzt der Verfasser damit einen effektvollen
Kontrastpunkt zum Leitbild des waffenlosen Heiligen fritherer Zeiten: Ohne
Schild und Helm, sondern nur vom Zeichen des Kreuzes beschiitzt, so ldsst die
Martinsvita des Sulpicius Severus ihren Protagonisten zum Kriegsdienst bereit
sein.’® Die anonymen Verse mochten sich aber auch an die élteste Lebens-
beschreibung des heiligen Ulrich von Augsburg anlehnen, die dieses Motiv
weiter ausbaut: Angetan mit der Stola, nicht mit dem Schild, habe sich der
ottonische Musterheilige dem Geschosshagel der heidnischen Angreifer
ausgesetzt.”” Gottvertrauen und Gebete ersetzten ihm Panzer und Schwert.

Mit dieser Szene der Ulrichsvita ist indessen bereits der duBerste Punkt der
Schlachtendarstellung in der ottonisch-friihsalischen Hagiographie erreicht.
Die personliche Teilnahme des Bischofs an bewaffneten Konflikten ist in der

*S Ebd., 270.

*7 Carmina Burana. Die Lieder der Benediktbeurer Handschrift, hg. von Alfons Hilka,
Miinchen 61995, Nr. 39: ,Episcopi cornuti / conticuere muti, / ad predam sunt / parati /
et indecenter coronati; / pro virga ferunt lanceam, / pro infula galeam, / clipeum pro
stola / hec mortis erit / mola / loricam pro alba / hec occasio calva / pellem pro humerali /
pro ritu seculari.” Vgl. dazu Helga Schiippert, Kirchenkritik in der lateinischen Lyrik des
12. und 13. Jahrhunderts, Miinchen 1972, 69{. Das auf die Inful bezogene Motiv der
pastores cornuta findet sich in pejorativer Form auch bei Salimbene de Adam, Cronica,
hg. von Giuseppe Scalia (Corpus Christianorum. Continuatio mediaevalis 126), Turnholt
1998, 471. In anderer Tradition erscheint das Horn hingegen positiv besetzt, vgl. Roman
Deutinger, Rahewin von Freising. Ein Gelehrter des 12. Jahrhunderts, Hannover 1999,
301.

*% Sulpicius Severus, Vita Martini, hg. von Jacques Fontaine, Paris 1967, 249-345, c.
4,5, 260: ,At Martinus intrepidus, immo inlato sibi terrore constantior: si hoe, inquiit,
ignaviae adscribitur, non fidei, crastina die ante aciem inermis adstabo et in nomine
Domini Iesu signo crucis, non clipeo protectus aut galea, hostium cuneos penetrabo
securus.”

*® Gerhard von Augsburg, Vita Uodalrici. Die 4lteste Lebensbeschreibung des heiligen
Ulrich. Lateinisch-deutsch. Mit der Kanonisationsurkunde von 993, hg. von Walter
Berschin/Angelika Hase, Heidelberg 1993, c. 12, 194: ,Hora vero belli episcopus super
cavallum suum esens, stola indutus,non clipeo aut lorica aut galea munitus, iaculis et
lapidibus undigue circa eum discurrentibus, intactus et inlaesus subsistebat.”
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Vitenliteratur weitestgehend tabuisiert.*® Die Heiligen erscheinen im Kontext
militirischer Auseinandersetzungen meist nur als zum Frieden mahnende
Ratgeber und Vermittler, die aus hoherer Einsicht heraus dem BlutvergielSen
Einhalt gebieten. Selbst Brun von Koln, der Prototyp des politisch aktiven
Reichsbischofs, erscheint in der Lebensbeschreibung Ruotgers vor allem als
Vorkampfer fiir den Frieden der Kirche, den er unter Einsatz seines Lebens
herzustellen bereit ist. Den Vorwurf, die Gefahren des Krieges seien der
Bischofswiirde unangemessen,‘“ weist der Autor entschieden zuriick: Der
Erzbischof habe lediglich zum Wohle der Gldubigen das seltene Gut des
Friedens gesichert‘u: ,Sowarer [ ... ] nach innen und aufSen, zu Hause und im
Feld, ein unermiidlicher Vorkdmpfer Gottes und focht mehr mit der Kraft des
Geistes als des Leibes so lange, haufig selbst unter Gefahr des Lebens, gegen
Unruhestifter und Zerstorer, dass selbst der Ruf seines Namens, wohin immer
er drang, Kriege beilegte und Frieden stiftete.”*> Nicht selten griffen die
Hagiographen zu bisweilen bizzaren darstellerischen Konstrukten, um jeden
Anteil ihres Protagonisten am Kriegsgeschehen zu kaschieren. Selbst dort, wo
ein Bischof doch einmal aktiv in das Kampfgeschehen eingreift, steht die
friedfertige Gesinnung nach wie vor im Zentrum: Bernward von Hildesheim
etwa, der wihrend des romischen Aufstandes 1001 mit der Heiligen Lanze an
vorderster Front der kaiserlichen Truppen erscheint, habe nach Angaben
seiner Vita in der Hitze des Kampfes ,mit der Kraft des Herzens stets instandig
den Frieden vom Herrn des Friedens ersehnt.** Auch Erzbischof Konrad L
von Salzburg sei ,mehr als ein Diener des Friedens als des Krieges” dem
Gestellungsbefehl seines Kaisers nach Italien gefolgt, wobei er seinen Rittern

40 odilo Engels, Der Reichsbischof in ottonischer und friithsalischer Zeit, in: Irene
Crusius (Hg.), Beitrdge zur Geschichte und Struktur der mittelalterlichen Germania
Sacra, Gottingen 1989, 135-175, 162-166; Ders., Das Reich der Salier — Entwicklungsli-
nien, in: Stefan Weinfurter (Hg.), Die Salier und das Reich, Bd. 3, Sigmaringen 1991,
479-541, 522f.; Stephanie Haarlander, Vitae episcoporum. Eine Quellengattung
zwischen Hagiographie und Historiographie, untersucht an Lebensbeschreibungen von
Bischofen des Regnum Teutonicum im Zeitalter der Ottonen und Salier, Stuttgart 2000,
366-374. Ahnliches gilt fiir die {brige Uberlieferung der ottonischen Zeit, vgl
resiimierend Leopold Auer, Der Kriegsdienst des Klerus unter den sdchsischen Kaisern,
in: MIOG 79. 1971, 316-444 und 80. 1972, 48-70, 58: ,daf sie das Schwert fithrten wird
eher eine Ausnahme gewesen sein“, mit wenigen, zudem keineswegs eindeutigen
Beispielen. Bine personlichen Teilnahme am Kampfgeschehen postuliert freilich ohne
konkrete Belege Haarldnder, Vitae episcoporum, 366.

4l Ruotger, Vita Brunonis archiepiscopi Coloniensis, hg. von Irene Ott, MGH SRG NS
10, Weimar 1951, c. 20, 20: ,Dicent fortasse bellis hec sedanda esse, que ad te non
pertineant, que tui ministerii-dignitatem non deceant.”

42 Ebdy, €. 23523

43 Ehd., c. 25, 26: ,Itaque [ ... ] intus et foris, domi militieque indefessus Domini
preliator animi plus quam corporis viribus tamdiu contra pestilentes et inquietes
tantumque vite etiam sue plerumque periculo decertavit, ut nominis quoque eius fama,
quousque pervenit, bella sedaret, pacem formavet.”

4 Thangmar, Vita Bernwardi, hg. von Georg Heinrich Pertz, MGH SS 4, Hannover
1841, 754-782, c. 24, 770: ,ipso antistite cum sacra hasta in principio terribiliter
fulminante, cordis vero instantia pacem ab auctore pacis suppliciter flagitante.”
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die Verwicklung in irregulire Scharmiitzel bei strenger Strafe verbot.** Doch
gerade die Vita Konrads aus den 1170er Jahren thematisiert das militarische
Engagement des Salzburgers sehr viel freimiitiger, indem sie Konrad nicht nur
als Reichsbischof, sondern auch in der Pose eines Territorialherrn in Szene
setzt. Das aktive militdrische Engagement aus eigener landesherrlicher
Autoritat hielt damit Einzug in die Vitenliteratur. Zwar ist dem Erzbischof
nach Aussage seines Hagiographen durchaus bewusst, dass er durch die Ubel
des Krieges mehr der eigenen als der feindlichen Seite Schaden zufiige,
dennoch zieht er mit ansehnlichem Aufgebot gegen den Karntner Herzog
Heinrich III. von Eppenstein zu Feld.*® Die entschlossene Machtdemonstra-
tion zwingt den Herzog tatsdchlich in die Unterwerfung: Zweifellos das
Bingreifen Christi, so kommentiert die Vita, habe es dem Erzbischof erspart,
durch das BlutvergieBen Augen und Gewissen zu beflecken. Auch an dieser
Stelle wird das Exempel des heiligen Martin zitiert, was freilich angesichts
Konrads offensivem VorstoR reichlich deplaziert wirkt.*” Den Einsatz von
Gewalt hatte der Erzbischof zumindest billigend in Kauf genommen. So
wundert es wenig, wenn sein Suffragan Hilpold von Gurk bald darauf zu
drastischeren Abwehrmitteln griff. Erneut in einen Konflikt mit der Kdrntner
Herzogsmacht involviert, suchte er seine Ministerialen durch eine Art
Kopfgeld zum harten Vorgehen gegen den vermeintlichen Kirchenrduber
anzuspornen.*

Auch ein anderer Bischof der Salzburger Ditzese sah sich wenig spater vor
ahnliche Herausforderungen gestellt: Was Erzbischof Konrad und andere
Prélaten nicht hétten abstreifen kénnen, so argumentiert der Verfasser der
nach 1164 entstandenen Vita des seligen Hartmann, das habe auch der
fromme Bischof von Brixen nicht vermeiden kénnen.*” So wurde Bischof
Hartmann immer wieder von den Hiandeln der Welt heimgesucht, auch wenn
er stets ,voll gutem Willen zum Frieden“ gewesen sei und sich als
unermiidlicher Friedensvermittler nicht gescheut habe, sich selbst vor
niedrigen Personen mehr als einmal zu Boden zu werfen.’® Doch fehlte

** Vita Chunradi episcopi Salzburgensis, hg. von Wilhelm Wattenbach, MGH SS 11,
Hannover 1854, 6277, ¢.9, 68: ,pacis tamen potius quam belli minister.”

“ Ebd.c. 2, 64: ,Sciebat enim viri ille prudentissimus, gravissimus esse belli
necessitatem, quia maiora sunt amicorum quam hostium discrimina.”

* Ebd.c. 15, 72: ,Quis dubitat huic viro Christum adfuisse, ut eum a pugnae
necessitate eriperet, ne sanguinis effusione oculi et conscientia eius polluerentur qui
etiam beato Martino adfuit, ne inermis obiceretur hostibus.“ Haarlinder, Vitae
Episcoporum (wie Anm. 40), 412, Anm. 205, mochte darin eine deutliche Kritik am
bewaffneten Vorgehen Konrads erblicken, die indes nur schwer in den Kontext der
Gesamtvita einzuordnen ware.

% Vita Chunradi (wie Anm. 43) c. 16, 73: ,ministris suis eandem pecuniam obtulit, ut
auxilio sibi essent ad recuperandam quae dux abstulisset.

*? Vita Beati Hartmanni episcopi Brixiensis, hg. von Anselm Sparber, Innsbruck 1940,
56: ,Quamvis autem omni nisu occupationes secularium negotiorum evitaret, tamen ubi
aliquod grande negotium emergebat, quod sepedictus Cunradus et alii fideles eius
exggdire non poterant, ipse laborem subire non recusabat.

Ebd., 54: Summo enim studio inter discordes pacem facere solebat adeo, quod
plerumque etiam coram humilibus personibus in terram prostratus iacebat, ut pacem
impetrare his, quos oderunt.”
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dem Wirken des Brixener Oberhirten eine aggressive territorialpolitische Note
nicht: Um vermeintlich entfremdetes Kirchengut zurtickzugewinnen, habe er
die Befestigungen seiner Gegner eine nach der anderen zur Kapitulation
gezwungen. Dies freilich gewaltlos, indem er unbewaffnet vor das Burgtor
gezogen sei. Dort habe er verkiindet, nicht eher weichen zu wollen, bis dass die
Burg ihm iibergeben worden sei. Nur mit dem Kreuzeszeichen, nicht aber mit
Helm und Schild geriistet, habe er so ein ums andere Mal den Sieg erfochten,
so kommentiert die Vita mit unverkennbarer Bezugnahme auf das Vorbild des
heiligen Martin.>!

Indes mochte dieser gelehrte Rekurs kaum mehr zu verschleiern, wie sehr
ein aktives Vorgehen im 12. Jahrhundert bereits Teil der Bischofswirklichkeit
geworden war. Auch Hartmann erfreute sich militarischer Riickendeckung,
insofern man hinter der ihn eskortierenden familia die ritterliche Dienst-
mannschaft und nicht eine unbewaffnete Bauernschar vermuten darf. Selbst
ein heiliger Bischof wusste sein frommes Handeln nunmehr durch eine
sikulare Drohkulisse zu flankieren. Um die ihm anvertraute Kirche zu
schiitzen und zu sichern, so formuliert es die Vita Meinwerci aus der Mitte des
12. Jahrhunderts, durfte sich der Heilige sowohl des geistlichen als auch des
materiellen Schwertes bedienen.’? Thren Zenit im Rahmen der Hagiographie
erreichte die legitime Verbindung geistlicher und weltlicher Machtmittel ohne
Zweifel in der Lebensbeschreibung des 1225 ermordeten Kolner Erzbischofs
Engelbert aus der Feder des sonst so kritischen Caesarius von Heisterbach.
Zwar konzediert der Autor dem Erzbischof einen iiberwiegend gewaltlosen
Ausbau der Kolner Landeshoheit: ,Mehr durch Klugheit als durch viele Kriege
unterwarf er alles seiner Herrschaft”.>® Doch rechtfertigte die Sorge um den
Landfrieden neben den geistlichen Waffen zugleich den Einsatz des gladius
materialis: ,Mit beiden Schwertern hielt er die Widerspenstigen im Zaum,
exkommunizierte die einen und kdmpfte die anderen mit Heeresmacht
nieder”, so die Vita.’* Ohne ein stattliches Truppenaufgebot im Riicken, raumt
Caesarius ferner ein, hitte Engelbert das Ansehen der Kolner Kirche wohl
kaum jemals so weit emporheben kénnen.”

51 Ehd., 56: ,In capiendis castris, que vel ecclesie de iure erant vel in quibus rapine
ficbant, adeo strenuum se exibebat, quod ipse signo Christi non clipeo protectus aut
galea nec etiam manu militari, sed cum clericis et familia sua ad illa accedens, cathedram
suam ante portam castri poni precipit, dicens se nullo pacto recessurum, nisi sibi castrum
redderetur.”

2 Vita Meinwerci episcopi Patherbrunnensis, hg. von Franz Tenckhoff, MGH SRG 59,
Hannover 1921, 31: ,Venerabili autem episcopus tam materiali quam spirituali gladio
ecclesiam commissam uniri et tueri desiderans.”

53 Caesarius von Heisterbach, Vita, passio et miracula beati Engelberti Coloniensis
archiepiscopi, hg. von Fritz Zschaeck, in: Alfons Hilka (Hg.), Die Wundergeschichten des
Caesarius von Heisterbach, Bd. 3, Bonn 1937, 234-328, I, 4, 241: ,magis prudentia quam
bellorum copia sibi subiugans omnia.”

54 Ehd. 1, 5, 242f.: ,Utroque gladio rebelles cohercuit, quosdam excommunicando,
guousdam militiam debellando.”

55 Ebd. I, 5, 243: ,Puto tamen quod iudicio et sententia modicum profecisset, si animi
virtus et militie robur illi defuisset.”
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Von einer riicklaufigen Weltorientierung der Bischéfe seit dem Investitur-
streit ist in der Hagiographie insofern wenig zu spiiren. Vielmehr offenbart der
selbstherrliche Einsatz militdrischer Ressourcen zum Wohle der eigenen
Kirche die grundsétzlich neue Dimension in der bischéflichen Amtsfithrung
seit dem 11. Jahrhundert. Was den Heiligen recht war, konnte ihren weniger
frommen Amtsbriidern nur billig sein.’® Von Erzbischof Albero von Trier
wusste sein Biograph Balderich riithmend zu berichten, wie er noch im greisen
Alter ,die Schlachtreihe der FuRkdmpfer ordnete, die Reihen der Reiter nach
den Regeln der Kriegskunst aufstellte“.” Albero warf nicht nur die Gegner
seiner Kirche ,mit dem Schwert, mit Feuer, Hunger und mit all den
unentwirrbaren Vorfillen des Mars“ nieder.’® Er kokettierte sogar mit seiner
militdrischen Macht. Auf der Riickfahrt vom Konigshof etwa versetzte er die
Mainzer Blirgerschaft in Angst und Schrecken, indem er seine Ritterschaft wie
zur Schlacht geriistet auf den Decks der voriiberfahrenden Schiffe antreten
lieR.>® Zweifel an der grundsitzlichen Friedfertigkeit dieses neuen Typs von
bischoflichen Landesherren waren insofern erlaubt und wurden vor allem zu
Beginn der Umbruchsperiode vermehrt gedufBBert. Selbst der in der Vitenli-
teratur immer wieder als Kronzeuge fiir die Friedensbereitschaft wohl-
geriisteter Bischofe aufgerufene Martin von Tours lie3 sich vor diesem
Hintergrund leicht von den Ankldgern des streitbaren Pridlatentums im
entgegengesetzten Sinne instrumentalisieren. Sprachgewaltig stellte der
Regularkanoniker Gerhoch von Reichersberg in seiner um 1128 verfassten
Schrift ,Uber das Haus Gottes’ der Leitfigur des friedfertigen und enthaltsamen
Monchsbischof Martinus das Zerrbild des verweltlichten Moguntinus gegen-
iiber — jenes Erzbischofs Adalbert von Mainz also, der als Vorkdmpfer der
libertas ecclesiae in der Endphase des Investiturstreits in zahlreiche Kampf-
handlungen verwickelt war: ,Wer freilich konnte tadeln, ja wer miisste es
nicht preisen, wenn ein Bischof [ ... ] sich von den offentlichen Ver-
pflichtungen zum Kriegswesen so griindlich fernhielte, dass er mehr mit dem
fritheren Martinus bestrebt sei, die Armen zu sammeln, als mit dem neuen
Moguntinus danach trachtete, die Ritter zu versorgen. Wir wissen, wohin
Martinus mit seinen Armen gekommen ist, doch wissen wir nicht, wohin der
Moguntinus mit seinen Rittern gelangen wird. Der Martinus ging arm und
bescheiden in die Pracht des Himmels ein. Der Moguntinus wandelt nicht arm
und gar nicht bescheiden bislang noch auf Erden. Nicht alle Bischofe konnen,
was der Moguntinus vermag. Aber durch Gottes Gnade konnen sie alle, wenn

°¢ Wesentlich pragnanter erscheinen die weltlichen Taten in der Gattung der
Bischofsgesten, vgl. zum Kélner Fall vgl. Wilhelm Janssen, Biographien mittelalterlicher
Bischdfe und mittelalterliche Bischofsviten. Uber Befunde und Probleme am Kolner
Beispiel, in: RQ 91. 1996, 131-147, 138ff., der konstatiert, ,daB die Chronisten
Bischofsviten fast sine ecclesiasticis bzw. spiritualibus geschrieben haben.”

°" Gesta Alberonis archiepiscopi auctore Balderico, hg. von Georg Waitz, MGH SS 8,
Hannover 1848, 243-260, c. 25, 255: ,Tunc videres senem illum, iam toto defectum
corpore, acies peditum ordinare, equites militari arte disponere [...]*

*% Bbd.c. 16, 252: ,Quis enim dictis equare possit fortia facta huius viri Alberonis
atque suorum contra tirannum predictum, arte, ferro, flamma, fame atque in
explicatilibus Martis casibus per septem annos decertantium.”

> Ebd.c. 26, 256.
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sie nur wollen, was der Martinus konnte.“®® Zum eigenen Heil sollten die
Bischofe auf die weltliche Streitmacht verzichten und sich in der milifia Christi
iben: ,Denn vor diesem Kriegsdienst fliehen die Krieger freiwillig und wo
dieser von den Bischofen [ ... ] wacker geiibt wird, sind sie auch nicht
notwendig. [ ... | Niemand, der diesen Kriegsdienst leistet, verstrickt sich in
weltliche Geschifte.”®' Das Haus Gottes konne nicht bestehen, solange die
Bischofe nicht das Joch ihres Zeitalters, namlich den Prunk ihres Gefolges, die
Ritterdienste und die Missachtung des evangelischen Lebens, ablegten. Thr
weltlicher Regalienbesitz sei die Wurzel der Missstande innerhalb der Kirche:
,Diese koniglichen und militarischen Befugnisse konnen von den Bischofen
nicht ausgeiibt werden ohne den sicheren Abfall von ihrem Stand”, so die
Maxime des gelehrten Klerikers.? Mit groBer Inbrunst wandte Gerhoch sich
gegen ,den MiRbrauch des eisernen Schwertes durch Geistliche in Fehde und
Gericht”.? Solle denn Christus erneut gekreuzigt werden, indem sich Bischofe
wie einst Judas an die Spitze bewaffneter Haufen setzten?®* Als erdriickendes
Indiz der fatalen Vermengung des weltlichen mit dem geistlichen Schwert
fiihrt der Propst den Umstand an, dass einige Bischofe offentlich zu Gericht
sdlken und dabei zugleich mit dem Kreuz als Emblem Christi auch die Fahne
der herzoglichen Gewalt aufgepflanzt hatten.®’

%0 Gerhoch von Reichersberg, Opusculum de aedificio Dei, hg. von Ernst Sackur,
MGH Libelli de lite 3, Hannover 1897, 136-202, c. 23f., 153: ,Quis vero poterit culpare,
imo quis non cogetur laudare, si episcopus decimas laicis sub anathemate interdicat; et se
a publicis militarium negotiorum officiis ita penitus alienum faciat, ut magis cum antiquo
Martino pauperes, quam cum novo Moguntino milites colligere ac procurare studeat?
Scimus quo pervenerit Martinus cum suis pauperibus: nescimus adhuc quo perveniat
Moguntinus cum suis militibus. Martinus pauper et modicus, coelum dives ingreditur;
Moguntinus non pauper, non modicus adhuc super terram graditur. Non omnes episcopi
possunt, quod potest Moguntinus; et per Dei gratiam possent, si vellent, quod potuit
Martinus.” Vgl. dazu Walter Ribbeck, Gerhoh von Reichersberg und seine Ideen iiber das
Verhiltnis zwischen Staat und Kirche, in: Forschungen zur deutschen Geschichte 24
(1883), 1-80, 64-68; Konrad Sturmhoefel, Gerhoh von Reichersberg iiber die
Sittenzustande der zeitgendssischen Geistlichkeit, Leipzig 1888, 20-29.

1 Ebd., c. 25, 154: ,Nam et talem militiam milites sponte fugiunt; et ad eam strenue
ab episcopis cum religiosis fratribus exercendam penitus necessarii non sunt.”

62 phd., c. 23, 153: ,Illae regales et militares administrationes ab episcopis sine certa
sui ordinis apostasia gubernari non possunt.”

3 vgl. zusammenfassend Peter Classen, Gerhoch von Reichersberg. Eine Biographie,
Wiesbaden 1960, 177. -

%4 Gerhoch, de aedificio Dei (wie Anm. 60), ¢. 16, 148: ,Nunquid iterum
comprehendendus et crucifigendus est Christus, ut ad hoc faciendum, cohortem ducat
episcopus, Judae potius traditori quam Petro pastori conformatus?”

% Gerhoch von Reichersberg, De investigatione Antichristi, hg. von Ernst Sackur,
MGH Libelli de lite 3, Hannover 1897, 304-395, c. 35, 344: ,At nunc videmus quidam
tercium ex duarum potestatum permixtus confectum, dum quisdam episcopis solio
iudicii residentibus crux dominica, pontificatus vel christiane humilitatis insigne, ac simul
vexillum ducis videlicet ad vindictam malefactorum a rege.”
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Mit diesem letzten Einwurf indes bewies Gerhoch von Reichersberg unge-
wollte Weitsicht. Die Bischofswirklichkeit hatte ihre Kritiker bald eingeholt,
ohne sich durch Polemiken und theologische Argumente nachhaltig behin-
dern zu lassen. So konnte mehr als ein Jahrhundert spiter der Kolner
Erzbischof Konrad von Hochstaden unbekiimmert verkiinden, um der
offentlichen Ruhe willen und in der Hoffnung auf ewigen Seelenfrieden
halte er neben dem Bischofsstab auch das weltliche Schwert in Hinden. , Wir
halten es deshalb fiir angemessen und legitim, die Zeichen beider Regimenter,
den Stab wie das Schwert, zu gebrauchen”, heiflt es in der Arenga eines
Privilegs fiir den Kolner Handel.®® Konrad selbst, dem der Papst schon vor
seiner Bischofswahl zum Vorwurf gemacht hatte, ,mehr auf den Harnisch als
auf die Gerechtigkeit zu vertrauen”, fithrte das Schwert selbstbewusst in Fehde
und Gericht.®” Unter seinem Nachfolger wurden die Herzogsfahnen dann gar
auf den erzbischoflichen Siegeln ostentativ ins Bild gesetzt und im Jahr 1307
lieR sich an dieser Stelle erstmals ein Kolner Oberhirt in weltlicher Kleidung
allein mit Schwert und Herzogsfahne darstellen.®® Doch selbst angesichts
solcher Vermessenheit blieb die diistere Prophetie Gerhochs unerfiillt und das
Haus Gottes stiirzte nicht in sich zusammen. Offenbar waren die Fundamente
der doppelten Bischofsherrschaft weitaus besser begriindet, als ihr Kritiker es
erwartet hatte.

Fraglos liel sich das weltliche Gebaren des Reichsepiskopats vorderhand
mit der Sicherung bestehender Herrschaftsrechte rechtfertigen. Auch Ger-
hoch rdumt dem Argument widerwillig Raum ein, zur Erinnerung an die
Regalieniibertragungen vergangener Tage miisse neben dem Symbol der
geistlichen auch das der weltlichen Gewalt sichtbar sein, wann immer ein
Bischof einer Synodalversammlung prasidiere.®® So wird es begreiflich, wenn
Erzbischof Philipp von Koln die Ostersynode des Jahres 1187 zu einer
regelrechten Heerschau seiner Vasallen und Ministerialen umgestaltete, zu

% Urkundenbuch zur Geschichte des Niederrheins, hg. von Theodor Joseph
Lacomblet, 4 Bde., Diisseldorf 1840-58, Bd. 2, Nr.469, 261ff.: ,Regiminis utriusque
tam v1rga quam gladio congruenter nos uti et legitime arbitramur”.

" Die Regesten der Erzbischofe von Koln im Mittelalter, Bd. 3: 1205-1304, hg. von
Richard Knipping, Bonn 1913, Nr. 907, 136: Konrad zog den papstlichen Bannspruch auf
sich, da er im Dom gegen den Domherrn Konrad von Biiren handgreiflich geworden
war. Zur Person Konrads vgl. Wilhelm Janssen, Das Erzbistum Koéln im spaten
Mittelalter. 1191-1515 (Geschichte des Erzbistums Kéln 2,1), Kéln 1995, 151-174.

°* wilhelm Ewald, Rheinische Siegel. Bd. 1: Die Siegel der Erzbischofe von Koln,
Bonn 1906, Taf. 19, 17; Otto Posse, Die Siegel der deutschen Konige und Kaiser, Bd. 2,
Dresden 1910, Taf. 58/4; vgl. Janssen, Episcopus (wie Anm. 21), 225.

® Gerhoch, De investigatione Antichristi (wie Anm. 65), c. 36, 344: ,[...] ad huius rei
conservandam noticiam, aiunt, presto esse oportere coram episcopo iudicia sinodalia
tractante utriusque potestatis insignia.” Gerhoch freilich kommentiert dies mit dem

bemerkenswerten Einwurf, derartige Rechtssicherung kénne auch durch Urkunden und
Archive erfolgen.
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der angeblich mehr als 4000 Ritter erschienen.’® Nur drei Jahre zuvor hatte er
bereits einmal eine vergleichbare Truppenmacht aufgeboten, um auf dem
Mainzer Hoftag Barbarossas den Rang seiner Kirche gegeniiber dem Abt des
Klosters Fulda affirmativ in Szene zu setzen. Das Massenaufgebot sollte
praventiv jeden Ubergriff auf die Ehrenstellung der Kolner Kirche unter-
binden.”" Die Abwehr derartiger Rechtsverletzung brachte Erzbischof Engel-
bert von Kéln trotz weltverfallener Lebensweise am Ende gar die Krone des
Martyriums ein. Heilig sei Engelbert, weil er infolge seiner Sorge um das Wohl
der Kirche, in diesem Fall der Essener Vogtei, den Tod gefunden habe: ,Die
Heiligkeit, die seinem Leben fehlte, lieferte ein edler Tod nach, so das Credo
seines Hagiographen.”? Weltliches Handeln lieB sich auf diesem Wege durch
geistliche Ziele rechtfertigen und iiberhdhen; die von Wiinsch postulierte
sakrale Kompensationsleistung als Resultat einer Privatisierung bischoflicher
Amtsobliegenheiten konnte damit auch ohne eine Intensivierung des
innerkirchlichen Engagements erbracht werden.

Der Griff zum gladius materialis musste umso leichter fallen, wenn die
Verteidigung der zeitlichen Gerechtsame zugleich durch eine theologisch
einsichtige Argumentation flankiert und iiberhoht werden konnte.”” Erzbi-
schof Engelbert selbst berief sich in seinen Urkunden auf die ihm von Gott
anvertraute Gewalt zum Schutz der Glaubigen: ,Die Kirche Gottes zu schiitzen
und die dortigen Diener Christi zu verteidigen gehort zu den uns von Gott
auferlegten Pflichten.”* In gottlichem Auftrag walte er als Garant des Friedens

70 Heinrich von Herford, Liber de rebus memorabilioribus sive Chronicon, hg. von
August Potthast, Gottingen 1859, 169: ,Philippus in festo palmarum sollempnam curiam
Colonie tenuit. Cui Phylippo comes Flandrie, Lodewicus lantgravius Thuringie, episcopi
Monasteriensis et Eystensis et omnes nobiles terre ac circiter 4000 milites intererant.”

71 Arnold von Liibeck, Chronica (wie Anm. 3) III 9, 90: ,Siquidem Coloniensis
arrogantiam abbatis presenserat et cum quatuor milibus et sexaginta quatuor viris
armatis ad curiam venerat.” Vgl. dazu Werner Goez, Der ‘rechte’ Sitz. Die Symbolik von
Rang und Herrschaft im Hohen Mittelalter im Spiegel der Sitzordnung, in: Gertrud
Blaschitz/Helmut Hundsbichler/Gerhard Jaritz/Elisabeth Vavra (Hgg.), Symbole des
Alltags — Alltag der Symbole. FS Harry Kiihnel, Graz 1992, 11-47, 29ff.; Karl-Heinz
SpieBs, Rangdenken und Rangstreit im Mittelalter, in: Zeremoniell und Raum. 4.
Symposium der Residenzen-Kommission der Akademie der Wissenschaften in Gottin-
gen, Sigmaringen 1997, 3961, 52ff. Zum politischen Hintergrund vgl. Odilo Engels, Der
Niederrhein und das Reich im 12. Jahrhundert, in: Ders., Stauferstudien. Beitrage zur
Geschichte der Staufer im 12. Jahrhundert, Sigmaringen 1988, 177-199, 193; Michael
Lindner, Fest und Herrschaft unter Kaiser Friedrich Barbarossa, in: Bernhard Topfer/
Evamaria Engel (Hgg.), Kaiser Friedrich Barbarossa. Landesausbau — Aspekte seiner
Politik — Wirkung, Weimar 1994, 151-170, 159; Manfred Groten, K6ln und das Reich.
7Zum Verhiltnis von Kirche und Stadt zu den staufischen Herrschern 1151-1198, in:
Stefan Weinfurter (Hg.), Stauferreich im Wandel. Ordnungsvorstellungen und Politik in
der Zeit Friedrich Barbarossas, Stuttgart 2002, 237-252, 250ff.

72 vita Engelberti (wie Anm. 53) c. 1, 236: ,Sanctitatem, que vite defuit, mors
pretiosa supplevit.”

73 ygl. Stehkamper, Reichsbischof (wie Anm. 2), 99.

74 Die Urkunden des Kolnischen Westfalen von 1200-1300, bearb. vom Staatsarchiv
Miinster, Miinster 1908, Nr.155, 68: ,Bcclesias Dei protegere et in eis famulantes
manutenere et defendere nostre quidem sollicitudinis esse dinoscitur et hoc utique a
nobis divinitus exigitur.”
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in seinem Herrschaftsbereich und habe, ,um die Ubeltéter zu ziichtigen”, das
weltliche Schwert zu fithren.”” Dies entspricht einer Aufwertung der cura
pastoralis, die sich bereits in der Vita Brunonis findet, jedoch erst um die Mitte
des 11. Jahrhunderts zusétzliche Dynamik gewann. Sie korrespondiert mit
dem von Odilo Engels konstatierten Wandel des bischéflichen Ideals vom
monastischen zum pastoral geprigten Amtsverstandnis.”® Schrittweise trat
dabei der personliche Heilserwerb des Bischofs hinter seinen Hirtenpflichten
zuriick, die neben der Seelsorge auch die Sicherung der Glaubigen vor allen
irdischen Anfeindungen umfassten. Der sukzessive Ausfall der koniglichen
Protektionsmacht vertiefte die Notwendigkeit zum Ausbau kirchlicher
Schutz- und Friedensbezirke. Analog dazu erhielt die Besorgung weltlicher
Geschifte gegeniiber den monastisch-asketischen Tugenden zusehends einen
Eigenwert.”” Gleichzeitig mogen Elemente der neuen Ritterethik mit ihrer
positiven Deutung der weltlichen wmilitia Christi als Verteidigung von
Christenheit und Glauben in der Amtsverstiandnis der Bischofe eingesickert
sein und zur ,Militarisierung’ des Reichsepiskopats beigetragen haben.”®
Am Beispiel der Koélner Oberhirten lasst sich dieser Vorgang anschaulich
dokumentieren’®: Habe sich Erzbischof Adalbert I. nach Aussage der Vita
Bennonis noch als Verachter alles Irdischen erwiesen und sich durch weltliche
Verwaltungsangelegenheiten auf seinem Weg zu Gott behindert gefiihlt, so
mochte er doch in ihrer Ausiibung keine grundsatzliche Siinde mehr

’® Die Urkunden des Bisthums Paderborn vom Jahre 1201-1300, hg. von dem
Vereine fiir Geschichte und Alterthumskunde Westfalens, bearb. von Roger Wilmans,
Miinster 1874-1894, Nr. 69, 47: ,in ducatu et iurisdictione multa mala contigissent, nos
tandem, quia ratione gladii materialis, qui ad coercendos transgressores de munificentia
imperatorum archiepiscopis Coloniensibus collatus est, communi paci tenemus
intendere [...].*

76 vgl. dazu Engels, Reichsbischof (wie Anm. 40), bes. 166f.; Ders., Das Reich der
Salier (wie Anm. 40), 519-523, und Stefan Weinfurter, Herrschaft und Reich der Salier.
Grundlinien einer Umbruchzeit, Sigmaringen 1992, 61ff.

et Engels, Das Reich der Salier (wie Anm. 40), 525. Die Notwendigkeit der
bischoflichen Aufgaben betont z. B. Herbord, Vita Ottonis episcopi Babenbergensis, hg.
von Rudolf Kopke, MGH SS 20, Hannover 1868, I, 30, 714f.: Dem zum Monch
gewordenen Otto von Bamberg befiehlt der Abt kraft seiner viterlichen Autoritit, die
Last des Bischofsamtes weiter zu tragen.

78 ygl. Charles Stephen Jaeger, The Origins of Courtliness. Civilizing Trends and the
Formation of Courtly Ideals 939-1210, Philadelphia 1985, der die Wandlung des
ottonisch-salischen Bischofs zum Hoéfling untersucht, freilich die Riickwirkung der
ritterlich-laikalen Komponente des hochmittelalterlichen Hofes auf den neuen Typ von
Prilaten unberiicksichtigt lasst.

? Vgl. dazu Stehkidmper, Reichsbischof (wie Anm. 2), bes. 97-100; Janssen,
Episcopus (wie Anm. 21), 222f. Das Kélner Beispiel besitzt indes besondere Prignanz,
wdhrend etwa in den gleichzeitigen Arengen der Salzburger Erzdidzese keine
vergleichbaren Aussagen zu finden sind, vgl. Kithe Sonnleitner, Die Darstellung des
bischéflichen Selbstverstandnisses in den Urkunden des Mittelalters. Am Bespiel des

Erzbistums Salzburg und der Bistiimer Passau und Gurk bis 1250, in: ADipl 37. 1991,
155-206.
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erblicken.®® Seine Nachfolger verkniipften diese gewandelte Grundeinstel-
lung mit pastoralen Erwédgungen. Unter dem Begriff JHirtensorge’ subsum-
mierte Erzbischof Friedrich 1. die Verpflichtung, ,Schwaches zu kraftigen,
Zerstreutes zu sammeln und nicht abzulassen, einem jeden Unterdriickten
nach seiner Not Hilfe zu leisten”.®' Die darin enthaltene Disposition zum
aktiven Eingreifen findet sich pragnanter noch in einer Arenga Arnolds L
artikuliert: ,Durch das bischofliche Amt ist es uns auferlegt, Seelsorge
auszuiiben, fiir den Prieden unserer Gemeinde, ihr Heil und ihre Gerechtsame
stets mit wachsamer Gerechtigkeit zu sorgen, sowie, wenn wir von
ungerechten Gewalten Unterdriickte [ ... ] vorfinden, diesen mit schneller
Hilfe beizustehen.“®? Dies jedoch war nicht mehr allein mit der Waffe der
Exkommunikation zu erreichen. Arnolds gleichnamiger Nachfolger ver-
kiindete daher, er habe die Burg Sayn nicht aus privatem Hass belagert,
sondern nur um der cura pastoralis willen. Dies sei seine Pflicht gewesen, um
die Wunden des Landes zu heilen.?? Schutz und Unterstiitzung ,nicht allein in
geistlichen, sondern auch in weltlichen Dingen zu gewdhren”, zahlte
Erzbischof Bruno III. zu seinen vornehmsten Amtsobliegenheiten.* In voller
Schirfe zog Siegfried von Westerburg diese Konsequenz aus dem erweiterten
Hirtenauftrag, indem er bekannte: ,Wir sind aufgrund unserer Amtspflicht
nicht allein in geistlichen Dingen gehalten, Sorge fiir unsere Herde zu tragen,
sondern auch in weltlichen Angelegenheiten sind wir Schuldner, um fiir das
allgemeine Wohl aufzukommen und um die Schwiéchen unserer Unterge-
benen zu beheben.“®®> Das defensive Moment mochte dabei rasch in den
Hintergrund treten, wenn man wie Konrad von Hochstaden unter dem
officium pastorale in erster Linie die Sorge ,um die Ehre sowie gleichermalien

80 yita Bennonis episcopi Osnabrugensis, hg. von Harry Bresslau, MGH 30/2, Leipzig
1934, 869-892, c. 10, 877: ,quae licet sibi in via Dei obstare videbantur, curare tamen
gravis culpa non fuit.”

81 yrkundenbuch zur Landes und Rechtsgeschichte des Herzogthums Westfalen, hg.
von Johann Suibert Seibertz, Bd. 1, Arnsberg 1839, Nr.35, 39f.: ,Quia pastoralis cura
maxime pontificalis sublimitas ad hoc membris suis competentibus a Domino per Petrum
et a Paulo committitur ut undique pleni oculis ante et retro circumspiciant debilia
roborent et quod dissolutum est colligent et unicuique subdito pro necessitate sui
subvenire non dissimulant.”

82 yrkundenbuch Westfalen (wie Anm. 74), I, Nr. 46, 60: ,Ex Episcopali officio nobis
iniunctum est, animarum curam gerere, pacis populi nostri, saluti et iusticie cura per
vigili providere et si quos ab iniustis potestatibus ut plerumque contigit oppressos
invenerimus eis celeri adiutorio subvenire.”

83 wibaldi epistolae, in: Monumenta Corbeiensia, hg. von Philipp Jaffé (Bibliotheca
rerum Germanicarum 5), Berlin 1864, 76-622, Nr. 385, 517: ,Noscat Deus, qui scrutator
omnium est, quod non pro privato odio, set pro iusticia et curae pastoralis debito
violatores pacis persequar.”

84 Urkundenbuch Westfalen (wie Anm. 74), I Nr.103, 141: ,Presulatus nostri
officium postulat ut loci et personis maxime religiosis non solum in spiritualibus sed et in
temporalibus providemus.”

85 Urkundenbuch des Niederrheins (wie Anm. 66), II, Nr.799, 471: ,Cum nos ex
officii nostri debito non solum in spiritualibus teneamur curam gerere gregis nobis
commisse, verum etiam in temporalibus debitores simus providere rei publice
nostrorumque defectus supplere subditum.”
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die Vermehrung der Vorteile der Kirche” verstand.®® Die erzbischofliche
Amtsautoritit deckte damit neben der Absicherung nun auch den aktiven
Ausbau der kirchlichen Machtsphare.

Nahezu vergessen schienen die Zeiten, da ein solches Bestreben eines
Erzbischofs noch als Krebsgeschwiir des Hochmuts gegeifselt werden konnte.
Verwiesen sei nur auf den ambicio-Vorwurf, den Adam von Bremen um 1075
gegen seinen Erzbischof Adalbert formulierte: Noch auf dem Sterbebett habe
der ruhmsiichtige Metropolit auf seine territorialpolitischen Erfolge ver-
wiesen: ,Mein ganzes Streben galt der Erhohung meiner Kirche!“. Mehr als
2000 Hufen habe er dem Besitz des Bremer Erzstiftes hinzugefiigt, dariiber
freilich die christliche Pflicht zur caritas vernachldssigt und sich so zum Siinder
gemacht.’” Die selbstbewussten Territorialpolitiker des Koélner Hochstiftes
freilich lieRen sich durch solch ein Gestandnis wenig beeindrucken. Erzbischof
Philipp von Heinsberg etwa wird im Kélner Bischofskatalog vorgestelltals ,ein
Mann, der ganz in weltlichen Geschaften und Kriegen aufging, mehr zum
irdischen Glanz als zum Ruhm bei Gott geneigt“.*® Mit Energie und Erfolg
betrieb er den Ausbau des Kolner Erzstifts: ,Nimm das durch mich fiir dich,
Petrus, zusammengebrachte Herzogtum, das ich fiir iiber 50000 Mark
erworben habe“, so steht noch heute auf seinem Gedenkstein zu lesen.®”
Nach eigener Aussage ,von den Wirbeln und Stiirmen weltlicher Geschafte
taglich verwirrt”,”® musste er sich hingegen den Vorwurf gefallen lassen, trotz
seines Hirtenamtes nicht zu predigen.”’ Ahnliches ldsst sich tiber Engelbert L.
berichten: ,Du trachtest nicht so heftig danach, deinen Kindern, die du tber
alles liebst, ein reiches Erbe zu verschaffen, wie ich danach trachte, dem hl.
Petrus und seiner Kirche reiche Giiter zu vermachen”, soll der erzbischofliche
Machtpolitiker kurz vor seinem Tod gegeniiber einem seiner Dienstleute
erklirt haben.”® Auch Engelbert traf der Vorwurl, sich allzu sehr in diesseitige

86 yrkundenbuch des Niederrheins (wie Anm. 66), I, Nr. 284, 148: ,Pastoralis officii
nos invitat, ut ad ea, que honorem ecclesie respiciunt pariter et utilitatis augmentum,
intendamus sollicite [...].”

8 Adam von Bremen, Hamburgische Kirchengeschichte, hg. von Bernhard Schmeid-
ler, MGH SRG 2, Hannover 31917, III, 68, 145: ,Tota intentio cordis mei fuit pro
exaltatione ecclesiae meae. Quae licet mea culpa exigente vel odio inimicorum
prevalente nimis extenuata videatur, sunt tamen amplius quam duo milia mansi, quos
ex mea heriditate vel meo labore gratulor adiectos ecclesiae.” Vgl. zum ambicio-Vorwurf
gegen Adalbert zuletzt Eva Schlotheuber, Personlichkeitsdarstellung und mittelalterliche
Morallehre. Das Leben Erzbischof Adalberts in der Beschreibung Adams von Bremen, in:
DA 59. 2003, 495-548.

% Catalogi archiepiscoporum Coloniensium, hg. von Hermann Cardauns, MGH SS
24, Hannover 1879, 332-362, 344: ,Erat namque vir omnino negotiis secularibus ac
bellis inplicatus et magis glorie que ad seculum quam que ad Deum est intentus.” Vgl.
dazu Janssen, Biographien (wie Anm. 56), 141.

8% vgl. Stehkiamper, Reichsbischof (wie Anm. 2), 136.

°® Sanctac Hildegardis Abbatissae Epistola, in: Migne PL 197 (1855), 183: ,quod
turbinibus et procellis saecularium quotidie ita perturbamur, quod etiam aliquando
mentis oculos ad coelestia levare conamur.”

°! ¥bd., 183f.

2 Vita Engelberti (wie Anm. 53) 11, 9, 266: ,Non tu tam sollicitus es, quomodo liberos
tuos, quos unice diligis, heredites, quomodo ego sollicitor hereditare beatum Petrum et
ecclesiam eius.”
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Angelegenheiten verstricken zu lassen, weshalb ein Heisterbacher Zisterzien-
ser ihm offen vorhielt: ,Herr, ihr seid zwar ein guter Herzog, aber kein guter
Bischof“.”?

IV.

Doch konnten die Oberhirten dieser Zeit angesichts ihrer stetig wachsenden
weltlichen Verpflichtungen ihre bischofliche Doppelrolle tiberhaupt nach
beiden Seiten gleichermaBen iiberzeugend ausiiben? Von Engelbert abge-
sehen gelangte kein deutscher Kirchenfiirst des 13. Jahrhunderts mehrin den
Ruf der Heiligkeit. Und selbst diese singuldre Martyrervita brachte noch die
Stimmen jener Zweifler zu Gehor, ,die zu sagen pflegten: Wir konnen
keineswegs glauben, dass ein Mann, der so hochfahrend und habgierig ist und
sich ganz der irdischen Welt hingibt, Wunder wirken kann“.”* Wenn also sogar
in einem Heiligenleben die weltlichen Obliegenheiten die kirchlich-spirituelle
Seite des Bischofsamtes fast ginzlich absorbierten,”” ,das Spirituale als Annex
des Temporalen“®® behandelt wurde, so reizt die Gegenprobe: Konnte ein
Bischof ohne die Erfiillung der politisch-militdrischen Verpflichtungen tiber-
haupt bestehen? Die Antwort muss negativ ausfallen: Der ausgedehnte Besitz
der Bischofskirchen machte es ihren Inhabern offenbar unmaglich, territoriale
Rivalititen ginzlich zu meiden. Wider besseres Wissen, ,wiewohl ihm
bekannt war, dass in solchen Konfliktsituationen der Schild des Gebets
niitzlicherist als das sichtbare Schwert”, lieR sich Bischof Balderich von Liittich
von seinen Vasallen zum militdrischen BEinschreiten gegen den Grafen von
Lowen bewegen.’” Nach Angaben seiner zu Beginn des 12. Jahrhunderts
verfassten Vita war er nach vergeblichen Ausgleichsverhandlungen zu der
Erkenntnis gelangt, er miisse zum Wohle der Armen seinem Gegner das
Schwert nun gewaltsam entwinden.”® Vergebens suchte auch Erzbischof
Arnold I von Trier sich den Frieden durch reiche Geldschenkungen an den

93 wundergeschichten (wie Anm. 22), 154: ,Domine, vos estis bonus dux, sed non
bonus episcopus.” Leidenschaftliche Missbilligung formulierte auch der dritte Fortsetzer
des Catalogus archiepiscoporum Coloniensium, vgl. Janssen, Biographien (wie Anm.
56), 144.

94 vita Engelberti (wie Anm. 53) II, 14, 273: ,Nequam credere possumus virum
superbum, avarum et totum seculo debitum miracula posse facere.”

2% ygl. abwigend Janssen, Koln (wie Anm. 67), 89-106. Zur Delegation geistlicher
Aufgaben vgl. Hans Jiirgen Brandt, Fiirstbischof und Weihbischof im Spatmittelalter. Zur
Darstellung der sacri ministerii summa des reichskirchlichen Episkopats, in: Ecclesia
Militans. Studien zur Konzilien- und Reformationsgeschichte. Remigius Bdumer zum 70.
Geb. gewidmet, Bd. 2, Paderborn-M{inchen-Wien—Ziirich 1988, 1-16.

96 G Janssen, Episcopus (wie Anm. 21), 228.

°7 vyita Balderici episcopi Leodiensis, hg. von Georg Heinrich Pertz, MGH SS 4,
Hannover 1841, 724-738, c. 10, 728: ,quamvis sciret, pro huiusmodi calamitate magis
utendum esse orationis clipeo quam visibili gladio, gravissima circumventus necessitate
paratis militum copiis, ad conserendam procedit cum hostibus manum.”

28 vita Balderici, ¢. 7, 727: , At episcopus veritus, ne ultionis dilatio fieret filiorum Dei
desolatio, decernit pro aecclesiarum defensione huic pesti mature occurrere, et quasi
ferrum e manibus extorquere.” Vgl. Haarlander, Vitae Episcoporum (wie Anm. 40), 407.
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fehdefreudigen Adel zu erkaufen. Die Vorwiirfe seiner Vertrauten, ~weshalb
er, der als reicher und machtiger Mann den unrechten Handlungen dieser
Unterdriicker nicht mit Gewalt Einhalt gebieten konne, gleichsam aus
Menschenfurcht diesen auch noch Geld gebe”, begegnete er zundchst mit
demiitiger Gottesfurcht.”” Gewalt erzeuge doch nur Gegengewalt zum
Nachteil der Armen Christi! Dennoch, so vermerken die Gesta Treverorum,
_konnte sich dieser so fiirsorgliche Mann weder durch seine Taten noch durch
seine Worte aus Fehden heraushalten”.'® Den Sohn des Herzogs von
Lothringen, der sich an Rechten und Besitzungen der Trierer Kirche vergriffen
hatte, unterwarf er ebenso mit bewaffneter Hand, wie den Grafen von Nassau.
,Mit mdnnlichem Mut sowie einer grolen Anzahl Bewafineter” beteiligte er
sich zudem an den Ttalienziigen Friedrich Barbarossas.'®' Trotz friedfertiger
Gesinnung unterschied er sich dadurch nur unerheblich von anderen
Reichsbischofen seiner Zeit.

Der Verzicht auf Gewaltmittel oder auch nur die personliche Abstinenz vom
Kriegsgeschehen konnten einem Bischof umgekehrt rasch zum Verhédngnis
werden. ,Wegen seines greisen Alters und der Untauglichkeit sowohl des
Korpers als auch des Geistes” habe Erzbischof Bruno IIL. von Koélnim Jahr1192
die Bischofswiirde niedergelegt, so berichtet etwa der Kolner Bischofskatalog
aus der Mitte des 13. Jahrhunderts. % Weit weniger freiwillig erfolgte 1251 die
Resignation des Erzbischofs Christian II. von Mainz. Dieser Oberhirt war
lediglich als Ausweichkandidat ins Amt gelangt, verlangten doch Klerus und
Volk der Erzdiozese nach einem tatkraftigen defensor patriae.'® Thre erste Wahl
war daher ausgerechnet auf den kampferprobten Kélner Erzbischof Konrad
von Hochstaden gefallen. Als nach pépstlichem Einspruch schlieBlich der
sittenstrenge Dompropst Christian das Pallium erhalten hatte, traf ihn bald
schon der Vorwurf, ,génzlich unniitz fiir die Kirche zu sein.'** Er namlich
hielt das Kriegshandwerk eines Priesters fiir unwiirdig. Lediglich das geistliche
Schwert der Predigt war er gewillt zu ergreifen, auch wenn ihn seine
Umgebung immer wieder an den Waffenruhm fritherer Erzbischofe ge-

99 Gesta Treverorum Continuatio III, hg. von Georg Waitz, MGH SS 24, Hannover
1879, 380-389, 382: ,Cumgue super hoc a quibusdam familiaribus redargueretur, quare
ipse, vir tantum diviciarum et tantae potentiae, qui vi posset iniuriis tyrannorum
resistere, quasi pro timore hominum sua eis largiretur, respondebat humiliter [...].”

100 Ehd . Non tamen haec agens vel dicens vir providus et strennuus omnimodis a
bellis abstinere potuit.”

101 Ehd - ter virili animo cum magnis copiis et glorioso apparato secum ivit.”

192 catalogi archiepiscoporum Coloniensium (wie Anm. 88), 345: ,propter senectu-
tenllngt tam corporis quam sensus imbecillitatern.”

Chronica Regia Coloniensis (wie Anm. 5) a. 1249, 296: ,Qui Coloniensis
archiepiscopus super morte archiepiscopi animo dolens, ad regem properat, exceptusque
a clero et populo Moguntinis cum incredibili affectione et reverentia, tanquam defensor
patrie desideratus, gratias egit lepide singulis et universis.”

194 chronicon Moguntinum, in: Monumenta Moguntina, hg. von Philipp Jaffé
(Bibliotheca rerum Germanicarum 3), Berlin 1866, 677699, 699: ,Accusatur enim apud
papam: quod omnino inutilis esset ecclesiae, et quod evocatus ad expeditiones regis
invitus veniret.” Ob der ehemalige Erzbischof selbst der Verfasser der Chronik war, ist
mit plausiblen Argumenten erwogen worden.
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mahnte.'?® Weil Christian II. aber nicht sein wollte wie sein gleichnamiger
Amtsvorginger, zog er den Hass vieler Laien auf sich und wurde schlieBlich
vom Papst nach nur zweijihrigem Pontifikat zum Amtsverzicht genotigt. Sein
Nachfolger, der Wildgraf Gerhard, huldigte wieder ebenso kampfesfreudig wie
unangefochten der ins Weltliche gekehrten Lesart des Hirtenamts und erntete
dafiir gemeinsam mit seinen gleichgesinnten Amtsbriidern das Lob sakularer
Herrschaftstriger: ,Sieh her, was fiir begabte und kriegstlichtige Bischofe wir
in Deutschland haben”, jubelte etwa Richard von Cornwall nach ersten
Kontakten mit den kontinentalen Kirchenfiirsten und empfahl, ein dhnliches
Pralatentum auch in England zu installieren.'®®

Insbesondere den monastischen Reformkréften des 13. Jahrhunderts
musste die Vereinigung von bischoflicher Amtsfiihrung und gottgefélliger
Lebensweise vor diesem Hintergrund als nahezu unmoglich erscheinen:
,Lieber sihe ich meinen vielgeliebten Sohn in Christo auf die Totenbahre
gelegt, als auf den Bischofsstuhl erhoben”, so schrieb der dominikanische
Ordensmeister Humbert von Romans an seinen 1260 an die Spitze der
Regensburger Kirche promovierten Mitbruder Albertus Magnus'®’: , Uberlegt
ernstlich in eurem Herzen, wieviel Verwirrung, wieviele Schwierigkeiten die
Kirchenregierung in Deutschland mit sich bringt’, so beschwor er den
gelehrten Mendikanten. ,Wie schwer ist es dort als Kirchenfiirst, es Gott und
den Menschen gleichermaRen recht zu machen? Wird es eure Seele ertragen
koénnen, den ganzen Tag in weltliche Geschidfte verstrickt zu sein?” Die
Antwort lautete offenbar nein, denn der Gelehrte legte bereits zwei Jahre
spater den Krummstab wieder beiseite. ,Wie einer glithenden Kohle, die die
Hand verbrennt”, habe er sich des unliebsamen Amtes entledigt.'®® Den
weltlich-politischen Anforderungen seines Hirtenamtes sah sich der in

105 phd.: ,Dicebat etenim, nequaquam decere tala sacerdotem. Sed quicquid deberet
per gladiums spiritus, quod est verbum Dei, omnimode se promptum asserebat et
voluntarium servitorem.” Vgl. zum Ponifikat Christians Paul-Joachim Heinig, Die
Mainzer Kirche am Ende des Hochmittelalters (1249-1305), in: Friedhelm Jiirgensmeier
(Hg.), Handbuch der Mainzer Kirchengeschichte 1,1, Wiirzburg 2000, 347-415,
347-351.

196 Annales Monastici I, hg. von Henry Richards Luard, Rerum Britanicarum medii
aevi Scriptores 36,1, London 1864, 394: ,Ecce quam animosos et bellicosos archi-
episcopos et episcopos habemus in Alemannia.”

107 Heribert Christian Scheeben, Albert der GroBe. Zur Chronologie seines Lebens,
Vechta 1931, Nr.25, 154ff; vgl. Josef Staber, Albertus Magnus als Bischof von
Regensburg, in: Verhandlungen des Historischen Vereins fiir Oberpfalz und Regensburg
106. 1966, 175-193; Paul Mai, Albertus Magnus als Bischof von Regensburg, in: Paul
Mai/Georg Schwaiger (Hgg.), Beitrdge zur Geschichte des Bistums Regensburg 14,
Regensburg 1980, 23-39; Rudolf Schieffer, Albertus Magnus. Mendikantentum und
Theologie im Widerstreit mit dem Bischofsamt, Miinster 1999.

198 gtephanus de Salaniaco et Bernardus Guidonis, De quatuor in quibus deus
Praedicatorum Ordinem insignavit, hg. von Thomas Kaeppeli, Rom 1949, Il 5, 167, 97:
.quem paulo post tanquam carbonem ardentem manum adurentem obtenta cessione
reiecit [ ... ] et ad ordinis rediit paupertatem.”
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Regensburg wegen seines drmlichen Schuhwerks als ,Bundschuh” wver-
spottete Dominikanerbruder offenbar nicht gewachsen.'®’

Nicht nur der Kriegsmann, der iibertrieben fromme Bischof war damit
gleichfalls ins Kreuzfeuer der Kritik geraten. Auch seine Lebensfiihrung
entsprach nicht mehr der sozialen Norm der Zeit. Die ,Identitdtskrise” des
hochmittelalterlichen Episkopats erfasste offenbar gerade jene Bischofe, die
inmitten der Hindel der Welt eine Riickbesinnung auf die geistlich-
spirituellen Grundlagen ihres Amtes betrieben. Die scharfen Polemiken
einzelner Autoren gegen die Weltsucht der Bischéfe lassen sich vor diesem
Hintergrund leicht relativieren. Mit Timothy Reuter konnte man sie als
realititsferne ,Gesinnungsethik* im Sinne Max Webers abqualifizieren.''®
Doch auch hierbei ist Vorsicht geboten: Fiir Weber namlich bedeutete die
religiose Gesinnungsethik“ ein ebenso elastisches wie anpassungsfahiges
Instrument der Verhaltensnormierung: Aus ihr heraus lief3e sich der Einsatz
weltlicher Gewalt jenseits der starren kanonistischen Gesetzgebung rechtfer-
tigen: ,Sie sprengt, so Weber, ,die Stereotypisierung der Einzelnorm
zugunsten der ,sinnhaften’ Gesamtbeziehung der Lebensfithrung auf das
religioses Heilsziel“."'" Dieses Heilsziel deckte sich fiir die Bischofe des
ausgehenden Hochmittelalters immer stirker mit ihrer erweiterten Hirten-
pflicht. Der Zweck heiligte also die Mittel. Die Problematik der richtigen
Amtsfiihrung indes wurde folgerichtig ganz auf die Persdnlichkeit des
jeweiligen Bischofs zuriickverlagert. Eine sakral-religitse Kompensations-
leistung hatte der Prilat in erster Linie vor dem eigenen Gewissen und in
letzter Konsequenz vor Gott zu erbringen. In diesem Sinne konnte Caesarius
von Heisterbach iiber seinen weltgewandten Heiligen Engelbert schreiben:
,Man mag meinen Herrn fiir weltlich halten, doch ist er innerlich nicht, wie er
duRerlich erscheint”.''? Und Konrad von Megenberg bemerkte in seinem
Kommentar zugunsten des bischéflichen Watfengebrauchs: ,So mdgen sich
auch die Minner der Kirche gleichsam wie die Laien mit dem irdischen
Schwert verteidigen, wenn sie nur ihre Hoffnung mehr auf den Herrn als auf

10% Zum Spottnamen vgl. Andreas von Regensburg, Chronica pontificum et
imperatorum Romanorum, hg. von Georg Leidinger, Miinchen 1903, a. 1260, 66, zur
prinzipiellen Ablehriung der sdkularen Verpflichtungen des Bischofsamtes siche
Tholomaeus von Lucca, Historia ecclesiastica, hg. von Ludovico Antono Muratori, in:
Rerum Italicarum Scriptores 11, Mailand 1727, 751-1242, XXI1 17, 1151, vgl. Scheeben,
Albert (wie Anm. 107), 192. Die von Staber, Albertus (wie Anm. 107), 193, und Mai
(wie Anm. 107), Albertus, 37f. als Gegenargument zu einer Ablehnung kriegerisch-
weltlicher Geschifte angefiihrten Kreuzzugspredigten Alberts zeigen den Gelehrten zwar
nicht als ,Pazifisten’, setzen aber auch keine Absicht zur personlichen Teilnahme an
militdrischen Unternehmungen voraus.

10 Reuter, Prelate (wie Anm. 2), 92ff.

"1 Max Weber, Wirtschaft und Gesellschaft. Grundrif der verstehenden Soziologie,

Tiibingen °1972, 331.
5 2 vita Engelberti (wie Anm. 53) I, 7, 245: ,Statum eius interiorem Deus novit.”
Ahnlich resiimierte auch Arnold von Liibeck iiber den vergleichbaren Lebenswandel des
ebenfalls ermordeten Bischofs Konrad von Wiirzburg vgl., Chronica (wie Anm. 3) VII 2,
256: ,Quis virum tam delicatum, sericis ornatum, cilicio crederet indutum? Sed
nonnunquam sub forma seculari latet animus spiritalis, et e converso sub forma spiritali
occultatur, heu! animus carnalis.”
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die eigene Starke richten”. Die letztgiiltige Beurteilung der inneren Gotter-

gebenheit der Prélaten verwiesen beide Autoren indes geschickt allen
weltlichen Einspriichen enthoben an eine hthere Instanz.
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Universalwissenschaft, Millenarismus
und Zweite Reformation

Von Dieter Groh/Birgit Biehler

Nachdem bereits im 16. Jahrhundert im Gefolge der Reformation eschato-
logische Spekulationen gebliiht hatten, wurden im 17. Jahrhundert die
millenaristischen Erwartungen weiterentwickelt und mit der auf Dan 12,4
rekurrierenden Vorstellung von einer eschatologischen Universalwissenschaft
verbunden: Man wollte durch die Fortfiihrung und Ausdehnung der durch
Luther begonnenen Reformation ein endzeitliches Reich des Wissens auf
Erden realisieren. Dieser Beitrag wird vier Autoren in diesen Kontext stellen:
Johann Arndt (1555-1621), Johann Heinrich Alsted (1588-1638), Johann
Valentin Andreae (1586-1654) und Johann Amos Comenius (1592-1670).
Sie haben, wie gezeigt wird, den Ideenkomplex von Universalwissenschalft,
Milleparismus und Zweiter Reformation entscheidend geformt und ihre
Konzepte sind in allen Teilen des Kontinents rezipiert worden, auch in

England, wo sie die Entstehung und Entwicklung der New Science beeinflu/3t
haben.'

Dieser Aufsatz entstand im Rahmen des von der Fritz-Thyssen-Stiftung geférderten
Projekts ,Die New Science im géttlichen Weltplan“. Wir danken der Fritz-Thyssen-
Stiftung fiir finanzielle Unterstiitzung. Unser Dank gilt auRerdem Wilhelm Schmidt-
Biggemann fiir die Lektiire der Erstfassung, fiir seine Ermunterung und fiir seine
konstruktive Kritik. Die urspriinglich mitbehandelte Rezeptionsgeschichte, besonders in
England, muf hier leider wegfallen.

! Walter Sparn nennt den Chiliasmus ein ,Kennzeichen der ,Zweiten Reformation‘”.
.Chiliasmus Crassus’ und ,Chiliasmus Subtilis’ im Jahrhundert Comenius’. Eine
mentalitdtsgeschichtliche Skizze, in: Norbert Kotowski/ Jan B. LaSek (Hrg.), Johann

Amos Comenius und die Genese des modernen Europa, Bayreuth/ Prag 1992, 121-129,
bes. 125.
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1 Johann Arndt (1555-1621): ,Vier Biicher vom wahren Christentum’

Der lutherische Mystiker Johann Arndt, dessen ,Vier Biicher vom Wahren
Christentum’ (1605/06) ,das verbreitetste lutherische Erbauungsbuch“?
wurden, beeinfluRte nachhaltig Theologen und Philosophen des 17. und
18. Jahrhunderts, darunter Johan Amos Comenius und Johann Valentin
Andreae, aber auch Philipp Jakob Spener und Nikolaus Ludwig von
Zinzendorf.> Die Wirkung der ,Vier Biicher’ war vielfdltig, sie beeinfluten
nicht nur englischen Puritanismus und deutschen Pietismus,” sondern halfen
auch mit, ,die spatere stark biblisch orientierte Physikotheologie”5 vorzube-
reiten.

1.1 Entstehung und Konzeption der ,Vier Biicher’

Wihrend der Abfassung des ,Wahren Christentums’ litt Arndt unter Partei-
kimpfen innerhalb der Stadt Braunschweig,® neben solchen politisch
motivierten Streitigkeiten beobachtete er aber auch die Auseinandersetzun-
gen zwischen Theologen, ja den ganzen Stil der Kontroverstheologie mit Sorge
und Ablehnung, zumal er bei den Gldubigen teilweise zu einem formal
korrekten, aber erstarrten Christentum fithrte. In der Forschung wurde
deshalb zurecht auf eine ,Frommigkeitskrise“ des Luthertums als Hintergrund
fiir Arndts Wirken verwiesen.” Er beschrinkte sich allerdings nicht auf Kritik
an diesem Zustand® sondern wollte den Gliubigen selbst eine Anleitung
geben, wie man zum ,Wahren Christentum®, so der Titel seines Hauptwerkes,
gelangen konne. Dabei legte er das Schwergewicht weniger auf dogmatische

2 pdmund Weber, Johann Arndts Vier Biicher vom Wahren Christentum als Beitrag
zur protestantischen Irenik des 17. Jahrhunderts. Eine quellenkritische Untersuchung,
Marburg 1969, 178. Vgl. die Liste der Druckorte in: Johann Arndt, Geistreicher Schriften
und Werke TII, Leipzig — Gérlitz 1736, 14. Wir zitieren nach: Johann Arndts, weiland
General-Superintendenten des Fiirstenthums Liineburg Vier Biicher vom Wahren
Christenthum, das ist von heilsamer Busse, herzlicher Reue und Leid iiber die Siinde,
und wahrem Glauben, auch heiligem Leben und Wandel der rechten wahren Christen,
nebst desselben Paradies-Gartlein, (Unveriand. ND), Berlin, 13. Auflage 1888; abgekiirzt
WCh.

3 johannes Wallmann, Johann Arndt und die protestantische Frommigkeit. Zur
Rezeption der mittelalterlichen Mystik im Luthertum (1984}, in: Ders., Theologie und
Frommigkeit im Zeitalter des Barock, Tiitbingen 1995, 5f.

4 wallmann, Arndt und die Frommigkeit, 6f. (wie Anm. 3).

5 Weber, Arndts Vier Biicher, 178 (wie Anm. 2).

¢ Weber, Arndts Vier Biicher, 5-10 (wie Anm. 2).

7 Eine kurze Diskussion der Forschungslage — wichtig sind insbesondere die Arbeiten
Winfried Zellers — bei Wolfgang Sommer, Gottesfurcht und Frstenherrschaft: Studien
zum Obrigkeitsverstindnis Johann Anrndts und lutherischer Hofprediger zur Zeit der
altprotestantischen Orthodoxie, Gottingen 1988, 1371

8 7ur Theologiekritik: Hermann Geyer, Verborgene Weisheit. Johann Arndts ,Vier
Biicher vom Wahren Christentum® als Programm einer spiritualistisch-hermetischen
Theologie, 3 Tle. in 2 Bde, Berlin/New York 2001, Tl 1, 79-139; zur irenischen
Konzeption: Weber, Arndts Vier Biicher, 3641 (wie Anm. 2).
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Bekenntnistreue, als vielmehr auf innere Umkehr und ein Leben in der
Nachfolge Christi: In der Vorrede zum ersten Buch heilt es programmatisch,
wahres Christentum bestehe ,in Erweisung des wahren, lebendigen, thatigen
Glaubens, durch rechtschaffene Gottseligkeit, durch Friichte der Gerechtig-
keit; wie wir darum nach Christi Namen genennet seyn, dald wir nicht allein an
Christum glauben, sondern auch in Christo leben sollen”.’

Die Ndhe der Arndtschen Auffassung zur Devotioc Moderna und zu den
Spiritualisten, aber auch zur mittelalterlichen Mystik ist schon Zeltgenossen
aufgefallen und in der Forschung immer wieder betont worden.'® Mit
Heinrich Khunrath teilte er die Anlehnung an die Schopfungstheologie der
Kirchenviter Basilius und Ambrosius,'' von Valentin Weigel {ibernahm er
ganze Passagen wortlich, auch wenn er sich spater durch Verdnderungen und
Zusitze von Weigel zu distanzieren suchte. '

Neben den mystischen Quellen spielten fiir das ,Wahre Christentum’
Paracelsische Texte eine wichtige Rolle.'”> Arndt stand damit wie Paracelsus
selbst in der neoplatonischen Tradition der Renaissance, die auf Marsilio Ficino
zuriickgeht und auch eine christliche Naturmagie umfaBte.'* Hermann Geyer
nennt die ,Vier Biicher’ daher zurecht das ,Programm einer spiritualistisch-
hermetischen Theologie”.'> Arndt selbst zuRerte in der Vorrede zur Braun-
schweiger Ausgabe von 1606 iiber das Gesamtkonzept seines Werkes:

»Mein Flirnehmen ist, vier kurze Biichlein an Tag zu geben: De Deo et homine, von Gott
und dem Menschen. Denn es hat Gott sein wahres lebendiges Erkenntnis den
Menschen in vier Biichern offenbaret: 1. in dem Buch der heiligen Schrift, 2. in dem
lebendigen Buch oder lebendigen Exempel unseres Herrn Jesu Christi, 3. in dem
Menschen selbst, in seinem eigenen Herzen und Gewissen, 4. in dem grofsen Weltbuch
der Natur.“'®

Arndts vier Biicher entsprechen also metaphorisch vier Offenbarungsweisen
Gottes und sind ihnen zugeordnet: Vier Wege der Erkenntnis, die sich
ergdnzen und einander bedingen, habe Gott den Menschen gegeben; Arndt
wollte sie fiir jeden einsichtig beschreiben, um den Weg von den duferlichen

* Ahnlich WCh I1.5,1 (wie Anm. 2).

© So bei Weber, Arndts Vier Biicher, 42-107 (wie Anm. 2). Zu den mystischen
Quellen Hanns-Peter Neumann, Natura sagax. Die geistige Natur. Zum Zusammenhang
von Naturphilosophie und Mystik in der frithen Neuzeit am Beispiel Johann Arndts,
Tiibingen 2004.

2 Vgl. Neumann, Natura sagax, 139-154, 163-183 (wie Anm. 10). Zur Schopfungs-
theologie dieser Kirchenviter vgl. Dieter Groh, Schopfung im Widerspruch, Frank-
furt/M. 2003, bes. 158-160.

12 Vgl. Neumann, Natura sagax, 200-233 (wie Anm. 10).

' Dazu schon Weber, Arndts Vier Biicher, 108-116, 140-167 (wie Anm. 2). Vgl. die
zahlreichen Registereintragungen zu ,Paracelsus” in Geyer, Verborgene Weisheit (wie
Anm. 8); Hans Schneider, Johann Arndts Studienzeit, in: JGNKG 89 (1991), 133-175,
bes. 145-157. Neumann, Natura sagax (wie Anm. 10), 163-178, betont aulRerdem den
Einfluf Heinrich Khunraths.

M Ausfuhrhch dazu Neumann, Natura sagax, bes. 74-138 (wie Anm. 10).

° So der Untertitel seiner Studie: Geyer, Verborgene Weisheit (wie Anm. 8).
¢ Abgedruckt bei Wilhelm Koepp, Johann Arndt. Eine Untersuchung iiber die
Mystik im Luthertum (1912) ND Aalen 1973, 40f.
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Biichern zur inneren Erkenntnis zu weisen.'” Dementsprechend tragt das
erste Buch den Titel Liber Scripturae’, es behandelt, so der Untertitel, ,wie in
einem wahren Christen der alte Adam téglich sterben, Christus aber in ihm
leben soll: Und wie er nach dem Bilde GOttes tiglich erneuert werden und in
der neuen Geburt leben miisse.” Hier wird in Anlehnung an die Bibel die
Gottebenbildlichkeit des Menschen beschrieben, ihr Verlust und ihre Wieder-
aufrichtung im Glaubigen. Das zweite Buch ist betitelt ,Liber Vitae, Christus’
und beschreibt, wie der Christ durch den Glauben Tod, Teufel und Welt
iiberwinden und in Christus leben soll. Das Liber Conscientiae’ beschreibt,
wie es im Untertitel heifit, ,wie Gott den héchsten Schatz, sein Reich, in des
Menschen Herz geleget hat, [...] als ein gottliches, innerliches Licht der Seelen:
Und wie dasselbe in uns zu erwecken und zu suchen.” Hier spielt die
Lichtmetaphorik, die schon bei Melanchthon anzutreffen war, eine wichtige
Rolle: Wie dieser mochte Arndt in seinem ,Wahren Christentum’ lumen gratiae
und lumen naturale verbinden.'® Das vierte Buch trdgt den Titel .Liber Naturae’
und den Untertitel: , Wie das groRe Welt=Buch der Natur von GOtt zeuget, und
zu GOtt fiihret“.!® Dass es sich bei diesem Buch nicht, wie manchmal
behauptet, um einen bloRen Anhang zum theologischen Werk handelt,
sondern dass das hier entwickelte Verstdndnis von Natur und Kosmos von
zentraler Bedeutung fiir Arndts Theologie ist, hat zuletzt Hermann Geyer
nachgewiesen.’

1.2 Der Mensch zwischen Teufelsnachfolge und Gottebenbildlichkeit

Fiir Arndts Auffassung von Mensch und Natur ist seine Beurteilung des
Siindenfalls von entscheidender Bedeutung. Schon im Friihwerk 1Icono-
graphia’ hatte er den Siindenfall als Grund und Urmuster eines falschen
Umgangs mit Bildern erwahnt,?' denn hier sei das Bild Gottes im Menschen
durch das Bild Satans ersetzt worden.?” Auch in den ,Vier Biichern’ spielt diese
Auffassung eine wichtige Rolle, wobei er sich der Adam-Christus-Parallele

17 ygl. Geyer, Verborgene Weisheit, T 2, 4-15, 68-72 (wie Anm. 8). Wolfgang
Sommer, Gottes Odem in der Schopfung. Zum Bild der Natur bei Johann Arndt und
Jakob Béhme, in: Ders., Politik, Theologie und Frommigkeit im Luthertum der Frithen
Neuzeit, Gottingen 1999, 206-226, hier 206f.

18 vgl. ebd., Tl 3, 231-336.

19 Das 4. Buch enthilt sechs Kapitel iiber die Schopfung, in der Literatur auch als
Hexaemeron’ zitiert; wir zitieren in folgender Form: WCh IV. Tl. 1 (Hexaemeron),
Kapitel, Unterkapitel.

20 Geyer, Verborgene Weisheit, vgl. bes. Tl 2, 285-369 u. TL. 3 (wie Anm. 8). Zur
Bedeutung der Naturphilosophie und der - mystischen — Vorstellung von der
Wiederanniherung an die urspriingliche Gottebenbildlichkeit bis hin zur Unio mit Gott
vgl. Neumann, Natura sagax, 244-261 (wie Anm. 10).

21 Arndt, WCh L.2. (wie Anm. 2). Vgl. Inge Mager, Arndts Bildfrémmigkeit, in: Pietas
in der Lutherischen Orthodoxie, hg. v. Udo Strdter, Wittenberg 1998, 41-60, hier 53.

22 ygl. Weber, Arndts Vier Biicher, 124f. (wie Anm. 2).
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bediente,?®> um den Gedanken von der Erneuerung der Gottebenbildlichkeit
7u betonen.>* Den Siindenfall und seine Folgen erklarte er folgendermalfen:

,Darum, o Mensch, lerne den Fall Adams und die Erbsiinde recht verstehen. [...] Lerne
dich selbst erkennen, was du durch den Fall Adams worden bist: Aus Gottes Bilde des
Satans Bild, in welchem alle Unarten, Eigenschaften und Bosheiten des Satans begriffen
sein: Gleichwie in Gottes Bilde alle Arten, Eigenschaften und Tugenden Gottes begriffen
waren. [...] Wenn nun ein Mensch von solcher Unart sich nicht bekehret, und in
Christo nicht erneuert wird, sondern also stirbt: so bleibet er ewiglich einer solchen
hochmiitigen, stolzen, hoffartigen, satanischen Art, [...] mul} des Satans Bild ewig
tragen [...] zum ZeugniB, daB er nicht in Christo gelebet, und nach dem Bilde Gottes
erneuert worden.“*’

Arndt verband einen strengen Leib-Seele-Dualismus, wie ihn auch Paracelsus
und die mystischen Spiritualisten lehrten und der letztlich gnostische Wurzeln
hat, mit der christlichen Erbsiindenlehre.*® Geyer nimmt angesichts der
Abwertung des Leiblichen eine ,radikale Pejorisierung der natiirlichen
menschlichen Existenz” an, denn nur in der volligen Abwendung von dieser
Welt konne der Mensch, der radikal vor die Alternative zwischen viehischer
und geistiger Existenz gestellt wird, der Pejorisierung seiner selbst entgehen:

,Die fatale Konsequenz eines Dualismus, der nur die Extreme kennt und den Menschen
vor die Alternative stellt, entweder Vieh oder Gott zu sein, verweigert dem genuin
Menschlichen einen eigenen Ort zwischen diesen beiden Polen und zerreift es so.“*’

Wir halten dieses Urteil fiir {ibertrieben, denn schlieRlich bleibt Arndts
Erbstindenlehre nicht bei der Konstatierung menschlicher Verdorbenheit
stehen, sondern zielt auf die Wiedergeburt des Menschen. Er ging, wie Geyer
selbst bemerkt, davon aus, dass der Mensch auch nach dem Siindenfall nicht
vollig dem Fleisch verfallen ist, sondern ein natiirliches Wissen, ein ,Fiink-
lein“, tibrigbehalten hat, das selbst bei den Heiden wirksam war und ist:

»Als GOTT der HERR den Menschen nach seinem Bilde schuf, [...] hat er drei vornehme
Eigenschaften dem menschlichen Gewissen so tief eingepflanzet, daR sie nimmermehr,
ja ewiglich nicht kénnen ausgetilget werden: 1) das natiirliche Zeugnif, dal ein GOtt
ist; 2) das ZeugniB des jiingsten Gerichts; Rom 2,15. 3) das Gesetz der Natur, oder
natiirliche Gerechtigkeit [...] Daraus sehen wir nun, wie GOtt ein Fiinklein des
natiirlichen Lichts oder eine Spur und Merkmaal des natiirlichen Zeugnisses GOttes im
Menschen auch nach dem Fall lassen iibrig bleiben, auf daR der Mensch seinen
Ursprung soll erkennen lernen.“*®

Fiir Arndt war insbesondere der hierarchisch geordnete Kosmos eine dem
Menschen auch nach dem Siindenfall zugangliche Offenbarung, die ihm den

;z Vgl. Geyer, Verborgene Weisheit, Tl. 2, 77-96 (wie Anm. 8).
Koepp, Arndt, 38 (wie Anm. 16). Uber die Erneuerung der Gottebenbildlichkeit bei

den Kirchenvitern Groh, Schépfung, 172-178, 244-264 (wie Anm. 11).

?> Arndt, WCh 1.2,9 u. 11 (wie Anm. 2).

26 g, Geyer, Verborgene Weisheit, Tl. 2, 221-244 (wie Anm. 8); liber die Parallelen
Paracelsus-Arndt ebd. 226-229.

" Ebd., Tl 2, 231f.

% Arndt, WCh 1.7,1f. (wie Anm. 2). Ahnlich bei Philipp Melanchthon, vgl. Groh,
Schopfung, 605-609, 624626 (wie Anm. 11).
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Weg zu Gott hin weist; die Natur ,fungiert als Zeichensprache des gdottlichen
Heilsplans”.?® Er berief sich dabei auf die Kernstelle Rém 1,19f., um die Schuld
der Heiden zu begriinden, die Gott in ihrem Gewissen und aus der Schopfung
hitten erkennen kénnen, aber sich dennoch gegen ihn wandten.’® Diese
Verbindung von Schopfungstheologie und positiver Anthropologie geht auf
die kappadozischen Kirchenviter Basilius und Gregor von Nyssa zuriick, auf
die Arndt sich berief, weshalb Hanns-Peter Neumann treffend von einer
Jkappadokischen Anthropologie” Arndts spricht.*! Der natiirliche Mensch
findet in sich selbst und in der Natur die Aufforderung zur Uberwindung des
Bésen und den Hinweis auf Gott. Die Seele, aus Gott kommend, soll — und
kann! — beim frommen Christen wieder zu Gott zuriickflieRen und sich mit
ihm vereinen.>?

Das von Geyer angesprochene ,genuin Menschliche”, das angeblich durch
Arndts Abwertung des Fleisches zerstort werde, ist insofern eine problema-
tische Kategorie, denn fiir den Theologen Arndtist es die genuine Bestimmung
des Menschen, Abbild Gottes zu sein:

,Zu dem Ende hat Gott den Menschen rein, lauter, unbefleckt erschaffen, mit allen
Leibes- und Seelenkriften, da man Gottes Bild in ihm sehen sollt: nicht zwar als einen
toten Schatten im Spiegel, sondern als ein wahrhaftiges, lebendiges Bild und GleichniB
des unsichtbaren Gottes.” ,Das Bild Gottes im Menschen ist die Gleichférmigkeit der
menschlichen Seele, Verstandes, Geistes, Gemdiiths, Willens und aller innerlichen und
duRerlichen Leibes- und Seelenkrifte mit Gott und der Heiligen Dreyeinigkeit, und mit
allen ihren gottlichen Arten, Tugenden, Willen und Eigenschaften.”*?

Insofern ist fiir Arndt die menschliche Situation nach dem Siindenfall durch
eine grundsitzliche Offenheit gekennzeichnet, aus der heraus der Einzelne
sich entweder dem Bild Satans angleichen oder aber seine urspriingliche
Gottebenbildlichkeit wiedererlangen kann. Fiir Arndt ging es nicht um eine
,ausgewogene” Bestimmung des Menschlichen zwischen Geist und Korper,
wie Geyer sie aus heutiger Perspektive als genuin menschlich annimmt,
sondern aus theologischer Perspektive um die Moglichkeit, sich nach dem
siindenfall wieder vom Satan ab- und in und mit Christus Gott zuzuwenden.
Ein Mensch, dem dieses mit Gottes Hilfe gelingt und der so seine gottgewollte
Bestimmung verwirklicht—zu der, wie obiges Zitat belegt, durchaus auch seine
Leiblichkeit gehort —, wird vollkommen, nicht zerrissen.

Zwischen Arndts Forderung nach einer inneren Wandlung und dem
Lutherschen Prinzipi sola fide besteht eine gewisse Spannung, denn einerseits
betonte Arndt, die Vereinigung mit Christus geschehe nur durch den Glauben,
dazu der Mensch nichts thun kann”;** andererseits mahnte er, der nicht ohne
Grund als ,Erbauungsschriftsteller bekannt geworden ist, die Glaubigen

2? g0 Neumann, Natura sagax, 113 (wie Anm. 10.); vgl. auch ebd. 196-199.

>0 Arndt, WCh 1.7,3 (wie Anm. 2).

3! Neumann, Natura sagax, 179 (wie Anm. 10); zu den Kappadoziern ebd. 179-187.

32 Arndt, WCh 1.23,1, u. I.11,15 (wie Anm. 2). Vgl. auch Neumann, Natura sagax,
206-226 (wie Anm. 10).

33 Arndt, WCh L.1,4; ebd., 1.1,1 (wie Anm. 2).

> Arndt, WCh IL6,1; 11.6,4 (wie Anm. 2).

ZKG 117. Band 2006/1



Universalwissenschaft, Millenarismus und Zweite Reformation 31

immer wieder, Eigenwillen und Liebe zum Kreatiirlichen selbst aus ihrem
Innern zu verdringen um sich ganz mit Gott zu fiillen.’® Die aktivischen
Wendungen, die er dabei gebrauchte, zeigen an, dass es auch auf die
Entscheidung des Menschen ankommt, dass der Einzelne also nicht wie in der
radikalen Siinden— und Gnadenlehre Augustins ,Verfligungsmasse” gott-
lichen Willens ist, sondern Eigeninitiative zeigen mul. So beschrieb er in der
Tradition eines Klemens oder Basilius,?® wie Gott die Menschen durch seine
Schopfung zu sich rufe und nicht durch seine Gnade zwinge:

_Gott der himmlische Vater rufet uns mit allem, das er ist, das er hat, das er vermag; das
alles rufet, leitet und locket uns zu ihm hin und in ihn. Denn Gott hat so ein
wahrhaftiges und briinstiges Verlangen nach uns, als ob alle seine Wesen und Seligkeit
an uns gelegen wire. Sintemal alles, das er geschaffen hat im Himmel und Erden, mit
aller seiner Weisheit und Giite, und alles, was er jederzeit wirket und thut, das thuter,
und hat alles darum gethan, daR er uns dadurch riefe und liide in unsern Ursprung und
wiederbrichte in sich.*”

1.3 Welt und Natur im ,Wahren Christentum’

Man kénnte Arndt aufgrund seiner Ablehnung des Fleischlichen Natur-
feindlichkeit unterstellen. Doch auch wenn die Liebe zum Kreatlirlichen ein
Hindernis auf dem Weg zur Erneuerung der Gottebenbildlichkeit darstellt, so
forderte er doch eine Hinwendung zur, ja ein intensives Studium der Natur,
denn wer die geheimen Aussagen erkenne, die hinter allen Erscheinungen der
Natur stiinden, werde zu Gott selbst gefiihrt. Deshalb betonte er, dhnlich wie
Comenius,>® die Notwendigkeit einer unmittelbaren Anschauung der Dinge
und die Bedeutung der experimentia; er bekampfte trockene scholastische
Gelehrsamkeit und die humanistische Erneuerung einer Buchgelehrsamkeit,
die glaubige Erfahrung wie christliche Praxis eher behindere als fordere.>®
Seine Kritik an der Welt galt dem Verhaftetsein im Fleischlichen als einem
Nur-Fleischlichen, die Gestalten der Schépfung als Trager gottlicher Ge-
heimnisse waren ihm dagegen von hoher Dignitit und verdienten ebenso wie
die Buchstaben der Heiligen Schrift besondere Beachtung vonseiten der
Glaubigen.*® Das gesamte vierte Buch des ,Wahren Christentum’ ist diesem
Themenkomplex gewidmet, es tragt die Uberschrift: ,LIBER NATURAE: Wie
das groRe Weltbuch der Natur nach christlicher Auslegung von GOtt zeuget,
und zu GOtt fithret; wie auch alle Menschen GOtt zu lieben durch die
Creaturen gereizet und durch ihr eigen Herz tiberzeuget werden”. Arndt griff

o2 Vgl. Werner Anetsberger, Trostende Lehre. Die Theologie Johann Arndts in seinen
Predigtwerken, Miinchen 2001.

2 Fur patristischen Tradition der Wiederannidherung an Gott mit Hilfe der Natur vgl.
Groh, Schépfung, 172-178, 244-264 (wie Anm. 11).

" Arndt, WCh IIL8,1 (wie Anm. 2).

2: Vgl. unten Kap. 4.

- Vgl. Neumann, Natura sagax, 69f., 137f., 246f. (wie Anm. 10).

Vgl. die Vorrede zum IV. Buch des WCh, bes. Kap. 5 (wie Anm. 2).
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darin auf die Genesis zuriick und forderte den Leser auf, den Schopfer zu
lobpreisen, dessen Weisheit, Giite und Herrlichkeit sich in seinen wunder-
baren Werken zeige:

. Aus der Schopfung aller Dinge wird geschlossen, daR Gott ein ewiges Wesen sey, ohne
Anfang und Ende, daR er unendlich sey, daB er allmédchtig sey, daR er eines unendlichen
Verstandes und Weisheit sey[...] Aus der Schopfung aller Dinge wird geschlossen, dafy
GOt das hdchste Gute sey.”*!

Dass Gott den Menschen durch die Offenbarung in der Natur zu sich locken
will, wurde bereits dargelegt; Arndt bekraftigte dies im vierten Buch.*? Der
Schopfungsplan erscheint dabei als von Anfang an intentional auf den
Menschen und dessen Erkenntnis ausgerichtet. Arndt verstirkte seinen
schopfungstheologischen Anthropozentrismus zudem durch die Annahme
einer scala naturae, einer hierarchischen Verkniipfung der Dinge, innerhalb
derer die Naturdinge dem Menschen zur geistigen Erkenntnis wie zum
physischen Uberleben dienen:

,Alle Creaturen, wiewol sie wunderlich unterschieden seyn, sind sie doch zu einem
einigen Ende und Ziel verordnet, ndmlich dem Menschen zu dienen. Denn wir sehen,
wie die obersten Korper in die untern wirken. Die Elemente geben den Friichten ihre
Nahrung; die Friichte den Thieren; die Thiere den Menschen. Also erhilt eines das
andere. Fines hilft dem andern. Die obern Krafte dienen den untern, und gehen alle in
einer schonen Gleichstimmung und Ordnung zu einem einigen Ende, in eine Einigkeit
und Freundschaft des Menschen.

5. Daraus erkennet man, daf der Mensch die edelste Creatur sey, weil alle Creaturen,
dem einigen Menschen zu dienen, von dem Schopfer aller Dinge verordnet seyn.“*?

Die Annahme einer Verbundenheit aller Schépfungselemente untereinander
teilte Arndt mit hermetischen Lehren in Alchimie und Astronomie, sie kommt
insbesondere in der Analogie von Makrokosmos und Mikrokosmos zum
Ausdruck, die schon in der Stoa und bei den Kirchenvitern eine wichtige Rolle
spielte.** In der Renaissance wurde diese Lehre im Rahmen des (Florentiner)
Neoplatonismus wiederbelebt, der eine hierarchische Ordnung des Kosmos
annahm, in der alle materiellen Dinge auf eine geistige Wahrheit verweisen
und letztlich zu Gott hinfithren.*> Arndt schreibt dazu:

,Der groBe Prophet Moses hilt uns im Buch der Schopfung vor zweyerley gewaltige
Zeugen Gottes: erstlich die groBe Welt; und dann die kleine Welt, das ist, den
Menschen.“* Und an anderer Stelle: ,Zudem, wie kann so gar verneinet werden, daf
das Firmament nicht seine Wirkung im Menschen habe, da doch das ganze Firmament
im Menschen ist, und das microcosmische Firmament mit dem macrocosmischen eine
sehr geheime und grofe Konsonanz hat. [...] Ich rede nicht von der Wirkung der

41 Arndt, WCh IV, 2.T1. 1,1 u. 2,1 (wie Anm. 2). Ahnlich ebd. 11.26,7-9.

2 vl oben 1.2.2; Arndt, WCh IV. Vorrede, bes. Kap. 5. (wie Anm. 2).

43 Arndt, WCh IV. 2.T1. 3,1f. Ahnlich ebd., I1.29,2-10 (wie Anm. 2)

44 7ur Analogie von Makro- und Mikrokosmos: Groh, Schopfung (wie Anm. 11), die
entsprechenden Stellen sind anhand des Registers leicht aufzufinden.

4> ygl. Neumann, Natura sagax, 74-138 und bes. 196-199 (wie Anm. 10).

46 Arndt, WCh IV, Vorrede (wie Anm. 2).
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Sterne, welche die vermeinten astrologi, und Stern=Gucker, den astri, oder Gestirn
andichten, und darauf ihre Wahrsagerey griinden, [...] sondern ich rede von
natiirlichen Krédften des Himmels und der Sterne, daR derselben Wirkung im
Menschen, als im microcosmo, oder in der kleinen Welt, nicht kénne verneinet
werden.“*”

Doch seien solche Zusammenhdnge und Wirkungen keineswegs jedem auf
den ersten Blick zugédnglich. Die Versuche der Heiden, aus den Gestirnen die
Zukunft zu erforschen, seien fehlgeschlagen, denn ,das war in derselben
Weisen Vermogen nicht. Es gehore eine hohere Weisheit dazu, namlich der
Geist Gottes”. Die Annahme einer gottgewollten Analogie zwischen Mikro-
und Makrokosmos begriindete fiir ihn den Wert einer richtig, namlich im
christlich Geist betriebenen Astrologie und Alchimie; die Geheimnisse dieser
magia naturalis sind nur fir die in Christus Erleuchteten verstandlich, die auf
dem Weg der Spiritualisierung bereits eine hohe Stufe erreicht haben.*® Die
Drei-Prinzipien-Lehre von Korper, Seele und Geist konnte ebenso auf den
Makrokosmos der Natur und ihre okkulten Qualitdten wie auf den Menschen,
den Mikrokosmos angewendet und beide in Analogie zueinander und zur
gottlichen Dreifaltigkeit gesetzt werden.* Das Wirken Gottes in der
Schopfung, das Licht der Natur, wird damit fiir Arndt kongruent zum Wirken
Gottes durch Christus, dem Licht der Gnade. AulRere Heilsgeschichte und
alchimistische Lauterung der Natur zielen gleichermafen auf den Menschen,
sie verweisen den Glaubigen auf seine eigene, von Gott gewollte und durch die
materielle Welt ebenso wie durch das innere Wirken des Geistes beforderte
Umwandlung hin zur urspriinglichen Gottebenbildlichkeit.

Die Vorstellung von einer gottgewollten Verbundenheit aller Schépfungs-
teile bei gleichzeitiger Hierarchisiserung®® beeinflusste wohl auch Arndts
Geozentrismus, der insgesamt von seiner biblisch legitimierten hermetischen
Naturphilosophie gepragt war.’’ So beschrieb er die Erde als

~gesetzet durch die Gewalt GOttes ins centrum und Mittelpunkt der groRen Welt
unbeweglich, zu einem Receptacul oder Behilmif aller himmlischen Einfliisse. Darum
sie auch wegen der Rotunditat des Himmels in eine runde Kugel gesetzet, die Wirkung
des Himmels allenthalben zu empfahen.“>?

Hier wird nicht der neueste Stand der Wissenschaft — das wire das
hehozentnsche Weltbild gewesen — als ,empirische wissenschaftliche Er-
kenntnis“>> vermittelt, sondern das traditionelle, biblisch legitimierte geo-
zentrische Weltbild, das auch kosmologisch-theosophischen Lehren etwa des

7 Arndt, WCh I1.58,9f. (wie Anm. 2).
Vgl Neumann, Natura sagax, 178-243 (wie Anm. 10).
° Ebd., bes. 178f.

22 T Amdt, WCh IV. 1. Tl. (Hexaemeron), 4,55 (wie Anm. 2) heilt es, alles
Geschehen innerhalb der Schépfung sei ,auf den Menschen gerichtet, als auf ein
Centrum, darein alle Linien des Cirkels zusammen schlieBen”. Das wird im geo-
zentrlschen Weltbild versinnbildlicht.

Vgl Geyer, Verborgene Weisheit, 1-6 (wie Anm. 8).

* Amdt, WCh IV, 1. TL. (Hexaemeron), 3,1; ebd. 5,16 (wie Anm. 2) verneint er eine
Bewegung der Erde.

So Sommer, Gottes Odem, 216 (wie Anm. 17).
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Paracelsus entsprach, die ihrerseits auf dltere hermetische und alchimistische
Traditionen zuriickgehen.** Diese Lehren bildeten einen zentralen Teil yon
Arndts Weltbild und erscheinen im Rahmen der Mikro-Makrokosmos-
Analogie als integrale Elemente seiner Theologie.>®

Die Kenntnis des von Gott selbst in die Schopfung eingeschriebenen
Geheimwissens war fiir Arndt ein unverzichtbarer Bestandteil auf dem Weg
zur Wiederanniherung an die urspriingliche Gottebenbildlichkeit. Durch
Erringen dieser Weisheit und durch Abtétung der niederen Kreatiirlichkeit in
sich selbst, also durch einen spirituellen ProzeB der Vergeistigung und
mystischen Verschmelzung mit Gott iberwindet der Glaubige am Ende des
Erleuchtungsweges alle irdischen Abhéngigkeiten. Die ars magica wird dabei,
so Hanns-Peter Neumann, ,in der Tradition des Renaissanceplatonismus als
fromme Kunst begriffen, die auf das neue Paradies, das gottliche Reformvor-
haben rekurriert, und Mensch und Natur in den alten und in einen zugleich
gelduterten neuen Stand setzt“.>® Zu diesem neuen Stand gehdrt auch, dass
der Mensch selbst iiber Natur und Gestirne herrscht. Arndt beschrieb diesen
Endzustand im Zusammenhang mit der Christusnachfolge, wobei er sich
ausdriicklich auf die Johannesoffenbarung berief und somit Ankntipfungs-
punkte fiir eine millenaristische Deutung seiner Glaubenshoffnung bot:

_Der Gott=weise Mensch herrschet iiber das Gestirn, Denn die aus der neuen Geburt
seyn, seyn iiber die natiirlichen Himmel mit ihrem Wandel, und sind nicht mehr filii,
Sohne, Saturni, Jovis, Martis, oder filii Solis, Mercurii, Lunae, sondern sind filii Dei, Kinder
Gottes, und leben im Glauben. [...] Denn ein Glaubiger ist in Christo ein Herr iber die
ganze Natur, welches Offenb. 12,1 vorgebildet.””’

Der Christ, der aus den verschiedenen Biichern die gottliche Weisheit
geschopft hat, transzendiert die heidnische Astrologie und Alchimie: Statt der
Wwirkung der Elemente unterworfen zu sein, gewinnt er in und mit Christus
selbst Macht iiber die Natur. Die Gldubigen steigen innerhalb von Arndts
kosmosophischem Weltbild zur hochsten Sphare auf, sie werden gleichsam
selbst zu Sternen, deren Inclinatio allein von Gott abhingt. In den Psalmen-
predigten heift es: ,Gleich wie die Sterne am Himmel leuchten und scheinen/
also alle Glaubige auf Erden sind geistliche Stern, erleuchtet mit dem
ErkenntniR JEsu Christi“.’® Man beachte, dass Arndt von den Glaubigen ,auf
Erden”, nicht von einem jenseitigen Zustand redet. Die im Diesseits zu
erreichende Uberlegenheit iiber die materielle Natur ist spirituell-geistig
gemeint; sie ermoglicht aber auch, ob dies nun in Arndts Intention lag oder
nicht, eine millenaristisch inspirierte Weiterentwicklung hin zur praktisch-
technischen Naturbeherrschung. Denn, so Hanns-Peter Neumann, ,christ-

54 Geyer, Verborgene Weisheit, TI. 3, 2 (wie Anm. 8). Zu den Parcelsischen Quellen:
Weber, Arndts Vier Biicher, 146-148 (wie Anm. 2).

55 ygl. dazu Geyer, Verborgene Weisheit, Tl 3, 43-61, 74-138 (wie Anm. 8).

56 Neumann, Natura sagax, 113 (wie Anm. 10).

57 Arndt, WCh IL. 58,5 u. 11f. (wie Anm. 2). Dazu Geyer, Verborgene Weisheit, 24f.
(wie Anm. 8) und ausfithrlich 158-211. Vgl. auch Arndt, WCh IV. 1. Tl. (Hexaemeron),
14-17 (wie Anm. 2).

% ygl. Arndt, WCh I1.58,3 (wie Anm. 2) Zit. aus der Psalmenauslegung nach Geyer,
Verborgene Weisheit, 188 (wie Anm. 8).
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liche Praxis und experimentelle Naturforschung bilden eine methodische
Einheit*, und ,daraus resultiert das moralische Postulat nach unermiidlicher
Forschertitigkeit zu Ehren Gottes [...] und die freilich christlich konnotierte
Idee wissenschaftlichen Fortschritts“.>® Der Verweis auf die Offenbarung
Johannis, die Arndt wiederholt auf die Erhohung des Glaubigen hin
auslegte,®® bot weitere Ankniipfungspunkte fiir millenaristische Deutungen.
Amndt selbst warnte zwar davor, den Termin des Jiingsten Gerichts zu
berechnen oder das Gottesreich als irdisches Reich zu verstehen.®' Dennoch
konnte seine Lehre von der spirituellen Erhéhung und Gottverebenbildli-
chung der Glaubigen durch das Eindringen in die gottliche Schopfungs-
weisheit millenaristisch aufgeladen werden.®” Auf diese Weise beeinfluSten
Arndts spiritualistisch-hermetische Vorstellungen — Hermann Geyer spricht
treffend von der ,verborgene(n) Weisheit”, die Arndt entziffern wollte —, seine
Verbindung von frithpietistischer Innerlichkeit mit paracelsischem, magi-
schem und kabbalistischem Geheimwissen Autoren wie Johann Valentin
Andreae und Johann Heinrich Alsted, deren Schriften als Versuch gelten
kénnen, der verborgenen Weisheit durch Naturforschung unter millenaristi-
schen Vorzeichen zum Durchbruch auf Erden zu verhelfen. Die gleiche
Verkniipfung von Millenarismus und Wissenschaftsoptimismus 1aft sich
spéter auch bei Comenius beobachten.

2 Johann Heinrich Alsted (1588-1638) und die (enzyklopadische)
Ordnung der Dinge im kommenden Millennium

2.1 Alsteds Millenarismus

Alsted hat in Deutschland — und nicht nur dort — die Diskussion um den
Millenarismus neu entfacht.®> Insbesondere fiir die Entstehung eines
calvinistischen Millenarismus ist er — auch durch seine Wirkungsgeschichte
in England — von zentraler Bedeutung.’* Er verfaRte einen lateinischen
Apokalypsenkommentar ,Diatribe de mille annis’, der rasch ins Deutsche und

Neumann, Natura sagax, 247 (wie Anm. 10).
Arndt, WCh IV. 1. Tl. (Hexaemeron), 4,10 (wie Anm. 2).
Arndt, WCh IV. 1. Tl. (Hexaemeron), 4,19 (wie Anm. 2).
Vgl. Johannes Wallmann, Reich Gottes und Chiliasmus in der lutherischen
Orthodoxie, in: Ders., Theologie und Frommigkeit (wie Anm. 3), 105-123, bes. 114{.

 Jiirgen Moltmann, Das Kommen Gottes. Christliche Eschatologie, Giitersloh 1995,
180. Jiirgen Klein, Herborn und England im 17. Jahrhundert. Wissenschaftstheorie —
calvinistische Theologie — Revolution zum Millennium, in: Ders./Johannes Kramer
(Hg.), J.H. Alsted, Herborns calvinistische Theologie und Wissenschaft im Spiegel der
englischen Kulturreform des frithen 17. Jahrhunderts, Frankfurt/M. u.a. 1988, 73-146.
Howard Hotson, Johann Heinrich Alsted 1588-1638. Between Renaissance, Reforma-
tion, and Universal Reform, Oxford 2000, sieht in den eschatologischen Erwartungen
ein&n Schliissel fiir Alsteds Biographie.

Howard Hotson, Paradise Postponed. Johann Heinrich Alsted and the Birth of

Calvinist Millenarism, Dordrecht u.a. 2000.
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Englische iibersetzt wurde und eine groRe Breitenwirkung entfaltete.®” Darin
verkiindete er den besonderen Nutzen, der gerade jetzt aus der Lektiire der
Offenbarung Johannis erwachse, da nun der Ablauf der Dinge, die bis zu
diesem Tage verborgen gewesen waren, vor aller Augen liege.®® Die
Ausgangsiragen von Alsteds Deutung der Apokalypse lesen sich so:

_Ob die Tausend Jahr / deren darinnen etlich mahl gedacht wird / allezeit nach dem
Buchstaben zuverstehen seyen? Ob sie schon vergangen? In welchem Jahr der Anfang
diser Tausend Jahren zusetzen? Was durch den Gog vnnd Magog zuverstehen sey?
Endlich / ob auch die Martyrer mit Christo vif dieser Erden regieren werden?” Die
entscheidende Frage aber lautete: ,Ob auch noch eine gliickseligkeit der Kirchen vor
dem Jiingsten Tag vif dieser Erden zuhoffen sey / und welcherley dieselbe sein werde?”

Seine unmittelbare Antwort auf diese eschatologische Zentralfrage war eine klare
Stellungsnahme fiir einen diesseitigen Millenarismus: ,Der gliickselige zustand der
Kirche auff diser Erden wird bestehen in auferstehung der Martyrer vnnd ihrem Reich
hier auff dieser Erden; In Erldsung der Kirchen von der verfolgung der feinde des
Evangelij durch deroselben vertilgung; In dem danhero rithrenden langwirigen friede;
In der zunehmung der Kirchen oder menge der glaubigen Juden vnd Heiden so noch
nicht bekehret sind; In der Reformation (oder groRerm Liecht) der lehr vnd des lebens
nach allen stinden der Menschen; Item in der Mayestit vond groRen Herrlichkeit der
Kirchen; Endtlich auch in Threr Reinen frewde.”®’

Bereits hier auf Erden sei also das Tausendjdhrige Reich Christi zu erwarten,
und auch die , Vertilgung des Antichrist” werde nicht erst unmittelbar vor dem
Jiingsten Gericht, sondern vielmehr ,vor dem zukiinfftigen gliickseligen
zustand der Kirchen in diesem leben hergehen”.®® Er betonte ausdriicklich,
dass die tausend Jahre noch bevorstiinden und nicht, wie etwa Heinrich
Bullinger gelehrt hatte,*® bereits eine Periode der Kirchengeschichte seien.”®
Hauptgegenstand seiner  Diatribe’ ist die ndhere Beschreibung der zu
erwartenden Gliickseligkeit der Kirche, zuerst der Ecclesia militans, dann der
Eeclesia triumphans. Die Gliickseligkeit der Ecclesia militans bestehe aus drei
Teilen, zuerst der tausendjihrigen Sicherheit vor den Verfolgungen der
Unfrommen, dann der Auferstehung der Mirtyrer vor der allgemeinen
Auferstehung, und schlieRlich der wundersamen Befreiung der Frommen von
der letzten Verfolgung, die nach den tausend Jahren anbrechen werde. Erst
dann, also nach der tausendjdhrigen Friedenszeit werde mit dem Jingsten
Gericht die Zeit der Ecclesia triumphans anbrechen.”” Alsted glaubte also, wie

65 Wir benutzen die 2. Aufl. der Diatribe, Frankfurt 1630, der dt. Text nach eigener
Ubersetzung oder nach: Diatribe de mille annis apocalypticis. Christlicher und
wolgegriindeter Bericht Von Der kiinfftigen Tausend=Jahrigen Gliickseligkeit der
Kirchen Gottes auif dieser Erden / nach der WeiRagung des heiligen Propheten Daniels:
Und des heiligen Evangelisten vnd Apostel Johannis, verdeutschet durch Sebastianum
Frankum, Frankfurt 1654 (abgekiirzt dt. Diatribe).

6 Alsted, Diatribe, 11.

7 Alsted, Diatribe, 65f.; Alsted, Dt. Diatribe 73-75 (beide wie Anm. 65).

68 Alsted, Diatribe, 74. Alsted, Dt. Diatribe, 84 (beide wie Anm. 65).

%9 {Jber Bullinger und seinen EinfluR auf den (englischen) Millenarismus: Dieter
Groh, Heinrich Bullingers Bundestheologie, in: ZKG 115, 2004, 45-99, bes. 78-85, 96.

70 Alsted, Diatribe, 75 (wie Anm. 65).

7! Alsted, Diatribe, 12; dhnlich 39 (wie Anm. 65).
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hier ganz deutlich wird, an ein tausendjdhriges Friedensreich auf Erden, an die
Auferstehung der Mértyrer und den Sieg der Kirche in der Welt noch vor dem
Jiingsten Gericht.

Damit holte er, was bei Joachim von Fiore’” nur angelegt war, das
Millennium ins Diesseits hinein. In dieser Friedenszeit werde sich die Kirche
und ihre Lehre ungehindert auf Brden verbreiten; Alsted rechnete mit der
fortschreitenden Bekehrung von Juden und Heiden wahrend der tausend
Jahre, in denen der Satan sie nicht ldnger verfithren kénne — ein immer
wiederkehrendes Element der millenaristischen Erwartungen in der frithen
Neuzeit.””

Diese Johannes- und Danielexegesen des Herborner Professors bildeten
einen zentralen Ausgangspunkt fiir den immanenten Chiliasmus der frithen
Neuzeit. Alsted iiberzeugte seine Zeitgenossen vor allem dadurch, dass er im
Unterschied zu den traditionellen Auslegungen konsequent versuchte, seine
Deutung der Apokalypse mit ,gewiBen Argumenten vnd SchluRreden*”*
rational zu begriinden. Dass Alsteds Postulat der Vernunftbegriindung eine
positive Anthropologie voraussetzte, die alles den Humanisten und dem
Neoplatonismus verdankt, nichts aber Calvin oder Luther, ist fast tiberfliissig
zu erwihnen.”” Er war derart erfiillt von einer Naherwartung des Millen-
niums, dass er dessen Anfang bereits fiir das Ende seines eigenen Jahr-
hunderts, konkret fiir das Jahr 1694 ,berechnete”; er fiihrte verschiedene
Naturphdnomene wie Kometen und Erdebeben, auRerdem den Geschichts-
verlauf sowie die Prophezeiungen Daniels und Johannis als Beleg datiir auf,
dass der Beginn der tausend Jahre unmittelbar bevorstiinde.”®

2.2 Die systematische Sammlung enzyklopddischen Wissens als
menschlicher Beitrag zur Herbeifiihrung des Millenniums

Traditionen lullistischer Logik und ramistischer Methodik aufgreifend,”’
unternahm Alsted 1630 in seiner ,Encyclopaedia septem tomis distincta’ den
Versuch, das gesamte menschliche Wissen zu sammeln und zu systematisie-
ren. Er verglich den Vorgang der Wissensgewinnung mit dem seit den frithen
Kirchenvatern verbreiteten Topos vom Honigsammeln der Bienen:’® Wissen-

72 Groh, Schopfung, 428-437 (wie Anm. 11).

;3 Alsted, Diatribe, 20f.; vgl. auch 34 (wie Anm. 65). Alsted verweist auf Kepler.

4 Alsted, Diatribe, 66. Alsted, Dt. Diatribe, 73 (beide wie Anm. 65).

73 S0 auch Hotson, Alsted, 73-82 (wie Anm. 63); vel. auch Ders., Paradise Postponed, 8
(wie Anm. 64).

76 Alsted, Diatribe, 111f. Zur Danielauslegung 97f. (wie Anm. 65).

77 ygl. Walter Michel, Der Herborner Philosoph Johann Heinrich Alsted und die
Tradition, Frankfurt/M. 1969, 14-42 zu Lulls Einflu auf Alsted; ebd. 46 u. 60-63 zu
Ramus.

8 S0 in der Praefatio zum ,Clavis artis Lullianae, et verae logices’, erstmals StraRburg
1609; zitiert nach der bei Lazarus Zentzner erschienenen Ausgabe von 1652, dort BL
A3r. Zum Bienengleichnis in der patristischen Tradition Groh, Schépfung, 171, 245f. u.
271 (wie Anm., 11).
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schaft war tiir ihn also mehr ein additives Verfahren, bei dem die in der Natur
vorliegenden Schitze angehduft und geordnet werden, weniger ein auch
investigativer Prozel wie bei Francis Bacon,”® bei dem es auf die Hervor-
bringung von etwas Originellem, noch nicht Dagewesenen ankam. Au Rerdem
behauptete er die Einheit alles Wissens und strebte demgemal eine Verein-
heitlichung divergierender Lehren und Methoden an, wodurch sein Wirken
einen irenischen Zug erhielt.

Ziel des Strebens nach allumfassender Erkenntnis der Ordnung der Dinge
war es, das kommende Millennium vorzubereiteten.?’ Die Verbindung
zwischen Wissenschaft und Millenarismus leistete die Philosophia perennis,
die durch Monotheismus, Schépfungstheologie und Heilsgeschichte bestimmt
war.®! Sie lieferte, mit deutlichen Ankldngen an Dan 12,4, das Gertist einer
millenaristischen Universalwissenschaft:

,Die Wissenschaft trigt dazu bei, die Wiederkunft des Herrn zu beschleunigen, indem
sie die Schopfung so vollstandig wie moglich katalogisiert und damit zeigt, dass das
Wissen der Welt sich erschopft und die Zeit sich erfiillt hat.“®*

Kein Wissensbereich durfte dabei ausgeschlossen bleiben. Ahnlich wie Arndt
und Andreae, die fiir die zweite, alle Lebensbereiche umfassende Reformation
eine christliche Alchimie forderten,®® bezog auch Alsted hermetisch-mysti-
sches und alchimistisches Wissen in sein Lehrgebdude mit ein. Sein
Triumphus Bibliorum Sacrorum’ (1625) behandelte sowohl die ,Cabbala
sacra”, als auch die ,Alchymia sacra”. In der Enzyklopadie von 1630 definierte
er ,Enzyklopadie als Methode, alle Dinge zu erkennen und den Menschen in
diesem Leben zu lehren, kurz, sie sei die Gesamtheit alles Wissens.** Die
Enzyklopéadie zielte auf eine ,instauratio imago Dei”, die —mit Verweis auf Dan
12,4 — durch eine ,scientia de omni scibili“ erreicht werden sollte.®® Die auf
dem von Daniel fiir die letzte Zeit prophezeiten Wissensreich aufbauende,
mithin eschatologisch-chiliastische Argumentation begriindete also den
Versuch, menschliches Wissen vollstindig zu erfassen, dariiber hinaus

79 7u Bacon: Francis Bacon und die Revolutionierung des Wissens sub specie
Millennium, in: Dieter Groh, Die New Science im gottlichen Weltplan, Frankfurt/M.
2007.

80 giehe Wilhelm Schmidt-Biggemann, Apokalyptische Universalwissenschaft. Jo-
hann Heinrich Alsteds ,Diatribe de mille annis apocalypticis’, in: Martin Brecht u.a.
(Hrg.), Chiliasmus in Deutschland und England im 17. Jahrhundert (Pietismus und
Neuzeit, Bd. 14), Gottingen 1988, 50-71; Ulrich G. Leinsle, Wissenschaftstheorie der
Metaphysik als Grundlage der Enzyklopddie?, in: Franz M. Eybl/ Wolfgang Harms u.a.
(Hrg.), Enzyklopadien der Frithen Neuzeit, Tiibingen 1995, 98-119, bes. 102-106.

81 giehe Wilhelm Schmidt-Biggemann, Enzyklopddie und Philosophia perennis, in:
Eybl/Harms, Enzyklopidien, 1-18 (wie Anm. 80), und vom selben Autor das
standardwerk zum Thema: Philosophia perennis. Historische Umrisse abendldndischer
Spiritualitat in Antike, Mittelalter und Frither Neuzeit, Frankfurt/M. 1998.

82 gchmidt-Biggemann, Enzyklopadie, 12 (wie Anm. 81). Vgl. auch Jiirgen Klein,
Bacon oder die Modernisierung Englands, Hildesheim u.a. 1987, 1191.

8 ygl. Kap. 1.1 und 3.2.

84 Alsted, Encyclopaedia septem tomis distinta, ND 4 Bde. Stuttgart 1989, 1.

85 Alsted, Panacea Philosophica, Herborn 1610, 7. Vgl. auch Alsted, Encyclopaedia,
66-73 (wie Anm. 84).
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bedingte sie — wie wir auch bei Comenius sehen werden®® - eine umfassende
Padagogisierung der Welt.?” Das Vertrauen auf die menschlichen Verstandes-
kréfte belegt deutlich Alsteds positive Anthropologie, die durch das Vorbild des
humanistischen Brziehungsprogramims gepragt war.®® Alsted glaubte, dass
Gott selbst dem Menschen als rationalem Wesen ein Streben nach Erkenntnis
eingepflanzt habe, durch das er auch nach dem Siindenfall zur Erkenntnis und
Verehrung des Schopfers zuriickgefiihrt werden solle und kénne:

. Alle Menschen begehren von Natur aus zu wissen. [...] dieses Verlangen nach Wissen
sei den Menschen von Gott, dem Hochsten Guten, eingepflanzt.*®”

Um den Menschen den Weg der Wissensgewinnung zu erleichtern, griff Alsted
auf die logischen Verfahren, er spricht von ,Instrumenten”, zuriick, die
Aristoteles, Raimundus Lullus und Petrus Ramus entwickelt hatten und die er
zu einem einzigen System zusammenfiihren wollte”® — nicht ohne Kritik an
denjenigen, die auf der Lehre eines Einzelnen eine philosophische Sekte
aufbauten und alle anderen bekdmpften, anstatt die Gottesgeschenke, die in
den Schriften jedes Autors verborgen seien, dankbar aufzunehmen.’! Seine
,Systema physicae harmonicae’ von 1612 ist ein gutes Beispiel fiir die
christliche Harmonisierung allen verfiigharen Wissens. Sie beschreibt nach-
einander das ,physicum Mosaicum®, das auf dem Alten Testament aufbaut, die
Lehre der ,rabbinica et cabbalistica“, also der jiidisch-mystischen Schriften,
das System ,peripateticam”, die aristotelische Naturphilosophie, und das
System ,chemicam®, die paracelsische Lehre. Im Anschluf} daran wird eine
christliche Physik entwickelt, die vieles Aristoteles verdankt, aber ekklektisch-
harmonisierend die tibrigen Lehren miteinbezieht. Dabei schreckte Alsted
nicht vor Simplifizierungen zuriick, um eindeutige Aussagen innerhalb eines
geschlossenen Systems machen zu kénnen. In der Erstellung eines solchen
allumfassenden und geschlossenen Wissenssystems sah er die eigentliche
Aufgabe der christlichen Gelehrten seiner Zeit.”?

Von Raimundus Lullus hat er deshalb insbesondere das — neuplatonische,
auch fiir Arndt grundlegende - Prinzip von Ascensus und Descensus
{ibernommen, das Walter Michel so beschreibt:’> ,Der Ausgangs- und
Zielpunkt der Bewegung ist Gott; der Ort, wo diese Bewegung von Gott
her und zu Gott hin ihren Wendepunkt hat, ist der Mensch. Alsted hat diese
Bewegung mehrfach in Schaubildern dargestellt, unter anderem in dieser
neunstufigen Version:**

8 vgl. Kap. 4.

57 val. Schmidt-Biggemann, Apokalyptische Universalwissenschaft, 70 (wie Anm.
80).

:2 Vgl. Alsted, Encyclopaedia, 73-82 (wie Anm. 84).

= Alsted, Clavis Artis Lullianae, Praefatio, Bl. A2r. (wie Anm. 78).

Zur — ramistischen — Logik als ,grundlegende(r) Wissenschaftstheorie” Klein,
Bacon und die Modernisierung, 125f. (wie Anm. 82). Zu Alsteds Verwendung
vel;slchiedener philosophischer Traditionen: Michel, Herborner Philosoph (wie Anm. 77).

i Alsted, Clavis, BL. A3 (wie Anm. 78).
= Vg}. Klein, Bacon und die Modernisierung, 119f., 127 (wie Anm. 82).
= Michel, Herborner Philosoph, 22 (wie Anm.77).

Vgl. ebd., 23-25.
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Deus 4
Angelus
Coelum
Descensus Homo Ascensus
Imaginativa
Sensitiva
Elementiva

- Instrumentativa

In der allumfassenden Kette der Dinge stellt Gott selbst die hochste
Vollkommenheit dar, aber von ihm ausgehend ,wirkt in den Geschopfen
eine Ahnlichkeit“®® nach dem Prinzip von Urbild und Abbild. Das Prinzip der
similitudo mit Gott wurde von Alsted also nicht exklusiv dem Menschen
vorbehalten, sondern im Rahmen der neuplatonischen Emanations-Vor-
stellung in hierarchischer Abstufung allen Dingen der Schopfung zuge-
sprochen."‘6 Der Mensch, dessen ,Seele [...] ein besonderes Abbild Gottes ist”,
iiberragt allerdings durch seine Vernunft alle anderen Geschdpfe, weshalb
auch nur er ,an die Ahnlichkeit Gottes heran“®” komme. Die enzyklopadische
Wissenschaft, die alle Bereiche des Seins durchmift, stellt somit in ihrer
Vollendung den Weg des Menschen von der Betrachtung der Geschopfe
zuriick zum Urbild, zu Gott, und zur eigenen Gottebenbildlichkeit dar. Sie ist
der menschliche Beitrag zur eigenen Gottverdhnlichung und zur baldigen
Herbeifiihrung des Millenniums.”®

2.3 Die Leistung der menschlichen ratio und die Naturtheologie

Fiir Alsted unterlag auch die Theologie den Regeln der Logik und der
wissenschaftlichen Beweisfiihrung. So lautete der erste Satz seiner ,LOGICA
THEOLOGICA”: ,Die theologische Logik erklart die Art und Weise, wie in der
heiligen Theologie richtig argumentiert werden muRB.“*” An anderer Stelle
bewies er aus der Existenz Gottes und der verniinftigen Kreatur die
Notwendigkeit einer erkenntnisorientierten Religion:

. Gott existiert und die verniinftige Kreatur, und gewiR existiert die Religion. Das erste
ist wahr. Also auch das Folgende. Der Beweis (ratio) ist zwingend; denn wenn Gott
gegeben ist, als Schopfer, und die verniinftige Kreatur gegeben ist, ergibt sich daraus die
Verpflichtung, daR die verniinftige Kreatur zum Erkennen bestimmt ist, und zur
Gottesliebe.“'%°

95 Alsted, Encyclopaedia, 635 (wie Anm. 84).

9 Das 4, Kapitel in Buch 12 der Encyclopaedia trigt den Titel: ,De via eminentia qua
Deus cognoscitur”; ebd. 634 (wie Anm. 84).

97 Alsted, Systema physica harmonicae, Herborn 1612, 754t; 644v.

98 yg]. Schmidt-Biggemann, Apokalyptische Universalwissenschaft, 70 (wie Anm.
80).

99 Wir zitieren die Ausgabe Frankfurt 1629, 3.

100 Ajsted, TVRRIS DAVID, Hannover 1634, 5.
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Die Verbindung von ratio und Religion wird hier iiberdeutlich.'®' Schon in der
Grundannahme, der Existenz des Menschen als einer verniinftigen und nicht
als einer von siindigen Affekten gesteuerten Kreatur, unterscheidet sich Alsted
yon der pessimistischen Anthropologie Calvins, nach der die Spuren Gottes im
Menschen zwar rudimentir vorhanden, aber durch die Konkupiszenz vollig
{iberdeckt worden sind.'®

Im Rahmen seines rationalistisch-millenaristischen Wissenschaftskon-
zepts, das alles menschliche Wissen umfassen sollte, vertrat Alsted auch
eine Naturtheologie, die er in einem eigenen Werk, der ,Theologia Natura-
lis",'%% darlegte. Seine Natiirliche Theologie richtete sich explizit gegen die
Atheisten. Gleich zu Beginn hob er Alter und Niitzlichkeit der Theologia
naturalis hervor,'®* worauf dann die bekannten Begriindungsstrange aus der
Tradition folgten. Im Vordergrund stand dabei die Lehre von den zwei Biichern
Gottes: dem Liber Scripturae oder Ecclesiae und dem Liber Naturae.'®

Das Fundament der Natiirlichen Theologie ist nach Alsted ein dreifaches:
_Fundamentum Theologia naturalis est triplex, Ratio, Experientia universalis,
Scriptura Sacra“'%¢, und: ,Das allumfassende Buch Gottes ist dreifach: ndmlich
die Heilige Schrift, die Natur und unser Geist.*'"”

Die zentrale Erkenntnismethode der Theologia naturalis ist die Ratio.'°® Sie
gewihrleistet — darin spiegelt sich zum wiederholten Mal Alsteds optimistische
Anthropologie wieder — auch nach dem Fall noch zuverldssige Erkenntnis-
leistungen.'®® Bemerkenswert sind in diesem Zusammenhang auch seine
Aussagen: ,Natura Gratia non pugnant”, und: ,Natura gratiam commen-
dat“.''” Womit er eine Abkehr von der traditionellen Erbsiindenlehre und
ihrer negativen Anthropologie formulierte: Gerade in der Naturbetrachtung
sollten menschliche Leistung und géttliches Wirken zusammenfliefen und
gemeinsam die Herbeifithrung des Millenniums bewirken. Ahnlich wie Bacon
lehnte Alsted daher das scholastische Wissenssystem ab und wollte statt dessen
aus der unmittelbaren Anschauung mittels rationaler Analyse niitzliches
Wissen gewinnen; ,nur fruchtbringendes Wissen suchte er zu férdern und
haBte die philosophierenden Spitzfindigkeiten”, schreibt bereits Roth zu-
recht.!!!

Die Kenntnisse, die der Mensch aus dem Buch der Natur gewinnen sollte,
gingen fiir den Herborner Professor konsequenterweise {iber den traditionel-

191 yg]. Klein, Bacon und die Modernisierung, 128-131 (wie Anm. 82).

‘%2 vgl. Groh, Schopfung, 700-708 (wie Anm. 11).

193 Alsted, Theologia Naturalis, Frankfurt 1615. Als Motti vorangestellt sind Psalm 19,
2-3, und Rom 1, 19-20, der Grundtext der Natiirlichen Theologie.

ig: Ebd., Praefatio (mit eigener Paginierung), 1f. (wie Anm. 103).

5 Egg l;raefatio, 5; vgl. auch das 1. Kap. des 2. Teils, 233-248 (wie Anm. 103).

'°7 Bbd., 242. Hervorheb. D.G./B.B.

198 Bhbd., 51.; 5.

2P Ehd2-7

i:? Ebd., 4f.

EW. E. Roth, Johann Heinrich Alsted (1588-1638). Sein Leben und seine

Schriften, in: Monatshefte der Comenius-Gesellschaft 4, 1895, 29—44, hier 35.
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len Hinweis auf Macht und Giite des Weltbaumeisters hinaus und umfassten
neben dem ersten auch den zweiten Teil des christlichen Haupt- und
Doppelgebots, das zum einen die Verehrung Gottes, zum anderen die Liebe
zum Nachsten fordert. Denn nach Alsteds Auffassung lehren die Kreaturen,
dass der Mensch Gott erkennen soll, aber auch, dass er sich selbst kennen und
seine Nichsten lieben soll; auRerdem ermahnen die Geschopfe den Be-
trachter, Gott nicht nur zu ehren, sondern auch zu lieben.''? Aus der
Naturforschung erwichst dem Menschen also nicht nur Wissen als Bestandteil
eines paradiesischen Lebens auf Erden, sondern auch eine religios-moralische
vVerpflichtung, auch deshalb konnte das enzyklopadische Projekt als Vorbe-
reitung des Millenniums betrachtet werden.

3 Johann Valentin Andreae (1586-1654) und die Zweite Reformation
3.1 Andreaes phantastische Frithschriften und das Rosenkreuzertum

Der Freundeskreis des jungen Andreae in Tiibingen, der sich als ein Kreis
heterodox Gebildeter beschreiben lisst,''® bildete den geistigen Hintergrund
fiir seine phantastisch-satirischen, bei allem geistvollen Witz von ernsthafter
Reformabsicht getragenen Schriften iiber Christian Rosenkreuzer und seinen
geheimen Orden. Aus diesem Kreis stammten einige der entschiedensten
Anhinger und Verteidiger von Arndts ,\Wahrem Christentum’, die allerdings
in den orthodoxen Theologieprofessoren Theodor Thumm und Lukas
Osiander ebenso entschiedene Gegner fanden. Der Streit verzogerte Andreaes
Promotion' ' und zog Kreise bis an den Wiirttemberger Hof,'!” er fiihrte
jedoch nicht zu einer konsequenten Verfolgung der Arndtanhdnger, denen
das ,Wahre Christentum’ zwar als Anleitung zur Fortfiihrung der Reformation
galt, die aber stets ihre Treue zur Lutherischen Kirche betonten.''® Die
Mitglieder dieses Kreises waren keine homogene Gruppe, man tauschte sich
hier offen iiber verschiedene in der Amtskirche verponte Wissensbereiche aus,
etwa iiber Alchimie und die Lehren des Paracelsus sowie tiber millenaristische

12 Alsted, Theologia Natvralis, 236-240 (wie Anm. 103): ,Creaturae docent: I. Deum
esse cognoscendum  colendum. II. Hominem debere cognoscere seipsum. [...] TIL
Creaturae ocent proximum esse amandum.” ,Creaturae monent, ut Deum amemus.”

113 Dieter Fauth, Zur Typusentwicklung des heterodox Gebildeten im Kontext der
Hochorthodoxie. Eine Sozialgeschichte des Tiibinger Kreises um 1620, in: Rudolf W.
Keck u.a. (Hrg), Literaten, Kleriker, Gelehrte. Zur Geschichte der Gebildeten im
Vormodernen Europa, Koln u.a. 1996, 245-268.

114 ygl. Martin Brecht, Andreae und Herzog August zu Braunschweig-Liineburg,
Stuttgart-Bad Canstatt 2002, 145-154.

115 yol. Dieter Fauth, Verbotene Bildung in Tiibingen zur Zeit der Hochorthodoxie.
Eine sozialgeschichtliche Studie zum Zensurfall des Buchhindlers und Druckers
Eberhard wild (1622/23), in: ZWLG 53, 1994, 125-141.

116 yo]. Richard van Diilmen, Zur Utopie einer christlichen Gesellschaft, Stuttgart-
Bad Canstatt 1978, 116-143, bes. 121-123.
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Spekulationen und spiritualistisch-mystische Gedanken.''” Beeinflusst wur-
den sie dabei von Ideen des Visiondrs Jakob Brocard, des chiliastischen
Mystikers Wilhelm Postell, auferdem durch die von der Amtskirche heftig
angefeindeten theosophischen Lehren Valentin Weigels und durch den
Alchimisten Heinrich Khunrath;''® von Simon Studion iibernahmen sie die
Naometrie, eine mystische Arithmetik zur Berechnung der Bedeutung von
Schriftworten, und, last but not least, wirkte in den naturphilosophisch-
theosophischen Anschauungen der EinfluR des Paracelsus. Eine wichtige
Rolle innerhalb des Tiibinger Kreises spielten auch der Utopist und Chiliast
Tobias Hess''? und Christian Besold.'?" Riickblickend bezeichnete Andreae
diesen informellen Zirkel bereits als ein erstes ,Collegium*, als Keimzelle einer
christlichen Sozietdt."*! Auf der Basis chiliastischer Ideen und hermetischer
oder theosophischer Lehren strebten sie die Umsetzung der Zweiten
Reformation an.

Abfassungszeit und Verdffentlichung der in diesem Klima entstandenen
Rosenkreuzerschriften'?? differieren meist, zuerst zirkulierten diese Texte
handschriftlich, bis sie, meist anonym oder unter Pseudonym, in Druck
gingen. Die fritheste dieser Schriften stellt wohl die mit zahllosen alchimisti-
schen Elementen und paracelsisch-hermetischen Andeutungen'®’ aufge-
ladene ,Chymische Hochzeit: Christiani Rosencreutz. Anno 1459’ dar, die
zwischen 1605 und 1607 entstand und 1616 in Stralburg erschien. Die
Symbolik des Textes: Kreuz, Rose und Hochzeit, sollte auf die angestrebte
Vereinigung von lutherischer Reformation und paracelsisch-christlichem
Hermetismus verweisen.'** Vermutlich ab 1609 beschiftigte Andreae sich mit
der ,Fama Fraternitatis’, die 1614 anonym in Kassel herauskam. Sie war
weitaus starker chiliastisch geprigt als die ,Chymische Hochzeit’ und konnte
als Programmschrift einer iiber das bisher Erreichte weit hinausgehenden
Reform des gesamten Lebens verstanden werden; Andreae sprach aus-

17 ygl. Hans Schick, Das Altere Rosenkreuzertum. Ein Beitrag zur Entstehungsge-

schichte der Freimaurerei, Berlin 1942, 101-110.

118 giehe van Diilmen, Utopie, 46-64 (wie Anm. 116).

"% Andreae verteidigte HeB gegen Kritik, so 1619 in ,Tobiae Hessi Immortalitas’; in:
Gesammelte Schriften. Hg.v. Wilhelm Schmidt-Biggemann, Bd. 2, Stuttgart Bad-
Canstatt 1995, 291-351.

20 7u Andreae und Besold: John W. Montgomery, Cross and Crucible. Johann
Va]]ezrlltin Andreae (1586-1654) phoenix of the theologians, The Hague u.a. 1973, 34-36.

= A_ndreae, Ges. Schr., Bd. 2, 462-465 (wie Anm, 119).

Die drei wichtigsten Ursprungstexte des Rosenkreuzertums, ,Fama’ und ,Chymi-
sche Hochzeit’ sowie die wohl nicht von Andreae stammende ,Confessio Fraternitatis’
sind in einem Band herausgegeben von Richard van Diilmen, Stuttgart 1973, im
Folgenden zitiert als Andreae, Fama/ Confessio/ Chymische Hochzeit; vgl. auch dort die
Einleitung,

'2% vgl. Roland Edighoffer, 1'énigme paracelsienne dans les Noces chymiques de
Christian Rosenkreuzer, in: Heinz Schott/ Ilana Zinguer (Hrg.), Paracelus und seine
internationale Rezeption in der Frithen Neuzeit. Beitrdge zur Geschichte des Para-
celsismus, Leiden/Boston/Koéln 1998, 238-260.

'*% S0 Donald R. Dickson, The Tessera of Antilia. Utopian Brotherhoods and Secret
Societies in the Early Seventeenth Century, Leiden 1998, 67.



44 Dieter Groh/Birgit Biehler

driicklich vom ,intent einer general Reformation”.'?”> Die ,;Fama‘ berichtet
vom Leben des Christian Rosenkreuz und des von ihm gegriindeten Ordens,
der auf eine Erneuerung und Besserung des christlichen Lebens wie der
Wissenschaften zielt, woran mitzuwirken alle Leser eingeladen werden; in
Kiirze wolle der Orden auch seine bisherigen Ergebnisse publik machen.'*¢
Fine besondere Rolle fiir die hier unter der Maske des Rosenkreuzerordens
geduRerten optimistischen Erwartungen spielte die Wissenschaft, denn, so
Andreae im Vorwort, die Erkenntnis sowohl {iber Christus —durch Luther - als
auch iiber die Natur — durch Paracelsus — habe jlingst so sehr zugenommen,
dass nun ein weiterer Fortschritt zu erwarten sei, durch den die Menschen zu
einer véllig neuen Nutzung der Natur, aber auch zur Erkenntnis ihrer eigenen
Position innerhalb der Schépfung gelangen wiirden."*”

Andreae machte sich allerdings auch iiber haltlose und im AuBerlichen
steckenbleibende zeitgendssische Weltverbesserungsphantasien lustig, deren
Okkultismus den Menschen eher von Gott entferne. Dem hielt er die einzig
erfolgversprechende christliche Umorientierung entgegen,'*® was allerdings
nicht verhinderte, dass die von ihm satirisch gemeinten Elemente der
Bruderschaft spiter ernstgenommen wurden. Im ,Turbo’, verfalst 1611,
veroffentlicht 1616, einer der frithesten Bearbeitungen des Fauststoffes, setzte
Andreae sich mit dem Problem der curiositas auseinander, kritisierte eine rein
innerweltliche Neugier und stellte ihr das Streben nach einem christlichen
Lebenswandel gegeniiber.

Uber die phantastischen Friihschriften Andreaes und ihre Wirkungsabsicht
noch eine Bemerkung: Andreae, der schon friih als Hofmeister adliger Sohne
padagogisch tdtig war, hat sich sein Leben lang iiber die Frage nach der
angemessenen und wirkungsvollen Vermittlung von Wissen und christlicher
Erkenntnis Gedanken gemacht.’** Ahnlich wie Erasmus es in seinen duBerst
beliebten und verbreiteten ,Colloquia familiares’ praktiziert hatte, hielt er eine
Vermittlung ernsthafter Inhalte in scherzhafter, spielerischer Form fiir
besonders effektiv. Dass die Texte spdter mehr dem Wortlaut als der
Bedeutung nach ernst genommen, jedes Detail aus der Beschreibung des
Ordens als Tatsachenbericht gelesen und dieser selbst als alleiniger Trager
hochster Wahrheit verteidigt wurde, entsprach sicher nicht Andreaes
Intention'*® —er nennt die ,Chymische Hochzeit’ spater selbst ein ,lubidrium”,

125 Andreae, Fama/ Confessio/ Chymische Hochzeit, 17 (wie Anm. 122).

126 vl dazu Richard van Diilmen, Reformationsutopie und Sozietitsprojekte bei
Johann Valentin Andreae, in: Francia 6, 1978, 299-318, bes. 304-307.

127 Andreae, Fama/ Confessio/ Chymische Hochzeit, 17 (wie Anm. 122).

128 ¢4 auch van Diilmen, Utopie, 85f. (wie Anm. 116).

129 yasy Carl Hiillemann, Valentin Andreae als Padagoge, Leipzig 1884 u. 1893;
Julius Keuler, Johann Valentin Andreae als Pidagoge, Tiibingen 1934. Vgl. auch das
Vorwort von Richard van Diilmen zur dt.-lat. Ausgabe des Theophilus, Stuttgart 1973,
bes. 12-16.

130 g4 auch van Diilmen, Utopie, 95f. (wie Anm. 116); iiber Andreaes padagogische
Bemiihungen ebd. 177-202.
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eine ,Posse”.'*! Andreaes friihe Rosenkreuzerschriften lassen sich im
humanistisch-pidagogischen Kontext als phantasievoll und unterhaltsam
vorgetragene Belehrung iiber die Gefahren einer ungelenkten, sich selbst
metaphysisch iiberhhenden Wissensgier lesen, der ein dezidiert christlich —
und zwar reformatorisch-lutherisch — ausgerichtetes Wissensstreben gegen-
iibergestellt wird, das zu einer echten Reform des Lebens und der Gesellschaft
fiihren soll.'*?

3.2 Das Ziel einer christlichen Gesellschaft und die Bedeutung
von Wissenschaft und Erziehung

Im Zentrum des Andreaeschen Denkens stand die Vision einer christlichen
Gesellschaft, wie er sie in seiner 1619 erschienenen ,Christianopolis” skizziert
hat'?? —in interessanter chronologischer Parallele zu Bacons ,New Atlantis’."**
Als Antwort auf seine eigenen Rosenkreuzerschriften, die eher Geheim-
biindelei als christliches Verhalten provorziert hatten, und inspiriert durch
Campanellas ,Civitas Solis’ entwarf er die Utopie einer wahren christlichen
Gesellschaft auf der Grundlage von Frommigkeit und Sittlichkeit, aber auch
auf der Basis wirtschaftlicher Aktivitditen und wissenschaftlicher For-
schung.'* In Bezug auf die Rosenkreuzerbewegung schrieb er in der
Einleitung zur ,Christianopolis’, anstatt iiber die Fehler, die andere in ihrem
durchaus berechtigten Reformstreben gemacht hatten, zu klagen, solle jeder
die Reform jetzt selbst in Angriff nehmen und fiir eine gelungenere
Umsetzung sorgen.'>® Er verwies auf die erfolgreiche (erste) Reformation
durch Luther und die dadurch erreichte Verbesserung der Lehre. Doch anstatt
das bisher Erreichte als gliicklichen Endzustand zu loben, duRerte er Zweifel,
ob nicht ,eben dieses Stiick (die Reformation) zu unserer Zeit wieder gespielt
wird”, denn obwohl ,uns das Licht der reinen Religion wieder aufgegangen”
sei, konnten ,die, die sich Christen nennen, von dem Welthaufen dennoch in
nichts unterschieden werden®.'>” Daher war fiir ihn eine zweite Reformation
des christlichen Lebens unabdingbar, und als Vorbild und Anleitung dazu legte
er seine Darstellung der Christenstadt vor. Denn der Teufel kénne nicht alle

31 Johannis Valentini Andreae theologi q. Wiirttembergensis Vita, ab ipso conscripta,

hg.v. E H. Rheinwald, Berlin 1849, 10. Diese Aussage muf allerdings auch als Akt der
Selbstverteidigung gewertet werden.

izj Vgl. Dickson, Tessera of Antilia, 70f., 80-87 (wie Anm. 124).

- Richard van Diilmen (Hrg.), Christianopolis 1619, lat./dt., Stuttgart 1972.

Wolfgang WeiRl vermutet, Bacon habe die Christianopolis gekannt: Wolfgang

WeiB, Die Gelehrtengemeinschaft: Thre literarische Diskussion und ihre Verwirklichung,
in: Sebastian Neumeister/ Conrad Wiedemann, Res Publica Litteraria. Die Institutionen
der Gelehrsamkeit in der frithen Neuzeit. Tl. 1, Wiesbaden 1987, 133-151, hier 134-137.

i Vgl. van Diilmen, Reformationsutopie und Sozietdtsprojekte, 312-316 (wie Anm.
126).

%6 van Diilmen, Christianopolis, 30f. (wie Anm. 133). Andreae zitiert diesen Satz
Jonathan Wenses als Aussage eines ,edlen Mannes”, mit dem er selbst tibereinstimme.
Vg]l. Andreae, Ges. Schr., Bd. 2, 472f. (wie Anm. 119).

*7 Ebd., 24f,
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betriigen, ,zum wenigsten diejenigen, die ein hoheres Licht in sich haben”'*®,
und die wollte Andreae erreichen. Auch die Utopie steht also im Rahmen
seiner konkreten Versuche, eine Gemeinschaft Erleuchteter zur Durchsetzung
seiner Reformziele anzusprechen und zur — gemeinsamen — Fortsetzung ihrer
Anstrengungen zu ermuntern: ,Christianopolis’ soll auch als Programmschrift
einer moglichen Societas Christiana gelesen werden.

Schon in Tiibingen hatte sich Andreae mit mathematischen und
geometrischen Figuren und architektonischen Grundrissen beschaftigt, mit
Diagrammen des menschlichen Korpers und seiner Proportionen. Die
Architekturpline von Christianopolis sind in ihrer strengen Geometrie
einerseits auf die Erfordernisse von Handwerk und Produktionsstatten
ausgerichtet und sollten so eine rationelle Organisation aller Arbeitsabldufe
ermoglichen; die Gebdude und Wohnungen zielten zwar nicht auf Komfort,
aber auf Hygiene, Ordnung und Funktionalitat; sie entsprachen dem neuesten
Stand der Technik und der Stadtplanung in der Renaissance. Doch neben den
funktional-technischen Aspekten verwirklichte die Christenstadt eine Reihe
religivser symbolischer MaRgaben:'*® Der quadratische Grundrif — der, wie
Andreae wubte, alle militirischen Anforderungen an eine Befestigungsanlage
milRachtete — entspricht dem GrundriR des himmlischen Jerusalem, denn nur
ein wahrhaft christlicher Lebenswandel schiitzt vor den Bedrohungen der
Welt; die MaRe des Tempels im Zentrum der Stadt entsprechen denen, die man
fiir die Arche Noahs annahm. Darin liegt kein Widerspruch zur rationalen
Durchgestaltung der Siedlung, vielmehr verweist die Vereinigung von
funktional-technischer Ordnung mit theologischen Zahl- und Formsymbolen
auf die gottliche Harmonie, die hinter und tiber allem steht. Der Kdrper des
Menschen spiegelte die Ordnung der Gesellschaft und diese wiederum die der
Schopfung. Unter Riickgriff auf die Analogie von Makro- und Mikrokosmos,
die eine lange christliche Tradition hat und u.a. fiir die von Paracelsus
verbreitete Theosophie eine zentrale Rolle spielte, konnte alles Teil der und
Zeichen fiir die Vollkommenheit des Schopfergottes sein und letzilich zu
diesem hinfiihren.

In konsequenter Umsetzung der strengen Ausrichtung auf das Christentum
lag die oberste Herrschaft in diesem Idealstaat bei Jesus Christus selbst; da ihm
allein die Ehre des Koénigtums zukomme, gab es hier keine weltliche
Monarchie.'*® Die Angelegenheiten der Stadt werden durch ein Triumvirat
aus dem Priester Abialdon, dem Richter Abiezer und dem Gelehrten Abida
geregelt, denen ein Senat und die Volksversammlung zur Seite gestellt sind.'*'
Das Triumvirat versinnbildlichte die Dreiteilung des Menschen in Seele, Koper

128 Ebd., 251

13% Edward H. Thompson hat die Aspekte technisch-funktionaler Stadtplanung in
Verbindung mit der religiosen Zahlen- und Korpersymbolik anhand von Abbildungen
dargestellt; vgl. seine Einleitung zu der von ihm 1996 verdffentlichten engl. Ubersetzung
der Christianopolis, bes. 51-102, und zwei Aufsdtze unter http://homepages.tesco.net/
~eandcthomp/andpro.htm und http://homepages.tesco.net/~eandcthomp/andecon.htm
(beide 2. 1. 2006).

140 yan Diilmen, Christianopolis, Kap. 27; 80f. (wie Anm. 133).

M1 7ur politischen Ordnung und den Triumvirn, van Diilmen, Christianopolis, Kap.
27, 291, 33, 36; 80-83, 87-91, 94-101 (wie Anm. 133).
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und Geist, verwies aber auch auf die Heilige Trinitdt. Unter der Fiihrung ihres
Triumvirats bekampfte Andreaes Idealgesellschaft, wie die Campanellas, drei
Hauptiibel: Heuchelei, Tyrannei und Sophisterei; sie war insofern Vorbild fiir
eine Reform der ganzen Gesellschaft, aber auch Symbol fiir die von jedem
Einzelnen anzustrebende Eintracht zwischen den verschiedenen Teilen des
Menschen in der Ausrichtung auf Gott.

Wissenschaft und Forschung spielten in ,Christianopolis’ eine wichtige
Rolle, die verschiedensten Naturgegenstinde werden experimentell unter-
sucht, in Lehrsdlen ausgestellt und vorgefithrt sowie auf ihren jeweiligen
Nutzen hin gepriift, dhnlich wie in Bacons ,New Atlantis’ — bei Andreae wird
allerdings die Ausbildung aller Jugendlichen in verschiedenen Kiinsten und
Wissenschaften angestrebt, wahrend beim englischen Lordkanzler der
Wissenschaftsorden starker elitdr-hierarchisch organisiert ist. Schon in den
frithen Rosenkreuzerschriften hatten (Natur-)Wissenschaften, insbesondere
die Alchimie, eine zentrale Rolle gespielt, allerdings sollte, wie Andreae spater
deutlich hervorhob, nicht weltliche Neugierde und das Horten von Geheim-
wissen, sondern der christliche Gebrauch des gewonnenen Wissens im Dienst
der Menschheit das Ziel sein. Er verdammte schon in diesen satirischen Texten
eine im Fleischlichen, in den Dingen selbst steckenbleibende curiositas und
setzte dem einen christlichen, am praktischen Nutzen und insbesondere an der
Hinfithrung zu Gott orientierten Gebrauch der Wissenschaften entgegen, wie
ihn auch Arndt vertreten hatte.'*

In ,Christianopolis’ stellte Andreae die Wissenschaft als die ,sorgfaltigste
Hebamme der Natur*'*? ausdriicklich in den Dienst eines theologisch
begriindeten Anthropozentrismus. Zum Nutzen und zur Gesundheit der
Menschen werden im Laboratorium der Wissenschaftler ,alle Krifte der
Metalle und Mineralien oder Gewéchse, auch der Tiere, untersucht, gereinigt,
vermehrt, vereinigt. Hier wird der Himmel der Erde angetraut und die der Erde
eingepragten gottlichen Geheimnisse entdeckt. Hier lernt man das Feuer
regieren, die Luft gebrauchen, das Wasser schatzen und die Erde erkennen.
Hier hat der Affe der Natur, die Kunst, etwas, worin sie spielt, indem sie den
ersten Ursprung nachahmt und nach den Fulistapfen des groBen Weltge-
baudes ein solches im kleinen auf das vortrefflichste nachbildet”,'**

Dadurch soll der Christ die Folgen des Siindenfalls, die bisher sein
Verhaltnis zur Natur korrumpiert hatten, iiberwinden; ,Andreae’s man has
been restored to the dignity forfeited by Adam’s transgression, and through the
Holy Spirit he has entered upon a new relationship with nature“.'*> Dabei ging
es nicht um materielle Bequemlichkeit und ein fleischliches Paradies, sondern
darum, Gott in der Schépfung zu erkennen und durch die bewufite Nutzung
der gottgeschaffenen Natur zum Ruhm des Hochsten beizutragen. Die von

142

B Vgl. van Diilmen, Utopie, 67f., 74f., 82 (wie Anm. 116).

5 Van Diilmen, Christianopolis, 112 (wie Anm. 133).

Ebd. 113. Zum Wissenschaftsverstdndnis Andreaes: Eurich Nell, Science in
Utopia. A Mighty Design, Cambridge 1967, 120-134; Richard Saage, Vermessungen im
Nirgendwo. Begriffe, Wirkungsgeschichte und Lernprozesse der neuzeitlichen Utopien,
Da¥mstadt 1995, 191-191 u. 209f,

*> Frank B. Manuel/ Fritzie P. Manuel, Utopian Thought in the Western World,
Oxford 1979, 301.
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Andreae geforderte Wissenschaft diente zwar dem Menschen, aber dieser
Anthropozentrismus war keineswegs ein materialistischer Utilitarismus,
sondern zielte darauf, bei allen Erkenntnissen und Tétigkeiten dem Schopfer,
der die Welt so wunderbar eingerichtet hat, zu danken und seinen Ruhm zu
mehren. Diese Einstellung wird im 70. Kapitel der ,Christianopolis’ ,De
Auditorio Physico” eindriicklich zusammengefalt:

,Denn wir sind auf diesem prachtigen Schauplatz der Welt von unserem Schopfer nicht
deswegen aufgestellt, daR wir wie das dumme Vieh nur die Weide abfressen sollen,
sondern daf wir unter seinen Wundern mit Aufmerken, unter seinen Gaben mit deren
kluger Verwaltung, unter allen seinen Geschopfen mit deren Werthaltung ein-
herwandeln. Denn wer sollte glauben, daf zu etwas anderem als der Menschen grofter
Guttat solche Verschiedenheit, Schonheit, Bequemlichkeit, Zeitigung der Dinge, ja die
NutznieRung der ganzen Welt selbst dem Menschen tibergeben ist. Der wird schandlich
betrogen, der sich einbildet, man sei ihm solche Dinge schuldig, ohne daf er sie einmal
eines Dankes, einer Besorgung oder einer Betrachtung fiir Wert halt. Dazu ist der
Mensch verpflichtet, daf er, weil ihm gleichsam alle Kreaturen zinsbar sind, auch an
aller ihrer Stelle Gott Dank sagt.”'*®

Dem gottlichen Auftrag gemalR soll der Christ sich nicht selbst den weltlichen
Dingen unterwerfen, sondern sie in Dankbarkeit und Verehrung nutzen, um
dadurch die Menschheit sowohl auf dem Weg zur Uberwindung der
zerstorerischen Folgen des Siindenfalls mittels Kultur als auch auf ihrem
geistigen Weg zum wahren Christentum voranzutreiben.'*” Ein im Rahmen
der Siindentheologie negativ besetzter Naturbegriff wurde dabei durch einen
kosmologischen Naturbegriff ersetzt und der Mensch zur Arbeit an und mit
den Dingen der Schopfung aufgefordert — in christlicher Demut und Askese
sollte er mit Hilfe der Wissenschaft in der Welt tatig werden.

Beinahe iiberfliissig zu erwihnen, dass eine solche Erneuerungsbewegung,
die Luthers Reformation vollenden sollte, mit dessen negativer Anthropologie
nicht kompatibel war, sondern wie Erasmus und die Humanisten auf
Willensfreiheit, auf der Moglichkeit und Verpflichtung zum moralischen
Handeln aufbaute.'*® Auch wenn Andreaes Gesellschaft nach aufien kaum
missionarisch wirken, sondern vielmehr die christlich Gesinnten in ihren
Kreis, auf ihre Insel ziehen wollte — hier kommen wohl die eigenen bitteren
Erfahrungen des Autors bei seinen praktischen Reformbemiihungen zum
Ausdruck —, setzte er doch hochstes Vertrauen in die Erziehbarkeit des
Menschen zum Guten, weshalb Wilhelm Schmidt-Biggemann ,Christiano-

146 yan Diilmen, Christianopolis, 160f. (wie Anm. 133).

147 g dienen mathematische und astronomische Instrumente dazu, dem Menschen,
dem ,die Fliigel voriger Vollkommenheit entfallen sind” und der nun ,vom Himme]
durch eine so groe Kluft [...] geschieden ist”, wieder Kenntnisse vom Lauf der Gestirne
und der himmlischen Harmonie zu vermitteln. Van Diilmen, Christianopolis, Kap. 49f.;
120-125 (wie Anm. 133). Vgl. dazu Urs Sommer, Religion, Wissenschaft und Politik im
protestantischen Idealstaat: Johann Valentin Andreaes ,Christianopolis”, in: ZRGG 48.2,
1996, 114-137, bes. 114, 124f,, 128f. u. 136.

148 g auch Sommer, Religion, Wissenschaft und Politik, bes. 116 (wie Anm. 147). Zu
Erasmus: Groh, Schopfung, 512-519 (wie Anm. 11).
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polis’ ,das vorweggenommene utopische Resultat der Universaldidaktik“'*’

nennt. Dabei umfassten die angestrebten Fahigkeiten und Eigenschaften
ebenso den handwerklich-technischen Bereich wie den intellektuellen und
moralischen. Fiir die Erziehung der Jugend sollte die Anschauung in allen
Bereichen eine zentrale Rolle spielen, entweder durch das unmittelbare
Vorbild ausgewihlter Lehrer oder durch die Betrachtung von kiinstlichen und
natiirlichen Gegenstinden in Naturaliensammlungen oder mittels Bildern;'*°
eine Hochschitzung der Bilder, die Comenius ibernommen und systematisch
in die Pidagogik eingefiihrt hat.'’' Und ebenso wie die Jugend in
Christianopolis nicht durch Drohungen und Strafen, sondern durch gute
Vorbilder angeleitet und erzogen werden soll,'>* sollte sich wohl, so die
unausgesprochene Hoffnung Andreaes, auch die iibrige Welt allmédhlich
durch das leuchtende Vorbild einer wahren christlichen Gesellschaft zum
Guten hinfiihren lassen.'*?

3.3 Andreaes eigene Sozietatsbemiihungen und die Wirkung
seiner Utopie einer christlichen Gesellschaft

Andreaes oberstes Ziel war, wie wir gesehen haben, die ins Stocken geratene
Reformation durch eine zweite, umfassendere zu vollenden. Vor der christ-
lichen Erneuerung der gesamten Gesellschaft sollte das Ideal eines Lebens in
der Nachfolge Jesu zunichst in einem elitiren, konventikeldhnlichen Zirkel
protestantischer Gelehrter, der Societas christiana,"* verwirklicht werden.'>”
Auch wenn Andreae sich im Lauf seines Lebens von vielen Aspekten seiner
frithen satirischen Schriften distanzierte, hielt er doch stets am Reformeifer
fest, der auch den Friihschriften zugrunde lag.'*® Die Wirkung der Idee vom
Orden der Rosenkreuzer war mannigfaltig und dauert bis heute an, die
Literatur zum Thema fiillt Bibliotheken und soll hier nicht noch einmal
wiedergegeben werden.'>” Fiir unseren Zusammenhang folgende Feststel-

1% Wilhelm Schmitt-Biggemann, Topica Universalis. Eine Modellgeschichte huma-
nistischer und Barocker Wissenschaft, Hamburg 1983, zur Christianopolis 241.

%0 van Diilmen, Christianopolis, Kap. 47; 118f. (wie Anm. 133) Uber den Nutzen der
Bilder ebd. Kap. 48; 120f.

%! 7u Comenius Kap. 4.

152 vql. van Diilmen, Christianopolis, Kap. 52; 126-129 (wie Anm. 133).

'3 Uber die Funktion der Utopie, das Noch-nicht-Reale als das Mégliche vorzufiithren
und dadurch der Verwirklichung naherzubringen Thomas Nipperdey, Die Funktion der
Utopie im politischen Denken der Neuzeit, in: AKuG 44, 1962, S.357-378; dhnlich
Dickson, Tessera of Antilia, 3f. (wie Anm. 124).

154 Dickson, Tessera of Antilia, 40, (wie Anm. 124).

** Van Diilmen, Reformationsutopie und Sozietdtsprojekte, 307-312 (wie Anm.
126), hebt hervor, daR Andreaes Bemiihungen in England grofere Resonanz gefunden
héitlt;m als in Deutschland.

9 Vgl. die Einleitung zu van Diilmen, Christianopolis, bes. 22f., 28-31 (wie Anm.
133).

7 Eines der kontroversesten Werke zum Thema ist die Studie von Frances A. Yates,
Rosicrucian Enlightenment (1972), ebenfalls zum Zusammenhang von Rosenkreuzer-
tum und Aufklirung Christopher MacIntosh, The Rose Cross and the Age of Reason.
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lung: Der nur scheinbar utopische Gedanke, eine Reform der Gesellschaft in
allen Lebensbereichen kénne, ausgehend von einem kleinen christlichen
Zirkel, mit Hilfe von Wissenschaft und Bildung zum Nutzen aller in die Realitat
umgesetzt werden, stie im 17. Jahrhundert auf enorme Resonanz. Andreaes
Schriften trafen offensichtlich, um eine moderne Wendung zu gebrauchen,
den Nerv der Zeit. Der satirisch-spielerische Aspekt seiner Texte wurde dabei
oft iibersehen und es kam zu zahlreichen ernsthaften Versuchen, den Orden
der Rosenkreuzer in der Welt zu etablieren und zur Wirkung zu bringen.
Damit folgte man zwar Andreaes Intention, durch fortschreitende Reforma-
tion einen besseren Weltzustand herbeizufithren, nahm aber teilweise einen
Weg, der ihm selbst und mehr noch der kirchlichen Offentlichkeit als
unchristlich erschien.

Dennoch hat Andreae sein Leben lang daran festgehalten, dass die
Gesellschaft — von einer christlichen Bruderschaft ausgehend - weiter
reformiert werden kénne und miisse. Trotz oder gerade wegen seiner
kirchenpolitischen Erfahrungen versuchte er neben der Arbeit in der
Amtskirche die Binrichtung besonderer christlicher Zirkel voranzutreiben,
die der weiteren Entwicklung als Kristallisationspunkt dienen konnten.'*® In
verschiedenen Textzeugnissen berichtet er iiber diese Bemiithungen - so tiber
ein zwischen 1612 und 1614 in Tiibingen bestehendes ,Collegium®, dem
neben Jonathan Wense, selbst eine treibende Kraft bei der Umsetzung des
Sozietdtsplans, auch Christoph Besold angehorte.'>” Dieses frithe Kollegium
stellte eher einen informellen Freundeskreis als eine institutionalisierte
Sozietit dar und war nicht von Dauer. Man habe spéter, so Arndt, erneut die
Zusammenfiihrung christlicher Reformer zu einer etablierten Sozietat ange-
strebt und Herzog August von Braunschweig-Liineburg als Haupt der
Gesellschaft gewinnen wollen, auch dieser Plan sei wegen der Kriegswirren
aber nicht umgesetzt worden.'®® 1628 betrieb Andreae gemeinsam mit
seinem Freund Johann Saubert die Griindung einer Unio Christiana in
Niirnberg, wo Saubert Pfarrer war.'®! Saubert war in der Polgezeit die zentrale

Eighteenth-century Rosicrucianism in Central Europe and its Relationship to the
Enlightenment, Leiden 1992. Uber die Anfdnge Schick, Alteres Rosenkreuzertum (wie
Anm. 117); immer noch ein Standardwerk Will-Erich Peuckert, Die Rosenkreutzer. Zur
Geschichte einer Reformation, Jena 1928; Ders., Pansophie, Tl. 3: Das Rosenkreutz, 2.
Aufl. Berlin 1973; Eine Darstellung der Entwicklung bis heute bei Roland Edighoffer, Die
Rosenkreuzer, Miinchen 1995; einen Uberblick auch iiber Quellen und Literatur bei
wilhelm Kiithlmann, Rosenkreutzer, in: TRE Bd. 29, 1998, 407-413.

158 yol Donald R. Dickson, Johann Valentin Andreaes Utopian Brotherhoods, in:
Renaissance Quarterly 49.4, 1996, S.760-802.

159 Dyer Text der Predigt mit dt. Ubersetzung in Andreae, Ges. Schr., Bd. 2, 1995,
649-503 (wie Anm. 119), iiber das erste Tiibinger Collegium dort S.462-465. Vgl.
Dickson, Tessera of Antilia, 45-50 (wie Anm. 124).

160 Andreae, Ges. Schr., Bd. 2, S.471-475 (wie Anm. 119); Brecht, Andreae und
Herzog August, 74-77 (wie Anm. 114). Die wichtigsten Quellentexte zu den friihen
Sozietitsprojekten diskutiert Dickson, Tessera of Antilia, 41-45 (wie Anm. 124).

161 nonald R. Dickson, Johannes Saubert, Johann Valentin Andreae and the Unio
Christiana, in: German Life and Letters 49.1, 1996, 18-31. Andreae und Saubert kannten
sich bereits aus ihrer Tiibinger Studienzeit.
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Figur in dem kleinen Kreis, der sich der Verbreitung eines wahren Christen-
tums im Sinne Arndts und Andreaes widmete.'®* 1642 {ibersandte Andreae
Herzog August einige seiner Sozietdts-Schriften und erhielt auch eine
durchaus positive Reaktion, zur formalen Griindung eine Sociefas oder Unio
Christiana kam es aber erneut nicht.'®?

Wenn auch die institutionelle Realisierung der Sozietdtsplane im deutsch-
sprachigen Raum relativ erfolglos blieb, erfuhren Andreaes Pline doch eine
grofie Nachwirkung. Der padagogische Optimismus und die Vorstellung von
einer umfassenden Erziehung des Menschen wurden insbesondere von
seinem Freund und Briefpartner Comenius'®® aufgegriffen und weiter-
entwickelt, aber auch von Samuel Hartlib, der sie iiber den Kontinent hinaus
vermittelte. In England entfaltet auch der Sozietdtsgedanke seine Wirkung. So
wurden die Schriften ,Christianae societatis Imago’ und ,Christiani Amoris
dextera porrecta’ auf Initiative Hartlibs ins Englische {ibersetzt und erschienen
1647 in Cambridge.'®® Das Thema der beiden Schriften, in denen Andreae
ahnlich wie in der kurz vorher verfafiten ,Christianopolis’ das Bild einer
Societas Christiana entwarf, verweist auf den Schwerpunkt der englischen
Andreae-Rezeption: die — chiliastisch untermauerten — Sozietatsbestrebungen
als erster Schritt zu einer umfassenden Reform der Gesellschaft.'®®

s Vgl. Wolfgang Sommer, Johann Sauberts Eintreten fiir Johann Arndt (1995), in:

Ders., Politik, Theologie und Frommigkeit, 239-262, hier 253{. (wie Anm. 17).

163 Vgl. Brecht, Andreae und Herzog August, 75f. (wie Anm. 114).

#* Zu Comenius unten, Kap. 4. Vgl. Richard van Diilmen, Johann Amos Comenius
und Johann Valentin Andreae. Ihre persénliche Verbindung und ihr Reformanliegen, in:
Bohemia. Jb. des Collegium Carolinum 9, 1968, 73-87.

' vgl. Georg Henry Turnbull, Johann Valentin Andreaes Societas Christiana, in: ZDP
73, 1954, 407432, und 74, 1955, 151-185. Beide Schriften galten als verloren, bis
Turnbull zwei Abschriften unter den Papieren Samuel Hartlibs aufgefunden hat. Ebd. auf
416-432, bzw. 151-184 der lat. und der engl. Text. Obwohl inzwischen ein weiteres
Exemplar in Wolfenbiittel aufgetaucht ist, zeigt sich, welche Bedeutung der englischen
Andreae-Rezeption auch iiberlieferungsgeschichtlich zukommt. Vgl. Dickson, Tessera of
Antilia, 40, Anm. 70 (wie Anm. 124). Die beiden Traktate dhneln dem Gesellschafts-
entwurf der ,Christianopolis’; auch die ebenfalls unter Hartlibs Papieren gefundenen
Leges Societatis Christianae’ entsprechen den Prinzipen der ,Christianopolis’, weshalb
Turnbull sie fiir ,die Gesetze von Andreaes Sozietit” hilt, zu denen John Dury
Erganzungen fiir den Gebrauch in England hinzugefiigt habe; ebd. 408-411.

1% Ebd., 409.
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4 Johann Amos Comenius (1592-1670):
Die Pansophie und das Reich Christi auf Erden

Eine Synthese von (pddagogischen) Reformen zur Besserung der Menschheit,
Bemiihungen um die Erneuerung der Wissenschaften sowie millenaristischen
Hoffnungen erfolgte in der ,Pansophie”, die der béhmische Philosoph,
Pidagoge und Theologe Johann Amos Comenius,'®” Alsteds Schiiler'®® und
Briefpartner Andreaes,'®® ausarbeitete.

4.1 Die Erziehung des Menschen zur Menschlichkeit, das heil3t:
zur Gottebenbildlichkeit

Ausgehend von den negativen Erlebnissen seiner eigenen Schulzeit nahm sich
Comenius zundchst vor, einfachere Lehrmethoden zu entwickeln, um allen
Menschen Wissen vermitteln zu konnen. Erkenntnisse der Wissenschaft
sollten in eine jedem verstdndliche Sprache iibersetzt und durch ein neues
Erziehungswesen allen zugédnglich gemacht werden. Beeinflul3t war dieses
pddagogische Ideal von Alsted und vom Lullismus, aber auch von der
humanistischen Padagogik des Erasmus.'”® Notig sei eine Umerziehung der
Menschen angesichts der zahlreichen Siinden, Verwirrungen und Kdmpfe in
der Welt, wie sie der bohmische Bischof mit seiner Gemeinde am eigenen Leib
erfuhr. Der postlapsarische Mensch wird ndamlich, so Comenius’ Auffassung,
nicht als ,Mensch” im urspriinglichen Sinn einer Gottebenbildlichkeit

167 Matthew Spinka, Johann Amos Comenius. That Incomparable Moravian, 2. Aufl.,
New York 1967; Daniel Murphy, Comenius. A Critical Reassessment of His Life and
Work, Cambridge 1995; Veit-Jakobus Dietrich, Johann Amos Comenius. Ein Mann der
Sehnsucht 1592-1670. Theologische, padagogische und politische Aspekte seines Lebens
und Werkes, Stuttgart 2003. Typisch fiir die altere Auffassung, die Comenius vor allem
als Pddagoge wahrnahm, Jan Kvacala, Johann Amos Comenius — der Erzicher, Leipzig
1914. Als Uberblick iiber die Forschung zu Beginn der 90er Jahre Klaus Schaller,
Nachwort, in: Johann Amos Comenius, Grofte Didaktik, iibers. u. hg. v. Andreas Flitner,
Stuttgart 1992, 245-257 (wir zitieren die Grofe Didaktik im Folgenden mit interner
Kapitelzahlung und Seitenangabe nach der genannten Ausgabe). Vgl. auch Gerhard
Michel, Comenius-Bibliographie. Deutschsprachige Titel 1870-1999, St. Augustin 2001.

168 A. Nebe, Comenius’ Studienzeit in Herborn, in: Monatshefte der Comenius-
Gesellschaft 3, 1894, 78-95; Milada Blekastad, Comenius. Versuch eines Umrisses von
Leben, Werk und Schicksal des Jan Amos Komensky, Prag/ Oslo 1969, 23-36; G. Michel,
Komenskys Studien in Herborn und ihre Nachwirkungen in seinem Gesamtwerk, in:
Klaus Schaller (Hrg.), Comenius. Erkennen — Glauben — Handeln. Internationales
Comenius-Colloquium Herborn 1984, Sankt Augustin 1985, 11-21; E Hofmann, Der
enzyklopddische Impuls J.H. Alsteds und sein Gestaltwandel im Werke des J.A.
Komensky, in: ebd., 22-29.

169 wgl. van Diilmen, Comenius und Andreae (wie Anm. 164).

170 ygl. Jean-Claude Margolin, The Method of ,Words and Things’ in Erasmus’s De
Pueris Instituendi (1529) and Comenius’s Orbis Sensualium Pictus (1658), in: Richard L.
DeMolen (Hrg.), Essays on the Work of Erasmus, to commemorate the sixty-fifth
birthday of Craig R. Thompson, New Haven/ London 1978, 221-238.
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geboren, sondern hat nur die Anlage dazu, die durch Erziehung verwirklicht
werden muf; erst im Laufe dieses Prozesses erlange er seine Humanitas:

,Der Mensch ist alles und nichts. Nichts aus sich, wie er geboren wird. Alles nach dem
Willen Gottes, zu dessen Bilde er geformt wurde und wozu er wieder durch eine gute
instandsetzende Unterweisung (institutio) geformt werden soll.*'”’

Die Folge einer solchen Unterweisung sollte nicht nur ein allumfassendes
Wissen sein, sondern als dessen Resultat auch das richtige Verhalten in der
Welt. Man kann diese fiir einen Didaktiker sehr hochgesteckten Ziele fiir
utopisch halten — allerdings ist Comenius eben nicht blof3 der Didaktiker, auf
den ihn die Populdrmeinung gerne reduziert. Der angestrebte Zustand ist fiir
ihn auch nichts Utopisches im Sinne von etwas Niedagewesenem, sondern
zielt auf die im Menschen angelegte Gottebenbildlichkeit, die zwar ver-
dunkelt, aber doch stets real vorhanden und deren vollstindige Restitution
durch das gottliche Heilsversprechen gewiR ist.'”> Comenius sagte tiber sich:
+Alles, was ich fiir die Jugend geschrieben habe, habe ich nicht als Padagoge
geschrieben, sondern als Theologe.“”?

Basis der padagogischen Bestrebungen war eine positive Anthropologie:
Der Mensch konne sich grundséatzlich zwischen Gut und Bose entscheiden
und werde dann das Gute wadhlen, wenn er das rechte Wissen fiir seine
Entscheidungen heranziehen konne.'”* Grundlage fiir das Heil des Menschen
im Diesseits wie im Jenseits ist damit die Wiedererlangung des Wissens, denn
nur dessen Verdunkelung nach dem Siindenfall verursache alle Verwir-
rungen, allen Zwist und alles Ubel.'”®> Um zu ihrer eigentlichen Bestimmung
zu gelangen, miissten die Menschen mit Hilfe einer rechten Erziehung die
aufgrund der Gottebenbildlichkeit in ihnen liegenden Anlagen so entfalten,
dass sie sich der gottlichen Allwissenheit wieder anndhern kénnen.'”® Deshalb
war die Reform der Schulen der erste Teil seines Gesamtprogramms:

~Die Verbesserung der Dinge mit der Verbesserung der Schulen beginnen zu lassen,
empfiehlt sich darum, weil diese die Werkstitten des Lichtes sind. Wissen erhellt,
Nichtwissen um die Dinge verdunkelt das Vermogen der Einsicht. So ist das Wissen
tatsdchlich sowohl im privaten Leben wie im 6ffentlichen Bereich erster Antrieb aller
Bewegungen und erster Ursprung aller Ordnung oder Verwirrung in jenen den
Menschen aufgetragenen Dingen.“!””

7! De Rerum Humanorum Emendatione Consultatio Catholica, Editio princeps, 2

Bde., Prag 1966, (im Folgenden CC), Bd. 1, S.447, Sp. 721.

'” Vgl. Bruno M. Bellerate, Aristotelismus, Christentum, Utopie und die padagogi-
sche Gedankenwelt im Werk des J.A. Comenius, in: Klaus Schaller, Jan Amos
Komensky. Wirkung eines Werkes nach drei Jahrhunderten, Heidelberg 1970, 35-51.

'”* Opera Didactica Omnia. Editio anni 1657 lucis ope espressa, 3 Bde., Prag 1957,
(im Folgenden ODO), Bd. 2, Buch IV, 28. Vgl. auch Dietrich, Comenius, 37-69 (wie
Anm. 167).

;:: Vgl. Manuel/Manuel, Utopian Thought, 315 (wie Anm. 145).
e Vgl. Jaromir Cervenka, Die Naturphilosophie des Johann Amos Comenius, Prag
=1

L78 Vgl. Gertrud Britschgi, Naturbegriff und Menschenbild bei Comenius. Zur
Be%g};‘indung der Bildungsidee im universalen Realismus, Ziirich 1964, 88f., 96f.

Erneuerung der Schulen. Panorthosia XII, § 3, zitiert nach der lat.-dt. Ausgabe
von Klaus Schaller, Bochum 1966, 18f.
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Uber die Art der den Menschen aufgetragenen Dinge, iiber ihre eigentliche
Bestimmung und die zentrale Rolle, die das Wissen dabei spielt, schrieb
Comenius ausfiihrlich in der ,GroBen Didaktik’. Dazu zitierte er Gen 1,26 und
erlduterte den Vers folgendermalfien:

,Daraus geht namlich hervor, dal$ der Mensch unter die anderen leiblichen Geschopfe
gestellt wurde als das Geschdpf, welches 1. Vernunft besitzen, 2. die anderen Geschopfe
beherrschen und 3. das Ebenbild und die Freude seines Schopfers sein soll. Diese drei
Bestimmungen sind so unter sich verkniipft, daR sie nicht voneinander getrennt
werden diirfen; sie bilden die Grundlage dieses und des kiinftigen Lebens. Ein
verniinftiges Geschopf sein heift, sich der Erforschung, der Benennung und dem
Durchdenken aller Dinge zu widmen, d.h. fahigzu sein, alles zu erkennen, zu benennen
und zu verstehen, was es auf der Welt gibt. [...] Herr tiber alle Geschopfe sein heift, alles
seiner eigentlichen Bestimmung geméR und zugleich sich selbst zum Nutzen und
Vorteil zu ordnen; [...] alles frei zu seinem Dienste benutzen; und wissen, wo, wann,
wie und wieweit man ein jedes Ding klug anwenden [...] muR. [...] Ebenbild Gottes
sein heiRt endlich, die Vollkommenheit seines Urbilds wirkliche nachahmen.“'”®

Diese Bestimmungen, zu denen eben auch die Gottebenbildlichkeit gehort,
sind Garant dafiir, dass die Erziehung zum Ziel fithren wird. Zweiflern, die auf
die Schwichung aller menschlichen Fahigkeiten durch den Siindenfall
verweisen, hielt Comenius die Frage entgegen:

,Der Mensch sollte nicht in den Dingen, zu denen ihn die Natur nicht nur zuldf3t oder
hinfiihrt, nein geradezu zieht und zerrt, mit geringer Miithe unterrichtet werden?“ Und
antwortete emphatisch: ,Man sollte sich doch schiamen, das zu behaupten.*””

4.2 Die Bedeutung von Wissenschaft und Naturbetrachtung

Aut dem Weg des Wissens, der zur Wiederherstellung der Gottebenbildlichkeit
fithrt, spielt die Naturerfahrung eine wichtige Rolle, denn auch fiir Comenius
waren alle Dinge in einer neoplatonisch inspirierten Urbild-Abbild-Zu-
ordnung miteinander verbunden, was dem Menschen ermoglichen sollte,
eine von sinnlicher Anschauung zu hochstem, allumfassendem Wissen
fortschreitende Erkenntnis zu erlangen. Glauben und Erkennen, Theologie
und (Natur-)Wissenschaft waren insofern keine Gegensatze oder trennbare
Bereiche, sondern Teil des umfassenden pansophischen Programms, das den
Menschen wieder zu Gott fiithren sollte. In der ,Magna Didactica’ heift es tiber
den Weg des Wissens und die GewiBheit, dass er den Menschen zum Ziel
fithren wird:

,Offensichtlich ist jeder Mensch von Geburt aus fahig, das Wissen von den Dingen zu
erwerben. Das geht erstens daraus hervor, daB er Abbild (imago) Gottes ist. Ein Abbild
tragt aber, wenn es genauso ist, notwendig die Ziige seines Urbildes (archetypus) —sonst
wire es kein Abbild. Wenn also unter den Eigenschaften Gottes die Allwissenheit

178 gchaller, GroRe Didaktik 4,1-6; 28f. (wie Anm. 167).
179 Ebd. 12,14; 66.
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besonders hervortritt, so wird notwendig ein Abglanz davon auch im Menschen
wiederstrahlen, “'®

Der Weg zu dieser Allwissenheit ist mehrstufig, erster Schritt und Basis fiir alle
weitere Erkenntnis ist die sinnliche Anschauung der Natur, wie es in einem
vielzitierten Ausspruch aus der ,Grofen Didaktik’ heifst: ,Der Anfang der
Kenntnis muf immer von den Sinnen ausgehen, denn nichts befindet sich in
unserem Verstande, das nicht zuvor in einem der Sinne gewesen ware.“'®!
Auch in einem Brief an die englische Royal Society betonte Comenius, dass die
Erforschung der Natur die Grundlage fiir alles weitere Wissen darstelle.'® In
der ,Consultatio Catholica’ nennt er jedes einzelne Geschopf ein Buch Gottes,
mit soviel Seiten, wie es Glieder hat — seine Version des Topos vom Buch der
Natur.'®*> AuRerdem zog er die Analogie von Makrokosmos und Mikrokosmos
heran, wie sie schon bei den Kirchenvatern, aber auch bei Melanchthon eine
Rolle spielte’® und im 16. und 17. Jahrhundert insbesondere durch
Paracelsus und seine Anhénger ausformuliert wurde.'®® Der ProzeR des
Erkennens sollte mittels dieser Analogie vom Kleinen zu Grofen fort-
schreiten, vom Einfachen zum Komplexen {ibergehen und so vom Bekannten
zum Unbekannten gelangen.'®® Kein Schritt diirfe dabei iibergangen werden,
so dass die Naturbetrachtung auch fiir das hochste Wissen die Basis bildete. Im
Gegensatz zur platonischen Verachtung der materiellen Dinge ,gewinnt die
Natur Kompetenz in der Wahrheitsfrage.'®”

Wie sein Lehrer Alsted sah Comenius den Weg des Wissens, der mit der
Anschauung der Natur beginnt, als einen Weg zu Gott an. Denn der Schopfer
habe, so heilt es unter Berufung auf Rom 1,20, die Kernstelle der Natiirlichen
Theologie,

~den Menschen in die Schule der Welt zur Betrachtung seiner vielgestaltigen Weisheit
eingefiihrt. [...] Hierin ist jedenfalls der Zweck sowohl der erschaffenen Welt als auch

des in dieselbe gesetzten Menschen zu erkennen”.'®®

S0oEhd 5 32,

'8 Bhd. 20,6; 137. Vgl. Cervenka, Naturphilosophie, 18f. (wie Anm. 175).

%2 per lateinische Text in: Johann Amos Comenius, Ausgewéhlte Werke, hg. u.
eingel. v. Klaus Schaller, Bd. 3, Hildesheim/ New York 1977, 3—11; dort 9. Dt. in: Der Weg
des Lichtes. eingel., iibers. u. mit Anm. von Uwe Voigt, Hamburg 1997, 3-19, bes. 13-17.

83 Comenius, CC, Bd. 1, 110, Sp. 140 (wie Anm. 171). Zu diesem Topos Ruth Groh,
Buch der Natur, in: Friedrich Jaeger, Enzyklopadie der Neuzeit, Bd. 2, Stuttgart 2005.

'#% Giche Groh, Schépfung (wie Anm. 11); die Stellen zur Makro-Mikrokosmos-
An:’igogie sind anhand des Registers leicht aufzufinden.

® Neben Paracelsus war auch Cusanus’ Koinzidenzidee eine Quelle fiir Comenius’
~Gesetz von der Identitit in der Steigerung; siehe Britschgi, Naturbegriff, 126f. (wie
Anm. 176).

1% Schaller, GroRe Didaktik 20,11. 138 (wie Anm. 167); Janua Rerum, Vorrede Kap.
37; zit. nach Johann Amos Comenius, Pforte der Dinge. Janua Rerum, eingel., iibers. u.
mi'rl 8‘?nm. von Erwin Schadel, Hamburg 1989, 18.

s So Britschgi, Naturbegriff, 37 (wie Anm. 176).

Comenius, Physicae Synopsis; zit. nach Comenius, Ausgewahlte Werke, Bd. 3,
143 (wie Anm. 182).
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Mensch und Welt seien also von Gott eigens fur diesen auf den Schopfer
zuriickverweisenden ErkenntnisprozeR geschaffen, weshalb sich der Glaube
an Gottes Offenbarung und das Wissen iiber seine Schopfung nie wider-
sprechen, sondern einander nur ergianzend bestatigen konnten, ,denn der
Glaubende muR wissen, was er glauben soll*.'®’

Eine Erforschung der Natur, die mit den eigenen Sinnen den Ursachen und
der Entstehung aller Naturdinge nachspiirt,”® und das so gewonnene Wissen
sollten auch die Grundlagen fiir jede kiinstliche Hervorbringung von Dingen
durch den Menschen sein.'?! Denn ,weil die Kunst nur die Natur nachahmt,
[...] so folgt notwendig, dal® den Kiinsten als Grundlage die Natur unterzu-
legen ist“.'”* Das Gesetz der Natur hat Gott in alle Dinge gelegt, nach diesem
Gesetz muR alles entstehen und sich entwickeln, egal ob nattirlich oder durch
Menschenhand gelenkt'?® — eine Denkfigur, die an das Baconschen Konzept
der ,Forma” erinnert.'®*

Die hierarchische Schopfungsordnung bedingte in Comenius’ System eine
ausgezeichnete Position des Menschen, da die Natur ja fiir ihn geschaffen
wurde als ,theatrum mundi” zur Bewunderung der gottlichen Macht und
Weisheit. Diese anthropozentrische Auffassung beeinflufite auch seine
astronomischen Anschauungen: So hat er Copernicus’ heliozentrisches
Weltbild zwar gekannt, aber nicht {ibernommen, weil es seiner anthropo-
zentrischen Schopfungsauffassung widersprach. Er verfolgte die neuesten
Entwicklungen im Bereich der Naturforschung aufmerksam, ohne allerdings,
hierin Bacon dhnlich, selbst neue Erfindungen zu machen, was allerdings
auch nicht seine Absicht war.'?> Die fiir die spitere Naturforschung
bedeutsame mechanistische Lehre Descartes’ lehnte er ebenfalls ab, weil
ihr Dualismus zu seinem ganzheitlichen Menschenbild im Widerspruch
stand.'®® Anstatt intellektuelle Fahigkeiten, Sinneswahrnehmung und gott-
liche Offenbarung voneinander zu trennen, plddierte Comenius fiir die
, wahre, echte, klare Art der Philosophie”, die nur eine solche sein kdnne, die
die drei Elemente vereint und ,alles aus der Sinneswahrnehmung, der
Vernunft und der heiligen Schrift” schopft.'®”

'89 Ebd., 142. Vgl. auch Britschgi, Naturbegriff, 43-46 (wie Anm. 176).

190 Comenius, Physicae Synopsis, 156 (wie Anm. 188).

191 o). ervenka, Naturphilosophie, 19f. (wie Anm. 175).

192 Comenius, Physicae Synopsis, 155 (wie Anm. 188).

193 Ehd.: ,Denn ist dies (die Natur und ihre Krifte) erkannt, dann werden die
Geheimnisse der Kiinste von selbst offenbar werden.”

194 ygl. Manuel/Manuel, Utopian Thought, 314 (wie Anm. 145).

195 siehe Spinka, Comenius, 31 (wie Anm. 167); vgl. auch Manuel/Manuel, Utopian
Thought, 314 (wie Anm. 145); Cervenka, Naturphilosophie, 21 (wie Anm. 175).

196 ygl Manuel/Manuel, Utopian Thought, 312 (wie Anm. 145); Britschgi,
Naturbegriff, 89 (wie Anm. 176). '

197 Comenius, Physicae Synopsis, 140f. (wie Anm. 188) Vgl. auch Britschgi,
Naturbegriff, 40 (wie Anm. 176).

ZKG 117. Band 2006/1



Universalwissenschaft, Millenarismus und Zweite Reformation 57

4.3 Pansophie als Vereinigung von Wissen und Handeln:
Die Mitwirkung der Menschen an der Herbeifiihrung des Reiches Christi

Comenius engagierte sich nicht nur pddagogisch, sondern entwarf eine
Allwissenschaft’, die Pansophie, konzipiert als Erkenntnismethode zur
Erlangung universaler Weisheit.'?® Insofern ist auch das didaktische Friih-
werk nicht einfach ,als niitzliche Sammlung schul- und unterrichtsorgani-
satotischer didaktisch-methodischer Regeln anzusehen”, sondern muf3 ,im
Rahmen des pansophischen Gesamtvorhabens von Comenius” studiert
werden.'®? In diesem Rahmen entwickelte er einen dreistufigen Erkenntnis-
weg, dessen Ziel ,nicht nur bloRes Wissen (scientia) ist, sondern ein
handlungsorientiertes Mit-Wissen (conscientia) dessen, was Gott mit seiner
Schopfung im Sinn hatte (praxis) und wofiir sich der Mensch in seinem Tun
und Lassen einzusetzen hat“.*®® Comenius betrachtete nicht nur die
Emandation der Schopfung aus Gott, sondern kehrte das Emandationsver-
stindnis wie schon Arndt und Alsted padagogisch um: Der Mensch soll durch
die Schopfung zuriick zu Gott gefiihrt, zur Nachschépfung in der Kunst und
zur Humanisierung des eigenen Selbst angeleitet werden, um auf dem Weg
der Pansophie die urspriingliche Gottebenbildlichkeit zuriickzugewinnen."!
Wiihrend die ,GroRe Didaktik’ noch starker darauf abzielte, den Menschen fiir
die ewige Seligkeit als Ziel des Lebens vorzubereiten, hob Comenius in dem an
die Royal Society gerichteten Begleitbrief zu seiner ,Via Lucis’ hervor, der
pansophische Weg des Lichts, der durch drei ,Schulen” hindurchfiihre, sei , fiir
das gegenwartige Leben” und nicht fiir das Jenseits gedacht: Zwar stellten die
Schulen eine Leiter von der Erde zum Himmel dar, aber sie sollte bereits in
dieser Welt erklommen werden.?’? Das pansophische Wissen und der von
Comenius beschriebene Prozef3 seines Erwerbs sollten gleichsam ausgerichtet

198 Vgl. Leinsle, Wissenschaftstheorie, in: Eybl/Harms, Enzyklopadien, 112-116 (wie
Anm. 80). Zum geistesgeschichtlichen Standort der Pansophie Dietrich Mahnke, Der
Barock-Universalismus des Comenius, in: Zeitschr.f. Gesch.d. Erziehung u. des
Unterrichts, N.F. 21, 1931, 95-128, 253-279, und N.F. 22, 1932, 61-90. Zur Pidagogik
im Rahmen des pansophischen Programms siehe Klaus Schaller, Die Padagogik des
Johann Amos Comenius und die Anfinge des piddagogischen Realismus im 17.
Jahrhundert, Heidelberg 1962.

199 86 Schaller, Nachwort zur GroRen Didaktik, 246 (wie Anm. 167).

%0 50 faRt Schaller ebd., 247, die pansophische Uberzeugung des Comenius treffend
zusammen. Allerdings konstruiert er einen unserer Uberzeugung nach unzutreffenden
Gegensatz zwischen einer solchen Haltung und dem Wissensverstdndnis Francis Bacons,
dem es ,nur um die Akkumulation eines zu allem und jedem brauchbaren Wissens”
gegangen sei; tatsachlich vertrat auch Bacon eine Eingrenzung von Wissensstreben und
-anwendung durch das Gebot der christlichen Néchstenliebe, vgl. Brian Vickers, Bacon's
So-Called ,Utilitarism*: Sources and Influence, in: Marta Fattori (Hg.), Francis Bacon.
Terminologia e Fortuna nel XVII Secolo, Rom 1984, 281-313; Reyer Hooykaas, Religion
and the Rise of modern science, Michigan 1974, 69-72; Groh, New Science (wie Anm.
79) dort Kap. 4: Francis Bacon: Revolution des Wissens sub specie Millennium.

21 giche dazu ervenka,Naturphilosophie, 18-20 (wie Anm. 175); vgl. auch Schaller,
Nachwon zur Grolien Didaktik, 247-249 (wie Anm. 167).

Comemus Ausgewdhlte Werke, Bd. 3, 8 (wie Anm. 182).
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werden auf das Handeln der Menschen, um sie und die Welt zu vervoll-
kommnen und so die Riickkehr ins verlorene Paradies zu ermoglichen.*??

Eigentlich gehorte fiir Comenius sowohl das Erkennen als auch das Wollen
und das Umsetzen des Guten und Richtigen zu den angeborenen menschli-
chen Eigenschaften.>’* Es ist Folge des Siindenfalls und zugleich Ursache fiir
den weiteren Verfall der Welt, dass die Menschen aus Stolz oder anderen
egoistischen Motiven nach theoretischem Wissen streben, statt im Erkennen
der Harmonie der Schopfung die Grundlage fiir eine konkrete Verbesserung
von Welt und Mensch zu suchen. Er betonte nachdriicklich, dass es bei der
Uberwindung der Korruption von Mensch und Natur auf die Mithilfe der
Menschen ankomme, denn ,die universale Verbesserung der Dinge wird das
Werk Christi sein, der alles wieder auf den Stand zuriickstellt, von dem es
abgefallen ist. Dennoch bleibt es hier bei unserer Mitwirkung”.*°> Angesichts
der Kriegsgreuel hielt Comenius eine solche Wende zum Guten fiir notiger
denn je und hoffte auf ihre baldige Realisierung.”*® So hatte er einerseits eine
negative Auffassung vom gegenwartigen, schlechten Zustand der Welt und
benutzte auch den Topos von der alternden Welt, mundus senescens, der
traditionell mit pessimistisch-apokalyptischen Vorstellungen verkniipft
wurde, wendete andererseits diesen Topos aber ins Positive, indem er auf
Sach 14,7 verwies, ,daB8 es zur Abendzeit der Welt Licht geben wird“.*"”
Gerade angesichts der dulersten Steigerung von Krieg und Uneinigkeit
erwartete er die letzte und entscheidende Verbesserung, emendatio, und den
endgiiltigen Durchbruch des Lichts mit Gottes Hilfe und durch menschliches
Tun. So hei8t der ausfiihrliche Untertitel seiner ,Via Lucis’ bezeichnender-
weise: ,Eine vernunftgemafRe Untersuchung dariiber, auf welche Weisen das
geistige Licht der Seelen, die Weisheit, nun endlich, zur Abendzeit der Welt,
iiber den Geist aller Menschen und aller Vélkerschaften verbreitet werden
kann.”

Comenius glaubte an zeitgendssische Prophezeiungen, die das Herannahen
des Tausendjahrigen Reichs Christi vorhersagten, und propagierte diese selbst:
So iibersetzte er die Prophezeiungen des tschechischen Propheten Mikulas
Drabik, der den Beginn des Millenniums zuerst fiir 1656, dann fiir 1671/72
angekiindigt hatte,”® und gab sie zusammen mit den Prophezeiungen
Christoph Kotters und Christina Poniatovias unter dem Titel ,Lux e tenebris’
heraus, was vor dem Hintergrund der Verfolgung der Bohmischen Briider in
ihrer Heimat auch eine konkrete politische, ndmlich antihabsburgischen
StoRrichtung hatte.”®® Die Wahrnehmung von Politik geschah namlich

203 comenius, Pampaedia. Allerziehung, in dt. Ubersetzung hg. v. Klaus Schaller, St.
Augustin 1991, 41-43.

204 comenius, Pforte der Dinge, Kap. 3,17, (wie Anm 186) 38.

203 gomenius, CC Bd. 2, 230, Sp. 399 (wie Anm. 171). Vgl. Britschgi, Naturbegriff,
111 (wie Anm. 176).

206 yo] Dietrich, Comenius, 53-58 (wie Anm. 167); Manuel/Manuel, Utopian
Thought, 314 (wie Anm. 145).

207 Comenius, Weg des Lichtes, Kap. 22, 189 (wie Anm. 182).

298 gijehe Manuel/Manuel, Utopian Thought, 319 (wie Anm.145).
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ebenfalls im Rahmen der Apokalyptik, Comenius hielt im DreiRigjdhrigen
Krieg das Haus Habsburg fiir die endzeitliche Figur des Magog.>' In den
Prophezeiungen Drabiks wird sogar eine Allianz zwischen Calvinisten und
Tiirken befiirwortet, die das Ende der habsburgisch-papstlichen Partei herbei-
fiihren solle. Comenius hat sich von dieser Forderung nie distanziert,*!" sie
durch die Publizierung der Prophezeiungen eher unterstiitzt. Er bekampfte
mit groRer Scharfe die Institution der rémischen Papstkirche, kritisierte aber
ebenso die Dogmatisierung und AbschlieRung der lutherischen bzw. der
reformierten Kirchen, die damit seiner Uberzeugung nach der gleichen
verderblichen Tendenz folgten, die schon die katholische Kirche von Christus
entfernt habe.?'? Gegen Ende des DreiRigjahrigen Krieges, als der Katholi-
zismus sich in BEuropa konsolidierte, wahrend die Position der Reformierten
schwach war,?'? trat er den Katholiken mit dem gleichen padagogischen
Bemiihen entgegen, mit dem er die ganze Menschheit zur christlichen
Wahrheit bekehren wollte. Was die Lehrinhalte anbetraf, so hielt er mit
Sicherheit die Glaubensséitze der reformierten Kirchen fiir der Wahrheit am
nichsten stehend,?'* aber, und das scheint uns entscheidend zu sein, er
verteidigte sie nicht dogmatisch, nicht als ,Kirchen”lehre. Vielmehr be-
trachtete er sdmtliche existierenden Kirchen als vergdngliche Gebilde, die
einer universalen Kirche Platz machen wiirden, die noch nicht real existiere,
sondern eine ,eschatologische GroRe” war.>'> Comenius verfaRte 1650 eine
Schrift ,Das Vermaichtnis der sterbenden Mutter der Briiderunitdt’: Darin
wandte er sich nacheinander an die deutsche (lutherische), helvetische
(calvinistisch-reformierte) und die romische (katholische) Kirche, und
obwohl die Ndhe zur lutherischen bzw. reformierten Schwester weit grofSer
war als zur katholischen Kirche, beschwor er doch das Entstehen einer
einheitlichen Kirche, in die alle existierenden Kirchen und Unitdten erst
hineinwachsen miiRten.*'®

Ahnliches gilt fiir das nationale Moment. Ebenso wie Comeius fiir die

2% ygl. wilhelm Schmidt-Biggemann, Comenius’ politische Apokalyptik. Die
Prophetiensammlung ,Lux in tenebris“ und die Habsburger, in: Studia Comeniana et
Historica 32, 2002, 52-69, bes. 61-68.

210 yol. Josef Smolik, Der okumenische Gedanke bei Comenius. Theologische
Voraussetzungen der Consultatio, in: Kotowsli/Lasek, Comenius und die Genese, 56
(wie Anm. 1).

1 ygl. Schmidt-Biggemann, Comenius’ politische Apokalyptik, 68 (wie Anm. 209).

*12 5o auch Dietrich, Comenius, 55 (wie Anm. 167).

212 ygl. Wilhelm Schmidt-Biggemann, Enzyklopidie, Eschatologie und Okumene.
Die theologische Bedeutung von enzyklopddischem Wissen bei Comenius, in: CV 34,
1992, 33-58, bes. 47-57; 49 heilit es: ,Die katholische Reform erwies sich als
eigenstindige religids-wissenschaftliche Potenz. Wenn das Reformprogramm einer
theologisch fundierten Unversalwissenschaft iberhaupt aufrecht erhalten werden sollte
1...] dann mufte die katholische Wissenschaft in das allgemeine Reformprogramm
integriert werden.”

*'% Antonin Mestan, Die Prinzipien der religitsen Toleranz bei Comenius, Comenius-
Jal}!rll;uch 3 (1995), 91-99.

A S{nolik, Der dkomenische Gedanke, 54-58, Zit. 54 (wie Anm. 210).
Siehe Dietrich, Comenius, 58f. (wie Anm. 167); vgl. auch Smolik, Der
dkumenische Gedanke, 54 (wie Anm. 210).
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Reformierten eine besondere Stellung auf dem Weg zur universalen Kirche
annahm, sprach er auch dem bohmischen Volk eine besondere Rolle bei der
Verbreitung von Wahrheit und Wissen zu. Allerdings bezog sich diese
herausgehobene Funktion nur auf die Initilerung des eschatologischen
Prozesses, der auf die universelle Geltung der Pansophie unter allen Vélkern
der Erde zielte. Zurecht spricht Josef Smolik von einer ,Verschiebung des
Interesses von der Kirche und von dem Volk auf die pansophische Ebene*,?"”
und gerade auf dieser Ebene hat Comenius seine Bemiihungen um die
Okumene umfassend fortgefithrt. So trat er Mitte der 1640er Jahre in
schriftlichen Kontakt mit dem Kapuzinerménch Valerian Magni — obwohl
diese Verbindung zu Katholiken seine Position gegeniiber anderen refor-
mierten Kirchen eher schwichte.?'® Hans-Joachim Miiller hat neuerdings
bisher kaum beriicksichtigte Schriften des Comenius zu diesem Thema
ausgewertet und hilt als Ergebnis fest, dass die pansophischen Bemiihungen
um die Allverséhnung fiir Comenius Fortfiihrung und Steigerung der bisher
erfolglosen und offenbar noch nicht hinreichenden - weil zu sehr in
konfessionellem Denken verharrenden — 6ékumenisch-irenischen Aktivitdten
waren:

,Die gescheiterten irenischen Bemiihungen waren also fiir Comenius der Ausgangs-
punkt seiner Uberzeugung, daR nicht nur eine Verséhnung aller christlichen
Konfessionen, sondern aller Menschen angestrebt werden miisse.“*"”

Die drei Biicher Gottes, das der Natur, das der Heiligen Schrift und das der
erneuerten Prophezeiungen, sollten nun erst recht die alleinige Grundlage
bieten, um Verstand und Seele der Katholiken wie der Lutheraner und
Protestanten, aber auch der Heiden und Juden fiir die eine allumfassende
Weisheit zu gewinnen.??° Konfessionelle und nationale Gegensitze stellten
daher, trotz ihrer Bedeutung in den historischen Auseinandersetzungen auf
dem Weg zum Heil doch nur voriibergehende Erscheinungen innerhalb der
Heilsgeschichte dar. Comenius kampfte nicht per se fiir die reformierte Kirche
oder gegen den Katholizismus, sondern gegen Parteiinteressen und Unwahr-
heit, fiir die universelle Kirche und die universelle pansophische Wahrheit, in
denen bohmische Nation wie reformierte Kirche letztlich im Hegelschen Sinne
aufgehoben wéren.

Die Vollendung des Wissens — im pansophisch-handlungsorientierten
Sinn —, die Verbreitung der universellen christlichen Kirche und das Eintreffen
des Millenniums wiirden, so seine Erwartung, zeitlich zusammenfallen: >

217 smolik, Der dkumenische Gedanke, 55 (wie Anm. 210).

218 giehe Hans-Joachim Miiller, Die irenischen Bemiihungen des Johann Amos
Comenius in Polen 1642-1645 und die Entstehung der Consultatio Catholica, in:
Comenius-Jahrb. 4, 1996. 59-81; Ders., Irenik als Kommunikationsform. Das
Colloquium Charitativum von Thorn 1645, Géttingen 2004.

219 Miiller, Die irenischen Bemiihungen, 81 (wie Anm. 218).

20 yg]. Schmidt-Biggemann, Enzyklopidie, Eschatologie und Okumene, 51-54 (wie
Anm. 213).

221 yal. Smolik, Der kumenische Gedanke, 313 (wie Anm. 210).
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Richtige Bildung fithre zu richtiger Erkenntnis und diese ziehe bei allen
Menschen richtiges Handeln nach sich,??? was dazu fithren werde, dass die
Folgen des Siindenfalls ginzlich iiberwunden werden kénnten. Comenius’
pansophisches Projekt basierte nicht nur auf einer positiven Anthropologie,
sondern war auch fest eingebettet in ein millenaristisches Geschichtsver-
standnis. Mit Verweis auf die in Dan 12, 4 prophezeite Vervielfiltigung des
Wissens®?®> sah er es als Aufgabe seiner Zeit an, mittels padagogischer
Reformen und durch wissenschaftliche Fortschritte das Goldene Zeitalter
vorzubereiten. Den chiliastischen Glauben hielt er fiir ein wesentliches
Merkmal wahren Christentums, Antichiliasmus sei dagegen antichrsitlich.??*
Wie Alsted forderte er die Menschen auf, sich aktiv an der Vorbereitung des
Millenniums zu beteiligen, wodurch der Mensch sich in ein handelndes
Subjekt der Heilsgeschichte verwandelte. Die Pansophie sollte den Menschen
nicht nur zur Erkenntnis Gottes und seiner Schopfungsharmonie, sondern
auch zur Nachschopfung und Erneuerung der Welt im Tausendjahrigen Reich
befzhigen.?*’

Im Zusammenhang mit der fortschreitenden Anstrengung der Menschen
um die Wissen und Handeln vereinende Pansophie und um ihre eigene
Gottebenbildlichkeit setze sich, so Comenius, die Herrschaft Christi allm&h-
lich, zunéchst fast unmerklich, auf Erden durch.??® Seine Heilsvorstellung
realisierte sich also, wie im béhmischen Chiliasmus tiblich, innerhalb der
Weltgeschichte: Erst wenn die Herrschaft des Gottessohnes auf der ganzen
Welt vollendet sei, werde Christus Erde und Menschen an seinen Vater
iibergeben und das Gottesreich anbrechen.*?” Die ,Consultatio Catholica’
stellte das Programm dar, wie die Herbeifithrung des Millenniums zu
bewerkstelligen sei, und es war fiir Comenius von duBerster Wichtigkeit,
ein solches Programm vorliegen zu haben, wenn der Zeitpunkt eintritt, an dem
die Menschen zu seiner Umsetzung bereit sind.**®

2 Vgl. Cervenka, Naturphilosophie, 18 (wie Anm. 175).

**> Johann Amos Comenius, Vorspiele. Prodromus Pansophiae. Vorliufer der
Pansophie, lat./dt. (Hrg. Herbert Hornstein), Diisseldorf 1963, Ab. 5, 18-19; vgl. Johann
Amos Comenius, Reformation of Schools (1642), Menston 1969, 2-4. Aus der Fiille der
Literatur zu Comenius’ millenaristischen Motiven sei genannt Amadeo Molndr, Dienst
an der Zukunft. Zum Verstidndnis des comenianischen Programms der Weltverbesserung,
in: Heinz-Joachim Heydorn (Hrg.), Jan Amos Comenius. Geschichte und Aktualitit
1670-1970, Bd. 1, Glashiitten 1971, 33-44; Schaller, Comenius, 90-105 (wie Anm.
168); Sparn, ,Chiliasmus crassus’ und ,Chiliasmus subtilis’ (wie Anm. 1); Stanislav
Sousedik, Die ,Consultatio’ in der Geschichte der Utopien, in: Comenius und die Genese,
130-134 (wie Anm. 1).

** Jan Milic Lochman, Comenius, Freiburg/Schweiz 1982, 45.

**% 50 auch Manuel/Manuel, Utopian Thought, 318 (wie Anm. 145). Vgl. Comenius,
Reformation of Schools, 37 (wie Anm. 223).

ii: Molndr, Dienst an der Zukunft, 36 (wie Anm. 223).

o Comenius, CC Bd. 1, 723, Sp. 1254, (wie Anm. 171), unter Verweis auf 1 Kor 15.

Siehe Schaller, Comenius, 95f. (wie Anm. 168). Uber die Aufgaben der Kirche bei
der Herbeifiilhrung der Herrschaft Christii Amadeo Molnar, Die eschatologische
Hoffnung der Béhmischen Reformation, in: Josef L. Hromdadka (Hrg.), Von der
Reformation zum Morgen, Leipzig 1959, 144-185, bes. 156-158.
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Sich selbst hat er also eine ganz besondere Rolle als Wegbereiter
zugeschrieben. Anstatt dass sie im Alter nachliefen, steigerten sich seine
Anspriiche an sich selbst in seinen letzten Lebensjahren. Nicht nur durch
Worte wollte er wirken, sondern auch durch Taten. So strebte er am Ende drei
Dinge an, um die Menschheit zum Endreich des Wissens zu fiihren: Ein
Perpetumobil, das die Geschlossenheit und Richtigkeit sowie die Wirkungs-
macht der Pansophie bezeugen sollte; die Pansophie selbst, wie er sie in der
.Consultatio Catholica’ dargelegt hat; und eine Neue Offenbarung, namlich die
Prophezeiungen in ,Lux e tenebris’. Zu ihrer wirkungsvollen Darlegung und
Verbreitung strebte er ein allgemeines Konzil an, auf dem eine ,Reform-
maschinerie” in Gang gesetzt werden sollte, die unaufhaltsam die letzte
Verwandlung der Welt einleiten wiirde. Dazu aus den ,Clamores Eliae’:

 Heute [...] gefillt mir iiberaus — daB es meine Sache sein wird, die letzten Dinge zu
sagen. [...] Elias der Tisbiter und auch der Tdufer wurden unmittelbar <von Gott>
berufen. An den dritten (Comenius, Verf.) erging der Ruf durch einen anderen, durch
M. Drabik, und auRerdem durch Eingebung [...], und durch Zeichen, die mit ihnen an
die Volker zu verschicken sind, Jes 66,19. Was fiir Zeichen? Dreierlei: 1. ein den Sinnen
zugangliches, das MP (Perpetumobil); 2. ein geistiges, die Pansophie, 3. das geoffenbarte
Wort; [...] Sieh nur zu, daR moglichst rasch und moglichst effektiv die Reformma-
schinerie angefertigt wird, d.h. die Mahnrufe des letzten Zeitalters, damit das alles
gemeinsam herauskomme. [...] Die wichtigste Aufgabe des Elias ist es, ein Konzil
einzuberufen. [...] Das Ziel des Konzils ist die vollkommene und totale Weltreform aller
Menschen in allen Stiicken: die letzte unter dem Himmel.“**"

Damit wollte Comenius vollenden, was Arndt, Alsted und Andreae vorbereitet
hatten: Im Vertrauen auf Vernunft und Bildungsfahigkeit des Menschen soll
mit den Mitteln der Wissenschaft — basierend auf Naturforschung — ein
millenaristisches Reich herbeigefiihrt werden, in dem der Mensch auch
gegeniiber der Natur seine prilapsarische Position zuriickerhalt.

229 1t nach Comenius, Leben, Werk und Wirken. Autobiographische Texte und
Notizen, ausgew., iibers., eingel.u. hg. von Gerhard Michel u. Jiirgen Beer, Sankt
Augustin 1992, 187-190.
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Missionarsreligion und sakulare Religion
bei Jakob Spieth (1856-1914)!

Von Werner Ustorf

Einleitung

In seiner Erzahlung Des schwarzen Mddchens Suche nach Gott beschreibt der
irische Schriftsteller George Bernard Shaw die komplexe Beziehung zwischen
einer Afrikanerin und einer ebenso fiktiven englischen Missionarin auf
folgende Weise:

“Das schwarze Madchen, ein perfektes Geschopf, dessen seidige Haut und glinzende
Muskeln die weissen Missionsleute wie aschfarbene Geister erscheinen lieR, war eine
interessante aber unbefriedigende Konvertitin; denn statt das Christentum unkritisch
und genau so zu schlucken, wie es ihr zubereitet wurde, setzte sie es einer unerwarteten
Befragung aus, die ihre Lehrerin dazu zwang, soviele Auskiinfte zur christlichen Lehre
zu improvisieren und aus dem Stand Evidenzen zu erfinden, dass sie es schlieRlich vor
sich selbt nicht mehr verheimlichen konnte, dass das Leben Christi, so wie sie es erzihlt
hatte, mit derartig detaillierter Spekulation und hausgemachter Dokirin angereichert
war, dass die Evangelisten erstaunt und verwirrt gewesen waren, wenn sie miterlebt
und mitgehort hétten, was da alles in ihrem Namen behauptet wurde. Tatsdchlich war
bald eine Notwendigkeit, was anfanglich noch ein Akt der Hingabe war, ndmlich der
Wunsch der Missionarin nach einer moglichst entlegenen Station, da das Erscheinen
eines missionarischen Rivalen zur Entdeckung gefiihrt hitte, dass, obwohl einige der
schonsten Friichte der von ihr gebackenen Evangeliumstorte aus der Bibel gepfliickt
und die Szenerie und dramatis personae daraus entnommen waren, die daraus
resultierende Religion trotz dieses Kompilationselements dennoch in Wirklichkeit ein
Produkt der eigenen direkten Inspiration der Missionarin war. Nur als einsame
Pioniermissionarin konnte sie ihre eigene Kirche sein und deren Kanon bestimmen —
ohne die Gefahr, als Haretikerin exkommuniziert zu werden.”*

' Der vorliegende Text ist eine verdnderte und erweiterte Fassung meines Beitrages
zu Adjai Paulin Oloukpona-Yinnon (Hg.), Le Togo 120 ans aprés Gustav Nachtigal
(1884-2004), Lomé 2006 (in Erscheinung begriffen).

* George Bernard Shaw, The Black Girl in Search of God and some other Tales,
London 1947, 22 (meine Ubersetzung). Die Erzdhlung selbst, The Adventures of the
Black Girl in her Search for God, ist zuerst 1932 verdffentlicht worden. Shaw, in einer
Denkbewegung, die parallel zum Zitat steht, beschreibt weiter, dass die Missionarin
schon in England falsche Versprechungen machte (indem sie sechs Mannern die Ehe
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Die Erzdhlung geht dann weiter damit, dass diese Missionarin die
Unvorsichtigkeit begeht, die Afrikanerin das Lesen zu lehren und ihr eine
Bibel zu geben, woraufhin die afrikanische Suche nach Gott ganz unerwartete
Formen annimmt und Fragen aufwirft, die tiber den Horizont der Missionarin
gehen und dann auch weniger mit Afrika als mit George Bernard Shaw's
Vorliebe fiir Voltaire (Candide, 1759) und die Aufklirung zu tun haben.
Dennoch, Shaw hat in dieser Miniatur treffend die Dialektik von missionari-
scher Macht und Ohnmacht markiert: Ohnmacht, die Richtung afrikanischer
Konversion wirklich bestimmen zu kénnen, und Macht im Blick auf die
Prisentation und Interpretation der christlichen Tradition. Diese Dialektik
interessiert mich hier — speziell die Frage der Macht des Missionars iiber die
christliche Tradition, d.h. die Macht zur Héresie, wenn wir George Bernard
Shaw folgen. Hiresien sind allerdings nicht immer nur negativ, denn
theologiegeschichtlich sind sie einer der Motoren in der Herausbildung der
christlichen Tradition. Prinzipieller noch: Theologische Selbstindigkeit ist
iiberhaupt nur denkbar in Auseinandersetzung mit der Moglichkeit zur
Hiresie. Das gilt ebenso fiir den Bereich der christlichen Mission. Was ich im
Folgenden als Missionarsreligion bei Jakob Spieth untersuche, hat fiir mich
durchaus haretische Ziige, die ich spiter unter dem Begriff der sdkularen
Religion zu fassen versuche. Spieth war einer der wichtigsten Missionare der
Norddeutschen (sogenannten Bremer) Mission im heutigen Togo und Ghana
in der Zeit des Ubergangs vom Handels- zum Hochkolonialismus oder
Imperialismus. An seiner Person 1Rt sich das von Shaw erkannte Problem
missionarischer Macht und Ohnmacht und des Umgangs mit diesem Problem
gut und vielleicht sogar beispielhaft ablesen. Zunachst ist aber ein Blick auf den
Stand der Diskussion geboten, um die unerwartete Brisanz des Themas zu
erlautern.

Westmission, plurale Christentumsgeschichte und Definitionsmacht

In Westeuropa geht das Christentum oder besser die Kirche zur Zeit durch eine
beschleunigte Phase der Marginalisierung.’ Einige der Kernlander der alten
Christenheit gelten in den Augen des christlichen Siidens heute bereits als
Missionsgebiet. Die Christenheit des Siidens ist selbstbewuft geworden.
Darum kann etwas pauschal gesagt werden: Wir befinden uns heute in einer
dezidiert nach-kolonialen Periode christlicher Geschichte, in der sich das

versprach, jedoch niemals vollzog) und so ihre Macht iiber andere genoss. Dieses Spielen
mit Macht setzt sich dann auch in Afrika fort, wobei die Unfdhigkeit der Missionarin, ihre
eigene Schwiche und ihr Nichtwissen einzugestehen, sie daran hindert, sich wirklich auf
die Menschen dort einzulassen.

*> vgl. Hugh McLeod, Secularisation in Western Europe, 1848-1914, London 2000;
Callum Brown, The Death of Christian Britain. Understanding Secularisation
1800-2000, London 2001; Steve Bruce, God is Dead: Secularization in the West, Oxford
2002; Grace Davie, Religion in Modern Europe: A Memory Mutates, Oxford 2002; Robin
Gill, The 'Empty' Church Revisited, London 2003. Hugh McLeod/Werner Ustorf (Hgg.),
The Decline of Christendom in Western Europe, 1750-2000, Cambridge 2003.
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Christentum zwar rapide globalisiert und dabei zunehmend in den ,globalen
Stiden” (Jenkins) verschiebt, zugleich sich jedoch unter einer ausgesproche-
nen Abkehr von kulturell nordatlantischen und theologisch liberalen Inter-
pretationen aufzufachern beginnt in eine Serie regionaler Christentiimer oder
indigener Varianten des Christentums.” Dieser Abschied vom Westen vollzieht
sich krisenhaft und ist ein Prozef von historischen Proportionen; er hat bereits
zu grundlegenden theologischen und kirchlichen Umwertungen gefiihrt —
auch im Westen.” Unausweichlich zieht dieser Umwertungsproze auch eine
Revision der jiingsten Christentumsgeschichte nach sich, namlich der rund
zweihundertjahrigen Phase der vom Westen ausgehenden und mit dem
Kolonialismus gleichzeitigen modernen Missionsbewegung. Dabei geht es
allerdings um erheblich mehr als nur die Frage nach Mission und Kolonia-
lismus. Die Kritik an der westlichen Variante des Christentums, wenn ich so
verkiirzt sprechen darf, ist grundsatzlich und bezieht sich auf das, was im
christlichen Stiden als die Gefangenschaft des Evangeliums in westlicher
Kultur angesehen wird. Jakob Spieth, mit dem wir uns hier befassen — und die
Bremer Mission allgemein, arbeitete tiir Jahrzehnte groenteils nicht in einem
Kolonialgebiet, sondern in einem Territorium, das bis zu Beginn der 1890er
Jahre in afrikanischer Souverdnitat geblieben war. Mit anderen Worten: Die
Kritik des christlichen Siidens erstreckt sich auch auf Aktivitdten, die mit
politischem Kolonialismus zundchst einmal nichts zu tun haben. Zur
Erlauterung kann auf den christlichen, aber nicht unbedingt kolonialistischen
Expansionismus der USA im 19. Jahrhundert verwiesen werden. 1885
veroffentlichte Josiah Strong sein missionarisches Manifest Our Country, das
Pamphlet einer explizit evangelisch-imperialistischen Ideologie. Strong
erneuerte die Vision Amerikas als einer christlichen Nation, nahm jedoch
die neue, rassistisch-darwinistische Deutung der Weltgeschichte auf (die
Angelsachsen als Hohepunkt der Zivilisation und spiritueller Reinheit) und
verband dies mit der ,gottgegebenen” Bestimmung der USA, das Evangelium
weltweit zu verkiinden. Das Problem ist, dass Strongs Manifest auler-
ordentlich popular war sowohl in Missions- wie sikularen Kreisen, vermutlich
gerade weil alte und vertraute Mythologien rassistisch modernisiert und
reformuliert waren. Der Bruch mit der dlteren Missionstradition von 1810, die
auf ,selbstlose Wohltédtigkeit” abhob, kann gar nicht besser illustriert werden.
Mit Strong und seinem Manifest sind wir aber auch bei der unmittelbaren

* Val. dazu die informative, notwendige, aber auch durchaus kontroverse Studie von
Philip Jenkins, The Next Christendom. The Coming of Global Christianity, Oxford 2002.
Im Blick auf Afrika vgl. etwa Allan H. Anderson, African Reformation. African Initiated
Christianity in the 20th Century, Trenton-Asmara 2001 sowie ferner Klaus Koschorke/
Frieder Ludwig/Mariano Delgado (Hgg.), AuBereuropiische Christentumsgeschichte,
1450-1990, Neukirchen 2004.

® Die Tatsache, dass die anglikanische Weltkirche einen Fliichtling aus Uganda, Dr.
John Sentamu, zum Erzbischof von York ernannte (2005) und damit auf den
zweithochsten Rang innerhalb des Anglikanismus setzte, ist ein solches Signal. Jenkins
prognostiziert in seiner oben genannten Studie, dass in GroRbritannien das Christentum
nur als ,schwarzes”, d.h. als Religion der Immigranten iiberleben wird. Die
theologischen Umwertungen lassen sich etwa ablesen an Virginia Fabella/R.S. Sugir-
tharajah (Hgg.), SCM Dictionary of Third World Christianity, London 2003.
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Vorgeschichte angelangt, die zur Formulierung des Christlichen Weltstuden-
tenbundes Evangelisation der Welt in dieser Generation! tiihrte, die dann auf der
Edinburgher Missionskonferenz von 1910 zum Schlagwort werden sollte.®
An der Revision solcher Interpretationen wird seit Jahren und zwar
international und vor allem im Westen selbst gearbeitet.” Unausweichlich
mul dabei ein Geschichtsbild, welches dem Missionar oder der westlichen
Agentur einseitig ein Monopol fiir die Transmission von Glaube und Identitdt
zuspricht, einem ausgewogeneren Bild weichen. Dabei kann man allerdings
auch iiber das Ziel hinausschiefen und eine neue Definitionshegemonie
errichten — diesmal eine des Siidens. Die Qualifizierung des Christentums als
einer nichtwestlichen Religion® etwa ist ein Ausdruck dieser verdnderten Welt-
und Diskussionslage. Demgegeniiber ist darauf zu bestehen, dass Inter-
pretationsmonopole weder einen Platz in der christlichen Historiographie
haben noch benotigen. Parteilichkeit und Wissenschaft lassen sich sehr wohl
vereinen, solange sie transparent und kritisch gehandhabt werden. Adrian
Hastings zum Beispiel, der unter den Missiologen vielleicht der uner-
miidlichste und auch politischste Agent afrikanischer Emanzipation war,
hat seine kritische historische Arbeit niemals seiner Parteinahme fiir den
Kontinent geopfert.” 1997 hatte er mit seiner These, dass der Nationalismus
nicht einfach ein Produkt der europdischen Moderne ist, sondern seine
Waurzeln viel dlter und in der muttersprachlichen Imagination zu finden sind,
den Forschungskonsensus attackiert. Flir viele der jiingeren Nationen
rundum den Globus gilt, dass die Form dieser Imagination aus ihrem ersten
Lesebuch stammt, ndmlich der Bibel, und jeweils eine spezifische theologisch-
ethnische Aneignung der Erwihlungserzihlung ist.'® Das wiirde bedeuten,
dass der von Jenkins beschriebene politische und theologische Messianismus
des christlichen Siidens nicht einfach Imitation von Modellen aus dem

® vgl. dazu Wendy J. Deichmann Edwards, Forging an Ideology for American
Missions: Josiah Strong and Manifest Destiny, in: Wilbert R. Shenk (Hg.), North
American Foreign Missions, 1810-1914. Theology, Theory, and Policy. Grand Rapids-
Cambridge 2004, 163-191.

7 Zwei der gegenwartig besten Buchserien auf diesem Gebiet sind, in der
englischsprachigen Welt, die von Robert E. Frykenberg und Brian Stanley herausgege-
bene Reihe ,Studies in the History of Christian Missions” und, im deutschsprachigen
Raum, die von Ulrich van der Heyden, Andreas Feldtkeller und anderen herausgegebene
Serie ,Missionsgeschichtliches Archiv“. Zwei Beispiele der ersten Reihe sind der schon
genannte, von Shenk herausgegebene Band North American Foreign Missions (wie
Anm. 6) sowie Brian Stanley (Hg.), Missions, Nationalism, and the End of Empire, Grand
Rapids—Cambridge 2003. Ein Beispiel der zweiten Serie ist Ulrich van der Heyden/Holger
Stoecker (Hgg.), Mission und Macht im Wandel politischer Orientierungen, Wiesbaden
2005. Einen Uberblick der Diskussion zum Verhaltnis von Mission und Kolonialismus
bietet auch Horst Griinders Aufsatzsammlung Christliche Heilsbotschaft und westliche
Macht, hg. von Franz-Joseph Post u.a., Miinster 2004.

8 ygl.z.B. Kwame Bediako, Christianity in Africa. The Renewal of a Non-Western
Religion, Maryknoll 1995.

 Vgl. etwa seine grundlegende Studie The Church in Africa 1450-1950, Oxford
1994.

10 Adrian Hastings, The Construction of Nationhood: Ethnicity, Religion and
Nationalism. Cambridge und New York 1997.
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europdischen 19. Jahrhundert ist, sondern eher eine parallele und also
durchaus fragwiirdige Erscheinung. Hier besteht zweifellos Bedarf nach
vertiefter und kritischer Forschung.

Ein weiterer Trend der neueren Historiographie des Christentums, wie zum
Beispiel von Andrew F. Walls und Lamin Sanneh vertreten,'! besagt, dass
letztlich nur zwei Faktoren das Missionsgeschehen bestimmten: Erstens der
biblische Text in Ubersetzung und zweitens die kulturell-theologische
Initiative einheimischer Christen. Die Missionare haben an diesem Missions-
geschehen nur marginal teil, ndmlich als Ubersetzer — ihre eigenen Inter-
pretationen spielen keine Rolle und werden eher fiir irrelevant erklédrt, denn
der eigentliche Missionar ist der einheimische Christ.' Mir geht es keineswegs
darum, die Dekolonisierung der Missionsgeschichtsschreibung zu blockieren
oder die historische Relevanz der lokalen christlichen Initiative abzustreiten.'?
Walls und Sanneh liegen in diesem Punkte vollig richtig. Skeptisch bin ich
gegeniiber dem dritten und eher impliziten Element dieses Trends, namlich
dem Versuch, das neue Christentum in Asien oder Afrika von der westlichen
Kontamination zu reinigen. Der Gedanke, der hier Pate steht, ist der des
Exorzismus. Exorzismen helfen wenig in der Historiographie, so verstdndlich
die Suche nach einer de-okzidentalisierten Theologie und Kirche auch ist. Mir
scheint es historisch angemessener zu sein, die kulturelle Hybriditdt der alten
wie der neuen Christentiimer niichtern zu konstatieren. Meines Erachtens
sind die importierten missionarischen Ideologien und Innenwelten, seien
diese nun liberal, pietistisch, imperialistisch oder chauvinistisch gefdrbt,
Bestandteil dieses Hybridisierungsprozesses, also Teil eines Gesamtprozesses.
Im Blick auf Afrika 1a3t sich sagen, dass eine solche Herangehensweise die
historiographische Bedeutung afrikanischer Initiative keineswegs beschneidet
- ganz im Gegenteil, sie hilft, das spezifische Profil der afrikanischen Antwort
auf das Evangelium schérfer zu erfassen. Aber um dies zu tun, lohnt sich ein
zweiter Blick auf den ,dritten Faktor’, die Missionare und ihre Religion.

Uber Spieth

Missionarsreligion begann, bevor die Missionare iiberhaupt afrikanischen
Boden betreten hatten, das heil3t, bereits auf deutschem oder schweizerischem
Boden, wenn wir bei Spieth bleiben. Jakob Spieth hatte schon in seiner Jugend
und spdter dann im Missionsseminar gelernt, seine religiose Biographie
stindig neu zu erfinden bzw. umzuschreiben. Wir wenden uns damit der
Bedeutung seiner Herkunft aus einem pietistischen Elternhaus im Dorf

"' Andrew E. Walls, The Missionary Movement in Christian History, Maryknoll 1996
(vor allem drei Beitrage: Culture and Conversion in Christian History; The Gospel as
Prisoner and Liberator of Culture; The Translation Principle in Christian History); Lamin
Sanneh, Translating the Message, Maryknoll 1986.

'2 vgl. Sanneh, Translating the Message, 112 (wie Anm. 11); Walls, Missionary
Movement, 28. (wie Anm. 11).

!> Mein erstes Buch war, durchaus in dieser Richtung liegend, eine Studie iiber
schwarze Initiative, vgl. Werner Ustorf, Afrikanische Initiative. Das aktive Leiden des
Propheten Simon Kimbangu, Frankfurt 1975.
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Hegensberg bei Esslingen zu. Die wichtigste Quelle zu Spieths spiritueller
Biographie sind zunichst seine beiden Lebensldufe, die er zum Zweck der
Aufnahme in das Basler Missionsseminar 1872 bzw. 1874 geschrieben hatte.'*
Handgeschriebene Lebensldufe, in der Regel von fiinf bis zwanzig Seiten,
waren ein wichtiges Instrument, welches die Direktoren der Basler Mission bei
der Priifung der missionarischen Motivation und der Auswahl von Kandida-
ten'” benutzten. Unter den Auswahlkriterien muf uns das der Spiritualitét
besonders interessieren oder, wie es in den Basler Bestimmungen hief3, die
Notwendigkeit ,wahrhaftig und griindlich bekehrt” und ,wiedergeboren zu
sein.'® Dies lag durchaus im Interesse der Missionsleitung — und nicht nur aus
theologischen Griinden: Rein unternehmerisch gesehen, d.h. im Blick auf das
Verhéltnis von Investition und Produktion, muf3te sie von ihren Kandidaten
erwarten, dass diese nicht nur das kostenlose fiinf- bis sechsjahrige Studium
am Missionsseminar durchhielten, sondern spater dann auch wirklich in den
Missionsdienst gingen und, idealtypisch zumindest, ihr ganzes Leben auf dem
Missionsfeld blieben. Der Bereich der Spiritualitdt bezog sich deshalb nicht nur
auf die Deskription des inneren religiosen Lebens, sondern auch auf einen
verdeckten okonomischen Diskurs, in welchem der Kandidat sein Leben
selbst, und vorbehaltlos, als lebendige Arbeit anbot, wahrend die Missions-
direktion das Angebot priifte nach dem Grad eben dieser Vorbehaltlosigkeit.
Beide Seiten waren sich darum des Stellenwerts eines solchen Lebenslaufs
vollig bewulit. Die Kandidaten waren bestrebt, den pietistischen Jargon von
Bekehrung und Wiedergeburt méglichst voll wiederzugeben - haufig sogar in
einem zweiten Anlauf, wenn namlich die erste Bewerbung abgelehnt worden
war, wahrend die Direktion argwohnisch zwischen den Zeilen zu lesen
bemiiht war, um Aufsteiger, Weltreisende oder potentielle Aussteiger aus der
Mission gar nicht erst in das Seminar aufzunehmen. Wie die idealtypische
spirituelle Biographie eines Missionars auszusehen hatte, war aus dem in
pietistischen Kreisen populdren Missionsschrifttum hinreichend bekannt.
Folgende spirituelle Stereotypen und Mechanismen spiritueller Krisenver-
arbeitung lassen sich in vielen der Basler missionarischen Lebensldaufe
feststellen:

1. Im pietistischen Elternhaus ein polarer Gegensatz zwischen dem Gott
reprasentierenden strengen Vater und der verstehenden und vergebenden,
theologisch aber eher undefinierten Mutter.

2. Die Dialektik zwischen dem Innen des Elternhauses und dem Aufen einer als
feindlich (Teufel, Siinde) wahrgenommenen Welt und, als Folge sozialer

4 StAB (Staatsarchiv Bremen) 7,1025-74/2. Diese Lebensldufe sind am besten
diskutiert bei Tobias Eiselen, Der Missionar und seine Rolle — eine missionsgeschichtliche
Untersuchung zur Missionarsausbildung und Praxis dargestellt an Jakob Andreas Spieth
(1856-1914), Ms. der theologischen Magisterschrift, Hamburg 1986, 9-16, und ich folge
seiner Analyse, obschon ich andere Akzente setze.

!> Die Aussendung von Diakonissinnen erfolgte in der Bremer Mission erst Ende der
1880er Jahre.

¢ Verordnung tiber die personliche Stellung der Missionare, 1886, zit. bei Eiselen,
Der Missionar, 4 f. (wie Anm. 14).
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Abschottung, die Stigmatisierung der pietistischen Minderheit durch die
sakulare Mehrheitskultur.

3. Das Eintauchen in die Mehrheitskultur wiahrend der Adoleszenz als
Erfahrung eigener Ohnmacht, Verfithrbarkeit und tiefer Krise (Fleisch,
Versuchungen des Teufels, Gewissensangst).

4. Die Riickkehr zur Minderheitskultur als gottliche Fiigung (Rettung) und
zugleich selbstbestimmter heroischer Akt (der schmale Weg unter dem Kreuz
Christi) als Krisenlosung bzw. Bekehrungserlebnis.

5. Der Exodus in die sakral legitimierte Vaterrolle des Missionars als praktische
Losung des Konflikts zwischen Vater und Sohn, sowie zwischen Welt-
interesse (Lust und Liebe zum Lernen) und Rettung (Riickzug in die Stille).

Kandidaten konnten die eigene spirituelle Biographie leicht in dieses flexible
Standardschema einpassen, insbesondere wenn sie Gemeinpldtze des
pietistischen Jargons statt faktischer biographischer Deskription anfiihrten.
Ich nenne diesen Vorgang das Management des Heiligen. Die Doppelbodigkeit
dieses Prozesses ist, dass auf zwei Ebenen zugleich gemanagt wird: ontologisch
im Blick auf den Entwurf einer eigenen und profilierten Rolle im Ganzen des
gottlichen Heilsplans und soziologisch im Sinn von Konfliktresolution und
beruflicher Lebensplanung. Ausgehend davon, dass eine spirituelle Biogra-
phie niemals nur Beschreibung, sondern immer schon Deutung ist, sind die
Grenzen zwischen einer Umdeutung der spirituellen Biographie, ihrer
kompletten Neuschreibung — und manche Basler Missionare waren Meister
darin!'” — und direkter Manipulation jedoch fliessend. Was wir sagen konnen,
ist, dass in Spieths Lebensldufen das genannte Schema leicht zu finden ist und
dass diese Dokumente den hochsten Quellenwert haben im Blick auf die
Genese seiner christlichen Uberzeugung. Zugleich aber kann kein Zweifel
bestehen, dass diese Quelle mit Vorsicht zu handhaben ist. Fiir unsere
Betrachtung ist es ausreichend zu konstatieren, dass Spieth schon vor seinem
Eintritt in das Missionsseminar gelernt hatte, seine Religion auf eine Weise zu
beschreiben, die dialogisch war, namlich konzipiert zwischen ontologischem
und soziologischem Eigeninteresse und in Antizipation der Erwartungen eines
Gegeniibers. Sie war also antwortende Religion und damit immer zugleich
eine situative Newukomposition.

Spieths erste Bewerbung um Aufnahme in das Seminar und damit auch
sein mit sechzehn Jahren geschriebener Lebenslauf wurde von der Basler
Mission wegen der Minderjahrigkeit des Bewerbers abgelehnt. Seine zweite
Bewerbung zwei Jahre spdter war erfolgreich. Interessant ist, dass beide

' Bin bekannter Fall ist der oben genannte Indienmissionar Jakob Wilhelm Hauer.
Hauer beschreibt in seinem fiir das Basler Seminar geschriebenen Lebenslauf und seinen
Briefen an den Missionsvorstand seine pietistische Herkunft aus Wiirttemberg und
seinen Weg zur Mission ganz dhnlich wie Spieth. Nachdem Hauer jedoch in den
dreiRiger Jahren zu den Faschisten der neopaganen Richtung tibergewechselt und zum
Vorsitzenden der Deutschen Glaubensbewegung aufgestiegen war, entwarf er eine neue,
diesmal germanisch-pagane und dezidert anti-christliche Biographie seines Glaubens.
Vgl. dazu Werner Ustorf, Priméare versus sekundire Religion bei J.W. Hauer, in: Dieter
Becker (Hg.), Mit dem Fremden leben. Teil 1: Religionen-Regionen, Erlangen 2000,
257-268,
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Lebensldufe, von Erginzungen fiir die Jahre 1872-74 abgesehen, identisch
sind. Dafiir gibt es zwei Erklirungsmoglichkeiten: Entweder war Spieth sich
bereits mit 16 Jahren seiner spirituellen und sozialen Identitét so sicher, dass er
auch mit achtzehn nichts zu revidieren brauchte, oder der erste Lebenslauf
war bereits eine solch perfekte Reprisentation des im pietistischen Milieu
bevorzugten biographischen Schemas, dass eine Optimierung nicht ratsam
war. Mit Sicherheit kann diese Frage nicht entschieden werden, obwohl die
zweite Option vielleicht die realistischere ist. Spieth — oder wer immer ihm bei
der Abfassung geholfen haben mag — hat jedenfalls alle zentralen Topoi der
spirituellen Topographie des Pietismus genannt und die an ihn gestellten
Erwartungen erfiillt. Da findet sich die ,Wallfahrt“ der frommen und
bibelfesten Familie zum Basler Missionsfest, das Lesen von Missionstraktaten
und das Halten von Erbauungsstunden zuhause, die Mutter als ,gliickliche
Ergdnzung” des gestrengen Vaters, Spieths Abschirmung von den anderen
Kindern und seine Gewissensangst, wenn er sich mit den ,bdsen Buben”
einlieR (er wurde ,Stundenchristian” genannt und war ,der einzige” im Ort,
der sich ,von der Jugend und ihren Siinden in den schalen Weg und unter das
Kreuz Christi begeben hatte”), seine Bekehrung und der Entschlu, sein
,Leben ganz dem Heiland in dem Missionsdienst unter den Heiden® zu
geben.'® Alles dies gesagt von einem Sechzehnjdhrigen, der allerdings auch
durchblicken 14Rt, dass der Vater ihm verboten hatte, nach dem Grund-
schulbesuch (1862-1870) eine Lehrerausbildung zu erhalten, und ihn
stattdessen Feldarbeit machen lief. Aber welcher pietistische Patriarch konnte
gegen eine Berufung zum Missionar argumentieren?

Sorgfaltiges Management des Sakralen, insbesondere des Anspruchs auf
gottliche Berufung zum Missionar, war auch wahrend der Ausbildung im
Basler Missionshaus erforderlich, wo ein System geradezu orwellscher
Uberwachung und Kontrolle der missionarischen Sprache und Spiritualitdt
institutionalisiert, d.h. ein neuer und sakralisierter Ubervater entstanden war in
Gestalt der Missionsdozenten und der Missionsleitung.'® Dieser neue Konflikt
konnte im genannten System der spiritueller Koniliktbewaltigung nicht
anders gelost werden als durch einen weiteren Exodus, diesmal auf das
Missionsfeld — das neue Reich der Freiheit, wo Spieths Dienstanweisung
ausdriicklich seine Inthronisation als Missionar durch Gott selbst bestatigte.””

Spieth wurde 1874 in das Basler Missionsseminar aufgenommen, um nach
Abschluss seiner Studien (1880) von der Bremer Mission, die iiber keine
eigene Ausbildungsstitte verfiigte, nach Ho im spdteren Ghana gesandt zu
werden. Michael Zahn, der Leiter der Mission, hatte Spieths zahlreiche
Begabungen rasch erkannt und fand in ihm einen zuverlissigen Partner®! in

'8 7itiert nach Eiselen, Der Missionar, 9-16 (wie Anm. 14).

1 Ausgiebig beschricben in Eiselen, Der Missionar (wie Anm. 14); auch in Jens
Kramers Roman zur Bremer Mission: Die Stadt unter den Steinen, Miinchen 2000 (siehe
dazu weiter unten).

20 Anweisung vom 24. 5. 1880, StARB 7,1025 — 74/2. Dieser Passus war Standard fiir
die Bremer und Basler Missionare. Die damit zwischen Missionsleitung und Missionaren
gegebene spirituelle und politische Dynamik war bemerkenswert.

2L gpieth war sich seiner ambivalenten Position und der Tatsache, dass er bei den
anderen Missionaren als Parteiginger Franz Michael Zahns galt, wohl bewuBt. Vgl.
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der Ausfithrung einer eher ungewoéhnlichen Missionspolitik, die sowohl bei
den afrikanischen Christen als auch bei den europdischen Missionaren
wiederholt auf Kritik stieR. Dariiber habe ich anderswo berichtet.** 1887
ernannte Zahn den 31-Jahrigen zum Generalprdses, d.h. zum Vorsitzenden der
Bremer Mission in Westafrika, eine Funktion, die Spieth bis 1901 innehatte,
d. h. bis zu seiner Riickkehr, erst nach Tiibingen, dann nach Hamburg, wo er
sich bis zu seinem Tod mit ethnographischen Arbeiten und der Edition der
Ewe-Bibel beschiftigte.

Es ist vor allem seine Ubersetzungsarbeit, die Spieth einen Eintrag auch in
der neuen Ausgabe des theologischen Lexikons Religion in Geschichte und
Gegenwart”> und ebenso im Biographical Dictionary of Christian Missions™*
eingebracht hat. Jakob Spieth war aul Seiten der europdischen Missionare der
wichtigste Bibeliibersetzer der Norddeutschen Mission und, in Zusammen-
arbeit mit afrikanischen Kollegen, fithrend beteiligt an der Revision (1898) der
Ubersetzung des Neuen Testaments von 1877 sowie an der Produktion des
vollstindigen biblischen Texts in der Ewe-Sprache (1913). Fiir seine ethno-
graphische Arbeit, vor allem die umfangreiche Sammlung und Ubersetzung
von Ewe-Texten,?’ die er mit Hilfe der Afrikanisten Carl Meinhof und Diedrich
Westermann 1906 publiziert hatte, erhielt er 1911 einen Ehrendoktor der
Universitat Tiibingen. Spieth bedankte sich mit einer grofleren Studie tiber Die
Religion der Eweer in Siid-Togo.*® Spieth hat daneben zahlreiche kleinere
Beitrige veroffentlicht.?” Die unverdffentlichten Papiere, die mehrheitlich im

Spieth an Zahn, 19.12. 1889; StAB 7,1025-74/1, zit. bei Eiselen, Der Missionar, 93 (wie
Anm. 14).

22 yg]. Werner Ustorf (Hg.), Mission im Kontext. Beitrdge zur Sozialgeschichte der
Norddeutschen Missionsgesellschaft im 19. Jahrhundert, Bremen 1986; ders., Die
Missionsmethode Franz Michael Zahns und der Aufbau kirchlicher Strukturen in
Westafrika, Erlangen 1989; ders., Bremen Missionaries in Togo and Ghana: 1847-1900,
Accra 2002,

** ygl. Adam Jones, Art. Spieth, A.J., in: RGG* 7.2004, 1579.

* Otto Bischofberger, Art. Spieth, A.J., in: Biographical Dictionary of Christian
Missions, hg. von G. H. Anderson, Grand Rapids—Michigan 1998, 634.

25 A.J. Spieth, Die Ewe-Stimme: Material zur Kunde des Ewe-Volkes in Deutsch-
Togo, Berlin 1906. Die ersten drei Kapitel des Werks erschienen im selben Jahr auch als
Separatdruck der Norddeutschen Missionsgesellschaft (Bremen) unter dem Titel Die
Eweer. Schilderung von Land und Leuten in Deutsch-Togo. Eine Kritik der Ewe-Stdmme
findet sich bei Christoph Marx, ,Vélker ohne Schrift und Geschichte”. Zur historischen
Erfassung des vorkolonialen Schwarzafrika in der deutschen Forschung des 19. und
frihen 20. Jahrhunderts, Stuttgart 1988, 143-156; zit. nach Thorsten Altena, ,Ein
Hauflein Christen mitten in der Heidenwelt des dunklen Erdteils“. Zum Selbst- und
Fremdverstindnis protestantischer Missionare im kolonialen Afrika 1884-1918,
Miinster-New York 2003, hier: CD-ROM Anhang, 417.

26 A.J. Spieth, Die Religion der Eweer in Siid-Togo. Quellen der Religionsgeschichte,
Band 3, Gruppe 10; Gottingen 1911.

*7 7.B.A.J. Spieth, Das Siihnebediirfnis der Heiden im Ewe-Lande, Bremen 1903,
Neudruck 1914 (diese Fassung ist hier benutzt worden); ders., Die Ubersetzung der Bibel
in die Sprache eines westafrikanischen Naturvolkes, Bremen 1907; ders., Die religiose
Veranlagung des Afrikaners, in: Der Afrikaner, seine wirtschaftliche Leistungsfahigkeit,
geistige Befihigung, religitse Veranlagung. Vortrage auf dem II. Deutschen Kolonial-
Missionstag zu Cassel, Bremen 1912, 17-28.
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Staatsarchiv Bremen lagern,?® darunter auch ethnographische Manuskripte
wie z. B. eines iiber das Konkubinat,*® harren einer kritischen Aufarbeitung,
und eine wissenschaftlich fundierte Biographie Spieths muss erst noch
geschrieben werden.*° Unter diesem Vorbehalt ist die folgende Darstellung zu
lesen.

Spieths Karriere vom Bauernsohn zum Wissenschaftler ist bemerkenswert,
aber nicht ungewdéhnlich fiir die moderne Missionsbewegung. Das westliche
Doppelprojekt einer Christianisierung und Modernisierung der Welt propa-
gierte einerseits die Befreiung von Siinde und die Freiheit zur Gotteskind-
schaft, andererseits die Befreiung von Unwissenheit und die Freiheit zum
aufrechten Gang. Beide Formen von Emanzipation waren interessant fiir die
europaischen Missionare selbst, gerade fiir die vielen, die wie z.B. David
Livingstone und viele Basler Missionare, aus den unteren Schichten stammten
und deren Aufstieg durch die Privilegien des Besitz- und Bildungsbiirgertums
blockiert waren.>! Das sogenannte Missionsfeld, ein Territorium, das als
auRerhalb liegend und fremd definiert war, eréffnete begabten Missionaren,
vor allem spiter den weiblichen, Lebens- und Entwicklungschancen, die
ihnen in der Heimat oft verwehrt waren. Der Missionar, der zum Forscher wird
und dem Fachgebiet neue Impulse gibt, ist ein Muster, das sich in der
Missionsgeschichte des 19. Jahrhunderts immer wieder findet.”* Insofern

2% Depositum Norddeutsche Missions-Gesellschaft, StAB, 7,1025 (vor allem die
Stationsberichte und Konferenzprotokolle von Ho, die Protokolle der Generalkonfe-
renzen, Spieths Personalakte und Vortrdge). Ferner gibt es das private Tagebuch, das
Spieth auf der Station Ho (mit Unterbrechungen) von Januar 1896 bis April 1899
gefiihrt hat (351 handgeschriebene Seiten); im Besitz des Verfassers (Kopie: Adam Jones,
Leipzig).

29 A.J. Spieth, Gutachten tiber das Konkubinat, StAB, 7,1025-43/5.

30 Die interessante Arbeit von T. Eiselen, Der Missionar (wie Anm. 14) ist soziologisch
und psychologisch interessiert, vorwiegend aus den Quellen geschopft, blieb jedoch
unverdffentlicht. Die aktuellste Kurzfassung der Vita Spieths ist z. Zt. in der
ungewohnlich umfangreichen und sorgfiltigen Studie von T. Altena, Ein Hauflein
Christen (wie Anm. 25) enthalten, insbesondere in der beigelegten CD-ROM, 416-417.

3! Ein Uberblick (1816-1882) der sozialen Herkunft der Basler Missionare (die
Bremer wurden, wie schon gesagt, ebenfalls am Basler Seminar ausgebildet) ist gegeben
bei Wilhelm Schlatter, Geschichte der Basler Mission 1815-1915, Bd. 1, Basel 1916, 260.
Der durchschnittliche oder statistische Basler Missionskandidat kam demnach aus einer
kinderreichen Familie und war ein wiirttembergischer Bauer oder Handwerker mit
pietistischer Prigung und Elementarschulbildung. Theologen, d.h. Akademiker, waren
nur zu rund 1% vertreten. Warum letzteres der Fall war, bedarf noch einer detaillierten
Studie. Andere Missionsgesellschaften, etwa die dezidiert liberale Ostasienmission (1884,
ebenfalls deutsch-schweizerisch), sandten ausschlieRlich Theologen aus. Die Vermutung
liegt nahe, dass theologische oder weltanschauliche Griinde eine Rolle spielten, denn
Mission war (zumindest vor 1884) zutiefst unpopuldr an den theologischen Fakultiten
Kontinentaleuropas. Das ékonomisch zutreffende Argument, wonach die Mission mit
Bauern und Handwerkern ,billiger” als mit akademischen Theologen war, reicht nicht
aus als Erklarung. Vgl. zum Ganzen auch Jon Miller, Missionary Zeal and Industrial
Control: Organizational Contradictions in the Basel Mission in the Gold Coast,
1828-1917, London 2003.

2 ygl. Andrew Walls, The Nineteenth-Century Missionary as a Scholar, in: ders.,
Missionary Movement, 187-198 (wie Anm. 11). Der Leiter der Bremer Mission, Zahn,
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spiegelt sich in Spieths Vita nicht nur Missionsgeschichte, sondern auch ein
Stiick europdischer Sozialgeschichte, namlich die Herausbildung von Alter-
nativen im Zugang zu den Bildungs- und Lebenschancen der modernen Welt.

Es ist nicht ohne Ironie, dass sich die Emanzipation des Missionars im Falle
Spieths in der Phase des Imperialismus abspielte, also der gewaltsamen
Aufteilung des afrikanischen Kontinents durch die nordatlantischen Méchte,
der Uberlagerung christlicher Tradition durch nationalistische Ideologien und
der Unterwanderung des Humanitdtsideals durch sozialdarwinistische und
rassistische Denkweisen. Zur gleichen Zeit jedoch, und das ist die Zeit von
Josiah Strongs ideologischem Missionsmanifest, war in der Ewemission eine
neue Christengeneration herangewachsen, die zunehmend in Schule und
Predigt die Hauptarbeit leistete und nicht nur die in Aussicht gestellte
Gleichheit einforderte, sondern auch, so wie George Bernard Shaws Black Girl,
die Bibel mit eigenen Augen zu lesen begann, d.h. im Licht afrikanischer
Interpretation.®> Damit ist der Konflikt der Interpretationen umrissen oder
auch das Problem fiir Missionare wie einheimische Christen, die je eigene
Interpretation im Licht der Interpretation der anderen zu formen oder
umzuformen.

Missionarsreligion ist ein wichtiger Faktor in diesem Prozess, gerade in
einer kolonialen Situation. Streng genommen allerdings, gibt es die
Missionarsreligion im Singular nicht, sondern vielmehr nur die je eigenen
religivsen Entwiirfe individueller Missionare, wie Shaw richtig beschrieben
hat. Diese Entwiirfe konnten diametral verschieden sein, wenn wir etwa an
den Unterschied zwischen liberaler und pietistischer Mission denken.>* Fiir die
Basler und Bremer Missionare und die deutsch-protestantische Afrikamission
wahrend der Kolonialzeit iiberhaupt 1Rt sich allerdings sagen, dass sie fast alle
eine dezidiert pietistische Orientierung hatten — zumindest anfanglich;*®

stellte 1898 in der Allgemeinen Missions-Zeitschrift (128) kritisch fest, dass die
Oberschicht einfach keine Missionare produziere. Vielmehr war es ,eine weise Vor-
hersehung”, dass Kandidaten, die niemals Gymnasium oder Universitdt hdtten besuchen
kénnen, aus der Unterschicht kamen und groffe Begabung demonstrierten.

*3 ygl. dazu Frieder Ludwig, Zwischen Vereinnahmung und Selbstbehauptung. Zur
Vielschichtigkeit interkultureller Kommunikation am Beispiel der afrikanischen Mis-
sionsschiiler im schwibischen Westheim, in: ZMR 86. 2002, 99-115.

3 7Zum Konflikt zwischen pietistischer und liberaler Mission vgl. Werner Ustorf,
Sailing on the Next Tide. Missions, Missiology, and the Third Reich, Frankfurt 2000,
201-214.

*> Altena, Ein Hauflein Christen (wie Anm. 25), hat fast vierhundert Biographien
deutschsprachiger Afrikamissionare der Kolonialzeit untersucht und festgestellt, dass
sich ein im grofen und ganzen doch einheitliches Bild der sozialen und geistigen
Herkunft der Missionare und auch der missionarischen Mentalitat findet. Seine These ist
durchaus kontrir zur These Sannehs, Translating the Message (wie Anm. 11), dass sich
diese durchaus differenzierte Mentalitdt (Altena spricht von ,Selbst- und Fremd-
verstandnis“ oder ,geistigem Hintergrund“) pragend auf die Missionssituation auswirkte.
Das ist meiner Ansicht nach richtig und deckt sich mit friitheren Einzelergebnissen der
Forschung. Thm selbst ist allerdings klar, dass sich das Bild dramatisch dndern kénnte,
wenn z.B. die Japan- und Indienmission einbezogen wird, die einen anderen
Missionarstyp bevorzugte.
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sieghaftes Bewuﬁtsem etwa war das erklidrte Ausbildungsziel am Basler
Missionsseminar.>® Auf dem Missionsfeld, zumal in Indien, konnte es indessen
passieren, dass diese Orientierung ernsthaft gepriift und fiir zu leicht befunden
wurde. Es gibt noch keine Studie zur Geschichte der missionarischen Aussteiger,
aber es kann kein Zweifel sein, dass wir es hier nicht nur mit relevanten Zahlen
zu tun haben, sondern auch mit einer theologisch und historisch héchst
relevanten Frage. Davon werden wir am SchluB noch héren. Aber selbst fiir
die spirituell eher homogene Basler oder Bremer Mission in Westafrika muf
mit groReren Unterschieden gerechnet werden. Denn wenn wir George
Bernard Shaw folgen, dann ist Missionarsreligion prinzipiell keine statische
GroRe, sondern letztlich ein dialogisches Steuerinstrument. Das heift, die
Missionarsreligion —im Gegensatz zur im Pietismus oft propagierten Annahme
ewiger biblischer Wahrheiten ~ wird bestandig umgebaut und neu erfunden,
und zwar in direkter Auseinandersetzung mit afrikanischen Deutungen und
im Integ:sse der Aufrechterhaltung einer europdisch-missionarischen Moti-
vation.

36 ygl, Fiselen, Der Missionar, 45 (wie Anm. 14).

7 Nichts anderes, wage ich zu sagen, passiert heutzutage, wenn westliche
Missionsagenturen sich auf das Trittbrett der Inkulturationstheologie begeben, indirekt
Druck auf afrikanische Kirchen ausiiben in Richtung einer ,Afrikanisierung” von
Theologie und Kirche, oder sogar pauschale ,Schuldbekenntnisse” verdffentlichen und
damit leicht ganze Perioden afrikanischer und auch europdischer Kirchengeschichte in
unkritischer Weise zur Disposition stellen. Vgl. z. B. das ,Schuldbekenntnis” von Irmgard
von Stuckrad, abgedruckt in Eva Schock-Quinteros/Dieter Lenz (Hgg), 150 Jahre
Norddeutsche Mission, 1836—1986, Bremen 1986, 415. Ein anderes Beispiel: Auf der
theologischen und religionspddagogischen Fachtagung ,Wahrheit und Dialog” (Ham-
burg, Juli 2001) hatte sich die Hamburger Bischéfin, Maria Jepsen - schirfer als in ihrer
spater veroffentlichten Einfilhrung zum von Wolfram Weike herausgegebenen Band
Wahrheit und Dialog, Miinster/New York 2002, 13-14, von der ,billige(n) Besser-
wisserei“ und ,Besserglauberei” der Missionsbewegung distanziert. Was das jedoch fiir
die Christentumsgeschichte, etwa in Afrika, bedeutet, war keine ihrer Fragen. Hier sagen
sich Européer allzu leicht von ihrem alten Christentum los, um sich nach ganz vorn an
die Front des Weltchristentums zu werfen. Alte Gewohnheiten sterben schwer. Aber da
ist noch etwas anderes: Solche Schuldbekenntnisse sind oft narzistisch und basieren in
der Regel auf Phantasien von Macht. Das bedeutet, dass der Unterschdtzung des
afrikanischen Beitrags zur Neuformulierung der christlichen Tradition eine Uberschét-
zung der Macht und Kontrolle durch die européischen Missionare entspricht. Diese aber
waren durchaus keine Riesen. An anderer Stelle habe ich den westlichen Missionar mit
dem sogenannten Scheinriesen verglichen, den Michael Ende in seinem Marchen von
Jim Knopf und Lukas, dem Lokomotivfiihrer beschrieben hat — je ndher wir ihm
kommen, desto kleiner wird er. Vgl. Werner Ustorf, Dornréschen, oder die Missionsge-
schichte wird entdeckt, in: Ulrich van der Heyden/Heike Liebau (Hgg.), Missionsge-
schichte — Kirchengeschichte — Weltgeschichte, Stuttgart 1996, 23-37. Vgl. auch Werner
Ustorf, Global Topographies: The Spiritual, the Social and the Geographical in the
Missionary Movement from the West, in: Catherine Jones Finer (Hg.), Transnational
Social Policy, Oxford 1999, 139-152; ders., What if the Light in you is Darkness? An
Inquiry into the Shadow Side of the Missionary Self, in: Ulrich van der Heyden/Jiirgen
Becher (Hgg.), Mission und Gewalt, Stuttgart 2000, 139-152; ders., Protestantism and
Missions, in: Alistair McGrath/Darren C. Marks (Hgg.), The Blackwell Companion to
Protestantism, Oxford 2004, 392-402.

ZKG 117. Band 2006/1



Missionarsreligion und sdkulare Religion bei Jakob Spieth 75
Spieths Religion

Die Entwicklung der Spiethschen Missionarsreligion in Westafrika, soweit sich
das aus den archivalischen Quellen erheben 1dRt, kann hier nur illustrativ
bezeichnet werden. Ich beschrinke mich auf die Analyse von Beispielen,
bevor ich mich weiter unten etwas genereller mit dem Zusammenhang von
Missionarsreligion und Christentumsgeschichte beschéftigen will. Dazu
werde ich dann auch einige der Spiethschen Verdffentlichungen heranziehen.

1. Grundlegend ist zunédchst der aufklarerische, bei Daniel Defoe in seinem
Roman Robinson Crusoe (1719/20) vorweggenommene Traum und in den
politischen Religionen des Faschismus und Kommunismus zum Albtraum
gewordene Glaube, dass der neue Mensch durch umfassende Beeinflussung
und Schulung erschaffen werden kann. Dieser Glaube ist selbst eine
siakularisierte Form christlicher Eschatologie. Aber nicht diese, sondern ihre
sdkulare und immanente Variante, namlich der Glaube an die Perfektionie-
rung innerweltlicher Lebenswelt, macht sich in der Missionarsreligion breit.
Ansitze hierzu stammten bereits aus der Zahnschen Padagogik, auf die hier
nicht weiter eingegangen werden kann.’® Spieth hat diese Ansatze jedoch
sofort systematisch und praktisch ausgebaut. Schon 1883 schrieb er: ,Ich
glaube wir haben bisher einen Fehler gegen Christen und Heiden darin
begangen, dass wir in einer mit richtiger Erziehung nicht harmonierender
Weise zu gut gegen sie waren.”>” Die missionarische Prasenz ist verstanden als
ein einziges zusammenhéngendes Erziehungsmittel und reicht beispielsweise
von Vorschriften iiber Reinlichkeit und Bekleidung, sogenannter Erziehung zur
Arbeit und rechtwinklig angelegten Missionssiedlungen bis hin zu korperlicher
Ziichtigung, zur Vorenthaltung medizinischer Hilfe (im Falle von Geschlechts-
krankheiten) oder Verweigerung von Gehalts- und Pensionszahlungen aus
piidagogischen Griinden oder auch zum Ausschluss von Schiilern und zur
Entlassung von Mitarbeitern aus dem Dienst — zur Abschreckung.*® Spieth ist
auch 1885 eine der treibenden Krifte bei der Abkehr vom Bedarfslohn und der
(allerdings erst 1896 ganz vollzogenen) Einfiihrung des Leistungslohns fiir die
afrikanischen Mitarbeiter der Mission. Das Argument ist die (den euro-
paischen Missionaren vorbehaltene) ,Klassifizierung” dieser Mitarbeit — etwa
durch eine Serie abgestufter Examina — und die In-Aussicht-Stellung von
Aufstieg und Gehaltserhdhungen als missionarisches Steuerinstrument.
Historisch gesehen war diese Modernisierung und Anpassung des Missionsbe-
trieb an die Marktbedingungen vielleicht unumganglich, weil einfach zuviele
der von der Bremer Mission ausgebildeten und unterbezahlten Afrikaner

38 yol. dazu Ustorf, Die Missionsmethode Franz Michael Zahns (wie Anm. 22).

22 Spieth an Zahn, 7.7. 1883; StAB 7,1025-74/1; zitiert bei Eiselen, Der Missionar, 54
(wie Anm. 14). Die Kriterien, die Spieth hier anlegte, waren besonders deutlich in den
12 Visitationsberichten, die er 1894 fiir den Missionsvorstand angefertigt hatte (StAB
7,1025-10/7).

40 Dyjese Falle sind ausgiebig dokumentiert bei Eiselen, Der Missionar (wie Anm. 14),
und Ustorf, Die Missionsmethode Franz Michael Zahns (wie Anm. 22). Vgl
demgegeniiber eine afrikanische Stimme: ,Wenn die Trommel schén Klingt, dann
braucht man die Leute nicht zu zwingen auf den Tanzplatz zu gehen”. Ein unbekannter
Alter im Dorf Ahliha bei Ho, 7. 3. 1897; zitiert in Spieths Tagebuch, 234 (wie Anm. 28).
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nicht im Missionsdienst verblieben, sondern in den lukrativeren Im- und
Exporthandel an der Kiiste abwanderten. Spieth war klar, dass die afrikani-
schen Mitarbeiter nicht nur nicht von ihrem bisherigen Gehalt leben konnten,
sondern teilweise hoch verschuldet waren. Dazu kam, dass sie ,bis jetzt, leider
selbst noch von den Christen als 'Yofuriwo', Kinder des Weillen, angesehen u.
als solche behandelt” wurden.*' Signifikant ist jedoch, wie Spieth diese
Modernisierung sprachlich falte: Er redete von der ,allgemeinen Missions-
brauchbarkeit” der afrikanischen Prediger und Katechisten, von der Frag-
wiirdigkeit des ,Lehrermaterials” und von der Ausiibung eines ,heilsamen”
Drucks auf ,energielose Charaktere”.*> Auf der einen Seite also war Spieth
durchaus in der Lage als Sprecher afrikanischer Interessen aufzutreten,
niamlich gegeniiber dem Missionsvorstand, auf der anderen aber, den
Afrikanern gegeniiber, erwies er sich als dominierender Realpolitiker. Spieth
war der Mediator zwischen beiden Ebenen, aber, es scheint, er wollte noch
mehr sein. Das zeigt sich daran, dass sich bei Spieth die Taufe von einem
Sakrament der Initiation, das heif3t des Eintritts in den christlichen Glauben, zu
einem Test einer von ihm definierten christlichen Maturitdt wandelte. 1896
akzeptierte er in Ho von 30 Taufbewerbern nur acht.*” Manche der
Taufkandidaten lief3 er drei Jahre im Taufunterricht schwitzen. Der Grund
dafiir ist nicht einfach pastoraltheologisch, sondern eine spezifische und zwar
hochst einseitige Anthropologie. Spieth setzte schlicht voraus,

»dass er [der Afrikaner] in der Entwicklung seiner guten Seiten volliges Kind geblieben
ist, zwar kein gesundes, sondern verkriippeltes Kind. Die Entwicklung der Bosheit
dagegen ist bei ihm nicht zuriickgeblieben.“**

Das Abendmahl wird in dieser Sichtweise zu einer Gelegenheit vorausge-
hender seelischer Inquisition.*> Solche MaRnahmen sind ganz ungeniigend
mit dem Stichwort der Disziplin umschrieben, denn die rigorose Disziplinie-
rung afrikanischer Christen steht im Dienst eines Traums — und es ist nicht das
eschatologische Reich Gottes, sondern der hier und jetzt zu verwirklichende
homo novus Africanus christianus, der nun, genau wie Spieth in seinem
wiirttembergischen Dorf, einen kompletten Exodus aus seiner afrikanischen
Lebenswelt zu machen hat. Dieser neue Mensch ist die Phantasie einer
Missionarsreligion, die getrieben ist von der Ungeduld, das Reich Gottes hier
und jetzt sichtbar zu machen.

2. Dem Glauben an die Machbarkeit des neuen Menschen verwandt ist die
Sdkularisierung christlicher Heilshoffnung, d.h. ihre Umwandlung in ein
politisches Programm. Politische Religion war der Begriff, der 1938 zur Analyse

*! A.J. Spieth, Gutachten vom November 1886; StAB 7,1025-29/3.

42 A.J. Spieth, Aphorismen den Gehaltstarif unserer eingeb. Gehiilfen betreffend,
9.7. 1885; ders., Kommentar zu den ,Aphorismen”, 16.12. 1885; StAB 7,1025-29/3.

ST Spieth, Tagebuch, 28.11. 1896 (wie Anm. 28).

4% A.J. Spieth, Taufpraxis in Ho, 19. 6. 1895; StAB 7, 1025-43/5.

#° Inquisition ist der richtige Begriff hier. Michael Zahn, der Missionsdirektor, hatte
1896 seinen Missionaren eingescharft, ,ich kann u. soll nicht Herzenskundiger sein; ich
darf auch nicht qualen, wie ein Inquisitor [...] Jede Menschenseele ist ein Heiligtum, vor
welchem der Seelsorger Respekt haben muls.” EM. Zahn, Erlauterung zur Taufordnung,
4.7. 1896; StAB 7.1025-85/2.
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des Faschismus, vor allem des Nationalsozialismus in Deutschland diskutiert
wurde.*® Diesem Begriff verwandt ist der der sikularen Religion. Ex stammt
ebenfalls aus der Zwischenweltkriegszeit, kommt jedoch aus der missiologi-
schen Diskussion und ist, neben anderen, von dem Theologen und
Missiologen Paul Schiitz verwandt worden.*” Fiir Schiitz waren die Kirchen
und Missionen des Westens nicht allein innerlich ausgehohlt, sondern hatten
eine Art Bekehrung hin zu den Werten von Kapitalismus und Liberalismus
vollzogen. Thr wirklicher Kern war sidkulare Religion, namlich die religiose
Uberschreitung der eschatologischen Grenze.*® Sikulare Religion kann die
Verborgenheit der Wahrheit Gottes nicht aushalten, sondern will das Paradies,
das Reich Gottes, die Auferstehung und Gott selbst jetzt und hier schon haben.
Sie setzt an die Stelle unseres Nichtwissens daher resolut ihre eigenen
Reflektionen und Interpretationen. Dabei verwischt sie die Grenze zwischen
der Wahrheit, die allein Gottes ist, und unseren menschlichen Konstruktionen
und wird so zur spirituellen Rebellion gegen Gott.*® Mit dieser Definition erscheint
Spieths Missionarsreligion in neuem Licht. Zwei pragnante Beispiele dazu:
1897 berichtet Spieth folgenden offentlichen Dialog aus Ahliha, einem
bekehrungsunwilligen Dorf in der Ndhe von Ho: Dake, ein ihm bekannter
ehemaliger Angehoriger der Gemeinde in Ho, trigt die Theorie vor, dass alle
Menschen, gleichgiiltig ob Christ oder Nichtchrist, Gottesmenschen seien, was
Spieth dahingehend qualifiziert, dass Gott zwar alle Menschen geschaffen
habe, aber keineswegs auch alle akzeptiere, um dann fortzufahren:

,Ebenso verhalt es [sich] mit Eurer Gottesangehdrigkeit und mit der unseren. Wir Alle
sind Wanderer und das nichste [sic!] Ziel unserer Wanderung ist der Tod. Aber wenn
dieses Ziel erreicht ist, dann miisst Ihr links abbiegen, werdet in die Festungen Gottes
zum Gericht und zur Strafe gebracht; wir aber gehen gerade aus und werden von
unsren Briidern willkommen geheillen. Gott ist kein Richter fiir uns, sondern ein

46 o], Emilio Gentile, The Sacralization of Politics in Fascist Italy [1993], Cambridge/
Mass., 1996; Hans Maier, Wege in die Gewalt. Die modernen politischen Religionen,
Frankfurt am Main 2000; ders. (Hg.), Totalitarismus und Politische Religionen. Konzepte
des Diktaturvergleichs, drei Bande [Band 2 hg. zus. mit M. Schéfer], Paderborn 1996,
1997, 2003; vgl. auch die Zeitschrift Totalitarian Movements and Political Religions, hg.
von Michael Burleigh, 2000-2003, Robert Mallett and Emilio Gentile, 2002 ff.

47 7u Schiitz vgl. Hans-Werner Gensichen in: Biographical Dictionary of Christian
Missions, hg. von Gerald H. Anderson, Grand Rapids 1998, 605; auch Gensichens
apologetische Schrift, Zur Orient- und Missionserfahrung von Paul Schiitz, in: ZMR 77.
1993, 152-159. Eine kritische Biographie fehlt noch. Hilfeich sind Rudolf Kremers, Paul
Schiitz — Auf der Suche nach der Wirklichkeit, Moers 1989, und kurze aber kritische
Studien von Rainer Hering, Der Theologe Paul Schiitz im ‘Dritten Reich’, in:
Mitteilungen des Oberhessischen Geschichtsvereins, Neue Serie 84. 1999, 1-39, und
ders., Das Judentum bei Paul Schiitz, in: JHKGV 52. 2001, 143-165. Vgl. auch die Texte
von Paul Schiitz: Zwischen Nil und Kaukasus. Bin Reisebericht zur religionspolitischen
Lage im Orient, Moers 1930, 41991 und ders., Sdkulare Religion. Eine Studie iiber ihre
Erscheinung in der Gegenwart und ihre Idee bei Schleiermacher und Blumhardt d.J.,
Tiibingen 1932,

48 gchiitz, Sdkulare Religion, VI (wie Anm. 47)

%2 gchiitz, Sikulare Religion, 40 (wie Anm. 47).
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Vater, der uns Wohnplatze bereitet auf denen wir uns freuen mit unaussprechlicher
Freude.“*®

Ahnliche Episoden lassen sich finden, und wir kénnen annehmen, dass wir
hier, bei den Gerichts- und Strafphantasien,’ nahe am Kern der Spiethschen
Missionarsreligion sind — und Lichtjahre entfernt etwa von der inklusiven
Predigtweise, die Rudolf Mallet, der erste afrikanische Pfarrer der Ewekirche
(1882), demonstriert hatte.>? Einer trauernden Frau hatte Spieth erdfinet,
dass ihre verstorbene Schwester zur Holle gefahren und verloren sei und dass
es ihr ebenso ergehen werde, falls sie sich nicht bekehre. Spater, 1895, stellte
sich heraus, dass diese Weigerung auf Seiten Spieths zu trésten oder die Trauer
mitzutragen, der Hauptgrund dafiir war, dass eine Bekehrung niemals
stattfand.’” Es geht mir hier nicht um das Mittel der Erpressung (Heidenangst),
das Spieth als Pietist meint — vielleicht sogar missionsmethodisch — in Angriff
bringen zu miissen, es ist vielmehr die vollige Sdkularisierung des Glaubens
und seine Umwandlung in kontrolliertes Bescheidwissen — ganz im Sinne der
Definition von Schiitz, das hervorzuheben ist. Dies ist sdkulare Religion, in
deren Mitte ein seBhafter Gott sitzt, ein Baal mit anderen Worten.>* Spieths
Management des Sakralen verschafft ihm nicht nur eine geradezu ontologisch
definierte Gottunmittelbarkeit (Mediatior zwischen Gott und Mensch), es ist
zugleich ein anthropologischer und soziologischer Diskurs, denn, wie Heinrich
Heine sagt, wenn man den Himmel revolutioniert, kann die Erde nicht ruhig bleiben.
Die Erde waren die Afrikaner, die nun in der Missionarsreligion auf die
sakulare Phantasie des homo novus Africanus christianus verpflichtet werden
sollten — eine Herrschaftsphantasie, mit deren Hilfe die afrikanische Lebenswelt,
Kultur und Geschichte entweder vollstandig negiert oder aber dimonisiert, in
jedem Fall aber als ungleich beschrieben werden konnte. Spieths Verun-
glimpfung afrikanischer Tradition in den archivalischen Dokumenten ist
notorisch; man konnte fast von Negrophobie sprechen.

Zwei Fragen stellen sich dann:
1. Wie eigentlich sollte das Missionsziel erfullt werden, wenn afrikanische

Kultur tiberhaupt ausgeschlossen war von der Phantasie des neuen

afrikanischen Menschen?

° So der Tagebucheintrag Spieths vom 7.3. 1897, 235 {. Was man unter einem
,Freuen mit unaussprechlicher Freude” verstehen kann, ist eine andere interessante
Frage.

! Schon 1880, ganz frisch noch in Westafrika (und gerade 25 Jahre alt!), machte
Spieth auf sich aufmerksam, indem er auf traditionellen Totenfeiern Gerichtsdrohungen
dulerte. Spieth an Zahn, 25.11. 1880; StAB 7,1025-74/1.

2 ygl. Werner Ustorf, Christianized Africa — Dechristianized Europe, Ammersbek bei
Hamburg 1992, 29-38. Mallets Missionspredigten griffen zum Beispiel auf das Gleichnis
vom verlorenen Sohn zuriick.

>3 Spieth an Zahn, 24.8. 1895, StAB 7,1025-10/7.

* Vgl. dazu auch Johannes Chr. Hoekendijk, Bemerkungen zur Bedeutung von
Mission(arisch), in: Hans J. Margull (Hg.), Mission als Strukturprinzip, Genf 1965
(mimeogr.), 30-39.
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2. Warum will Spieth dann spéter als Wissenschaftler beschreiben und retten,
was er als Missionar doch zuvor hasste und zerstoren wollte, ndmlich
afrikanische Religionen und Tradition?>’

Zur Erlauterung der beiden Fragen ist zu sagen: Nach Spieths eigener
Dienstanweisung war das Ziel die Entfaltung eines eigentiimlichen oder, in
heutigem Jargon, inkulturierten Verstdndnisses des Bvangeliums. Wir
kénnten dieses Ziel auch ohne weiteres beschreiben als eine providentielle,
aber vom Kolonialismus alternative Weltsicht, namlich die Schaffung einer
globalen, viel-rassigen christlichen Welt, die den Kolonialismus iiberdauern
wiirde. In seinem Tagebuch stellte er aber selbst fest, dass afrikanische Prediger
{iber das Christentum vor allem eines zu lernen schienen: ,1. Man muQ seine
siinde erkennen 2. sich selbst verureilen 3. traurig sein 4. die Stinde lassen.“**
Spieth kritisiert dies zurecht als eine Parodie des Christentums. Doch welche
SchluRfolgerungen sollten die afrikanischen Christen denn ziehen, wenn
zugleich jedes Insistieren auf einer afrikanischen Interpretation des Evange-
liums mit disziplinarischen MaRBnahmen beantwortet wurde? Der erste, noch
etwas holprige theologische Vorsto der afrikanischen Missionsmitarbeiter
gegen das europaische Interpretationsmonopol erfolgte 1896. Der in Deutsch-
land ausgebildete Hermann Yoyo®” legte dem Missionsvorstand in Bremen
(iiber Spieth) eine theologische Ausarbeitung vor, derzufolge sich Polygamie
und Christentum sehr wohl vereinbaren lieRen. Er wollte vom Vorstand
wissen, welche der ,beiden Naturen, die von Europa u. die von Afrika” der
afrikanische Christ nun zu wihlen habe, und auRerdem wollte er geklart
haben, ob die Ehe im Christentum ,zu einer Last, oder Freude oder Leiden”
sein solle.”® Aufgefordert von Spieth, sich zu erkldren, schickte Yoyo nach,
dass es mancherlei Art von Kreuz gibe und einige ,nur ein Joch der
Menschen” aber ,kein Kreuz Christi“ seien.”® Spieth und der Missionsvor-
stand reagierten nicht nur schroff, sie insinuierten auch, dass Yoyos Vorstof§
nicht theologisch, sondern personlich motiviert sei, d.h. konstruiert zur
Legitimierung auRerehelicher Beziehungen. Yoyo verlies den Missionsdienst
im Januar 1897 mit der Prophezeiung:

,Es wird doch einmal an den Tag kommen, dass ich in kein [sic!] Irrthum verfallen bin,
sondern die Wahrheit geredet habe. Es gibt nichts anderes als die erwiinschte
Reformation, die doch am Ende ausgefiihrt werden muB.“°

> Bei der Vorbereitung seines Buches zur Religion der Eweer (191 1) schrieb Spieth
am 19.7. 1910 an den Inspektor (Martin Schlunk) der Bremer Mission: ,Wie will ich
mich freuen, wenn ich diese wasser- und trostlose Wildnis verlassen kann! Man konnte
ersticken in diesem heidnischen Staube. Da ist rein gar nichts, was das nach Gott
schmachtende Menschenherz befriedigen konnte.” StAB ,71025-74/3, zit. bei Eiselen,
Der Missionar, 85 (wie Anm. 14).

56 Spieth, Tagebuch, 7.3. 1897 (wie Anm. 28). Dies war, nach Spieths Angabe, der
Inhalt der Predigt von Joshua Boehm in Ho iiber 2. Kor. 7,10 zum Thema der Bekehrung.

*7 Vgl. dazu Ludwig, Zwischen Vereinnahmung und Selbstbehauptung (wie Anm. 33).

% Yoyo an Spieth, 3.9. 1896; StAB 7,1025-19/5.

*? Yoyo an Spieth, 12.9. 1896; StAB 7,1025-19/5.

¢ Yoyo an Vorstand, 19. 1. 1897; StAB 7,1025-19/5.
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Missionarsreligion und Christentumsgeschichte

Die erste der beiden oben genannten Fragen ist aufserordentlich komplex. Es
miisste zum Beispiel erortert werden, wie sich diese zwei diametral entge-
gengesetzten GroRen, namlich der totale Angriff auf das kulturelle Geddchtnis
auf der einen Seite, und die gute Botschaft auf der anderen zueinander
verhalten. Diese Diskussion wird zur Zeit von afrikanischen Theologen und
Historikern gefiihrt. Zur Beantwortung der zweiten und sehr viel begrenzte-
ren Frage kann ich jedoch ein paar Uberlegungen beitragen. Was treibt also
den Missionar Spieth, wissenschaftliche Studien zur Tradition der Ewe zu
veroffentlichen, eine Tradition, die er grundsatzlich verachtete? Ich schicke
voraus, dass es mir nicht um individualistische Fragen geht, etwa um Spieths
personliche Ambition. Gewiss hatte Spieth Ambitionen. Zum Beispiel
veranlasste er von Anfang an die afrikanischen Mitarbeiter (die afrikanischen
Mitglieder der mit der Bibeliibersetzung betrauten Sprachkommission zwarng
er), historische Beschreibungen, Fabeln und Sprichworter zu sammeln — alles
wichtige Materialien fiir sein spateres Buch zur Ewe-Kultur.®' Zuriickgekehrt
nach Deutschland, wiinschte er, ,der Dolmetscher des Geistes Gottes fiir das
Ewe-Volk“ zu werden und die Bibel so ubersetzen zu konnen, ,wie es Dr.
Luther gegeben wurde, es in unsere liebe Muttersprache zu iibertragen!“®*
Mich interessiert weniger die Angemessenheit dieses historischen Vergleichs
mit Luther. Ich mochte wissen, warum Spieth nicht nur missionarisch,
sondern auch wissenschaftlich bearbeitet, was er hasst. Er hatte genug
Begabung und auch Kenntnisse, um seine personliche Ambition auch mit
einem Werk z.B. tiber Kolonialpolitik befriedigen zu konnen. Er wahlte
jedoch die Traditionen der Ewe. Das, was er das , Wesen” oder den Menschen des
Ewe-Geistes nannte, vor allem seine Sprache, hielt er in seinen privaten, also
unveroffentlichten Aufzeichnungen fiir prinzipiell ungentigend, ja fiir
unaufrichtig.>> Mehr noch, Spieth war sich sicher, dass die Ewesprache nicht
nur moralisch, sondern auch intellektuell degeneriert war.®* Spieths Missio-
narsreligion nimmt hier Etikettierungen vorweg, die spater im Faschismus

! vgl. Spieth im Bericht der Generalkonferenz von Ho, 16.-18.7.1883; StAB
7,1025-24/2; zit. bei Eiselen, Der Missionar, 55 (wie Anm. 14).

52 gpieth an August Wilhelm Schreiber, 24. 12. 1903, und an denselben, 7.11. 1905;
StAB 7,1025-74/4; zit. bei Eiselen, Der Missionar, 90 (wie Anm. 14). Die Ausgabe der
Ewe-Bibel von 1913 nennt als weitere Mitglieder der Ubersetzungskommission den
Missionar Gottlob Dauble, die afrikanischen Mitarbeiter Andreas Aku und Samuel Kwist
sowie zwei ungenannte afrikanische Alteste. In Spieth, Die Ubersetzung der Bibel,
1 und 6 (wie Anm. 27) wird noch die Hilfe von Ludwig Adzaklo und anderer ,tiichtiger
eingeborener Gehilfen” genannt. Auf Seite 2 dieses Textes sagt Spieth ausdriicklich, dass
diese Bibeliibersetzung nicht das Werk ,eines einzigen Mannes” sei.

¢ wie der Ewheer, so ist seine Sprache”; Tagebuch Spieth, 10.4. 1899, 332 (wie
Anm. 28).

% Es heift in derselben Eintragung (335): ,Auch die Sprache ist ein Beweis dafiir,
dass der Ewheer von der lichten Zinne einer hoheren geistigen Begabung herabge-
sunken ist auf den Zustand, auf dem das Sprechen grofentheils die instinktive
Anwendung unverstandener Formeln auf gegebene Verhiltnisse [letztes Wort wieder-
holt] ist.”
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(Entartung) systematisch ausgebaut werden und den Schritt von der Sauberung
der Identitit (Spieth) zu ihrer Ausmerzung (Nationalsozialismus) bedeuten.

In diesem Zusammenhang frage ich mich, ob die wissenschaftliche, namlich
veroffentlichte Produktion Spieths nicht auch Trophédencharakter hat.®
Trophéen sind symbolischer Ausdruck von Macht. Damit meine ich folgendes:
In der missionarischen Sikularphantasie des neuen Menschen ist die (in
Wirklichkeit duRerst zdhlebige afrikanische Tradition und Religion) langst
erledigt und beseitigt. Als Beweis dieser Beseitigung wird ihre ausgestopite
Leiche ins Museum gestellt. Die Ewe-Stimme und die Religion der Eweer sind die
Trophien, die sich der siegreiche Stamm, die Christen des Nordatlantiks, an
den Giirtel hangen. Dies ist eine sehr ungewohnliche Interpretation, wie ich
zugeben muss, aber wenigstens eine Moglichkeit, den Widerspruch zu
erkliaren, der sich findet zwischen der dffentlichen und oft wohlwollenden
Berichterstattung des Wissenschaftlers Spieth, und der privaten Uberzeugung
des Missionars, der kein gutes Haar am Ewetum ldsst.® Und noch eines muss
verwundern: Fiir den Wissenschaftler Spieth scheint die pietistische und
exklusive, zur Damonisierung afrikanischer Religion tendierende Missions-
ideologie nicht von Belang zu sein — ganz im Gegenteil, Spieth wendet einen
Religionsbegriff an, der sich eher an Schleiermacher anschlieBt: Religionen
sind , Vorstellungen von aufer- und iibermenschlichen Wesen, von denen sie (die
Menschen) sich abhingig fiihlen und mit denen sie_sich durch Handlungen
religiosen Charakters in Einklang zu bringen suchen”.®”

Ganz ausdriicklich definiert er Religion in diesem Sinne nicht als
Offenbarung, sondern als Teil der menschlichen Natur. Diese Argumentation
setzt Spieth nun auch theologisch um im Rahmen eines inklusivistischen
Ansatzes, namlich der Erfiillungshypothese. Diese Hypothese besagt, dass alles,

65 In diesem Sinne wiirde ich z. B. die Ausstellung ,Entartete Kunst* deuten, die die
Nazis 1937 organisierten.

€6 Eine durchaus positive Darstellung der Ewesprache findet sich z. B. in Spieths, Die
Ubersetzung der Bibel (wie Anm. 27): Durch linguistische und lexikographische Arbeit
sei der ,Verdacht sprachlicher Armut ... aufs glinzendste widerlegt” (2). Dies entspricht
etwa dem ,positiv-intentionalen Afrika-Bild*, das Altena beschreibt, wenn es der
Mission um Propaganda in der Sikulargesellschaft geht. Spieths wissenschaftliche
Publikationen haben mehrere Stufen theoretischer Kondensierung erfahren: Da ist
zundchst das Hauptwerk, die ethnographische Dokumentation der Ewe-Stamme von
1906 (sowie ein Auszug daraus, Die Eweer, im selben Jahr); 1911 folgt die
Konzentration auf ,Die Religion der Eweer’ (wie Anm. 26) und 1912 Die religiose
Veranlagung des Afrikaners’ (wie Anm. 27). Fiir den eiligen Leser enthdlt dieser letzte
Aufsatz alles, was Spieth wesentlich ist. Interessant ist, dass Spieth im allgemeinen die
Form des ethnologischen Prasenz benutzt, dass aber der Gebrauch des Imperfekts von
Jahr zu Jahr zunimmt, bis in ,Die religiése Veranlagung des Afrikaners’ (wie Anm. 27)
die These des kulturellen Verfalls der Ewe zur Andeutung gelangt (,noch vorhandene
Ethik”, ,doch noch schone ethische Ziige”, 27 und passim). 1914 (in einer
iiberarbeiteten Fassung eines Vortrages von 1903) erscheint Spieths Aufsatz zum
Sithnebediirfnis der Heiden (wie Amm. 27), also zur Ethik der Ewe, und hier ist die
Verfallshypothese noch stirker ausgepragt (z.B. Seite 6: 97-98% aller Taufbewerber
hitten sich schwerer Vergehen schuldig gemacht).

7 gpieth, Die religidse Veranlagung des Afrikaners, 18 (wie Anm. 27 — Sperrungen
im Original).
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,was in aller Menschen Herzen an Religion vorliegt, auf das Christentum
hinweist, und was in aller Welt als Religion zur Erscheinung kommt, nur ein
unvollkommenes Gebilde und Surrogat fiir das ist, was wir als Christen in
Wahrheit und Vollkommenheit zu besitzen glauben.“®® Als Theologe nun
sieht sich Spieth nach Romer 2, 14-15, gezwungen, Gott selbst als Urheber der
Ewe-Religion anzusehen.®® Aber dies ist ein Ansatz, den der Missionar Spieth
niemals hatte akzeptieren kénnen. Hat sich Spieth hier, wenn schon nicht als
Missionar dann zumindest als Wissenschaftler, im Alter schlieBlich bekeliren
oder transkulturieren lassen — oder hat ihn Afrika erst zu dem aufgeklarten
Europder gemacht, der uns in den Verdffentlichungen entgegentritt? Ist der
Trophdencharakter seiner wissenschaftlichen Produktion als symbolischer
Ausdruck von Dominanz dann doch die bessere Interpretation? Oder waren
Spieths sdkulare Hiresien ein Durchgangsstadium, sozusagen eine Etappe
seiner Religion auf dem Weg zu theologischer Selbstandigkeit und christlicher
Miindigkeit? Die Beantwortung dieser Fragen muf3 der weiteren Forschung
iiberlassen bleiben, insbesondere mit Hinsicht auf die wichtige Frage,
inwieweit Spieths theologische Entwicklung dialektisch mit dem afrikani-
schen Anspruch auf theologische Selbstdndigkeit verwoben war. Meine
Uberlegungen zur Missionarsreligion méchte ich abschliefen mit einer eher
allgemeinen Betrachtung im Blick auf die wichtigen post-kolonialen Studien
von Arun Jones, Jeff Cox, John und Jean Comaroff zum Thema Imperialismus
und Mission sowie dem neueren Roman von Jens Kramer zur Bremer Mission
in Westafrika.”®

Ausblick

Die Studien und auch der Roman zeigen, nach meiner Ansicht, dass der
Gebrauch von essentialistischen Gegensatzpaaren — etwa Kolonisierer/
Kolonisierter, Kollaboration/Widerstand,  Zivilisation/Barbarei, wei3/
schwarz, religios/sidkular, Christentum/Heidentum - der Komplexitdt der
interkulturellen Kommunikation, von der wir hier reden, selten gerecht wird.
Es gibt, wie im Falle Spieths, zu viele Uberschneidungen, Grauzonen,
Ambiguitdten und selbst direkte Widerspriiche, Missionsgeschichtlich wurde
der Konflikt zwischen den universalen Werten des christlichen Glaubens und
dem imperialistischen Kontext, in welchem sich diese Werte erweisen sollten,
zur Quelle stindiger Unruhe fiir Afrikaner wie Europder, was dazu fiihrte, dass

%8 gpieth, Siihnebediirfnis, 9 (wie Anm. 27). Spieth zitiert dabei aus Karl
Hackenschmidts, Der christliche Glaube (1901), 10. Ahnliche Gedanken in Spieth, Die
religiose Veranlagung des Afrikaners, 28 (wie Anm. 27).

% Spieth, Sithnebediirfnis, 2 (wie Anm. 27).

7® Der Roman ist Kramers schon genanntes Buch Stadt unter den Steinen. Als
Studien sind zu nennen: John L. Comaroff/Jean Comaroff, Of Revelation and
Revolution. The Dialectics of Modernity on a South African Frontier, Bd. 2, Chicago
1997; Jeff Cox, Imperial Fault Lines. Christianity and Colonial Power in India,
1818-1940, Stanford 2002 und Arun W. Jones, Christian Missions in the American
Empire. Episcopalians in Northern Luzon, the Philippines, 1902-1946, Frankfurt 2003.
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die Phantasien, die beide Seiten voneinander hatten, bestandig umgebaut
wurden (, reciprocal determination”, nach der Comaroffschen Dialektik).”! Die
Grenzen sind also verwischt in der Kontaktzone der Mission; ein und dieselbe
Person kann unter Umstinden auf beiden Seiten der Grenze wichtige
Bausteine zur Identitdtsbildung finden. Spieth hatte z. B. kolonialistische Ziige,
aber er kann nicht einfach als Kolonialist dargestellt werden, weil er zugleich
eine alternative Weltordnung symbolisiert, die, interessanterweise, am ehesten
noch in seinen wissenschaftlichen Werken deutlich wird. Seine Missionars-
religion ist ein religidses Konstrukt, aber zugleich Ausdruck einer sdkularen
Vereinnahmung des Heiligen, was nun wiederum in der Missionspraxis am
deutlichsten wird.

Die faszinierenden ethnologischen Studien der Comaroffs zur dialektischen,
wie sie ausdriicklich betonen, Aneignung des Christentums in Siidafrika
verbleiben letztlich doch in dem Rahmen, den K.M. Panikkar und Frantz
Fanon lange vor ihnen bereits festgelegt hatten: Mission bedeutet Imperia-
lismus, Christwerden demnach Gehirnwéasche und Kollaboration mit dem
Feind, und Widerstand der einzige Weg fiir Afrikaner, sie selbst bleiben zu
konnen.””> Sympathischer, aber ebenfalls kritisch, ist die Botschaft des
Entwicklungsromans von Kramer: Die Utopie der herrschaftsfreien Kommu-
nikation (symbolisiert durch die topographische Metapher Abeokuta) und die
Idee der Mission selbst (das Kontrastsymbol ist Peki) schlieen sich gegenseitig
aus. Wohlgemerkt: Kritisiert wird hier Mission, nicht Christentum. Der Held
des Romans, der fiktive, aber in seinem Emanzipationsdrang treffend
beschriebene Missionar Johann Straub (angelehnt an die historische Gestalt
des 1859 verstorbenen Bernhard Schlegel), muf, um in das gelobte Land der
trans-kulturellen und trans-religiosen Humanitét zu gelangen, einen veritab-
len Exodus aus der Mission vollziehen, geographisch und geistig. Dies ist richtig
skizziert, und die moderne Missionsbewegung kann mit guten Griinden eben
auch als eine Unterart des europaischen Herrschaftsprojekts gedeutet werden.
Dass aber auch die universale Humanitits-Utopie Teil dieses Projektes oder
zumindest seiner Globalisierung ist — dass Kramer also eine europdische
Herrschaftsvariante durch eine andere ersetzen will — wird im Roman zu
wenig reflektiert.””

Der essentialistische Dualismus hat sein Recht, ist aber problematisch und
kann eher den Blick auf die komplexen Selbstfindungsprozesse in einer
interkulturellen Situation verstellen. Auf der anderen Seite zeigt sich aber
auch, dass der in der Kolonialgeschichtsschreibung allgemein zu findende
Sikularismus und die Vernachlassigung der Missionsgeschichte, also das, was
Jeff Cox “the presumption of marginality” nennt,”* die Wichtigkeit der

71 Comaroff, Revelation and Revolution, Bd. 2, 7 und Kapitel 1 (wie Anm. 70).

72 Vgl. K. Madhu Panikkar, Asia and Western Dominance, London 1953; Frantz
Fanon, Les damnés de la terre, Paris 1961; und Comaroff, Revelation and Revolution,
Bd. 2, 406 f. (wie Anm. 70).

7> Dr. Klaus Schifer, langjahriger Mitarbeiter beim Evangelischen Missionswerk in
Deutschland (Hamburg), hat eine umfangreiche Analyse des Kramerschen Romans
vorgelegt, die, soweit ich sehe, noch nicht veroffentlicht ist, der ich jedoch viele
Einsichten verdanke.

7% Cox, Imperial Fault Lines, 8 f. (wie Anm. 70).
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Missionarsreligion verkennt, ndmlich als den Auftakt zu einem profunden
Lernprozess, durch den die christliche Tradition globalisiert wird, d.h. sich neu
interpretiert in Auseinandersetzung mit und im Lichte der anderen Kulturen
und Religionen. Die Erfahrungen, die in der Phase der Missionarsreligion
gewonnen wurden, haben bleibende Wichtigkeit fiir unser heutiges Denken
iiber globale interreligiose Beziehungen. Sie stellen gleichsam Etappen
christlicher Adoleszenz dar: Lernschritte einer Religion auf dem Weg zu
einem erwachsenen Umgang mit Verschiedenheit. Diese Schritte kénnen
nicht einfach tibersprungen, verdrangt oder exorziert, sondern miissen immer
wieder erinnert werden. Denn die im Kolonialismus aufgekommene Frage
scheint mir noch nicht beantwortet zu sein: Konnen wir auf der Grundlage
eines gemeinsamen Glaubens und spiritueller Gleichheit zusammenleben,
obschon unser Kontext sehr ungleich ist? Bei ihrer Beantwortung werden wir
auf unsere historischen Erfahrungen zuriickgreifen wollen. Wohlgemerkt,
und um es paradox auszudriicken, nordatlantische und afrikanische Varian-
ten des Christentums sind durch eine gemeinsame problematische Geschichte
verbunden und getrennt. Es wire ganz verkehrt, wie Arun Jones in seiner
vorziiglichen Studie zur amerikanischen Mission auf den Philippinen zeigt, die
modernen Héresien der Missionarsreligion — und dann auch die Missionare
selbst — aus der Christentumsgeschichte (einschlieBlich ihrer afrikanischen
Spielart) herausschreiben zu wollen.””

7> vgl. dazu die Schlussfolgerungen bei Jones, Missions in the American Empire (wie
Anm. 70).
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Lutterbach, Hubertus: Gotteskindschaft. Kul-
tur- und Sozialgeschichte eines christ-
lichen Ideals, Freiburg i. Brsg., Herder-
Verlag, 2003, 483 S., Geb., ISBN 3-451-
27915-0.

In seiner iiberaus material- und um-
fangreichen Untersuchung versucht L.,
die Auswirkungen der biblisch-metapho-
rischen Rede von der Gotteskindschatt ei-
ner diachronen Analyse zu unterziehen.
Dabei stellt der Verfasser zugleich den An-
spruch, die jeweiligen Aussagen liber die
Gotteskindschaft in ihrem sozialgeschicht-
lichen Kontext darzustellen und so ihre
Entstehung und Aussage verstdndlich zu
machen (21). Dies wird auch durch den
Untertitel deutlich.

In sieben teilweise sehr ausfiihrlichen
Kapiteln beschreibt L. die Kindschaftsme-
taphorik unter verschiedenen Aspekten
chronologisch ausgehend vom biblischen
Befund bis ins 20. Jahrhundert.

Dass die biblische Grundlegung im
kiirzesten Kapitel (15-38) abgehandelt
wird, ist dabei etwas bedauerlich, hangt
aber mit dem kirchengeschichtlichen
Hauptinteresse des Verfassers zusammen.
Gleichwohl fehlt zumindest der Hinweis
auf die eine oder andere exegetische Stu-
die, in der das Thema der Gotteskindschaft
von Menschen bzw. der Vaterschaft Gottes
ausfiihrlicher behandelt wird. So kann L.
nicht deutlich machen, dass die Vorstel-
lung von Gott als Vater aller Menschen
nicht nur in der Stoa, sondern ansatzweise
bereits bei Homer, dann spater bei Plato
und in dessen Nachfolge bei Philo von
Alexandrien sowie bei Josephus (vgl.
auch OrSib und AssMos 10,3) auftaucht.

Es ist das Verdienst metaphorischer Re-
deweise des AT, dass hier Gott (erstmals)
als Vater gegeniiber einer bestimmten he-
rausgehobenen Gruppe (Volk Israel) be-
zeichnet wird. Diese Vorstellung findet
ihre Fortsetzung in Qumran und im
Neuen Testament, wo dann — sowohl bei
Paulus als auch im Corpus Johanneum -
folgerichtig nur die zur christlichen Ge-
meinde Gehorigen als ,Kinder Gottes” be-

zeichnet werden. All dies bleibt bei L.
(zwangsldufig?) leider unterbelichtet.

Das zweite Kapitel (,Die Taufe — Ort der
Wiedergeburt und des fortdauernden
Jungseins”, 39-105) behandelt zunéchst
die Motivik der Verjiingung und Kindwer-
dung im Rahmen der altkirchlichen Tauf-
theologie. In der Tat ist das Assoziations-
potenzial des Begriffes ,Kindschaft” breit.
So kann durchaus die Vorstellung der Ver-
jlingung hier eine Rolle spielen. Gleich-
wohl suggeriert der Titel des Buches,
dass es sich bei dem Begriff ,Gotteskind-
schaft” um einen relationalen Begriff han-
delt, innerhalb dessen die Vorstellung der
Verjiingung nicht unbedingt eine Rolle
spielen muss. Erst die weiteren Abschnitte
des Kapitels (,Metaphern der himmli-
schen Elternschaft”, ,Die Taufeucharis-
tie*, ,Die Gottesgeburt“) machen deutlich,
weshalb L. das Motiv der Verjiingung als
ein mogliches Element der Gotteskind-
schaft beschrieben haben will. Besonders
hervorzuheben ist die Darstellung der in
der Kirchengeschichte unterschiedlich
ausgeprigten Vorstellung der Gottesge-
burt.

Nicht eindeutig gekldrt wird in diesem
Abschnitt der in der Uberschrift auftau-
chende und iiberaus schillernde Begriff
,Wiedergeburt“. Offenbar versteht L. da-
runter die sog. ,zweite Geburt”, d.h. die
Taufe. Gleichwohl wire eine deutliche
Klirung dieses Begriffs im Rahmen der
Untersuchung, ggf. im Rahmen der Dis-
kussion von Joh 3,3-5 (vgl.S.35), win-
schenswert gewesen.

Im dritten Kapitel (106-164) werden
Vorstellungen beschrieben, in denen der
Monch als bevorzugtes Kind Gottes auf-
taucht. Schon sehr bald in der Kirchenge-
schichte (v. a. seit dem 4. Jahrhundert) hat
sich die ménchische Existenz als eine
Form der radikalen Nachfolge Jesu im
Rahmen der (Massen-)Kirche etabliert.
Neben den Nichtchristen und den Chris-
ten wurde das Monchtum als dritter Weg,
als vita perfecta verstanden. Hier behan-
delt L. zunachst die Frage, wo in den An-
fingen der Kirche Kinder eine besondere
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Rolle iibernahmen (112-125); d.h. auch
hier findet sich zunachst die absolute und
nicht die relationale Vorstellung von
Kindschaft. Im Folgenden beschreibt L.
die Vorstellung der Taufe als zweiter Ge-
burt und die der Moénchsprofess als zwei-
ter Taufe. Die monchische Existenz ver-
steht sich bis heute als besondere Bruder-
bzw. Schwesternschaft — letzten Endes ab-
geleitet von der Vorstellung der Gottes-
kindschaft. Dies macht L. uberaus nach-
vollziehbar deutlich.

Im vierten Kapitel (165-256) unter-
sucht L. das Motiv der Gotteskindschaft
und seine sozialgeschichtlichen Auswir-
kungen auf die Kinder in einem rasanten
Durchzieher vom 4. bis zum 16. Jahrhun-
dert. Hier betritt die Untersuchung soweit
ich sehe absolutes Neuland. Dabei wird
viele Pfarrer vor Ort v.a. die Behandlung
der Frage interessieren, wie das Problem
der Kindertaufe in der Friihen Kirche ge-
handhabt wurde (165-172). Im Folgen-
den beschreibt L. sehr informativ, inwie-
fern die christliche Kirche sich seit ihren
Anfangen um den Schutz und die Bildung
der Kinder verdient gemacht hat. So ver-
dienstvoll die Darstellung in diesem Kapi-
tel auch ist, unter der Uberschrift ,Die
Gotteskindschaft und ihre sozialgeschicht-
lichen Folgen“ hatte ich eher das Thema
der Gotteskindschaft von Christen und die
Umsetzung dieser Vorstellung im Rahmen
unterschiedlicher Gemeindeverstandnisse
in den jeweiligen Zeiten vermutet. In die-
sem Zusammenhang ware es auch inte-
ressant gewesen, wie das Thema der Got-
teskindschaft bei Martin Luther und in
seiner Nachfolge in den reformatorischen
Kirchen gesehen worden ist. Vielleicht
hatte sich hier auch der eine oder andere
Hinweis darauf gefunden, weshalb die
Entwicklung der Vorstellung von der Got-
teskindschaft in der katholischen Kirche
gerade so — wie in den beiden folgenden
Kapiteln beschrieben — und nicht anders
verlaufen ist.

Auch im fiinften Kapitel (,Das geistli-
che Ideal des Kindes — Mittelpunkt der
Meditation und Impuls fiir politisch-pada-
gogisches Handeln”, 257-321) scheint es —
wie die Uberschrift diesmal deutlich sagt —
nicht um die Kindschaft gegeniiber Gott,
sondern um das ,geistliche Ideal des Kin-
des” zu gehen. Hier behandelt L. zundchst
das kindliche Leitbild der Quiker, ehe er
sich der mystischen Verehrung des Jesus-
kindes bei Pierre de Bérulle, bei Margareta
von Beaune sowie bei Frangois Fénelon
zuwendet. Bei Johann Heinrich Pestalozzi
macht L. liberzeugend deutlich, dass die
Vorstellung vom Menschen als Gotteskind
und Gott als Vatergott Ausgangspunkt fiir
dessen Pddagogik war. Bei ihm findet sich

— entgegen dem biblischen Zeugnis — die
Vorstellung, dass alle Menschen Gottes
Kinder seien. Durchaus vergleichbar stellt
sich die Sachlage bei Friedrich Frobel, dem
,Urvater der heutigen Kindergarten”
(310) dar, den L. exemplarisch aus dem
,Dreigestirn” Johann Georg Wirth, Theo-
dor Fliedner und eben Friedrich Fribel
auswahlt. Beide, Pestalozzi und Frobel,
sieht L. als vom Ideal des Jesuskindes in-
mitten der Heiligen Familie gepragt.

Die Heilige Familie ist auch das Thema
des sechsten Kapitels, das sich zeitlich be-
reits auf das 19. Jahrhundert bezieht: ,Das
ultramontane Christentum — Die Heilige
Pamilie der Gotteskinder” (322-411). Hier
beschreibt L. sehr anschaulich die unter-
schiedlichen Erscheinungsformen bzw.
Kombinationsmoglichkeiten der Heiligen
Familie im Rahmen der Volksfrommigkeit
(326) und vermag im Folgenden schliissig
aufzuzeigen, in welcher Weise die Ideal-
vorstellung von der raum- und zeitiiber-
greifenden Heiligen Familie mit dem Je-
sus- bzw. Gotteskind in der Mitte die ultra-
montane Kirche des 19. Jahrhunderts in
Lehre (Unbefleckte Empfangnis, Unfehl-
barkeit des Papstes), Kult (Feste der Heili-
gen Familie, Marienwallfahrten, Josephs-
verehrung) und Organisation (Kleinfami-
lie, Verein, Kongregation, Orden) zu for-
men vermochte.

Im siebten Kapitel unternimmt L. unter
der Uberschrift ,Gotteskindschaft und
Moderne” einen Ausblick auf das 20.
Jahrhundert (412-441). Hier stellt L. in
Rechnung, dass die ultramontane Inter-
pretation der Gotteskindschaft und der
Heiligen Familie in ihrer individuellen
und sozialen Regressivitit dem Neuen
Testament im Grunde zuwiderlauft
(413). In diesem Kapitel beurteilt L.
durchaus auch kritisch die bisher rekon-
struierten Traditionsstringe. So fragt er
danach, ob der Riickgang der Priester
und Ordensleute nicht auch darin begriin-
det ist, dass das Vaticanum II sich von der
Vorstellung der ,besonderen Gotteskind-
schaft” dieser Menschen abwendet. Auch
die ,gewohnliche Gotteskindschaft sieht
L. durch das Vaticanum II sakularisiert,
d.h. ,von der Last der kultischen Reinheit
,entschlackt’” (428). Im Schlussabschnitt
wird schlieBlich der christliche Beitrag zur
UN-Kinderrechtskonvention  gewiirdigt
und als aus der Vorstellung der Gottes-
kindschaft entstanden beschrieben.

Im Hinblick auf die Lesbarkeit wiére
manchmal die eine oder andere Zusam-
menfassung hilfreich gewesen. Doch ge-
nerell verdient das Werk L.s hochsten Res-
pekt. Der Verfasser zeigt schliissig Tradi-
tionsstrange auf und macht bestimmte
kirchengeschichtliche Entwicklungen
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(etwa das sozialkaritative Engagement als
Auswirkung der Hochschétzung der [Got-
tes-]Kindschaft) nachvollziehbar und ver-
standlich. Eine im Grofen und Ganzen
iiberaus lesenswerte und hervorragende
Motivgeschichte!

Bayreuth Dietrich Rusam

Die Theologische Fakultit der Universitit Leip-
zig. Personen, Profile und Perspektiven
aus sechs Jahrhunderten Fakultatsge-
schichte, hrg. v. Andreas GoBner unter
Mitarb. v. Alexander Wieckowski (BLU-
WiG, Reihe A, Bd. 2), Leipzig (Evange-
lische Verlagsanstalt) 2005, 481 S., geb.
ISBN 3-374-02255-3.

In Vorbereitung auf das 600-jéhrige Ju-
bilium der Leipziger Universitdt im Jahr
2009 dokumentiert der vorliegende Sam-
melband die Ergebnisse eines Kollo-
quiums, das am 6. und 7.Februar 2004
an der Theologischen Fakultdt stattfand.
Damit war das Ziel verbunden, ,einen
Impuls fiir die Hinwendung zur Ge-
schichte der eigenen Institution zu set-
Zer* (w80

Die Beitrdge — vor allem in methodi-
scher Hinsicht vielgestaltig — beleuchten
das  umfassende  historiographische
Thema in wesentlichen Aspekten. Soll
doch die im Erscheinen begriffene Reihe
,Beitrage zur Leipziger Universitats- und
Wissenschaftsgeschichte” (BLUWIG), in
der der Sammelband erschienen ist, die
fiir das Jubildumsjahr vorgesehene Ge-
samtgeschichte der Universitdt vertiefen
und ergénzen.(5) Den drei Teilen (I. ,Die
Fakultat in der Frithneuzeit”; II. ,Bemer-
kenswerte Vertreter der Fakultdt im 19.
und 20. Jahrhundert”; III. ,Profile und
Perspektiven theologischer Arbeit in Ver-
gangenheit und Gegenwart”) ist ein in-
struktiver Literaturbericht des Herausge-
bers vorangestellt, der in die Forschungs-
literatur zur Geschichte der theologischen
Fakultiten insgemein wie auch der Leip-
ziger Fakultit einfiihrt (A. Gofner: ,Die
Geschichte von theologischen Fakultdten
als  wissenschaftlicher  Gegenstand”;
17-38).

In Teil T (41-236) macht Helmar Jung-
hans mit seinem Beitrag (,Die Erfassung
des Lehrkérpers der Theologischen Fakul-
tit Leipzig 1409-1991. Vorstellung eines
Projektes mit dem Schwerpunkt auf der
vorreformatorischen Zeit”; 41-48) auf ein
prosopographisches Projekt aufmerksam:
die Erstellung einer Datenbank mit bio-
graphisch-wissenschaftlichen ~ Angaben
tber den Lehrkorpers der Fakultdt von
ihrer Griindung bis zur Gegenwart. Die
Verdffentlichung in Buchform ist vorge-

sehen. Auf die vorreformatorischen Ver-
héltnisse ist im Beitrag schon inhaltlich-
thematisch etwas naher eingegangen.
Michael Beyer schildert ,Auseinanderset-
zungen Luthers mit der Leipziger Univer-
sitdt und ihrer Theologischen Fakultdt zu
Beginn der Reformation” (49-62). Zur
Sprache kommen Ansdtze Herzog Georgs
zu einer humanistisch orientierten Uni-
versitdtsreform und die Bedeutung in
Leipzig wirkender Bibelhumanisten (Mo-
sellanus u.a.), wobei sich die Leipziger
Disputation 1519 als ,universitits- und
fakultatspolitischer Fehlschlag” erwies.
(49) Den durch Georg des Bértigen Tod
1539 und die Einfiihrung der Reformation
im Herzogtum Sachsen unter Herzog
Heinrich veranlassten reformatorischen
Umschwung stellt Heiko Jadatz dar: ,Die
Theologische Fakultét Leipzig und die Ein-
fithrung der Wittenberger Reformation im
Spiegel der ersten evangelischen Kirchen-
visitation“.(63-72) Beide Kurzstudien
vermitteln Einblicke in universitdtsge-
schichtliche Auswirkungen der luthe-
rischen Reformation. Ein Jahrhundert
weiter fithrt die quellenorientierte beset-
zungspolitische Studie von Andreas Gofner
(,Personelle Struktur und Nachwuchsre-
krutierung an der Theologischen Fakultdt
Leipzig im 17. Jahrhundert. Mit Quellen-
anhang zu den theologischen Promotio-
nen zwischen 1601 und 1701*). Vi. riickt
die fakultédtsgeschichtlich noch nicht sys-
tematisch hinreichend erforschte Epoche
ins Blickfeld und vermittelt Einsichten in
sgrundlegende Strukturen des akademi-
schen Lebens einer fihrenden luthe-
rischen Bildungsanstalt der Frithen Neu-
zeit” (73-114; 115-162; Zit.: 111). Andreas
Strafberger widmet sich im Rahmen seiner
Dissertation zu Gottsched analytisch ein-
dringend der orthodox-barocken Predigt-
theorie: ,Die ,Leipziger Predigerkunst’ im
(Zerr)Spiegel der aufkldrerischen Kritik.
Pladoyer fiir eine geschichtliche Betrach-
tung orthodoxer Homiletik” (163-218).
Er konstatiert ein weitgehendes For-
schungsdefizit vor allem in der protestan-
tischen Forschung, pladiert fiir die Be-
riicksichtigung von Ergebnissen der in-
nerhalb der historischen Homiletik bislang
vernachlissigten Rhetorikforschung und
versucht, fiir das Genre der ,Leipziger Pre-
digtkunst“ eine alternative Deutung vor-
zulegen: ein Beitrag zum Aufbrechen der
 mentalen Blockade”, die zur Perpetuie-
rung der ,historiographischen damnatio”
der orthodoxen Homiletik fiihrte. Doreen
Zerbe (,Friihneuzeitliche Grab- und Ge-
dichtnismale von Theologieprofessoren
in Leipziger Kirchen; 219-233; Abbil-
dungen: 234-237) fithrt in kunstge-
schichtliche Fragen der Bestattungs- und
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Memorialkultur im Blick auf die Univer-
sitdtskirche St. Pauli (1968 gesprengt), die
Innenstadtkirchen St. Nikolai und St. Tho-
mas ein, die bis ins spate 18. Jahrhundert
Bestattungsorte fiir Universitdtsangeho-
rige und Geistliche blieben.

In Teil 1T (238-320) behandelt Angelika
Rotter den ,Leipziger Theologen Christian
Gottlob Leberecht Grofmann als Griinder
der Gustav-Adolf-Stiftung” (239-251).
Der Beitrag iiber sein Wirken als Super-
intendent, Landtagsabgeordneter und
(von 1829 bis zu seinem Tod 1857) Profes-
sor an der Theologischen Fakultdt stellt
Grofmann als Universitdtslehrer in den
Mittelpunkt, schildert zugleich seine prak-
tischen Verdienste fiir die lutherische Di-
aspora. Christfried Bottrichs Studie ,Con-
stantin von Tischendorf und der Transfer
des Codex Sinatiticus nach St. Peters-
burg”(253-275) schildert auch im Blick
auf die ,Bvidenz neuer Dokumente” und
auf Grund eigener Recherchen die politi-
schen Verwicklungen und bis heute an-
haltenden Kontroversen bei der Uberlas-
sung und Publikation der fiir die Textkritik
bedeutsamen Bibelhandschrift aus dem
Katharinenkloster auf dem Sinai (1933
von der sowjetischen Regierung nach
London verkauft). Nach Tischendorfs Tod
1874 wurde von Caspar René Gregory die
Textkritik im Rahmen der Leipziger Theo-
logischen Fakultdt weitergefiihrt.

Die Praktische Theologie ist mit zwei
monographischen  Beitrdgen prasent.
Wolfgang Ratzmanns Studie (,Der Liturgie-
wissenschaftler Georg Rietschel in Leipzig.
Gottesdiensttheologie zwischen Luther
und Schleiermacher”; 276-287) versteht
Rietschel als ,Vermittlungstheologen”
und stellt seine liturgiewissenschaftliche
Methodik paradigmatisch vor (kirchen-
musikalische Neustrukturierung von Ge-
meindegesang und Orgel, Kritik an der
~Allgemeinen Beichte” nach der Predigt
etc.). Gelte auch R.s liberwiegend histori-
sche Argumentation heute als etwas iiber-
holt, spreche es doch fiir die hohe Qualitat
seines Lehrbuches, dass es erst in den 90er
Jahren des 20. Jahrhunderts von neuen
Gesamtdarstellungen abgeldst wurde.
(287) Jiirgen Ziemers Beitrag ,Martin Doer-
nes Wirksamkeit in der kirchlichen Of-
fentlichkeit wahrend seiner Zugehdorigkeit
zur Leipziger Fakultat (1934-1947) will
einen ersten Eindruck vom vorhandenen
Quellenmaterial geben (Verweis auf den
bald zugédnglichen Nachlass in UB Gottin-
gen). Doerne (vorher Direktor des sdch-
sischen Predigerseminars in Liickendorf)
war als Professor fiir Praktische Theologie
und Padagogik in Leipzig in eine wechsel-
volle  kirchlich-theologische  Zeitge-
schichte eingebunden. Der Beitrag ver-

mittelt seine Bedeutung fiir Theologie
und Kirche (thematisch auf existenzielle
Themen orientierte Vortragstatigkeit, Hin-
weis auf katechetische Neuansdtze, kon-
sequent hermeneutisch ausgerichtete Pre-
digtmeditationen u.a.).

Irmfried Garbe, Mitarbeiter am kirchen-
historischen Lehrstuhl in Greifswald,
steuert einen Beitrag {iber ,Hermann
Wolfgang Beyer an der Theologischen Fa-
kultdt Leipzig 1936-1940" bei (305-320).
In Leipzig neben Heinrich Bornkamm
wirkend, ihn im Dekanat ablésend, war
Beyer wegen Dienst als Kriegspfarrer seit
April 1940 meist nicht mehr prasent
(Ende 1943 Kriegstod an der Ostfront).
Seine Forschungsleistungen lagen tber-
wiegend in den 20er Jahren (seit 1926
Ordinarius in Greifswald). Kirchenpoli-
tisch aktiv, 1933/34 in der umstrittenen
Reichskirche, oblag ihm auch die Leitung
des Franz-Rendtorff-Hauses. Abschlie-
Rende Erorterungen zum Personlichkeits-
bild H. W. Beyers verstehen sich als ,Pla-
doyer gegen abschreckende Stigmatisie-
rung“ und versuchen, Beyers Gelegen-
heitsaufsdtze (Diskussion mit dem NS-
Ideologen Alfred Baumler) in ihrer apolo-
getischen Funktion in seinen zusammen
mit Bornkamm gefiihrten Kampf um die
Wahrung der Existenz der Theologischen
Fakultdt zu deuten. (Fiir weiterfiihrende
Forschungen sollten auch Archivalien
zum Fakultdtentag im UA Halle benutzt
werden!)

In Teil II (,Profile und Perspektiven
theologischer Arbeit in Vergangenheit
und Gegenwart”; 321-460) berichtet Ger-
hard Graf akribisch tiber ein Spezialgebiet
der gelehrten Sozietdten (,Die Seminare
der Lausitzer Prediger-Gesellschaft im
Lehrbetrieb der Theologischen Fakultat”;
323-330). Die Vereinigung, aus ersten
Anfdangen im 18. Jahrhundert erwachsen,
bildete sich in der Mitte des 19. Jahrhun-
derts zur studentischen Korporation he-
raus und warb seit 1909 unter dem Na-
men ,Sorabia” auch unter Nichttheolo-
gen. Der Beitrag orientiert kundig iiber
die Gesamtentwicklung dieser fiir lands-
mannschaftliches Bewusstsein, sorbische
Sprachausbildung kiinftiger Pfarrer sowie
altsprachlich-exegetische wie praktische
Seminariibungen, die auch fiir die He-
rausbildung der Seminararbeit an der
Theologischen Fakultdt bedeutungsvoll
waren. Martin Teubner orientiert iiber ,Al-
bert Hauck als Herausgeber der ,Realen-
cyklopédie fiir protestantische Theologie
und Kirche'”. (331-350) Auch im Blick
auf neuere Forschungen zu Hauck, seiner-
zeit noch von Kurt Nowak (1942-2001)
initiiert, wird hier Haucks wissenschafts-
organisatorische Leistung anhand der 3.
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Auflage der Realenzyklopédie (zentrale
Artikel und ihre Autoren) veranschaulicht
und in ihrer auch auf Kontakt zur kirch-
lichen Praxis bedachten historischen Ori-
entierung in die Theologiegeschichte des
19. und 20. Jahrhunderts eingeordnet.
Martin Petzoldt informiert redaktionsge-
schichtlich prazise iiber ,Griindung und
Entwicklung der ,Theologischen Litera-
turzeitung” und die Mitarbeit Leipziger
Universitdtstheologen“(351-369).  Von
Emil Schiirer und Adolf v. Harnack 1876
gegriindet, nach Herausgeberwechsel
(1911 Arthur Titius, 1921 Emanuel
Hirsch, 1930 Walter Bauer, 1939 Hans-
Georg Opitz, 1941 Kurt Aland) wurde
die ThLZ — nach kriegsbedingter Fusion
mit dem Theologischen Literaturblatt
Ernst Sommerlaths 1943 — von diesem
nach Weggang Alands nach Miinster
1958 und seit Anfang der 70er Jahre von
Ernst-Heinz Amberg herausgegeben (seit
1995 von Hans Weder, Ziirich). Dem in-
formativen Bericht sind acht Texte zur Ge-
schichte dieses Rezensionsorgans beigege-
ben. Dietmar Mathias (,Das Alte Testament
in Lehre und Forschung an der Theologi-
schen Fakultit Leipzig. Der Weg zu einer
eigenstandigen theologischen Disziplin im
19. Jahrhundert”; 371-420) entwirft mit
lexikalischer Griindlichkeit ein auf Voll-
standigkeit zielendes Bild der Geschichte
der alttestamentlichen Wissenschaft bis
zum Eintritt Rudolf Kittels in die Fakultat,
der 1898 die Nachfolge F. Buhls antrat.
Die Aufgliederung in alt- und neutesta-
mentliche Exegese vollzog sich erst nach
der Jahrhundertmitte. In einem Kurzbe-
richt iiber ,Diplomarbeiten an der Leipzi-
ger Theologischen Fakultdt zwischen
1947 und 1995“ entwirft Klaus Fitschen
anhand eines studentischen Projekts
(Sichtung der Priifungsunterlagen von
1.145 Examenskandidaten im Universi-
titsarchiv Leipzig; Datenerfassung in
Exc-Datei) einen ,Beitrag zur Fakultatsge-
schichte ,von unten’“ (421-427). The-
menstellung und aktuelle politische Be-
ziige in einzelnen Examens- bzw. Diplom-
arbeiten werden daraufhin hinterfragt,
,welche Themen wann populdr waren
und wie sie Interessen der Gutachter,
aber auch zeitgendssische Entwicklungen
in Kirche und Gesellschaft widerspiegeln.”
(421) Stichproben ergaben, ,dass sich un-
ter den gegebenen politischen Bedingun-
gen hier und da kritische Geister zu Wort
meldeten, sofern das Thema dazu Anlass
gab“(426). Weiterfithrende Untersuchun-
gen gelten als sinnvoll, wenn auch Prii-
fungsmaRstaben unterliegende studenti-
sche Qualifizierungsarbeiten besondere
hermeneutische Probleme aufwerfen.
Grundsatzlich ist richtig, ,dass man bei

der Darstellung der Universitdtsgeschichte
nicht allein nach den Leistungen der Leh-
rer, sondern ausdriicklich auch nach de-
nen der Studenten fragen sollte.” (G. Graf,
330) Christoph Granzows kritischer Riick-
blick” (,Zwolf Jahre Religionspadagogik
an der Theologischen Fakultdt Leipzig;
429-439) berichtet iiber die Einrichtung
des Faches ,Religionspddagogik” (Prof. Dr.
Helmut Hanisch, seit Herbst 1992) in Leip-
zig, nachdem im Schulgesetz des Frei-
staats Sachsen vom 3.Juli 1991 wie auch
in der sdchsischen Verfassung vom
27.Mai 1992 Religionsunterricht als or-
dentliches Lehrfach bestitigt wurde. Als
neues Fach stellt Matthias Petzoldt ,Die
Etablierung der Fundamentaltheologie
als theologische Disziplin an der Leipziger
Fakultdt” (439—460) vor. Neben wissen-
schaftstheoretischen Erérterungen iiber
Charakter und Genese des im protestan-
tischen Bereich relativ jungen Faches wird
auch die Leipziger Praxis anhand eines
detaillierten Vorlesungskonspektes vorge-
stellt. Michael Lippoldt schildert den politi-
schen Umschwung 1989/90 (,Die Sektion
Theologie an der Karl-Marx-Universitat
Leipzig im Herbst 1989. Die ,Wende’ aus
der Sicht eines damaligen Theologiestu-
denten”; 461-468).

Der stattliche Band ist mit den {iblichen
Benutzungshilfsmitteln ausgestattet; der
teilweise umfangreiche Anmerkungsap-
parat enthalt in FuBnotenform Quellen-
und Literaturbelege sowie Angaben zur
Forschungslage; Personenregister, Abbil-
dungs- und Autorenverzeichnis sind bei-
gegeben. Eine zusammenhidngend kon-
zipierte Gesamtdarstellung der Wissen-
schaftsentwicklung der Fakultat im 20.
Jahrhundert bleibt Desiderat.

Leipzig Kurt Meier

Faber, Richard (Hrg.): Zwischen Affirmation
und Machtkritik. Zur Geschichte des Protes-
tantismus und protestantischer Mentalitd-
ten, Ziirich (TVZ, Theologischer Verlag)
2005, 181 S., kt. ISBN 3-290-17336-4

Bei dem Sammelband handelt es sich
um eine durch weitere Einzelbeitrdge er-
ginzte Ringvorlesung, die der Herausge-
ber zusammen mit der jetzigen Heidelber-
ger Religionshistorikerin Gesine Palmer
im Sommersemester 2001 an der Freien
Universitit zu Berlin unter dem Titel: ,Der
Protestantismus — Ideologie, Konfession
oder Kultur?“ veranstaltet hat.

Der Band widmet sich dem auch in
,weithin sdkularisierten Milieus” be-
obachtbaren ,Faszinosum des Konfessio-
nellen”, dessen Kulturfolgen sich in .kon-
fessionellen Ubergdngen” nuanciert in
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einer Mehrzahl ,konfessioneller Mentali-
taten” ausdriickt, und versteht sich kon-
zeptionell als 6kumenisch angelegter kri-
tischer Beitrag zu einer ,differenzierten
und reflektierten Konfessionskunde”
(VII). In sich kontrovers und in gewissen
Grenzen pluralistisch, entspricht das
,recht offene Gemeinschaftswerk” der
okumenischen Weite des Hrsg., der ,von
Haus aus Katholik” (Einl., Anm. 7), sich
einer Okumenisch offenen Katholizitat
verpflichtet weill (vgl. R. Faber: ,Libertare
Katholizitat statt traditioneller Katholizis-
mus”, (in: ders., Katholizismus in Ge-
schichte und Gegenwart, Wiirzburg
2005). Es gehe konzeptionell ,um Macht-
kritik statt Affirmation“: deshalb haben
,Dogmatismus und Fundamentalismus,
Konservativismus und Faschismus (...)
keine guten Karten” in diesem Sammel-
band. (XIII, Anm.10)

In der Erkenntnis, dass der Protestan-
tismus ein vielschichtiges Phanomen sei,
dem die kirchenhistorische Ausrichtung
auf die Reformationen des 16. Jahrhun-
derts, vor allem die lutherische, kaum ge-
recht werde, wendet sich der jlingst ver-
storbene Baseler Systematiker Jan Mili¢
Lochman (frither ~Comenius-Fakultat
Prag) mit seinem Beitrag (Die protestatio
von Jan Hus; 1-12)) eingangs der ,Vor-
reformation” zu, wie sie ,in Gestalt des bis
heute gesamtkulturell, also auch politisch
nachwirkenden Tschechen Hus” (VIII)
wirksam sei, durch dessen umfassenden
Wahrheitsbegriff ,jeder Hang zum Funda-
mentalismus, zum besitzergreifenden
Wahrheitsanspruch nicht nur in Theolo-
gie und Kirche, sondern auch in Politik
oder Wissenschaft” in Frage gestellt werde
(12).

Der Zuricher Kirchenhistoriker Peter
Opitz (,Machtkritik und Gestaltungs-
macht. Zum Verstandnis des Evangeliums
in den Anfingen des reformierten Protes-
tantismus“; 13-27) versucht historisch-
biographisch Wirken und Stellung Zwing-
lis im entstehenden reformierten Zirich
und zugleich sein theologisches oder poli-
tisches Denken ins Auge zu fassen. Die
Anfange des reformierten Protestantismus
sind als wesentlich theologisch motiviert
zu sehen und werden als ,sich gerade des-
halb in das konfliktreiche Kraftefeld reli-
gioser und sozial-politischer Machtver-
héltnisse und -anspriiche begebendes
Zur-Geltung-Bringen der wieder entdeck-
ten Macht des Evangeliums” verstanden.
(14) Anderenorts lieBen die politischen
Bedingungen ein ungebrochenes An-
kniipfen an Zwingli nicht zu (26). So
konnten die Ziricher Verhaltnisse ,kei-
neswegs als zeitloses Modell fiir eine
ganz anders geartete gesellschaftliche

und kulturelle Situation dienen”, jedoch
an die Aufgabe erinnern, sich der Faktizi-
tat von Macht und Méachten zu stellen und
zwischen legitimer und illegitimer Macht
zu unterscheiden (27).

Die Heidelberger Anglistin Annette
Deschner wiirdigt ,John Donnes dstheti-
sche Irenik im europdischen Kontext des
17. Jahrhunderts” (29-40). In seinem pas-
toralen wie poetischen Werk zitiert Donne
die kontinentalen irenischen Theologen
und propagierte die Harmonievorstellun-
gen der Renaissance fiir eine ,Symphonie
der Dogmen”. In erasmischer Traditions-
linie wird eine ethisch konsequente As-
thetik gefordert, die in den politischen Be-
reich hineinwirken soll: seine theologi-
schen Texte enthalten ,eine Korrektur
der dogmatischen Theologien ihrer Zeit,
welche die gesellschaftlichen Folgen ihres
religios-puristischen Eifers aus den Augen
verloren haben.”(40)

Christoph Schulte (,’Reformation’ in
der judischen Aufklarung”, 41-57) hebt
im Umkreis judaistischer Forschungen
den weniger bekannten jiidischen Aufkla-
rer Saul Asher (1767-1822) hervor, der
auf dem Hintergrund kantischer Autono-
mie radikale religiose Reformen des Ju-
dentums einforderte, wahrend Moses
Mendelssohns  philosophisch-politische
Position lediglich darauf zielte, ,dass
eine biirgerliche Verbesserung der Juden
und ihre Anerkennung als aufgeklarte
Biirger nicht um den Preis der Anpas-
sung an obrigkeitliche Normen und der
Veranderung der Halacha erkauft werden
sollte”.(42) Von der Gebotskasuistik hielt
Asher nur an Beschneidung, Sabbatruhe
und jiidischen Feiertagen fest, nicht mehr
an Speisegeboten oder Verbot der Misch-
ehe.(54) Das entsprach einer weitgehen-
den Relativierung talmudischer Gesetz-
lichkeit. Durch Ashers Unterscheidung
von ,jldischer Orthodoxie” und ,jiidi-
scher Reform” wurde auf ,zwei distinkte
und alternative politische, soziale und re-
ligiose Gruppen im Judentum” hingewie-
sen.(50)

Die beiden folgenden Beitrage reflektie-
ren missionsgeschichtliche Themata. So
vermittelt der Berliner Kirchenhistoriker
Tobias Eiselen (,Ein Missionar sieht seine
neue Welt. Jakob Andreas Spieth
(1856-1914) zwischen Bremen und
Togo”, 59-81) anhand der Gestalt des Bas-
ler Missionars Spieth ein facettenreiches
Bild  protestantischer  Afrikamission.
Zucht, Ordnung und Demut, eingelibt in
der Ausbildung der Missionare, galten
auch als zu vermittelnde Eigenschaften
an die Eingeborenen, denen gegeniiber
es dominant aufzutreten galt. Die ,Mog-
lichkeit eines eigenen Zugangs von afrika-
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nischer Seite zu Gott” wurde weitgehend
negiert.

Dagmar Konrad, Religionsethnologin
in Tiibingen, schildert in ihrem Beitrag
(,'Ménage a trois’ — Glauben und Liebe
in der pietistischen Mission”, 83—100) ein-
drucksvoll anhand der ,Heiratsordnung”
der Basler Missionsgesellschaft Eheauffas-
sung und Schicksal der ,Missionsbraute”,
deren Verheiratung oft ohne vorheriges
Kennenlernen des kiinftigen Ehegatten
erfolgte. Auswirkungen dieser Eheauffas-
sung, die Gott bzw. Christus als ,Dritten
im Bunde“ verstand, sind exemplarisch
beschrieben, auch Kritik daran.

Im Beitrag ,Die ,Realisierung des Chris-
tentums’. Kulturprotestantische Traditio-
nen in Deutschland — gestern und heute”
(101-113) widmet sich die Berliner Reli-
gionswissenschaftlerin Susanne Lanwerd
der Rezeptionsgeschichte Richard Rothes
(1799-1867). Thre — in der Einleitung des
Herausgebers (XI f.) als hinterfragbar be-
zeichnete — Kritik gilt der religionssoziolo-
gischen Bedeutung, die Rothe in der ,Les-
art“ des Miinchener Systematikers Trutz
Rendtorff erfuhr, der editorisch in der
neueren Troeltsch-Forschung maRstab-
setzend hervorgetreten ist. Wenn nach
Rendtorff ,Realisierung des christlichen
Erbes” und ,Entkirchlichung” Paralleler-
scheinungen sind, die eine einlinig pejora-
tive Charakteristik des Sakularisierungs-
begriffs verbieten, kann die moderne Kul-
turentwicklung als ,Realisierung des
christlichen Erbes“ verstanden werden,
die die Zukunftschancen der Kirche in
der ,Entbindung der religiosen und sitt-
lichen Rationalitdit“ erkennt, ,auf deren
Basis Verbindungen zur politischen, ge-
sellschaftlichen und geistigen Welt ge-
sucht und gefunden werden”. Lanwerd
hingegen halt — von ihrem systemtheore-
tischen Ansatz aus — die Wendung der
Gedanken Rothes, die Rendtorff vor-
schldgt, fiir ,nur scheinbar emanzipato-
risch”, weil es gerade nicht um ,subjektive
Aneignung des religivsen Erbes”, sondern
um die ,Ubertragung dieses Erbes in die
Welt ihrer objektiven sozialen und politi-
schen Vermittlungsgestalten” gehe. Ange-
sichts der funktionalen Differenzierung
unterschiedlicher kultureller Bereiche in
der Gesellschaft stiinden solche ,Aneig-
nungsprozesse einer von Respekt getrage-
nen Begegnung dieser Bereiche im Wege”
(113).

Der Zeithistoriker Peter Steinbach (jetzt
Karlsruhe), seit zwei Jahrzehnten durch
Forschungen zum Widerstand gegen Hit-
ler hervorgetreten (vgl. seine Edition der
Beitrdge der ,Internationalen Konferenz

zum 40. Jahrestag des 20.Juli 1944)
und langjahrig leitend in der Forschungs-
statte Widerstand in Berlin, stellt exemp-
larisch Mértyrer wie Bonhoeffer, Moltke,
Weiller sowie den Gefangenenpfarrer
Harald Poelchau in Tegel vor, an denen
er die je eigens gelebte und verantwor-
tete ,protestantische Existenz“ verdeut-
licht (,Der protestantisch motivierte Wi-
derstand gegen den Nationalsozialismus”;
115-139).

In seinem Beitrag ,Wie ,christlich” ist
das Judentum. Zur Kritik an einigen sei-
ner protestantischen Konstruktionen”
(141-163) betont der Ansdtzen der Holo-
causttheologie und dem christlich-jiidi-
schen Dialog verpflichtete Neuendettels-
auer Bibelwissenschaftler Wolfgang Ste-
gemann u.a. in Auseinandersetzung mit
der Paulus-Interpretation von Klaus Ber-
ger, aber auch in Kritik am protestantisch
gepragten Agyptologen Jan Assmann,
dass ,essentialistische Identitatskonstruk-
tionen des Judentums” durch christlich-
protestantische Theologen (vergleichbare
katholische Beispiele fehlen) ,der Verken-
nung, Diskriminierung, wenn nicht De-
nunzierung ,des’ Judentums dienen, also
mehr oder weniger ausgepragte Formen
(noch so unbeabsichtigten) Antisemitis-
mus darstellen” (nach Einl., XII); vgl.
zum Problemkomplex Martin Stohr
(Hrg.): Jiidische Existenz und die Erneue-
rung der christlichen Theologie, Miinchen
1981.

AbschlieRend pladiert der Marburger
Religionshistoriker und Religionsethiker
Christoph Elsas in seinem Beitrag ,Die
Welt der Religionen aus protestantischer
Perspektive”, 165-181) fiir ,Religionswis-
senschaft als ethische Aufgabe“. Mit Blick
auf theologiegeschichtlich  relevante
Sichtweisen des interreligivsen Gesprichs
(bis hin zu Barth, Bultmann und Tillich,
aber auch die kirchenamtliche Gegen-
wartsdiskussion) wird speziell das Islam-
Problem anvisiert (u.a. EKD-Handrei-
chung zur ,Gestaltung der christlichen
Begegnung mit Muslimen®; Giitersloh
2000). Die dialogorientierten Ausfithrun-
gen weisen in die kirchlich-6kumenische
Gegenwartsaufgabe ein, wie tberhaupt
die Konzeption des Bandes den Aktuali-
sierungsanspruch wissenschaftlicher Er-
kenntnis als Konsequenz historischer
Sachstandsaufnahme versteht. Verstandli-
cherweise aspekthaft vermitteln die Bei-
trage ein instruktives Bild protestantischer
Mentalitdtsgeschichte.

Leipzig Kurt Meier
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Uro, Risto: Thomas. Seeking the Historical
Context of the Gospel of Thomas, Lon-
don/New York: T & T Clark 2003, XII +
186 S., ISBN 0-567-08329-2.

Von den koptischen Texten, die 1945 im
agyptischen Nag Hammadi entdeckt wur-
den, fand das Thomasevangelium bei wei-
tem die grofte Aufmerksamkeit in der
neutestamentlichen Forschung. Dennoch
widersetzt es sich bis heute einer eindeu-
tigen Einordnung in den weitverzweigten
Strom der frithen Jesusiiberlieferung. Da-
bei geht es vor allem um die genaue Be-
stimmung des Standorts, den das Thomas-
evangelium im Verhéltnis zum neutesta-
mentlichen Kanon einnimmt. Herrschte
in der deutschsprachigen Exegese im Ge-
folge von W. Schrage lange Zeit die Auf-
fassung vor, das Thomasevangelium sei in
irgendeiner Weise von den kanonischen
Evangelien abhdngig, so waren nordame-
rikanische Forscher mit H. Koster und J.
M. Robinson eher geneigt, im Thomas-
evangelium den frithesten Zeugen einer
eigenstdandigen Entwicklungslinie im frii-
hen Christentum zu sehen. Zunehmend
setzte sich die Einsicht durch, dass die
Grenzen des Kanons nicht zugleich das
Feld abstecken diirfen, in dem sich die
historisch-kritische Forschung zur frithen
Jesustiberlieferung bewegt. Im Zusam-
menhang der in den vergangenen drei
Jahrzehnten neu aufgenommenen Spu-
rensuche nach dem historischen Jesus
ging es nicht zuletzt um die Frage, ob das
Thomasevangelium das Bild des histori-
schen Jesus entscheidend zu verdandern
vermag. In dieser Perspektive bewegen
sich Uros Untersuchungen zum Thomas-
evangelium im vorliegenden Band, deren
Fragehorizont das Schlusskapitel schlicht
auf den Punkt bringt: ,Does Thomas make
a difference?” (134)

Dieser Frage ndhert sich Uro nach ei-
nem einleitenden Kapitel aus fiinf ver-
schiedenen Richtungen. Von den finf
selbstandigen Beitrdgen wurden vier in
fritheren Fassungen 1996/97 und 2000/
01 in der SBL Thomas Traditions Group
vorgetragen. Das 4. Kapitel iiber ,Autho-
rity and autonomy” ist eine leicht verdn-
derte Version seines Beitrags zur PFest-
schrift fiir Heikki Réisdnen (Leiden: Brill

2002, 457-485). Die Themen der einzel-
nen Artikel sind allesamt so gewahlt, dass
sie ein erhellendes Schlaglicht auf die
Frage nach der Verortung des Thomas-
evangeliums in seinem historischen Kon-
text werfen. Ein ausfiihrliches Literatur-
verzeichnis und umfangreiche Register
schlieffen den Band ab.

Das 1. Kapitel sucht den geschichtlichen
Ort der Thomasliteratur, zu der aufler dem
Evangelium gewohnlich noch das Buch des
Thomas und die Thomasakten gezahlt wer-
den. Am eindeutigsten erscheint die Sach-
lage hinsichtlich der Figur des Judas Tho-
mas: Die literarische Fiktion dieses Apos-
tels verbindet die drei Thomasschriften
miteinander und verweist sie mit hoher
Wahrscheinlichkeit in den ostsyrischen
Raum. Alle drei Schriften entstammen
nach Uros Ansicht demselben intertex-
tuellen Milieu, wobei das Thomasevange-
lium die beiden anderen zumindest indi-
rekt beeinflusst habe. Fiir die Annahme
einer frithchristlichen Schule mit Thomas
als Grinderfigur gebe es freilich zu we-
nige Indizien. Zwar lieRen sich in den ein-
zelnen Schriften Hinweise auf ihre jewei-
ligen Erstleser finden, nicht aber darauf,
dass es sich in allen drei Féllen um ein und
dieselbe Thomasgemeinde handle.

Das 2. Kapitel widmet sich der Frage
nach gnostischen Einfliissen im Thomas-
evangelium. Uro umgeht das notorische
Problem einer Definition von Gnostizis-
mus, indem er sich auf einen Vergleich
mit dem Dialog des Erlosers beschrankt.
Den dortigen Apostel Judas identifiziert
er mit dem Judas Thomas der Thomasli-
teratur und findet aulRerdem eine ge-
meinsame Ausrichtung der beiden Schrif-
ten im Blick auf die Herkunft der Welt und
den gottlichen Ursprung des Menschen.
Beide Schriften unterscheiden sich seines
Erachtens sowohl von der gnostischen
Mythologie als auch von der spdteren
christlichen Orthodoxie.

Am Beispiel von Leiblichkeit und Ge-
meinschaft verteidigt Uro im 3. Kapitel das
Thomasevangelium gegen eine dualisti-
sche Lesart. Bei unvoreingenommener
Lektlire, so sein Argument, erscheine die
Anthropologie des Thomasevangeliums
nicht mehr und nicht weniger dualistisch
als diejenige des Paulus (z.B. in 2 Kor
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5,1-10). Anders als bei Paulus diene der
Leib aber nirgends als Metapher flir die
menschliche Gemeinschaft, sondern be-
zeichne stets den Leib des einzelnen Men-
schen bzw. den Weltleib. Uro vergleicht
die empfohlene Haltung zur leiblichen
Welt mit der stoischen inneren Unabhéan-
gigkeit von ihr.

Das 4. Kapitel entwickelt die Frage nach
der apostolischen Autoritdt und der kirch-
lichen Hierarchie im Thomasevangelium
anhand einer Gegeniiberstellung der drei
in BvThom 12-13 erwdhnten Apostel Ja-
kobus, Petrus und Thomas, die samtlich
als Gewdhrsmanner bestimmter christli-
cher Gemeinden und ihrer Traditionen
gelten. Die Schliisselgewalt des Petrus
werde im Matthdusevangelium durch die
ambivalente Darstellung der Petrusfigur
und die matthdische Gemeindeordnung
eingeschrankt. Analog finde das Modell
der apostolischen Autoritdt, das Jakobus
reprasentiere, im Thomasevangelium sein
Korrektiv durch das Gegenmodell der Au-
tonomie jedes Christen, fiir das Thomas
stehe.

Im 5. Kapitel stellt Uro den komposi-
tions- und redaktionskritischen Modellen
zur Entstehung des Thomasevangeliums
(namentlich von S.J. Patterson, W.E. Ar-
nal, A.D. de Conick und H.-M. Schenke)
sein Plidoyer fiir komplexere Theorien
gegeniiber: Anstatt miindliche und
schriftliche Uberlieferung als zwei aufei-
nander folgende Phasen christlicher Tradi-
tionsbildung zu betrachten, miisse man in
oral geprdagten Kulturen damit rechnen,
dass der jeweilige Vortrag eines Textes ei-
ner Neuschopfung gleichkomme und Vor-
rang habe gegeniiber seiner miindlichen
oder schriftlichen Fixierung. Dubletten
und Widerspriiche im Thomasevangelium
konnten dann als dialektische Lern-
schritte im Uberlieferungsprozess verstan-
den werden.

Uro riithrt mit jedem seiner Beitrdge an
einen neuralgischen Punkt in der Erfor-
schung des Thomasevangeliums und sei-
nes historischen Kontexts. Er gibt einen
verldsslichen Einblick in den Stand der
Forschung zu den jeweiligen Themenbe-
reichen. Leider kommt er in den ersten
beiden Kapiteln iiber den bisherigen Wis-
sensstand kaum hinaus. Die Verortung
des Thomasliteratur in Ostsyrien steht
seit Koster auf einem festen Grund. Zwar
versucht Uro im 2. Kapitel, der Unschirfe
des Gnosisbegriffs zu entgehen, indem er
sich im wesentlichen auf einen Vergleich
des Thomasevangeliums mit dem Dialog
des Erlosers beschrankt. In der Auffindung
der einzelnen Vergleichspunkte scheint er
aber immer noch von einem vorgefertig-
ten Modell des gnostischen Mythos aus-

zugehen, das seine Legitimation nicht in
erster Linie aus den Texten selbst bezieht.

Seine Ausfiithrungen zur Leiblichkeit im
Thomasevangelium bestechen vor allem
durch ihren ideengeschichtlichen Weit-
blick. Auch wer mit der diesbeziiglichen
Auslegung einzelner Spriiche nicht ein-
verstanden ist, wird sich vor der Tatsache
nicht verschliefen konnen, dass sich das
Thomasevangelium allgemein verbreite-
ter hellenistischer Ideen bedient haben
kann, um die christliche Uberzeugung
zum Ausdruck zu bringen. Anstatt sich
im engen Zirkel der Debatten um Gnosti-
zismus und Dualismus im Thomasevange-
lium zu bewegen, ist es daher ratsam, mit
Uro den weiteren Horizont damaligen
Zeitgeistes in den Blick zu nehmen. Ana-
logien zu hellenistischen Vorstellungen
vom gottlichen Ursprung des menschli-
chen Selbst sind dann ebenso wenig aus-
zuschlieBen wie solche zum stoischen
Weltverhdltnis. Man muss sich stets vor
Augen halten, dass damals wie heute sol-
che Ideen in popularisierter Form allge-
mein im Umlauf waren. Man musste mit-
hin nicht unbedingt ein Stoiker sein, um
stoische Ideale aufzugreifen.

Am stérksten ist Uros Buch aber ohne
Zweifel in den letzten beiden Kapiteln,
wenn auch aus ganz unterschiedlichen
Griinden. Seine Diskussion um Autoritat
und Autonomie im Thomasevangelium
zeigt, dass man mit griindlicher Exegese
der einschldgigen Textpassagen (v.a. Ev-
Thom 12-13 und Mt 16,13-20) und dem
Zutrauen, dass der Text einen wider-
spruchsfreien Sinn ergibt, wenn man nur
die Ebene seiner Aussage richtig erfasst,
zu plausiblen Ergebnissen kommen kann.
Was im voraufgehenden Kapitel die reli-
gionsgeschichtliche Weitsicht vermochte,
das schafft hier die Konzentration und
aufmerksame Durchdringung der weni-
gen einschldgigen Texte. Das letzte Kapitel
iiber miindliche und schriftliche Uberlie-
ferung des Thomasevangeliums und ihr
Verhiltnis zueinander bietet demgegen-
iiber zwar keine konkreten Lésungsvor-
schlige, es zeigt aber mit aller wiinschens-
werten Klarheit die notwendigen Ansatz-
punkte dafiir auf. Als Angehdrige einer
ausgesprochenen Schriftkultur koénnen
wir uns die Bedingungen der Jesusiiber-
lieferung in einer oral gepragten Kultur
gar nicht deutlich genug machen. Das
Phinomen sekundarer Oralitdt ist zwar
inzwischen vielfach benannt; seine Aus-
wirkungen auf das Verstindnis konkreter
Uberlieferungszusammenhange sind aber
bisher noch viel zu wenig erprobt worden.
Bisherige Versuche, das Thomasevange-
lium in seinem Werdeprozess zu verste-
hen, krankten zudem oft daran, dass sie
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anderswo (z.B. an Q) gewonnene Mo-
delle vorschnell auf das Thomasevange-
lium tibertrugen. So harrt dieses Evange-
lium immer noch einer Auslegung, die
ihren Ausgang konsequent von der syn-
chronen Lektiire nimmt und durch gedul-
dige Analyse aller textimmanenten Be-
ziige zu einer befriedigenden Gesamtin-
terpretation gelangt. Uro hat dazu einen
Beitrag erbracht, indem er sich vor ein-
seitigen Festlegungen hiitet und so der
Mannigfaltigkeit des Textbefundes besser
gerecht wird.

Rottenburg Wilfried Eisele

Uhrig, Christian: ,Und das Wort ist Fleisch
geworden”, Zur Rezeption von Joh
1,14a und zur Theologie der Fleisch-
werdung in der griechischen vornizédni-
schen Patristik, Miinsterische Beitrdge
zur Theologie, Bd. 63; Miinster, Aschen-
dorff Verlag, 2004, 598 S. kart.,
3-402-03968-0.

Die hier anzuzeigende voluminose Un-
tersuchung wurde 2003 von der Katho-
lisch-Theologischen-Fakultdt der Univer-
sitdit Miinster als Dissertation angenom-
men. Nach einer exegetischen und syn-
taktischen Analyse des Verses und einer
semantischen Untersuchung von /ogos,
sarx und egeneto wird die wortliche oder
inhaltliche Rezeptionsgeschichte von Joh
1,14a bei Ignatius von Antiochien, im
Zweiten Klemensbrief, in der Epistula
Apostolorum, bei Justin dem Martyrer,
Melito von Sardes, Irendus von Lyon, Kle-
mens von Alexandrien, Hippolyt von
Rom, in der gnostischen Bibliothek von
Nag Hammadi, in monographischer Breite
bei Origenes (S.325/466), bei Dionysius
und Petrus von Alexandrien, Methodius
von Olympus und Eusebius von Caesarea
dargestellt. Ein Abschlusskapitel fasst Er-
gebnisse zusammen (S.509/29) und gibt
einen Ausblick unter der bemerkenswer-
ten Uberschrift: Wider die Inkarnationsver-
gessenheit von Theologie und Kirche (S.529/
36). Register fehlen — was besonders hin-
sichtlich eines Stellenregisters der patristi-
schen Quellen zu bedauern ist, weil die
Benutzung des ausladenden Werkes, das
weniger gelesen, sondern als Arbeitsin-
strument benutzt werden wird, dadurch
erschwert wird.

Der ubersichtlichen Gesamtgliederung
entspricht der einfache schematisierte
Aufbau der einzelnen Kapitel. In einem
Abschnitt ,Zugang” werden Einleitungs-
fragen behandelt, sodann unter dem
Stichwort ,Analyse“ die entsprechenden
Texte anhand der einschldgigen wissen-
schafilichen Literatur besprochen und zu-

letzt unter der Uberschrift ,SchluBbe-
trachtung” die vom Verfasser bevorzugte
Interpretation als Ergebnis vorgestellt. Bei
den wichtigeren Autoren, vor allem Ire-
naus, Klemens von Alexandrien und Ori-
genes, erfihrt der Analyseabschnitt sach-
dienliche Unterteilungen. Alle Kapitel
sind duBerst sorgfiltig erarbeitet — wie
sechzig Seiten Quellen- und Literaturver-
zeichnis (S.537/98) eindringlich belegen.

Ohne Hilfe der elektronischen Medien
lassen sich solche Textmengen kaum be-
waltigen. Bei allem Respekt vor der ge-
leisteten Arbeit — es gibt nicht wenige An-
merkungen, in denen ein ganzer Artikel
steckt — mochte man doch fragen, ob be-
sonders in den ,Zugdngen“, aber auch in
den ,Analysen” nicht Kiirzungen denkbar
wiren, die das Verhaltnis von Seitenum-
fang und Erkenntnisgewinn verbessern
wiirden. Nicht alles, was der Verfasser stu-
diert hat, um sein Thema bearbeiten zu
konnen, muss auch niedergeschrieben
werden. Die meisten Benutzer werden
sich wohl auf das letzte Kapitel konzent-
rieren, in dem die in der patristischen For-
schung erarbeiteten Ergebnisse der vor-
nizanischen griechischen Inkarnations-
theologie und Christologie zusammenge-
fasst werden. Dabei wird sich die klar
herausgearbeitete Unterscheidung zwi-
schen dem allgemeinen Sprechen der Va-
ter von der ,Menschwerdung” und der
johanneisch zugespitzten Prézisierung
dieser Menschwerdung als ,Inkarnation”
bzw. ,Fleischwerdung” einpragen.

Da in einer stark umfangsbeschrankten
Rezension auf Einzelheiten kaum einge-
gangen werden kann, sei wenigstens noch
ein kurzer Blick auf die letzten Seiten der
Arbeit geworfen, in denen Uhrig iiber die
,Inkarnationsvergessenheit* der gegen-
wirtigen Theologie reflektiert (S.529/
36), die seit 30 Jahren kein griindliches
Werk iiber die ,Menschwerdung Gottes”
mehr hervorgebracht haben soll (S.529).
Woher dieses Defizit? Uhrig weist auf die
Aversionen von Kelsos bis Nietzsche ge-
geniiber diesem Theologumenon hin.
Menschwerdung und Gottessohnschaft
riechen stark nach Mythologie, Fleisch-
werdung des Logos belastet den judisch-
christlichen Dialog, vernachldssigt den
paulinischen Akzent im Okumenischen
Dialog und erbittert die feministischen
Theolog/innen, die eine Mensch- d.h.
Mannwerdung des Logos lieber ver-
schweigen mdchten. Doch damit ist nie-
mand geholfen. Wenn man auf alle Riick-
sicht nehmen machte, miisste man neben
der Inkarnationstheologie auch die Trini-
tatstheologie wegen der Muslime zurtick-
nehmen. Nach Uhrig ergibt sich ein seltsa-
mer Widerspruch: Unsere Gesellschaft —
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einschlieRlich ihres christlichen Anteils —
fihrt auf Weihnachten ab, die Theologie
dagegen konzentriert sich auf Ostern; die
Theologie wird weltlos, und das gesell-
schaftliche Brauchtum verliert seinen
Glaubensgrund. Das sind natiirlich Zuspit-
zungen, die aber zeigen, welchen aktuel-
len Hintergrund Uhrigs umfangreiche Do-
kumentation der Rezeptionsgeschichte
von Joh 1,14a besitzt.

Bonn Ernst Dassmann

Yeum, Changseon: Die Synode von Alexand-
rien (362). Die dogmengeschichtliche
und kirchenpolitische Bedeutung fiir
die Kirche im 4. Jahrhundert (= Studien
zur Orientalischen Kirchengeschichte
34), Miunster: LIT 2005, 138 S., kart.,
ISBN 3-8258-8460-0.

Die Synode von Alexandrien (362) ist
fiir den trinitdtstheologischen Streit des 4.
Jahrhunderts ein entscheidender Wende-
punkt: Im Tomus dieser Synode formu-
lierte Athanasius erstmals die Bedingun-
gen, unter denen beziiglich Gott sowohl
(wie im Bekenntnis von Nicaea 325) von
einer Qusia und einer Hypostase als auch
(im Gefolge der origenistischen Tradition)
von einer Ousia und drei Hypostasen ge-
sprochen werden konnte. Auf dieser
Grundlage gelang es in den folgenden
zwei Jahrzehnten bis zur Synode von
Konstantinopel 381, strenge Nicaener
und dem Nicaenum gegeniiber aufge-
schlossene Homousianer auf eine theolo-
gische Linie zu bringen, die in der Formel
pla odola — tpeig dmootaocelg ihren sachli-
chen Ausdruck gefunden hat. Angesichts
dieser Schliisselstellung der Synode von
362 ist es erstaunlich, dass diese zwar in
den gingigen Handbiichern und Spezial-
untersuchungen ihren festen Platz besitzt,
bislang aber noch keine monographische
Behandlung erfahren hat. Diese Liicke
will der koreanische Theologe Changseon
Yeum (= Y.) mit seiner kompakten Studie
schliefen, die 2003 an der Philipps-Uni-
versitdt Marburg als Dissertation ange-
nommen wurde. Im Mittelpunkt steht da-
bei die Ubersetzung und Kommentierung
des Tomuts ad Antiochenos (32-119). Voran
gehen knappe Bemerkungen zu For-
schungsstand und Quellenlage (9-17)
und zum historischen Kontext (18-32),
an die Schlussbetrachtung (120-123)
schlieBen sich Abkiirzungs-, Quellen-
und Literaturverzeichnis an (124-138).
Leider fehlt jegliches Register.

Die Quellen fiir die Synode von Ale-
xandrien 362 sind sparlich: Neben dem
erwahnten Tomus ist lediglich eine 1988
von Martin Tetz edierte Epistula catholica

(in: ders., Athanasiana, 1995, 207-225)
erhalten. Der Tomus wird seit einem hal-
ben Jahrhundert kurioserweise meist
nach den Revisionsbogen der Athana-
sius-Werkausgabe benutzt, die nach dem
Tod von Hans-Georg Opitz (1941) nicht
mehr zum Druck kamen; erst jetzt wurde
der Text von der Erlanger Athanasius-Ar-
beitsstelle in druckfertige Form gebracht
(Athanasius. Werke, Bd. II, Lfg. 8 Berlin —
New York 2006; ein Lesetext ist im Inter-
net als PDF-Datei zugdnglich), konnte
aber von Y. nicht mehr benutzt werden.
Die vorgelegte Ubersetzung deckt sich teils
mit der von Ignacio Ortiz de Urbina (Nizada
und Konstantinopel, GOK 1, Mainz 1964,
297-303), bietet aber auch Verbesserun-
gen: So tibersetzte letzterer Tom. 3,1
(Snpnpévov ék Tig ovoiag Tod XpioTod) mit
»ein Teil aus der Substanz Christi“, was Y.
angemessener, weil der zeitgenossischen
Debatte entsprechend mit ,von dem We-
sen Christi getrennt” wiedergibt (35). Ter-
minologisch unscharf bleibt hingegen
Tom. 5,4 (tpada... @AnbBdg oloav kol
bgeot@oav eine wirklich existierende
und subsistierende Trias”, 38, vgl. 91); we-
der Ubersetzung noch Kommentar ma-
chen deutlich, was hier unter ,Subsistenz*
zu verstehen ist (vgl. 38 zu Tom. 6,1:
avovotog ,nicht substantiell”; dvvméotarog
— ,nicht subsistent”).

Der Tomus ad Antiochenos enthilt kei-
nen Synodalbeschluss”, sondern ,einen
an eine ,Bischofskommission’ gesandten
Brief einer Untersuchungskommission”
mit dem Ziel einer ,Kldrung des Dissenses
in Antiochien iiber den Hypostasenbegriff
in der Trinitatslehre und tiber die mensch-
liche Natur Christi in der Christologie”
(16). Mit Recht weist Y. darauf hin, dass
bereits hier die Christologie als Folgeprob-
lem der trinitarischen Entscheidungen
von und seit Nicaea erkannt wurde
(14.106-119), ohne dass sich die ent-
sprechenden Passagen speziell gegen
Apollinaris richteten (so richtig 40 Anm.
190). Hingegen sieht Y. spdter den Anlass
der christologischen Reflexion in der ,In-
fragestellung der Menschheit des Erlé-
sers” durch die Meletianer in Antiochien,
die ,unter apollinaristischem Einfluss” ge-
standen hétten (117); dies wird man aber
kaum allein daraus schlieBen diirfen, dass
bei den Subskriptionen die beiden Mon-
che aus dem Umfeld des Apollinaris feh-
len, die an der Synode teilnahmen. Aus
der begrenzten Zielsetzung des Tomus —
das sog. ,antiochenische Schisma“ zu
schlichten, welches Y. als ,exemplarische
Miniatur... im Lichte der Bemiihungen
um die Frage einer kirchenpolitischen He-
gemonie und um das orthodoxe Hyposta-
senverstandnis” betrachtet (85) — erklart
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sich die erst spat einsetzende allgemeine
Rezeption seiner trinitdtstheologischen
Sprachregelung: Unmittelbar ging es um
die Einheit der Kirche vor Ort (120). Der
dazu beschrittene Weg sollte sich jedoch
als paradigmatisch erweisen, konkret: die
Abgrenzung gegen Sabellianismus einer-
seits, Arianismus andererseits. Dadurch
wurde quasi ein Spielfeld fiir theologische
Denkversuche abgesteckt, innerhalb des-
sen die Redeweisen von einer bzw. von
drei Hypostasen nicht mehr als kontradik-
torisch erscheinen mussten (vgl. 104). Ga-
rant dieser Grenzen sollte nichts anderes
als das Nicaenum von 325 sein, das Atha-
nasius seit ca. 351 als Inbegriff der Ortho-
doxie wiederentdeckt hatte (54). Die
,Suffizienz des Nicaenums” beriihrt vier
Bereiche: Kirchenrechtlich wird die Synode
von Nicaea zur ,hochsten Instanz in kirch-
lichen Angelegenheiten” erhoben (gegen
Tyrus 335, Serdika 342/43 u.a., vgl. 68L.);
ekklesiologisch erscheint die Einheit der
Kirche ,zuerst als Einheit in der Lehre”,
d.h. in der einmiitigen Bezugnahme auf
das Nicaenum (78); apologetisch wird damit
der Arianismus als Haupthindernis der
kirchlichen Einheit identifiziert (80f.);
und christologisch wird die wahre Gottheit
des Sohnes bekraftigt (82). Ebenso wichtig
ist, dass hier erstmals die Notwendigkeit
einer pneumatologischen Explikation des
Nicaenums betont wurde; dieses ist also
nur durch eine entsprechende Interpreta-
tion, nicht schon im Wortlaut, ,suffizient”
(83f.; vgl. 122), was 381 zur konsequen-
ten Fortschreibung des ,nicaenischen”
Glaubens fiihrte. Die theologische Pointe
des Tomus liegt darin, beiden Seiten zu
attestieren, dass sie ,einen unterschiedli-
chen Sprachgebrauch pflegten” und da-
durch in der Weise differierten, ,wie sie
die Lehre jeweils interpretierten” (98, vgl.
Tom. 8,1), dass aber hinreichende Uber-
einstimmung in der Sache bestehe, so-
lange sie sich an die ,Friedensbedingun-
gen“ hielten, also Sabellianismus wie
Arianismus abzulehnen und am Nicae-
num festzuhalten (99). Aus Athanasius’
Perspektive mussten sich dabei die Mele-
tianer den Paulianern anschliefen, die
ihre Gleichsetzung von Ousia und Hypos-
tase immerhin mit dem Nicaenum be-
griinden konnten (101); dass die Rede
von drei Hypostasen damit kompatibel
sei, konnte freilich mangels einer inhalt-
lichen Klarung vorerst nur um den Preis
einer ,begrifflichen Ambivalenz” behaup-
tet werden (104). Dass den Nicaenern zu-
mal im Westen diese Verstindigung nicht
geheuer war, zeigt Hieronymus’ ep. 15 an
Damasus, wo er emport von der Zumu-
tung berichtet, er solle drei Hypostasen
bekennen — gegen Y. wurde also keines-

wegs sogleich ,die Formel Tpeig bnootaoceig
durch die Synode von Alexandrien 362
auch im Westen in Geltung gesetzt”
(ebd.). Die Entwicklung eines lateinischen
Neunicaenismus (und ebenso die der
,kappadozischen” Trinitdtstheologie) liegt
freilich schon auRerhalb des Blickfelds der
vorliegenden Untersuchung,

,Dass der bis zum heutigen Tage gel-
tende Glaube, den man nicht nur im Got-
tesdienst bekennt, sondern auch in der
Alltagsfrommigkeit im Herzen bewahrt,
auf dem nicaenischen Erbe beruht, ver-
dankt die Christenheit vor allem Athana-
sius von Alexandrien” (50). Man wird
diesen Spitzensatz gewiss differenzieren
miissen; erst die nachfolgende Generation
vermochte einen tragfdhigen ,Neunicae-
nismus“ zu entwickeln, wahrend Athana-
sius zeitlebens der Ein-Hypostasen-Theo-
logie verpflichtet blieb (Y. verweist fiir
eine weitere Bekraftigung der drei Hypos-
tasen auf den koptisch tiberlieferten Os-
terfestbrief von 364 [89f.], dessen Au-
thentizitit freilich schon von Adolf La-
minski, Der Heilige Geist als Geist Christi
und als Geist der Glaubigen, Leipzig 1969,
115 bestritten wurde; weitere Argumente
jetzt bei Christoph Markschies, Alta Tri-
nita Beata, Tiibingen 2000, 243-246).
Hochst missverstandlich formuliert Y. ab-
schliefend: ,Die Trinitdtstheologie des
Athanasius ndherte sich nunmehr [sc.
nach 362] an die im Jahr 381 in Konstan-
tinopel (pla obdola - tpelg vmootdoels) als
kanonisch festgesetzte, homousianische
Konzeption an“ (123). Eher ermdglichte
doch der Tomus ad Antiochenos gerade die
Transformation der nicaenischen und der
homousianischen Position und bahnte da-
mit den Weg zum neunicaenischen Kon-
sens, der sich schlieRlich 381 im Nicaeno-
Constantinopolitanum niederschlug. Mit
Y.s Arbeit sind also gewiss noch nicht alle
Fragen zur Synode von Alexandrien und
ihrer Nachwirkung beantwortet; aber
diese Fragen offen zu legen und zu ihrer
Bearbeitung anzuregen ist zweifellos ein
Verdienst dieser Studie.

Jena Peter Gemeinhardt

Schneider, Hans-Michael: Lobpreis im rechien
Glauben. Die Theologie der Hymnen an
den Festen der Menschwerdung der al-
ten Jerusalemer Liturgie im Georgi-
schen Udzvelesi Iadgari (Hereditas. Stu-
dien zur Alten Kirchengeschichte 23,
Bonn 2004), 383 S.

Ein schwieriges und langwieriges Un-
terfangen ist es, sich einem Thema zuzu-
wenden, fiir das man nicht wirklich die
notigen fachlichen Voraussetzungen mit-
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bringt. Immerhin ist der Iadgari eine litur-
giewissenschaftliche Quelle des Kaukasus und
damit haben wir es mit einem Fachgebiet
zu tun, fiir das man nicht nur philologi-
sche, sondern ebenso liturgiewissen-
schaftliche Kenntnisse, dabei sehr spezifi-
sche Fachkenntnisse tiber den Kaukasus,
aber auch anderer 6stlichen Riten haben
sollte. Der A. hat sich auferordentlich
groRe Mithe bei der Aneignung von
Grundkenntnissen iiber diese eine georgi-
sche Quelle gegeben.

Was ist mit dem Begriff ,Iadgari® ge-
meint? Der ladgari beinhaltet die nicht-
biblischen poetischen Einschiibe, die (1)
beim sog. Kathedraloffizium zu den Psal-
men und biblischen Cantica und (2) bei
jenem Teil der Eucharistiefeier an Festta-
gen als Refrain bzw. Troparion gesungen
werden, die [iturgische Handlungen, wie
7.B. den Einzug, die Hdndewaschung,
schlieRlich das Herbeischaffen der Gaben
von Brot und Wein begleiten. [Zur alten
Schicht zdhlt bei der Eucharistiefeier nur
der responsoriale Einschub (georg.: dasa-
debeli) zum Psalmvortrag (georg.: p'sal-
muni) im Zusammenhang mit den Lesun-
gen]. Dabei hat man sich zu vergegenwar-
tigen, dass es sich um zwei zeitlich unter-
schiedliche Eucharistiefeiern an hohen
Festen handelt: (1) die sich an die Kathe-
dralvesper anschlieRende ,Eucharistia” am
Vorabend des Festes, in den georgischen
Quellen wie dem Iadgari und dem Georgi-
schen Lektionar als (Kanoni) Zamis cirvisay
(,Stunde der Eucharistia”) bezeichnet, (2)
die am Tage des Festes nach dem Kathe-
draloffizium des Morgens gefeierte Eu-
charistie, im Iadgari und dem Georgischen
Lektionar als Samhrad (,zum Mittag”) ge-
kennzeichnet, wie ich vor einigen Jahren
nachgewiesen habe. Somit scheint diese
Eucharistie an hohen Festen vor allem in
einem engeren Zusammenhang mit dem sog.
Kathedraloffizium zu stehen, was sich vor-
nehmlich auf die armenischen liturgi-
schen Gebriauche weiter ausgewirkt hat
und noch viele Fragen aufwirft. Bei der
Losung dieser Frage wird moglicherweise
der georgischen wie auch der arme-
nischen Bezeichnung (georg.: iadgari, cf.
arm.: ifatakaran, beide mit der Bedeutung
von ,Gedichtnis“) noch eine Schliissel-
funktion zukommen.

Diese liturgiewissenschaftlichen Prézi-
sierungen, die dem Verstdndnis des litur-
gischen Ablaufs und der Funktion jener
georgischen Refrains bzw. Troparia dienen
und zugleich auch eine prazise Uberset-
zung des georgischen Vokabulars erst
moglich machen, sucht man vergeblich
bei Schneider; sie erschliefen sich einem
erst bei einer sehr intensiven Lektiire an-
hand guter Sachkenntnisse iiber die Litur-

gieformen in erster Linie des Kaukasus, d.h.
der liturgischen Gepflogenheiten Geor-
giens und Armeniens, und in zweiter Li-
nie auch der frithen und spiteren liturgi-
schen Gebrduche Jerusalems, wobei die
mit den Kathedraloffizien des Abends,
der Vigil und des Morgens verankerte
und fiir die Hochfeste charakteristische
Eucharistiefeier mit ihren jeweiligen Tro-
parien, wie sie uns als (Kanoni) Zamis cirvi-
say (,Stunde der Eucharistia”) des Vor-
abends und als Samprad (,zum Mittag”)
am eigentlichen Festtag entgegentritt, of-
fenkundig eine spitere Entwicklung dar-
stellt, bei der z. B. der georgische Samprad
(,zum Mittag”) dem armenischen Casazam
(,Mittags-Mahl”, ,Mittags-Stunde”) im
armenischen Kommentar des Step‘anos
Siwnec'i (8. Jh.) gegeniibersteht.

Aber auch syrisches Traditionsgut, das,
wie ich in einem weiteren Beitrag nach-
zuweisen suchte, teilweise iiber arme-
nische Vermittlung in dem georgischen
Hymnenmaterial anhand der Analyse
des georgischen Vokabulars nachweisbar
ist, erfordert unsere Aufmerksamkeit. Mit
dem Einbezug des syrischen und arme-
nischen Formelguts in die Untersuchung
georgischer Schliisselbegriffe fiir das ho-
moousios und die Inkarnationsaussagen
lassen sich neue Zusammenhdnge er-
schlieRen, wie sich auch neue Fragen er-
geben, was Schneider unbekannt ist, denn
in diesen liturgischen Traditionsstréngen
ist der A. nicht wirklich zuhause. Zudem
geht der V. stillschweigend von der Jeru-
salemer Liturgie des Jakobus aus, was kei-
neswegs erwiesen ist. Auch wenn eine
liturgiewissenschaftliche  Untersuchung
nicht zu den benannten Zielen zdhlt, so
bilden doch liturgiewissenschaftliche
Kenntnisse das Fundament jeder Erorte-
rung des Iadgari und sind somit unabding-
bare Voraussetzung fiir die Ubersetzung
wie fiir den Kommentar.

Der Autor hat sich zum Ziel gesetzt, die
georgischen Troparia ,auf ihre theologi-
schen Aussagen hin zu untersuchen und
diese in den theologiegeschichtlichen
Kontext einzuordnen” (p. 4). Wenn dies
das primdre Ziel gewesen ist, so ist dazu zu
sagen, dass diese Veroffentlichung am jet-
zigen theologischen Kenntnisstand iiber
den ladgari vorbeidiskutiert. Diese 2004
erschienene Publikation verzeichnet Bei-
trige in der Bibliographie bis 2000 (cf.p.
374). Bereits zur Zeit der Abfassung dieser
studie lag aufgrund mehrerer Untersu-
chungen von 2000 ein Kenntnisstand
iiber ,die theologischen Aussagen” des
ladgari vor, ebenso iiber seinen ,theolo-
giegeschichtlichen Kontext”, der weit
iiber das hinausgeht, was Schneider uns
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in seinem ,Theologischen Restimee“ (pp.
315-360) zu sagen hat.

Der wichtigste Beitrag Schneiders liegt
zunichst einmal in der Tatsache, dass uns
eine deutsche Ubersetzung aller georgi-
schen Refrains bzw. Troparia zu den Fes-
ten: Verkiindigung, Weihnacht, Epiphanie
und die Hypapante (pp. 71-162) vorgelegt
wurde, an die sich ein Kommentar an-
schliet (pp. 163-314), der eine liturgi-
sche Einordnung des georgischen Befunds
versucht. Bei der Ubertragung der georgi-
schen Rubriken wie der Troparia mit ihren
Schliisselbegriffen féllt der Wechsel von
wortlicher Ubersetzung und einer (allzu)
freien Wiedergabe des Georgischen auf,
der schon die grofe Unsicherheit bei der
Ubersetzung der georgischen hturglschen
Terminologie erkennen ldsst. Dennoch ist
diese Ubersetzung gewiss als der bedeut-
samste Teil dieser Veroffentlichung zu
werten und insofern zu empfehlen, als
Schneider mit dieser Ubersetzung dan-
kenswerterweise dazu beigetragen hat,

dass ein Juwel aus dem Schatzhaus der
orientalischen Uberlieferungen einem
weiteren Publikum bekannt gemacht
wird.

Was die liturgiewissenschaftliche und
theologiegeschichtliche Hebung und In-
terpretation dieses kostbaren Schatzes an-
betrifft, so wird sie den Spezialisten vor-
behalten bleiben, die versuchen werden —
und dies wohl in mehreren Anldufen und
unter Einbezug des gesamten philologi-
schen Umfeldes — die vielen noch ausste-
henden Fragen philologischer, liturgiewis-
senschaftlicher und theologischer Natur
erst einmal zusammenzutragen, zu sich-
ten und zu artikulieren, um dann in meh-
reren Diskussionsschiiben die strukturel-
len und inhaltlichen Probleme des ladgari
im Kontext der orientalischen Uberliefe-
rungen zu lgsen.

Tiibingen Gabriele Winkler

Mittelalter

Frithformen von Stifiskirchen in Eutopa.
Funktion und Wandel religioser Ge-
meinschaften vom 6. bis zum Ende des
11. Jahrhunderts. Festgabe fiir Dieter
Mertens zum 65. Geburtstag. Vortrage
der Wissenschaftlichen Tagung des Siid-
tiroler Kulturinstituts in Zusammenar-
beit mit dem Bildungshaus Schloss
Goldrain/Stidtirol, 13.-16.Juni 2002.
Herausgegeben im Auftrag des Siidtiro-
ler Kulturinstituts von Sonke Lorenz
und Thomas Zotz. Schriften zur siid-
westdeutschen Landeskunde 54. 2005.
VIII und 424 Seiten.

Zugang und bibliographische Zuord-
nung dieser sehr niitzlichen Verdffentli-
chung gibt der dritte Untertitel mit dem
Hinweis, dass es sich um Vortrdge einer
Tagung handelt, die den Bearbeitern der
beiden Handbiicher der Stiftskirchen in
Baden-Wiirttemberg sowie der Dom-
und Kollegiatstifte der EU-Region Tirol-
Stidtirol-Trentino  ,Problembewusstsein
und Instrumentarien” zu Fragen ,um die
Lebensformen geistlicher Gemeinschaften
im Reich bis zur Kirchenreform des 11.
Jahrhunderts” vermitteln sollte (S. VII).
Diese 15 Vortrage sind um z.T. sehr um-
fangreiche Anmerkungen mit Literatur-

Nachweisen (bis 2004), einige wohl auch
im Text erganzt. Kompetente Autoren be-
richten somit iiber die Themenstellung,
den Forschungsstand, meist auch iiber
kontroverse und lber offene sowie in ei-
nigen Fallen iiber unzureichend oder
auch gar nicht erkannte bzw. beachtete
Aspekte. Wer sich mit Stiften (auch der
spateren Zeit) beschaftigt, sollte sich fiir
die Lektiire dieses Buches Zeit nehmen.
Und weil Stifte, zumal im Mittelalter, in
alle Lebensbereiche des All- und Festta-
ges, ins Dies- und Jenseits hineinreichen,
sind nicht nur Spezialisten (wer auch im-
mer das sei) eingeladen. — Dem Rezensen-
ten bleibt freilich nur die Maoglichkeit,
durch die Nennung der Autoren und de-
ren Themen ,oberflichlich* mit Uber-
schriften zu informieren. So wenig wie —
leider — iiber die gewiss lebhaften Diskus-
sionen in und am Rande der Tagung be-
richtet ist, so konkret muss bei diesem
Umfang und der Themenbreite auch die
Rezension — leider — auf Fragen, Anmer-
kungen und (vielleicht) Kritik weitgehend
verzichten.

Die knappe, prazise Einfiihrung in die
letztlich in allen Beitrdgen um die Profi-
lierung und Funktion der mannlichen wie
weiblichen ,stiftischen” Gemeinschaften
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kreisende Thematik des Bandes gibt Josef
Semmler mit ,Monachus — clericus — cano-
nicus. Zur Ausdifferenzierung geistlicher
Institutionen im Frankenreich bis ca.
900“ (S.1-18). — In gewisser Weise eben-
falls einleitend unterstreicht Dieter Geue-
nich neben dem ,organisatorisch-konsti-
tutionellen” Aspekt den vielfach missach-
teten Ansatzpunkt zur Griindung und
Forderung dieser Kommunitdten in Vita
und Grab eines Heiligen und damit die
liturgische und sakrale Basis jeder geist-
lichen Kommunitdt mit seiner Reflexion
iiber ,Religitse Gemeinschaften an Heili-
gengrdabern” (S.19-30).

In zwei den Rahmen eines Vortrages
bzw. Diskussionsbeitrages sprengenden
und offensichtlich fiir die hier vorgestellte
Veroffentlichung erweiterten (was, zumal
mit den Literaturnachweisen gewiss von
Nutzen ist) Beitrdgen berichten Franz J.
Felten iiber ,Frauenkloster im Franken-
reich. Entwicklungen und Probleme von
den Anfingen bis zum frithen 9. Jahrhun-
dert (S.31-95; 384 Anm.), eine wie ge-
wohnt solide, auch kritische (wie Felten
meint: ,Zwischen“-) Bilanz, — sowie Her-
bert Zielinski iiber ,Kloster und 'Stift' im
langobardischen und frankischen Italien”,
eine sehr wertvolle Ergdnzung des in der
deutschen Forschung unstreitig vernach-
lassigten Italien (S.97-161, davon 27 Sei-
ten fiir ein sehr hilfreiches Literaturver-
zeichnis).

Drei weitere Beitrdge prazisieren Ein-
zelfragen: Thomas Schilp greift (natiirlich)
das Thema weiblicher Kommunitaten auf
und betont gegeniiber (immer noch) ver-
breiteten Vor- und Schnell-Urteilen, dass
Stiftsfrauen wie Nonnen letztlich die vita
religiosa das gemeinsame Anliegen war:
,Die Wirkung der Aachener 'Institutio
sanctimonialium' des Jahres 816"
(S.163-184). Auch wenn in ihr deutlich
andere Akzente gesetzt sind, sei hier doch
auf den Katalog der Ausstellung ,Krone
und Schleier. Kunst aus mittelalterlichen
Kléstern” (Ruhrlandmuseum Essen und
Kunst- und Ausstellungshalle der BRD
Bonn) 2005 verwiesen. — Thomas Zotz pla-
diert in ,Klerikergemeinschaft und Ko-
nigsdienst. Zu den Pfalzstiften der Karo-
linger, Ottonen und Salier” (S.185-205)
mit guten Argumenten fiir eine Offnung
des (zu) engen Begriffs des ,Pfalzstiftes”
hin zu Kommunitdten in (koniglichen)
Herrschaftszentren, deren primére Aufga-
ben Kult und Liturgie, Gottesdienst und
Herrschermemorie sind, Aufgaben die
letztlich auch von Ménchen und Kanonis-
sen geleistet werden konnten (und in ei-
nigen Fillen auch wurden). — Diesen An-
satz ergdnzt Oliver Auge mit ,Aemulatio
und Herrschaftssicherung durch sakrale

Reprdsentation. Zur Symbiose von Burg
und Stift bis zur Salierzeit* (S5.207-230),
eine richtige und wichtige Fortfiihrung
des Zotzschen Ansatzes zur Funktion na-
mentlich von Stiften in adligen Herr-
schaftszentren, seien es Burg oder Schloss.
Auch hier der (notwendige) Akzent:
,Burgstifte waren unabhéngig von ihrem
Wirken in der Welt zuallererst Gotteshadu-
ser. Gottesdienst, Chorgebet, Totenmemo-
ria und Prozessionen gehdrten zu den
Hauptaufgaben ihrer Kleriker” (S.224). -
Wenn in der Publikation (aus welchen
Griinden auch immer) auch als Nachtrag
veroffentlicht, so sollte zu den hier ange-
sprochenen Aspekten doch der Beitrag
von Helmut Flachenecker genannt sein:
,Lea oder Rachel? Stift oder Kloster am
Bischofssitz? (S.377-392). Am Beispiel
der frankischen Bistiimer (Wiirzburg,
Bamberg, Eichstatt) berichtet er anschau-
lich iiber die Aufgaben (Bildung, feierliche
Gottesdienste, Gastfreundschaft) und die
Akzeptanz von Klerikerstiften (vita activa/
Lea) im Gegensatz zu Kldstern (vita con-
templativa/Rachel) in Bischofsstadten.
Eine eigene Gruppe bilden schlieBlich
die ,regionalen” Beitrdge, die mir als im
rheinischen Raum beheimateter und tati-
ger Rezensent deshalb wichtig sind, weil
mir die bei ,stiftischen” Kommunitdten
bei allen Gemeinsamkeiten immer wieder
neu begegnenden ,Spezifika® in Bistl-
mern wie in Regionen und historischen
Riumen — im Unterschied zu der jeden-
falls immer wieder in Anspruch genom-
menen und behaupteten ,Uniformitdt
monastischer Kommunitédten — besonders
wichtig scheinen. Es sind dies: Michele
Gaillard berichtet iiber ,Moines, chanoi-
nes et religieuses en Lorraine au IXe
siecle” (S.231-249) und betont die Ein-
wirkung der unmittelbaren Nachbarschaft
der drei behandelten Didzesen Metz, Toul
und Verdun, Suffragane der Erzdiozese
Trier, zu Aachen, dem Zentrum der Refor-
men, namentlich von 816/17, ein Ge-
sichtspunkt, der gewiss grundsétzlich stdr-
ker beachtet werden sollte. Neben der Un-
terscheidung (nur) zwischen mannlichen
und weiblichen Kommunitdaten unter-
streicht sie zurecht die Differenzierung
zwischen Gemeinschaften in der Nihe
der suburbanen Basiliken und solchen
auf dem Lande. — Ahnlich unterscheidet
Charles Mériaux mit dem Beitrag ,Com-
munautés de clercs et communautés de
chanoines dans les diocéses d'Arras, Cam-
brai, Tournai et Thérouanne (VIIe-XIe sié-
cle” (S.251-286), wobei er sich bewusst
ist, dass diese Differenzierung zwischen
Klerikern und Kanonikern ,repose sur
un malentendu” und deshalb eingehend
begriindet wird. Die Auflistung der Kern-
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daten zur Frithgeschichte von 63 (!) Ka-
nonikergemeinschaften in den genannten
vier Diozesen (S.269-286, mit einer Karte
S.268) kann Vorbild sein fiir dhnliche, ist
aber vor allem eine breite Basis fiir ver-
gleichende Untersuchungen.

Diesen sehr instruktiven Beitrdgen aus
dem Westen schliefen sich vier Beitrage
iiber die Verhaltnisse im Siiden an: Sinke
Lorenz berichtet iiber ,Friithformen von
Stiften in Schwaben” (Herzogtum Schwa-
ben; S.287-313 mit breiten Literaturhin-
weisen), Reinhold Kaiser iiber ,Das Bistum
Chur und seine Frauenkloster und Kleri-
kergemeinschaften” (5.315-337) und
Helmut Maurer mit dem auch in anderen
Beitrdgen schon gegebenen Hinweis auf
die deutlich anderen Akzente in ldndli-
chen Kommunitdten: ,Liandliche Kleri-
kergemeinschaft und Stift in karolingi-
scher Zeit. Vergleichende Beobachtungen
an Beispielen aus der Didzese Konstanz”
(5.339-356), eine Umschau, die Alfons
Zettler mit einer Schilderung (mit Karten
und Abbildungen) iiber ,Klosterliche Kir-
chen, Cellae und Stifte auf der Insel Rei-
chenau” (S.357-376) sehr anschaulich
abschlieBt. (Der Beitrag von Helmut Fla-
chenecker S.377-392 ist weiter oben
schon genannt.)

Zum Tagungsort zurlick fiihrt Hannes
Obermair, Archivar des Stadtarchivs Bo-
zen, mit seinem Essay ,Willfahrige Wis-
senschaft — Wissenschaft als Beruf. Leo
Santifaller zwischen Bozen, Breslau und
Wien“ (S.393-406). Wer weil3 schon, dass
der ,Monumentist”, Vorstand des Instituts
fiir Osterreichische Geschichtsforschung
in Wien und Generaldirektor des Oster-
reichischen Staatsarchivs Leo Santifaller
(1890-1974) — ,einer der Ahnvéiter und
Lichtgestalten der modernen Stiftskir-
chenforschung” — ein in Kastelruth gebo-
rener Sidtiroler ist? Hannes Obermair
geht es um Leben und Werk ,eines eini-
germaflen prominenten Historikers” in
den vielfachen Schattierungen der rund
fiinf Jahrzehnte seit rund 1920 — mit
dem ,ironischen Blick aus der Warte der
nachgeborenen Generation” (S.406). Die
Lektiire sei Vorangegangenen wie Nach-
geborenen wirmstens empfohlen; iibri-
gens auch zur Freude an der Sprache.

Noch eins: Das Buch hat einen Perso-
nen- und Orte-Index, was leider seltener
wird. Darum Dank. Aber man sollte nun
nicht nach ,seinem” Ort oder ,seiner” Per-
?on suchen, sondern von den Beitragen
esen.

Koblenz Franz-Josef Heyen

Herbers, Klaus, Jirouskovd, Lenka, Vogel,
Bernhard (Hrg.): Mirakelberichte des frii-
hen und hohen Mittelalters (= Ausge-
wahlte Quellen zur deutschen Ge-
schichte des Mittelalters. Freiherr-
vom-Stein-Gedachtnisausgabe, Bd.
43), Darmstadt (Wissenschaftliche
Buchgesellschaft) 2005, VII+303 S,
geb., ISBN 3-534-16475-X.

Heiligenleben, Berichte liber Reliquien-
translationen und andere Zeugnisse der
Heiligenverehrung haben in den vergan-
genen Jahren ein verstarktes Interesse der
Geschichtswissenschaft auf sich gezogen.
Dies macht nicht nur eine steigende Zahl
monographischer Untersuchungen, son-
dern auch die Etablierung einschldgiger
Zeitschriften und das Erscheinen umfang-
reicher Sammelbidnde (z.B. die ,Hagio-
graphies” im Corpus Christianorum) deut-
lich. Ausdruck dieser Entwicklung ist auch
der hier anzuzeigende Band der Freiherr-
vom-Stein-Gedachtnisausgabe. Er ging
aus einem Seminar des Erlanger Media-
visten Klaus Herbers hervor, der seit lan-
gem einen Forschungsschwerpunkt im
Bereich der Hagiographie verfolgt.

Eingeleitet wird der Band durch eine
kurze, aber instruktive und literaturgesat-
tigte Einfithrung in die christliche Mira-
keliiberlieferung und den Stand ihrer Er-
forschung. Darin wird die sozial- und kul-
turgeschichtliche Perspektive erkennbar,
die den aktuellen Aufschwung der hagio-
graphischen Forschungen herbeigefiihrt
hat. Es geht also primdr nicht um die
Frage, inwieweit aus einem Wunderbe-
richt ein bestimmtes historisches Ereignis
herausgearbeitet werden kann, sondern
darum, was ein solcher Bericht iiber die
~Lebenswelt” von Menschen und die ge-
sellschaftliche Konstruktion von ,Wirk-
lichkeit“ aussagt (S.12f.). Die Tatsache,
dass ein Bericht schriftlich niedergelegt
worden ist, fiihrt dariiber hinaus zu der
Frage nach der ,Pragmatik” dieses Schrift-
zeugnisses, d.h. seinem Anlass und seiner
Zweckbestimmung (S. 131.).

Die Auswahl an Wunderberichten, die
der Band anschlief’end in lateinischer Edi-
tion mit deutscher Ubersetzung bietet,
reicht zeitlich von der Merowingerzeit
bis ins 12. Jahrhundert und rdaumlich
von den Kernbereichen des Franken-
reichs bis nach Bohmen, Italien und Por-
tugal. Sie beschrdnkt sich damit auf den
Bereich der westlich-romischen Kirche,
bietet allerdings innerhalb dieses Rah-
mens anhand von 12 Beispieltexten ein
facettenreiches Panorama. Es reicht von
Heilungen nach biblischem Vorbild iiber
Naturwunder bis zu Erscheinungsmira-
keln. Deutlich tritt dabei immer wieder
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die kultlegitimierende Funktion der Wun-
der in den Blick. Hervorzuheben ist, dass
die Mirakelberichte nicht von ihrem Kon-
text isoliert, sondern in ihrer Einbettung
in den vorhandenen literarischen Zusam-
menhang prasentiert werden.

Kritisch zu bemerken bleibt, dass die
von zwolf verschiedenen Bearbeitern er-
stellten Ubersetzungen von recht unter-
schiedlicher Qualitat sind. Konkretisiert
sei dies anhand von drei Beispielen.

1. Die um 750 verfasste Vita des Bi-
schofs Hugbert berichtet (Kap. 1), dass
der Heilige durch Visionen und Engeler-
scheinungen ermahnt worden sei, die Ge-
beine seines Lehrers und Vorgangers Lam-
bert zu erheben und von Maastricht nach
Liittich zu tberfithren. Daraufhin habe
Hugbert herauszufinden versucht, si di-
vina fieret voluntas. Anstelle der gebotenen
Ubersetzung ,ob der gottliche Wille ver-
wirklicht werden konne” (S.75) — fiir ei-
nen Heiligen ein geradezu absurder Ge-
danke — wire hier zu iibertragen: ,ob da-
rin [d.h. in dem visiondr Befohlenen] der
gottliche Wille geschehe”. Diese Fehlinter-
pretation setzt sich fort, wenn anschlie-
Rend berichtet wird, dass Bischof Hugbert
in den Kldstern seiner Didzese ein Fasten
angesetzt habe, ut quod iussus fuerat celitus
implenda cognosceret. Anstatt ,um zu erfah-
ren, wie dieser himmlische Befehl zu er-
filllen sei“ (ebd.) ist hier zu iibersetzen:
,um zu erfahren, ob vom Himmel her zu
erfiillen sei, was ihm befohlen worden
war*“. Es wurde also nicht sogleich voraus-
gesetzt, dass Erscheinungen ein gottlicher
Befehl seien. Zuerst war durch geistliche
Mittel zu priifen, ob diese Eingebungen
wirklich Gottes Willen entsprechen oder
ob sie einer ungéttlichen, ja widergottli-
chen Quelle entsprungen sind — ein typi-
sches Element von Translationsberichten.

2. In der aus dem 12. Jahrhundert
stammenden Translation des hl. Nikolaus
wird berichtet (Kap. 10), wie ein Monch
von S. Nicold in Venedig eine kranke Frau
zum Grab des Heiligen und damit zu ihrer
Heilung fiihrte: suspiciensque eam puro corde
compunctam. Die Ubersetzung ,Und er
schaut auf die geschwachte Frau reinen
Herzens” (S.281) weckt vollig verfehlte
Assoziationen, geht es doch darum, dass
diese Frau ,aus reinem Herzen zer-
knirscht“ war, d.h. in der Sprache der
BuRtheologie den Zustand der compunctio,
der Reue, erreicht hatte. Das im latei-
nischen Text ausgedriickte Miteinander
von korperlicher und geistlicher Heilung
geht in der Ubersetzung verloren.

3. Ebenfalls in der Translation des hl
Nikolaus findet sich der Bericht, dass
zwei Manner aus Fermo auf einer Pilger-
fahrt nach Jerusalem nach Myra gelang-

ten und dabei die urspriingliche Grablege
des Nikolaus verwiistet vorfanden (Kap.
11). Sie hatten zuvor schon gehort, dass
die Venezianer den Leib des Heiligen mit
sich genommen hétten, begaben sich nun
aber dennoch guasi compatientes, et super-
nae caritatis obsequio condolentes zum dor-
tigen Metropoliten, um sich von ihm {iber
die Vorgdnge unterrichten zu lassen.
Ubersetzt ist hier: ,sie empfanden dabei
beinahe Mitleid und Schmerz aufgrund
der Gabe der himmlischen Liebe”
(S.283/285). Vom Kontext her ging es
den beiden aber nur darum, die Nachricht
von der Uberfithrung des Heiligen besta-
tigt zu finden. Es spricht daher nichts da-
gegen, condolentes wie compatientes auf ein
wortlich zu verstehendes guasi zu bezie-
hen — was zugleich bedeutet, dass das
Komma im lateinischen Text zu streichen
ist: ,als ob sie Mitleid empfdnden und im
Gehorsam gegeniiber der himmlischen
Liebe ihre Anteilnahme ausdriicken woll-
ten”. Fir die Wahrmehmung der griechi-
schen Kirche aus venezianischer Sicht
macht es einen Unterschied, dass das Mit-
gefiihl nur vorgetduscht und nicht, wie
die Ubersetzung nahe legt, wirklich emp-
funden worden ist.

Diese Anmerkungen &dndern jedoch
nichts daran, dass dieser Band einen wich-
tigen Quellentyp in einer sehr ansprech-
enden Auswahl bequem zugénglich
macht. Es ist zu hoffen, dass diese Neuer-
scheinung die Beschéiftigung mit mittelal-
terlichen Mirakeln weiter fordert.

Ulm Lothar Vogel

Waldhoff, Stephan: Alcuins Gebetbuch fiir
Karl den Grofen. Seine Rekonstruktion
und seine Stellung in der frithmittelalter-
lichen Geschichte der libelli precum (= Li-
turgiewissenschaftliche Quellen und
Forschungen, Bd. 89), Miinster
(Aschendorff) 2003, IX, 485 S. kt.,
ISBN 3-402-04068-9.

Alkuin und die frithmittelalterliche Ge-
betsliteratur: Diesem schwierigen Feld
widmet sich die unter Betreuung von Joa-
chim Wollasch angefertigte, bereits 1995
abgeschlossene, aber erst im Jahre 2003
erschienene Dissertation von Stephan
Waldhoff (= W.). Schwierig ist dieses
Feld nicht nur deshalb, weil Gebetbiicher
in dieser Epoche als ,Gebrauchsliteratur”
angesehen wurden und dadurch die Text-
iiberlieferung viel flieRender war als bei
Literatur im engeren Sinne oder gar der
Bibel; hinzu kommt, dass keine einzige
der mit dem Namen Alkuins verbundenen
und in MPL 101 edierten Schriften iiber
das Gebet in der modernen Forschung
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noch einhellig dem groRen Angelsachsen
zugeordnet wird. Trotz dieser schwierigen
Rahmenbedingungen gelingt es W., aus
zwei Handschriften die Struktur und den
Inhalt von Alkuins Gebetbuch zu rekon-
struieren.

Ausgangspunkt dieser Rekonstruktion
ist die Alkuinsvita (Kap. 15), in der ein
von Alkuin fiir Karl den GroRen verfasstes
Gebetbuch in seiner inhaltlichen Struktur
beschrieben wird. W. hat mehrere Hand-
schriften des 9.—11. Jh.s aufgespiirt, deren
Gebetssammlungen nicht nur durch Al-
kuins Widmungsschreiben an Karl (MGH
Epp. 4, Nr.304) eingeleitet werden, son-
dern noch dazu die in der Alkuinsvita be-
schriebene Ordnung zumindest in Teilen
wiedererkennen lassen. Wihrend aller-
dings in den vorderen Teilen die Uberein-
stimmungen zwischen den beiden wich-
tigsten Handschriften (Oxford, Bodleian
Library, ms. d’Orville 45, und Paris, BN,
lat. 2731%) ein weitgehend schliissiges
Bild ergeben, werden die Entsprechungen
zum Ende hin immer rarer. Nicht die text-
kritische ,Rekonstruktion eines Arche-
typs”, sondern der ,Versuch, den Aufbau
von Alcuins Werk in der Abfolge der Psal-
men und Gebetstexte wiederherzustellen”
( 137), ist W.s Absicht — sicher angesichts
der Uberlieferungslage eine sachgemalse
Beschrankung. Ausfiihrlich erortert W.
im Anschluss daran Einzelfragen der Text-
kritik, der Struktur des Werkes und seiner
inhaltlichen Prdgung. Diese Abschnitte
zeugen von einer griindlichen Kenntnis
nicht nur der Editionen und Forschungs-
beitrage, sondern auch zahlreicher Hand-
schriften. Besonders in der Gestaltung des
Psalmengebetes mit Versen und Oratio-
nen (in Anlehnung an das monastische
Stundengebet) ,scheint”, so W., ,ein ori-
gineller Beitrag Alcuins zur Entwicklung
der friithmittelalterlichen Privatgebetbii-
cher zu liegen.” (184).

Fiir die mit dem Gebetbuch verbundene
Gebetspraxis verweist W. erganzend auf
den im Jahre 1893 durch Henry Bradshaw
edierten Brief eines Anonymus an eine
namentlich ebenfalls unbekannte hoch-
stehende Laiin, der auch die von Alkuin
verfasste confessio, d.h. sein Siindenbe-
kenntnis, erwahnt. Die seit Wilmart tibli-
che Identifikation des Verfassers mit Hra-
banus Maurus und der Empfangerin mit
der Kaiserin Judith betrachtet W. als un-
gesichert (255). Die in diesem Brief nie-
dergeschriebene Anweisung zum Mor-
gengebet weist Analogien zum Aufbau
des Gebetbuches auf und vermittelt dart-
ber hinaus einen Eindruck davon, in wel-
cher Weise ein solches Buch benutzt
wurde bzw. werden sollte. Es entspricht
dabei dem derzeitigen Stand der Diskus-

sion iiber die ,Sakralitat” des frith- und
hochmittelalterlichen Konigtums, dass
der Konig aus der Perspektive seines Ge-
betbuchs deutlich als Laie erscheint. Die in
MPL 101 abgedruckte und bis in die Neu-
zeit Alkuin zugeschriebene Gebetslitera-
tur kann nach W. zwar nicht als Werk
Alkuins, wohl aber als Ausdruck der , Wir-
kungsgeschichte” seines Gebetbuches be-
trachtet werden, da es inhaltlich und von
der Struktur her als Vorlage dieser Samm-
lungen ausgemacht werden kann. Es lasse
sich daher sagen: ,So lange wie die Ge-
betbuchliteratur den karolingischen Mus-
tern folgte, also etwa bis zur Wende zum
12. Jh., haben ihre Beter nicht nur mit
manchen Gebetstexten Alcuins Worte
nachgesprochen, sie haben ihr tdgliches
Beten (...) auch nach Alcuins Ordnung
strukturiert.” (331).

W.s Studie enthalt damit im Kern eine
mutige und iberzeugende These, die
Aufmerksamkeit verdient. Um diesen
Kern herum gruppieren sich jedoch Aus-
fithrungen, die nach Ansicht des Rezen-
senten nicht in jeder Hinsicht iiberzeu-
gen. In seiner einleitenden Ubersicht
uber das Privatgebet im frithen Mittelal-
ter rezipiert W. die von André Wilmart
vorgegebene ,Unterscheidung von litur-
gischem und privatem Gebet” (9 und 32).
Diese Gegeniiberstellung ist, wie W.
selbst berichtet, schon vielfaltig diskutiert
worden. Es bleibt fraglich, ob ,liturgisch”
wirklich als Gegenbegriff zu ,privat” ge-
eignet ist. Bedenkt man, dass das mit
Lprivat” Gemeinte in den Quellentexten
immer wieder als secrete ausgedriickt
wird, so ware als Gegenbegriff wohl ,ge-
meinschaftlich” (freilich ohne neuzeitli-
che Konnotationen von Offentlichkeit)
angemessener. Im abendldndischen Friih-
mittelalter ist nach dem Urteil des Rezen-
senten nicht die Unterscheidung zwischen
dem geprdgt liturgischen und dem freien
individuellen (vielleicht sogar mysti-
schen) Gebet maRgebend, sondern die
zwischen dem gemeinschaftlichen und
dem allein vollzogenen. Dafiir, dass auch
das Privatgebet ein Gebet mit liturgischer
Form war bzw. sein sollte, sind gerade die
Herrschergebetbiicher dieser Epoche ein
sprechender Beleg. Fir die Suche nach
Leitbildern des Privatgebetes bietet ferner
die frithmittelalterliche Hagiographie eine
viel reichere Quellenbasis, als W. es wahr-
genommen hat. Ein dem Vorbild Jesu ver-
pflichteter Riickzug aus der Gemeinschaft
zum Beten in der Einsamkeit findet sich
keineswegs, wie W. behauptet, allein im
Bericht der Vita Sturmi 1iiber Bonifatius
(29, Anm. 93), sondern ebenso in den
Viten Columbans, Corbinians und ande-
Ier.
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Vielleicht eher eine Formirage ist, dass
die Darstellung in dieser Studie straffer
hatte strukturiert werden konnen. Dies
zeigt sich nicht nur an den zahlreichen
Querverweisen, sondern auch an einigen
versteckten Exkursen. So findet sich auf
S.129-134 eine sorgfaltige kodikologische
Untersuchung des Gebetsanhangs im
Psalter Konig Ludwigs des Deutschen,
die aber, wie W. schlieBilich selbst zuge-
steht, fiir die an dieser Stelle Verfolgte
nichts austrdgt. Dieser versteckte Exkurs,
der in sich durchaus bedeutsam ist, droht
an seinem Platz aber auch der weiteren
Forschung zu der genannten Handschrift
zu entgehen.

Im Anhang des Buches findet sich eine
Edition der Gebetssammlung der beiden
bereits erwdhnten handschriftlichen
Hauptzeugen. Angesichts der Uberliefe-
rungslage und der Zielsetzung der Arbeit
ist es verstandlich, dass W. darauf verzich-
tet, mit den Mitteln der Textkritik einen
,Urtext” zu erstellen, und stattdessen
beide Fassungen in zwei Spalten parallel
abdruckt. Problematisch ist jedoch die Ge-
staltung der Edition. W. verfahrt mit den
Schreibfehlern der Handschriften unein-
heitlich (,differenziert”): ,Bereits in den
Vorlagen ausgefiihrte Korrekturen wer-
den stillschweigend iibernommen. (...)
Bei offensichtlichen Verschreibungen bie-
tet der Text das richtige Wort, der Fehler
wird im Apparat nachgewiesen {...). Es
wird jedoch nicht versucht, den Text
durchgehend zu emendieren. So wird zu-
meist [!] auf die Korrektur selbst sinnent-
stellender Eehler verzichtet” (340). Abge-
sehen davon, dass der Wert von Korrek-
turen in einer Handschrift — je nach Hand
— ganz unterschiedlich sein kann, fiihrt
dieser Versuch ,zwischen sinnandernden
Textvarianten und sinnentstellenden Feh-
lern” (ebd.) zu unterscheiden, letztlich in
eine Beliebigkeit hinein. Verwirrend ist
ferner, dass im hinteren Bereich des Ge-
betbuchs — also dort, wo die Ubereinstim-
mungen beider Handschriften immer
mehr nachlassen — Texte nebeneinander
abgedruckt werden, die nichts miteinan-
der zu tun haben (375ff.). So entsteht auf
den ersten Blick ein Eindruck groRerer
Ubereinstimmung, als es tatsichlich der
Fall ist. Es besteht damit eine eigentiim-
liche Diskrepanz zwischen dem zensie-
renden Ton, in dem W. (sachlich durchaus
berechtigt) die von Ernst Dimmler be-
sorgte Edition des Widmungsschreibens
Alkuins krisitiert ( 141£.), und seiner eige-
nen editorischen Arbeit. Bemerkt sei
auch, dass zumindest hinsichtlich des
Widmungsschreibens eine kritische Edi-
tion, welche die heute bekannte Uberlie-

ferung erfasst, eine sinnvolle Zielsetzung
und ein Desiderat bleibt.

Diese kritischen Anmerkungen sollen
aber nicht verdecken, dass W.s Untersu-
chung in ihrem Kern eine interessante
und beachtenswerte These entwickelt. So
ist es eine fiir die Frithmediavistik erfreu-
liche Tatsache, dass diese Dissertation
8 Jahre nach ihrem Abschluss doch noch
in Form einer Monographie zuganglich
gemacht worden ist.

Ulm Lothar Vogel

Carmassi, Patrizia: Libri liturgici e istituzioni
ecclesiastiche a Milano in eta mediovale.
Studio sulla formazione del lezionario
ambrosiano. (Corpus Ambrosiano-Li-
turgicam IV, Liturgiewissenschaftliche
Quellen und Forschungen 85, Miinster
2001), 439 S.

Diese aus einer Dissertation an der Phi-
losophischen Fakultat der Universitdt
Miinster hervorgegangene Untersuchung,
die von der Deutschen Forschungsgemein-
schaft mit einem Stipendium fiir die Teil-
nahme an dem Graduiertenkolleg ,Schrift-
kultur und Gesellschaft” in Miinster unter-
stiitzt wurde, ist aufgrund ihrer hohen
wissenschaftlichen Qualitdit zu Recht in
die Reihe Liturgiewissenschaftliche Quellen
und Forschungen aufgenommen worden.

Die in liturgiewissenschaftlichen Krei-
sen bereits wohl bekannte Wissenschaft-
lerin hat mit dieser Studie iiber die Evolu-
tion des ambrosianischen Lektionars eine
auferordentlich wichtige Untersuchung
iiber die liturgischen Gebrauche Mailands
vorgelegt. Das Vorwort (pp. 7-8) zu dieser
Publikation wurde von S.E. Erzbischof
von Mailand, Kardinal Carlo Maria Mar-
tini verfasst, vorgestellt hat diese Studie
dann niemand anderer als der ausgewie-
sene Spezialist Cesare Alzati (pp. 9-16).

Carmassi hat sich mit diesem Thema
einem tiberaus dornigen Problem zuge-
wandt. Urspriinglich als ,Beitrag zur Re-
konstruktion der ambrosianischen Periko-
penordnung im Mittelalter” konzipiert
(pp. 21, 366), zeichnete sich aufgrund
der groRen Vielfalt der Uberlieferungs-
strange und der unzureichenden géngigen
Repertorien rasch die Notwendigkeit ei-
ner eingehenden Analyse und Einord-
nung dieser Quellen ab. So wurden neue
Kriterien fiir die Einordnung der einschla-
gigen liturgischen Codices erstellt, die sich
nicht nur auf die ibliche Einteilung in
,Lektionare”, ,Evangelistare”, usw. be-
schrankten, sondern erstmals aus den
Mailinder liturgischen Gebrauchen selbst
abgeleitet wurden, wobei sehr genau aut
die einzelnen ,Akteure” und ihre Funk-
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tion geachtet wurde (cf. pp. 21-22, 366).
Damit hat die A. ein neues wissenschaftli-
ches Fundament gelegt, wie diese Biicher
in den kirchlichen Institutionen {iber-
haupt zustande kamen. Eine wichtige
Grundlage fiir ihre Erorterungen bildete
dabei der beriihmte Ordo et ceremoniae ec-
clesiae ambrosianae mediolanensis des Ber-
oldus (12. Jh.), der nicht nur genauere
Angaben zu den einzelnen Akteuren
(dem Mailander Erzbischof und den ein-
zelnen Klerikergruppen) macht, sondern
ebenso einen Einblick in den Ablauf der
Tages- und Jahresliturgie bietet.

Dabei hat Carmassi die bislang vorlie-
genden Studien und Gruppierungsysteme
von G. Morin, A. Dold, D. de Bruyne, P.
Salmon, ferner die Hypothesen eines K.
Gamber und die klugen Beobachtungen
von O. Heiming durch neue Parameter
ersetzt, wie die bislang untersuchten Zeu-
gen durch den Einbezug weiterer Quellen
aus Oberitalien nun zu interpretieren sind.

Der vorliegende Band gliedert sich in
zwei Teile: Teil I (pp. 24-146), der mit
einem Methodendiskurs iiber die Erfas-
sung der Quellen erdffnet wird (pp.
24-30), ist der Untersuchung der vorka-
rolingischen Perikopenordnung im Kon-
text der institutionellen Entwicklungen
gewidmet. Der detaillierte Uberblick iiber
die handschriftliche Uberlieferung der li-
turgischen Quellen Oberitaliens, aufge-
gliedert nach den einzelnen Kirchenpro-
vinzen, ist sehr wertvoll. Zudem wird in
zwei Appendices der Cod. Vercellensis ana-
lysiert und mit weiteren Quellen vergli-
chen (pp. 75-87) sowie die am Rande
adnotierten Perikopen und die indirekten
Zeugen in einigen Veroneser Codices vorge-
stellt (pp. 87-89).

Die besondere Aufmerksamkeit gilt na-
turgemadf den Maildnder Zeugen:

(1) dem Evangelistar des Busto Arsizio
(pp. 89-105), das nach Carmassi nicht nur
auf zwei unterschiedliche vorkarolingi-
sche Vorlagen zuriickzugehen scheint,
sondern ebenso unterschiedliche Phasen
der Fixierung der Perikopenordnung re-
flektiert;

(2) dem Palimpsest-Libellus, der sich
aus wenigen Seiten im Cod. 908 von
St. Gallen (7.Jh.) zusammensetzt (pp.
106-123).

Die ersten erhaltenen und bei der Mess-
liturgie eingesetzten Biicher sind Evange-
lien-Biicher, ferner die sog. Capitularia
(Perikopenlisten), schlieRlich die etwas
spiter bezeugten Lektionare, die offen-
sichtlich fiir ldngere Zeit nebeneinander
existierten. In einer zweiten, ebenso vor-
karolingischen Entwicklungsphase hat
dann eine Systematisierung der Periko-
penordnung eingesetzt, wie sie auch im

Zeugnis des Busto Arsizio greifbar wird,
die vor allem die Ferige der Fastenzeit
und die beiden Sonntage nach Epiphanie
sowie die Sonntage nach Pfingsten um-
fasst (pp. 124-130). Die sich daraus erge-
benden abschlieBenden Beobachtungen
iiber die Struktur und den Inhalt der un-
tersuchten Quellen fassen den 1. Teil zu-
sammen (pp. 131-146).

Hinter diesen Evolutionsschiiben stand
fiir Carmassi die Frage, welche Modelle
fiir die jeweilige Perikopenordnung Pate
gestanden haben. Die Perikopen wurden
nach unterschiedlichen Kriterien gesam-
melt, so z. B. entweder entsprechend ihrer
Verwendung im Gottesdienst (mit den Le-
sungen aus dem AT + NT, bei letzterem
separat die Episteln und Evangelien, was
darauf schliefSen ldsst, dass bei der Mess-
feier drei Lesungen, das heif3t, 1 aus dem
AT + 2 aus dem NT iiblich waren), oder
aber nach der chronologischen Reihen-
folge des Kirchenjahrs. Zudem liegen Bei-
spiele von liturgischen Biichern vor, wo
die Lesungen zusammen mit dem Ora-
tionsgut erscheinen, die ein beredtes
Zeugnis iiber die Vielfalt der Uberliefe-
rungsstrange ablegen.

Teil IT (pp. 147-359), wiederum einge-
leitet mit methodologischen Erwdgungen
zur Erfassung des handschriftlichen Be-
funds (pp. 147-164), gilt dem ambrosiani-
schen Lektionar in seiner handschriftli-
chen Uberlieferung nach der karolingi-
schen Reform. Da sich ein Lektionar aus
unterschiedlichen Bestandteilen zusam-
mensetzen kann, setzte sich die A. mit
dem Begriff ,Lektionar” naher auseinan-
der. Dabei prazisierte sie, dass bei der Ana-
lyse der einschldgigen Quellen nicht nur
auf die abstrakte Rekonstruktion der Peri-
kopenordnung geachtet werden sollte,
sondern der jeweilige Gebrauchskontext
und die liturgischen ,Akteure“, ndmlich
einerseits die Kardindle und andererseits
die Priester, ebenfalls in die Untersuchung
mit einzubeziehen sind und dariiber hi-
naus die Interdependenz der Uberliefe-
rungen zu berticksichtigen ist. Grundlage
fiir die Analyse der Zelebranten, vor-
nehmlich des Mailander Erzbischofs war
Beroldus neben dem Evangelistar der Kar-
dinalsdiakone aus dem 9. Jahrhundert
(pp. 280-289).

Carmassi hat mit ihrer Studie auch ei-
nen Beitrag zur Rekonstruktion der amb-
rosianischen Leseordnung fiir die Fasten-
zeit, die Karwoche und Ostern geschrie-
ben (pp. 290-359), wozu Tabellen tiber
den handschriftlichen Befund prasentiert
wurden, die den Uberblick erleichtern
(pp. 297-352).

Die Zusammenfassung der Untersu-
chung in deutscher Sprache (pp. 366-
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383) hilft zwar denjenigen, die des Italie-
nischen nicht méachtig sind, jedoch merkt
man ihr leider zu sehr die Ubersetzung aus
dem Italienischen an, wobei italienische
Bezeichnungen, die aus dem Lateinischen
hervorgegangen sind, unsinnigerweise
nicht lateinisch, sondern italienisch beibe-
halten wurden.

Das Abkiirzungsverzeichnis (pp.
384-388) leitet den Uberblick {iber die
Primirquellen (pp. 388-392) ein, an die
sich eine umfassende Bibliographie an-
schlieRt (pp. 392-415). Ein Sachregister
sowie ein Index {iiber die Schriftzitate
und vor allem das wichtige Register iiber
die verwendeten Handschriften (pp.
436-439) runden das Werk ab.

Diese Publikation ist nicht nur jedem zu
empfehlen, der sich mit dem ambrosiani-
schen Ritus beschaftigt, sondern sie ist
auch fiir diejenigen von Interesse, die
sich auf die ostlichen Riten spezialisiert
haben, denn mehrere dieser ambrosiani-
schen Uberlieferungen zeigen Gemein-
samkeiten mit den ostlichen Traditions-
strangen.

Tiibingen Gabriele Winkler

Homann, Eckhard: Totum posse, quod est in
ecclesia, reservatur in summo pontifice. Stu-
dien zur politischen Theorie bei Aegi-
dius Romanus, (= Contradictio 2),
Wiirzburg (Kénigshausen & Neumann)
2004, 165 S.

Das hier anzuzeigende Buch, eine phi-
losophische Dissertation Hannoveraner
Provenienz, will dem Leser ,Studien zur
politischen Theorie bei Aegidius Roma-
nus“ bieten. Dies ist ein hehres, sicherlich
auch notwendiges Ziel, wird aber nicht
eingelost. Dennoch bietet der Band sehr
viel, sei es Aristoteles, sei es Thomas von
Aquin, sei es Augustin, sei es Johannes
Duns Scotus — wenig aber findet sich an
Aegidius. Nicht nur dies ruft Unverstand-
nis hervor, sondern auch und gerade die
rigide Auswahl aegidischer Schriften und
die schmale Literaturbasis auf der das
Werk fult. Zwei Beispiele: De renunciatione
papae wurde in einem Druck von 1554
benutzt, obgleich seit 1992 die bei Peter
Herde entstandene Edition John R. East-
mans vorliegt — dennoch wird die For-
schungslage verallgemeinernd kommen-
tiert mit dem Hinweis, ,die gegenwartige
Forschung zu Aegidius Romanus ist be-
stimmt durch die editorische Téatigkeit
der Forschergruppe um Francesco Del
Punta. Ein nicht geringer Teil der in die-
sem Kontext entstandenen Arbeiten sind
dementsprechend primér textkritischer
Natur“ (Homann, p. 13). Das andere Bei-

spiel sei anhand des dem Werke gegebe-
nen Titels gewahlt. Eckhard Homann hat
fiir seine Arbeit den Titel ,Totum posse,
quod est in ecclesia, reservatur in summo
pontifice” gewahlt, das Zitat (Aegidius Ro-
manus, De ecclesiastica potestate IIL9,
ed.R. Scholz, p. 193) wird aber weder
erldutert noch belegt, genausowenig wie
weder dieser noch die anderen politik-
theoretischen Traktate des Augustinerere-
miten in der gebotenen und notwendigen
Weise behandelt werden. Wenig iiberra-
schend ist es daher, dass auch auf andere
zeitgendossische ,Steilvorlagen” nicht ein-
gegangen wird; erwédhnt sei hier nur eine
Bestimmung seines Ordens zu den Texten
des Augustineremiten: ,mandamus inviola-
biliter observari, ut opiniones, positiones el
sentencias scriptas et scribendas [sic!] predicti
magistri nostri [i.e. Aegidius] omnes nostri
ordinis lectores et studentes recipiant eisdem
prebentes assensum et eius doctrine ... sint
seduli defensores , (CUP I p. 12 nr. 542).

Das Buch hat jedoch auch Gutes. Einer-
seits ruft es in Erinnerung, wie notwendig
eine kohirente, in sich geschlossene, vor
allem aber die politiktheoretischen Texte
des Erzbischofs von Bourges in toto unter-
suchende Studie wire. Andererseits bietet
die Untersuchung die schlaglichtartige Be-
leuchtung weniger spezieller Punkte, ih-
rer Grundlagen und ab und an ihrer Fol-
gen, aber auch ihrer Abdnderungen. Ob es
sinnvoll ist, (spat-)mittelalterliche politi-
sche Theorie anhand neuzeitlicher
Rechtsphilosophie zu untersuchen und
dabei faktisch (aber diskursicrend) den
Bogen von Aristoteles bis zum BGB zu
spannen, ist zumindest fraglich.

Weiter wire die genauere Einordnung
der aegidischen Traktate innerhalb der
Geschichte der politischen Theorie not-
wendig wie auch die Bestimmung der
Binnenposition Aegidius', worauf der Ti-
tel zumindest Hoffnung machte.

Ferner wird einerseits in Erinnerung
gerufen, wie notwendig die Fortfithrung
der Edition politiktheoretischer Schriften
ist, andererseits, wie viel noch ,in Aegi-
dius steckt”. Die Zusammenschau nicht-
aegidischer Texte und deren Einbringung
in die Debatte fehlt hier vollig, ist auch
durch den Leser in der Form kaum nach-
vollziehbar.

Die Theoriegeschichte des ausgehenden
XML Jahrhunderts wird trotz aller hier
vorgetragenen Bedenken bereichert, vor
allem durch das zusammengetragene —
aber ob des Fehlens jeglicher Register
nur schwer erschlieBbare — Material vor
allem theologischer respektive aristoteli-
scher Natur.

Heidelberg Klaus-Frédéric Johannes
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Flug, Brigitte, Matheus, Michael, Rehberg,
Andreas (Hrg.): Kurie und Religion. Fest-
schrift fiir Brigide Schwarz. Geschicht-
liche Landeskunde, Bd.59, Stuttgart,
Franz Steiner-Verlag 2005, 455 S.,
Geb., 3-515-08467-3.

Man erwartet Romisches in einer Fest-
schrift fiir Brigide Schwarz und wird in
seinen Erwartungen nicht enttduscht.
Alle 24 Beitrdge behandeln historische
Vorgdnge, die mit Rom und der Romi-
schen Kurie im Zusammenhang stehen.
Die meisten sind aus Forschungen im Va-
tikanischen Archiv hervorgegangen, und
in Anbetracht der Aussichtslosigkeit, de-
ren Bestinde jemals vollstandig gedruckt
in offentlichen Bibliotheken vorzufinden
und konsultieren zu konnen, ist es hochst
verdienstvoll, dass wenigstens 8 Beitrdge
sich nicht mit der Besprechung der unter-
suchten Archivalien begniigen, sondern
teilweise auch deren Edition liefern. Wei-
tere Beitrdge miinden in aufschlussreiche
Listen und Statistiken, worin einzig eine
Moglichkeit besteht, die Masse der in den
spatmittelalterlichen Papstregistern tiber-
lieferten Materialien zu erfassen. Die um
die Auswertung der pépstlichen Register
verdiente Jubilarin braucht natiirlich
keine Informationen dariiber, wie man
in derlei Bestinden der Vaticana erfolg-
versprechend forschen kann. Umso mehr
werden den Lesern der Festschrift manch
gute Ratschldge willkommen sein, wie sie
in mehreren Beitragen zumindest indirekt
geboten werden. Verwiesen sei vor allem
auf die instruktiven Ausfithrungen von
Wolfgang Reinhard §.151-166 iiber
~Wege mikrohistorischer Forschung” un-
ter dem Titel ,Vom Schedario zur Daten-
bank”, ein Bericht iiber das seit langem
betriebene Forschungsunternehmen des
Freiburger Frithneuzeit-Historikers, oder
die Auflistung der tiber die papstliche Fi-
nanzgebahrung Aufschluss gebenden Re-
gisterbande  durch  Claudia  Martl
S.175-195 wenigstens fiir den Pontifikat
Pius' 1I. unter dem Titel ,Der Papst und
das Geld”. Wie schon gesagt, ldsst sich die
riesige Menge der romischen Archivalien
fast nur in Statistiken erfassen, will man
nicht auf Einzelfdlle eingehen. Bekannt
ist, was Ludwig Schmugge aus dem Ar-
chiv der papstlichen Poenitentiarie iiber
+Ehedispense” aller Art aus dem Jahrhun-
dert vor der Reformation herausgebracht
hat; sein Beitrag S.113-128 iiber ,Be-
obachtungen zu deutschen Ehedispensen
aus der Zeit Papst Paul II.“ bestatigt frii-
here Forschungsergebnisse {iber relativ
papstnahe oder papstferne Landschaften
oder Ditzesen im Deutschen Reich und

liefert mit einem Eheprozess aus dem
Hause Neipperg in den Jahren
1468-1472 das am Ende auch in einer
mehrseitigen Liste demonstrierte An-
schauungsmaterial fiir die Fiille der hin-
und hergereichten Schriftstiicke. Einzel-
schicksale miissen bei derlei grof3flachigen
Untersuchungen in den Hintergrund tre-
ten und haben ganz gewiss keine Chance,
in quasi-universalgeschichtlicher Schau
iiberhaupt nur wahrgenommen zu wer-
den. Aber es liest sich gut, wenn z.B.
Arnold Esch §.263-276 iiber ,Deutsche
in Rom” berichtet und dann eben auch
die merkwiirdig zahlreichen deutschen
Backermeister im Renaissance-Rom ins
Visier geraten, nicht nur die vielen Kleri-
ker, die sich am Papsthof mit mehr oder
weniger gefiillter Borse um eine Pfriinde
bemiihten oder auch nur um einen Titel,
die Andreas Rehberg S.277-305 als
~Deutsche Weihekandidaten in Rom am
Vorabend der Reformation” behandelt.

Da es unméoglich ist, auf alle in der Fest-
schrift abgedruckten Abhandlungen ge-
bithrend einzugehen, sei zur Information
wenigstens das Inhaltsverzeichnis (in ei-
nigen Abbreviaturen)mitgeteilt:

K. Borchardt, Johanniter in den papst-
lichen Supplikenregistern 1342 — 1352 - P.
Zutshi, Unpublished Fragments of the Re-
gisters of Pope Urban VI. 1378 — D. Bro-
sius, Ein Hamelner Pfriindenstreit — B.
Studt, Das Sekretariat als publizistisches
Zentrum — J. Helmrath, Eine unbekannte
Kanzleiordnung des Basler Konzils 1439 —
L. Schmugge (siche oben) — U. Schwarz,
Eine Serie von Expektativrotuli 1472 — W.
Reinhard (siche oben) — A. Meyer, Eine
Verordnung gegen die Korruption an der
pépstlichen Kurie, Mitte des 13.Jh. — C.
Martl (siehe oben) — A. Esposito, Societa-
tes officiorum nel pontificato di Sisto IV. —
G. R. Tewes, Deutsches Geld und romische
Kurie — M. Matheus, Zum Tod Graf Hein-
richs II. v. Nassau-Dillenburg 1451 an der
Via Francigena — B. Schimmelpfennig, No-
tizen des Augsburger Kaplans Johannes
Vetterlin 1450 — A. Esch (siehe oben) —
A. Rehberg (siehe oben) — Ch. Schuchard,
Testamente fiir die Anima-Bruderschaft
1524-27 — S.Miiller, Deutsche Kiinstler
in Rom — L. Clemens, Pépstliche Bullen —
F. Schmieder, Der nordalpine Raum in der
Politik Leos IX. — P. Jugie, L'orfévrerie ou
la vaisselle d'Andrea Ghini de’ Malpigli,
évéque de Tournai, mise en dépdt a I'ab-
baye de St-Victor de Paris 1340-42 — B.
Holtz, Ein Supplikenrotulus der Stadt Zii-
rich aus der Friithzeit Clemens' VII. — R.
Gramsch, Kuriale in Thiiringen — K. Salo-
nen, I Finlandesi nella Curia.
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Ein  Schriftenverzeichnis wvon B.
Schwarz schlieRt S.451-455 den Band
ab. Er reprisentiert in seiner ganzen
Reichlichkeit die Hochschédtzung der Jubi-
larin nicht nur unter den Mittelalter-His-
torikern. Dazu bekennt sich auch der Re-
zensent.

Tiibingen Harald Zimmermann

Die Domkapitel des Deutschen Ordens in Preu-
Ben und Livland, hrg. von Radoslaw Biskup
und Mario Glauert (Zeitschrift fiir die Ge-
schichte und Altertumskunde Erm-
lands, Beiheft 17). Miinster, Aschen-
dorff. 2004, 316 S.5farbige Siegelfotos
auf Textblatt.

Wer heute Beispiele zur grenziiber-
schreitenden Zusammenarbeit zwischen
den polnischen und den deutschen Or-
densforschern beziiglich der noch wenig
bewusst gewordenen geistlichen Struktu-
ren der drei preufischen (von Kulm,
Samland und Pomesanien) und den bei-
den livlindischen Kapiteln von Kurland
und wenigstens zeitweise auch in Riga,
die dem Deutschen Orden inkorporiert
waren, sucht und finden will, hat hier
mit den sechs vorliegenden Spezialstudien
ein vorziigliches Beispiel vor sich. In die
Thematik der geistlichen Korporationen
in ihrer Struktur und personellen Ausstat-
tung fiihrt sehr schnell mit einer vorziig-
lichen Ubersicht der aus Malbork/Marien-
burg kommende Radoslaw Biskup ein.
Der durch Studien zum Domkapitel von
Pomesanien inzwischen ausgewiesene
Potsdamer Archivar Mario Glauert legt in
gleich zwei Studien, einmal zu diesem
Kapitel in den Jahren 1284-1527, dann
zur Bindung des Rigaer Metropolitanka-
pitels 1394-1423 und erneut 1451-1566
an die 1442 erneuerte Regel des Ordens,
sorgfdltige Arbeiten vor.

Das alteste, vom ersten Dominikanerbi-
schof Heidenreich (1245-1263) kraft ei-
ner Urkunde vom 22. Juli 1251 etablierte
Domkapitel zu Kulmsee prdsentiert uns
der derzeitige Thorner Kirchenhistoriker
Andrzej Radziminski — freilich nur fiir
das 13. Jahrhundert. Zuerst beobachteten
die Mitglieder der auf 40 Personen geplan-
ten, aber niemals in dieser Starke wegen
der fehlenden Einkiinfte erreichten Mit-
gliederzahl die Augustinusregel. Dieser
Autor korrigiert bisherige Anschauungen
in Sachen Regel und bemerkt, dass die
Kanoniker ihre Regel nicht vor dem
29.Juni 1263 gedndert haben, denn vom
zustindigen Rigaer Metropoliten erhielt
dieses Domkapitel erst am 5. November
1274 die Bestitigung, die inzwischen giil-

tige Deutschordensregel von ca. 1244 an-
zunehmen. Endgiiltig wurde dieser Regel-
wechsel nach Zustimmung des Hochmeis-
ters Konrad von  Feuchtwangen
(1291-1296) vom 14. Mai 1296 nach dlte-
ren hochmeisterlichen und bischoflichen
Zustimmungen bestétigt. Das kleine Kapi-
tel von Kulmsee blieb bis ins 15. Jahrhun-
dert mit hochstens sechs Domherren dem
Deutschen Orden vollinhaltlich inkorpo-
riert und schied erst nach dem Zweiten
Thorner Frieden 1466 infolge neuer poli-
tischer Verhéltnisse zu Polen aus dem Or-
densverband.

Dieser materialreiche Band bietet fer-
ner dankenswerterweise zwei Dissertatio-
nen, die heute nur noch in je einem
Exemplar in Berlin vorhanden sind: die
Arbeit von Heinz Schlegelberger iiber das
Bistum Samland vom Jahre 1922, die da-
mals wegen der Inflation nach dem Welt-
krieg einer groferen interessierten Of-
fentlichkeit nicht zuginglich gemacht
werden konnte. Radoslaw Biskup hat es
iibernommen, uns diese Spezialstudie
nun zuganglich zu machen (85-145). Ei-
nes der wichtigsten Mitglieder des sam-
lindischen Domkapitels war der von den
derzeitigen polnischen Forschern Gerard
Labuda und Jaroslaw Wenta in seinen
Funktionen néher beschriebene, alteste
Chronist des Ordenslandes, Peter von
Dusburg. Dieser hochgebildete Ordens-
geistliche wurde mit Datum 13. Dezember
1313 Domherr von Samland, 1318 dort
Offizial bis 1331, danach Dekan des Kapi-
tels und gleichzeitiger Kustos nach Nie-
derlegung seiner Aufgabe als Offizial.
Von 1335 bis 1340 hatte Peter dieses Of-
fizialamt abermals inne und wurde ab
1342 bis zu seiner 1356 nachpriifbaren
Prisenz abermals Dekan dieses Kapitels.

AuRerdem wird uns hier die Arbeit von
Erwin Hertwich zum kurlédndischen Kapi-
tel zuginglich gemacht, welche sich mit
dieser geistlichen Korporation bis 1561
befasst (147-267). Dieses livlindische Bis-
tum in seiner ersten Existenz gegen Ende
1237 taucht mit Domherren erstmals im
Mai 1242 auf, ein weiteres Mal werden
hier schon am 5. Februar 1246 Domher-
ren erwihnt. Sicher wird durch Bischof
Edmund von Kurland (1263-1298) im
Januar 1290 dieses Domkapitel mit
Deutschordensbriidern endgiiltig besetzt,
was bis zu Auflosung des livlandischen
Ordensstaates (1561) mit Ordensklerikern
aufrecht blieb. Seit Bischof Edmund stan-
den fortan mit einer Ausnahme (Augustin
Thiergart) sdmtliche, hier erstmals erfass-
ten Bischofe, Kanoniker mit ihren Préla-
turen, Bistumsvogte, Kumpanen, Beamte
und Pfleger in Ordensdiensten. Der letzte
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Bischof verkaufte nach neuesten Erkennt-
nissen, die Hertwichs Studien inzwischen
korrigieren, bereits 1559 seine Hochstifte
Kurland und Osel-Wiek dem dénischen
Konig Friedrich II., der seinen Bruder da-
mit ausstattete. Der Ordensanteil des bis-
herigen Bistums wurde vom ehemaligen
Ordensmeister Gotthard Kettler (+ 1587)
sofort in eine evangelische Landeskirche
nach preullischem Vorbild umgewandelt.

Eine kurze Rezension kann unméglich
die umfangreichen prosopographischen,
historischen und quellenkritischen Erldu-
terungen in diesem Beiheft verdeutlichen.
Ein leider hier fehlendes Personen- und
Ortsregister hatte der schnellen Erfassung
so wichtiger geistlicher Strukturen und
Personen des Deutschen Ordens in Preu-
Ben und Livland im mehrfachen Bezie-
hungsgeflecht rasch abhelfen konnen.
Eine Kontrolle der Angabe zum Wiener
Ordensarchiv (188 mit Anm. 72) ergab,
dass diese nach der Riickstellung der Ar-
chivalien an den Orden im Jahre 1947
nicht verifiziert werden kann.

Wien Bernhard Demel OT

Sudmann, Stefan: Das Basler Konzil. Syno-
dale Praxis zwischen Routine und Re-
volution, Tradition — Reform — Innova-
tion. Studien zur Modernitét des Mittel-
alters, hrg. v. Nikolaus Staubach, Bd. 8,
Frankfurt a. M. u. a., Peter Lang-Verlag,
2005, 508 S., Kart., 3-631-54266—6.

Ein Blick auf die Bibliografie des Basler
Konzils konnte den Eindruck vermitteln,
dass tiber dieses Konzil kaum noch etwas
Neues geschrieben werden kann. Dieser
Eindruck ist aber eindeutig falsch. Stefan
Sudmanns Studie iiber die synodale Praxis
des Basler Konzils befasst sich mit einem
der vielen Basler Themen, die bisher in
der Forschung erstaunlich wenig Auf-
merksamkeit genossen haben, die aber
trotzdem, fiir einen Versuch das Konzil
von Basel wirklich kennen zu lernen,
sehr wichtig sind.

Einleitend bespricht Stefan Sudmann
zuerst kurz aber prdzis die Basler Ge-
schaftsordnung. Danach folgt der eigent-
liche Corpus der Arbeit, der von dem kon-
ziliaren Tagesgeschéft handelt. In drei Tei-
len — ,Pax”, ,Causa fidei” und ,Das Re-
formprojekt* — bietet Sudmann einen
ausfiihrlichen Uberblick iiber die wich-
tigsten Dossiers, mit denen sich das Konzil
wahrend seiner 18-jahrigen Existenz aus-
einandergesetzt hat. Konsequent auf sein
Ziel und seine Hauptfrage gerichtet, leitet
der Autor den Leser durch eine Masse an
Informationen: die Frage nach dem kon-

ziliaren Selbstverstindnis der Basler Ver-
sammlung ist der rote Faden, und Sud-
manns Ziel ist es deutlich zu machen,
wie das Konzil als Ganzes — als Institu-
tion — auftritt. Fir die Forschung zum
Basler Konzil ist diese Arbeit eindeutig
ein Gewinn. Sie bespricht z. B. die vielen
Bistumsstreitigkeiten in denen das Konzil
eine Rolle spielte (oder zu spielen ver-
suchte), die Ketzerprozesse auf dem Kon-
zil und die klerusorientierte Reform, in-
dem sie die Forschung iiber diese Dossiers
zusammenfasst und erganzt. Sie lasst es
auch zu, die Vielfalt der Probleme um
die sich das Konzil gekiimmert hat, zu
vergleichen, indem sie auf eine Kon-
stante, namlich die Institution ,Konzil
von Basel”, gerichtet ist. Die letzten hun-
dert Seiten der Studie Sudmanns befassen
sich mit der synodalen Praxis in Zusam-
menschau. Prinzipien, Strukturen und
Tendenzen werden beachtet. Vor allem
in dem Teil iiber pax und iustitia, finden
wir eine deutliche Stellungnahme des Au-
tors, in der verteidigt wird, dass beide
Worter als spezifische Basler Terminologie
zu betrachten sind. Fiir die Basler Konzils-
viater gehorten Friedenstiftung und Ge-
richtsverfahren zu zwei deutlich unter-
schiedlichen Bereichen. Die differenzie-
rende Terminologie ist, laut Sudmann,
»¢in Sonderfall in der langen Geschichte
des Kusses zwischen pax und iustitia“. Das
Konzil wollte sich vor allem als Frieden-
stifter profilieren, und hat seine Rolle als
Richter dem Friedenswillen nicht selten
untergeordnet. Im Basler Konzil, so kon-
kludiert Sudmann, flieRen Imitation und
Innovation, Umbruch und Tradition in ei-
nander: ,Schon die institutionellen Vo-
raussetzungen der actiones synodales ver-
binden eine imitatio papae mit innovativen
Elementen: Die Synode ahmt als Behorde
die Kurie nach. ... Die Organisation der
Synode beruht zwar auf dem mittelalter-
lichen Korporationsgedanken, mutet je-
doch in seiner Umsetzung ungemein ,mo-
dern” an. Ebenso kann schon die Imita-
tion selbst als konstitutioneller Umbruch
angesehen werden, wenn ein Kollektiv an
die Stelle eines Monarchen tritt, fiir das
die zu behandelnden causae recht schnell
Routine werden.” Es ist eine nicht sehr
tiberraschende dafiir aber um so tiberzeu-
gendere Konklusion.

Sudmanns Leistung ist sehr bewun-
dernswert: er kennt seine Quellen und
seine Literatur, hat sich ein zentrales
Thema ausgesucht, geht gerne tief und
ausfiihrlich auf die besprochenen Prob-
leme ein und schreibt angenehm und pra-
zise. Sudmann betrachtet das Konzil als
Institution und bietet so ein schones Ge-
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gengewicht zu den biografischen Studien
vor allem von Heribert Miiller. Es ist rich-
tig, dass die Basler Synode nicht nur eine
Versammlung von Individuen sondern
auch ein Kollektiv ist. Es ist mutig dieses
zu betonen und dabei die Kritik auf Grund
der ebenfalls richtigen Beobachtung, dass
das Konzil aus, oft sehr einflussreichen,
Individuen zusammengestellt ist, nicht
zu fiirchten. In der Besprechung der Strei-
tigkeiten um das Bistum Lausanne diirfte
der Leser z.B. denken, dass die Rolle des
Kardinals Aleman unterbewertet wird,
aber er sollte dabei nicht aus dem Auge
verlieren, dass es auch wertvoll ist Perso-
nen wie Aleman als Teil eines Kollektivs
zu sehen. Auch die Aufmerksamkeit fiir
Terminologie und Sprache geben das an-
genehme Gefiihl, dass Sudmann sicher
seine eigenen Ansichten vermittelt und
dadurch wertvolle Diskussionen ermog-
licht. (Wie ist es z. B. mit dem Begriff Jus-
titia im praktischen jurisdiktionellen Be-
reich?)

Die lahm gehende Beziehung zwischen
Kongzil und Papst spielt, selbstverstdndlich,
auch in der synodalen Praxis eine grofe
Rolle. Sudmann geht hierauf mehrfach
ein, aber er unterbewertet aus meiner
Sicht den Konflikt. Dass die Konzilviter
bei ihrer imitatio papae nicht an erster
Stelle die pépstliche Macht bedrohen
wollten, mag wohl richtig sein, aber das
andert nichts daran, dass die imitatio papae
fiir den Papst doch eine Bedrohung war,
und dass sie mit Grund fiir die Dauer und
Intensitit des Konflikts war. Es wire si-
cher niitzlich gewesen eine kurze Uber-
sicht vom kirchlichen Streit im 15. Jahr-
hundert bzw. einen kurzen Uberblick tiber
die wichtigsten Entwicklungen des Basler
Konzils hinzuzufiigen. Das Konzil von Ba-
sel ist 1431 ein anderes als 1436 und si-
cher als 1440 — und auch die papstliche
Situation hat sich im Lauf der Jahre sehr
gedndert: das ist klar fiir Spezialisten, aber
vielleicht nicht fiir viele andere, die sich
fiir Sudmanns Buch interessieren konn-
ten. Das Buch hatte durchaus einen besse-
ren Rahmen bieten kénnen, um die vielen
besprochenen konziliaren Dossiers im Be-
zug zu deren Bedeutung fiir den kirchli-
chen Streit zu deuten. Vielleicht wire
Sudmann, hitte er die Ergebnisse seiner
Forschung mehr mit dem Verlauf des
kirchlichen Streits konfrontiert, auch zu
anderen Konklusionen gekommen. Das
Konzil von Basel hat — aus meiner Sicht
und im Gegensatz zu dem was Sudmann
zu denken scheint — vom Streit um. die
kirchliche Macht gelebt: die Konzilsvdter
haben sich mehrfach bewusst gegen die
papstliche Macht gewendet, zum Teil un-

terstiitzt und auf Drédngen von Konigen
(wie Alfons von Aragon) oder Herzigen
(wie Filippo Maria Visconti von Mailand
oder, kurz, von Johannes V. von Bre-
tagne), zum Teil sogar gegen den Willen
weltlicher Herrscher (z.B. bei der An-
nahme des Tres Veritates und bei der Ab-
setzung Eugen IV.). ,Allmachtsphan-
tasien” hatten die Konzilsvater in der Tat
nicht, aber immerhin glaubten sie, dass
das Konzil der hochste Machthaber der
Kirche sei. Das Konzil blieb fiir die Kon-
zilsvdter zwar ein Konzil und der Papst
hatte auch fiir sie eine Rolle zu spielen.
Was sie aber durchsetzen wollten, war die
Idee - der Glaube —, dass ein Konzil zu
verstehen war und sich selbst zu verste-
hen hatte, als einen groReren kirchlichen
Machthaber als den Papst. Aus papstlicher
Sicht reichte das schon fiir einen Konflikt
und fiihrte zu einer Situation, in dem je-
der konziliare Schritt fiir den Papst ein
Schritt zu viel war. Der kirchliche Streit
kann, glaube ich, schwer verstanden wer-
den wenn nur eine Seite beachtet wird,
und in Sudmanns Buch fehlt fiir iiberzeu-
gende Aussagen iliber den kirchlichen
Streit die pépstliche Seite (fiir welche die
Bezeichnung ,Rom” angesichts des stan-
digen pipstlichen Umziehens in den Jah-
ren 1430-1440 doch ziemlich ungenau
ist).

Stefan Sudmanns Buch ist ein schoner
Beitrag zur Forschung des Basler Konzils:
iiber ein sehr relevantes Thema legt der
Autor eine griindliche Studie vor. Spezia-
listen konnen sich freuen. Interessierte
Nicht-Spezialisten diirften einen deutli-
chen Rahmen vermissen und sich viel-
leicht auch an dem vielen uniibersetzten
Latein storen. Sudmann macht dokumen-
tierte Aussagen, die zum Teil sehr iiber-
zeugend sind und zum Teil sicher auch zu
wichtigen Diskussion fithren werden.
Sein Buch ist deswegen auf alle Fille
eine gelungene und weiter zu empfeh-
lende Arbeit.

Reutlingen Michiel Decaluwe

Sievers, Kai Detlev: Die Parabel vom reichen
Mann und armen Lazarus im Spiegel
bildlicher Uberlieferung, Kiel (Verlag
Ludwig) 2005, 176 S.Kart., 3-937719-
13-X.

Monographien zur bildlichen Uberliefe-
rung einzelner Jesusgleichnisse sind rela-
tiv rar. Der Verfasser, durch zwei volks-
kundliche Arbeiten zur frithneuzeitlichen
Armenfiirsorge und Armutskultur ausge-
wiesen (1991; 1994) hat westliche Bild-
beispiele aus neun Jahrhunderten zum
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Gleichnis Jesu vom reichen Mann und
armen Lazarus (Lk 16, 19-31) gesammelt
und legt 118 davon in s/w-Abbildungen
vor, versehen mit aufmerksamen Be-
schreibungen des je sichtbaren Bildbe-
standes. Dem Kieler Forscher liegen refor-
matorische und nérdliche Exempel be-
sonders nahe; hier bietet er eine Vielzahl
von unbekannten und entlegenen Bild-
zeugnissen.

Sein Hauptaugenmerk gilt ikonogra-
phischen Realien: den Codierungen von
Architektur, Meublement, Requisiten,
von Korper- und Kleidersprache, mit de-
ren Hilfe das Sujet aktualisiert wird. Be-
sonders eindrucksvoll geschieht das,
wenn der ,heilige” Lazarus durch seine
Attribute als Leprose erscheint.

Um die Masse des Materials zu gliedern,

geht der Autor nicht einfach den chrono-
graphischen Weg, sondern teilt seinen
Stoff nach dem Adressatenbezug ein in
,Bildbotschaften fiir die breite Offentlich-
keit” (im offentlichen/im sakralen Raum/
in Druckerzeugnissen) einerseits und in
Bildbotschaften auferhalb der Offent-
lichkeit* (in Buchmalerei/Plenarien/Ge-
milden/auf Gegenstinden) andererseits.
Ein inhaltlicher Gewinn wird aus dieser
Abfolge nicht recht ersichtlich. Sie ist je-
denfalls erkauft mit Uniibersichtlichkeit,
wenn beispielsweise auf die Bernwards-
saule als frithesten Beleg nicht etwa die
romanische Buchmalerei folgt, sondern
die mit Gleichnissen bemalte marktseitige
Fassade eines alpenldndischen Wohnhau-
ses von 1542,
_ Insgesamt gibt Sievers einen illustren
Uberblick vor allem zur Darstellung des
Gegensatzes von arm und reich im Auf-
takt der Parabel; dass es in ihr letztlich um
,Gottes Parteilichkeit fiir die Armen” (E.
Schweizer z. St.) geht, ist weniger leicht
visualisierbar.

Zwar wird nach den Einzelbeispielen
ein Kapitel ,Deutungsversuche” geboten
(142-158), aber das lduft doch eher auf
eine Rekapitulation des Vorhergehenden
hinaus. Hier zeigt sich ein generelles Prob-
lem der interdisziplindren Zusammenar-
beit: Die fiir biblische Bildthemen nahe-
liegenden ErschlieBungsmethoden von
Kunstgeschichte und Theologie sind nur
sekundar rezipiert; es tiberwiegt das, was

Erwin Panofsky in einem 1931 in Kiel
gehaltenen Vortrag als erste Stufe einer
Bildinterpretation nennt: eine Bildbe-
schreibung, die den ,Phdnomensinn” zu
erheben sucht. Diese Phase darf nicht
{ibersprungen werden, will man dem je-
weiligen Gebilde gerecht werden, aber der
,Bedeutungssinn® ist damit eigentlich
noch nicht eingeholt. Aus den 80er Jah-
ren liegt iibrigens eine spezifisch kunst-
wissenschaftliche Dissertation von Ursula
Wolf zur selben Parabel vor (Miinchen
1989), die einerseits breiter angelegt ist,
indem sie die dstliche Bildgeschichte ein-
bezieht, andererseits enger, weil sie sich
auf mittelalterliche Handschriften be-
schrankt.

Nach diesen materialreichen Vorarbei-
ten konnte sich eine spezifisch theologi-
sche Bearbeitung des Themas auf einige
Prototypen konzentrieren und diese be-
fragen, was der Wechsel des Mediums —
vom alten Text zum neuen Bild - iiber das
Textverstindnis und die daraus folgende
Bildpredigt“ offenbart. Vor allem wire
theologisch weiter zu kliren, welche
Rolle ,Abrahams Schof“ als christliches
Hoffnungsbild spielt. ,Viele frithchristli-
che Inschriften sprechen den Wunsch
des Verstorbenen aus, dass seine Seele in
Abrahams Schof aufgenommen werde”
(B. Brenk), und der é&lteste romische Be-
gribnisritus enthalt bereits die Bitte:
,Christus der dich gerufen hat, nehme
dich auf, und die Engel mogen dich in
den SchoR Abrahams geleiten” (A. Franz).
Dass die christus- oder gottvatergleich
frontal thronende Abrahamsgestalt ofters
einen Kreuznimbus tragt, hatte Sievers
also nicht irritieren miissen. Nur zégerlich
verweist er auf Ursula Wollf, die bereits
vorschlug, darin eine bildliche Reaktion
auf die papstliche Konstitution ,Benedic-
tus Deus” von 1336 (DH 1000) zu sehen,
nach der die gerettete und gereinigte
Seele schon vor dem allgemeinen Gericht
zu Gott selbst gelangt. Dann wire ,Abra-
hams Schof“ nicht weiter Anzeichen ei-
nes Zwischenaufenthalts des geretteten
Menschen, sondern eine originelle Meta-
pher fiir sein Geborgensein bei Gott selbst.

Duisburg Giinter Lange
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Reformation und Frithe Neuzeit

Als Frieden maglich war. 450 Jahre Augs-
burger Religionsirieden. Begleitband
zur Ausstellung im Maximilianmuseum
Augsburg, hrg. von Carl A. Hoffmann,
Markus Johanns, Annette Kranz, Chris-
toph Trepesch und Oliver Zeidler. Re-
gensburg 2005, Verlag Schnell & Stei-
ner. 688 S.

Die aktuellen Beziige des Augsburger
Religionsfriedens liegen auf der Hand.
Dass in Deutschland konfessionelle Ko-
existenz reichsrechtlich verbrieft wurde,
wihrend in den Nachbarldndern die Neu-
gldubigen noch die Todesstrafe riskierten,
ist ein historisches Erbe, an das man sich
heute mit gutem Grund offentlich erin-
nert. SchlieRlich finden auch bei uns po-
pulire Autoren mit der historisch ah-
nungslosen Forderung ,Holt Gott zuriick
in die Politik!“ wieder Gehor (Peter
Hahne). Da bietet die 450-Jahr-Feier des
Augsburger Religionsfriedens von 1555
willkommenen Anlass, mit einer Ausstel-
lung unter der Schirmherrschaft des Bun-
desprasidenten die rechtlich gesicherte
konfessionelle Pluralitit als epochema-
chende Errungenschaft der deutschen Ge-
schichte in Erinnerung zu rufen. Dass die
Stadt Augsburg die Gelegenheit wahrge-
nommen hat, sich in dieser Ausstellung
zugleich als Friedensstadt und Kulturmet-
ropole zu prasentieren, ist ihr nicht zu
verdenken.

Die Herausgeber des begleitenden Es-
say- und Katalogbandes legen den Akzent
auf die Bedeutung des Friedensschlusses
fiir ,interreligidses Zusammenleben und
interkulturelle Akzeptanz” (S.15). Das be-
deutet aber nicht, dass die historische
Komplexitdt einer gut gemeinten ge-
schichtspolitischen ~ Absicht  geopfert
wiirde. Die zahlreichen, von renommier-
ten Fachleuten verfassten Essays unter-
schlagen keineswegs die Ambivalenz die-
ses schwierigen Vertragswerks, das tref-
fend als ,Legitimation der Zwietracht als
politische Lebensform” bezeichnet wor-
den ist (Winfried Schulze). Vielmehr ge-
lingt es, den Augsburger Religionsfrieden
nicht nur als Ende eines Konfessionskrie-
ges und als Anfang einer Phase friedlicher
Koexistenz auf Reichsebene, sondern
auch als rechtliche Basis der weiteren

Konfessionalisierung in den Territorien
und Gegenstand unversohnlicher Deu-
tungskontroversen darzustellen. Der zeit-
liche Bogen wird bewusst bis 1648 ge-
spannt, so dass die Vorlaufigkeit und Un-
zuldnglichkeit der Losungen von 1555 in
aller Schirfe mit in den Blick kommen.
Thema der Ausstellung wie des Begleit-
bandes ist weniger der Friedensschluss
selbst als vielmehr das konfessionelle Zeit-
alter als ganzes — meistens mit besonde-
rem Augenmerk auf Augsburg als Exem-
pel. Nur zwei Beitrdge (D. Willoweit, A.
Gotthard) befassen sich ausfiihrlicher mit
dem Reichsgrundgesetz selbst; alle ande-
ren Beitriage greifen weiter aus und wen-
den sich der Konfessionsproblematik un-
ter ganz verschiedenen Perspektiven zu,
wobei — entsprechend dem Konfessionali-
sierungs-Paradigma — die Themenwahl
der Parallelitit von Katholizismus, Lu-
thertum und Calvinismus Rechnung tragt.
Dabei wird die Rolle der Pax Augustana
als Zisur eher relativiert, und ihre Bedeu-
tung fiir den Prozess der Sdkularisierung
und fiir die Geburt der Toleranzidee wird
mehr oder weniger gering veranschlagt
(Axel Gotthard, Hans Maier). Dass auch
der Westfilische Friede dem Konfessiona-
lisierungsprozess noch kein Ende setzte,
wie die neuere Forschung herausgearbei-
tet hat, kommt hingegen nicht mehr in
den Blick. Es erscheint mittlerweile sehr
fraglich, ob das Reich ,1555 definitiv ...
ein (lediglich) politisches System® gewe-
sen sei, wie Gotthard (S. 284) meint. Viel-
mehr wurden ja durch die Paritatsregeln —
1555 und erst recht 1648 — die Konfessio-
nen keineswegs aus dem politischen Be-
reich ausgeklammert, sondern ganz im
Gegenteil: Alle politischen Verfahren im
Reich wurden dadurch von dem Konfes-
sionsgegensatz geradezu impragniert.
Europdische Beziige stellen mehrere
Beitrige her, so etwa Wolfgang E.J. We-
bers Essay iiber die franzosische Theorie
der ,Politiques”. Istvan G. T6th erinnert
daran, dass politische Duldung Anders-
gliubiger auch von den osmanischen
Herrschern praktiziert wurde; Eike Wol-
gast behandelt das Zusammenleben von
Christen und Juden im Reich, dem auch
ein eigener Ausstellungsteil gewidmet ist.
Den Problemen des bikonfessionellen All-
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tags in Oberdeutschland wendet sich Rolf
KieRling zu; Silvia Serena Tschopp greift
als Exempel den Augsburger Kalender-
streit heraus. Die konfessionelle Polarisie-
rung akzentuieren Bernd Roeck in einem
Essay tiber die divergierenden konfessio-
nellen Bildsprachen und Dieter Breuer in
einem Beitrag liber die Auseinanderent-
wicklung konfessioneller Sprach- und Li-
teraturraume. In der Musik (F. Korndle, E.
Tremmel), der Sakralarchitektur (U.
Fiirst) und im Kunsthandwerk (B.R.
Kommer, J. Harasimowicz) — selbst bei
liturgischem Gerat — lassen sich konfessio-
nell bedingte dsthetische Divergenzen of-
fenbar nicht so leicht und eindeutig fest-
stellen. Das ist fiir eine Ausstellung, die
ihre Botschaften vor allem visuell vermit-
teln soll, ein Problem.

Zu den historischen Phanomenen, die
konfessionell deutlich divergieren, gehort
nicht zuletzt auch die Erinnerungskultur
und damit die Deutung des Augsburger
Religionsfriedens selbst. Stefan W. Rom-
melt zeigt in seinem materialreichen und
instruktiven Beitrag iiber die Jubildums-
feiern von 1655 bis 1955, dass dieses Da-
tum einen Kristallisationskern einer ge-
nuin protestantischen Memorialkultur bil-
dete und dass seine Wahrnehmung bis
weit ins 20. Jahrhundert hinein konfessio-
nell vollstandig divergierte. Auf katholi-
scher Seite sprach man vom ,sogenann-
ten” Augsburger Religionsfrieden und ver-
band ihn noch 1955 mit dem ,schwersten
Verhdngnis” des christlichen Abendlandes
(S.266). Der Vergleich mit 2005 ldsst er-
messen, wie sehr sich die Lage mittler-
weile verdndert hat.

Miinster Barbara Stollberg-Rilinger

Nadal, Jerome S.J.: Annotations and Medita-
tiones on the Gospels. Vol. I: The Infancy
Narratives. Translated by Frederick A.
Homann S.J., with an Introductory
Study by Walter Melion. Philadelphia,
Pennsylvania, Saint Joseph’s University
Press 2003, 183 S., 23 Illustrationen, CD
mit 153 Hlustrationen.

Der Mitte 1556 verstorbene Griinder
des militarisch organisierten Jesuitenor-
dens war sich nicht zuletzt angesichts der
existenziellen  Gefihrdungen  seiner
Schopfung offenbar im Klaren dariiber,
dass neben Exerzitien noch weitere geist-
liche Konditionierungsverfahren treten
mussten, um die Motivation, Loyalitat
und das unermiidliche Engagement der
Ordensmitglieder fiir Papsttum und Kir-
che dauerhaft sicherstellen zu kénnen.
Zu diesen Verfahren zdhlte, wenn wir
dem Zeugnis seines fast zwanzig Jahre

jiingeren Weggefdhrten Nadal glauben
kénnen, vor allem die Kontemplation,
also das dem Rhythmus des Kirchenjahrs
folgende Hineinversenken in biblische
Szenen und deren spirituelle Vergegen-
wartigung. Als 1595 die demnach noch
von Ignatius selbst in Auftrag gegebenen
Adnotationes et mediationes in Evangelica
quae in sacrosancto missae sacrificio toto
anno leguntur erstmals in Antwerpen er-
schienen, war freilich auch ihr Autor be-
reits verstorben (1580). Und auch sonst
hatte das an dltere Vorbilder ankniipfende
Werk bereits eine wechselvolle Geschichte
hinter sich. Sein Text wurde bereits zwi-
schen 1568 und 1576 geschrieben, orien-
tiert an einschldgigen Zeichnungen des
italienischen Kiinstlers Livio Agresti. Die
Umsetzung dieser Skizzen in entspre-
chende Stiche erwies sich jedoch als
schwierig; die Suche nach geeigneten Ste-
chern und Verlegern in Augsburg und
Innsbruck scheiterte, erst in Antwerpen
wurden mit den Briidern Wiericx iiber-
zeugende Kiinstler und mit Martin Nutius
ein leistungsfahiger Drucker und Verleger
gefunden. Der Erfolg des Werkes war
grof. Es wurde nicht nur von zahlreichen
Ordensmitgliedern gekauft und benutzt,
sonder zirkulierte offenkundig auch in
weiteren Kreisen der romischen Kirche
und von deren Anhdngern. Bereits im
Jahr der Erstausgabe wurde eine zweite
Auflage publiziert; 1607 folgte eine noch-
mals erweiterte, dritte Edition.

Die vorliegende, durch eine CD mit al-
len Stichen in hervorragender Qualitadt
ergdnzte Ausgabe beschriankt sich im
Bild- und Textangebot auf die biblischen
Erzdhlungen um die Empfangnis Marias
sowie die Geburt, Beschneidung und
Taufe Christi. Die Einleitungsstudie offe-
riert dazu nicht nur die notwendigen his-
torischen Hintergrundinformationen,
sondern bietet auch eine gediegene, sehr
eindringliche kunsthistorische und kon-
templationsgeschichtliche Heranfiihrung
und Erklarung. Die in ihrer Panoramik
und Perspektive nahezu durchweg hichst
komplex und modern gestalteten Stiche
kennzeichnen die dargestellten Ereig-
nisse, Orte und Personen mit Buchstaben
und geben an ihrer Basis entsprechende
Erlduterungen. Die Folgeseiten sind dann
regelmdBig einer Wiederholung dieser
Noten, darauf dem Abdruck der ent-
sprechenden Bibelstellen — aus Lukas
und Matthéus in der tridentinischen Auf-
fassung —, schlieBlich der entsprechenden
Annotation, die sich ebenfalls an den No-
ten orientiert, sowie der einschldgigen
Meditation gewidmet. Fiir den modernen
Leser auffallig bis merkwiirdig erscheinen
die Darstellung und Darlegungen vor al-
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lem zur Beschneidung, die in der rémi-
schen Lehre mittlerweile ja deutlich zu-
riickgenommen worden ist, sowie die
Narrationen und Meditationen zu den
Magiern bzw. mittlerweile Heiligen Drei
Konigen. Obwohl sich aus der Sicht des
Profanhistorikers kein editorischer Man-
gel finden lasst, verdient doch vermerkt zu
werden, dass die Herausgabe des Bandes,
dem weitere Bénde zur Geschichte des
Leidens und der Auferstehung Christi fol-
gen sollen, offenkundig weniger in histo-
rischer, vielmehr seelsorglich-spiritueller
Absicht erfolgte. Auf diesen Umstand
hebt auch die Vorbemerkung zur engli-
schen Ubersetzung ab, ohne dass sich je-
doch die spirituelle Gebrauchsabsicht in
den iibersetzten Teilen unangenehm be-
merkbar machen wiirde. Nicht erwdhnt
ist im Vorwort und in der Einleitung,
dass seit 1994 eine Microfiche-Ausgabe
der ersten Auflage vorliegt (Miinchen, K.
G. Saur).

Augsburg Wolfgang E.J. Weber

Mallinckrodt, Rebekka von: Struktur und kol-
lektiver Eigensinn. Kolner Laienbruder-
schaften im Zeitalter der Konfessio-
nalisierung, Verdffentlichungen des
Max-Planck-Instituts fiir Geschichte,
Bd. 209, Géttingen, Vandenhoeck &
Rupprecht, 2005, 513 8. Geb,
3-525-35861-X.

Die anzuzeigende Augsburger Disserta-
tion untersucht ein Thema, das in der Ver-
gangenheit allzu sehr in den Bezugsrah-
men des Konfessionalisierungsprozesses
und dessen Effekte auf die Frommigkeits-
praxis gezwiangt wurde, Die in der Diskus-
sion um Wirkungsweisen und Ausmald
katholischer Reformentwicklung situierte
Untersuchung, die auch Ansatze der Me-
diengeschichte aufgreift, thematisiert die
Frage nach Umsetzung, Reichweite, Ak-
zeptanz und Bedeutung ideal-tridentini-
scher Frommigkeitsmuster. Sie bezieht
sich auf ein religios-gesellschaftliches Pha-
nomen, das bereits von den Zeitgenossen
spatestens seit der Reformation hinter-
fragt wurde.

Die Viin fokussiert ihre Arbeit zum
Kolner Fallbeispiel nicht nur — wie bisher
eher iiblich ~ auf die reformkatholischen
Marianischen Kongregationen und deren
Ableger, sondern nimmt insbesondere
auch die nicht-tridentinischen Bruder-
schaften ins Visier. Dabei interessiert sie
sich einerseits fiir das ,Jnnenleben’ — d.h.
Mitgliederstruktur, Aufbau, Organisation,
soziale bzw. soziopolitische Funktion und
Zielsetzung — der von ihr typologisierten
123 im 17. Jahrhundert vorhandenen

Korporationen, andererseits fiir das Ver-
haltnis zwischen Anspruchsnormen, Ver-
mittlungstechniken und ,Offentlichkeits-
arbeit’ bzw. offentlichem Erscheinungs-
bild. Dabei kommt sie zu dem Schluss,
dass die gingigen Funktionsbeurteilun-
gen — Heilsfiirsorge, Integration, Repra-
sentation und konfessionelle Formation
— nur in differenzierungsbediirftiger Aus-
pragung auf den Kolner Befund ange-
wendet werden kénnen. Reformkatholi-
sche Vereinigungen beschritten demnach
sehr wohl neue Wege und vermittelten
ein ethisiertes, nachtridentinisch ausge-
richtetes Bruderschaftskonzept mit stark
Kklerikalisiertem Ansatz. Sie instrumentali-
sierten — gleichsam als Lernkonsequenz
aus der Reformation — das Druckmedium
in didaktisch-internalisierender Intention
des tridentinisch-jesuitischen Frommig-
keitsideals solange, wie die Konfessions-
konkurrenz dies nétig zu machen schien.
Eine Vernachldssigung der religitsen In-
szenierung des Glaubenskollektivs war
dabei jedoch nicht angestrebt. Im Unter-
schied zu anderen Laienbruderschaften
setzten sie gezielt auf die Vermassung der
Kongregationen zwecks konfessioneller
Durchdringung der Gesellschaft. Insofern
scheint es den jesuitischen Kongregatio-
nen an sozialer Exklusivitdt und in deren
Gefolge an Integrationskraft gemangelt zu
haben. Nach Ansicht Mallinckrodts gli-
chen dagegen die ,von Laien gegriindeten
und selbstverwalteten Fraternitdten [...]
ihren spatmittelalterlichen Vorldufern so
sehr und bis ins Detail, dass es nicht sinn-
voll erscheint, sie unter den Begriff ,Kon-
fessionalisierung’ zu subsumieren, will
man den Begriff nicht bis zur Bedeutungs-
losigkeit ausweiten”(S.401). Diese Bru-
derschaften zeichneten sich durch ihre
Traditionalitdt, ihre Multifunktionalitat
und ihren Eigensinn aus, der fiir das re-
formkatholische Anliegen wenig attraktiv
erschien. Die aus dem Griindungsboom
seit dem Ende des 16. Jahrhunderts ver-
scharfte Mitgliederkonkurrenz zwischen
allen Koélner Laienbruderschaften fiihrte
nach Ausweis der Vi.in allerdings weniger
zu einem Verdrangungswettbewerb als
vielmehr zur starken gegenseitigen Ver-
flechtung. Demnach wurde das katholi-
sche K6ln unter anderem durch die Mehr-
fachmitgliedschaften der Glaubigen integ-
riert, die in den Bruderschaften auf frei-
williger Basis auf verschiedene Weise Orte
sozialer Bewahrung, dkonomischer Hilfe
und spiritueller Heimat fanden. So sieht
die Viin dem Konfessionalisierungsvor-
gang einerseits in seiner Bedeutung relati-
viert, andererseits erkennt sie in dem
neuen Boom der Bruderschaftsgriindun-
gen, in der Langlebigkeit solcher Korpora-
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tionen und in ihrem neuartigen padagogi-
schen Anspruch dessen Wirkmachtigkeit
im Sinne einer langfristigen katholischen
Spatkonfessionalisierung (S.406).

Eine iibergeordnete Einordnung der
Untersuchung hat insbesondere den wis-
senschaftlichen Referenzhorizont der Au-
torin, der fast ausschlieBlich durch die
fithrenden Vertreter des Faches und der
Konfessionalisierungsforschung abge-
deckt wird, zu erwahnen. Dies ist fiir die-
ses spezielle Thema zwar nachvollziehbar,
aber um so bedauerlicher, wenn die Stu-
die den Anspruch erhebt, keine bloRe
Spezialuntersuchung, sondern in der
Breite der Konfessionalisierungsdebatte
situiert zu sein. Dann aber ware eine in-
tensivere Auseinandersetzung mit neue-
ren Ergebnissen der Konfessionsfor-
schung notwendig gewesen. Vor diesem
Hintergrund ist die Bedeutungsrelativitat
der Untersuchungsergebnisse keineswegs
erstaunlich. Denn auf die Gleichzeitigkeit
des Ungleichzeitigen ,nicht in Abgren-
zung zwischen den Bekenntnissen, son-
dern innerhalb der katholischen Konfes-
sion“(S.401) hinzuweisen, ist gewiss
nichts Neues, selbst wenn es ein weiterhin
ausbaufdhiges Thema wie die Bruder-
schaften betrifft. Gleiches gilt fiir den Ar-
beitsansatz der Autorin, die eine hand-
werklich solide, in der Spezialanalyse dif-
ferenzierende Studie vorgelegt hat, wel-
che eine wichtige Bereicherung des
Forschungsspektrums zum altreichischen
Katholizismus darstellt, die aber weder
methodisch noch forschungstheoretisch
innovativ oder inspirierend ist. Dafiir
bleibt Vf.in ihrem Fallbeispiel und dem
beschrankten Referenzhorizont zu sehr
verhaftet. Weiterfithrende Uberlegungen
zu Bruderschaften als Forschungsfeld feh-
len. So mangelt es auch an manchen an-
deren Stellen an analytischer Tiefe. Unbe-
antwortet bleibt etwa die Frage, welche
Rolle die Kollegiatstifte spielten, ob sie
bloR spirituelle ,Betriebsstitten’ oder
(bzw. und in welchem Ausmal sie) in-
spirierende Teilhaber waren. Auch ist die
Aussage, fiir die lutherischen und refor-
mierten Orte des Reiches sei der Kélner
Befund nicht iibertragbar (S.407), in sei-
ner (unbelegten!) Pauschalitdit nur vor-
dergriindig akzeptabel. Augsburg — wie
auch andere bikonfessionelle (Reichs-)
Stadte — wire ein interessanter Testfall,
zumal wenn man auf die Gleichzeitigkeit
des Ungleichzeitigen rekurriert. Wie sieht
es iiberhaupt mit Stidten und Gemeinden
aus, deren Protestantismus eher an spat-
mittelalterliche Traditionen ankniipfte?
Dies macht darauf aufmerksam, dass es
der Arbeit trotz der Berlicksichtigung der
westeuropdischen Forschung letzthin an

einer komparatistischen StoBrichtung
mangelt, was weder durch das Testat feh-
lender Monographien zum Spezialthema
noch durch den Rekurs auf die Hauptpro-
tagonisten der Konfessionalisierungsde-
batte begriindet bzw. aufgefangen werden
kann. Der Blick auf andere Stadtgemein-
den hatte eine breitere Beriicksichtigung
der vielleicht droge erscheinenden lokal-
geschichtlichen Literatur erzwungen,
wire aber gewinnbringend gewesen.

Eine breitere explizite (!1) Verarbeitung
und Diskussion der verschiedenen Zu-
gange zum Forschungsfeld ,(katholische)
Konfessionalisierung’ hdtte demnach eine
intensivere Vernetzung und problem-
orientierte Vertiefung ermoglicht. So ist
denn die abschlieRende Bemerkung, bei
der nicht einleuchten will, warum sie —
wenn iiberhaupt notig — von der Viin
nicht an den Anfang der Arbeit gestellt
wurde, beziiglich der Wissenschaftssozia-
lisation anderer Bruderschaftsspezialisten
symptomatisch (S.408): Sicher ist es be-
rechtigt, auf die Verschiedenheit des wis-
senschaftlichen Zugangs von Sozialwis-
senschaftlern und Theologen hinzuwei-
sen. Ob allerdings allein die Ordenszuge-
hérigkeit eines Wissenschaftlers oder
seine theologische Ausbildung For-
schungspotentiale bzw. -horizonte veren-
gen, sollte mit Vorsicht bewertet werden.
Zudem ist ein solcher Hinweis, auch was
die heuristische Tiefe angeht, keineswegs
neu und hitte auch entsprechend ge-
kennzeichnet werden koénnen. Dies gilt
im {brigen auch fiir manche anderen
Ausfiihrungen der Vi.in, die dann den-
noch nicht an Bedeutung eingebiilst hat-
ten. Gerade hier erweist sich, wie sehr ein
Blick in die Arbeiten ,jiingerer Auto-
ren“(S.408) — und zwar wirklich jiingerer
Autoren! — in diskursiver Weise hatte nut-
zen konnen. Inwiefern derartige Pau-
schalisierungen der Integration der ver-
schiedenen Wissenschaftsdisziplinen die-
nen — wie von renommierten Konfessio-
nalisierungsforschern wie Schilling und
Reinhard intendiert — oder nicht doch
nur einer letzthin fragwiirdigen Selbststi-
lisierung geschuldet sind, mag dahin ge-
stellt sein.

Gieflen Alexander Jendorff

Jansen, Stefanie: Wo ist Thomas Becket?. Der
ermordete Heilige zwischen Erinnerung
und Erzahlung. Matthiesen Verlag (His-
torische Studien Band 465), Husum
2002, 240 S.

Die Vi analysiert das reiche Quellenma-

terial zu Thomas Becket unter dem Aspekt
der ,Wahrnehmungs- und Erinnerungs-
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geschichte”. Es geht ihr um die stufen-
weise Ausformung und Verfestigung der
Geschichte vom todlichen Konflikt zwi-
schen Konig Heinrich II. von England
und dem Erzbischof Thomas von Canter-
bury, also um die Geschichte der Ge-
schichte, nicht um die Geschichte des
Handelns der Protagonisten, ein Ansatz,
den sie in einem einleitenden methodi-
schen Kapitel vor allem in Anlehnung an
die Arbeiten ihres Lehrers Johannes Fried
und mit Rekurs auf die des Psychologen
Donald Polkinghorne entfaltet. Ausgangs-
punkt ihrer Analyse ist die Einsicht, dass
der ,Mord im Dom* am 29.Dezember
1170 hinsichtlich der tiberlieferten Zeug-
nisse eine Scheidelinie bildet: die Becket-
Viten und die allermeisten historiographi-
schen Zeugnisse entstanden nach diesem
Zeitpunkt, also im Wissen um Martyrer-
tod und Heiligsprechung Beckets, benutz-
ten aber alle in unterschiedlicher Austiihr-
lichkeit die in Sammlungen tiberlieferten
vielen hundert Briefe sowie auch diejeni-
gen erzidhlenden Quellen, die parallel zum
Konfliktverlauf und ohne Wissen um sein
Ende entstanden. Erinnertes, Gehortes
und Schriftstiicke aus der Zeit vor dem
29. 12. 1170 lieferten das Material, aus
dem Biographen und Historiographen
durch Auswahl und je eigene Akzentuie-
rungen und Wertungen ein sinnhaftes
Ganzes schufen. Die VI. wihlte vier Ereig-
niskomplexe aus, um an diesen Beispielen
den Konstruktionsprozess erkennbar zu
machen: die Wahl Beckets zum Erzbischof
(1162), der Ausbruch des Konflikts auf
den Hoftagen von Westminster und Cla-
rendon (1163/4), der Hoftag von Nort-
hampton (1164) und die Friedensver-
handlungen im Exil, die den Streit beile-
gen sollten (bis 1170). Allerdings sind es
nicht diese vier Ereigniskomplexe, nach
denen die Arbeit gegliedert ist, sondern
die verschiedenen Quellentypen in der
Abfolge ihrer Entstehung, untergliedert
in zeitgleich entstandene Quellen (2) mit
der weiteren Gliederung in Briefe (2.1)
und erzihlende Quellen (2.2) und in
Quellen aus der Zeit nach dem Mord im
Dom, untergliedert in Viten (3.1) und
Chroniken (3.2). In jedem dieser vier Ka-
pitel werden die vier genannten Ereignis-
komplexe jeweils in chronologischer Rei-
henfolge abgehandelt. In einem knappen
Schlusskapitel (4) fasst die V. das Ergeb-
nis ihrer Arbeit zusammen.

Die Briefe erweisen sich erwartungsge-
miR als besonders aufschlussreich und
das in mehrfacher Hinsicht. Die Vf kann
iiberzeugend zeigen, dass die Briefe dann,
wenn sie auf Ereignisse im Riickblick ein-
gehen, als Elemente eines Dialogs zu lesen
sind, dass man es ,bei den Korresponden-

ten mit Teilnehmern an einer mit polemi-
schen Mitteln gefiihrten Diskussion zu
tun” hat (5.201). Auch wenn sie Augen-
zeugen waren, schilderten sie in ihren
Briefen keine erinnerten ,Fakten”, son-
dern benutzten vergangene Ereignisse als
Argumente, um die eigene Sicht der
Dinge zu etablieren. Entsprechende Kon-
struktionsmechanismen hat sie auch in
den Viten ausgemacht, in deren Bild-
und Zeichensprache sie die Ubernahme
von Erzihlmustern aus Beckets Briefen
feststellt. Das zeigt sie insbesondere an
der Selbststilisierung Beckets in seinen
Briefen, in denen der Erzbischof immer
wieder sein Leiden ,fiir die Kirche” mit
dem stellvertretenden Leiden Christi pa-
rallelisiert, ein Deutungsmuster, so ihr Er-
gebnis, nach denen seine Biographen
dann einzelne Episoden wie die gesamte
Becket-Geschichte konstruiert haben.
Einzelne Episoden seien deshalb mit grof-
;er Skepsis hinsichtlich ihrer Faktizitdt zu
esen.

Die VI. hat das umfangreiche Material
mit groRer Sorgfalt und bemerkenswer-
tem Spiirsinn im Sinne ihrer Eingangshy-
pothese erschlossen und insgesamt tiber-
zeugend analysiert. Dabei vermag sie
manche {iberraschenden neuen Ideen
zum Verstindnis der Texte beizusteuern
wie z. B. die Deutung der mehrschichtigen
Kleidung Beckets als Metapher fiir das
Sichtbarmachen von AuBerlichem bei
gleichzeitiger Verhiillung des inneren
Kerns (S.128). Mit ihrer konsequent
durchdachten Klassifizierung der schrift-
lichen Uberlieferung anhand der vertika-
len Zeitleiste betritt sie in der Tat Neuland
in der Becket-Forschung — ob man das
nun gleich ,revolutiondr” nennen muss,
sei einmal dahingestellt, zumal ihre Aus-
sage nicht zutrifft, dass die Briefe, die na-
tiirlich vor allem in der Exilzeit geschrie-
ben wurden (weil namlich die Freunde
Beckets getrennt voneinander an ver-
schiedenen Orten lebten) ,in der For-
schung bislang lediglich zur Illustration
der Exilzeit oder ansatzweise als Korrektiv
fiir die in den anderen Quellen etwas
chaotisch gestaltete Exilphase genutzt”
wurden (S.200). Gerade Frank Barlow
hat in seinem Standardwerk iiber Thomas
Becket die Briefe ausgiebigst ausgewertet,
allerdings ohne methodisch konsequent
zwischen den im Umkreis der Ereignisse
verfassten Briefen und deren Benutzung
durch Biographen und Chronisten zu un-
terscheiden. Es ist das Verdienst der VI.,
genau das getan zu haben.

Die Gliederung der Arbeit nach Quel-
lentypen bringt aber auch Probleme, die
die Vi wohl unterschéitzt hat. Zum einen
macht die Zerstiickelung der chronologi-
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schen Abldufe in Einzelepisoden, die je-
weils vier Mal in aufeinander folgenden
Kapiteln abgehandelt werden, die Lektiire
recht miihsam. Schwerer aber wirkt die
konsequente Auflosung der kontingenten
Wirklichkeiten in Diskurse und Kon-
strukte und die Tatsache, dass durch die
Zergliederung die rhetorische Grund-
struktur der Gesamtgeschichte mnicht
mehr erkennbar ist: gerade durch die Tat-
sache, dass die allermeisten erzihlenden
Quellen die Becket-Geschichte von ihrem
Ende, dem Mord und der unmittelbar
einsetzenden kultischen Verehrung her,
entwickeln, ergibt sich eine dramatische
Einheit, die auch fiir das Verstandnis der
Einzelszenen beriicksichtigt werden sollte.
Wenig iiberzeugend ist auch das, was die
Vi zum Schluss nach der Dekonstruktion
der zeitgenossischen Deutungen als ,Re-
konstruktion”, als neue Geschichte, anzu-
bieten hat: Becket sei nicht fiir die Frei-
heitsrechte ,der” Kirche, sondern fiir die
Besitzrechte seiner Kirche gestorben, tiber
die er sich mit dem Adel heftig gestritten
habe. ,An einer derartigen Geschichte be-
steht jedoch nach dem Mord kein Inte-
resse” (S.211). Erst der nach dem Mord
im Nachhinein konstruierte Heilige habe
die Aufwertung der Konstitutionen von
Clarendon zum Konfliktgrund mit sich
gebracht und damit die Darstellung des
Konflikts als Gegensatz von Konigtum
und Kirche. Diese ,neue” Geschichte be-
ruht, wie die Vi selbst zugibt, auf (Uber-
lieferungs),splittern“ und ist wenig plau-
sibel. Natiirlich haben méchtige Adelige
gegen Thomas Becket intrigiert, der arro-
gante Aufsteiger bot wahrlich genug An-
griffspunkte! Natiirlich haben sie, als der
Streit Beckets mit Konig Heinrich eska-
lierte, das lhre beigetragen, um den Zorn
des Kénigs zu schiiren. Nicht nur Walter
Map hat den Hof als Brutstdtte von Miss-
gunst, Eifersucht, Treulosigkeit, Habgier
und verlogener Schmeichelei gegeilselt.
Bei allem, was Konige und andere Herren
taten, ist das Buhlen um ihre Gunst und
damit der oft erbarmungslose Kampf ge-
gen Konkurrenten als Grundelement ho-
fischer Existenz immer mit zu denken.
Dass im Falle Beckets seine Gegner sich
dabei auch des Mittels der sozialen Ver-
achtung bedienten, um den Gegner zu
treffen, ist nicht verwunderlich. Das geht
aus den Quellen hervor und wird in allen
wichtigen Darstellungen zum Becket-
Streit auch erwéhnt. Das aber macht die
Aufsteiger-Existenz Beckets und den
Streit mit einigen Adeligen um Besitz-
rechte Canterburys noch nicht zum Kern
des Konflikts.

Bochum/Kadln Hanna Vollrath

Johann Arndt: Von wahrem Christenthumb.
Die Urausgabe des ersten Buches
(1605). Kritisch herausgegeben und
mit Bemerkungen versehen von Jo-
hann Anselm Steiger. In: Philipp Jakob
Spener: Schriften. Hrg. v. Erich Beyreu-
ther und Dietrich Blaufuf. Sonderreihe
Texte — Hilfsmittel — Untersuchungen.
Band IV. Johann Arndt-Archiv. Hrg.v.
Johann Anselm Steiger Band 1. Hildes-
heim u.a. 2005. ISBN 3-487-12939-6.

Es ist in der Tat mehr als begriilens-
wert, wenn ein schwer greifbarer, weil
selten vorhandener Druck durch eine mo-
derne textkritische Ausgabe endlich zu-
ganglich gemacht wird. Im besonderen
Male trifft das auf die fiir die Kirchen-
und Theologiegeschichte der frithen Neu-
zeit so wichtige Gestalt Johann Arndts zu,
dessen Erbauungsbuch ,Vier Biicher vom
wahren Christentum* mit zahllosen Neu-
auflagen und Ubersetzungen bis ins 19.
Jahrhundert hinein europaweit und kon-
fessionsiibergreifend zu einem Bestseller
der Erbauungsliteratur geworden ist. Von
daher verwundert es umso mehr, dass es
bislang von Arndts Erbauungsbuch, ganz
zu schweigen von seinen friithen Schriften
,Oratio de antiqua philosophia“, ,Ikono-
graphia“, ,Zehen Schone lehr- und Geist-
reiche Predigten von den Zehen Grau-
sammen und Schrecklichen Egiptischen
Plagen“ oder seinen Predigtwerken wie
die Passions- und Evangelienpredigten
und seine ,AuBlegung des gantzen Psal-
ters Davids [...]“ keine historisch-kriti-
sche Ausgabe gibt. Diese wurde indes
schon lange, vor allem vom renommier-
ten Marburger Arndt-Forscher Hans
Schneider angemahnt, und es ist bedauer-
lich konstatieren zu miissen, dass auch
heute noch gilt, was bereits vor iiber 20
Jahren festgestellt worden ist. ,Das Fehlen
einer solchen Edition*, so Johann Anselm
Steiger in seinen instruktiven ,Bemer-
kungen des Herausgebers” zum Neudruck
der Urausgabe des ersten Buches, ,wird
schon seit langem und zurecht nicht nur
von Theologen, sondern auch von Germa-
nisten und Historikern als schmerzlich
empfunden.” (S.382) Den Germanisten
und Historikern wéren noch die Philoso-
phiehistoriker der Frithen Neuzeit an die
Seite zu stellen, die im iiberarbeiteten
Ueberweg Johann Arndt ein Kapitel ge-
widmet und damit dessen Relevanz auch
fiir die Philosophiegeschichte attestiert
haben.

Freilich ist nun auch die hier vorlie-
gende Ausgabe keine historisch-kritische
Edition. Aber der textkritische Neudruck
der Urausgabe des ersten Buches von
1605, des spateren Liber Scripturae der
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_Vier Biicher vom wahren Christentum®,
mitsamt der Dokumentation samtlicher
Emendationen ist ein gar nicht hoch ge-
nug einzuschitzender Schritt hin zur Er-
fillung einer der ,gravierendsten Edi-
tionsdesiderate[n] der Frithen Neuzeit”
(Steiger, S.382). Denn zusammen mit
der von Steiger in seinen Bemerkungen
bereits angekiindigten Reprint-Edition
der ersten Gesamtausgabe der ,Vier Bii-
cher vom wahren Christentum® (Magde-
burg 1610) wird der vorliegende Neu-
druck zur unentbehrlichen Grundlage
nicht nur fiir eine historisch-kritische Edi-
tion von Arndts (Buvre, sondern fiir die
Theologie- und Kirchengeschichtsfor-
schung der Frithen Neuzeit iiberhaupt.
Obwohl der schon mit der Urausgabe
einsetzende Streit um Arndts Orthodoxie,
wie Steiger richtig ausfiihrt, wohl eher
politisch als theologisch motiviert war, las-
sen sich nun anhand der Verdanderungen,
die Arndt gegeniiber der Urausgabe vor-
genommen hat, zumindest die neuralgi-
schen Punkte der sich erst formierenden
lutherischen Dogmatik analysieren. Ge-
rade der komplexe Dialog Arndts mit
wirkmachtigen Gestalten der lutherischen
Orthodoxie (Johann Gerhard, Piscator
u.a.) im Zeitraum der Entstehung und
Drucklegung von Arndts Wahrem Christen-
tum (1605 bis 1610) konnen Aufschluss
dariiber geben, wie es um die Frommig-
keitskrise, den ,innerorthodoxen Ausle-
gungsprozess”, den Steiger in seiner Mo-
nographie zu Johann Gerhard von 1997
der These von der Frommigkeitskrise ent-
gegenstellte, und die theologische Sensibi-
litat in dogmatischen Fragen zu Beginn
des 17. Jahrhunderts bestellt war. So
schlieBen sich die Thesen von der From-
migkeitskrise und vom innerorthodoxen
Auslegungsprozess keinesfalls von vorn-
herein aus. SchlieRlich ist die Gefahr,
iiber den innerorthodoxen Auslegungs-
prozess das praktische Christentum der
Nichstenliebe zu vernachldssigen, durch-
aus als Orientierungs- und Frommigkeits-
krise zu interpretieren. Nicht die Erstar-
rung, sondern die vielfdltige, kontrovers-
theologische und polemische Auseinan-
dersetzung im Kontext der Formierung
der lutherisch orthodoxen Dogmatik liefse
sich als katalysatorisches Element einer
sich manifestierenden Frommigkeitskrise
begreifen. Es ist diese komplexe Situation,
die Arndt in der Vorrede der Urfassung des
ersten Buches zu folgender genauso ein-
fachen wie vielsagenden rhetorischen
Frage veranlasste: ,Dann wo ist doch
wahre Gottseligkeit? wo sind die Friichte
der Gerechtigkeit? wo ist die Erweysung
deR lebendigen thatigen Glaubens/ wel-
cher allein einen wahren Christen ma-

chet? wo ist wahre Busse? wo ist briider-
liche Liebe?“ (5.9).

Aber nicht nur zum tieferen Verstdnd-
nis der neuralgischen Punkte der luthe-
rischen Orthodoxie diirfte der Vergleich
der unterschiedlichen Fassungen des Wah-
ren Christentums beitragen, sondern er
diirfte ebenso begreiflich machen, weswe-
gen dissidente, als haretisch bezeichnete
Bewegungen sich von Arndt so angezo-
gen fiihlten.

Nicht zuletzt erleichtert der vorliegende
Neudruck auch die Beantwortung der
Frage, wie stark sich der Bezug der Uraus-
gabe zu fritheren Schriften Arndts dar-
stellt, der fiir die Analyse der Theologie
und auch der Naturphilosophie Arndts
unerladsslich ist. Insofern darf man ge-
spannt sein, was Johann Anselm Steigers
vorbildliche textkritische Neuausgabe der
Urfassung des ersten Buchs an Detailfor-
schungen aus- und einlésen wird. Mit sei-
nen ,Bemerkungen“ hat Steiger selbst
schon den Anfang gemacht, indem er
auf der Basis einer griindlichen Quellen-
recherche neue Erkenntnisse zur Entste-
hungsgeschichte des Wahren Christentums
zutage forderte.

Halle/Saale Hanns-Peter Neumann

Blickle, Peter, Schligl, Rudolf (Hrsg.): Die Sd-
kularisation im Progess der Sikularisierung
Europas. Oberschwaben - Geschichte
und Kultur Bd. 13. Epfendorf: biblio-
theca academia Verlag 2005. 574 Sei-
ten.

Im stupenden Reichtum an Argumen-
ten, Erwagungen, Beispielen und Analy-
sen, den der vorliegende gewichtige Band
zu den Themenbereichen Sakularisierung
und Sikularisation im neuzeitlichen Eu-
ropa bietet, liegen dessen Stirken ebenso
wie dessen Schwichen. Unter den 33 Au-
toren aus sechs Landern, die sich an dem
Band beteiligt haben, sind alle ausgewie-
senen Sachkenner vertreten. Der Hori-
zont der von ihnen behandelten Themen
reicht von der Reformation und dem Ba-
rockzeitalter iiber das Zeitalter der Aufkla-
rung bis ins 19. und in einigen Beitragen
sogar bis ins 20. Jahrhundert. Neben Lo-
kalem und Regionalem wird auch die eu-
ropéische Dimension des Themas in den
Blick genommen — und dies alles wird
mehr oder weniger stringent um das Er-
eignis jener GroBen Sdkularisation von
1803 herum gruppiert, deren zweihun-
dertjihrige Wiederkehr Anlass der Tagung
in Bad Schussenried war, aus der der vor-
liegende Band hervorgegangen ist.

Die Fiille der angesprochenen Aspekte
ist freilich fiir alle jene, die mit der For-
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schungssituation und der jeweiligen Posi-
tion einzelner Autoren nicht aufs aller-
beste vertraut sind, durchaus verwirrend.
Denn keine These enthilt der Band, der
nicht widersprochen wird, kein Beispiel,
zu dem sich kein Gegenbeispiel finden
lasst. Wie kann sich ein geschichtsinteres-
sierter Leser also orientieren? Nicht be-
antwortet wird auch die grundlegende
Frage, die sich im Hinblick auf die Grofe
Sakularisation von 1803 stellt, durch die
das politische, wirtschaftliche und kultu-
relle Gesicht Oberschwabens grundlegend
verandert wurde: War diese Grolle Saku-
larisation, aufs Ganze gesehen, ein not-
wendiger Schritt im Zuge einer sinnvol-
len, gar iiberfélligen Modernisierung, so-
mit in einem iibergeordneten Sinn durch-
aus segensreich, oder haben wir es mit
einem Unrechtsakt zu tun, der von den
egoistischen Machtinteressen einiger we-
niger ambitionierter Fiirsten motiviert
war, der ohne Riicksicht auf die Betroffe-
nen exekutiert wurde und der Ober-
schwaben langfristig schadigte.

Unter den Kapiteltiteln Entsakralisie-
rung und Resakralisierung, gelungene
und gescheiterte Sdkularisierung, implo-
dierendes Altes Europa und Formierungs-

ist an allem Schuld” benannten Abschnitt,
unter diesem auf sechsfache Weise unter-
teilten breiten Dach finden wir eine Serie
teils grundsolider, teils aber auch gldnzen-
der Essays, deren Lektiire nicht zuletzt
deshalb lohnt, weil sich die Autoren nicht
gescheut haben, grundsitzliche Fragen ei-
ner Bewertung der gesamten neueren eu-
ropéischen Geschichte zu diskutieren. Ist
schon die Reformation als Sdkularisierung
zu begreifen? Brachten das Barockzeital-
ter und die Epoche der Aufklirung neue
Sakularisierungsschiibe? Und wie sind
schlieBlich die Reorganisation von geist-
lich-kirchlichem Besitz und der kirchliche
Einfluss auf die Politik im 19. Jahrhundert
einzuschitzen? Peter Blickle und Rudolf
Schlogl geben in ihrer Einfithrung dazu
grundlegende Orientierungen. Die Vielfalt
der Erklarungen und Meinungen die von
den in Bad Schussenried und nunmehr in
diesem Band versammelten Autoren ver-
treten wird, sprengt jedoch jeden Versuch
eines epocheniibergreifenden Verstdnd-
nisses von Sdkularisierung und Sakulari-
sation. Aus diesem Grund stellt der vor-
liegende Band jedoch eine Pflichtlektiire
fiir alle dar, die sich mit diesen hochak-
tuellen Themen beschéftigen wollen.

probleme eines neuen Europa, schlief3- Gottingen Hartmut Lehmann
lich, gewissermaRen als Mitte des Bandes
unter einem in Anlehnung an Thomas
Nipperdeys bekanntes Diktum ,Napoleon
Neuzeit

KeRler, Martin, Leppin, Volker (Hrg.): Johann
Gottfried Herder. Aspekte seines Lebens-
werkes, Arbeiten zur Kirchengeschichte,
Bd. 92, Berlin — New York, Walter de
Gruyter, 2005, VI, 437 S., Geb., 3-11-
018427-3.

Anlisslich Johann Gottfried Herders
200. Todesjahrs erfolgte vom 18.-20.De-
zember 2003 im Goethe-Nationalmu-
seum Weimar eine Tagung des Sonderfor-
schungsbereichs 482 der Friedrich-Schil-
ler-Universitdit Jena in Zusammenarbeit
mit der Stiftung Weimarer Klassik und
Kunstsammlungen sowie der International
Herder Society zum Thema Johann Gottfried
Herder. Aspekte seines Lebenswerkes. Martin
KeRler, wissenschaftlicher Mitarbeiter am
Sonderforschungsbereich ,Ereignis Wei-
mar-Jena. Kultur um 1800“ sowie Volker
Leppin, Inhaber des Lehrstuhls fiir Kir-

chengeschichte an der Universitdt Jena,
erstellten in der Reihe ,Arbeiten zur Kir-
chengeschichte” den Tagungsband.

Dem Beitrag des Nestors der alttesta-
mentarischen Forschung, Rudolf Smend
(Gottingen), der ein Panorama von Her-
ders Bibelverstdndnis bietet, folgen 18
philologisch und hermeneutisch akribisch
aufbereitete Vortragstexte, die unter-
schiedliche Teilbereiche aus dem Schaffen
des Predigers und Theologen beleuchten.
Herders lebenslanger Beschiftigung mit
dem Buch der Biicher widmen sich Ger-
hard Sauder (Saarbriicken), Jiirgen Frey
(Miinchen) sowie Christoph Bultmann
(Erfurt). Weitere Schlaglichter gelten Her-
ders Poesiebegriff (Bernd Auerochs,
Jena), dem Verhdltnis von geistlicher Poe-
sie und Volksliedsammlung (Heinz Rol-
leke, Wuppertal) sowie Gedanken zu ,To-
desverdrangung und Totentanz” bei Les-
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sing, Claudius, Herder und Novalis (Jo-
hann Anselm Steiger, Hamburg). Herders
Italienbild, gescharft durch die Reise in das
mediterrane Land, nimmt Gunter E.
Grimm (Duisburg) unter die Lupe, wéh-
rend sich Jiirgen Brummack (Tiibingen)
mit dem umstrittenen Vermachtnis Her-
ders, der Zeitschrift ,Adrastea”, beschaf-
tigt, die im Zeichen des Feldzuges gegen
den kantianischen Zeitgeist entstand. Ul-
rich Gaiers (Konstanz) Beitrag zur ,syste-
matologischen Theologie” spiirt den Ein-
fliissen Lamberts und Oetingers auf Her-
ders Religionsverstdndnis nach, wiahrend
sich Jan Rohls (Miinchen) der Schrift
,Gott“, Matthias Wolfes (Berlin) der inha-
renten Spannung zwischen Religion und
Theologie bei Herder ndhert, um dessen
Bekenntnis zu einem humanistisch fun-
dierten Verstindnis von ,freier Religio-
sitit* herauszuarbeiten. Auch Eilert
Herms (Tiibingen) Blick gilt den ,Frei-
heitspotentialen des Christentums® in
Herders Theologie.

Martin KeRler untersucht die ,offent-
liche Wahmehmbarkeit“ des Predigers
im Spannungsfeld zwischen Stadt- und
Hofkirche sowie das komplexe Berufsbild
des Vollblutgeistlichen. Herders schulpa-
dagogische Meriten und Misserfolge wer-
den von Rainer Wisbert (KéIn), sein Kon-
zept der ,Erziehung des Menschenge-
schlechts” von Claudia Leuser (Niirnberg)
kommentiert. Aus kulturgeschichtlichem
Blickwinkel erortert Michael Maurer
(Jena) das private, kirchliche und politi-
sche Verhiltnis des Predigers zum Thema
,Fest“, wihrend Hans Dietrich Irmscher
(Koln) aus biografischer und psychologi-
scher Sicht die ebenso prekare wie frucht-
bare Beziehung Herders und Goethes ana-
lysiert.

Giinter Arnolds (Weimar) von der Stif-
tungsdirektion abgelehntes Tagungskon-
zept hétte sich mit dem Einfluss hareti-
scher Denker auf Herder befasst. Sein Vor-
trag fokussiert sich auf die eschatologi-
schen Elemente und Quellen im Werk
des theologischen Philosophen. Der Refe-
rent insistiert — entgegen oberflichlichen
Interpretationen — auf die ,Einheitlichkeit
und Kontinuitdt* von Herders Lebens-
werk, das sich gleichsam ab ovo entfaltet,
weil es einer ,konsistenten anthropologi-
schen Gesamtkonzeption geschuldet ist.”
Hinsichtlich der hiretischen Beziige Her-
ders ware ein Beitrag Volker Leppins
wiinschenswert gewesen, der als Spezia-
list die Spuren Ockhams im Werk des
protestantischen Predigers hétte verfolgen
konnen. Auch eine moderne Studie iiber
Herders zwiespaltiges biografisches und
geistiges Verhltnis zum Pietismus ist ein
Desiderat der Forschung.

Samtliche Autoren des Bandes verbin-
den fachliche Kompetenz mit Lust am de-
tailreichen Forschem und behutsamer
Deutung. Einige Referenten sind Mitar-
beiter an der Herder-Edition des Klassi-
ker-Verlages, Irmscher und Hans Arnold
seit Jahrzehnten bekannte Namen in der
Herder-Forschung. Ein Autorenverzeich-
nis sowie ein nach biblischen, mythologi-
schen und sekundérliterarischen Beziigen
differenziertes Namen-, Sach- und Werk-
register mit sieben Unterabteilungen er-
schlieRen die Beitrdge. Zur intensiven
Auseinandersetzung mit Herders Theolo-
gie und Weltsicht ist der Band sehr emp-
fehlenswert.

Berlin Michael Zaremba

Voigt, Karl Heinz: Freikirchen in Deutschland
(19. und 20. Jahrhundert). Kirchenge-
schichte in Einzeldarstellungen Band
I/6. Leipzig: Evangelische Verlagsan-
stalt 2004. 262 Seiten.

Den Herausgebern des Sammelwerks
 Kirchengeschichte in Einzeldarstellun-
gen* ist in doppelter Hinsicht zu gratulie-
ren: Zum einen, weil sie einen besonderen
Band zum Thema Freikirchen in ihr Pro-
gramm aufgenommen haben; zum ande-
ren, weil es ihnen gelungen ist, mit Karl
Heinz Voigt einen herausragenden Ken-
ner dieser Materie als Autor zu gewinnen.
Was Voigt auf kaum mehr als 250 Seiten
vorlegt, ist die erste umfassende Darstel-
lung der Geschichte der Freikirchen in
Deutschland. Dabei handelt es sich aber
nicht etwa nur um die Zusammenfassung
von Ergebnissen, die bereits an anderer
Stelle publiziert worden sind. Voigts Aus-
fithrungen stoRen vielmehr an vielen Stel-
len in wissenschaftliches Neuland vor. Ins-
besondere zur Geschichte der Freikirchen
in Deutschland im 20. Jahrhundert bringt
er sehr viel Neues. Voigt hat fiir seine Aus-
fithrungen einen systematischen Einstieg
gewihlt. Knapp und instruktiv skizziert er
zunidchst die verschiedenen Typen von
Freikirchen (das tduferisch-kongregatio-
nalistisch-independentistische ~ Modell,
das evangelisch-methodistische Modell,
das konfessionell-reformatorische Modell
sowie das pfingstlich-charismatische
Modell). Auf engstem Raum informiert
er anschlieRend iiber die theologischen
Grundlagen der Freikirchen und das be-
sondere religiose Selbstverstandnis der
Personen, die sich einer Freikirche ange-
schlossen haben. Besonders hervorzuhe-
ben ist dabei Voigts Versuch, allen Rich-
tungen und allen Sonderformen gerecht
zu werden. So reicht sein Blick von den
,,téuferisch-kongregationalistisch-'mde-
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pendentistischen Biinden” (dazu gehdren
neben anderen die Mennoniten, die Bap-
tisten und die Pfingstbewegung) zu den
L weltweiten Kirchen” (dazu gehdren ne-
ben anderen die Herrnhuter, die Metho-
disten, die Heilsarmee und die Siebenten-
Tags-Adventisten) und bis hin zu den kon-
fessionellen Minderheiten, die sich als
Freikirchen etablierten, also Abspaltungen
von den offiziellen Kirchen der Luthera-
ner und Reformierten. Ebenso wichtig ist
schlieRlich das nachste Kapitel, in dem
Voigt auf die Aktivititen der verschiede-
nen Freikirchen eingeht: Bibelverbrei-
tung, Sonntagsschule und Evangelisation,
die Lieder der Erweckung, die Theologi-
schen Seminare und die Bethduser, die
Bedeutung von Gebet, Predigt, Verlagen
und Presse.

Wie schwierig das Terrain ist, auf dem
Voigt sich bewegt, zeigen seine Ausfiih-
rungen zum Verhdltnis der Freikirchen
zu der im spédten 19. Jahrhundert aus
den USA nach Europa und auch nach
Deutschland getragenen ,Heiligungsbe-
wegung”, zu der fast gleichzeitigen inner-
deutschen religiosen Erneuerung, die sich
in der ,Gemeinschaftsbewegung” mani-
festierte sowie dann nicht zuletzt zur
Pfingstbewegung. Die Fronten zwischen
diesen religiosen Erneuerungsbewegun-
gen und den Freikirchen waren flieBend.
Voigt konstatiert als Ergebnis ,geistliche
Entfremdung und Verwirrung” (118).
Dazu kam, dass die evangelischen Landes-
kirchen alles unternahmen, um den Ein-
flussbereich der Freikirchen zu beschran-
ken. In landeskirchlichen Augen waren
die Freikirchen Vertreter von ,fremden
Sitten aus fremden Landern” (119). Dem-
entsprechend war es fiir die Freikirchen
auch noch im 19, Jahrhundert auReror-
dentlich schwierig, auf einer einigerma-
Ren verldsslichen Rechtsbasis zu operie-
ren. Im Unterschied dazu waren die inter-
nationalen Kontakte der deutschen Frei-
kirchen fast ohne Ausnahme lebendig
und produktiv. Voigt verweist in diesem
Zusammenhang auf die Internationale
Sonntagsschulbewegung, auf die Christli-
che Studentenvereinigung, auf die Welt-
missionskonferenz in Edinburgh im Jahre
1910 sowie auf den Weltbund ftir Freund-
schaftsarbeit der Kirchen. An allen diesen
Aktivititen nahmen nur einige wenige
Vertreter deutscher Landeskirchen teil,
und dies meist nur zogerlich und mit Vor-
behalten, die Vertreter der Freikirchen da-
gegen in aller Regel mit Enthusiasmus.

Dem wechselhaften Schicksal der Frei-
kirchen in Deutschland sind die nachsten
Kapitel, somit der gesamte zweite Teil des
Bandes, gewidmet. Wie erging es ihnen in
den turbulenten Jahren der Weimarer Re-

publik, wie verhielten sie sich im Dritten
Reich, mit welchen Problemen waren sie
im Deutschland der Nachkriegszeit kon-
frontiert, auf welche Weise konnten und
mussten sie sich mit den Verhéltnissen in
der DDR arrangieren, und wie entwickel-
ten sie sich in der alten Bundesrepublik?
Es ist hier nicht moglich, die vielen Er-
gebnisse und Beobachtungen, die Voigt
vortragt, im einzelnen zu referieren und
zu diskutieren. Was mir auffallt, ist zwei-
erlei: Dass sich die Freikirchen keineswegs
aus den politischen Turbulenzen des 20.
Jahrhunderts heraushalten konnten und
dass sie sich hdufig mit dhnlichen Schwie-
rigkeiten auseinandersetzen mussten wie
die evangelischen Landeskirchen. Wie
sollten sie sich 1933 zur Hitlerregierung
stellen, die versprach, mit all jenen frei-
ziigigen Lebensformen aufzuraumen, die
auch vielen Mitgliedern der Freikirchen
missfielen? Wie verhielten sie sich im
Kampf zwischen Bekennender Kirche
und Deutschen Christen? Wie gingen sie
nach 1945 mit der Frage der deutschen
Schuld um? Voigt konstatiert ,Hilflosig-
keit gegeniiber den Juden” (173ff.) sowie
die ,Instrumentalisierung der Freikir-
chen” durch den nationalsozialistischen
Staat (179ff.), aber auch die tatsdchliche
Bedrohung der Freikirchen und gezielte
Verbote, die deren Arbeit lahm legten.
Ebenso lohnend ist es das zu lesen, was
Voigt {iber den Weg der Freikirchen in der
DDR und in der Bundesrepublik zu sagen
hat. Das einzige, was ich vermisse, sind
Zahlen, das heiBit statistisches Material,
das verldssliche Auskunft tiber die GroRe
der verschiedenen freikirchlichen Grup-
pierungen in Deutschland im 20. Jahr-
hundert geben kénnte.

Voigts Ausblick iiber die Freikirchen an
der Wende zum 21. Jahrhundert ist skep-
tisch, vielleicht zu skeptisch, wie mir
scheint, weil er der Versuchung wider-
steht, die aktuelle Krise des landeskirch-
lichen Protestantismus zu schildern und
die Freikirchen als eine in vieler Hinsicht
attraktive Alternative anzupreisen. Auch
zum kiinftigen Verhaltnis der Freikirchen
zu den Evangelikalen hitte ich mir einige
klirende Worte gewiinscht. SchlieBlich
fallt mir auf, dass er auf den zumindest
an einigen Orten durchaus bemerkens-
werten Aufschwung der pfingstlich-cha-
rismatischen Gemeinden sowie auch auf
den Aufbau neuer freikirchlicher Gemein-
den durch Migranten aus der Dritten Welt
und auf die Rolle von Missionaren aus
diesen Liandern, fiir die Deutschland ein
Missionsland ist, nicht weiter eingeht.
Voigts groRe Leistung wird durch diese
Anmerkungen aber in keiner Weise ge-
mindert. Voigt beschlieBt seine Ausfiih-
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rungen mit der dritten These der Barmer
Theologischen Erkldrung von 1934, die er
als ,0kumenisches Bekenntnis* begreiit,
das auch die fiir die Freikirchen zentrale
Frage nach dem Wesen und der Gestalt
der Kirche beantworte. Voigts bemerkens-
wertem Buch sind viele junge und alte
Leser zu wiinschen, und zwar sowohl Le-
ser, die sich dem christlichen Glauben
noch verpflichtet fithlen wie auch Leser,
die sich in einer sikularisierten Lebens-
welt eingerichtet haben.

Gottingen Hartmut Lehmann

Dietrich, Tobias: Konfession im Dorf. West-
europdische Erfahrungen im 19. Jahr-
hundert (Industrielle Welt. Schriften
des Arbeitskreises fiir moderne Sozial-
geschichte, Bd. 65), Kéln/ Weimar/
Wien. Bohlau Verlag 2004, 511 S,
geb., 3-412-07104-8

In der vorliegenden Studie unternimmt
der Autor den anspruchsvollen Versuch,
den jeweiligen Stellenwert des Bekennt-
nisses ldndlicher Akteure in ihrer Lebens-
welt zu ermitteln (22). Thm geht es letzt-
lich um die Frage, inwiefern und in wel-
chen Lebensbereichen das konfessionelle
Selbstverstindnis und die Bekenntniszu-
gehorigkeit der Akteure zwischen 1802
und 1914 als ,handlungsrelevant” beur-
teilt werden konnen (40). In der Einlei-
tung erliutert er in Anlehnung an die
Handlungstheorien Pierre Bourdieus und
Anthony Giddens die methodische Posi-
tionierung seines Vorhabens, wobei er
sich sowohl von dem bis heute virulen-
ten ,Konfessionalismus* in der Historiker-
zunft (16) als auch von neueren Ansatzen
kritisch absetzt, die fiir das 19. Jahrhun-
dert von der Auspragung konfessionsspe-
zifischer Milieus und Mentalitdten ausge-
hen oder die neuerdings wie insbesondere
Olaf Blaschke sogar Indikatoren eines
zweiten konfessionellen Zeitalters zu er-
kennen glauben (13-28). An allen diesen
Ansitzen kritisiert er zwei ihnen unter-
liegende Annahmen: Zum einen werde
von einer sich konfessionell nach auen
abgrenzenden Binnenmoral ausgegan-
gen, die alle Lebensbereiche durchdrun-
gen habe, zum anderen werde ein hierar-
chisch geprégter Verlauf der Konfessiona-
lisierung angenommen, der sich von
,oben nach unten” vollzogen habe (21).

Die empirische Basis der Studie, der
eine von Lutz Raphael betreute und an
der Geschichtsfakultit in Trier 2002 ein-
gereichte Dissertation zugrunde liegt, bil-
det die Uberlieferung von neun gemischt-
konfessionellen  Landgemeinden am
Ober- und Mittelrhein. Nach der bezwei-

felbaren, hier aber nicht diskutierbaren
Einschitzung des Autors handelt es sich
bei allen Gemeinden um ,infrastrukturell
und sozial eng geschlossene” Dorfgesell-
schaften (5), deren ,bestechende Arbeits-
und Lebensvollziige* sich trotz Migra-
tionshewegung, Griindung von Fabriken
und Bergwerken und eines z.T. starken
Bevolkerungswachstums zwischen 1802
und 1914 nicht ,grundlegend” gedndert
hitten. Jeweils drei dieser Gemeinden be-
fanden sich im schweizer Kanton Thur-
gau, im elsdssischen Departement Bas-
Rhin und im preuBischen Regierungsbe-
zirk Koblenz. In diesen drei Verwaltungs-
bezirken hatten gemischtkonfessionelle
Landgemeinden einen Anteil von 29, 27
und 17 Prozent, von denen einige wenige
Simultangemeinden waren. Zu diesen ge-
horen die ausgewdhlten Orte, so dass sich
die Frage nach der Reprasentativitdt der
Befunde nicht nur fiir die drei genannten
Verwaltungsbezirke, sondern generell fiir
landliche Gesellschaften im 19. Jahrhun-
dert aufdriangt. Diese Frage greift der Au-
tor jedoch lediglich im Restimee knapp
auf (400-402), um lapidar festzustellen,
dass sich ,im monokonfessionellen Dorf
die gleiche Hierarchie der Handlungs-
griinde findet, die die neun Simultange-
meinden zeigen® (402). Denn - so die
,Ausgangsthese” und manche Befunde
des Autors — innerhalb dieser Hierarchie
spielte fiir die Laien auf dem Land ,das
Bekenntnishandeln” nur als ,Nebensa-
che” eine Rolle (121.), wahrend ihre ,wirt-
schaftliche Interessenlage, sozialen Ver-
bindlichkeiten und eine pragmatisch-pa-
ritatische Verwaltungslogik” im Vorder-
grund gestanden hdtten. Mithin beurteilt
er Konfession als eine ,Variable” in Ab-
hingigkeit von den genannten anderen
Handlungsgriinden.

Diese Ausgangsthese wird in den drei
Hauptteilen der Untersuchung mit einer
Fiille heterogener empirischer Belege we-
nigstens punktuell abgesichert und mit
sehr unterschiedlichen Argumenten be-
griindet, die hier nicht erortert werden
konnen. Allerdings wird dem Leser die
Beurteilung und Gewichtung der zahlrei-
chen Befunde mit Blick auf die einzelnen
Dorfgesellschaften erheblich erschwert,
weil die Binnengliederung einige Unge-
schicklichkeiten aufweist, manche Be-
obachtungen zu Sozialgruppen und be-
stimmten Sachverhalten auf verschiedene
Abschnitte verstreut sind und einige In-
formationsliicken sowie haufige Wider-
spriiche die Darstellung unvollstandig er-
scheinen lassen.

In dem ersten Teil erldutert der Autor
das Amtshandeln und die Lebensgrundla-
gen der Geistlichen, im Anschluss widmet
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er sich dem konfessionellen Selbstver-
stindnis von Laien, differenziert nach Al-
tersstufen, Geschlecht, Abendmahlsbe-
such, abergldubischen Praktiken, schu-
lischer Bildung, Alphabetisierung und Ka-
techese. Zu beméngeln sind insbesondere
die diirftigen Bemerkungen zur sozialen
Herkunft der Geistlichen und die vollige
Vernachlidssigung sowohl der raumlichen
Struktur der Kirchspiele als auch der An-
zahl der in jedem Dorf tatigen Geistlichen.
Das wiegt im Fall katholischer Hilfsgeist-
licher besonders schwer, weil sie insbe-
sondere fiir die Seelsorge im Rahmen
von Messstiftungen zustandig waren.
Letztere werden jedoch iiberhaupt nicht
thematisiert, zudem wird der Irrtum kol-
portiert, bei Protestanten habe es keine
kirchlichen Stiftungen gegeben (109).

Im zweiten Teil der Studie riicken As-
pekte ,katholischer und protestantischer
Kirchlichkeit” (177) in das Zentrum der
Betrachtung. Es werden Eheschliefung,
Begribnis, Kommunion, Konfirmation
und Abendmahlsteilnahme angespro-
chen, nicht jedoch die Taufe; lediglich
Nottaufen werden thematisiert, aber an
anderer Stelle (283-290). Erganzt werden
diese Abschnitte durch eine Darstellung
des kirchlichen Vereinswesens unter Be-
riicksichtigung der Basler Missionsgesell-
schaft und des Gustav-Adolf-Vereins auf
Seiten der Protestanten bzw. des Borro-
mausvereins und zahlreicher Bruder-
schaften auf Seiten der Katholiken. Des
weiteren werden die Verbreitung von Zei-
tungen und Leihbibliotheken und der lo-
kale Stellenwert kirchlicher Festkultur er-
ldutert, sei es bei Karneval und Kirmes, sei
es bei Wallfahrten, Prozessionen und Mis-
sionsfesten. Der folgende Abschnitt iiber
Anlisse und Konflikte im Rahmen lokaler
Kirchenzucht bleibt auffallend kursorisch.
Ein besonderer Stellenwert innerhalb der
Studie kommt dem Abschnitt tiber inter-
konfessionelle Konflikte zu, weil hier Ver-
ianderungen im Zusammenleben der An-
gehorigen verschiedener Konfessionen
vor Ort einmal systematisch behandelt
werden. Nach einer ruhigen Phase der
,Konsolidierung und Irenik” zwischen
1802 und 1830, hiuften sich und eskalier-
ten allenthalben Konfessionskonflikte
zwischen 1840 und 1860, die der Autor
verschiedentlich als einen vorgezogenen
lokalen ,Kulturkampf” bezeichnet (253f.,
397). Als ausschlaggebend hierfiir beur-
teilt er den sich zwischen katholischer
Amtskirche und der protestantischen
Staatsspitze Preuflens zuspitzenden Ge-
gensatz, von dem die Bistiimer Trier und
Kéln besonders betroffen waren, und als
Pendant hierzu die konfessionell aufgela-
dene Biirgerkriegsstimmung in der

Schweiz in den 1840er Jahren. In beiden
Konfliktlagen trugen Geistliche den kon-
fessionspolitischen Antagonismus in die
Gemeinden, der sich insbesondere am Si-
multaneum entziindete. Hingegen habe
sich der in den 1870er und 1880er Jahren
auf nationaler Ebene ausgetragene Kul-
turkampf kaum in den untersuchten Ge-
meinden bemerkbar gemacht (254-258).
Diese negative Einschadtzung der loka-
len Bedeutung des nationalen Kultur-
kampfes wird im dritten Teil unbeabsich-
tigt relativiert, wo der Autor auf den Stel-
lenwert nationaler Politik im ldndlichen
Raum zu sprechen kommt (362-371). Zu-
mindest feierten Protestanten in der
Rheinprovinz nach 1870 den Sedanstag
und den Kaisergeburtstag und die vielen
national eingestellten katholischen Lehrer
sorgten in ihren Gemeinden fiir entspre-
chende Gedenkfeiern; vergleichsweise
skeptisch und misstrauisch verhielten
sich demgegeniiber Protestanten und Ka-
tholiken im annektierten Elsass. Dagegen
feierten ihre jeweiligen Glaubensver-
wandten in der thurgauischen Schweiz
gemeinsam auf den Bundesfesten ihren
Nationalhelden Wilhelm Tell. Am Wahl-
verhalten beobachtet er in der Rheinpro-
vinz nicht selten eine Polarisierung zwi-
schen Katholiken und Protestanten, die
sich in Anhédnger des Zentrums bzw. der
Nationalliberalen schieden (371-381,
399). Der Hauptabschnitt des dritten Teils,
der den wirtschaftlichen Verhaltnissen
und den Abhangigkeitsbeziehungen in
den neun Landgemeinden gewidmet ist,
ist leider nicht nur an dieser Stelle stark
von einer den Konfessionalismus gera-
dezu auf die Spitze treibenden Frage ge-
prégt, die nach Indizien und Gegenbei-
spielen fiir ,katholische Inferioritat” bzw.
fir ,protestantische Superioritdt” Aus-
schau halt (324-361). Abgesehen von die-
ser wenig hilfreichen Fragestellung resii-
miert der Autor, dass die ,lokale Markt-
wirtschaft in Simultangemeinden ... kon-
fessionsfrei“ gewesen sei. Und weiter:
,Bignung und Angebot lieBen keinen
Platz fiir Bekenntnisvorlieben” (361).
Insgesamt vermittelt die Studie den
Eindruck, dass der Autor selbst dem von
ihm in der Einleitung und im Schlussab-
schnitt gegeilRelten ,liberkonstruierten
Konfessionalismus” haufiger erlegen ist
(399), wahrend er seine eingangs erlau-
terte interessante Frage nach dem Stellen-
wert der Konfession in der Lebenswelt
lindlicher Akteure allzu oft aus dem
Auge verloren hat. Dieses Scheitern vor
allem in der Darstellung und Verkniipfung
mancher durchaus aufschlussreicher Ein-
zelbefunde — etwa zur dorfspezifischen
Namensgebung der Tauflinge und zu ge-
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schlechtsspezifischen  Strategien beim
Abendmahlsbesuch — diirfte nicht zuletzt
mit dem zwanghaften Versuch zusam-
menhingen, manches in der Forschung
noch heute bestehende absurde oder gro-
teske Vorurteil unbedingt dekonstruieren
zu wollen, das sich etwa auf dem Niveau
folgender Frage bewegt, ,0b Protestanten
gesundheitlich robuster und sauberer als
Katholiken waren” (399). Derartige be-
reits in der Fragestellung aufscheinenden
Vorurteile werden freilich auch in der For-
schung nicht zuletzt durch eine vulgari-
sierte Form der Max Weber-These von der
protestantischen Ethik kolportiert, die der
Autor selbst gelegentlich eher als eine Tat-
sachenaussage denn als eine Hypothese
rezipiert (147, 324f., 341, 347, 3991.), so
dass er seine iiberkonfessionelle Fragestel-
lung hiufig konterkariert.

Bielefeld Frank Konersmann

Gause, Ute, Lissner, Cordula (Hrg.): Kosmos
Diakonissenmutterhaus. Geschichte und Ge-
dichinis einer protestantischen Frauenge-
meinschaft. Historisch-theologische Gen-
derforschung, Bd. 1, Leipzig, Evangeli-
sche Verlagsanstalt, 2005, 293 S., Kart.,
ISBN 3-374-02267-7.

LEs ist ein Buch gegen Vorurteile.” — S0
schlieRt die heute einundachtzigjdhrige
Diakonisse und Historikerin der Kaisers-
werther Mutterhausdiakonie Ruth Fel-
gentreff ihr Nachwort zu diesem Band
mit biografischen Zeugnissen von
Schwestern und weiterfithrenden diako-
nie-, theologie-, sozial- und pflegege-
schichtlich orientierten Studien. Die in
den dreiRiger Jahren des 19. Jahrhunderts
begriindete Lebensform der Diakonisse
sieht sich heute dem Vorwurf ausgesetzt,
sie sei von Anfang an mit einem starken
Anpassungsdruck seitens der Mutterhdu-
ser und dem Verzicht der Schwestern auf
eine individuelle Lebensfiihrung verbun-
den gewesen. Der Frage des Verhltnisses
von kollektiver Identitdt und Individuali-
tit geht der vorliegende erste Band der
Reihe ,Historisch-theologische Gender-
forschung” nach.

Die fiinf , Lebensgeschichten” des ersten
Teils sind aus insgesamt 40 Interviews mit
Angehorigen der Kaiserswerther Schwes-
ternschaft erwachsen, die zwischen 2001
und 2004 im Rahmen eines Oral-History-
Projekts durchgefiihrt wurden. Einbezo-
gen wurden verschiedene Schwesternge-
nerationen (Eintritt zwischen den dreifSi-
ger und siebziger Jahren des letzten Jahr-
hunderts) und -typen (Diakonissen alter
und neuer Form, Diakonische Schwes-
tern). Schon die Uberschriften zu den ab-

gedruckten Selbstzeugnissen — ,Evange-
Lisch in Rom”, ,Ein bisschen jenseits der
Norm*, ,Kiithe Rakete, ,Miihsame Reform-
prozesse”, , Atomwaffenfreie Zone” — verwei-
sen auf eher unkonventionelle Person-
lichkeitsprofile und auBergewohnliche
Lebens- und Arbeitswege. Diakonisse Er-
nestine Kuhnt, Jahrgang 1907, trat nach
einer kaufmannischen Ausbildung 1932
in die Schwesternschaft ein, arbeitete in
Krankenhiusern als Krankenschwester
und Verwaltungskraft und leitete zuletzt
die Verwaltung des Diakonissengéstehau-
ses in Rom. Diakonisse Helene Schmidt,
1912 geboren und ebenfalls seit 1932 Mit-
glied der Schwesternschaft, stieg von der
Krankenschwester — unter anderem im
deutschen Krankenhaus in Istanbul — in
Leitungsfunktionen in einer Krankenpfle-
geschule, in Kliniken, einer Schwestern-
schaft und schlieBlich im Kaiserswerther
Verband deutscher Diakonissen-Mutter-
hiuser auf. Diakonisse Kithe Breiding,
Jahrgang 1912, war Lohnbuchhalterin,
bevor sie 1944 in die Schwesternschait
eintrat, und arbeitete als Krankenschwes-
ter unter anderem im Gastehaus in Rom
und in Gemeinden. Diakonisse Ilse Seifert,
1939 geboren, trat 1957 in die Kaisers-
werther Diakonissenanstalt ein, erlernte
die Kinderkrankenpflege und war in
Krankenhidusern Stellvertretende Sta-
tionsschwester, Pflegedienstleiterin und
-direktorin; in den siebziger Jahren wirkte
sie maRgeblich an der Entwicklung eines
neuen Gemeinschaftsmodells mit. Gud-
run Zimmermann, 1950 geboren, verhei-
ratet, zwei Kinder, Diakonische Schwester
seit 1977, arbeitete als Krankenschwester
in Krankenhiusern, Pflegelehrerin an ei-
ner Schule und stellvertretende Leiterin
des Kaiserswerther Weiterbildungsinsti-
tuts; heute leitet sie eine Krankenpflege-
schule. Diese Berufsbiografien beeindru-
cken. Pragen ldsst sich, ob sie durchweg
reprasentativ fiir das Gros der Schwestern
sind.

Die Interviews werden im zweiten
Hauptteil des Buches unter speziellen Fra-
gestellungen in die historischen Kontexte
eingeordnet. Ute Gause konstatiert in
 Frommigkeit und Glaubenspraxis”, dass
die Aufweichung der institutionalisierten
Spiritualitat, zu der die Ende der sechziger
Jahre einsetzenden Modernisierungsbe-
miihungen fithrten, den Auflésungspro-
zess der Schwesternschaft beschleunigte.
wihrend sich die élteren Schwesternge-
nerationen, die sich tiber die klassischen
Ideale der Berufung, bibelorientierten
Frommigkeit und missionarischen Sen-
dung definierten, mehr oder weniger
selbstverstandlich in das Kollektiv einfug-
ten, wurden nun die personliche Freiheit
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des Christen und die offene Nachfolge be-
tont. Das Selbstverleugnung fordernde
Dienstverstandnis verlor an Boden, die
geistliche Gemeinschaft, auch die alterna-
tive Lebensgemeinschaft traten in den
Vordergrund. Diese Entwicklung lasst
sich an den Lebensgeschichten der jlinge-
ren Schwesterngenerationen ablesen. Ilse
Seifert blieb trotz wenig fruchtbarer Re-
formbemiihungen in der Schwestern-
schaft, weil sie ihren Beruf liebte und
sich den alten Schwestern verpflichtet
fithlte. Einen Schritt weiter geht Gudrun
Zimmermann, wenn sie erntichtert fest-
stellt: , Wenn ich heute 17 widre, wiirde ich
wieder Krankenschwester werden, aber unter
den heutigen Bedingungen wdre mir nicht
klar, warum ich in die Schwesternschaft ein-
treten solite” (S.142). Mit dieser jlingeren
Phase, auf die in dem Buch nicht mehr
explizit eingegangen wird, sollten sich
weitere Forschungen befassen.

Birgit Funke arbeitet in threm Aufsatz
»Wahlfamilien — Rekonstruktion der Erinne-
rung an die Arbeit in Kinderheimen und Kin-
dergarten” fiir den sozialpddagogischen
Bereich heraus, wie die personliche Bin-
dung zu den Kindern (die nicht selten
iiber die Betreuungsphase hinausreichte)
als Ersatz fiir Ehe und Familie das Selbst-
bild der Schwestern préagte. Margot Sieger
macht in ,Kaiserswerther Kranken-Schwes-
tern und die Verdnderung der Pflege im 20.
Jahrhundert” die umfassenden Anforde-
rungen im Pflegeberuf, die enge Zusam-
menarbeit mit Arzten und Pfarrern und
die auf ,weibliche Tugenden” ausgerich-
tete Haltung dafiir verantwortlich, dass
die Schwestern Personlichkeitsstarke ent-
wickeln mussten. Da sie fast immer un-
vorbereitet mit neuen Aufgaben konfron-
tiert wurden, waren sie zu situativem Ler-
nen gezwungen. Die dabei erworbenen
Fdhigkeiten konnten freilich aufgrund
der Abgrenzung des Mutterhaussystems
nach aullen nicht in die Profession Pflege
hinein vermittelt werden.

Kaum politisch motiviert war nach Uwe
Kaminsky (, Frontverkiirzung’ — Kranken-
pflege in der Zeit des Nationalsozialismus”)
die Haltung der Diakonissen gegeniiber
dem ,Dritten Reich”. Einerseits stellten
sie sich gegen den Druck der NS-Schwes-
ternschaft, andererseits nahmen sie Maf-
nahmen der Nazis wie Zwangssterilisation
und Zwangsarbeit als vom Staat vorgege-
ben hin. Im Unterschied zum Krieg, der
Bewdhrung forderte, nimmt der National-
sozialismus in der Selbstdeutung der
Schwestern keine herausragende Stellung
ein. Thre Distanz zu ihm beruht weniger
auf einem grundsatzlichen Wertegegen-
satz als auf einem Autoritatskonflikt. Cor-
dula Lissner zeigt in , Arbeitsmigration ohne

Migrationserfahrungen? Kaiserswerther
Schwestern im Auslandseinsatz”, dass es
sich bei den tempordren Einsdtzen der
Schwestern im Ausland nicht um Arbeits-
migration, sondern um ,Transmigration”
handelte, weil sie ausschlieBlich Deut-
schen galten. Die Nutzung der erworbe-
nen interkulturellen Kompetenzen, die
mit einer Statusaufwertung einhergingen,
wurde nach der Rickkehr in die Heimat
vom Mutterhaus verhindert. Norbert
Friedrich geht in , 'Man wusste immer erst
was, wenn man gerufen wurde' — Die Institu-
tion als Schicksal” auf den permanenten
Arbeitsplatzwechsel ein, dem die Diako-
nissen unterlagen. Die Entscheidung der
Institution Mutterhaus konnte von der
einzelnen Schwester kaum beeinflusst
werden. Die als starres System wahrge-
nommene Anstalt stand ihr nah und zu-
gleich fern; ihre personliche Verortung
fand sie in der Schwesterngemeinschaft.
Tatsachlich baut dieses Buch Vorurteile
ab. Es zeigt die hierarchische Struktur des
Mutterhauses auf, ebenso wie dessen an-
dere Seite, die Erfahrung von bereichern-
der Gemeinschaft in Arbeit, Leben und
Glauben. In diesem Spannungsfeld eige-
ner Pragung, im ,Kosmos Diakonissenniut-
terhaus”, konnten sich so durchaus profi-
lierte Personlichkeiten herausbilden. Die-
ses lesenswerte Buch arbeitet nicht nur
die Alltagsgeschichte eines bisher wenig
beachteten Bereichs der Diakonie auf, es
stiftet auch das ,Geddchinis einer Frauenge-
meinschaft”, die, zumindest in der Form
der Diakonisse, nach iiber anderthalb
Jahrhunderten des Dienstes am Nachsten
ihrem Ende entgegenzugehen scheint.
Stuttgart Rudolf Mahler

Honold, Matthias: Der unbekannte Riese. Ge-
schichte der Diakonie in Bayern, (Hefte
zur Bayerischen Kultur 31), Augsburg
2005, ISBN 3-927233-95-1.

Das Haus der Bayerischen Geschichte in
Augsburg hat fiir die Jahre 2004-2006
eine Wanderausstellung iiber die Diako-
nie in Bayern konzipiert, zu der dieser
Begleitband erstellt wurde. Schon gestal-
tet ist zunachst einmal die Titelphotogra-
phie: Eine Kinderschwester und ihre Zog-
linge blicken gespannt Richtung Himmel,
als wiirde sich tatsdchlich ein Riese tiber
sie beugen. Letztlich wurde der Titel ge-
wahlt, um darauf hinzuweisen, dass die
Diakonie eine Arbeitgeberin fiir iiber
40.000 Angestellte in tiber 4.000 Einrich-
tungen ist — allein in Bayern. Das sind in
der Tat beeindruckende Zahlen.

Die Ausstellung und der Begleitband
wollen das breite Spektrum der berufli-
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chen Tatigkeiten in der Diakonie und
auch der Wandlungen der Arbeitsfelder
dokumentieren, ja, nicht weniger als ,die
Geschichte und Gegenwart der Diakonie”
vorstellen. Dass das auf 64 Seiten kaum zu
leisten ist, ist sicher. So behandelt das erste
Kapitel ,Die Anfange der Inneren Mission
in Deutschland’ auch nur in groben Ziigen
_ anhand von Wicherns Briideranstalt
und Fliedners Mutterhaus — zwei der he-
rausragenden Institutionen. In Bayern
entstehen erste Rettungshaduser in Erlan-
gen und Niirnberg in den 1820er Jahren.
Die Initialziindung fiir die Expansion der
Inneren Mission gibt eine Reise Wicherns
1849 durch Bayern. Mit Wilhelm Lohe
trat dann ein durch die Erweckungsbewe-
gung gepragter, lutherischer Pfarrer auf
den Plan, der eine eigene Vorstellung
von der Diakonie in Bayern verwirklichen
wollte. Diese sollte durch das lutherische
Bekenntnis gepragt sein und keinen Ver-
einscharakter haben, sondern eine Gesell-
schaft sein, ,die der lutherischen Kirche
dienen und die innere Mission voranbrin-
gen* (19) sollte. Fiir die weitere Entwick-
lung bedeutsam wurde dann die durch
Lohe initiierte Mutterhausgriindung der
weiblichen Diakonien in Neuendettelsau
sowie die Griindung eines Lutherischen
Vereins fiir die weibliche Diakonie in
Bayern. Lohe legte besonderen Wert auf
die geistliche Zuriistung der Diakonisse —
ob dies singuldr war, wie Matthias Honold
meint (vgl. 24), mochte ich bezweifeln —
auch Theodor Fliedner bemiihte sich in
hohem MaRe seine Diakonissen durch
Betstunden und ein eigenes Diakonissen-
liederbuch geistlich zu bilden. Fiir eine
bessere Vernetzung der diakonischen Ini-
tiativen in Bayern sorgte die 1866 gegriin-
dete ,Conferenz fiir Innere Mission’, aus
der dann 1887 der ,Landesverein der In-
neren Mission in Bayern’ wurde. Eine
ménnliche Diakonie entstand in Bayern
erst in den 1890er Jahren. Zum Ende des
19. Jahrhunderts hat sich die Diakonie in
Bayern dann in zahlreiche Arbeitsfelder
aufgegliedert: ,Erziehung und Unterricht,
Jugendarbeit, Rettung der Bedrohten und
Gefallenen, Anstalten fiir Kranke, Alte
und Schwache” (32). Konkret bedeutet
das, dass es Kinderkrippen fiir Kinder be-
rufstatiger Miitter gab,  Magdalenen-
asyle’, um Prostituierte wieder in das biir-
gerliche Leben einzugliedern, Ubernach-
tungsheime fiir Wanderarbeiter und
Wohnungslose und eine expandierende
Behindertenarbeit.

Obwohl die Weimarer Demokratie das
Wohlfahrtswesen forderte und so die dia-
konische Arbeit ausgebaut und verbessert
werden konnte, fithrte dies gleichwohl
nicht zu einer Anerkennung des demo-

kratischen Staates an sich. Die Zeit des
NS-Regimes zeigt die fatale Neigung der
Lutheraner zum Obrigkeitsgehorsam, die
Anerkennung des Regimes und Hitlers
Machtergreifung wurde begriit, Hitlers
_Aktion Gnadentod” wurde akzeptiert:
Die Meldebogen — die ja beispielsweise in
Bethel und auch in den Lobetaler Anstal-
ten z.T. boykottiert wurden — wurden hier
anscheinend flichendeckend ausgefiillt
und zuriickgeschickt. Die Zeit nach 1945,
die ja vom ,Sterben der Mutterhausdiako-
nie’ begleitet wird, konzentriert sich im
Wesentlichen auf eine Darstellung der
Weiterentwicklung der Arbeitsfelder u.a.
in die Ehe- und Familienberatung, die
Einfithrung des freiwilligen Diakonischen
Jahres und das Engagement der Bayeri-
schen Diakonie in Osteuropa. Ein Litera-
turverzeichnis und eine ,Diakonische
Portritgalerie’ von Mitarbeitenden der
Diakonie heute runden den Band ab.

Der Katalog bietet einen Uberblick tiber
die Geschichte der Diakonie in Bayern,
der durch die vielen Illustrationen an-
schaulich und kurzweilig ist. Gelegentlich
hitte ich mir etwas starkere Beachtung
der spezifischen diakonischen Frommig-
keit gewiinscht, beispielsweise einen fiir
die  Diakonissenausbildung zentralen
geistlichen Text (nicht unbedingt Lohes
Einsegnungsspruch), eine Reflexion iiber
die Kleiderordnung oder ein Beispiel aus
einem Heftchen der Schriftenmission (vgl.
die Abbildung des Buchwagens der Schrif-
tenmission auf S. 38). Uberhaupt vermisst
man Quellentexte als Begleitinformation.

Als Einblick in die Geschichte der Dia-
konie Bayerns, der die gesellschaftliche
Bedeutung dieser Arbeit wieder ins Be-
wusstsein ruft, wiinscht man dem Katalog
einen grofen Kreis von Lesern und Lese-
rinnen.

Siegen Ute Gause

Sachsens Landesuniversitdt in Monarchie, Re-
publik und Diktatur. Beitrdge zur Ge-
schichte der Universitat Leipzig vom
Kaiserreich bis zur Auflésung des
Landes Sachsen 1952, hrg.v. Ulrich
von Hehl (BLUWIG, Reihe A, Bd. 3),
Leipzig (Evangelische Verlagsanstalt)
2005, 585 S., geb. ISBN 3-374-02282-0.

Im Blick auf das 600jdhrige Jubildum
der 1409 gegriindeten Leipziger Universi-
tit lduft inzwischen ein Publikationspro-
gramm an: zur Entlastung der vorgesehe-
nen Universititsgeschichte soll eine wis-
senschaftliche Reihe Forschungsertrage
zur Leipziger Universitats- und Wissen-
schaftsgeschichte facheriibergreifend zu-
sammeniassen und sie einer interessierten
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Offentlichkeit prisentieren (Vw.). Inner-
halb dieser ,Beitrage zur Leipziger Univer-
sitits- und  Wissenschaftsgeschichte”
(BLUWIG) erscheint auch der vorliegende
Sammelband, den Ulrich v. Hehl, Leiter
des Lehrstuhls fiir Neuere und Neueste
Geschichte, als ,Zwischenbilanz” charak-
terisiert, die einen Uberblick iiber inzwi-
schen Erreichtes gibt, zugleich auf For-
schungsliicken hinweist. Die einzelnen
Beitrdge, auf die nur kurz einzugehen
ist, spiegeln den Ertrag akademischer Ab-
schlussarbeiten (Magisterarbeiten, Disser-
tationen u.a.) ebenso wider wie Ertrage
groflerer Forschungsvorhaben. Der Leser
gewinnt einen Eindruck in die seit den
90er Jahren energisch betriebene univer-
sitatsgeschichtliche Forschungsarbeit am
Historischen Seminar der Universitait
Leipzig. Altere Forschungen aus Zeiten
der DDR und frither sind berticksichtigt,
gelegentlich kritisch apostrophiert
(vgl.5.190, A.97; 521f. u. 6.). Archivali-
sche Quellen sind verstarkt herangezogen.
Zeitlich erstrecken sich die Beitrage vom
17. Jahrhundert bis in die unmittelbare
Nachkriegszeit; ihren Schwerpunkt haben
sie im spaten Kaiserreich, in der Weimarer
Republik und im Dritten Reich, einem
Zeitraum, ,der dem Herausgeber im Rah-
men der fiir 2009 geplanten ,Geschichte
der Universitdt Leipzig’ libertragen ist”.
(7)

Eingangs bietet der Forschungsbericht
des Herausgebers instruktive Einblicke
(Ulrich von Hehl: ,Zum Stand der Leipzi-
ger Universitdts- und Wissenschaftsge-
schichte zur ersten Halfte des 20. Jahr-
hunderts”; 19-50). Markus Huttner, im
Rahmen seiner Habilitation mit der Ent-
wicklung der Geschichtswissenschaften
an der Leipziger Universitdt befasst, legt
Erkenntnisse auch zur Tradition univer-
sitdrer Lehrmethodik vor (,Vorlesungs-
verzeichnisse als historische Quelle. Zur
Entstehungsgeschichte, Uberlieferungs-
lage und Aussagewert Leipziger Lektions-
kataloge vom 17. bis 19. Jahrhundert”;
51-71). Die Zeit des Kaiserreichs ist durch
vier Beitrdge reprasentiert:

In die ideologischen Gefilde politischer
Gesinnungsbildung des Festivitatsbereichs
fiihrt Hans-Jorg Eitel ein (,Akademischer
Bismarck-Kult an der Universitdt Leipzig
und in der Stadt Leipzig”; 75-90). Fest-
reden und das ,auf vielerlei Art reprodu-
zierte Bismarck-Bild unterlagen im spaten
Kaiserreich einer Mehrzahl wechselnder
und zum Teil miteinander in Konkurrenz
stehender Faktoren”. (77) Der Leipziger
Studentenschaft sei es nicht gelungen,
Bismarck im Festkalender gegen Kaiser
Wilhelm II. durchzusetzen. In symbo-
lischer Hinsicht erlangte demgegenitiber

der Bau des Volkerschlachtsdenkmals zu-
nehmende Faszinationskraft. (89f.) Wolf-
gang Tischner legt im Rahmen seines Ha-
bilitationsthemas ,Wissenschaftspolitik in
Sachsen 1848-1918“ den Beitrag ,Das
Universitatsjubilaum 1909 zwischen uni-
versitarer Selbstvergewisserung und mo-
narchischer  Legitimitatsstiftung”  vor
(95-114): ein lebendiges Bild der Interes-
senkoalition von Universitét, sachsischem
Staat und der Stadt Leipzig. Hans-Martin
Moderow (,Sdchsische Modelle der Leh-
rerbildung? Grundlinien der Entwicklung
an der Universitdt Leipzig und der Techni-
schen Hochschule Dresden 1800-19187)
geht der Frage der allmahlichen Akademi-
sierung der Volksschullehrerbildung in
Sachsen nach (115-144). Auch im Ver-
gleich (z.B. mit preuBischen Verhaltnis-
sen) wird das bildungsgeschichtlich be-
langvolle Thema in seiner oft komplizier-
ten Genese klar nachgezeichnet. Deutlich
wird auch, ,dass es bis in das 20. Jahr-
hundert hinein eine genuine padagogi-
sche Tradition an der Leipziger Theologi-
schen Fakultat gab.”(144) Ulrike Gathe-
Heckmanns Beitrag (,Die Universitat
Leipzig im Ersten Weltkrieg”; 145-168)
konstatiert: im Unterschied zum Staat
habe die Universitét die Zeit von Weltkrieg
und Revolution institutionell ,weitge-
hend unbeschadet” (145) iiberstanden.
Das diirfe allerdings nicht als ,Kontinui-
tat* und ,Bewegungslosigkeit” missver-
standen werden. Eine Gesamtdarstellung
der Universitditen im Ersten Weltkrieg
fehlt — zu Marburg hat Andrea Wettmann
einschlagig publiziert (Ko6ln 2000). So
kommt dem Beitrag (auf Magisterarbeit
beruhend) informatorische Bedeutung
im Blick auf die unmittelbare Kriegszeit
zu (sichtbare Auswirkungen: gesunkene
Studentenzahl, = Mangelerscheinungen,
kriegsbedingte Aktivititen der Dozenten
und Studenten; 1.396 Tote, davon 1370
Studenten).

Zur Weimarer Republik wie zum Drit-
ten Reich werden jeweils drei Beitrage
angeboten. Der Beitrag von Anja Schubert
(,Die Universitat Leipzig und die deutsche
Revolution 1918/19“) beschreibt die Re-
volutionswirren nach Kriegsende
(171-191): ,Fahnenstreit und andere
Konflikte mit dem Arbeiter- und Solda-
tenrat in Leipzig. Studentisches Verhalten
in den Revolutionskdmpfen bis hin zum
Kapp-Putsch wird quellennah dargestellt.
Beatrix Kuchta (,Das Personalabbauge-
setz von 1923/24 und die sdchsischen
Hochschulen”; 193-220) schildert unter
verwaltungsgeschichtlichem Aspekt Ver-
suche, Personaleinsparungen durchzuset-
zen. Sie kommen letztlich an den sach-
sischen Hochschulen (Uni Leipzig, TH
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Dresden, Bergakademie Freiberg, Forstli-
che Hochschule Tharandt) nicht wirklich
zum Zuge. Gewisse Auswirkungen zeig-
ten die MaRnahmen lediglich beim nicht-
wissenschaftlichen Personal. Im Vergleich
mit anderen Verwaltungszweigen fiel die
Bilanz des Personalabbaus von 1923/24
fiir die sdchsischen Hochschulen ,aufer-
ordentlich giinstig” aus: ,als Folge des Zu-
sammenspiels von Ressortegoismen auf
Seiten der Kultusverwaltung einerseits
und Beharrungskréften an den Hochschu-
len andererseits.” (219) Ulf Morgenstern
(,Politische Publizistik Leipziger Ordina-
rien in der Weimarer Republik”; 221237)
untersucht — in gezielter Auswahl — zeit-
aktuelle politische Auerungen Leipziger
Professoren. Der zunachst betonte Anti-
versailles-Protest (Reaktion auf Revolu-
tion und Niederlage) machte triigerischen
Hoffnungen auf einen ,nationalen Auf-
bruch” Platz. Fiir Leipzig falle die ,politi-
sche Publizistik der Lehrstuhlinhaber
wihrend der Zeit der Weimarer Republik
unter die am schwierigsten greifbaren Un-
tersuchungsgebiete* (221). Trends wer-
den indes deutlich.

Im Kapitel ,Wissenschaft unter politi-
schen Vorzeichen im Dritten Reich und
in der SBZ/DDR” referiert Michael Parak
iiber ,Politische Entlassungen an der Uni-
versitat Leipzig in der Zeit des National-
sozialismus® (241-262). Er bietet hier im
Rahmen seines Forschungsgebietes , Wis-
senschaftspolitik in Diktaturen* (iiber Eli-
tenaustausch an sichsischen Hochschulen
1933-1952) einen Uberblick tiber die zwi-
schen 1933 bis 1936 aus ihren Stellungen
verdrangten Hochschullehrer. Fiir die
Universitat fehlen verldssliche Angaben
{iber das AusmaRe der politischen Saube-
rungen in der Frithphase des Dritten Rei-
ches. Voraufgehende Festschriften (1959;
1984) konnten nicht alle Entlassungen
zweifelsfrei identifizieren. Parak kommt
zu dem Ergebnis, dass in der NS-Zeit 41
Professoren und Dozenten der Universitat
Leipzig aus rassischen und politischen
Griinden aus dem Lehramt gedrangt wur-
den. Mit einer Entlassungsquote von
12,7 % lag Leipzig reichsweit im Mittelfeld
der ,politischen Sduberungen”. Dagegen
verloren Berlin bzw. Frankfurt/Main 32,4
und 32,3% fast ein Drittel ihrer Hoch-
schullehrer.  Entlassungsquoten  von
14,2% konnten fiir die TH Dresden,
8,8% fiir die Bergakademie Freiberg und
6,7 % fiir die Handelshochschule Leipzig
ermittelt werden (261). Carsten Schreiber
weist anhand einzelner Karrieren Affini-
taten von Wissenschaft und Sicherheits-
dienst auf (,Von der Philosophischen Fa-
kultit zum Reichsicherheitshauptamt.
Leipziger Doktoranden zwischen Univer-

sitat und Gegnerforschung”; 263-287). Es
handelt sich um einen biographisch-wis-
senschaftsgeschichtlichen Uberblick iiber
junge Absolventen, Doktoranden und As-
sistenten der Leipziger Philosophischen
Fakultdt, die zwischen 1939 und 1945
im RSHA fiihrende Positionen besetzten.
Ihr Weg fiihrte liber Forschungsaufgaben
beim Sicherheitsdienst der SS.Vf. weist
nach, dass nicht nur Germanisten, son-
dern ,genau so auch Historiker, Bibliothe-
kare, Soziologen, Publizisten und Geogra-
phen ihr in Leipzig erworbenes Fach- und
Methodenwissen ins RSHA einbrachten”
(264). Mit erstmals ndherem biographi-
schen Aufweis von Werner Emmerichs
Karriere hinterfragt V. auch eine thm zu
positiv erscheinende Beurteilung von Ru-
dolf Kotzschkes landesgeschichtlichem
Universititsinstitut als Ort der ,Distanz”
und ,sittlichen Bewdhrung®(282). Mar-
kus Wustmanns Beitrag ,Die Gesell-
schaftswissenschaftliche Fakultét in Leip-
zig 1947-1951“ schildert die im Gefolge
der Forderung des Arbeiter- und Bauern-
studiums seit 1947 aufgebaute ,Gewifa®,
eine auf sowjetischen Befehl kreierte In-
stitution (289-306), der die Wirtschafts-
und Sozialwissenschaftliche Fakultét ein-
gegliedert wurden. Als Franz-Mehring-In-
stitut war sie seit 1951 fiir das Gewi-
Grundstudium zustdndig, das gleichsam
als marxistisches philosophisches Propa-
deuticum neben dem jeweiligen Fachstu-
dium an den Fakultiten zu absolvieren
war. Interessant auch die innerparteili-
chen Konflikte, bei denen einzelne Lehr-
krifte der Gewifa 1949 unter Beschuss ge-
rieten (z.B. Trotzkismusvorwurf gegen
den Okonomen Fritz Behrens).

Unter der Rubrik ,Fécher und Diszipli-
nen* schreibt Christina Leibfried {iber
,Die Entwicklung der Sinologie in Leipzig
bis 1925“ (309-340). Das Fach, urspriing-
lich der Orientalistik zugeordnet, verfiigte
in Leipzig erst kurz nach dem Ersten Welt-
krieg iiber einen Lehrstuhl, allerdings seit
1878 bereits iiber ein Extraordinariat, des-
sen Fachvertreter und spezielle Ausrich-
tung ebenfalls vorgestellt werden. Eduard
Erkes, wahrend der NS-Zeit dienstentlas-
sen, leitete 1947 bis zu seinem Tode 1958
das Seminar, das 1952 zum Ostasiatischen
Institut erhoben wurde. Ausgesprochen
interessant auch der Beitrag von Anna
Lux: ,Kontinuititen und Diskontinuita-
ten: Die Leipziger Germanistik im Uber-

ang zur nationalsozialistischen Herr-
schaft” (341-362), zumal die beiden Ko-
ryphden  Hermann August Korff
(1882-1963) und Theodor  Frings
(1886-1968) im Zentrum stehen. In ihrer
2003 abgeschlossenen Magisterarbeit bei
U.v. Hehl setzt sich die Vin. differenzie-
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rend mit der Institutsgeschichte auseinan-
der. Auch die Extraordinarien sind im
Blick auf ihre Rolle im Dritten Reich in
die Darstellung einbezogen. Uber ,Das Se-
minar fiir Mittlere Geschichte des Histori-
schen Instituts 1933-1945“ berichtet Jo-
hannes Piepenbrink, derzeit Mitarbeiter
am Zeitgeschichtlichen Forum Leipzig
(363-383). Hier stehen bekannte Histori-
ker wie Hermann Heimpel und FErich
Maschke im Mittelpunkt, deren Affinita-
ten zum Dritten Reich nicht zu {ibersehen
waren. Ihr Werdegang und ihre historio-
graphischen Ertrdge werden vorgestellt.
Das Urteil bleibt zwiespdltig. Doch: ,Die
Offnung fiir nationalsozialistische Gesin-
nung musste jedoch nicht zwangslaufig
Preisgabe wissenschaftlicher Standards
bedeuten.” (382) Carsten Heinze, Wissen-
schaftlicher Assistent am Lehrstuhl fiir Pa-
dagogik der Universitdit ~Augsburg,
schreibt {iber ,Die Padagogik an der Uni-
versitdt Leipzig in der Zeit des National-
sozialismus 1933-1945. Zur regionalen
Verfallsgeschichte' einer Wissenschafts-
disziplin® (385-409). Die akademische
Volksschullehrerausbildung, die seit 1923
an der TH Dresden, seit 1924 an der Leip-
ziger Universitat erfolgte, wurde seit 1936
durch eine Reform der Lehrerbildung in
Frage gestellt. Die komplizierte Instituts-
geschichte (hier wirkten bekannte Wis-
senschaftler wie der 1937 faktisch
zwangsemeritierte Theodor Litt, nach
1945 kurziristig reaktiviert) wird auch
personalpolitisch (Schautafeln) iibersicht-
lich dargestellt. Dem Beitrag folgt die
Kurzstudie ,Bildung und Universitat. Be-
griffsbestimmungen nach Hans Freyer”
(411-426) von Erik Lommatzsch. Der ge-
gen Wissenschaftsautonomie kritische Bil-
dungsbegriff Freyers impliziert staats-
orientierten Standortbezug.

Studienorganisatorisch wurde voriiber-
gehend ein ,politisches Semester” einge-
fiihrt, das dem Fachstudium voraufging.

Interessant, dass Freyer (1887-1969),
der 1948 seinen Leipziger Lehrstuhl ver-
lor, in Goerdelers Nachkriegsplanungen
einbezogen war.

Unter der Rubrik ,Studenten” entfaltet
Markus Lorenz die AStA-Geschichte seit
ihren Anfiangen (,Vertretungen der Leip-
ziger Studentenschaft im 19. Jahrhundert
bis zur Griindung des Allgemeinen Stu-
dentenausschusses 1904; 425-448); die
weitere Entwicklung wird angedeutet.
Ronald Lambrecht (,Studentische Selbst-
verwaltung und Studentenpolitik an der
Universitdt Leipzig in der Weimarer Re-
publik“; 449-473) verfolgt die organisato-
rische Entwicklung der Studentischen
Selbstverwaltung seit Kriegsende 1918
und AStA-Reform 1923 bis hin zur Domi-

nanz des NS-Studentenbundes seit den
Septemberwahlen 1930 und der Ablo-
sung des AStA durch die Deutsche Stu-
dentenschaft am 1. Mai 1933.

Sabine Steffens legt eine informative
Studie ,Zur Geschichte des Frauenstu-
diums an der Universitdit Leipzig
1933-1945“ vor (475-495). Vin. be-
schreibt (mit statistischen Graphiken un-
terlegt) das Frauenstudium im Dritten
Reich. Das Jahr 1933 stellte einen Wende-
punkt dar: Ideologische Schranken
(Frauenbild der NSDAP) erschwerten
den Zugang der Frauen zu Studium und
Promotion. Der Mangel an méannlichen
Studierenden nach Ausbruch des Zweiten
Weltkrieges bewirkte einen Wandel, be-
sonders in den medizinischen Fichern,
auch in der philosophischen Fakultdt
(Sprachen usw.). Wegen mangelnder Be-
rufsaussichten beschrankte sich das Stu-
dium bei Juristinnen und Theologinnen
auf Einzelfdlle. Ubrigens: In Leipzig wur-
den Frauen seit 1906 zum Studium zuge-
lassen; im Jahre 2003 waren in Leipzig
insgesamt 60% der Studierenden weib-
lich (16.876 von 27.997 Studierenden).
Im letzten Beitrag schreibt Andreas Thii-
sing iiber die kurzfristige Reaktivierung
des ,Leipziger Studentenrats 1947-1948"
(497-522). Bin ,Stura” entstand 1947 als
studentisches Vertretungsgremium wie-
der, bevor nach Griindung der DDR
1949 die FDJ diese Aufgaben {ibernahm.

Archivalische Recherchen zu den Vor-
gangen um die mit 77 Dozenten und 1261
Studenten am 5.Februar 1946 wieder-
eroffnete Universitdt ermoglichen ein-
zelne Korrekturen und Erganzungen. Ab-
schlieBende Hinweise (Verhaftung des
Vorsitzenden W. Natoneck am 12. Novem-
ber 1948; Neuwahlen unter Dominanz
der SED, zentrale Selbstauflosung der Stu-
dentenrite in der DDR 1950/51 u.a.) run-
den den Beitrag ab.

Im Anhang (525-585) beigegeben sind
Liste der ,Rektoren und Dekane
1852-1918; 1919-1945“, Auswahlbiblio-
graphie, Personenregister und Autoren-
verzeichnis. Korrigendum: beim Dekanat
Heinrich Bornkamms auf S.536 muss es

JKirchengeschichte“ (nicht: Praktische
Theologie) heifsen.
Leipzig Kurt Meier

Fuchs, Stephan: ,Vom Segen des Krieges”.
Katholische Gebildete im Ersten Welt-
krieg. Eine Studie zur Kriegsdeutung im
akademischen Katholizismus. (Con-
tubernium. Tibinger Beitrdge zur Uni-
versitdts- und Wissenschaftsgeschichte;
61), Stuttgart (Franz Steiner) 2004, 372
S., kt. ISBN 3-515-08316-2.
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Der vorliegende Band, eine 2002 von
der Geschichtswissenschaftlichen Fakultdt
der Universitat Tiilbingen angenommene
Dissertation (Betreuer Prof. D. Langewie-
sche), widmet sich eindringend einem
mentalititswissenschaftlichen Thema im
Rahmen der akademischen Elitenfor-
schung. Die Studie bietet in sorgsamer
mediengeschichtlicher Auswertung ein
eindriickliches Bild liber die ,Kriegsdeu-
tung im akademischen Katholizismus” im
Blick auf den Ersten Weltkrieg. Die Ana-
lyse ist auf Stimmen aus dem Katholizis-
mus begrenzt, die weit weniger unter-
sucht sind als solche aus dem Protestan-
tismus. Auch die Studentengeschichte des
Kaiserreichs gilt dem Verf. als protestan-
tisch dominiert.(20) Abhilfe schaffe dazu
jetzt eine Tlbinger Dissertation von Chris-
topher Dowe iiber die katholischen Stu-
dierenden im wilhelminischen Deutsch-
land. Bisher sei es nur wenigen Autoren
gelungen, die Studentengeschichte des
Kaiserreichs konfessionell ausgewogen
darzustellen.

Die Forschung zum Ersten Weltkrieg,
,die seit der sogenannten FISCHER-
Kontroverse’ um die Kriegsursachen an
Breite gewonnen und andere Akzente ge-
setzt hat” (17), ist durch Beriicksichtigung
und Annotierung neuerer Literatur ein-
bezogen (Anm. 69 f.), verstandlicherweise
ohne im einzelnen nachgezeichnet zu
sein. Abkiirzungsverzeichnis, ausfiihrli-
ches Quellen- und Literaturverzeichnis
sowie Korporations-, Orts- und Personen-
register folgen im Anhang (309-370), der
auch etliche Abbildungen enthalt.

In Teil I (,Die Grundlagen der Arbeit*;
1-63) werden nach methodologisch-kon-
zeptionellen Ausfiihrungen ,Thematische
Schwerpunkte und Forschungsstand” (3.)
,Die wichtigsten katholischen Akademi-
kerverbande und ihre Publikationen” als
.Quellen zur Kriegsdeutung im akademi-
schen Katholizismus* vorgestellt: das
betrifft vorrangig die ,Akademische Boni-
fatius-Einigung” (Organ: ,Akademische
Bonifatius-Korrespondenz®), den ,Car-
tellverband der katholischen Deutschen
Studentenverbindungen” (=CV) mit sei-
nem Organ ,Academia”, den ,Kar-
tellverband der katholischen Studenten-
vereine” (=KV) mit den ,Akademischen
Monatsblattern, den ,Verband der wis-
senschaftlichen katholischen Studenten-
Vereine Unitas”, das ,Sekretariat Sozialer
Studentenarbeit” unter dem Studenten-
plarrer Carl Sonnenschein (Organ: ,50z.
Studentenblitter”), ebenso den ,Verband
der katholischen Studentinnen-Vereine
Deutschlands” (Organ: ,Die katholische
Studentin“) und den ,Hochlandverband
der katholischen neustudentischen Ver-

bindungen”; letzterer entstand erst unmit-
telbar vor dem Krieg, erfuhr aber in der
Nachkriegszeit starkste Aufwartsentwick-
lung (Organ: seit 1916/1917 ,Kriegsmit-
teilungen”; ,Neues Studententum®). Der
Hochlandverband, von der Jugendbewe-
gung beeinflusst, war eine abstinente Stu-
dentenverbindung, der wie auch der Uni-
tas viele Theologen zugehorten.

Das Hauptkorpus der Arbeit (,Die
Kriegsdeutung katholischer Akademiker
im Ersten Weltkrieg”; 65-297) bietet in
fiinf Kapiteln das Erscheinungsbild der
katholischen akademischen Verbands-
publizistik. Der Titel der Arbeit ist einem
Leitartike]l der Bonifatius-Vereinigung
entnommen (1-13). Eine regelrechte
Kriegsbegeisterung fand sich vor allem in
der ,Akademia“, dem Organ des CV; dhn-
lich die ,Akademischen Monatsbldtter”
des KV. In anderen katholischen Studen-
tenverbanden, in denen ebenfalls Ehema-
lige, sogenannte ,Alte Herren®, publizier-
ten, finden sich entsprechende Aulberun-
gen sparsamer. Verf. konstatiert: die ka-
tholischen Verbinde hoben sich kaum
von der in biirgerlichen Kreisen iiblichen
Kriegsbegeisterung der ersten Stunde ab;
unterschiedlich starke Erniichterungsten-
denzen setzten indes bald ein. Vor allem
das ,Hochland“ und auch ,Die katholische
Studentin AuBerten sich zuriickhalten-
der. Als die gemutmafRte sittliche Veran-
derungskraft des Krieges auszubleiben
schien, kam es (besonders bei den ,Sozia-
len Studentenblittern, aber auch ande-
renorts) bald zur Erniichterung, wahrend
z.B. beim Cartell-Verband (CV) und Kar-
tell-Verein (KV) Durchhalteparolen und
extreme Kriegszieldiskussion — oft bis zu-
letzt — dominierten. Insgemein wurde der
Krieg in katholischen Kreisen als natio-
nale Bewdhrungsprobe empfunden; man
wollte angesichts protestantischer Domi-
nanz im wilhelminischen Kaiserreich als
gleichberechtigt anerkannt werden. Gele-
gentlich wurden dadurch fiir die Zeit nach
Kriegsende giinstigere Karrieremoglich-
keiten fiir katholische Akademiker erwar-
tet. Seit dem ,akademischen Kultur-
kampf* zwischen katholischen und
nicht-katholischen studentischen Verbin-
dungen in den Jahren 1904 bis ca. 1908
hatte der Vorwurf nationaler Unzuverlds-
sigkeit geschwelt, den man durch eben-
buirtigen Kriegseinsatz zu widerlegen
hoffte. Dadurch war auch die Verehrung
fiir den deutschen Kaiser Wilhelm IL., der
sich damals fiir die katholischen Verbande
ausgesprochen und zur Toleranz gemahnt
hatte, mitbegriindet. Unter den politi-
schen IdentitatsAguren fanden sich neben
dem deutschen Kaiser und Hindenburg
auch Bismarck, obwohl der Kulturkampf
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der 70er Jahre dabei fiir die Katholiken
stets eine etwas peinliche Frage geblieben
war. Die verklarende Heldenverehrung
wies auch sonst sikularreligios-nationalis-
tische Ziige auf; viele emphatische Ge-
dichte dienten dem Kriegswillen und der
Kriegsverklirung. Die kiinftige Weltgel-
tung Deutschlands (besonders im CV
und KV als politische Weltherrschaft
nach erhofftem Sieg propagiert) wurde
von der Mehrheit der Unitas-Mitglieder
starker geistig-kulturell verstanden. Der
von Theologen geprégte Unitas-Verband
hatte allein stidrker das Bediirfnis, den Na-
tionalismus theologisch zu rechtfertigen
(157). Besonders fragwiirdig sind manche
Theologumena der Kriegsdeutung, wie sie
selbst von einzelnen Professoren katholi-
scher Fakultiten vertreten wurden.J.
Mausbach &duRerte dabei im Dezember
1916 noch relativ gemaRigt ,die feste Ge-
wilkheit, daR unser nationaler Kampf ei-
ner gerechten und heiligen Sache gilt, daf}
unser Sieg auch der wahren Kultur und
der Forderung des Reiches Gottes dienen
wird.”(249)

Zum Sinnstiftungsproblem des Krieges
ist viel Aufschlussreiches zusammengetra-
gen, auch die gesellschaftspolitischen und
konfessionellen Erwartungen nach sieg-
reichem Kriegsausgang sind sorgfaltig er-
mittelt. Die Aspektfiille der politisch-ideo-
logischen Semantik ist bemerkenswert: In
Kapitel 2 (1.,Die Haltung katholischer
Akademiker zum Kriegsausbruch”; 2.,Ka-
tholische Akademiker im Krieg.”) wird die
Identifikation mit dem Kriegsgeschehen
ebenso umfassend wie detailliert geschil-
dert (Gefallenenehrung als Heldengeden-
ken, Siegeszuversicht, Feindbilder u.v.m.).
In Kapitel 3 (,Der Blick nach auen: Aus-
wirkungen des Krieges auf Gesellschaft,
Staat und die Rolle Deutschlands in der
Welt“) stehen vermeintlich positive Ver-
anderungen durch den Krieg zur Debatte.
Ein verinnerlichter Nationalismus, als
auch religios angereichertes Nationalbe-
wusstsein verstanden, hatte auch die ka-
tholische Akademikerschaft erfasst, wobei
unterschiedliche Nuancen deutlich wer-
den. In Kapitel 4: ,Der Blick nach oben:
Krieg und Religion — Gott im Krieg” wer-
den theologische Fragen (oft nationalis-
tisch verfremdet) erortert: etwaige religi-
6se Erneuerung durch das Kriegsgesche-
hen, Krieg als ,Generalprobe des Weltge-
richts — Sinn von Krieg und Leid”,
Reaktion auf franzosische Anklagen: Ver-
rat am Katholizismus; Verklarung des
Krieges etc. Traditionelle Heilige und Mar-
tyrer spielten aufler Sankt Michael keine
besondere Rolle, hochstens Bonifatius, bei
den Frauenverbdnden die heilige Elisa-
beth von Thiiringen. Positiv gewiirdigt

wurden auch die Heldenvéter aus der
Zeit der Befreiungskriege, ebenso der
deutsch-franzésische  Krieg  1870/71
(Reichsgriindung); der Weltkrieg wurde
als Vollendung der Befreiungskriege be-
trachtet (146f.). Von Dichtern erlangte
nur Heinrich Lersch grofere Bedeutung.
Eine gewisse Angleichung an das protes-
tantische Geschichtsbild war zu finden
(155); leider beginne es erst mit 1517.
Biblische Beziige fanden sich im Blick auf
Rom 13. Mit Verweis auf Jiirgen Ebach:
,Das Erbe der Gewalt: eine biblische Rea-
litit und ihre Wirkungsgeschichte*(Gii-
tersloh 1980) betont der Verf., dass im Ge-
gensatz zu protestantischen Theologen die
Bibel bei der Deutung des Krieges in den
Reihen der katholischen Akademiker nur
eine untergeordnete Rolle spielte (255).
Nur ein alttestamentliches Zitat habe sich
finden lassen, hdufiger wurde das Neue
Testament zitiert, v.a. Joh. 15,13: ,Nie-
mand hat groRere Liebe denn die, dass er
sein Leben lasst fiir seine Freunde.” Darin
komme die bei katholischen Gebildeten
verbreitete Ansicht zum Ausdruck, ,die
den Kriegsdienst und insbesondere den
Schlachtentod als praktizierte Nachsten-
liebe im Sinne von Liebe zur eigenen Fa-
milie und zum Vaterland deutete.”(257)
Auch Matth. 10,34 findet sich: Jesus ist
nicht gekommen, Frieden zu bringen, son-
dern das Schwert. Die vor allem bei den
katholische Akademikerinnen (252), aber
auch sonst, etwa in abgedruckten Feld-
postbriefen gelegentlich geduBerte Frie-
denssehnsucht sei hervorgehoben. Man
wird aber nicht tibersehen diirfen, dass
viele kriegskritische Ansichten unausge-
sprochen blieben oder nicht schriftlich fi-
xiert wurden (Zensur; Gefahr, sich Defd-
tismusvorwurf auszusetzen). Wichtig ist,
dass sich auch eine ganze Reihe von Zita-
ten finden, die (Kapitel 5) den ,anderen
Blick auf den Krieg” (265-297) belegen.
Hingewiesen wird hier auf die zermtr-
bende Eintonigkeit des Krieges, auf Ver-
rohung und Abstumpfung, sittliche Ver-
fehlungen draulen und in der Heimat,
der ,Krieg als Widerspruch gegen die
christlichen Prinzipien — Friede als ,dau-
ernder Zweck der sittlichen Weltordnung
in der Hand der ewigen Macht'(295); in
vielen anderen Facetten spricht sich unter-
schwellige Kriegskritik aus. Der Verf. hat
hier Belege fiir Friedenssehnsucht und
Kriegskritik gesammelt. Eine &hnliche
Entwicklung liefe sich im protestanti-
schen Bereich nachweisen (vgl. die unter-
schiedliche Kriegszieldiskussion). Hier hat
der liberale Kirchenhistoriker Adolf von
Harnack (Berlin) wahrend des Ersten
Weltkrieges eine Entwicklung zum Demo-
kraten durchlaufen. Das vom Verf. mus-
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tergiiltig Analysierte und Interpretierte fiir
den akademischen Katholizismus bote
ausreichend Material fiir einen interkon-
fessionellen Vergleich.

Die Schlussbetrachtung (299-308) bie-
tet ein differenziertes Urteil, wie es sich
aus dem aspekireichen Gesamtbild ergibt:
Obwohl die meisten katholischen Akade-
miker keinen Gegensatz zwischen ihrer
iiberlieferten Religion und dem Nationa-
lismus sahen, da die Sakralisierung der
Nation mit einer sukzessiven Nationalisie-
rung der christlichen Religion korrespon-
dierte, unterschieden sie sich erheblich in
der Deutung des Krieges: ,Von einer kol-
lektiven Weltsicht des akademischen Ka-
tholizismus kann keine Rede sein. Die in
der Forschung oftmals gezeichnete Ein-
heit des Katholizismus existierte im Ersten
Weltkrieg jedenfalls nicht.“(307) Die im
Corpus der Arbeit geschilderten Sachver-
halte einer unterschiedlich akzentuierten
Haltung katholischer Akademiker zum
Ersten Weltkrieg werden an der jeweili-
gen, mentalen Ausrichtung der einzelnen
akademischen Verbande nochmals zu-
sammenfassend verdeutlicht.

Leipzig Kurt Meier

Altermatt, Urs (Hrg.): Katholische Denk- und
Lebenswelten. Beitrdge zur Kultur- und So-
zialgeschichte des Schweizer Katholizismus
im 20. Jahrhundert, Freiburg/Schweiz:
Academic Press Fribourg 2003, 263 S.

Selbstbewusst sprechen die Autorinnen
und Autoren mittlerweile von einer eige-
nen ,Freiburger Schule” der Religions-
und Geistesgeschichte. Ihre Forschungen
zum ,katholischen Milieu” decken in der
Tat bereits recht viele Aspekte der Binnen-
entwicklung des Katholizismus im 20.
Jahrhundert und der Beziehungen zum
gesellschaftlichen Umfeld der Schweiz
ab. Was fiir Deutschland in vielen regio-
nalen Milieustudien geleistet wurde und
wird, leisten die Mitarbeiterinnen und
Mitarbeiter des Freiburger Seminars fiir
Zeitgeschichte um Urs Altermatt fiir den
deutschsprachigen Teil der Schweiz. Dabei
konnten sie auf das von Altermatt bereits
1989 entwickelte theoretische Raster ei-
ner katholischen Subgesellschaft” zu-
riickgreifen. Die seither durchgefiihrten
Forschungen erweitern dieses Deutungs-
schema. Urs Altermatt und Franziska
Metzger verstehen diese Subgesellschaft
(alternierend: Milieu) als eine Kommuni-
kations- und Symbolgemeinschaft, in der
und durch die Identitat konstruiert wird
(durch Abgrenzung nach auflen und Or-
ganisierung nach innen). Diese Subgesell-
schaft funktioniert iiber Netzwerke von

Personen (Eliten, Intellektuelle) und Or-
ganen (etwa Zeitschriften oder Vereine).
Innerhalb des Katholizismus unterschei-
den die Autoren mehrere Teilmilieus; so
sprechen sie fiir die Schweiz von einem
Mainstreamkatholizismus und einem
christlichsozialen, reformkatholischen
und rechtskatholisch-integralistischem
Teilmilieu. Diese stellen aber keinen mo-
nolithischen Block dar, sondern sind nach
Regionen, nach Generationen, nach so-
ziookonomischen Faktoren sowie unter
der Gender-Perspektive zu differenzieren.

Nach diesem von Altermatt und Metz-
ger in ihrem theoretischen Einleitungsbei-
trag (S.15-36) dargelegten Raster gehen
die Beitrage des Sammelbands vor. Sie
beruhen zum grofen Teil auf Abschluss-
arbeiten am Freiburger Seminar fiir Zeit-
geschichte und wurden im Marz 2002 auf
einem Forschungskolloquium der Offent-
lichkeit vorgestellt.

Im ersten Teil wurden Beitrdge aufge-
nommen, die sich den katholischen Le-
benswelten widmen. Der Pluralisierung
der Sonntagskultur von der Strukturie-
rung des Tages durch gottesdienstliche
Feiern zu Versuchen einer Neubelebung
durch zivilreligiose Tendenzen geht Urs
Altermatt nach (S.39-54). Am Beispiel
der Stadt Leuk im Wallis untersucht Ro-
land Kuonen Heirats- und Beerdigungs-
rituale, deren soziale standesdifferenzie-
rende Funktion bis in die 1950er Jahre
erhalten geblieben war (S.55-65). Bis
zum Zweiten Vatikanischen Konzil stell-
ten die Volksmissionen ein zentrales Mit-
tel auRerordentlicher Seelsorge dar, deren
religiose und soziale Dimensionen Patrick
Geiger analysiert (S.67-84). Dass die von
einem Protestanten gegriindeten Raiffei-
senkassen in der Schweiz vor allem im
katholischen Milieu reiissierten und als
Modernisierungshelfer fiir die bauerlich-
Kleinbiirgerlichen Sparer wirkten, ist die
von Stephan Moser entwickelte These
(S.85-96). Mirjam Moser beschreibt den
Aufbau des katholischen Vereinswesens
in Olten fiir Frauen und das in diesen
Organisationen vermittelte weitgehend
traditionelle Frauenbild (S.97-118). Die
gesamtschweizerische Erginzung dazu
liefert Mirjam Kiinzler, die der in katholi-
schen Frauen- und Familienzeitschriften
vermittelten Sexualmoral und dessen
wandel ,vom erhobenen katholischen
Zeigefinger zur Emanzipation der katholi-
schen Frau” nachgeht (S.119-131).

Diese schweizer katholischen Lebens-
welten waren bestimmt von konkreten
Denkhorizonten, die im zweiten Teil des
Bandes beschrieben werden. Eine natio-
nale Identitat wurde hergestellt durch den
Eidgengssischen Bettag, der Religionen
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vereinen sollte, aber sowohl Katholiken
als auch Juden zwischen Integration und
Exklusion oszillieren lieR, wie Zsolt Keller
nachweist (S.135-150). Am Beispiel der
Zeitschrift ,Schildwache” und ihres lan-
dertibergreifenden Netzwerks kann Fran-
ziska Metzger antimoderne und apokalyp-
tische Diskurse im integralistisch-rechts-
katholischen Teilmilieu offenbar machen
(5.151-173). Gerade katholische Intellek-
tuelle konnten in ihr Demokratiever-
standnis auch autoritdre Ziige integrieren,
was am Beispiel der ambivalenten Hal-
tung zum faschistischen Italien von Ste-
phan Aerschmann herausgearbeitet wird
(S.175-186). Ambivalent und vielschich-
tig stellte sich das Verhaltnis der schweizer
Katholiken zum Zionismus dar, zwischen
der Ablehnung der Riickkehr der Juden
nach Paldstina, der Starkung der Einfluss-
sphire der Katholiken im Heiligen Land,
Sympathien fiir den Zionismus und
gleichzeitigem latentem Antisemitismus,
wie  Christina  Spdt  differenziert
(S. 187-209). Dass diese Pluralitét in einer
Person zu verschiedenen Lebensphasen
wirksam sein konnte, exemplifiziert An-
netta Bundi Boschetti am Appenzeller Po-
litiker und Journalisten Johann Baptist
Rusch (S.209-218). Die Uberlagerung
konfessioneller und sprachlicher Kon-
fliktfelder und ihre Wirkungen auf die
LEntterritorialisierung” von Religion und
Sprache zeigt Bernhard Altermatt am Bei-
spiel der Schulentwicklung im Kanton
Freiburg / Fribourg (S.219-245). Uber
die ,Schweizer Rundschau” konnte, so
abschlieBend Thomas Metzger, nach dem
Zweiten Weltkrieg die Einigung der ka-
tholischen Intellektuellen auf eine anti-
kommunistische Grundhaltung erreicht
werden.

Die eingangs erwdhnte ,Freiburger
Schule“ hat sich mit dem vorliegenden
Sammelband eindrucksvoll zu Wort ge-
meldet. Die Beitrdge sind von grolier
Dichte der beschreibenden Darstellung
gepragt und gleichzeitig auf ein einheitli-
ches theoretisches Raster aufgebaut. Diese
Fokussierung erleichtert die Vergleichbar-
keit der Ergebnisse. Wiederholungen las-
sen sich dadurch in den einzelnen Beitra-
gen zwar kaum vermeiden, doch zeigen
sie dadurch die Vernetzung der Forschun-
gen um so besser auf. Leider konzentrie-
ren sich die Beitrdge fast ausschlieRlich
auf die deutschsprachige Schweiz. Hier
waren ergidnzende und vergleichende
Studien zum Katholizismus im franzo-
sisch- und italienischsprachigen Teil sowie
in der ratoromanischen Sprachinsel zu er-
bringen. Insgesamt hat die Milieufor-
schung durch den vorliegenden Sammel-

band eine wichtige zusammenfassende
Darstellung erhalten.

Vallendar Joachim Schmied!

Chenaux, Philippe: Pie XII. Diplomate et
pasteur, Paris (Les éditions du cerf)
2003, kart., 462 S., ISBN 2-204-
07197-8.

Vorliegende Studie des Professors fiir
neuzeitliche Kirchengeschichte an der La-
teranuniversitdt in Rom erhebt den An-
spruch, einen Meilenstein in der Pius XII.-
Forschung zu setzen und lost diesen An-
spruch auch weitgehend ein. Er setzt sich
dabei zum groRen Ziel, die beiden Einsei-
tigkeiten der bisherigen Pacelli-Forschung
zu vermeiden (S.15): 1. Will er weder
eine hagiographische Apologie, noch
eine moralische Anklage verfassen. 2.
Will er auf breiter archivalischer Grund-
lage insbesondere seine Biographie vor
der Papstwahl schreiben, nachdem sich
die Forschung bislang nahezu ausschlief3-
lich auf die Zeit nach 1939 konzentriert
habe. So sollen frithe Pragungen und
Handlungsmuster herausgearbeitet wer-
den, welche den Papst auch in seinen
spateren Entscheidungen geprégt haben,
der sich je langer desto mehr ganz mit
seiner kirchlichen Funktion identifiziert
hat: So bietet der Vi. zugleich eine Dar-
stellung der vatikanischen Politik in der
ersten Jahrhunderthélfte (S.17 f.).

Fiir Pacellis Studienzeit betont der Vi.
dessen Pragung durch die Rome noire
(S.21) im Zeitalter des italienischen Kul-
turkampfes, seine Priagung durch den
Neuthomismus, der sich in Rom nach
1879 sukzessive endglltig durchsetzte,
aber auch die Tatsache, dass seine Bildung
vergleichsweise offen (S. 44) und vielseitig
war. Sein kurialer Aufstieg in der Congre-
gazione degli affari straordinarii stand ideo-
logisch unter der Prdgung der Rechts-
schule Felice Cavagnis und Adolfo Gob-
bios, der auch sein Mentor Pietro Gasparri
zuneigte. Diese entwickelte fiir die schwe-
lende romische Frage den Standpunkt,
dass die romische Kirche als societas perfecta
gegeniiber dem Staat jurisdiktionell ei-
genstandig, zugleich aber — auch ohne ei-
genes Territorium — Volkerrechtssubjekt
sei, das das kirchliche Leben durch Kon-
kordate schiitzen und regeln kénne. Ne-
ben Gasparri und der Pragung bei der
Ausarbeitung des neuen zentralistischen
CICs von 1917 betont der Vi, einen weite-
ren Einfluss auf Pacelli: Mit dem neuen
Staatssekretdr unter Pius X., Raffaél Merry
del Val, als patron verband ihn uneinge-
schrankte Wertschdtzung und eine fast
vollige Konvergenz der Sichtweisen
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(S. 68). Eine gewisse Nihe bestand in die-
ser Zeit auch zum Sodalitium pianum Um-
berto Benignis, auch wenn man sich je-
denfalls in der Frage der christlichen deut-
schen Gewerkschaften schied (S.73). —
wahrend des Pontifikats Benedikts XV.
und des I. Weltkriegs standen sich nach
dem Vi. an der Kurie zwei Positionen ge-
geniiber (S.87): Gasparri pladierte fiir die
Politik einer strikten Neutralitit beider
Seiten, so dass die Kirche in allen Landern
weiter ihre iibernatiirliche Mission erfiil-
len konne. Der Papst selbst neigte immer
mehr zu einer aktiven Friedenspolitik, um
die Leiden des Krieges vorzeitig zu been-
den. Die Entsendung Pacellis als Nuntius
nach Miinchen 1917 diente freilich zu-
nichst dem péapstlichen Versuch einer ak-
tiven Friedensvermittlung; das vollige
Scheitern der Friedenspolitik des Papstes
im August war nach dem Vf. aber ein
negatives Handlungsmuster fiir Pacellis ei-
gene Politik der strikten Unparteilichkeit
im II. Weltkrieg (S.121). Fiir seine Zeit als
Nuntius in Bayern und beim Reich
1917-1929 konnte der Vi. auf die neu
zuganglichen vatikanischen Quellen nur
noch anfangshaft zuriickgreifen; auch be-
tont er nahezu ausschlieBlich die politi-
sche und fast gar nicht die ebenso wichtige
innerkirchliche Wirksamkeit des Nuntius.
Klar wird aber, dass die scheinbar alles
beherrschende Konkordatspolitik Pacellis
dem Zweck dienen sollte, die Freiheit und
Unabhingigkeit des Kkirchlichen Lebens
(geordnet nach der Ekklesiologie des va-
tikanischen Kirchenrechts) zu sichern. Die
Politik — etwa in der Frage der deutschen
Grenze gegen Polen — hatte sich wiederum
den Konkordatsverhandlungen zumin-
dest teilweise unterzuordnen (S. 157).
Seit seiner Ernennung zum Kardinal-
staatssekretir 1930 drohte in nahezu allen
europdischen Staaten der Totalitarismus.
Seit dieser Zeit wurden die Aufderungen
des Papstes gegen den Bolschewismus
(aber auch gegen Mussolini) schirfer
(5.167), doch bleibt die tatsachliche Be-
ziehung zwischen Papst und Staatssekre-
tar, zweler temperamentmafig stark un-
terschiedlicher Manner, auch weiter ein
Ritsel. Pacellis Emennung bedeutete
nach dem Vi. dennoch le retour en force de
la droite curiale (S.171). Pacellis unbeding-
ter Konkordatswille 1933 scheint jeden-
falls auch von seiner Uberzeugung geleitet
gewesen zu sein, das Zentrum hatte mit
der Machtergreifung Hitlers ohnehin aus-
gespielt gehabt. Andererseits aulerte er
sich nach Hitlers Rede vom 23. Mérz kon-
zilianter. Lange fand auch die Theorie ei-
ner ideologischen Scheidung innerhalb
des Nationalsozialismus im Staatssekreta-
riat Glauben, ndmlich zwischen einer re-

volutiondr antichristlichen und einer kon-
servativ prochristlichen Linie, der Hitler
selbst und Goring angehorten (S.213).
Auch brauchte man Hitler-Deutschland
als potentiellen Alliierten im Kampf gegen
dize spanischen Kommunisten (S. 218-
220).

Mit seiner Wahl zum Papst sah sich Pius
XII. vor die Gefahr des drohenden Krieges
gestellt und suchte fiir den Frieden zu ver-
mitteln: Nach dem Angriff auf Polen ver-
legte er sich dabei auf eine diplomatische
Sprache, welche die Dinge in allgemeinen
Prinzipien beim Namen nannte, um als
pére commun niemand konkret zu beschul-
digen (S.239). Nach dem Kriegseintritt
der USA und angesichts von deren erklar-
tem Willen, den Krieg bis zum Ende zu
fiihren, blieben den pépstlichen Friedens-
hoffnungen nur noch die Watfen des
Geistes: Am 2.September 1940 hatte
schwester Lucia ihm die Botschaft Unse-
rer Lieben Frau von Fatima mitgeteilt. Im
Oktober 1942, so der VI, lisst sich eine
klare Wende im Pontifikat feststellen: Die
Mystik habe die Oberhand tber den Papst
gewonnen, der Russland und die Welt
nun dem Unbefleckten Herzen Mariens
weihte (S.261). Immer mehr setzte sich
bei ihm auch die Sorge vor einer Bolsche-
wisierung Buropas durch, die ihn Roose-
velt eine pleine collaberation fiir den Frie-
den anbieten lieR (S.262). Was Pacellis
Haltung zum Antisemitismus angeht, so
folgt Chenaux in der Analyse seiner Mo-
tivlage dessen mehrfach geduBerter Be-
griindung, er habe schweigen miissen ad
maiora mala vitandum. Immer wieder
scheint durch, dass es wohl die Sorge fiir
die deutschen Katholiken und deren See-
lenheil (salus animarum) gewesen ist, die
ihn von einem deutlicheren Protest abge-
halten habe.

Nach dem Krieg wurde in einer radika-
len Wende der kirchlichen Lehrverkiindi-
gung wohl unter dem Einfluss von P. Ma-
Hiano Cordovani OP die Demokratie zur
christlichen Staatsform, die mit dem Na-
turrecht und dem Geist des Evangeliums
am besten ibereinstimme, erklart
(S.308). Entscheidende Gedanken waren
die Verteidigung des Westens gegen den
Kommunismus und der Bau eines christ-
lichen Europas. Anfangs waren sich in der
Ttalienpolitik an der Kurie die Position
Montinis (Unterstiitzung einer christli-
chen Einheitspartei), Tardinis (Neutrali-
tat) und Ottavianis (Pluralismus mit Ten-
denz nach rechts) gegeniibergestanden,
doch setzte sich Montini und die Unter-
stiitzung der Democrazia Cristiana schlief3-
lich durch. Theologisch scheint der etwa
fiir technischen Fortschritt durchaus auf-
geschlossene Pontifex sich mit den Ge-
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wissheiten der thomistischen Metaphysik
begniigt zu haben (S.397) — Er stutzte
sich bekanntlich auf eine romische, weit-
gehend jesuitische theologische Task Force.
Hohepunkte seiner letzten Jahre waren
die Heiligsprechung Pius X. 1954, das Auf-
finden des Petrus-Grabes 1950 und das
Mariendogma von 1950, das der Vi. als
Apotheose des Lehramts des Papstes,
dem selber in seinen letzten Jahren mehr-
mals Visionen zuteil wurden, bezeichnet.

Dem Vi. ist eine abgewogene Gesamt-
darstellung gelungen, die auf dem Stand
der neuesten Forschung zugleich die in
der archivalischen Uberlieferungsstruktur
begriindeten Forschungsdesiderate auf-
scheinen ldsst. In Pacellis Schweigen zur
Shoah sieht er eine individuell verantwor-
tete Entscheidung, die das Seelenheil und
das tlibernatiirliche Leben der Katholiken
allen anderen Giitern tiberordnete. Inso-
fern war Pius XII. zwar kein Antisemit,
aber ein vorkonziliarer Christ (S.415
nach Ernst Nolte).

Miinster Klaus Unterburger

Denzler, Georg: Widerstand ist nicht das rich-
tige Wort. Katholische Priester, Bischofe
und Theologen im Dritten Reich. Zii-
rich: Pendo Verlag 2003. 304 S.

Was dem Leser mit dem vorliegenden
Band geboten wird, ist weder ein Exkul-
pationsopus nach der Art einer apologe-
tischen Katholizismusforschung noch
eine Anklageschrift, wie sie Daniel J.
Goldhagen verfasste. Stattdessen gibt ein
Kenner der Materie einen aufschlussrei-
chen Einblick in die Komplexitdt kirchli-
chen Lebens im Dritten Reich.

Der emeritierte Bamberger Ordinarius
fiir Kirchengeschichte Georg Denzler ver-
mittelt die Grundaussage seines Buches
bereits mit dessen Titel: Die Haltung der
katholischen Kirche im Dritten Reich lasst
sich nicht mit dem Begriff des Widerstands
erfassen. Denzler entscheidet sich stattdes-
sen fiir die Bezeichnung ,teilweise abwei-
chendes Verhalten” (S.9) und kniipft da-
mit an Uberlegungen der beiden Historiker
Gerhard Paul und Klaus-Michael Mall-
mann an. Damit bietet er einen frucht-
baren Ansatz, der tiber die Forschungen
der alteren Katholizismusforschung zum
Dritten Reich hinausgeht, auch wenn ihn
Denzler selbst nicht in allen Teilen seines
Buches konsequent umsetzt.

Der Aufsatzband, der sich aus alteren
und neueren Beitrdgen zusammensetzt,
beginnt mit einem einleitenden Uberblick
iiber das Verhdltnis der katholischen Kir-
che zur Weimarer Demokratie sowie zum
Nationalsozialismus und seinen Verbre-

chen. In einem ersten Kapitel wirft Denz-
ler einen kritischen Blick auf die Rolle der
theologischen Wissenschaft und zeigt an-
hand von vier Theologieprofessoren, wie
versucht wurde, eine Briicke zwischen
Christentum und Nationalsozialismus zu
schlagen. Nicht wirklich deutlich wird al-
lerdings, warum sich diese katholischen
Theologen, darunter Karl Adam und Mi-
chael Schmaus, der NS-Ideologie zuwand-
ten. Im zweiten Kapitel wagt Denzler sich
an die Geschichte der Philosophisch-
Theologischen Hochschule Bamberg im
Dritten Reich. Er kommt zu dem Ergebnis,
dass die Bamberger Studenten und Pro-
fessoren der Philosophie und Theologie
nicht im nationalsozialistischen Sinne ta-
tig waren, dass von ihnen aber auch keine
widerstandigen Impulse und Aktionen
ausgingen (S. 109). In seinem dritten Ka-
pitel zeigt Denzler an acht konkreten Bei-
spielen, wie verschieden die Lebenswege
von Bischofen und Priestern unter der
NS-Herrschaft sein konnten. Er portratiert
fiinf Priester, die dem kirchlichen Wider-
stand gegen den Nationalsozialismus zu-
gerechnet werden konnen: den christli-
chen Kommunisten Kaplan Joseph C.
Rossaint, den Kampfer fir ein christliches
Abendland und gegen den Nationalsozia-
lismus Georg Moenius, den Grinder des
Friedensbundes Deutscher Katholiken
Max Josef Metzger, den Verweigerer des
Fahneneids Franz Reinisch sowie den
»Querdenker im Episkopat“ Bischof Kon-
rad Graf Preysing (S.177). Drei Portrats
gelten ,braunen Priestern”: dem Ministe-
rialdirigenten im Reichskirchenministe-
rium Josef Roth, dem SS-Standartenfiih-
rer im Sicherheitsdienst der SS Albert
Hartl und dem Augsburger Weihbischof
Franz Xaver Eberle. Denzler macht den
Leser in seinen biografischen Skizzen mit
»Gefolgsleuten” und ,Opponenten” des
Regimes bekannt. Doch ldsst sich der ge-
samte Klerus in diese beiden Gruppen
aufteilen? Wiinschenswert wéren einige
Portrdts von ,durchschnittlichen” Pries-
tern gewesen, die weder der einen noch
der anderen Gruppe zuzuordnen sind. In
seinem fiinften Kapitel reflektiert Denzler
iiber ,Verdienst und Versagen, Verant-
wortung und Schuld“ der katholischen
Kirche im Dritten Reich. Goldhagens
Buch iiber das gleiche Thema halt er fir
eine ,Schmahschrift” (S.276), die dem
seit vielen Jahren gefiihrten judisch-
christlichen Dialog schadet. Dieses Urteil
ist umso glaubwiirdiger, als Denzler selbst
in seinem Buch keineswegs an wissen-
schaftlich begriindeter Kritik am Verhal-
ten der katholischen Kirche wihrend der
NS-Herrschaft spart.

Miinchen Claudia Lepp
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Kuropka, Joachim (Hrg.): Geistliche und Ge-
stapo. Klerus zwischen Staatsallmacht
und kirchlicher Hierarchie, Munster
2004.

Die Konflikte zwischen ,Geistlichen”
und ,Gestapo” sind breit dokumentiert
und erforscht. Ein gutes Drittel des deut-
schen katholischen Klerus geriet zwischen
1933 und 1945 nachweislich mit dem NS-
Regime in Konflikt. 417 deutsche Priester
waren zusammen mit insgesamt 2.720
Geistlichen aus ganz Europa im Dachauer
Konzentrationslager interniert. Die Opfer
unter ihnen bestimmen mafgeblich das
Bild der von katholischer und jetzt auch
evangelischer Kirche erstellten Kataloge
deutscher Glaubenszeugen des 20. Jahr-
hunderts.

Historisch lasst sich die Geistlichkeit
und ihr Konfliktverhalten im ,Dritten
Reich“ deshalb besonders gut untersu-
chen, weil es sich in beiden Kirchen um
eine vergleichsweise geschlossene, theo-
logisch und spirituell einheitlich geformte,
gleichermaRen kirchengebundene wie so-
zial profilierte Fithrungselite handelt. Die
zeitgeschichtlichen Interpretationen rei-
chen vom christlichen Widerstand iiber
milieugestiitzte Resistenz bis zur ,milieu-
egoistischen” Selbstbewahrung.

Gegen die u.a. von Gerhard Paul und
Klaus Mallmann prononciert vertretene
These kirchlicher Selbstbewahrung er-
greift Joachim Kuropka leidenschaftlich
Partei. Br legt dazu einen Sammelband
mit acht fiir die Verdffentlichung iiberar-
beiteten Beitragen vor. In zwei eigenen,
einfithrenden Aufsitzen gibt er den inter-
pretatorischen Rahmen des Bandes in der
kontroversen Debatte vor (7-40; 45-63):
Die Konflikte — so Kuropkas Gegenthese —
resultierten wesentlich aus der grundsatz-
lichen Konfrontation zwischen religios
begriindeten Glaubensiiberzeugungen
der Geistlichen und dem als politische Re-
ligion zu begreifenden totalitdren Weltan-
schauungsanspruch des NS-Regimes.

Die angefiihrten Fallstudien von Maria
Anna Zumbholz tiber den Peheimer Geist-
lichen Gottfried Engels (169-194), von
Rudolf Willenborg iiber den Boseler Pfar-
rer Sommer (201-228), von Rainer-Maria
Groothuis tiber den KZ-Priester und Do-
minikanerpater Aurelius Arkenau
(255-273) belegen fiir das Oldenburger
Miinsterland exemplarisch, was auch aus
anderen relativ geschlossenen katholi-
schen Regionen des Reiches bekannt ist:
ein entschiedenes, oftmals vom groften
Teil ihrer Kirchengemeinde gestiitztes
Auftreten der lokalen Geistlichkeit gegen
den von einer kleinen NSDAP-Ortsgruppe
vertretenen Nationalsozialismus. — Ver-

gleichbare Verhaltensmuster lassen sich
auch fiir evangelische Geistliche nachwei-
sen, wie der Beitrag von Bernhard Rittner
iiber den Pfarrer von Wangerooge, Kir-
chenrat Hermann Buck, deutlich macht
(141-166).

Die historische Bedeutung solchen mi-
lieugestiitzten  Konfliktverhaltens  ist
schon deshalb nicht gering zu achten,
weil sie zumindest fiir den katholischen
Klerus mit erheblichen personlichen Risi-
ken der staatlichen und gelegentlich der
innerkirchlichen Disziplinierung verbun-
den und darum keineswegs die Regel
war. Der Untertitel des Sammelbandes —
Klerus zwischen Staatsallmacht und
kirchlicher Hierarchie” — gibt diese Span-
nungen richtig wieder. Joachim Kuropkas
aufschlussreiche Fallstudie iiber den Um-
gang des Osnabriicker Bischofs Berning
mit dem demokratiebewussten und ent-
schieden antinationalsozialistischen Geist-
lichen Studienrat Dr. Johannes Goken aus
Vechta zeigt beispielhaft die aus solchen
Spannungen erwachsenden Auseinander-
setzungen (231-247).

Dass auRer religios begriindeten Glau-
bensiiberzeugungen noch andere Hand-
lungsmotive fiir die kirchlichen Funk-
tionstrager ausschlaggebend sein konn-
ten, deutet das Beispiel Gokens an, dessen
Verbitterung iiber das Verhalten seines Bi-
schofs ihm gegeniiber sich in einer zuneh-
mend kritischeren Interpretation kirchli-
chen Verhaltens wihrend der NS-Zeit nie-
derschlug. Gleiches gilt unter anderen
Vorzeichen fiir den von Klemens-August
Recker behandelten Dr. Heinrich Liine-
borg, der als Justitiar im Auftrag des Osna-
briicker Bischofs mit der Gestapo verhan-
delte (113-136). Dariiber hinaus gab es —
wenngleich wenige — vom Nationalsozia-
lismus iiberzeugte Geistliche, die sich als
Spitzel oder V-Leute den nationalsozialis-
tischen Machthabern andienten. Zu Recht
will deshalb Thomas Fandel die am Bei-
spiel der Pfalz nachgewiesene, im Ver-
gleich zu den protestantischen Pfarrern
sehr viel klarere Distanz der katholischen
Geistlichkeit gegentiber dem Nationalso-
zialismus nicht einseitig gedeutet wissen
(93-110); katholische Resistenz begreift
Fandel als ,Gemengelagen von Teilableh-
nung und Teilzustimmung®.

Dass die religidse Identititsstiftung sich
oftmals mit nationalen Deutungsmustern
verband, von diesen phasenweise sogar
{iberlagert wurde, kommt in den Beitra-
gen zu selten zur Sprache. Aber gerade in
der Beschreibung von Schnittmengen und
ihren Veranderungen zwischen 1933 und
1945 liegt eine wichtige Aufgabe der Zeit-
geschichtsforschung. Das Handeln der
Geistlichen wie der Katholiken war eben



138 Literarische Berichte und Anzeigen

nicht nur einfach ,katholisch” bestimmt,
was Heinz Hiirten bereits 1992 treffend so
zusammengefasst hat: ,Das katholische
Milieu war fiir den Katholiken nicht die
Welt.” Die Bezichungen waren vielmehr
komplex. Und wenn sie religios bestimmt
waren, waren sie keineswegs immer ein-
deutig, wie das ambivalente — in keiner
Fallstudie eingehender thematisierte — ka-
tholische Verhéltnis zum Antisemitismus
zeigt.

Ebenso wenig wie die katholische Iden-
titatsbildung direkt eine Ablehnung des
nationalsozialistischen Staates belegt, lésst
sich von der ,politischen Religion“ des
totalitiren = Nationalsozialismus  ein-
schlieBlich seiner expliziten Kirchenfeind-
lichkeit immer ohne weiteres auf einen
kirchlichen Widerstand schlieffen. Die Be-
richte des Sicherheitsdienstes sind mit
entsprechender quellenkritischer Vorsicht
zu verwenden, worauf Heinz Boberach in
seiner Edition der SD-Berichte schon
1971 hingewiesen hat, und was im Bei-
trag Wolfgang Dierkers tiber die Religions-
und Kirchenpolitik des SD unterstrichen
wird (67-85). Trotz seines klaren, ideolo-
gisch bestimmten Feindbildes war der SD
Jinsgesamt hdufig nur liickenhaft oder gar
falsch informiert”.

Alles in allem ist festzuhalten, dass der
von Joachim Kuropka einleitend abge-
steckte historische Interpretationsrahmen
keineswegs falsch, aber doch zu eng ge-
steckt ist. Die verschiedenen Grautdne ka-
tholischer Identitatsbildung und ihre Be-
deutung fiir das Verhalten von Priestern
und Katholiken in der NS-Diktatur wer-
den nur unzureichend erfasst. Wiin-
schenswert wadren deshalb weitere For-
schungen tber die ,Grenzganger” im Ka-
tholizismus wie auch Protestantismus.
Auch diirften sich die Kriegsjahre als auf-
schlussreiches Untersuchungsfeld erwei-
sen, um Gemenge- und Spannungslagen
der christlichen Kirchen in der national-
sozialistischen Gesellschaft weiter zu un-
tersuchen.

Bonn Christoph Kdsters

Universititen und Hochschulen im National-
sozialismus und in der frithen Nachkriegs-
zeil, hrg. von Karen Bayer, Frank Sparing,
Wolfgang Woelk, Stuttgart, Franz Steiner
2004, 292 S., kt. ISBN 3-515-08175-5.

Der vorliegende aus einer Ringvorle-
sung im Juni 2002 hervorgegangene Sam-
melband versteht sich als Teilergebnis ei-
ner groferen Projektarbeit, die in den
Jahren 2000-2002 am Institut fiir Ge-
schichte der Medizin der Heinrich-Heine-
Universitdit  Diisseldorf  durchgefiihrt

wurde. Ihre Ergebnisse sind in einen gro-
Reren Forschungszusammenhang einge-
bettet, der durch 14 verschiedene Beitrage
einen zwar thematisch partiellen, aber
durchaus informativen universitédtsge-
schichtlichen Uberblick iiber die Zeit des
Nationalsozialismus und der frithen Nach-
kriegszeit ermoglicht.

Der einfithrende Beitrag der Herausge-
ber W. Woelk und E Sparing (,For-
schungsergebnisse und -desiderate der
deutschen Universitatsgeschichte: Im-
pulse einer Tagung”; 7-32) informiert
mit zahlreichen Literaturhinweisen iiber
die einzelnen Phasen der Forschung. Die
zeitgeschichtlich relevanten bundesre-
publikanischen Voraussetzungen zur Er-
fassung akademisch-universitirer Bil-
dungsgeschichte, im Blick auf die DDR
nur punktuell, werden dabei berticksich-
tigt. Wahrend die NS-Zeit universitatsge-
schichtlich bislang im Mittelpunkt zeitge-
schichtlicher Bearbeitung stehe, seien
Studentenschaft und Studienbedingun-
gen nach 1945 erst ansatzweise erforscht
und veroffentlicht. Publikationen zur Do-
zentenschaft nach 1945 seien weniger
zahlreich und auf einzelne Exponenten
zugeschnitten, entsprachen zumeist weni-
ger wissenschaftlichen Anspriichen (10).
Indes liegen Teilaspekte, wie etwa die
,Entnazifizierung” an den Universitdten
oder die Remigration vertriebener Hoch-
schullehrer fiir einzelne traditionsreiche
Hochschulstandorte vor. Dass der Um-
bruch an den Universititen und Hoch-
schulen in der ehemaligen DDR im Zuge
der Vereinigung bislang kaum das Inte-
resse der Universitdtsgeschichtsforschung
gefunden habe (13), worunter Abwick-
lung und Umstrukturierung bestimmter
Institute, Entlassungen und Neubesetzun-
gen gemeint sein diirften, mag tempordr
bedingt sein: kurze Zeitspanne, Daten-
schutz (Ausnahme: Stasifrage). Doch
wird auf die universitatsgeschichtliche Ju-
bildumsliteratur in der DDR, ,die eine tra-
ditionell historische Darstellungsform mit
der diktierten Parteilichkeit der Wertung
verband“(20), hingewiesen.

Im Rahmen dieses Artikels werden die
Phasen der Aufarbeitung in der Nach-
kriegszeit literaturbelegt geschildert. Die
institutionellen und personellen Fallbei-
spiele der anderen Beitrdge des Bandes
werden damit aspekthaft zugeordnet.
Nach einer Schlussstrichmentalitdat der
50er Jahre wird die kritische Phase seit
der Studentenbewegung der 68er-Gene-
ration, aber partiell auch der Fortfall der
Sperrfristen fiir einschldgige Archivalien
und das Ausscheiden NS-belasteter Pro-
fessoren aus dem Hochschulbetrieb fiir
die Mitte der 80er Jahre einsetzende Kon-
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junktur wissenschaftlicher Auseinander-
setzungen mit der Geschichte der Univer-
sititen wahrend der NS-Zeit in Anschlag
gebracht. Medizinhistorisch wird die
,Hinwendung zur Geschichte als das Pro-
dukt einer Krise im Selbstverstdndnis der
Arzte und Arztinnen” verstanden, ,die
sich (...) Antworten durch die Untersu-
chung der medizinischen Wissenschaft
hinsichtlich ihrer spezifischen Verantwor-
tung fiir die nationalsozialistische Ver-
nichtungspolitik versprachen” (u.a. aus-
gelost durch aktuelle Diskussionen tiber
Genforschung, ,Euthanasie” und ,Sterili-
sation“). Eine Rolle spielte dabei natiirlich
die Entwicklung der zeitgeschichtlichen
NS-Forschung, an deren Ergebnissen
auch die Universitatsgeschichte partizipie-
ren konnte. Man konzentrierte sich auf
zwei Kernprobleme: Karrieren exponier-
ter Vertreter der Fachbereiche vor und
nach 1945; Frage nach dem Umgang be-
lasteter Fachbereiche mit ihrer Zusam-
menarbeit mit dem Nationalsozialismus
in der Nachkriegszeit.

Hingewiesen sei hier auf Karen Bayers
Beitrag (,Die Medizinische Akademie
Diisseldort zwischen Diktatur und Demo-
kratie”; 183-196). Hier wird die Ge-
schichte dieser medizinischen Einrich-
tung, die sich im Jahre 1966 zur Universi-
tdt ausweitete, seit ihrer Griindung 1907
skizziert und thematisch gewichtet: Alltag
in der Klinik, Situation der Studierenden
und Arzte sowie die Entwicklung einiger
Kliniken und Biographien von Professo-
ren in der Zeit des NS-Systems.

~AbschlieBend wird eine Beurteilung
versucht, ob und inwieweit sich die Medi-
zin von den nationalsozialistischen Kon-
zepten in der Nachkriegszeit distanzierte
oder diese Einstellungen fortlebten.”(184)
Dabei heif3t es iiber die untersuchte me-
dizinische Einrichtung: Eine ,weltan-
schauliche klare Abkehr der akademi-
schen Lehre vom Nationalsozialismus”
sei nicht feststellbar, obschon extreme
Einstellungen nahezu fehlten. Das zu
Diisseldort festgestellte Fazit gilt als cha-
rakteristisch fiir die auch sonst in den Bei-
tragen gelegentlich beobachtbare Urteils-
sicht: beim medizinischen Personal ldsst
sich ,eine nur kurz durch die Entnazifizie-
rung unterbrochene Kontinuitat feststel-
len, konzeptionell eine fast ungebrochene
Kontinuitat”. Die Medizinische Akademie
»erscheint dadurch als ein sehr typisches
Fallbeispiel iiber den Umgang mit dem
Nationalsozialismus an den deutschen
Hochschulen in der frithen Bundesrepub-
lik“(196).

Annette Schréder (Hannover) schreibt
iiber ,Ménner der Technik im Dienst von
Krieg und Nation. Die Studenten der

Technischen Hochschule Hannover am
Ende der Weimarer Republik und im Na-
tionalsozialismus“; 33-52). Die Einzelstu-
die zeigt die wehr- und riistungswissen-
schaftliche Affinitat auch fachbestimmter
Vorlesungen (nebst Einfiihrung besonde-
rer rassenideologischer Studien; Fallbei-
spiel Prof. Paul Gast: Verbindung sozial-
darwinistischer und technokratischer Vor-
stellungen). Nachgewiesen wurde in den
letzten anderthalb Jahrzehnten, ,dass die
Verbindung von NS-Ideologie und zeitge-
nossischer ,serioser’ wissenschaftlicher
Forschung wesentlich enger war als bisher
angenommen”(52).

Joachim Lerchenmiillers Beitrag (,Die
Reichsuniversitdt StralBburg: SD-Wissen-
schaftspolitik und wissenschaftliche Kar-
rieren vor und nach 1945“ berichtet von
den Infiltrationsversuchen des SD an der
1939 gegriindeten ,Reichsuniversitdt”
StralSburg. Das Fallbeispiel zeigt zugleich
die bekannten wissenschaftspolitischen
Konkurrenzverhaltnisse im Dritten Reich.
Trotz schlieBlicher Zuordnung zum
Reichserziehungsministerium unter Rust
gelang es dem SD in StraBburg vor allem
in den zwei relevanten Kerndisziplinen
Germanistik und Geschichtswissenschaft,
einige seiner Kandidaten zu platzieren.
Fast allen dort tdtigen Wissenschaftlern
gelang nach 1945 die Fortsetzung ihrer
Karrieren (73).

Carsten Klingemann (,Fliichtlingsso-
ziologen als Politikberater in West-
deutschland. Die ErschlieBung eines For-
schungsfeldes durch ehemalige ,Reichsso-
ziologen’“; 81-123) ventiliert in kriti-
schem Diskurs die Frage der Bedeutung
der Fliichtlingssoziologie: Die behauptete
Soziologieabstinenz in der Fliichtlings-
frage sei falsch. Als Volks- und Raumfor-
scher tdtige Wissenschaftler waren nach
1945 von alliierter Seite und in der jungen
BRD durchaus gefragt. Der Beitrag ist
werkbiographisch auch mit Blick auf
Nachkriegskarrieren von Max Hildebert
Boehm, Eugen Lemberg, Ludwig Neun-
dorfer, Elisabeth Pfeil untersetzt.

Einzelbiographisch schlagen drei Bei-
trage von Michael Simunek, Volker Ren-
nert und Rolf Forsbach zu Buche. M. Si-
munek (Prag) zeigt in seinem Beitrag
(,Getarnt — Verwischt - Vergessen. Die
Lebensgédnge von Prof. Dr. med. Franz Xa-
ver Luksch und Prof. Dr. med. Carl Gott-
lieb Bennholdt-Thomsen im Kontext der
auf dem Gebiet des  Protektorates Boh-
men und Méhren’ durchgefiihrten NS-
Euthanasie”; 125-145), dass die Kranken-
morde im Protektorat (zeitlich wohl be-
dingt auch durch die um Monate friihere
Annektierung des Sudetenlands) wesent-
lich spater einsetzten und iiberdies als Teil
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der Germanisierungspolitik aufgefasst
wurden. AbschlieRend wird den ungebro-
chenen Nachkriegskarrieren der beiden
Arzte nachgegangen.

Volker Remmert (Mainz) zeigt in sei-
nem Aufsatz ,Zwischen Universitats-
und Fachpolitik: Wilhelm Siiss, Rektor
der Albert-Ludwigs-Universitdt Freiburg
(1940-1945) und Vorsitzender der Deut-
schen Mathematiker-Vereinigung (1937-
1945)* dessen taktisches Agieren, um die
organisatorische Starkung seines Faches
durch Betonung der Kriegswichtigkeit
der Mathematik und durch Verleihung
von akademischen Ehrentiteln die Unter-
stiitzung fiihrender Exponenten des Regi-
mes zu erreichen (147-165). Er konnte
nach 1945 seine Tatigkeit problemlos fort-
setzen. Hier wird das resistenzpolitisch in-
teressante Problem politischer Anpassung
als fachpolitische Uberlebensstrategie be-
sonders deutlich: ein (obschon gewissens-
ethisch umstrittenes) Kalkiil, das aber als
historisches Interpretament nicht ohne
Bedeutung ist (167-181).

Dass politisches Engagement im NS-
Sinne bei privaten und dienstlich-wissen-
schaftlichen Verfehlungen keineswegs vor
personlichen Konsequenzen schiitzte,
verdeutlich Rolf Forsbach in seiner Kurz-
studie (,Ein einsamer Nationalsozialist.
Der Bonner Padiater Hans Knauer
(1895-1952)". Der wegen innerfakultati-
ver und parteipolitischer Querelen 1943
dienstentlassene Padiater, der auch nach
1945 nicht rehabilitiert wurde, da das ge-
gen ihn ergangene Urteil nicht ,politischer
Art” gewesen sei, zeigt das Bild eines ei-
genwillig-nichtangepassten ,alten Kamp-
fers”, der gleichwohl 1933 noch mit ei-
nem jiidischen Kollegen publiziert hatte
und auch gelegentliche verbale Ausfille
gegen den Reichserziehungsminister
Rust nicht scheute. Die unhaltbaren bau-
lichen Zustinde der damaligen Bonner
Kinderklinik und die von seinem Charak-
terbild mitbedingten Auseinandersetzun-
gen trugen zur Zermiirbung Knauers bei,
der vor seinem Tod 1952 noch eine kleine
Privatpraxis unterhielt.

Unter ,Facher und Disziplinen” rangie-
ren die Beitrage von K. Bayer (s.0.), Uwe
Holfeld und Otd Konrad.U. Holfeld
(Jena) berichtet aus seinem universitats-
geschichtlichen Forschungsfeld im Beitrag
(,'Rasse’ potenziert: Rassenkunde und
Rassenhygiene an der Universitdt Jena
im Dritten Reich”; 197-218) von der na-
hezu einmaligen wissenschaftspolitischen
Konstellation, dass vier Professoren (Hans
Karl Friedrich Giinther, Karl Astel, Viktor
Franz und Gerhard Heberer) fiir unter-
schiedliche Zeitrdume die gleiche Thema-
tik (Rassenkunde und Rassenhygiene)

vertraten. Der erste rassenkundliche Lehr-
stuhl (Sozialanthropologie) war bereits
1930 unter dem damaligen thiiringischen
Innenminister W. Frick eingerichtet wor-
den. Eine Auswahltubersicht tiber Beset-
zungsverhdltnisse tiber Rassenkunde und
-hygiene an einigen deutschen Universi-
titen ist beigegeben. In abschlieBenden
Thesen wird der derzeitige Forschungs-
stand zum Thema Rassenkunde, Verer-
bungslehre etc.) resiimiert.

Ota Konrads Beitrag (219-248) behan-
delt die ,Geisteswissenschaften an der
Deutschen Universitdt in Prag (1938/
39-1945)” unter wissenschaftsstrukturel-
lem Aspekt und macht unterschiedlich
konzipiertes Anpassungsverhalten am
Beispiel der Historiker W. Wostry und H.
Zaschek deutlich; auch EBduard Winters
osteuropaisch-konfessionskundliches En-
gagement kommt zur Sprache. Die Akti-
vitaten von Reinhard Heydrich und wei-
tere SD-Initiativen erganzen den politi-
schen Hintergrund. AbschlieBend wird
die Frage nach einer vertretbaren Diffe-
renzierung im Blick auf ideologisches An-
passungsverhalten gestellt (284).

Peter Voswinkel (Aachen) erdrtert mit
zahlreichen Belegen ein bibliographisch
heikles Problem: biographischen Handbii-
chern wirft er in seinem Beitrag ,Damna-
tio memoriae: Kanonisierung, Willkiir
und Falschung in der &drztlichen Biogra-
phik” (249-270), auch neuesten Stan-
dardwerken, eine durch nachldssige Re-
cherchen bedingte ,Nivellierung jidischer
Kulturleistung, Verleugnung judischen
Leids und andererseits ,Unkenntlichma-
chung der Tédter” vor.

Oliver Benjamin Hemmerle (,Und hier
an dieser heil'gen Stelle, da sollt’ und
muflt” ein Denkmal stehen: Deutsche
Hochschulen und Erinnerung bzw. Ge-
denken”; (271-285) bietet einen auch
durch Statistik instruktiven geschichtli-
chen Uberblick iiber die Erinnerungskul-
tur in Deutschland (auch im Vergleich mit
Frankreich).

Dem Band ist Personenregister und Au-
torenverzeichnis beigegeben.

Leipzig Kurt Meier

Mau, Rudolf: Der Protestantismus im Osten
Deutschlands (1945-1990) (Kirchenge-
schichte in Einzeldarstellungen, 1V, 3),
Leipzig (Evangelische Verlagsanstalt)
2005, 247 S.ISBN 3-374-02319-3.

Die seit 1978 im Erscheinen begriffene
kirchengeschichtliche Reihe, deren erste
elf Binde noch zu DDR-Zeiten herauska-
men und verschiedentlich bereits Neuauf-
lagen erlebten, hat seit der Wende einen
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raschen Fortgang genominen. Auf insge-
samt 41 Binde geplant, sind bisher 32 er-
schienen (vgl. Ubersicht, 2451f.). Die Ein-
zeldarstellungen I, 1-12: ,Von der Alten
Kirche bis zum Hohen Mittelalter” sind
vollstandig; von II, 1-9 (,Spétes Mittelal-
ter, Reformation, konfessionelles Zeital-
ter”) stehen noch zwei, von III, 1-11
(Neuzeit) noch ein, fiir IV, 1-9 (Neueste
Zeit) noch vier Titel aus. Mit einer Arron-
dierung des Ganzen binnen weniger Jahre
ist zu rechnen. In der akademischen Ar-
beit hat die Reihe gerade in der handli-
chen Form der Einzelbinde raschen Ein-
gang gefunden. Nicht wenige Titel werden
sich auch kiinftig im Blick auf ihre The-
matik und die fachliche Kompetenz der
Autoren eines regen Interesses erfreuen.

Der vorliegenden Darstellung zum ost-
deutschen Nachkriegsprotestantismus Ka-
men archivpolitisch ,Wende” und Wie-
dervereinigung (1989/90) zugute. Die
Aufhebung iiblicher Sperrfristen bot his-
toriographisch die einmalige Chance fiir
die Zeitgeschichte, kirchenpolitisch be-
langvolle staatliche Quellen und darauf
basierende und inzwischen vorliegende
Dokumentationen und Darstellungen he-
ranzuziehen.

R. Mau, als Kirchenhistoriker langjah-
rig an der kirchlichen Ausbildungsstétte in
Ostberlin, nach der Wende an der Hum-
boldt-Universitat titig, ist in der Reihe
schon mit Band II, 5 (,Evangelische Be-
wegung und frithe Reformation”, Leipzig
2000) vertreten. Zum Staat-Kirche-Ver-
hiltnis in der DDR hat er sich bereits
1994 monographisch gedufert (,Einge-
bunden in den Realsozialismus? Die evan-
gelische Kirche als Problem der SED”,
Gottingen 1994). Vi. wollte das in der
damaligen Zeitgeschichtsschreibung be-
reits kontroverse summarische Urteil wi-
derlegen, ,die Kirche in der DDR habe
einen ,Weg in die Anpassung’(174) be-
schritten” (vgl. Gerhard Besier, Der SED-
Staat und die Kirche, 3 Bde. 1993/1995).
Unter Heranziechung von Aktenmaterial
der ,Dienststelle des Staatssekretdrs fir
Kirchenfragen® legte R. Mau eine Studie
vor, die sich als ein ,Anti-Besier en minia-
ture” verstehen lieR, ohne dass das apolo-
getische Anliegen besonders hervortrat
(249ff., Anm.1 und 7; vgl. meine Rez. in
ThR 64 (1999), 181-184; hier: 181).
Kumpaneivorwiirfe gegen kirchenlei-
tende Organe und Personen galten als ein-
seitig und tbertrieben: L Anpassung” be-
zeichne soziologisch — durchaus legitim —
_einen Lebensvorgang und nicht schon
per definitionem politisch-moralisches
Versagen”(174). Vi. wandte sich gegen
eine hochstilisierte ,Abhangigkeit” der
Kirche von der SED, bzw. gegen quellen-

hermeneutisch bedingte einseitige Thesen
von ihrer ,Instrumentalisierung” durch
die Staatssicherheit (181f.). Die evange-
lische Kirche sei bis zuletzt ein ,Problem”
fiir die SED geblieben.

Der vorliegende Band (IV, 3): ,Der Pro-
testantismus _im Osten Deutschlands
(1945-1990“), fiir den als Pendant eine
Darstellung von Martin Greschat iiber
die westdeutschen Verhiltnisse seit 1945
vorgesehen ist (V, 2), folgt dieser ausge-
wogenen Urteilssicht, die auch viele in-
terne Vorgange aus kirchlichem Archivbe-
stand deutlich werden lasst. Dem geogra-
phischen und zeitlichen Rahmen der Ar-
beit entsprechend bezieht sich die
Darstellung auf die landeskirchlich ver-
fasste Bvangelische Kirche in der sowjeti-
schen Zone und in der DDR. Der Protes-
tantismus ,im weiteren Sinn von religio-
sen Einstellungen und Assoziationen iiber
den institutionell-kirchlichen Rahmen hi-
naus” (Vw., 6) konnte nicht ausdriicklich
thematisiert werden. Fiir die protestan-
tisch gepragten Freikirchen wird auf ein
Kapitel des jiingst erschienenen Bandes
von Karl Heinz Voigt iiber das Freikir-
chentum im 19. und 20. Jahrhundert ver-
wiesen (KGE III, 6), wobei dort auf den
politischen Aspekt verzichtet ist. Auf die
Katholische Kirche wird vereinzelt ver-
gleichsweise hingewiesen (s. Register).
Entsprechend bisheriger Erfahrung mit
der Reihe wird man sich als Leser des
Bandes vor allem Theologen und zeitge-
schichtlich-kirchlich Interessierte vorstel-
len konnen, zumal auch ,zugunsten
nichttheologischer Leser” (vgl. Vw., 6)
durch die Diktion der Darstellung volle
Lesbarkeit gewahrleistet ist.

Unter Auswertung von Material des
Evangelischen Zentralarchivs (Bestand 4,
Kirchenkanzlei der EKD) sowie des Bun-
desarchivs, Dienststelle Berlin, Bestand
DO 4: Staatssekretidr fiir Kirchenfragen,
liegt eine gut lesbare informationsreich
faktenbezogene Darstellung mit quellen-
belegt begriindetem Urteil vor. Das zeit-
lich und sachlich gegliederte ,Quellen-
und Literaturverzeichnis” (13-19) bietet
eine Fiille (iiberwiegend seit 1990 erschie-
nener) einschlagiger Literatur, inkl. ge-
druckter Quellen und Forschungsberich-
ten. Dem Leser ist so eine speziell weiter-
gehende Orientierung moglich. Als Be-
nutzungshilfsmittel  beigegeben sind
Zeittafel (223-231), Personen-, Orts- und
Sachregister (223ff.; 233ff), auch zwei
Karten iiber die politische und landes-
kirchliche Gliederung sind abgedruckt.
Problemgeschichtlich gebtindelte Darstel-
Jung innerhalb der zeitlichen Ablaufe
(durch Sachindex rasch erschliebar) er-
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leichtert den Uberblick des in Kap. 1-7
gegliederten Inhalts.

Die einzelnen Kapitel, auf deren inhalt-
lich ndhere Wiedergabe im Rahmen der
Rezension verzichtet werden muss, zeich-
nen die kirchliche Entwicklung des lan-
deskirchlichen Protestantismus in Ostzone
und DDR kritisch nach. Aufen- und In-
nenaspekt ostdeutschen evangelischen
Kirchentums werden interessant und
iibersichtlich geschildert.

Kap.l: (.Sowjetische Besatzung und
Neuordnung der Volkskirche... (1945-
52)” berichtet von der nach Kriegsende
zunachst iiberraschend entgegenkomm-
enden Behandlung der Kirchen durch
die Besatzungsmacht, ldsst aber schon
~Ost-West-Konfrontationen und wach-
sende Pressionen” erkennen. Das Staat-
Kirche-Verhéltnis und der volkskirchliche
Neuaufbau werden konkret beschrieben.
Neben kirchenpolitisch Belangvollem
wird auch sonst auf geistliche Orientie-
rung und Konsolidierung kirchlichen Le-
bens und Wirkens informativ Bezug ge-
nommen. Die mit der ,Einfihrung des
Sozialismus” auf der 2. Parteikonferenz
der SED (1952) einsetzende Entwicklung
der 50er Jahre wird in Kap. 2 erfasst: ,To-
talitdre Kulturrevolution. Angriff auf die
volkskirchliche Tradition (1952— 1961)“
Kirchenkampf in der DDR 1952/53, Atta-
cken gegen die ,Junge Gemeinde”, politi-
scher und ideologischer Druck, Einfiih-
rung der Jugendweihe u.v. a. werden ge-
schildert. Kap. 3: ,Die Mauer. Zeugnis und
Dienst der schrumpfenden Kirche
(1961-1969) fithrt vom Differenzie-
rungskurs der SED unter Ulbricht, ,Mil-
derung der Konfrontationen“ und kirch-
liche ,Wegsuche im DDR-Alltag” bis zur
~Krise der EKD und Griindung des DDR-
Kirchenbundes” im Jahre 1969. In Abs. 3:
,Theologie in staatlicher und kirchlicher
Verantwortung” (89-92) werden aller-
dings — offenbar der Kiirze geschuldete —
fragmentarische Hinweise der Bedeutung
der Theologischen Fakultiten und der
Strategie ihrer Leitungen nicht ganz ge-
recht. Fakultdtspolitisch miisste (etwa fiir
Leipzig vor allem unter den langjdhrigen
Dekanaten von H. Bardtke und H. Moritz)
die Sicherung von Doppel- und Mehr-
fachbesetzung durch Dozenturen wie
auch die wissenschaftliche Nachwuchsfor-
derung durch Aufgliederung von Fachge-
bieten erwdhnt werden. Hier wire die
materialreiche hallische Dissertation von
F. Stengel iiber die Theologischen Fakulta-
ten in der DDR (Leipzig 1998) heranzu-
ziehen, die Staatskontakte im Interesse
von Existenz und Funktionsfahigkeit der
Fakultdten starker ins Blickfeld rickt (vgl.
Rez. in: ThRev 1999 (95), Nr.6, Sp.471-

474). Doch beleuchtet R. Mau bei gege-
benem Anlass (Reformationsjubilaum
1967, Lutherjahr 1983 u.a.) im kulturpo-
litischen Rahmen auch den theologischen
Aspekt starker. Auch die weiteren Kapitel
bieten durchweg anschaulich belangvolle
Informationen fiir ein aspektreich ge-
zeichnetes Bild der Entwicklung der evan-
gelischen Kirchen der DDR: Kap. 4: ,Lern-
wege der Eigenstandigkeit im Sozialismus
(1969-1978)“, Kap. 5: ,Friedenszeugnis
und wachsende Offentlichkeit (1978-
1985)“ und Kap. 6: ,Gesellschaftliche Dia-
konie zur Friedlichen Revolution (1986—
1990)“. Hier wird tiber die Aktivititen des
1969 gegriindeten Kirchenbundes und
den Versuchen berichtet, ihn zur Verei-
nigten Kirche weiterzubilden; ,Zeugnis
und Dienst” der Kirche im Kontext der
DDR-Wirklichkeit (,Kirche im Sozialis-
mus”), Bemiithungen um Frieden, Ver-
standigung und Abriistung, kirchliche
Einspriiche gegen Militarisierungstenden-
zen (Wehrerziehung der Jugend) kom-
men facettenreich auf dem Hintergrund
des Situationswandels in Europa (Hel-
sinki-Abkommen 1975, Menschenrechts-
fragen) zur Geltung. Anerkennung des
Kirchenbundes 1972, Honecker-Gespriach
mit Staat-Kirche-Vereinbarungen vom 6.
Marz 1978 werden erortert. Die kirchliche
Rolle beim Kampf der Umwelt-, Friedens-
und Biirgerrechtsgruppen, auch im Zu-
sammenhang mit der Ausreiseproblema-
tik bis hin zum ,Durchbruch zur Friedli-
chen Revolution” gelangt ins Blickfeld. In
Kap. 7 (,Neuaufstellung im Zeichen der
Einheit Deutschlands”) wird die Riickkehr
zur Einheit der Kirche geschildert; ab-
schlieRend finden sich ,Urteile {iber den
Weg der Kirche und die neue Situation®.
Hier wird iiber die zeitweilige ,Dominanz
des Stasithemas” berichtet, Giber die sich
Vi. schon 1994 kritisch geduRert hatte
(s.0.). Zuletzt wird ,Zur neuen Lage der
ostdeutschen Kirche” (222) ein kurzes Fa-
zit gezogen: die (sicher sinnvolle) Anglei-
chung an Rechtsstellung und Arbeitsweise
der Kirchen in den alten Bundeslindern
machte ,DDR-bedingte Besonderheiten
der kirchlichen Arbeit(...) weitgehend
hinfallig”. Die Ersetzung der gemeindege-
bundenen Christenlehre durch den schu-
lischen Religionsunterricht wurde vom
Katechetenstand zundchst bedauert.
Doch bietet der Religionsunterricht die
Chance, auch breitere Kreise ansprechen
zu konnen. Dankbar begriiRt wurden
reichlich gewdhrte westliche Beihilfen
zur Restaurierung von Kirchengebduden
und Modernisierung diakonischer Ein-
richtungen. Der Situationswandel 1989/
90 habe ,eine iiberwiegend als positiv er-
fahrene lebensweltliche Verdnderung” ge-
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bracht, aber die ,Hoffnung, dass die grolSe
Akzeptanz der Kirche bei der Friedlichen
Revolution eine generelle Riickkehr zu ihr
und die Wiederbelebung der volkskirch-
lichen Tradition einleiten werde, fand vor-
erst keine Erfiillung.”(222)

Leipzig Kurt Meier
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UNTERSUCHUNGEN

,Audi, ut dico”

« Literarische Beobachtungen und chronologische
Erwigungen zu Marius Victorinus und den
,platonisierenden” Nag Hammadi-Traktaten

Von Luise Abramowski

Marius Victorinus Afer, romischer Rhetor, dessen Entschluss zur Taufe dem
zogernden Augustin als ermunterndes Beispiel vorgehalten wurde, beteiligte
sich an der zeitgenossischen Debatte iiber das trinitarische Problem. Von 357
bis 361 verfasste er antiarianische Traktate, die fiir das nicanische homoousios
eintreten. Diese Schriften verkniipfen die biblisch-theologische Argumenta-
tion mit einer post-plotinischen Philosophie von triadischer Struktur und
erheblicher Komplexitit, deren nichster Verwandter der Rest eines in Turin
aufbewahrten Parmenides-Kommentars ist. Verbliiffend sind in den Ausfiih-
rungen des Victorinus bestimmte (barbelo-)gnostische Elemente, die er aber
nicht als gnostisch bzw. héretisch wahrnimmt. Vor einigen Jahren gelang die
Entdeckung einer textlichen Parallele bei Victorinus und dem Nag Hammadi-
Traktat ,Zostrianus®,! was die Diskussion iiber gegenseitige Berziehungen auf
einezneue Basis stellte. Das Folgende setzt einen fritheren Beitrag zum Thema
fort.

1. Marius Victorinus

Der von Marius Victorinus und vom NH-,Zostrianus” gemeinsam benutzte
philosophische Text (von den Entdeckern als ,Exposé” bezeichnet) iiber das
hichste Eine® wird von beiden Zeugen (die nicht voneinander abhéangig sind)
als ,Offenbarungsrede” eingefiihrt. In seinem Kommentar zu den betref-

1 Michel Tardieu, Recherches sur la formation de I’Apocalypse de Zostrien et les
sources de Marius Victorinus. Pierre Hadot, ,Porphyre et Victorinus”. Questions et
hypothéses, Bures-sur-Yvette 1996.

2 | nise Abramowski, Nicdnismus und Gnosis im Rom des Bischofs Liberius: Der Fall
des Marius Victorinus, in: ZAC 8. 2005, 513-566.

3 Marius Victorinus, Adversus Arium I 49,9-50,21. Die Kapitelzahlung in den
theologischen Werken des Marius Victorinus ist alt; die Zahlung der Zeilen ist die der
kritischen Edition durch Paul Henry und Pierre Hadot in SC 68 (1960) und CSEL 83
(1971), die Zeilenldngen der beiden Ausgaben sind identisch. — ,Zostrianus” ist Nag
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fenden Zeilen erldutert Tardieu die in der 2. Pers. sing. gehaltene Aufforderung
zum Hoéren als ,Schliisselelement” des Eingangs.* Fiir die Aufforderung
~Hore” als Einleitung einer géttlichen Offenbarung gibt er zunéchst Beispiele
aus Jamblichus und aus dem Corpus Hermeticum und fahrt dann fort: ,Cet
artifice littéraire est essentiel et a pour but d’assimiler I'exposé métaphysique a
un logos sacré, recu au terme d'une montée ou descente”. Bei Victorinus trete
die Formel noch an weiteren Stellen auf (die Mehrzahl aus Adversus Arium I,
wie sich zeigt): ,En153,30-31, cette formule introduit un exposé sur les noms
trinitaires et I'Esprit comme meére’ du Logos. En 160, 1 elle introduit un exposé
sur I’ame double et le Logos androgyne, a la fois intellect et sagesse. En 162,25
enfin, elle introduit une exégeése de Genese 2,7 a la lumiére de la théorie des
deux dmes et des deux intellects”. Dazu kommt noch IV 4,1, wo der Leser als
Horer angeredet wird: audi lector, ,pour introduire un développement sur le
vivre qui est le Pére et la vie qui est le Fils”.

Es lohnt sich, die so eingeleiteten Abschnitte genauer anzusehen.

Adv. Ar. 153,30-31. Unmittelbar geht voran in Zeile 26-30:° Man miisse also
an Gottes Sohn glauben, der in uns das Leben geschehen ldsst, weil er selber
das wahre, ewige Leben ist. ,Wenn wir ndmlich den Glauben an den Christus
aus Nazareth (Nazareus), inkarniert aus Maria, haben werden, werden wir
den Glauben an den Sohn Gottes haben, der (Geist) war und inkarnierter Geist
wurde. Quomodo istud? Audi, ut dico”. 54,1, wo man die verheillene Mitteilung
erwartet, fahrt jedoch fort, zuvor miisse man erst sehen, ob eine bestimmte
Reihe von Attributen dem Sohn oder dem Vater zuzuschreiben sei. Hadot in
seinem Kommentar zu 53,26-317 macht darauf aufmerksam, dass die
Antwort auf die Frage ,Quomodo istud?” erst 56,36 erscheint. — Diese
Antwort umfasst 56,36-57,6, betrifft wie die Ausgangsfrage die Inkarnation
und gilt im Grunde dem exegetisch und dogmatisch immer wieder auftau-
chenden Problem, wie sich Logos und Geist in der Inkarnation zueinander
verhalten, wie also Joh 1,14 und Lk 1,35 miteinander auszugleichen sind.

Hammadi Codex VIII 1, die Seitenzahlen sind die des Codex. NH VIII 1; 64,49-66,13 ist zu
vergleichen mit Mar. Vict., Adv. Ar.149,7-40; zu 1 50,1-18 gibt es nur tiber die Seiten NH
VIII 1; 66. 67. 74. 75 hin verstreute Testimonien, dagegen Adv. Ar. I 50,18-21 waortlicher
NH VIII 1; 75,12-24 und 84,18-21.

* Tardieu/Hadot, Recherches sur la formation (wie Anm.1), 61; bei Abramowski,
Nicdnismus und Gnosis (wie Anm. 2), 532 nur knapp erwéhnt.

> Die Bezeichnung ,Mutter” erst I 58,12!

® 1 53,9-23 enthilt, veranlasst durch die ,forma* von Zeile 8 f., Propter hoc enim
dictum est, quoniam filius forma est patris (vgl. Phil. 2,6), eine kleine Darlegung iiber
Verborgenheit und Offenbarung, occultum/velatum und manifestum/apparentia, die an
die barbelognostischen GroRen Kalyptos und Protophanes erinnert. Vgl. Luise
Abramowski, Marius Victorinus, Porphyrius und die rémischen Gnostiker, in: ZNW
74. 1983, 108-128, hier 118-122. Der Aufsatz ist wieder abgedruckt als Nr.XIII in
meinem Sammelband ,Formula and Context”, Aldershot 1992. Die Entdeckung der
literarischen Beziehung zwischen Marius Victorinus und einem NH-Text hat mich zu
einer neuen Bestimmung des Verhdltnisses von gnostischen und philosophischen
Elementen beim rémischen Rhetor gefiihrt, vgl. Abramowski, Nicinismus und Gnosis
(wie Anm. 2).

7 8C 69, 863.
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Marius Victorinus setzt ein Gleichheitszeichen: universalis Loyog et potentia
vitae caro factus est, ut dicit Angelus: spiritus sanctus adveniet in te et virtus altissimi
inumbrabit tibi [ ... | Omnia igitur Christus dominus noster, caro, sanctus
spiritus, altissimi virtus, Aéyog, — nicht nur eins davon. Wie der Anlass fiir die
Ausgangsfrage am Ende von c. 53 ist die Antwort ganz kurz, befindet sich aber
in einer der endlosen schwierigen Spekulationen, wie sie Victorinus liebt;
Tardieu hat die Ankiindigung 53,30 f. auf die Spekulation als ganze bezogen,
was nicht zutreffend ist.

Ebentfalls viel deutlicher, als es nach Tardieu aussieht, ist der ndchste casus,
Adv. Ar. I 60,1. Der von Tardieu angegebene Inhalt (s.0.) gilt fiir den
allgemeinen Kontext, bestimmt aber nicht den genauen Umfang der
,Offenbarung”. Das vorangehende c. 59 argumentiert u.a. gegen jene, die
usia als unbiblische Vokabel bezeichnen; also bringt der Verfasser Bibelstellen,
in denen substantia vorkommt.® 60,1 {. greift aber mit votg, sapientia und Aéyog
auf 59,13-17 zuriick und will die Bedeutung dieser Worter mitteilen: Quid
vero ista significant, audi ut dico. Es folgt eine Beschreibung des circularis motus
des summus voic und der sapientia perfecta, ,hoc est Aéyog universalis, die
sich zur Beschreibung des Logos als sphaera (Kugel) steigert. In seiner
Binordnung des Abschnitts in den groeren Kontext spricht Hadot von einem
,développement sur la sphére du Logos (60,1-31) qui s’explique parce que
Victorinus semble utiliser une source [ ... ]*.° Das Ende des feierlich Mitgeteilten
wird angegeben (und damit wohl das Ende des Quellenstiicks, also eines
Zitats!): 60,27 hicest deus. Zusammen mit der Aufforderung von 60,1 ergibt sich
eine inclusio; Victorinus gibt diesem Stiick einen christlichen Gebetsschluss,
60,27-31: hic est deus, Adyog totus, vodg totus, tota sapientia, omnipotens
substantiva substantia, quem veremur, quem colimus, solo spiritu videntes,
ipsius nutu et voluntate in ipsum erecti, gratia crucis miserante nos domino
nostro Jesu Christo. Aufv. Victorinus unterstreicht damit den religiosen
Charakter der ,Offenbarung”. Das ,Hic est deus” ist die Rechtfertigung der
Ubernahme dieses Stiicks ,mathematischer” Metaphysik in die Gottes- und
Trinititslehre. In der Quelle des Victorinus diente der Gedankenkomplex von
Punkt, Kreis, Kugel als Bewegung zur Veranschaulichung des gegenseitigen
Einschlusses von esse, vivere, intellegere (60,15 f.), so 60,12-27. Victorinus ist
es, der dies wiederum auf die Beziehung von Vater und Sohn anwendet (60,7),
aber es ist schwer zu sagen, wieviel vom Text um diese Zeile herum aus seiner
eigenen Feder stamimt.

Fiir die nachste von Tardieu angegebene Stelle Adv. Ar. I 62,25 muss man
friither einsetzen als Tardieu, namlich bei 62,6. Dort beginnt eine kleine
Doxographie, die die Struktur des Menschen betrifft. 62,6-11: quidem putant
... quidem rursus ... adhuc quidem ... Diese letzteren meinen, der Mensch

8 Aus der Bemerkung des Victorinus I 59,25 f. zu Lk 15,12 f. (Zeile 24 f.: der Sohn
verlangt vom Vater seinen Teil der ,substantia“; der Sohn verschwendet die ,substantia®
Ldort“) geht hervor, dass Victorinus das als Aussage iiber die Seele versteht: als der Sohn
,von dort hinabstieg, hielt er seine potentiae nicht fest” — ,das bezieht sich auf die Seele”
(Ista animae sunt). Bs ist eine {ibertragene Auslegung vorausgesetzt — gehort sie auch zu
den valentinianischen Spuren, die bei Victorinus anzutreffen sind?

° SC 69, 877 unten.
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bestehe de corpore quadripotenti quattuor elementorum et anima duplici et
duplici @ vé (62,9-11). Marius Victorinus schliet sich dieser Ansicht an: Mea
intelligentia haec, 62,11. Dann folgen ein paar Zeilen tber den Leib mit
Stichworten aus Gen 2,7 (62,11-14): Corpus enim sic [ ... ] habemus principia
corporis. Mit 62,14 beginnt die Darstellung des doppelten voig und der
doppelten anima, ,deklariert” durch das evangelium cata Matthaeum et cata
Lucam. Zitiert wird zunichst Mt 24,39—41. Wie die Folge zeigt, wird nur der
matthaische Text auf votg und anima gedeutet. Victorinus fahrt dann namlich
fort: Lucas autem adiecit de corpore duo, wofiir Lk 17,34 {. (die ,zwei in einem
Bett”) angefiihrt wird. In der Erlduterung (62,21-25) heilt es: die ,zwei auf
dem Acker” (bei Mt) sind zwei Adyor oder véeg, der eine himmlisch, der andere
hylisch, die ,zwei Mahlenden in der Miihle” sind zwei Seelen, die eine
himmlisch, die andere hylisch. ,Angenommen* werden ,also” der himmli-
sche voiig oder Adyog und die himmlische Seele, die Hylischen, Adyogund Seele,
werden ,zuriickgelassen”. Hadot'® hat Analogien im Matthdus-Kommentar
des Origenes und im Lukas-Kommentar des Ambrosius gefunden, beide mit
der Verteilung auf zwei véeg und zwei Seelen; Origenes ,vereinigt” freilich
_nicht alle diese Elemente im selben Individuum®, anders als Ambrosius.''
Keiner dieser beiden Kommentatoren verwendet das Adjektiv hylicus.
Tardieu'? fithrt denn auch zwei Zeilen (62,26 f.) aus der Fortsetzung der
bisher diskutierten Passage eben wegen dieses Adjektivs unter den ,Gnosti-
schen Themen* bei Victorinus an. Aber das Pradikat ,gnostisch” miisste dann
auch wegen ,hylisch” fiir den vorangehenden, eben referierten Text gelten'?.
Die Fortsetzung, die bis zum Ende des Kapitels reicht, beginnt mit: Quomodo
istud, audi. Hadot'* gibt als Inhalt von 62,25-39 an: ,Exégese du récit de la
Geneése  la lumiére de la théorie des deux intelligences et des deux ames”. Im
engeren Kontext stellt sich die ,offenbarende” Erlduterung aber als Be-
griindung fiir das Vorhandensein von zwei voeg und zwei Seelen dar, die die
vorangehende neutestamentliche Exegese kennzeichnet. Das Ende der
,Offenbarungsrede” wird wie im Fall der Kugelbewegung des Logos deutlich
angegeben und zwar mit demselben Mittel einer soteriologischen Wendung:
der gerade beschriebene Mensch ,muss gereinigt werden [ ... ] ut accipiat
lumen aeternum et aeternam vitam; hoc autem perficit fides in Christo”,
62,37-39. Die Konstitution des Menschen im ,offenbarenden” Teil des
Kapitels 62 ist komplizierter als in den Zeilen 11-25, das liegt nicht nur an der
Beriicksichtigung des ,sensus” (wofiir griechisch oicénoig vorauszusetzen
wire), sondern auch an der ,Lokalisierung” der Elemente der menschlichen
Konstitution ,ineinander”. Mit dem ,audi” von 62,25 ist also eine literarische
Naht gegeben, mit der die Verwendung einer anderen Quelle einsetzt.

10 Kommentar zu 62,14-25, SC 69, 887 f.

! Ebd., 888.

12 Tardieu/Hadot, Recherches sur la formation (wie Anm.1), 11a, Punkt 7.

'3 Hadot bringt im Kommentar zu 62,27 (SC 69, 888) zu anima hylica eine gnostische
Stelle aus den Excerpta ex Theodoto des Clemens von Alexandrien: yuyiv yeddn kol
VAKNV.

4 Kommentar zu 62,25-39, SC 69, 888.
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Vergleicht man die Einfithrungsformeln Adv. Ar. I 49,7; 53,30; 60,1 und
62,25 so findet man, dass ihnen, abgesehen von 60,1, die Frage vorausgeht
,Quomodo istu(c)d?“; vor 60,1 heilt es: ,Quid vero ista significant [ ... 1" D.h.
die jeweils folgenden _Offenbarungen” werden als Erlauterungen verstanden.

AuRerhalb von Adv. Ar. I findet sich eine vergleichbare Aufforderung noch
zweimal, Adv. Ar. IV 4,1 und Ad Candidum 7,1. Adv. Ar. IV 4,1. Tardieu’’ hat
schon darauf hingewiesen, dass hier der Leser horen soll: Audi, lector, audi
quod miraberis, lector. Und dies ist es, was der horende Leser bewundern soll
(4,1-3): ,Das so Schwierige, so Verwickelte, so Verschlossene werden wir hier in
einer Abhandlung (tractatu) iiber Gott und das Gottliche durch eine einfache
Erérterung (simplici disputatione) ausbreiten”. Nicht das ,Verschlossene”
(clausa), Geheimnisvolle, ist hier Gegenstand von ,Offenbarung”, sondern die
_einfache” Erdrterung mit ihrem Element des Rationalen! Diese Bemerkung
des Victorinus scheint mir nicht ohne Ironie zu sein,'® mindestens ist er sich
der Eigentiimlichkeit seines Stils bewusst. Man sehe nur im Abschnitt vorher
(3,23-38) seine Darlegungen iiber vivere und vita, von denen er selber sagt
(3,34 f.): Scio hoc obscurum videri posse, non tam rerum quam eorundem
repetitionem sermonum. Das Thema der ,einfachen Erérterung” ist dann
freilich die christliche Gotteslehre des Victorinus iiber Gott als substantia und
Geist: sie fiillt das ganze c. 4. Hadot fithrt zwar den Abschnitt bis 5,4, aber diese
Zeilen beginnen: Ac de deo probatum puto [ ... ], ndmlich durch den
vorangehenden Text. Die thematische und damit auch literarische Ge-
schlossenheit von 4,3-4,32 ergibt sich aus Anfang und Schluss: Deum certe
fatemur omnes, deum omnipotentem [ ... ] Tria enim ista spiritus sunt: deus,
Jesus, Spiritus sanctus. Hadot'” fasst den Argumentationsgang in fiinf Punkten
zusammen: , 1. Wir glauben an Gott (4,1-5). 2. Also stellen wir fest, dass er ist
(4,5 £.). 3. Aber wie sollen wir sein Sein definieren (4,6)? 4. Wir definieren es
als eine substantia, die der Geist ist (4,7-16). 5. Dieser Geist lebt und ist Leben
(4,17-32).'® Hadots 6. Punkt, ,Conclusion (5,1-4)", betrachte ich wie gesagt
als Bestitigung Victorins, dass das vom Leser zu Bewundernde abgeschlossen
ist. Hadot bezeichnet diese ,Ideenfolge hier bei Victorinus als vollig stereotyp”.
Die Konstanz des Schemas zeige sich in Adv. Ar.130,18-31,17;155,3-12; Il
6,23-35. Aber im Text der angegebenen Passagen erscheint das Schema nicht
in derselben Stringenz wie hier, seine Elemente sind in ausfiithrlicheren
Darlegungen verstreut.

An einer spiteren Stelle in seiner Untersuchung zieht Tardieu'® Ad Cand.
7,2-7 wegen seines Inhalts heran und setzt hinzu: ,Ce passage introduit
comme pour I'exposé commun au Zostrien et & Marius Victorinus par la
formule audi quemadmodum dico est peut-étre aussi une citation provenant du
méme exposé”. Anders als in Adv. Ar. fehlt die Auskunft heischende Frage

15 Tardieu/Hadot, Recherches sur la formation (wie Anm.1}), 6la.

16 ygl. auch Hadot, SC 69, Kommentar, 985 zu 4,1-3: ,Cette apostrophe rendra
courage, méme au lecteur moderne”!

17 Ebd., 985 zu 4,1-5,4.

18 Damit ist der Anschluss an c. 3 gewonnen.

19 Tardieu/Hadot, Recherches sur la formation (wie Anm.1), 85b; Abramowski,
Nicinismus und Gnosis (wie Anm.2), 535.
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,Wie das?“. Ad Candidum geht den Abhandlungen Adv. Ar. I-IV voraus — die
Offenbarungsformel kann aber schon hier und an allen anderen Stellen sehr
wohl durch die so eingeleitete Zitation des Exposés angeregt sein. Ad Cand.
7,2—7 ist fiir Victorinus interessant durch die ,chaine ascendente” der wahrhaft
Seienden in den iiblichen Begriffen mit den Steigerungsformeln super-
caelestia [ ... ] et adhuc superius [ ... ] et super ista omnia.”® Das Ende der
,Offenbarung” ist wie in anderen Fallen durch den gedanklichen Neueinsatz
(Zeile 7 In ista noster voig [ ... ]) gegeben, in Hadots Ubersetzung durch einen
neuen Absatz bezeichnet. Die identische Einleitungsformel bedeutet aber
nicht notwendig die Herleitung des Abschnitts aus der Quelle des Exposés.

Uberblickt man die mit ,Hore” hervorgehobenen Textstiicke (mit oder ohne
vorangehende Frage) einschlieBlich des Exposés in Adv. Ar. I 49.50, dann
konnte man geneigt sein, in diesem Imperativ die Einfiihrung von bedeut-
samen Zitaten zu sehen; aber die Tatsache, dass Victorinus in dieser Weise in
zwei Fillen auf Aussagen seiner christlichen Theologie (in deren Diensten
doch sein ganzes Unternehmen steht) besonders hinweist, hindert einen an
dieser Erklirung. Die Aufforderung zum ,Horen” ist unter seiner Feder ein
allgemeiner Hinweis auf die Autoritdt des Mitgeteilten geworden; im Fall der
,Zitate* wird damit wohl auch die Berechtigung des Zitierens unterstrichen.

Durch die koptische Parallele hat sich herausgestellt, dass in Adv. Ar. 149
+Audi“ zur Quelle gehort (auch wenn im Koptischen nur der erste Buchstabe
des Imperativs erhalten ist). Die Wiederholung des ,quomodo istud” in den
oben besprochenen Texten kénnte ebenfalls ihre Ursache darin haben, dass
die Frage zur Quelle von 1 49.50 gehort, im Koptischen kénnte man sie im
nachgestellten Kolon wiederfinden, man vergleiche miteinander Quomodo
istuc? Sic audi ut dico // ,Zostrien, écoute a propos que tu cherches*'.

Bei dieser Gelegenheit bemerkt man das Mittel, mit dem das Zitat in den
gnostischen Kontext eingebaut wird: durch die namentliche Anrede des
Offenbarungsempfingers. Die Offenbarung wird im ,Zostrianus®, als solche
angekiindigt, 64,8-11: ,Salamex [and] those [who] have revealed [to me]
saying, ‘Zostrianus [ ... ]’ “.?* Die Passage im ,Zostrianus“, die Victorinus c.
49,7-40 entspricht, geht am Ende iiber ihren Vergleichstext, ,[ ... ] prae
omnibus quae vere sunt” (so in Tardieus Lesart, die der Ausgabe von Sichard
folgt),?* hinaus mit ,qui procédent de 1'Esprit véritablement existant*.>* D.h.
,Zostrianus” beginnt seine Paraphrase des zweiten Teils des Exposés (Para-
phrase und nicht mehr geschlossene Wiedergabe) schon hier. Ubrigens hat er
bereits im ersten Teil ,omnia quae vere sunt” aus dem ,Geist” abgeleitet,?® also

20 ygl. das Schema bei Tardieu/Hadot, Recherches sur la formation (wie Anm.1), 85b.

21 giehe die Synopse Tardieu/Hadot, Recherches sur la formation (wie Anm.1), 34b.

22 {jbersetzung John H. Sieber, Nag Hammadi Library in English, Leiden 1988, 419. -
Inzwischen liegt die deutsche Ubersetzung des NH-Fundes vor: Nag Hammadi Deutsch L.
II, hrsg. von Hans Martin Schenke/Hans-G. Bethge/Ursula U. Kaiser (GCS NF 8.12),
Berlin-New York 2001.2003. Mit Hilfe der Seitenzahlen der Codices lassen sich Zitate
auch darin auffinden. Leider sind die Zeilenzahlen nicht iibernommen. Zu beklagen ist
die Ubersetzung der triadischen Namen Kalyptos, Protophanes, Autogenes ins Deutsche.

23 Tardieu/Hadot, Recherches sur la formation (wie Anm.1), 37a unten.

2% Tardieu/Hadot, Recherches sur la formation (wie Anm.1), 38b oben.

2% Tardieu/Hadot, Recherches sur la formation (wie Anm.1), 34b unten.
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auch hier eine Ubertragung aus dem zweiten Teil des Exposés in den ersten
vorgenommen.

Die Funktion des Exposés in seinem jeweiligen Kontext ist im LZostrianus”
wegen der groRen Textverluste sehr viel weniger gut zu bestimmen als bei
Victorinus. Dieser sagt am Anfang von Adv. Ar. 149, er habe zur Geniige von
Gott und Logos, d.h. von Vater und Sohn, sowie vom Logos, d.h. vom Sohn
und dem hl. Geist und ihrer Einheit gesprochen. Dann formuliert Victorinus
das Problem von Eins und Zwei und ihrer Identitit abstrakt. Hierauf folgt die
Frage ,Wie das?”. Das Exposé selbst nennt den Vater (50,1 );%¢ und die zentrale
Rolle des Geistes fiir die Einheit des Einen ist im zweiten Teil deutlich genug.

Fiir Victorinus (wie fiir den ,Zostrianus) ist das ganze Exposé ein einziger
durchgehender Text, den er, wie wir jetzt wissen, einer Quelle entnommen
hat. Das Ende des Exposés ist durch den Neuansatz in 50,22 bestimmbar; dort
ist vom ,Hervorspringen“ des Einen die Rede, es wird in diesem status als
unum-unum* bezeichnet.

Tatsichlich aber besteht das Exposé nicht bloR inhaltlich, sondern auch
literarisch aus zwei Teilen. Was jetzt die Anfangsformel von c. 50 ist, Hicest deus,
hic pater, ist eigentlich die Schlussformel des ersten Teils. Man vergleiche die
Oftenbarungsrede Adv. Ar. 1 60, 1-27 iiber den Logos als Kugel (oben
besprochen), sie beginnt ,Audi ut dico” und endet ,hic est deus”.

Eine analoge Abschlussformel, in diesem Fall ,Haec deus*, haben wir in
Adv. Ar. IV 24,39, sicher nicht zuféllig am Ende eines Zitats, das ausnahms-
weise als solches bezeichnet wird: ,unde dictus est [ ...]1“ (Zeile 34 f.), dafiir
fehlt das sonst iibliche ,Hore*. Das Zitat ist bis heute nicht identifiziert.>” Ich
fithre den hiibschen Text (mit Zdhlung der Zeilen) hier an.

34 unde dictus 35 est et:*®

sedere quasi in centro T@v TAVIOV dviov id est omnium 36 quae sunt, unde
universali oculo, id est lumine substantiae 37 suae, qua vel esse est vel vivere
vel intellegere, lineas t@v 38 évrov non versabili (,immuable”) aspectu videt,
quia et quies est et a 39 centro simul in omnia unus est visus. Haec deus.

Fiir das Ganze und die Einzelheiten verweise ich auf Hadots Kommentar;>’
hier nur Hinweise auf die Organisation des Textes. _Unde* in Zeile 34 bezieht
sich auf den vorangehenden Abschnitt 24,2 1-34, in dem eine lange Reihe von
Pradikaten des unum aufgezdhlt wird>® und ihr Verhaltnis zu omnia bestimmt
wird, ,ut ne duo, auditor®!, accipias”; der Abschnitt endet mit einer
Wortspielerei zu ,quies” (,quies” auch im anschlieBenden Zitat). Von diesem
Einen kann ,auch” (Zeile 35 ,et”) das Folgende gesagt werden. Die

26 Danach kommt ,pater” in der lateinischen Fassung des zweiten Teils nicht mehr
vor: aber in den Testimonien aus ,Zostrianus® zu 1 50 erscheint der ,Vater” gefolgt von
der ,Mutter”! Siehe Tardieu/Hadot, Recherches sur la formation (wie Anm.1), 40b,
Testimonium b.

27 g 68, Apparat: auctor incertus; in Tardieu/Hadot, Recherches sur la formation
(wie Anm.1), 123b wird es unter den nicht identifizierten Zitaten aufgefiihrt.

28 pen Doppelpunkt habe ich zur Verdeutlichung hinzugesetzt.

2286 69, 10351

30 74 dieser Liste vgl. Abramowski, Nicinismus und Gnosis (wie Anm. 2), 539 f.

31 aAn einer anderen Stelle soll der ,lector” ,héren®; hier wird der Leser als ,auditor”
angeredet.
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Einzelheiten des Zitats ,finden sich in verschiedenen Richtungen des
griechischen Denkens**2. Das ,Sitzen” erinnert an die unzahligen Abbildun-
gen des thronenden Zeus; Hadot tragt eine Stelle aus Synesius bei (,aus einem
anderen Kontext”): ,Gott sitzt unerschiitterlich”, — ,idée de la stabilité“. Das
Zitat ist durchsetzt von Erlduterungen des Victorinus; die erste ist die
Ubersetzung der griechischen Wérter, Zeile 35 f. Ganz sicher eine Einfligung
des Victorinus ist das Kolon Zeile 37, qua vel esse est vel vivere vel intellegere.
Das ,qua“ bezieht sich auf ,substantia” im vorausgehenden Kolon: Jid est
lumine substantiae suae“ (36 f.). Wenn auch das eine Erklarung des Victorinus
wire, dann wiirde sich das indirekte Zitat reduzieren auf:

... sedere quasi in centro 1@v névtev dviey, unde universali oculo lineas v
&vtav non versabili aspectu videt, quia et quies est et a centro simul in omnia
unus est visus (,un seul regard se dirige en méme temps vers toutes choses®). -
Soweit zu ,hic/haec deus” als Abschlussformel.

Dass wie beim Ubergang von Adv. Ar. I 49 zu 50 die abschlieRende
Identifikationsformel zum Anfang einer anschlieBenden Darlegung werden
kann, dafiir haben wir als leider unvollstandiges Beispiel das Amelius-Zitat bei
Euseb:>? kol odtoc 8pafiv 6 Adyog ko' év [ ... ] Dorrie hat aus diesem Beginn des
Zitats zu Recht erschlossen, dass eine Untersuchung tiber das Wesen des Logos
vorangegangen sein miisse.>* Meine Vermutung ist, dass deren Abschluss
obtoc (oder todta) 0 Adyog gelautet haben konnte. Die von Amelius
vorgenommene Bestitigung des Gedankens durch Verweis auf Heraklit und
Benutzung einer fremden Quelle (Johannes-Prolog) wird elegant durch das
épa vorbereitet. Das Exposé bei Marius Victorinus dagegen dreht einfach die
Richtung deridentifizierenden Schlussformel um: sie weist nicht mehr zuriick,
sondern voraus. Ein Riickbezug liegt vor in der folgenden Apposition von
Gottespradikaten, die an den Schluss von 49 erinnern; ein {iberleitendes ,nun”
oder begriindendes ,ndmlich” fehlt jedoch.

Der zweite Teil des Exposés kniipft auch stilistisch an den ersten an: er
macht Gebrauch von Wortbildungen mit ,prae-“, von derivativen Abstrakta
mit der Endung ,-itas”; thematische Beziige: (selbstverstdndlich) Einheit des
Gottlichen in sich selbst; vor allem aber im Thema der Bewegung (motio,
gewiss = xivnolg). Dem stehen die Unterschiede zwischen beiden Teilen
gegeniiber: die Rolle des Geistes (spiritus) im zweiten Teil - sie ist einerseits
fundamental (unalitas spiritus, 50,5), andererseits wird sie diskutiert (von
Victorinus?); die Dreikraftigkeit (50,5.10); die barbelognostische Trias
existentia, vita, beatitudo (50,11.13f.15); intellegentialitas (50,19) neben
beatitudo erinnert daran, dass beatitudo fiir urspriingliches intellectus
eingetreten ist; schlieBlich die potentia, die idea et Adyog sui ipsius ist, — der
Ausdruck, an dem Hadot die literarische Beziehung ,Zostrianus“—Victorinus

*2 SC 69, 1036 oben.

3 Buseb, Praeparatio evangelica XI 19,1.

34 Abramowski, Nicinismus und Gnosis (wie Anm. 2), 515 zu Heinrich Dérrie, Une
exégese néoplatonicienne du prologue de I'évangile de saint Jean, in: Jacques Fontaine/
Charles Kannengiesser (Hgg.), Epektasis (FS Jean Daniélou), Paris 1972, 75-87, hier 78.
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entdeckte: was bedeutet es, dass die Paraphrase des zweiten Teils des Exposés
im ,Zostrianus” gerade diese Formulierung mehrfach verwendet?”’

Der zweite Teil des Exposés versteht sich als Fortsetzung und Ergdanzung des
ersten Teils, deswegen die neue Ausrichtung der urspriinglichen Abschluss-
formel des ersten Teils. Die literarische Naht zwischen den beiden Teilen
suggeriert einen anderen Autor fiir den zweiten Teil als den des ersten Teils,
einen Autor, der nicht nur an der Rolle des Geistes in der hochsten Gottheit
interessiert ist, sondern ihn auch noch mit dem Pradikat ,dreikraftig”
auszeichnet, Unterscheidet man zwei Verfasser fir die beiden Teile des
Exposés, dann kann die Beurteilung des ersten Teils unabhangig von der des
zweiten erfolgen. Ohne Zweifel ist der erste Teil nicht gnostisch. Aber auch im
Urteil {iber den zweiten Teil ist man nun freier, man braucht nicht mehr die
inhaltliche Vertriglichkeit mit dem ersten Teil exegetisch herbeizufiihren,
obwohl diese vom Autor des zweiten Teils selbstverstandlich vorausgesetzt
wird. Mit dieser meiner Ansicht iiber den Autor des zweiten Teils des Bxposés
ist also noch ein Schritt iiber meine Korrektur der Ubersetzung Hadots in Zeile
50,5 hinaus getan: der Autor ist ein (Barbelo)Gnostiker.36

Wenn der zweite Teil des Exposés, den ersten Teil bewusst ergianzend, die
Charakteristika der platonisierenden Barbelo-Gnosis™ aufweist und das ganze
Exposé von Victorinus als literarische Einheit behandelt wird, dann ist avuch die
Quelle des Exposés bei Victorinus (und im . Zostrianus“!) barbelognostisch. Der
barbelognostische ,Zostrianus benutzt also eine barbelognostische Quelle,
und zwar eine Quelle, die bereits zum platonisierenden Typ dieser Gnosis
gehort. Sah sich der Verfasser des ,Zostrianus in seiner jetzigen Gestalt
deswegen berechtigt zu den oben bereits beobachteten Eintragungen aus dem
sweiten in den ersten Teil des Exposés? Die Formel, die die literarische Naht
swischen den beiden Teilen bezeichnet, fillt bei ihm fort.*® Tardieu stellt sich
mit Recht die Frage, warum von hier ab das Latein und das Koptische

35 Abramowski, Nicinismus und Gnosis (wie Anm. 2), 543.

36 Damit wiren auch meine Erwigungen in Nicanismus, 536, dariiber iiberfliissig, ob
dieser zweite Teil (nach der von mir vorgenommenen Korrektur an Hadots Ubersetzung
von spiritus) mittelplatonisch moglich sei oder nicht.

37 Diese Beurteilung klart auch endlich die Herkunft von ,spiritus” in diesem Text, die
ich in meinem dlteren Aufsatz ,Marius Victorinus, Porphyrius [ ... ]“ (s. oben Anm. 6)
wie das ,dreikriftig” auf Beeinflussung des Porphyrius durch die Gnostiker
zuriickfiithrte; ich folgte damit den mafgeblichen Vorgaben Hadots, der die Passage
zum porphyrianischen Material bei Victorinus rechnete. Das fiihrte mich und im
Anschluss daran Ruth Majercik auf eine Datierung von ,Zostrianus® und ,Allogenes” in
die Zeit nach 268, weil der philosophische Einfluss auf die NH-Schriften nicht auf Plotin
suriickzufiihren sei. Tardieu, der dariiber in Tardieu/Hadot, Recherches sur la formation
(wie Anm.1), 13b-15a referiert, spottet ebd., 112 iiber unsere Ableitungen fiir den so
problematischen spiritus in Adv. Ar. I 50. Aber meine alte These von der gnostischen
Herkunft von ,tripotens” und ,spiritus” im Text des Victorinus erweist sich als richtig.
Nur ist nach der Entdeckung des Exposés durch seine doppelte Bezeugung der
komplizierte Umweg, den ich friher annahm, nicht mehr notig: Victorinus hat das
Exposé, das in sich nur zur Halfte gnostisch ist, aus einer gnostischen Quelle.

38 giche die Synopse bei Tardieu/Hadot, Recherches sur la formation (wie Anm.1),
38.
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auseinandergehen.>® Kénnte es nicht sein, dass der Inhalt des zweiten Teils des
Exposés dem Verfasser des ,Zostrianus” aus anderen Texten bereits vertraut
war und er es sich deswegen erlaubte, mitihm in groRter Freiheit umzugehen?
Das Ergebnis dieses Umgangs ist Folgendes:*® ,Outre leur lacunes, les dix-huit
pages du Zostrien & examiner (66,12-84,22) sont passablement embrouillées
du point de vue de leur contenu. Elles utilisent une abondante terminologie
philosophique, celle-la méme employée par Marius Victorinus, mais sont
entremélées de traits et de réflexions proprement gnostiques qui aboutiront
aux doxologies de Barbélo dans les pages 86 — 87 et suivantes”. D.h. aber, fiige
ich hinzu, dass das philosophische Material in den Dienst des gnostischen
gestellt wird (und nicht etwa umgekehrt).

Tardieu gehort zu jenen Gnosis- bzw. NH-Spezialisten, die der Meinung
sind, dass der Plotinschule der ganze NH-,Zostrianus (natiirlich in seiner
griechischen Gestalt) vorgelegen habe.*! Wiirde Tardieu aus seiner Datierung
des ,Zostrianus* dieselben philosophiegeschichtlichen Folgerungen ziehen,
wie sie z. B. John D. Turner seit langem vertritt?

II. Barbelognostiker

Die Einleitungsformel ,Audi ut dico”, mit der Marius Victorinus das Exposé in
Adv. Ar. 1 49.50 einleitet und die er auch sonst noch (in Nachahmung jenes
Zitats?) verwendet, hat er mit der Parallele im ,Zostrianus” gemeinsam.
Dieselbe Formel scheint bei den Barbelognostikern ebenso beliebt gewesen zu
sein.

1) Im Johannes-Apokryphon dient sie zur Einschaltung eines Abschnitts,*?
der zur platonisierenden Bearbeitung dieses barbelognostischen Texts gehort.
Der Offenbarer, der auf die Bitte des Johannes Belehrungen verschiedenen
Inhalts ankiindigt, fordert den Johannes auf: ,Hore [ ... ] was ich dir sage”

39 Tardieu/Hadot, Recherches sur la formation (wie Anm.1), 88b.

40 Tardieu/Hadot, Recherches sur la formation (wie Anm.1), 88b f.

41 Tardien/Hadot, Recherches sur la formation (wie Anm.1), 89a; 90b; explizit 112.
Ich zitiere diese letzte Passage: ,De mon point de vue, la fotalité* (meine Hervorhebung)
_du Zostrien dont nous connaissons la contenue par la version copte des Nag Hammadi
codices était déja écrite en 263 (meine Hervorhebung), lors de 'arrivée des Gnostiques dans
I'école de Plotin“. (Das richtet sich gegen mich und Majercik). ,La réflexion du Plotin,
trouvant ridicule d‘introduire dans les réalités premiéres la division de l'acte et de la
puissance (II 9 [33], 1. 23-26), vise le Zostrien 78,10-16 (publié dans PVP II, 540) et
79,9-14, passages qui appartiennent a la section du traité ot est paraphrasée la théologie
positive de 'exposé cité par Marius Victorinus)“. — In der Tat ist dieser Komplex jenen
Bestandteilen des ,Zostrianus” hinzuzufiigen, die Antoinette Clark Wire zusammenge-
stellt hat (siehe weiter unten), weil sie sich sowohl bei Plotin wie auf der gnostischen
Seite finden und deswegen der Gestalt des Textes zugerechnet werden kiénnen, wie sie
Plotin schon vorlag.

42 yon John D. Turner in seinem (noch unveréffentlichten) Vortrag von 2005, S The
Platonizing Sethian treatises, Marius Victorinus’ philosophical sources, and pre-plotinian
Parmenides commentaries®, 1 Anm. 1, als ,introductory theogony bezeichnet.
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(BG** 8502,2; 22,11 £.).** Und dem ,quomodo istuc” bei Marius Victorinus,
wo es dem ,audi, ut dico” vorangeht, entspricht im Apokryphon ,und mir, der
ich zu verstehen wiinschte ...“ (22,16 {.). Bei Victorinus haben wir beobachtet,
dass die mit der ,Hore“-Aufforderung eingeleiteten Texte sich deutlich
abgrenzen lassen. Auch im Joh. Apokr. ist das der Fall, und zwar erkennt man
das Ende am Einsatz einer neuen Erlduterung, die mit der rhetorischen Frage
beginnt: ,Was sollich dir ihn betretfend sagen?“. In dieser kurzen Form, die fir
die urspriingliche zu halten ist, steht die Selbstunterbrechung in der Fassung
des Apokryphons NH II 1; 4,10, wogegen BG die Selbstunterbrechung
erweitert hat, 26,1-6.%> Der Umfang des deutlich abgegrenzten und literarisch
sorgfaltig eingebauten Stiicks macht im optisch leicht zu iiberblickenden
Druck der NH Libr Engl® ziemlich genau eine Seite (106) aus: ,And I asked to
know it [ ... ] (107) How am I to speak with you about him?”

Andererseits ist bekannt, dass enge inhaltliche Beziehungen zwischen
einem Teil des Apokryphons und dem Referat des Irenaus in Adv. Haer. 129
bestehen. Damit haben wir also fiir diesen Teil des Apokryphons einen
vorplotinischen terminus ad quem, namlich die Abfassungszeit von Adversus
haereses, d.h. das Jahr 185 ungefihr. Tardieu hat seine Ubersetzung des
Apokryphons mit einer Einteilung in Paragraphen versehen, mit der man
leicht die Mengenverhiltnisse des Textes darstellen kann. Nach seiner
Gliederung beginnen die Parallelen zu Irendus im Apokryphon mit § 13
(BG, 27,8; NH I 1; 4,29);"° Tardieus Index locorum zu JIrenaeus” gibt zu Adv.
haer. I 29,1-5 folgende Paragraphen  des Koptischen  an:
13-16.19-24.26.28£.40,%7 dies von 79 Paragraphen des Gesamttextes. Die
philosophierende Einschaltung am Anfang hat das auffordernde ,Hore” schon
in §5, ihr Corpus fillt §6-9 (§10 ist die Selbstunterbrechung des
Offenbarungsredners). Diesen metaphysischen Anfang hat Irendus offenbar
nicht vorgefunden. Die Barbelo (auch bei Trendus) tritt erst in § 13 auf (BG,
27,8-28,4; NH1I 1; 4,29-5,11); aber die Paragraphen 11 und 12 stellen einen
Ubergang dar, der vermutlich den urspriinglichen Anfang in sich aufge-
nommen hat, vgl. den ,Aon* § 11 und Irendus I 29,1. Die Uberschriften, die
Tardieu den Paragraphen des vorgeschalteten Textes verleiht, klingen dem
Leser von Tardieu/Hadot ganz vertraut: § 6 Le Péfeest Esprit,48 § 7 Eminence
et Antériorité, § 8 Synthése des Opposés, § 9 Attributs positifs.

43 BG = (Codex) Beroliniensis gnosticus.

44 prichel Tardieu, Codex de Berlin (Sources gnostiques et manichéennes 1), Paris
1984, 86a. — Ich folge dem Berliner Codex, weil durch ihn das Joh. Apokr.
unvergleichlich viel besser erhalten ist als in einer der NH-Fassungen. Die Differenzen
zwischen den Fassungen werden natiirlich beriicksichtigt.

45 Tardieu, Codex (wie Anm. 44), 90 beide Fassungen nebeneinander.

46 Tardieu, Codex (wie Anm. 44), 92 f.

47 Tardien, Codex (wie Anm. 44), 440; aber im Stellenapparat zur Ubersetzung von
§ 40 wird kein Irendustext angegeben.

48 Anders als im 2. Teil des Exposés wird hier die Identifikation tatsdchlich
ausgesprochen. — Es ist interessant, die Ubersetzungen von Tardieu in Codex (wie
Anm. 44), von Frederik Wisse in NH Libr3 (wie Anm. 22) und von Michael Waldstein in:
Schenke, NH Deutsch I (wie Anm.22) nebeneinander zu legen; Waldstein zieht den
Identifikationssatz zum Vorangehenden und beginnt danach einen neuen Abschnitt, im
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Das Joh. Apokryphon hat also rein quantitativ gesehen eine betréchtliche
Entwicklung durchgemacht: einerseits eine gewaltige Vermehrung des
mythologischen gnostischen Materials ab § 30, andererseits die Zufligung
der metaphysischen Offenbarungsrede. Niemand wird diese beiden Vorgange
der gleichen Hand zuschreiben wollen; vermutlich sind sie auch nicht zur
gleichen Zeit erfolgt —aber wann? Ich halte den Zuwachs an gnostischem Stoff
fiir alter als die Einfiigung der metaphysischen Rede. Fiir beides hat man etwa
185 als terminus a quo. Uns interessiert hier natiirlich eine mogliche Datierung
dieses philosophischen Stiicks.

2) Im Marsanes, NH X 1, kann ich keine literarische Einschaltung erkennen;
freilich ist der Text miserabel erhalten. Als ganzer ist er natiirlich eine
Offenbarungsrede; er wird als sethianisch betrachtet, ohne dass deutliche
Indizien dafiir vorhanden waren. Mit den eindeutig barbelognostischen,
platonisierenden NH-Traktaten hat er gemeinsam, dass er platonisch beein-
flusst ist. Ich fithre ihn hier nur an als Beispiel dafiir, welche Freiheit in der
Datierungsfrage die Nicht-Erwihnung in der Vita Plotini verschafft. Man lese
dazu Birger A. Pearson in seiner Einleitung zum ,Marsanes* in NH Libr’:*’
Marsanes is one of the Sethian tractates in the Nag Hammadi corpus that have
been profoundly influenced by Platonist philosophy. The others are The Three
Steles of Seth (VIL,5), Zostrianos (VIIL 1), and Allogenes (XI,3). In fact, both in
terms of its metaphysics and its ritual references, Marsarnes represents a kind of
Platonism which coheres well with that of the Syrian Neoplatonist philoso-
pher, Jamblichus of Chalcis (ca. 250 — 325 C.E.). For Marsanes, as for
Jamblichus, matter is not evil; indeed it is capable for salvation (see esp.
5,14-26). Here we see a definite attenuation of the radical dualism charac-
teristic of earlier gnostic texts. For Marsanes, as for Jamblichus, the descent of
the soul into matter is not regarded as a fall but as a demiurgic function, a
doctrine based on Plato’s discussion of the soul and its descent in the Timaeus
(41a-42b). In Marsanes, the descent of a figure called ‘the Self-begotten One’
(Autogenes) represents symbolically the descending soul in its demiurgic
function (5,27-6,16). Similar ideas are expressed in Jamblichus’ famous
treatise, On the Mysteries of Egypt (De mysteriis VIII,3)“.

3) Allogenes NH XI,3, wird von Antoinette Clark Wire in der Einleitung zur
Ubersetzung in NH Libr® so geschildert:®° Als Ganzes ist der Traktat ,eine
einzige Offenbarungsrede”; zwei Teile sind zu unterscheiden, 145,1-57,23; II
57,24-69,19. Im ersten Teil gibt es wiederum fiinf Offenbarungen der
weiblichen Gottheit Youel an den Allogenes. — So weit Clark Wire.

Der erhaltene Text beginnt sogleich mit dem ,Dreikriftigen”, dann
erscheinen Kalyptos, Protophanes, Autogenes. 47,7 wird eine Offenbarungs-
rede in der uns bekannten Form eingeleitet. ,[But] concerning the invisible,

Unterschied zu seinen Vorgiangern. Der Anfangssatz, ,Die Monade ist eine Monarchie”,
bei Tardieu § 6, kommt nur durch die gegenseitige Ergdnzung der unvollstindigen Texte
zustande. Wie bei der barbelognostischen Trias beklage ich, dass ,Monade“ und
.Monarchie” in der deutschen Ubersetzung nicht wie im Koptischen als termini erhalten
geblieben sind, sondern als ,Einheit” und ,Einzigursprung” erscheinen.

49 NH Libr3 (wie Anm. 22), 460-462, hier 461.

*° Ebd., 490.
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spiritual Triple-Powered one, hear!”. Bs folgt ein Text in der uns ebenfalls
bekannten philosophischen Gestalt, ohne alle barbelognostischen Figuren,
auch ohne den ,Drei-Kriftigen”. Diese Verkiindigung endet mit einer Liste von
derivativen Abstrakta: ,Vitalitit, Mentalitdt, das was ist” und ihrer gegen-
seitigen Inklusivitdt. ,And the three are one, although individually they are
three” (49,26-37). Dass diese Offenbarungsrede hiermit endet, geht aus dem
nichsten Satz hervor: ,Now after I heard these things ...

Im zweiten Teil, verfasst nachdem der Offenbarungsempfanger, also
Allogenes, hundert Jahre meditiert hat (1), ist mir der haufig wiederkehrende
Ausdruck ,primary revelation” aufgefallen. Im Greek Patristic Lexicon ist das
die Ubersetzung von npaoddvera’’ (im Liddell/Scott gibt es das Lemma nicht).
wihrend ,Protophanes” im Allogenes transliteriert wird, ist das bei der zu
erschlieRenden protophaneia nicht der Fall.>? Und was genau soll die Vokabel
bedeuten? Uroffenbarung, Erstoffenbarung?

Der erste und der zweite Teil des Allogenes sind auf zwei verschiedene
Verfasser zu verteilen: die hundertjdhrige Pause zum Nachdenken ist eine sehr
geschickte Begriindung fiir das Anfiigen einer weiteren Darlegung und passt
aufs beste in die allgemeine Inszenierung iiberirdischer und deswegen
geheimnisvoller Offenbarungen. In beiden Teilen des Traktats dienen die
philosophischen Elemente zur Interpretation des barbelognostischen Jenseits;
die barbelognostischen Elemente werden beibehalten, so dass die philosophi-
schen Bestandteile ihrerseits mythologisiert werden. Die vergeistigende
Interpretation kann auch in der folgenden Weise vorgenommen werden.
Beim Beginn des zweiten Teils des Allogenes werden barbelognostische
GroRen von Allogenes ,geschaut”, 58,12 ,1 saw [ ... 1“ Ich zitiere hier diesen
kleinen Abschnitt, weil er sich in den Adjektiven und Pridikaten, die den
bekannten Figuren zugeordnet werden, als philosophisch durchwirkt zeigt,
man sehe meine Hervorhebungen. Ubersetzung Turner®> NH Libr’ von
58,12-27: ,I saw the good divine Autogenes; and the Saviour who is the
youthful, perfect Triple-Male Child; and his goodness, the noetic perfect
Protophanes-Harmedon; and the blessedness of the Kalyptos; and the primary
origin of the blessedness, the Aeon of Barbelo full of divinity; and the primary
origin of the one without origin, the spiritual, invisible Triple-Powered One,
the universal One that is higher than perfect”.

Die nichste Schau (,I saw [ ... ]“ 58,35 f.) findet statt im Zustand einer
Entriickung aus dem Leib (,<I> was taken [ ... ] out of the garment that was
upon me, and taken up to a holy place [ ... 1“ 58,28-31). Auch jetzt erfahrt
Allogenes eine Anrede, die ihn tiber seine Beziehung zum gottlichen Bereich

51 Als Beleg wird eine Stelle aus der _Himmlischen Hierarchie (10,1) des Ps.Dion.
Areopagita angegeben.

52’ Mit Allogenes 62,27—63,25 (im zweiten Teil der Schrift) wird inhaltlich verglichen
Joh Apokr. BG, 24,9-25,7, Vgl. Clark Wire, NH Stud 28, 177. Eine Synopse im Vorirag
von Turner (s.o. Anm. 42) 21. — Nag Hammadi Studies 28 (1990), ed. Charles W.
Hedrick, enthilt (innerhalb der ,Coptic Gnostic Library“) die zweisprachige Edition der
Nag Hammadi Codices XI, XII, XIIL

>3 Der ,Allogenes” gehort zu den Traktaten in NH Libr3 (wie Anm. 22) und NH Stud
28, bei denen Binleitung und Ubersetzung auf verschiedene Autoren verteilt sind.
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aufklart und iiber sein Verhalten darin. Der Aufenthalt dort ist zugleich
Selbsterkenntnis (59,13-15 ,[ ... ] by which you know your proper self and,
seeking yourself, [ ... ]“). Nach der Anrede schildert Allogenes sein Verhalten
im Jenseits (60,13-22), das sich ganz nach dem richtet, was er eben gehort hat,
inhaltlich also eine Verdoppelung darstellt. Der gottliche Bereich ist charakte-
risiert durch die Triade Seligkeit, Lebendigkeit, Existenz (Ynapéig) und durch
das unbekannte Eine. Dazu kommt noch das Begriffspaar otdoig — kivnoig. Die
,Bewegung” ist der ,Lebendigkeit” zugeordnet: ,[ ... ] withdraw to the Vitality
that you will see moving” (59,14-15); beim Riickzug in die ,Lebendigkeit”
.sah” Allogenes ,an eternal, intellectual, undivided motion that pertains to all
the formless powers [ ... 1 (60,25-27). Aber das grofere Interesse des
Verfassers hangt am ,Stehen” (und an der ,Ruhe”): ,[ ... ] but if you wish to
stand, withdraw to the Yrap&ig, and you will find it standing and at rest after the
likeness of the One, who is truly at rest [ ... ]“ (59,18-23), vgl. ,[ ... ] you may be
able tostand [ ...1“ (60,4), ,[ ... ] and Istood [ ...1* (60,22), ,[ ... ] when I wanted
to stand firmly [ ... ]“ (60,28 £.), [ ... ] Umop&ic which I found standing and at rest
like an image [ ... ] of the Indivisible One [ ... ]“ (60,32-36).

Nach diesen Entriickungserfahrungen oder -erkenntnissen (,And when I
was confirmed in these matters [ ... |“ 61,22 f.) wird Allogenes wieder
angeredet mit der Aufforderung, er solle seine Inaktivitat nicht durch Suchen
unverstindlicher Dinge behindern, ,sondern hdre iber ihn“ (d.h. iiber den
,Dreikriftigen“ von 61,21), soweit das durch eine ,primary revelation”
moglich ist (61,28-31). Das Ende dieser Offenbarungsrede wird deutlich
angegeben: ,And concerning all of these (things) you have heard certainly. And
do not seek anything more, but go [ ... ] It is not fitting to spend more time
seeking” (67,20-24.33-39). ,Horen” und ,Nicht-Suchen” sind die Themen
der inclusio der Rede. Leider sind auf den Seiten 65 — 69 jeweils die ersten 14 —
16 Zeilen vollstandig zerstort,”* so dass der Inhalt des Schlusses der Rede tiber
den Einen auf Seite 67 fast ganz fehlt. Das gleiche gilt fiir die Beauftragung des
Allogenes durch den Redner (68) und die Anrede des Allogenes an seinen
Sohn Messos, mit der die ganze Schrift auf Seite 69 endet.

Innerhalb der eigentlichen Offenbarungsrede 61,32-67,20 gibt es einen
Passus (62,28-63,25), der eine Parallele im philosophischen Stiick des Joh.
Apokr. hat.”’® Die parallelen Texte sind nicht absolut deckungsgleich (schon die
beiden Fassungen des Joh. Apokr. sind ja unter sich nicht ganz identisch). Der
Vergleich zeigt, dass der fiir den zweiten Teil des ,Allogenes” so charakteris-
tische Ausdruck ,primary revelation, der sich in unserer Offenbarungsrede
plotzlich in anderer Verwendung als sonst im zweiten Teil findet (63,14),
mitsamt etwas Kontext im Joh. Apokr. fehlt.”®

Mir ist auffallig, wie abrupt diese grofle Offenbarungsrede in 61,32-62,6,
inhaltlich gekennzeichnet durch verbliiffende Paradoxa, beginnt: ,Now he is
something insofar as he existsin that he either exists and will become, or acts or

>4 Eg ist empfehlenswert, sich das buchstablich ad oculos vorzufiihren, indem man
die Kiirze dieser Seiten in NH Stud 28, 232-241 mit den vorangehenden vergleicht.

%5 Siehe bereits oben Anm. 52.

* In 63,14 wird namlich {iberraschend das héchste Wesen selber als ,primary
revelation” bezeichnet, wogegen sonst die ,primary revelation” von ihm berichtet.
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knows, although he lives without Mind or Life or Existence or Non-Existence,
incomprehensibly. 62 And he is something along with his proper being. He is
not left over in some way, as if he yields something that is assayed or purified
[or that] receives or gives“. M.E. ist dieser Anfang, zusammengenommen mit
der Aufforderung ,hore” vorher und dem Abschluss ,du hast gehort” ein
Hinweis darauf, dass die Form der Offenbarungsrede dazu dient, ein Zitat
unterzubringen. Die Quelle ist ihrerseits schon von der barbelognostischen
platonisierenden Art, wo sich die bekannte Triade mit dem Gedanken des
Dreikraftigen Einen und des Unsichtbaren Geistes verbindet. Wer die
Pridikation des hochsten Wesens als ,primary revelation” in diesen Text
eingefiigt hat, ist schwer zu bestimmen.

Auch im ersten Teil des ,Allogenes” war die eingeschaltete Offenbarung
eine Rede iiber das hochste Wesen — ist das ein Gattungsmerkmal? Als
literarisches barbelognostisches Produkt ist auch der JAllogenes” ein Zeugnis
fiir die stindige Uberarbeitung und Weiterentwicklung gnostischer Texte.

4) Im ,Zostrianus” gibt es aufer dem Exposé (mit seiner Parallele bei Marius
Victorinus) eine weitere Offenbarungsrede, an einer viel fritheren Stelle im
Text: Seite 14. Ihr Anfang mit ,Hore* ist gut auszumachen (VI 1; 14,2), aber
wegen des miserablen Erhaltungszustandes nicht ihr Ende. Aus dem Inhalt
von Seite 15 lisst sich erschlieRen, dass diese spezielle Mitteilung nicht langer
war als Seite 14, vielleicht schon vorher auf dieser Seite endete. Voran gehtauf
Seite 13 ein Wortwechsel zwischen Zostrianus und dem ,Kind des Kindes,
Ephesech”. Zostrianus will tiber die Kraft des Taufwassers®” und die ,Namen,
auf die wir getauft werden”, unterrichtet werden. Hier die Antwort: Sieber’®:

14 He said, ,Zostrianus, listen about these, [ ... ] for the first [ ... ] origins are
three, because they have appeared in a single origin [of] the Barbelo aeon, not
like some origins and powers, nor like (one) from an origin and power. Itis to
every origin that they have appeared; they have strengthened every power;
and they appeared from that which is far better than themselves. These (three)
are Existence, Blessedness and Life>®. [ ... ] [ ... ] their companions [ ...]ina[...]
and concerning the [ ... ] having named [ ... ] more thanzz ke andi=/l] a
perfect [ ...]from [ ...]a[...]*. (Es folgen sechs unlesbare Zeilen). Schenke®’:

14 und sagte, ,Zostrianus, hdre iber [alle] diese! Denn es gibt drei
prae[existente] Urspriinge, die in Erscheinung getreten sind aus ein und
demselben Ursprung, namlich dem Aon der Barbelo, nicht wie Urspriinge
und Krifte, auch nicht wie aus einem Ursprung und einer Kraft, wahrend sie
jeden Ursprung in Erscheinung treten lieRen und jede Kraft mit Kraft versehen
haben und in Erscheinung getreten sind [aus] dem, der [viel] besser als sie ist,
welche sind: das Sein, [die] Seligkeit und das Leben®'. Diese [aber, wahrend sie]
miteinander [offenbar sind, sind in Erscheinung getreten] aus ein [und

57 13,16: ,Wasser” bei Schenke, NH Deutsch II (wie Anm.22), 642, Sieber, NH Libr3
(wie Anm.22) hat ,mixture”.

58 NH Libr3 (wie Anm. 22), 407.

59 Man beachte, dass die Reihenfolge Existence, Life, Blessedness hier in den Gliedern
2 und 3 umgestellt ist.

69 gchenke, NH Deutsch II (wie Anm.22), 642.

¢l Siehe Anm. 59.
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demselben] Ursprung [ ... ] und deswegen [ ... ], indem sie benannt wurden
[ ...] ein vollkommener [ ... ] einem [Ursprung ... ].“¢*

Auf Seite 15 des ,Zostrianus” wird eine Zuordnung der eben offenbarten
Trias zu den (Tauf)Wassern der barbelognostischen Trias Autogenes, Proto-
phanes, Kalyptos (diese Reihenfolge ist durch den Aufstieg des Zostrianus
bedingt) vorgenommen, 15,4-12: Itis the water of /ife that belongs to Vitality in
which you now have been baptized in the Autogenes. It is in the [water] of
Blessedness which belongs to Knowledge that you will be baptized in the
Protophanes. It is in the water of Existence [which] belongs to Divinity, the
Kalyptos.

Die philosophische Trias in ihrer religiosen Gestalt wird in ihrer Reihenfolge
geindert, um in die feststehende Hierarchie von Kalyptos, Protophanes,
Autogenes eingepasst zu werden: Kalyptos — Existence (interpretiert als
Divinity), Protophanes — Blessedness/Knowledge (in Erinnerung daran, dass
,Seligkeit” fiir den urspriinglichen ,Intellekt” eingetreten ist), Autogenes —
Life. Das philosophische Material wird also in das existierende gnostische
Raster eingefiigt, was bedeutet, dass die gnostische Trias in der Entwicklung
der Barbelognosis gegeniiber der Einfithrung der philosophischen Trias die
frithere ist. Dass es sich um eine Einfiihrung, Einfilgung eines von aufen
aufgenommenen Materials in das Eigene handelt, erweist sich am Mittel der
Einfiihrung, ndmlich dem der Offenbarung.

Was ich eben iiber die stindige Uberarbeitung gnostischer Texte aus Anlass
des ,Allogenes” sagte, wire hier zu wiederholen. Hier gab es keine
kanonischen Biicher, deren Textbestand zu hiiten war, vielmehr wurden
neue gedankliche Elemente in die &lteren, vorhandenen Schriften auf
verschiedene, literarisch noch greifbare Weisen eingearbeitet. Da, wo
Einfiigungen sich als ,Offenbarungen” geben, werden sie dadurch nicht
nur autorisiert, sondern erheben auch noch den Anspruch der miindlichen
Unmittelbarkeit — die Ironie liegt darin, dass es sich offenbar um Zitate handelt,
also um literarische Abhédngigkeit.

Diese Beobachtung macht es ganz unwahrscheinlich, dass die Schriften,
deren Titel sowohl in der Vita Plotini des Porphyrius wie unter den NH-
Traktaten auftauchen, literarisch miteinander vollig identisch sind; vielmehr
ist anzunehmen, dass sie mehr als einer Uberarbeitung unterworfen wurden.

2 1ch habe hier zwei Ubersetzungen des gleichen Textes mitgeteilt, weil sie
Differenzen enthalten, deren inhaltliche Plausibilitit mal auf der einen, mal auf der
anderen Seite einleuchtet; das Richtige muss anhand des Koptischen entschieden
werden.
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III. Chronologische Probleme

Clark Wire hat in ihrer Einleitung zum ,Allogenes” in NH Stud 284>
gewissenhaft alle Griinde erortert, die dagegen sprechen konnen, dass
,Allogenes” dem Plotinkreis in derselben Gestalt vorgelegen hat, wie wir
sie aus den NH-Texten kennen (natiirlich abgesehen von den Textverlusten
der letzteren). SchlieRlich entscheidet sie sich doch fiir die Identifikation
beider, mit allen philosophiegeschichtlichen Folgerungen.®*

Einer der Griinde, die gegen die Identifikation sprechen konnen, ist die von
Clark Wire angefiihrte Nachricht bei Epiphanius im Panarion, dass es mehrere
,Allogeneis“ gebe.®> Es handelt sich um die Berichte Nr.39 und Nr.40 des
Panarions, iiber Sethianer und Archontiker. Epiphanius schrieb das Panarion
in den Jahren von 374 bis 377; seine Nachrichten iiber noch vorhandene oder
schon verschwundene gnostische Gruppen und ihre Lokalisierung betreffen
also die Zeit, in der die Schriften von NH versteckt wurden und Marius
Victorinus seine theologischen Biicher schrieb. Dies rechtfertigt eine (erneute)
Durchmusterung der einschldgigen Kapitel des Haresiologen.

Pan. Nr.39,1,1: Die Sekte der Sethianer wird nicht iiberall gefunden, die
meisten scheinen ,mit der Wurzel ausgerissen” zu sein. 1,2: Epiphanius meint sich
zu erinnern, dass er sie ,im Land der Agypter” angetroffen hat, ist sich aber
iiber diesen (geographischen) Punkt nicht mehr sicher.®® Manches hat er
dvoer altoyig iber sie erfahren, anderes aus ihren Schriften. 1,3: Die
Sethianer fithren sich auf Seth zuriick, den sie mit Christus, mit Jesus
identifizieren (sie sind also erkennbar christliche Gnostiker). — Aus dem
Referat des Epiphanius iiber die Lehre der Sethianer, das bis 3,5 zusammen-
hangend verlduft, danach aber von Widerlegungen durchsetzt ist, ist fiir uns
nur ,die obere Kraft” (7 dve duvaug) wichtig, sie heift ,Mutter” und ,(die)
Weibliche“. 5,1: Sie schreiben Biicher unter dem Namen groRer Manner, so
siehen unter dem Namen Seths, andere nennen sie "AAMOYEVELG.

Pan. Nr.40,1,1: Von den Archontikern wird ,nicht an vielen Orten* berichtet,
mit Ausnahme der Provinz Paldstina. Aber jetzt ist ihr Gift wohl auch nach
GroRarmenien gebracht worden; 1,2: in Kleinarmenien (jedenfalls) ist dies
Unkraut schon von einem Mann namens Eutaktus ausgesat worden.
Epiphanius kann die Aktivitat des Eutaktus datieren: In der Zeit des
Konstantius, gegen deren Ende (d.h. gegen das Jahr 361), begab sich Eutaktus
von Armenien nach Paléstina, erlernte dort die xokoddaokoric und lehrte sie
nach seiner Riickkehr in seiner Heimat. — Mit dieser Zeitangabe geraten wir in

8 NH Studies 28, 173-191.

64 1ch zitiere hier nur den Schluss der Einleitung (191), mache aber auf die
Mébglichkeitsform des Verbums (,would allow”) aufmerksam: ,An Alexandrian origin of
Allogenes would allow for whatever influence this text had on Platonists including
Plotinus, the reverse influence in the demythologizing of gnostic thought in a Platonic
direction, as well as the subsequent Bohairicised (upper Egyptian) Sahidic translation
that we read”.

%5 Clark Wire, NH Stud 28, 173 f.

66 gollte sich diese Unsicherheit daraus erklaren, dass Epipbanius sich auf seinen
Aufenthalt als Jiingling in Agypten vor ca. 335 bezieht, iiber den er in Panarion Nr.26
berichtet?



162 Luise Abramowski

die letzte palastinensische Zeit des Epiphanius, der 367 aus Paldstina als
Bischof nach Salamis (Zypern) ging. — 1,3-1,7 ist innerhalb von Nr. 40 eine
Digression iiber den paldstinensischen Lehrer des Eutaktus, ausgestattet mit
konkreten Ortsangaben, nur zur Datierung wiisste man gerne etwas. 1,3: Der
Lehrer ist ein yépmv, ein ,Alter”, namens Petrus, der im Gebiet von
Eleutheropolis®” und Jerusalem lebte, drei Meilen jenseits von Hebron, in
einem Dorf namens Kephar Baricha. Aus 1,4 erhilt man die folgenden
Angaben, wenn man die polemische Stilisierung durch Epiphanius fortlasst:
Petrus trug ein Schafsfell, war Anachoret, lebte in einer Hohle, fithrte viele zur
dmétaéic, zum ,Riickzug” (aus der Welt), und hieR ,Vater” wegen seines Alters
und seiner Kleidung, er hatte sein Vermdgen unter die Armen verteilt und gab
tiglich Almosen.®® — Petrus entspricht also vollig dem Anachoretenideal, wie
es etwa die Vita Antonii des Athanasius zeichnet, und wird als ein solcher
Anachoret geehrt. — Die Paragraphen 1,5-7 schildern die religiose Einstellung
des Petrus und die kirchliche Reaktion darauf; 1,5: In seiner Jugend gehorte er
,vielen Sekten“ an. Unter dem Bischof Aetius (Bischof von Eleutheropolis?
Daten?) wurde er als der Sekte der ,Gnostiker“®? zugehorig angeklagt, verlor
sein Presbyteramt und wurde von Aetius des Ortes verwiesen; Petrus ging
nach Arabien, nach Kokaba (,wo die Ebioniten und Nazorder ihre Wurzeln
haben“). 1,6: Spiter (wann?) kehrte der Exulant zuriick ,wie einer, der beim
Nahen des Alters verniinftig geworden ist“. Aber wegen ,Worten”, die er in die
Ohren einiger (twveg) ,gefliistert hatte, wurde er von Epiphanius angeklagt,
mit dem Anathem belegt und widerlegt. Sein Anachoretenleben in der Hohle
fithrte er danach weiter, ,verachtet” und von ,den meisten” (also nicht von
allen!) allein gelassen. — Das Eingreifen des Epiphanius gehdrt natiirlich in
seine palistinensische Zeit, d.h. vor 367. Aber geschah das vor oder nach dem
Besuch des Eutaktus bei Petrus?

Ich habe dies alles so ausfiihrlich referiert, weil die Vorstellung, dass die NH-
Texte vielleicht von christlichen Ménchen versteckt worden sein kénnten,
Erstaunen bis Anstof erregt. Hier im Bericht des Epiphanius haben wir einen
palistinensischen Anachoreten von untadeliger asketischer Lebensweise, als
Presbyter auch kirchlicher Amtstrdger, der insgeheim ein christlicher
Gnostiker ist; zweimaliges kirchliches Eingreifen in wohl groRerem zeitlichen
Abstand hat ihn von seiner Einstellung nicht abgebracht. — Ist Nr. 40,2,4 nur
eine Verallgemeinerung dieses einen Falls? Dort wird von den Archontikern
generell gesagt, dass sie fasten und als povéfovreg die anotatio tiben, womit sie
auf die ,Einfacheren“ einwirken. (Ich habe diesen Satz der Polemik des
Epiphanius entkleidet).

Epiphanius kehrt mit Pan. Nr.40,1,8 und 9 nach seiner Digression wieder
zu Butaktus zuriick. Bin vielsagender Hinweis, die Reise des Eutaktus
betreffend, wird in 1,8 nachgetragen: der Armenier kam aus Agypten, als
er den Petrus aufsuchte. — Hat man ihn in Agypten vielleicht auf Petrus

57 Epiphanius selber stammte aus Eleutheropolis, daher seine guten Lokalkenntnisse.

8 Dag setzt voraus, dass er sich die notigen Mittel durch zu verkaufende Handarbeit
erwarb.

$? Man erinnert sich daran, dass bei Irendus die ,Gnostiker” Vertreter der
Barbelognosis sind.
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hingewiesen? — Auch der Herkunftsort des Butaktus in Kleinarmenien wird
nachgetragen, er stammt aus der Gegend von Satale. 1,9: In seiner Heimat hat
Eutaktus grofen Erfolg, und zwar, was von groftem soziologischen Interesse
ist, in der Oberschicht: bei ,Reichen”, einer ,senatorischen (Dame)“ und
anderen ,Angesehenen”, was von diesen auf ,viele“ ausstrahlte. Eutaktus
starb dann bald. — Jene ,Angesehenen* gehoren derselben gesellschaftlichen
Klasse an wie die berithmten kappadokischen Theologen und ihre Familien,
ihre genauen Zeitgenossen. Das Wirken des Butaktus unter den vornehmen
Kleinarmeniern setzt wohl voraus, dass diese bereits Christen waren, dass aber
der Reisende sie mit gnostischer (Geheim)Lehre (und wahrscheinlich auch
Literatur) versorgte.

Mit Pan. Nr. 40,2,1 beginnt ein langer Bericht iiber Literatur und Lehre der
Archontiker. Zunichst werden zwei ihrer Biicher genannt: die ,Kleine” und
die ,GroRe cupdwvia“, von Frederik Williams sicher richtig mit ,Harmony”
iibersetzt.”® Dem folgt (noch in 2,1) eine Bemerkung allgemeiner Art, die
héchst zutreffend den gnostischen Literaturbetrieb als ganzen beschreibt:
, They pile up certain other books, MOIeover, <and add these> to any they may
light on, to give the appearance of confirming their own error through many”. Zu
solchen iibernommenen Biichern gehoren die "AAAoyeveig genannten, — der
Plural wird im nachsten Satz bestdtigt: ,es gibt Bucher, die so genannt
werden”. Die Lehre entnimmt Epiphanius der ,Symphonia“ (2,3); tiir unsere
Probleme hier sind nur die héchsten gottlichen Wesen interessant: An der
Spitze der Ogdoade steht die Mmmp owteivn (2,3). Spater (2,8) horen wir von
der ,hoéheren Mutter und dem Vater aller”. Dieser Vater ist der dxardinmtog
fedc (5,2). In 7,1 ist es die dvo dovopg, die mit ihren Gehilfen den Seth
entriickte: 7,3 heift sie éxotovopactov dbvaptg’', neben ihr ,der gute Gott
oben”, ,der von ihnen 6 dve 8e6¢ genannte” (7,9).

Es sind iibrigens die sieben Sohne des Seth, die ,Allogeneis” heiflen (7,5) —
hier verweist der Haresiologe auf die fritheren Erwdhnungen von Biichern
dieses Namens bei den ,Gnostikern“ und den ,Sethianern®, d.h. auf Pan.
Nr. 26,8 und 39,5.

Die Referate des Epiphanius belegen die Existenz von Barbelognostikern
auch noch in der zweiten Halfte des 4. Jhdts., sie haben sich also durch
zweihundert Jahre hindurch lebendig erhalten, wenn wir den Bericht des
Irendus an den Anfang stellen. Die geographischen Angaben des Bischofs von
Salamis fithren uns nach Agypten, Paldstina und (jingst, siehe den Eutaktus
und seine Mission) nach Kleinarmenien. (Von Rom héren wir nichts).
Kleinarmenien grenzt an Kilikien, wo der Neuarianer Aetius zu Beginn seiner
Karriere eine deprimierende Niederlage im Disput mit einem ,Borborianer”
erlitt, das war ca. 352.

70 Frederik Williams (transl.), The Panarion of Epiphanius of Salamis. Book I (Sects
1 -46). (NH Stud 35), Leiden 1987, 263

7! 7u solchen negativen Pridikaten wie ,unfassbar‘ und ,unnennbar® s. jiingst
Chiara O. Tommasi Moreschini, Viae negationis della dossologia divina nel mediopla-
tonismo e nello gnosticismo sethiano (con echi in Mario Vittorino), in: Francesca Calabi
(ed.), Arrhetos theos. Lineffabilita del primo principio nel medioplatonismo, Pisa 2002,
119-150:
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Trotz seiner ausgebreiteten Kenntnis gnostischer Schriften ist dem
Epiphanius in ihnen offensichtlich nicht die barbelognostische Gruppe
hochster Wesen begegnet, die wir als den , Dreikraftigen (Geist)“, als Kalyptos,
Protophanes, Autogenes’> kennen (das reichliche Vorkommen von §ovopuig in
NH ist nicht spezifisch genug), um von solchen philosophierenden Traktaten,
wie sie Nag Hammadi bietet, ganz zu schwiegen.”? Dass dem Héresiologen die
romische Szene nicht vor Augen steht, ist nicht verwunderlich. Aber auch die
griechische Gestalt der NH-Traktate, fiir die man als Entstehungsort
Alexandrien vermuten kann, scheint ihn nicht erreicht zu haben. Zu
esoterisch, zu jung? Gegen letzteres konnte man einwenden, er wisse doch
von dem Unternehmen des Eutaktus —das aber spielte sich gewissermafen vor
seiner Haustiir ab; es ereignete sich wohl wenig in Paldstinas Monchskreisen,
woriiber der neugierige Epiphanius in Unkenntnis blieb.

Die Barbelognostiker des Irendus (Adv. haer. I 29) und die des Epiphanius
haben als oberste GroRen im jenseitigen Bereich die ,Mutter” gemeinsam
(fren. I 29,3; Epiphanius s. oben), den ,Vater” (29,1 und 3, hier die Trias
Mutter, Vater, Sohn; Epiphanius s. oben), der Vater ,inominabilis* (29,1; bei
Epiphanius die §0vaig s. oben). Aber in den Referaten des Epiphanius fehlt
der ,virginalis spiritus“ des Irendus (29,1 und 3), der fur NH und Marius
Victorinus so wichtig ist. Auch hat der Bericht des Irendus schon den ,, (groRRen)
Aon” (ebenfalls 29,1 und 3), den wir in NH wiederfinden.

Was wir aus Plotin und Porphyrius iiber die Gnostiker in der Schule Plotins
erfahren (von denen wir ja erst seit den NH-Funden wissen, dass es sich um
Barbelognostiker handelt), ist nicht nur eine Vermehrung unserer Kenntnisse
{iber diese gnostische Richtung, sondern ldsst auch eine Entwicklung ihres
Schrifttums und ihrer Lehre seit den Mitteilungen des Irendus erkennen. Zu
dieser Entwicklung miissen die charakteristischen Namen von Offenbarungs-
empfingern in den Titeln der NH-Traktate gehdren, wie sie uns dann in
anderen Quellen (nicht immer in dieser Funktion) wieder begegnen. Den
Lehrbestand der Barbelognostiker in Plotins Schule kénnen wir anhand der
literarischen Beziehungen zwischen Plotins Kritik und barbelognostischen,
koptisch iiberlieferten Schriften bestimmen. Hier die Liste, wie sie Clark Wire
in ihrer Einleitung zum ,Allogenes” in NH Stud 28 vorlvf:gtzp"4 ,There are a
number of features present in the Allogenes text group that are attacked by
Plotinus. He is suspicious of the cultic elements, particularily what he calls
“incantations’ (Allogenes X1,3: 53,37-54,37; Three Steles of Seth, passim) and
‘magical hissings’ (Allogenes X1,3: 53,36-37; Zost. VIIL 1: 127,1-5; Marsanes X:
31,22-32,4). He ridicules their invention of new jargon including napoikneic
(transmigration), dvtitumot (antitypes) and petdvota (repentence) (Enn. 11.9.6;
the only known gnostic occurences of this triad are in Zost. VIIL1: 8,10-18;
12,9-22; and in the Untitled text of the Bruce Codex, 51,7-10; Schmidt-

72 Autogenes schon bei Irendus fiir den Logos, I 29,2.

73 Ohne Zweifel hitte er deren Verfassern AnmaBung vorgeworfen. — Was
Epiphanius tatsachlich tadelt, sind Anleihen bei der griechischen Mythologie, Pan.
Nr. 26,2,4; 16,6 und 8.

74 NH Stud 28, 187.
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MacDermot, Bruce Codex, 263,20-22)"°.“ Dazu kommen die Zeilen iiber die
Unterscheidung von dynamis und energeia bei Plotin bzw. im ,Zostrianus”, wie
sie Tardieu nebeneinander gestellt hat.”® — Bs ist iibrigens interessant (von
Clark Wire nicht erwihnt), dass die Gnostiker dem Meister die genannten
termini als Leiden der Seele bedeutend erlauterten,”” also eine exoterische
Erklirung ihrer topoi gaben, wie wir das von ihnen auch sonst gelegentlich
horen.”®

Die Anwesenheit der aufgezihlten barbelognostischen Lehren bei Plotin
und in NH-Texten erlaubt jedoch nicht den automatischen Riickschluss, dass
deswegen alles Ubrige, was wir erst aus NH und Marius Victorinus kennen, in jene
friihere Zeit und in die Schriften mit identischen Namen in deren damaliger Gestalt
zuriickzuprojizieren sei. Doch ist aus Plotins Kritik und aus den koptischen
Parallelen zu erheben, was sich seit dem mittleren 3. Jhdt. als fester
Lehrbestand bei jener barbelognostischen Richtung gehalten hat, die fir
die plotinische Zeit in Rom bezeugt ist. Der stindige Hinweis auf den

75 7um ,Zostrianus® und zum Bruce Codex siche meinen Aufsatz ,Nag Hammadi 8,1
‘7ostrianus’, das Anonymum Brucianum, Plotin Enn. 2,9(33)“, in: FS Heinrich Dorrie
(JAC Erg.Bd. 10), Miinster 1983, 1-10; wieder abgedruckt in meinem Sammelband
_Formula and Context”, Aldershot 1992 als Nr. XII; zur richtigen Ubersetzung von
nopoiknoig mit ,exile” siehe dort 3.

76 Tardieu/Hadot, Recherches sur la formation (wie Anm.1), 112; oben zitiert Anm.
37. — Ubrigens finde ich, dass Armstrongs Ubersetzung von Plotin Enn. 1 9 (33), 1,23 O
¥éip 89 [ ... | ¢ioovor mit ,For they will not assert that [ ... ]“ die Nuance der plotinischen
Ironie nicht genau trifft, weil Armstrong von den beiden Partikeln yap & nur die erste
tibersetzt. Entscheidend ist jedoch &1 in Verbindung mit ov; das ergibt ,Sie werden doch
nicht sagen (wollen), dass ... englisch vielleicht: ,They certainly will not (want to)
assert that [ ... ]“, denn das ware yekoiov (Zeile 24).

77 plotin Bnn. I 9 (33), 6,3-7: ,Wenn sie ndmlich dies (tadta) Leiden der Seele
nennen, wenn sie sich in Reue befindet, und ‘Antitypen’, wenn sie gewissermalen
Bilder der Seienden schaut, aber nicht die Seienden selbst, dann benutzen sie eine neue
Sprache zur Befestigung ihrer eigenen Richtung®. (Zur mopoixnoig referiert Plotin keine
solche Erklirung). — Bezieht sich auf diese stelle ,Zostrianus* 12,5-13,6? Bei Sieber, NH
Libr3 (wie Anm.22), 407, lautet das: ,Those who receive a model of their souls are still in
the world. They came into being after the departure of the aeons, one by one, and they
are removed one by one from the copy of Exile to the Exile that really exists, from the
copy of Repentance to the Repentance that really exists [and from the] copy of
Autogenes to [the Autogenes] that really exists”. — ,That really exists“ miisste 6 Gvimg
dvidv sein. Ich gebe hier noch die Ubersetzung von Schenke, NH Deutsch II (wie
Anm.22), 642, wegen der Differenzen zu Sieber, NH Libr3 (wie Anm.22) in der ersten
Halfte der Passage: ,Und die demiitigen Seelen iiben sich durch die Gegenbilder, sie die
eine Pragung ihrer Seelen empfangen, solange sie noch in der Welt sind. Nach dem Weg
des Herauskommens entstehen sie in Entsprechung zu jedem einzelnen der Aonen und
werden sie verindert in Entsprechung zu jedem einzelnen: von dem Gegenbild des
Aufenthalts” (etc.) — von hier ab ist die deutsche Ubersetzung der englischen analog. —Ist
das Insistieren auf dem ,wirklich Existierenden” eine Reaktion auf Plotin? Oder hat
Plotin von den beiden Stadien der Seele nur das erste referiert? Die zuerst genannte
Moglichkeit, also eine Reaktion auf Plotin, wiare natiirlich die interessantere.

78 Irenius Adv. haer. I 15,3. Sieche dazu Abramowski, Nag Hammadi, 81,
,Zostrianus” (wie Anm. 76), 8.
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,Zostrianus“ verliert seine Uberzeugungskraft angesichts der instabilen Gestalt
gnostischer Schriften, unter denen ,Zostrianus* keine Ausnahme ist.

Was die Philosophie betrifft, von der die ,platonisierenden” Traktate des
NH-Fundes Gebrauch machen, so kann sie weder direkt aus Plotin abgeleitet
werden noch gar als Quelle fiir Plotin gedient haben. Zu diesem Punkt bleibt
nach wie vor in Geltung, was Majercik 1992 geschrieben hat.”® Die Triade
Existenz, Leben, Intellekt (mitsamt Varianten) als zusammenfassende
Charakteristik dieser Metaphysik nehmend sowie die Tatsache, dass die
Triade vor Plotin nicht bezeugt ist, als ein chronologisches Datum beriick-
sichtigend, gibt sie die folgenden Griinde dafiir an, dass Plotin keine von
beiden Rollen gespielt haben kann: ,First of all, the various triads found in the
gnostic texts often appear in an explicit and fixed form that is not a feature in
Plotinus’ writings, where the triad remains implicit. Second, in the gnostic
texts, the first term of the triad is regularly understood as tnop&ic, a term that
has no special significance - triadically or otherwise — for Plotinus. Third, some
of the variant terms used in the gnostic texts for the three members of the triad
(e.g. Substantiality, Vitality, Mentality) reflect a method of paronyms that is
uncharacteristic of Plotinus. This is also the case with the principles of
implication and predominance which describe the relation between the three
members of the triad. These principles play a minor role, if any at all, in
Plotinus” metaphysics. Thus an ‘exchange of ideas’ between Plotinus and the
gnostics, based on the triadic concerns expressed in these Nag Hammadi texts,
appears to be more problematic than useful. A shift of focus is needed. Since
there is no compelling reason why any of these gnostic texts, in the form we
now have them, must predate or even be contemporaneous with Plotinus, a
more fruitful line of inquiry is to pursue parallels with a successor of Plotinus”.
Zeitlich passt dafiir am besten Porphyrius.

Majercik zeigt sich 1992 von der Verfasserschaft des Porphyrius fiir den (nur
noch in Resten vorhandenen) anonymen Turiner Parmenides-Kommentar
auf Grund der Argumente Hadots tiberzeugt; Hadot selber halt (1996) weiter
an dieser Verfasserschaft fest. Und jene Fachleute, die den Kommentar dem
Porphyrius absprechen, stellen ihn doch in seinen Umkreis, was vielleicht
erlaubt, dies Werk um das Jahr 300 anzusetzen. Bekanntlich ist der Anonymus
Taurinensis der Text, in dem ein paganer Philosoph, der also weder christlich,
noch gnostisch, noch christlich-gnostisch ist, jene Metaphysik vortréagt, die
von den deswegen als ,platonisierend” bezeichneten Barbelognostikern
benutzt wird und schlieBlich bei Marius Victorinus in der erstaunlichen
Verarbeitung, wie ich sie an anderer Stelle beschrieben habe, in dessen
antiarianischen Schriften erscheint.

Die Anwesenheit von Barbelognostikern in der Schule Plotins bezeugt nicht
nur das philosophische Interesse der Vertreter dieser Gruppe iiberhaupt und
allgemein, sondern speziell ihr Interesse an der neuesten, an der aktuellen Debatte
iiber Metaphysik (modisch wiirde man heute sagen, am philosophischen
Diskurs); sie verstanden sich ohne Zweifel als gleichberechtigte Teilnehmer an

72 Ruth Majercik, The Existence-Life-Intellect triad in gnosticism and Neoplatonism,
in: Classical Quarterly 42. 1992, 475-488, hier 476.
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dieser Debatte.? Die Aufnahme jener Philosophie, die der Anonymus
Taurinensis vertritt, durch die Barbelognostiker einige Jahrzehnte spéter ist
wiederum als Beteiligung an der zu dieser Zeit aktuellen Diskussion iiber die
Metaphysik zu deuten. Wie schon Plotin seinerzeit beklagte, dass diese Gruppe
seiner Horer ihre eigenen Lehren nicht aufgeben wollte, so sehen wir diese
jiingeren Barbelognostiker nach Ausweis ihrer Schriften bei der Addition des
fiir sie relevanten philosophischen Stoffs zu dem weiterhin tradierten
mythologischen und literarischen Material. Diese Hinzufiigung kann litera-
risch auf verschiedene Weise geschehen, wie die oben vorgenommenen
Analysen ergaben. Ihre Absicht ist die philosophische Deuturng der gnostischen
Mythologumena, die damit aber nicht zum Verschwinden gebracht, sondern
plausibel und akzeptabel gemacht werden sollen.

Die Deutung der barbelognostischen Trias Kalyptos, Protophanes, Auto-
genes durch die Trias Existenz, Leben, Intellekt/Seligkeit (die iibrigens ganz
uneinheitlich erfolgt, falls sie iiberhaupt explizit vorgenommen wird), setzt
das Vorhandensein jener gnostischen Trias bereits voraus, die uns aber aus den
ilteren Quellen noch nicht bekannt ist. Hier wird uns eine innere Weiter-
entwicklung (hin zu einer klareren struktur und Nomenklatur im Bereich der
ersten Prinzipien) sichtbar.

7war hat nach den literarischen Zeugnissen, die uns vorliegen, die
Entwicklung der philosophierenden Barbelognostiker in Rom und Agypten
bei Verarbeitung des gleichen Materials zu verschiedenen Endstadien
gefithrt.®! Doch die Tatsache, dass das gleiche Material in bestimmten NH-
Traktaten und bei Marius Victorinus verwendet worden ist, kann in ihrer
Bedeutung fiir die Datierungsfrage gar nicht {iberschiitzt werden. Mit den
theologischen Schriften des romischen Rhetors haben wir einen festen
terminus ad quem: seine Schriften sind in der Zeit von 357 bis 363 verfasst
worden.®2 Das Alter der materialen Biicher, die den NH-Fund ausmachen, ist
gar nicht soweit davon entfernt. Das Fiillmaterial des Einbandes von NH VII
(alle moglichen Reste von Briefen und Dokumenten auf Papyrus) liefert Daten
fiir die Jahre 341, 346 und 348 8% ,This indicates that the cover of Codex VII
was manufactured no earlier than the latest date, but perhaps as much as a
generation after these dates“. Robinson fiihrt als mogliche Ursache fiir das
Verbergen der Codices den Osterfestbrief des Athanasius von 367 an,** in dem
die Haretiker und ihre apokryphen Biicher verurteilt werden; er erinnert
auRerdem an die Mafnahmen, die der Abt Shenute vom WeiBen Kloster

80 pir diese Gelegenheit nahmen sie die duferliche Dechristianisierung der von
ihnen vorgelegten Schriften vor, siche meine Aufsitze von 1983. — Eine Unterscheidung
von mnichtchristlichen und christlichen Vertretern der Gruppe wird durch den
philosophischen Vorbau zum Joh. Apokryphon ad absurdum gefiihrt.

81 (jber die nicinisch gewordenen und dem Victorinus nicht mehr als gnostisch
erkennbaren romischen Vertreter der Richtung vgl. Abramowski, Nicdnismus und
Gnosis (wie Anm, 2), 559 unten — 562.

82 giohe Hadots Einleitung zu SC 68. — Uber die Schwierigkeit, den Beginn der
 heimlichen” Beschéftigung des Victorinus mit dem Christentum zu bestimmen s. dort
14 (nach 3517?).

83 Robinson, Einleitung zu NH Libr3 (wie Anm. 22), 16.

84 Robinson, Binleitung zu NH Libr3 (wie Anm. 22), 19.
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Anfang des 5. Jhdts. gegen eine Gruppe im nahe gelegenen Tempel von Pneuit
ergriff.®”> Das Vokabular dieser Leute erscheint gnostisch, auch sind sie nicht
gewillt, sich der theologischen Autoritdt des alexandrinischen Erzbischofs
Kyrill zu unterwerfen. Shenute droht ihnen mit einer militdrischen Straf-
aktion.

Wir haben also einen terminus a quo fiir die Einbdnde der Codices: 348, und
als wohl spitesten moglichen Termin fiir ihr Verstecken den Anfang des
5. Jhdts. Dieser terminus a quo bringt uns in die Zeit des Victorinus. Und wenn
in Cod. VI140,7 f. von den Anhoméern als einer bosen Haresie gewarnt wird,
kbnr;%n die Codices in den spaten 50er Jahren noch nicht vergraben worden
sein.

Das bedingt einen erstaunlich spiten, leider nicht genau zu fixierenden
terminus ad quem fiir die eingebundenen koptischen Handschriften, sofern
sie eigens fiir diese Bande kopiert worden sind. Nehmen wir den Anfang des
4. Jhdts. (mutmallicher Ansatz des Anonymus Taurinensis) als terminus a
quo fiir den Vorgang, der von der philosophischen Bearbeitung vorhandener
barbelognostischer griechischer Traktate zu ihrer in Nag Hammadi aufge-
fundenen koptischen Ubersetzung fiihrt, so stehen fiir die verschiedenen
technischen Etappen, die fiir das Endergebnis ndétig waren, mehrere
Jahrzehnte zur Verfiigung. Es besteht daher keine chronologische Not-
wendigkeit, die griechischen Originale, die der koptischen Ubersetzung
zugrunde liegen, auf eine Zeit vor 300 zuriickzudatieren mit den bekannten
Folgen fiir die Datierung des anonymen Parmenides-Kommentars. Der
,Zostrianus”, den Plotin kannte, ist erst durch Uberarbeitung zu dem
,Zostrianus” geworden, der uns heute in sehr zerstorter Form zuganglich
ist. Er und der ,Allogenes” konnen deswegen nicht zu einer Quelle
plotinischen Denkens beférdert werden.

85 Robinson, Einleitung zu NH Libr3 (wie Anm. 22), 20.

86 Robinson, Einleitung zu NH Libr3 (wie Anm. 22), 16. Die Feststellung gilt
unabhingig davon, ob der betreffende Satz ein Zusatz ist oder nicht. Stephen Gero, With
Walter Bauer on the Tigris: Encratite orthodoxy and libertine heresy in Syro-
Mesopotamian christianity, in: Charles W. Hedrick/Robert Hodgson, Jr. (Hgg.), Nag
Hammadi, Gnosticism and early Christianity, Peabody (Mass.) 1986, 287-307, hier 296
Anm. 49, referiert verschiedene andere Ubersetzungen der entsprechenden koptischen
Vokabeln (,ungleiche Dinge” etc.); aber diese Wiedergaben beriicksichtigen nicht die
beiden nichsten Zeilen: ,evil heresies that have no basis“. — Zu Anhomdbern (=
Eunomianern) als Gegner der Barbelognostiker sieche Tardieu/Hadot, Recherches sur la
formation (wie Anm.1), 23.125 und Abramowski, Nicinismus und Gnosis (wie Anm. 2),
555-558. — Die Verfasserin dankt Dr. Mechthild Kellermann fiir bibliothekarische Hilfe
und Dr. Felix Thome fiir die PC-Abschrift.
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Der Tomus ad Antiochenos (362) und
die Vielfalt orthodoxer Theologien
im 4. Jahrhundert

Von Peter Gemeinhardt

1 ,0Orthodoxe” und Hiaretiker” im Plural

Aus der an kuriosen Wendungen wahrlich nicht armen Dogmengeschichte
des 4. Jahrhunderts sticht der paradoxe Sachverhalt hervor, dass ausgerechnet
derjenige Kaiser, der am wenigsten Verstandnis fir den Streit Gber die
Dreieinigkeit Gott aufzubringen vermochte, den untereinander zerstrittenen
Theologen den Weg zu einer Losung dieses Streites ermoglichte. Unter den
Kaisern Konstantin (+ 337), Konstans (1 350) und Konstantius (+ 361) hatte
sich innerhalb der christlichen Kirche eine Debatte tiber die Frage entsponnen,
wie die Einheit und Einfachheit Gottes (modern gesprochen: der Monothe-
ismus) mit dem Bekenntnis zu Gott als Vater, Sohn und Heiligem Geist zu
vereinbaren sei — eine Debatte, die beim Herrschaftsantritt Julians (361-363)
weite Teile des Romischen Reiches erfasst hatte. Konstantius hatte seit dem
Beginn seiner Alleinherrschaft verstirkt in die Diskussion eingegriffen und
zahlreiche Bischofe, die sich nicht den ,homdischen” Glaubensformeln von
Seleucia und Rimini (359) beugen wollten, exiliert. Julian hingegen, selbst
christlich erzogen, aber schon als junger Mann zum Anhénger von Mys-
terienkulten und als Herrscher zum Verteidiger der alten paganen Kulte
gewordenl, hoffte, den Streit dadurch zu beenden, dass er die Kirche sich
selbst iiberlieRe — so dass sich die streitenden Parteien gegenseitig aufreiben
wiirden. Er brach daher mit der Kirchenpolitik seines Vorgangers und zog
dessen Unterstiitzung fiir Theologen und Synoden zuriick; exilierte Bischofe
durften heimkehren, ohne dass ein Ausgleich mit den inzwischen installierten
Amtstrigern vorgesehen gewesen wire.” Es war dieses Interregnum,

! 7u seiner religiosen Entwicklung vgl. Klaus Bringmann, Kaiser Julian, Darmstadt
2004.

2 Bereits als Caesar hatte er von Gallien aus gegen Konstantius gearbeitet, indem er
von diesem exilierte Bischofe unterstiitzte. So kehrte Hilarius von Poitiers 360
unbehelligt in den Westen zuriick und wohnte dort einer Synode in Paris bei, die in
einem nach Kleinasien gesandten Brief bekraftigte, dass das Spoovotog dem Arianismus
widerstreite, ohne in Sabellianismus abzugleiten (epistula synodalis Parisiensis; CSEL 65,
44 ,4-24 Feder).
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wihrenddessen sich eine zunichst lokal begrenzte, dann jedoch breit
rezipierte theologische Losung des Streits anbahnte. i

In dogmengeschichtlichen Lehrbiichern wird fiir gewohnlich der Ausgang
des trinitarischen Streites im 4. Jahrhundert mit der Formel ,ein Gott in einem
Wesen und drei Personen” markiert.” Ein Wesen — pio oboia — ist demnach
von drei Personen — Tpeic brnootdoelg — zu unterscheiden, um Einheit und
Vielfalt in Gott angemessen auseinanderzuhalten, d.h. also den Glauben an
den einen Gott und zugleich dessen dreifache Selbstoffenbarung als Schopfer,
Erléser und Versdhner sprachlich zur Geltung zu bringen. So zu reden heif3t
rechtgliubige, eben: ,orthodoxe” Trinitdtstheologie zu betreiben.

Freilich findet sich die zitierte Formel bei den Zeitgenossen erstaunlich
selten.® Wenn man allein sie zugrunde legte, wire nur schwer zu entscheiden,
wer denn im 4. Jahrhundert ein ,Orthodoxer” gewesen wire. Dem entspricht
der Sachverhalt, dass ebenso wenig trennscharf angegeben werden kann, wer
denn nicht orthodox, also ,hiretisch”, d.h. in zeitgendssischer Diktion:
,arianisch” optiert hitte. Obwohl die trinitarischen Auseinandersetzungen
nach wie vor gerne als ,arianischer Streit” bezeichnet werden, hat die neuere
Forschung betont, dass es eine einheitliche Gruppe von LArianern” nie
gegeben, ja dass sich iiberhaupt so gut wie nie jemand auf den schon 325
verurteilten Arius berufen habe.’ ,Arianismus” erscheint so als polemischer
Begriff, mit dem vor allem Athanasius von Alexandrien seine Gegner an die
Seite des lingst verstorbenen ,Erzketzers” riickte, um seine eigene Position im
hellen Licht der Orthodoxie erstrahlen zu lassen — ohne dass dieses Licht eine
einheitliche ,Partei” enthiillen wiirde, die auf einer theologischen Linie gegen
die ,Arianer” gestritten hdtte.

Die ,Orthodoxen“ sind demnach ein in sich vielgestaltiges Phanomen.
Daher besteht m.E. die Pointe der Dogmengeschichte im 4. Jahrhundert nicht
nur darin, dass sich Theologen unterschiedlicher Provenienz auf die Abwehr
einer — virtuellen oder real existierenden - ,arianischen” Theologie ver-

3 g4 Pranz Diinzl, Kleine Geschichte des trinitarischen Dogmas in der Alten Kirche,
Freiburg-Basel-Wien 2006, 122; vgl. auch schon Wolf-Dieter Hauschild, Lehrbuch der
Kirchen- und Dogmengeschichte, Bd. I: Alte Kirche und Mittelalter, Glitersloh 1995, 41;
Wolfgang A. Bienert, Dogmengeschichte, Stuttgart-Berlin-Koln 1997, 194 f.; Adolf
Martin Ritter, Dogma und Lehre in der Alten Kirche, in: ders./Carl Andresen (Hgg.),
Handbuch der Dogmen- und Theologiegeschichte, Bd. I, Gottingen 21999, 99-283, hier
213:

4 ygl. Joseph T. Lienhard, Ousia and Hypostasis: The Cappadocian Settlement and the
Theology of ,One Hypostasis”, in: Stephen T. Davis/Daniel Kendall/Gerald O’Collins
(Hgg.), The Trinity: An Interdisciplinary Symposium on the Trinity, Oxford 1999,
99-121, hier 99: ,The exact formula is, in fact, more a piece of modern academic
shorthand than a quotation from the writings of the Cappadocians.”

5 Vgl. Michel R. Barnes, The Fourth Century as Trinitarian Canon, in: Lewis Ayres/
Gareth Jones (Hgg.), Christian Origins. Theology, Rhetoric and Community, London —
New York 1998, 47-67, hier 54: ,If one does not assume Arius’ influence it suddenly
becomes very difficult to prove Arius’ influence, particularly if one is suggesting a
consistent pattern of Arius’ influence on later generations®; ausfiihrlich dazu Rebecca J.
Lyman, A Topography of Heresy: Mapping the Rhetorical Creation of Arianism, in:
Michel R. Barnes/Daniel H. Williams (Hgg.), Arianism after Arius. Essays on the
Development of the Fourth Century Trinitarian Conflicts, Edinburgh 1993, 45-62.
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stindigen konnten, sondern dass es dariiber hinaus gelang, innerhalb der
gegen den ,Arianismus” streitenden Gruppierungen einen Grundkonsens zu
entwickeln, der iiber die kirchlichen und politischen Rahmenbedingungen
seiner Entstehung hinaus theologische Plausibilitit besaf%. Eine Schliissel-
position bei der Herausbildung solcher Kriterien einer ,orthodoxen”
Trinititstheologie nimmt der Tomus ad Antiochenos ein, verfasst im Jahr 362
von dem erwihnten Athanasius. In diesem Lehrbrief wurde erstmals ein
Vertahren vorgefiihrt, wie jenseits der Abgrenzung gegen den LArianismus”
widerstreitende Grundsatze theologischen Denkens versohnt werden konn-
ten, und zwar weder auf dem Weg der Verwerfung der einen Position zu
Ungunsten der anderen noch durch die Erstellung einer Konsensformel, die
dann mit Gewalt durchzusetzen ware. Vielmehr bietet der Tomus ein
hermeneutisches Verfahren, das wegweisend fir den weiteren Gang
theologischen Denkens bis Konstantinopel 381 und dariiber hinaus werden
sollte. Die zu selten beachtete Pointe liegt dabei m.E. darin, dass der Tomus
nicht nur die Durchsetzung der oben zitierten _klassischen” neunizdnischen
Trinititsformel vorbereitet, sondern daneben auch ilteren Interpretationen
des Nizanums Raum lasst, mindestens implizit also eine Pluralitit orthodoxer
Theologien als moglich und gegeben voraussetzt. Diese Einsicht vermag nicht
nur neues Licht auf die zwischen 362 und 381 weiter bestehende Vielfalt
trinitarischer Theologien zu werfen, sondern erditnet auch Perspektiven fiir
eine wirkungsgeschichtliche Wiirdigung des Tomus, die iiber das Nizdno-
Konstantinopolitanum von 381 hinausgreift. Im Folgenden wird zundchst in
aller Kiirze das theologische und terminologische Grundproblem skizziert,
dem sich Athanasius im Tomus stellte (Abschnitt 2), sodann der Text in seinem
vielschichtigen Geprige dargestellt (3) und seine unmittelbare Wirkungsge-
schichte nachgezeichnet (4), bevor abschlieRend die Bedeutung des Tonus fr
eine differenzierte Betrachtung des Neunizanismus im Plural — und damit eine
Perspektive fiir weiterfiihrende Forschung — zu skizzieren ist.2

6 Der Tomus ad Antiochenos ist vor kurzem — mit mehr als einem halben Jahrhundert
Verzogerung — im Druck erschienen (Athanasius: Werke, Bd. I: Die Apologien, hg. von
Hans-Georg Opitz (1), Lfg. 8, hg. von Hanns Christof Brennecke/Uta Heil/Annette von
Stockhausen, Berlin-New York 2006, 340-351). Obwohl seine Bedeutung fiir die
Dogmengeschichte des 4. Jahrhunderts unbestritten ist, hat der Tomus erst durch
Changseon Yeum, Die Synode von Alexandrien (362). Die dogmengeschichtliche und
kirchenpolitische Bedeutung fiir die Kirche im 4. Jahrhundert, Miinster 2005 eine
monographische Behandlung erfahren, wodurch freilich eher Fragen offengelegt als
beantwortet werden; vgl, meine Rezension in ZKG 117. 2006, 97f. Yeum stiitzt sich
weitgehend auf Martin Tetz, {Uber nikiische Orthodoxie. Der sog. Tomus ad Antiochenos
des Athanasios von Alexandrien, in: ZNW 66. 1975, 194-222; wieder in: ders.,
Athanasiana. Zu Leben und Lehre des Athanasius, hg. von Wilhelm Geerlings/Dietmar
Wyrwa, Berlin-New York 1995, 107-134. Vgl. weiterhin Richard P.C. Hanson, The
Search for the Christian Doctrine of God. The Arian Controversy 318-381, Edinburgh
1988, 639-653; Manlio Simonett, 1l concilio di Alessandria del 362 e l'origine della
formula trinitaria, in: Aug. 30. 1990, 353-360; Christoph Markschies, Was ist lateinischer
Neunizinismus? Ein Vorschlag fiir eine Antwort, in: ZAC 1. 1997, 73-97; wieder in:
ders, Alta Trinith Beata. Gesammelte Studien zur altkirchlichen Trinitdtstheologie,
Tiibingen 2000, 238-264, hier bes. 242-246.
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2 Ousia und Hypostasis:
Das systematische Grundproblem

Der trinitarische Streit des 4. Jahrhunderts nahm seinen Ausgang bei der
Frage, in welcher Weise Christus als Gottes Sohn zu verstehen sei, praziser: ob
von ihm als Gott zu sprechen sei, und wenn ja, ob dabei um der Bewahrung der
Einheit Gottes willen eine Unterordnung unter Gott den Vater ausgedriickt
werden miisse. Praziser lieRe sich der das gesamte Jahrhundert pragende
Diskurs daher als ,subordinatianischer Streit” bezeichnen; denn wahrend erst
nach 350 die Einbeziehung des Heiligen Geistes zu einem frinitarischen Streit
fiihrte, stellt die Frage nach einer Unterordnung des Sohnes (und spater des
Geistes) innerhalb der Trinitdt den Cantus firmus dieser Auseinandersetzung
dar.

Das Problem, in welcher Weise Christus als Gottes Sohn zu verstehen sei,
fiihrte um 318 in der Gemeinde von Alexandrien zu einer heftigen
Auseinandersetzung zwischen Bischof Alexander und dem Presbyter Arius.
Innerhalb einer seit dem 2. Jahrhundert im Gang befindlichen theologischen
Debatte trug Arius mit der Bezeichnung Christi als ,vollkommenes Geschopf
Gottes”’ eine Radikalposition vor, die weitgehende Ablehnung prov021erte,
gerade dadurch aber als Katalysator fiir den félligen Klarungsprozess wirkte.®
Arius’ Position und ihre Ablehnung durch Alexander wurden im Osten des
Reiches so breit diskutiert, dass sich Kaiser Konstantin selbst — besorgt um die
Einheit der Kirche — zum Eingreifen entschloss. Im Jahr 325 versammelte er
eine Synode in der Kaiserresidenz Nizda, die mit dem sogenannten Nizanum
nicht nur das erste kirchliche Bekenntnis verabschiedete, das spater universale

Geltung besitzen sollte (wobei die Anwesenden eher der Ansmht gewesen sein
diirften, ein lokal und temporal begrenztes Problem zu 16sen)®, sondern mit
dem auch die neue literarische Gattung des polemisch orientierten,
deklaratorischen Bekenntnisses ihren Anfang nimmt."°

Das Nizdinum formulierte freilich eine theologische Losung, die sich schnell
als Problem herausstellte. Uber die heilsgeschichtliche Dimension der
Christologie — Inkarnation, Leiden, Sterben und Auferstehen —, die aus
dem kirchlichen Taufritus vertraut war'', bestand weder Zank noch Streit (der
sich freilich spéter an der Frage nach dem Verhiltnis von menschlicher und

7 urk. 6,2 (Athanasius. Werke I11/1, 12,9 Opitz): kticpo tob 8god TELELOV.

8 Zu langst vor Arius’ Auftreten existierenden ,theological trajectories” vgl. Lewis
Ayres, Nicaea and Its Legacy: An Approach to Fourth-Century Theology, Oxford 2004,
41-84.

® Ayres, Nicaea (wie Anm. 8), 86 f.

10 yg]. Markus Vinzent, Die Entstehung des rémischen Glaubensbekenntnisses, in:
Wolfram Kinzig/Christoph Markschies/Markus Vinzent, Tauffragen und Bekenntnis.
Studien zur sogenannten ,Traditio apostolica®, zu den ,Interrogationes de fide“ und zum
,Romischen Glaubensbekenntnis, Berlin-New York 1999, 185-409, hier bes. 235-240:
Das Nizdnum und seine Derivate seien zugleich ,antilogisch” und ,traditionell”.

' vgl. Wolfram Kinzig, ... natum et passum etc.“ Zur Geschichte der Tauffragen in der
lateinischen Kirche bis zu Luther, in: Kinzig/Markschies/Vinzent, Tauffragen und
Bekenntnis (wie Anm. 10), 75-183.
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gottlicher Natur Christi als Folgeproblem des trinitarischen Streits entziinden
sollte). Das Nizdnum ging aber darin iiber die Tauffragen hinaus, dass die
ewige, jenseits aller Zeit begriindete Beziehung Christi zu Gott dem Vater
begrifflich gefasst wurde. Mit Joh 1,14.18 galt Christus als LLOVOYEVNG
(,Einziggeborener”) des Vaters. Zwischen Vater und Sohn besteht somit
rweifellos eine Asymmetrie, insofern der eine dem anderen logisch voraus-
geht. Fraglich war nun aber, ob dies auch eine zeitliche und/oder ontologische
Abstufung implizieren musste. Nach dem Nizinum war das keineswegs der
Fall:

_Der Sohn ist geboren aus dem Vater als Einziggeborener — das heift, aus dem Wesen
des Vaters: Gott von Gott, Licht von Licht, wahrer Gott von wahrem Gott, gezeugt, nicht
geschaffen, eines Wesens mit dem Vater.”'2

Der ganze erste Teil des christologischen Artikels des Nizdnums ist als
Erlduterung von povoyevig zu lesen, wie Oskar Skarsaune betont hat."” Diese
Brlduterung wird durch die zweimalige Inanspruchnahme des Wesensbe-
griffes gerahmt: Der Sohn entstammt der obaia des Vaters und teilt diese mit
ihm, er ist ihm opoovotog, wesensgleich. Das bedeutet: Christus ist zwar als
Sohn vom Vater unterschieden, nicht aber als Gott von Gott, denn der Sohn
teilt mit dem Vater das Wesen, aus dem er stammt, d.h. das Wesen Gottes. Auf
dieser Ununterschiedenheit liegt der Akzent des Nizanums. Dagegen steht das
spiter ebenso zentrale wie umstrittene opoovotog eher im Hintergrund — als
ein Begriff, dessen Vorgeschichte im Dunkeln lag und der schon von den
Zeitgenossen mit Skepsis betrachtet wurde.'*

Ungeklartblieb aber, mit welchem Oberbegriff man das je individuierte Sein
des Vaters und des Sohnes bezeichnen konne. Aus der Tradition des
alexandrinischen Theologen Origenes (+ 254) legte sich Unéotooig als
Bezeichnung fiir die drei einzelnen trinitarischen Personen nahe, ein Begriff,
der in der philosophischen Diskussion der Antike die konkrete Einzelexistenz
benannte.'® Finen solchen Ausweg verlegte aber die dem Nizdnum angefiigte
Verwerfung: Nicht nur wurde hier jegliche zeitliche Distanz zwischen Vater und
Sohn kategorisch ausgeschlossen; auch sei es unzuldssig zu behaupten, der

12 gymbolum Nicaenum (COD> 5,4-11): [motedopev] gig évo. kOpov Inoobv
Xpiotdy, TV LIOV oL Be0D, yevvn@évro €K TOD TOTPOC HOVOYEVT], TOLTEGTIV EK THG
oboiag tob matpds, Beov Ex Beod, dg ¢k putog, Bsov GAnBivov Ex Bzob AAnBLvoU,
yevymBévro. 0b momBEvTa, opoototov T matpl.

13 ygl. Oskar Skarsaune, A Neglected Detail in the Creed of Nicaea (325), in: VigChr
41. 1987, 34-54.

14 ygl. George Christopher Stead, Homousios, in: RAC 16, 364-433, bes. 374 f. (zum
vermutlich gnostischen Ursprung); 410 f. (zur unklaren Rolle des Begriffs in Nizda).

15 vgl. Origenes, comm. in Joh. I 10,75 (GCS Orig. IV, 65,15-21 Preuschen). Comm.
in Joh. XX 18,157 (351,4-8) wendet sich explizit gegen eine Pridikation des Sohnes als
&k Thc ovoiag oD matpds; vgl. dazu Ayres, Nicaea (wie Anm. 8), 24 f.; andernorts kann
Origenes die Hypostasen allerdings auch als oboton bezeichnen (prine. 19,1; GCS Orig. V,
164,2 Koetschau), vgl. Hans Georg Thiimmel, Logos und Hypostasis, in: Dietmar Wyrwa
(Hg.), Die Weltlichkeit des Glaubens in der Alten Kirche. FS Ulrich Wickert, Berlin-New
York 1997, 347-398, hier 387; allgemein zum Begriffsfeld: Jiirgen Hammerstaedt,
Hypostasis, in: RAC 16, 986-1035, bes. 1004-1008.
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Sohn stamme aus einer anderen Ousia oder aus einer anderen Hypostase."® Die
Begriffe Ousia und Hypostase wurden also identifiziert, um den Beiklang
zweier eigenstindiger Entititen innerhalb des einen Wesens Gottes nach
Méglichkeit zu vermeiden. Das Nizanum setzte dabei die - bislang unbe-
strittene — Unterschiedenheit von Vater und Sohn voraus, um gegen die von
Arius betonte Stufung zwischen beiden vermittels der Zeugung des Sohnes aus
dem Wesen des Vaters ihre Einheit und Gleichrangigkeit zu akzentuieren.

Mit der Weigerung, die Unterschiedenheit selbst begrifflich zu fassen, geriet
das Bekenntnis aber, wie die folgenden Diskussionen zeigen sollten, selbst in
die Nihe einer lingst verworfenen Héresie, der des Sabellius, der angeblich
nur drei Modi der Weltzuwendung des einen Gottes, nicht aber drei distinkte
Existenzweisen Gottes gelehrt habe.'” Der Monotheismus sollte hier nicht —
wie bei Arius — durch Subordination einer Person unter die andere, sondern
durch Identifikation beider Personen miteinander bewahrt bleiben; der eine
Gott tritt in der Weltgeschichte nur in unterschiedlicher Gestalt auf, ist und
bleibt aber immer ein und derselbe. Aus dieser Perspektive konnte es scheinen,
als lehre das Nizdnum, dass Vater und Sohn nicht nur gleichen, sondern
selbigen Wesens seien, und d.h.: nur eine Person. Daher stellten Theologen um
Euseb von Caesarea und Euseb von Nikomedien den Begriff bnéctacig in den
Vordergrund, um nun wiederum gegen das Nizdnum die reale Eigenstdn-
digkeit der drei géttlichen Personen zu wahren — um den Preis einer ganz
selbstverstandlich hingenommenen Subordination des Sohnes.

Die binire Gegeniiberstellung zweier theologischer Grundstromungen, die
sich durch die Akzentuierung des Ousia- oder des Hypostasenbegriffs
auszeichnen und die der Gegenseite polemisch latenten ,Arianismus” oder
_Sabellianismus* vorwerfen, ist, wenn man die Zeit nach 325 im Detail
betrachtet, natiirlich eine Abstraktion. Unmittelbar auf Nizda folgte tatsachlich
eine Phase theologischer Konfusion, in der zahlreiche Synoden in wechseln-
den Konstellationen den jeweiligen Gegner durch Verwerfungen bekampften,
oft ohne eigene tragfahige Positionen zu formulieren. Erst in den 340er Jahren
begannen sich die Alternativen in Richtung der skizzierten Grundopposition
zu kldren: Die sogenannte ,2. antiochenischen Formel” (341) bekraftigte die

16 symbolum Nicaenum (COD’ 5,20-28): Todg 82 Aéyovrag™ fiv mote Gte 00K Hv, Kol
Tpiv yevvndijvan odk fiv, ko &t &€ odk dvrev éyévero, T €€ Népag vnoctdceng T ovolog
pdokovTag Elvar §i kTioTtov 1j Tpemtov | dAAowwtdv oV LidY Tob @eod, dvadepatiler n
ka§ohikn EkkAnoic.

7 Wolfgang A. Bienert, Sabellius und Sabellianismus als historisches Problem, in:
Logos. FS Luise Abramowski, hg. von Hanns Christof Brennecke/Ernst-Ludwig
Grasmiick/Christoph Markschies, Berlin-New York 1993, 124-139; wieder in: ders.,
Werden der Kirche — Wirken des Geistes. Beitrdge zu den Kirchenvitern und ihrer
Nachwirkung, hg. von Uwe Kiihneweg, Marburg 1999, 96-107; vgl. demnichst auch
ders., Wer war Sabellius?, in: Frances Young (Hg.), Studia Patristica, Leuven 2006 [im
Druck].

ZKG 117. Band 2006/2-3



Der Tomus ad Antiochenos (362) 175

Dreihypostasenlehrelg; die Synode von Serdica 343 schrieb dagegen die
Einhypostasentheologie von Nizda moglichst unverkiirzt fort."®

Es war ausgerechnet ein von oben verordnetes Verbot theologischer
Diskussionen, das den Weg dazu bahnte, unversdhnlich scheinende Ansitze
wieder ins Gesprich zu bringen. In den 350er Jahren setzte Konstantius auf
einer Reihe von Synoden ein immer restriktiver formuliertes Verbot durch,
Begriffe wie Ousia, Hypostase oder Homousios auch nur zu verwenden. Das
Ziel war, die Debatte durch den pauschalen Rekurs auf die biblischen Schriften
7u sistieren, wie es die Synoden der Jahre 359/60 mit der ~,homoischen”
Formel &powog kotd oG ypopds versuchten. Im Gegenzug zu dieser
antispekulativen Tendenz setzte eine an Nizda ankniipfende Bekenntnisent-
wicklung ein: Zum einen entdeckte vor allem Athanasius das Nizanum
angesichts der Vielfalt spaterer Synodalbekenntnisse als einzigen tragfahigen
Orientierungspunkt; zum anderen zeichnete sich seit 358 eine konstruktive
Rezeption des Ousia-Begriffs durch die Verfechter einer Dreihypostasen-
theologie ab, einschlieBlich einer Anndherung an das Homousios bzw. an
seine Verfechter (die ,Homousianer”) — auf dem Umweg des opoovotog, der
_Ahnlichkeit im Wesen*, oder der ,homdusianischen” Formulierung duotog
xotd Ty ovoiov.”’

Es setzte sich also um 360 an mehreren Stellen zugleich die Erkenntnis
durch: Der entscheidende Gegner war langst nicht mehr Arius, sondern das
grundsatzliche kaiserliche Verbot der theologischen Debatte — einer Debatte,
die ein Komplexitdtsniveau erreicht hatte, dass nicht mehr unterschritten
werden durfte, wenn man der urspriinglichen Frage nach Bedeutung und
Angemessenheit des christlichen Bekenntnisses zu Christus als Sohn Gottes
gerecht werden wollte.

18 August Hahn, Bibliothek der Symbole und Glaubensregeln der Alten Kirche, hg.
von Ludwig Hahn, Breslau 1897, 186 Nr.154: ag glvon Tf] pév brootdost tpia, T 88
cupgovig év. Die Formel wurde vermutlich nach Abschluss der Synodalverhandlungen
zur Weitergabe an Kaiser Konstantius erstellt; dazu Ayres, Nicaea (wie Anm. 8),
117-122.

19 Die neueste Rekonstruktion des Serdicense bietet Martin Tetz, Ante omnia de
sancta fide et de integritate veritatis. Glaubensfragen auf der Synode von Serdika (342),
in: ZNW 76. 1985, 243-269, Text: 252-254. In Abgrenzung gegen die antiochenischen
Formeln wird betont, dass als ,nizinisch* nur eine miahypostatische Theologie gelten
darf (n. 4: piov glvon Ondotacty, fiv avmoi ol aipetikol ovciay TPOTOyopPELOLs, TOD
maTpdg Kol Tob Liod kol Tob dylov mvebpartog); auch ist der Sohn nicht nur ,Gott von
Gott, Licht von Licht*, wie man in Antiochien betont hatte und wie zahlreiche
homéische Formeln der 350er Jahre wiederholten, sondern eben ainBvog Bedg (n. 1).
Dass die Gegenseite oboic und vméotacig nicht miteinander identifiziere, belege ihre
hiretische Einstellung; in der Tat wiederholte die 4. antiochenische Formel den
nizinischen Anathematismus nur soweit, dass der Sohn nicht ,aus einer anderen
Hypostase” stamme — die andere Ousia fiel an dieser Stelle weg (Hahn, Bibliothek [wie
Anm. 18], 188 Nr.156).

2% Die Begrifflichkeit suggeriert mehr Eindeutigkeit, als fiir die betreffende Zeit
festzustellen ist; sie entspricht jedoch der Diskussionslage, die sich in der Argumentation
des Tomus spiegelt, und kann daher als heuristisches Mittel Verwendung finden.
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3 Die Synode von 362 und ihr Tomus

Das Verdienst, zwischen ,Homousianern” und ,Homousianern” einen
Konsens angebahnt zu haben, kommt dem Tomus ad Antiochenos zu. Der
konkrete Anlass, der eine Verstindigung als unabweisbar erscheinen lieB, war
die aufgrund des Riickkehrdekrets Julians in Antiochien herrschende
Konfusion: Dort war — noch von Konstantius — Ende 360 Meletius als Bischof
eingefiihrt, im Frithjahr 361 jedoch gleich wieder abgesetzt und durch Euzoius
ersetzt worden. Offenbar hatte Meletius nicht die Erwartung des Kaisers
erfiillt, die homdische Linie seines nach Konstantinopel berufenen Vorgangers
Fudoxius konsequent zu vertreten.”' Neben der homoischen Gemeinde und
den sich zu dem 362 zuriickkehrenden Meletius haltenden Antiochenern
existierte noch eine dritte, ,homousianische” Gruppe, die Anhdnger des
bereits 328/29 abgesetzten Eustathius (+ vor 337), deren Wortfithrer ein
Presbyter namens Paulinus war. Es gab also — als Miniatur der im gesamten
Osten herrschenden Situation — konkurrierende Anspriiche einer homdi-
schen, einer homdusianischen und einer homousianischen Gemeinde, die
sich durch personliche Loyalititen, aber auch mit durchaus ernsthaften
theologischen Optionen definierten.

Dem tragt der Tomus ad Antiochenos Rechnung. Der Text entstand im
Anschluss an eine ,Synode der Konfessoren” - so Rufin —in Alexandrien im
Friihjahr 362, an der neben Athanasius und weiteren dgyptischen Bischofen
auch Exulanten aus dem Westen teilnahmen, namentlich Euseb von Vercelli
und Lucifer von Calaris.?? Beide bildeten mit weiteren drei Bischofen eine
Bischofskommission“??, an die sich formell der von Athanasius verfasste
Tomus richtete. Die im Titel genannten Antiochener sind nicht die Adressaten
des Schreibens, sondern des darin niedergelegten Versohnungsvorschlags,
den die Bischéfe iiberbringen sollten.?* In Alexandrien war tiberhaupt nur die
paulinianische, nicht aber die meletianische Gemeinde durch Gesandte

21 ygl. Kelley McCarthy Spoerl, The Schism at Antioch since Cavallera, in: Arianism
after Arius (wie Anm. 5), 101-126, hier 106-108; zu Meletius” ,homousianischer”
Predigt iiber Prv 8,22, aufgrund derer er seinen Sitz unmittelbar wieder raumen musste,
vgl. unten Anm. 73.

22 pufin, he. X 29 (GCS Eus. II/2, 991,14-17 Mommsen). Zur - nicht eindeutig zu
klirenden — Datierung vgl. Yeum, Synode (wie Anm. 6), 9f. Anm. 3. Verlauf und
Hintergriinde schildern Timothy D. Barnes, Athanasius and Constantius. Theology and
Politics in the Constantinian Empire, Cambridge MA 21994, 155-158 sowie Annick
Martin, Athanase d’Alexandrie et 1'église d'Egypte au IV® siécle, Rom 1996, 542-565.

23 g0 Hans Lietzmann, Geschichte der Alten Kirche, Bd. III: Die Reichskirche bis zum
Tode Julians, Berlin 21953 (neu hg. von Christoph Markschies, Berlin-New York 1999),
269; vgl. Tetz, Nikéische Orthodoxie (wie Anm. 6), 196 f.

24 Athanasius’ Verfasserschaft bezeugen die handschriftliche Uberlieferung sowie die
Zeitgenossen Petrus von Alexandrien (bei Facundus von Hermiane, defens. XI 2,3; CChr.
SL 90A, 334,29 {. Clément/vander Plaetse) und Apollinaris von Laodicea (ep. ad
Diocaesareenses 1: 255,23 Lietzmann); vgl. Tetz, Nikédische Orthodoxie (wie Anm. 6),
197:
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vertreten.?® Der Tomus ist daher nicht das Protokoll einer tatsdchlich
abgehaltenen Debatte, wie oft unterstellt wird®®, sondern die Textvorlage
fiir eine Zusammenkunft in Antiochien unter Aufsicht der Bischofskommis-
sion, bei der der Text verlesen und von beiden Seiten akklamiert werden
sollte.?” Dadurch erkldrt sich auch, warum einige der Legaten selbst
unterschrieben, wobei Euseb eine ausfiihrliche Nostrifikation des Tomus
vornahm.?®

Die theologische Pointe des Tomus liegt in dem Versuch, die Kluft zwischen
Meletianern und Paulinianern so zu iiberbriicken, dass das Nizdnum als
gemeinsame Basis deklariert, dabei jedoch seiner einhypostatischen Eng-
fiihrung entkleidet wird. Fiir Athanasius war, wie erwihnt, in den 350er
Jahren deutlich geworden, dass eine Verstindigung nicht durch das
Konstruieren immer neuer Formeln erfolgen konnte, sondern allein durch
den Riickbezug auf das Nizdnum, das immerhin die Autorisierung durch eine
Reichssynode und durch die Unterschrift zahlreicher Bischofe besal3, deren
Nachfolger jetzt miteinander stritten. Als Stolperstein stand dabei freilich das
Bekenntnis von Serdica im Raum, das die Einhypostasentheologie des
Nizinums mitsamt der Gleichsetzung von Ousia und Hypostase wiederholt
und eingescharft hatte, Der Tomus zielte jedoch keineswegs darauf, die
Einhypostasentheologie des Serdicense und ihren Hauptvertreter, Markell
von Ankyra, personlich zu desavouieren.?? Vielmehr versucht er den
antiochenischen ,Paulinianern” die These zu vermitteln, dass die ,arianische”

25 Richtig ist, dass es sich ausschlieBlich um Anhdnger des Nizinums handelte;
iibertrieben ist jedoch, hierin nur ,a small gathering of ultra-Nicenes” zu sehen (so
Frances Young, From Nicaea to Chalcedon. A Guide to the Literature and its
Background, London 1983, 79).

26 ygl.z.B. Tetz, Nikdische Orthodoxie (wie Anm. 6), 205: Von Tom. 5,3 an ,wird
jetzt von Athanasius genau protokolliert”. Anders Johannes Zachhuber, The Antiochene
Synod of AD 363 and the Beginnings of Neo-Nicenism, in: ZAC 4. 2000, 81-101, hier 93
und bereits André de Halleux,,Hypostase” et ,personne” dans la formation du dogme
trinitaire (ca. 375-381), in: RHE 79. 1984, 313-369; 625-670; wieder in: ders., Patrologie
et Oecuménisme. Recueil d'études, Leuven 1990, 113-214, hier 151 f; vgl. auch
Hanson, Search (wie Anm. 6), 244 f.; 303 {.; 642.

27 Tom. 9,2 (Athanasius. Werke 1I/8, 348,23-349,4 Brennecke/Heil/von Stock-
hausen): dixouov yip £xel Tp@TOV TV EMGTOM|V dvaryvachjvol KAKel Tovg Boviopévoug
Kol dvTimotovuévoug THG elpfivie cuvdmtesbon, kol Aomdv cLVEHOEVTOY oOTHY £vBo av
dpéoy mEol Ol Adolg mopovong Tig Duetépog xpnoTéTTOg &xel Tlg cuvakelg
gmitehsiofon Kol TOV KOOV Kowi] mapd mévtov SoEdlecBou (im Folgenden ohne
Nennung der Hgg. zitiert). Vgl. Martin, Athanase (wie Anm. 22), 561: ,Les positions
antithétiques v sont en effet présentées comme si elles émanaient de deux partis en
présence qui auraient été soumis, chacun a leur tour, au jeu des questions et réponses
face & un jury synodal.” Das Ergebnis sei ,sorte de charte doctrinale élaborée par
Athanase, faisant, pour les Nicéens, I'état des points de fixation de la controverse
théologique en cours.”

28 Tom. 10,3 (zit. unten Anm. 61). Im selben Strang der Textiiberlieferung findet sich
auch die Subskription des Homousianers Paulinus (tom. 11,2; zit. unten Anm. 79).

29 Athanasius, h. Ar. 6,1 (Werke 11/5, 186,1-3 Opitz) sieht Markell gerade deshalb als
Jliving martyr” an, weil Serdica sein Glaubensbekenntnis approbierte und die Gegner
nichts dagegen vorzubringen hatten, so Joseph T. Lienhard, Did Athanasius reject
Marcellus?, in: Arianism after Arius (wie Anm. 5), 65-80, hier 67; 71 f.
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Hiresie nicht an der Zahl der Hypostasen festzumachen ist, sondern an deren
genauer Definition — und hierfiir muss das Nizdnum die Basis aller
Lehrbildung, d.h. aber auch: seiner eigenen Fortschreibung bleiben.

Dies kommt bereits in der Epistula catholica zum Ausdruck, die die Synode an
die ,rechtgldubigen Bischofe in Agypten, Syrien, Kilikien, Phonikien und
Arabien” richtete.>® Moglicherweise nahm Euseb von Vercelli ein ent-
sprechendes Schreiben mit in den Westen: Ihm sei—so Rufin —die Verbreitung
des nizinischen Glaubens im Abendland anvertraut worden, wahrend
Asterius von Petra und andere — nach einer spateren Uberlieferung Athanasius
selbst — dies im Orient gewihrleisten sollten.”' Die Epistula catholica beruft sich
wiederholt auf das Nizdnum, das sie zugleich fortzuentwickeln trachtet. Dies
gilt besonders fiir die Einbeziehung des Geistes in ,die eine wahre Gottheit der
Dreiheit, die nicht in Vater, Sohn und Geist aufgespalten werden diirfe*?, und
entsprechend wird die Pointe der nizanischen Synode (re)formuliert:

,Dies ist das Symbol unseres Glaubens: Wesensgleich ist die Dreiheit, und wahrer Gott
ist der aus Maria geborene Mensch... Denn das wollte der Text der grofien Synode in
Nizda ausdriicken: Wesensgleich ist der Sohn dem Vater, und der Heilige Geist wird
zusammen mit dem Vater und dem Sohn verherrlicht.“**

Der Akzent liegt auf dem Homousios und damit auf einem in Nizda
verwendeten — wenn auch umstrittenen — Begriff; demgegentiber finden
die Reizworte der aktuellen Debatte, obota und vnéotacis, keine Ver-
wendung. Dies zeigt, dass die Sprachregelung des Tomus, von der sogleich die
Rede sein wird, noch nicht vorausgesetzt werden kann. Wenn Martin Tetz’
These zutrifft, dass Euseb von Vercelli groRen Anteil an der Formulierung der

30 Dpiese lange als pseudathanasianisch angesehe Schrift wurde identifiziert und neu
ediert von Martin Tetz, Ein enzyklisches Schreiben der Synode von Alexandrien (362),
in: ZNW 79. 1988, 262-281; wieder in: ders., Athanasiana (wie Anm. 6), 207-225, das
Zitat im Text: 216.

31 Rufin, h.e. X 30 (GCS Eus. /2, 992,11-13 Mommsen). Tom. 1,1 erwdhnt ein
Schreiben, das Euseb und Asterius zu Mitverfassern habe. Méglicherweise spielte Euseb
in Alexandrien und in der Folgezeit im Westen eine wichtigere Rolle, als bislang erkannt
wurde: in diesem Zusammenhang wire auch die Frage nach den moglicherweise ihm
zuzuschreibenden pseudathanasianischen Libri de Trinitate noch einmal neu zu
verhandeln, zumal Daniel H. Williams, Ambrose of Milan and the End of the Arian-
Nicene Conflicts, Oxford 1995, 239-242 mit gewichtigen Argumenten wieder fiir Euseb
als Verfasser von Buch I-VII votiert hat.

32 gy cath. 1 (216 f. Tetz): pipe tfj doePeiq coppryvopevor Tdv &Betodviav Ty piov
&ANBR Bedtnre TG Gylog Tpadog Kol draAloTpobVIOV OV LIV TOD TaTPOG Kol TO
mvebpa ToD LIOD YopIoVTOY.

3% Ep. cath. 7 f. (217 Tetz): cOpBolov obv Tijg TioTews Mp@Y: duoobotog 1 TpLag, 0edg
&Andvog éx Mapiag yevéuevog dvBpomnog... Tabta yop 10 Tiig peydAng ovvddou Tiig &v
Nikaig ypdupo fovieton: Gpoodotov elvat T motpl TOV LIOV Kol 1O TVEDHO T@ ToTpl Kol
% vid cuvdotdcBechor. Die Wendung dpooboiog 1 tpidig begegnet auch in der Serapion
von Thmuis zugeschriebenen ep. ad monachos 11 (PG 40, 937A; vgl. Martin, Athanase
[wie Anm. 6], 549 Anm. 19). Nach Klaus Fitschen, Serapion von Thmuis. Echte und
unechte Schriften sowie die Zeugnisse des Athanasius und anderer, Berlin-New York
1992, 79-84 stammt der Text allerdings aus spéterer Zeit, hebt die Singularitat der
Wendung anno 362 also nicht auf.
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Epistula catholica hatte, wire es plausibel, das Schlagwort 6pooboiog 1 Tpiig
vom lateinischen , unius substantiae her zu verstehen®*, was den westlichen
AuRerungen in den 370er Jahren gegeniiber Basilius’ Versuchen einer
Anniherung auf der Basis der drei Hypostasen entspricht. Die Epistula catholica
stellt also eine Abkehr vom Streit um Fachtermini dar und bemiiht sich, die
Debatte in nizdnisches Fahrwasser zu leiten (mit einer pneumatologischen
Akzentuierung, die auf Konstantinopel 381 vorausweist). Daher ist mit Tetz
,die E[pistula] C[atholica] nicht nur eine, sondern die unmittelbare Voraus-
setzung des Tomus ad Antiochenos*.>®

Der Tomus selbst schlieRt sich der Epistula Catholica darin an, dass Nizda an
verschiedenen Stellen als zentrale, ja einzige Autoritdt in Glaubensfragen
hervorgehoben wird. Von denen, ,die sich in der Alten Kirche in Antiochien
versammeln®, d.h. den Meletianern, diirfe nicht mehr verlangt werden, als
dass sie dem Arianismus eine deutliche Absage erteilen ,und den Glauben
bekennen, den die heiligen Viter in Nizda bekannt haben”.’® Wie im
Synodalbrief kommt eine spezifische Forderung hinzu, die in Nizda noch nicht
erhoben worden war: ,Sie sollen aber auch diejenigen anathematisieren, die
behaupten, der Heilige Geist sei ein Geschopt und aus dem Wesen Christi
,herausgetrennt’!“>” Die Subordination des Sohnes darf also nicht mutatis
mutandis auf den Geist iibertragen werden. Das Nizdnum in diesem Sinne zu
verstehen und zu bekennen reiche aus, um die Eintracht (opovow) wieder
herzustellen; und darum sollten Meletianer und ebenso die Paulinianer
_nichts anderes und nicht mehr vorlegen, als was im Bekenntnis von Nizda
enthalten ist.”>®

3% G0 Tetz, Enzyklisches Schreiben (wie Anm. 30), 220-222 mit Verweis auf Lucifer
von Calaris, non parc. 8 (CChr.SL 8, 229,26-29 Diercks).

3% Tetz, Enzyklisches Schreiben (wie Anm. 30), 222 (im Original z.T. hervorgehoben).

6 Tom 3,1 (Werke II/8, 342,18-343,1): Opoloyelv 8¢ thv mopd BV TOTEPQY
oporoyeBeicay év Nikaio miotiv.

37 Tom. 3,1 (Werke I1/8, 343,1-3): dvoPepariCety 82 kol todg Aéyovtog kricpe elvan
0 mvebpe Tt Gyov kol Smpruévov ék i oboiag o0 Xpiotod. Die hier und im
Folgenden gebotenen deutschen Ubersetzungen folgen Yeum, Synode (wie Anm. 6),
32-46, ohne kleinere Abweichungen zu vermerken. Zum Riickgriff auf Nizda vgl. aaO.
50-84.

38 Tom. 4,1 (Werke II/8, 343,17-19): pfme todg &v tfj [Mohoud cvvoyopgvoug
dmonteichon map' OU@V pfte Tovg mept [TawAivov Etepdv T undé mAéov @V év Nukoiq
TpoPéiector. Wolfgang A. Bienert, Die Bedeutung des Athanasius von Alexandrien fiir
die nikiische Orthodoxie, in: Lutherische Bldtter 34, Nr. 123/24. 1981, 17-38; wieder in:
ders., Werden der Kirche — Wirken des Geistes (wie Anm. 17), 108-123, hier 122 betont
die Kontinuitit zwischen Athanasius und Basilius, was die Einsicht in die pneumato-
logische Unterbestimmtheit des Nizinums angeht: ,Wenn spéter Basilius der GroBe in
seinem Kampf um die nicaenische Orthodoxie gegentiiber Eustathius von Sebaste betont,
man miisse das Nicaenum nach Wort’ (katc té pripeter) und ,Sinn” (Siévoa) festhalten,
hinsichtlich der Pneumatologie jedoch weitere Kldrungen fiir erforderlich ansieht, dann
entspricht das durchaus der von Athanasius vorgezeichneten Linie”; dies zeigt sich z.B.
in ep. 114 an Cyriacus von Tarsus, wonach dem Nizinum hinzuzufiigen sei, dass der
Geist nicht als Geschopf gelten diirfe (mpoofeivon 8¢ Tfj micTel ékeivy kol 0 un xpivor
Aéyew ktiouo 1o IMvedpo 0 “Ayov; CUFr 11, 19,33 f. Courtonne).
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Offenbar war aber eben im Nizdnum nicht genug terminologische Préazision
vorgebildet, um der mit zunehmend verhérteten Fronten ausgetragenen
Auseinandersetzung iiber die Begriffe Ousia und Hypostasis Rechnung zu
tragen. Athanasius selbst tat sich nicht leicht, die Legitimitdt der Rede von drei
Hypostasen prinzipiell einzurdumen. Zwar wird das Serdicense als ,Wisch”
(mttékiov) abgetan, da die Synode von Serdica seinerzeit selbst die Suffizienz
des Nizdanums betont habe, wahrend lediglich ein paar Ubereifrige gemeint
hitten, neue Formeln abfassen zu miissen, was unnoétig, ja schidlich gewesen
sei.>® Jedoch wird sogleich auch — in Ubereinstimmung mit dem Serdicense —
die Rede von drei Hypostasen grundsitzlich als unbiblisch und daher
gefahrlich bezeichnet: Sie konne dazu verleiten, Vater, Sohn und Geist in
Analogie zu Menschen als drei voneinander getrennte Individuen bzw. in
Analogie zur Materie als drei verschiedene Substanzen (oboton) aufzufassen —
ein naheliegender Gedanke, sofern man ovoia und OnécTacIg identifiziert.*’
Trotz dieser Gefahr wird die Rede von drei Hypostasen nun aber nicht
kategorisch verboten, vielmehr wird den fiktiven Gesprachspartnern Ge-
legenheit gegeben, zu erkldren, warum sie trotz der Gefahr solchen
Missverstehens an ihrer Terminologie festhalten wollen:

,Weil wir an eine heilige Dreiheit glauben, und zwar an eine nicht nur nominelle,
sondern wirklich existierende und subsistierende Trias; und wir bekennen einen
wahrhaft existierenden und subsistierenden Vater, einen wahrhaft fiir sich be-
stehenden und subsistierenden Sohn und einen fiir sich bestehenden und subsistie-
renden Heiligen Geist. Niemals aber haben wir behauptet, dass es drei Gotter oder drei
Prinzipien gebe, und wir wollen iiberhaupt nicht dulden, wenn jemand derartige Dinge
sagt oder glaubt. Wir erkennen vielmehr eine heilige Trias, eine Gottheit, ein Prinzip
und den Sohn als ,wesensgleich mit dem Vater’, wie die Viter gesagt haben, und den

3 Tom. 5,1 (Werke I1/8, 344,1-9): Kol 10 BpuAndiv yobv Tapé TGV TITTAKIOV oG év
i korwe. Sopduchy cuVeSe cuvtayBiv mepl TicTeng KeAdete Kdv SAwng avayvdokeshon 1y
Tpodépechal: oDBEV Yo ToobTov dpioev T cbvedos. NElwcay pév yéip Twveg, i £vBeodg
obong thc ko Nikaiov cuvéson, ypdayon Tept ToTeng Kol émeyeipnody Ye TPOTETAS™ 1
5 dyla chvodog 1) &v Zapdikf cuvayBeloe MyaveKmos Kol dptoe pndev En mepl mioTewng
yphdeoBot, GAL dpkeioBar Tf] &v Nukoig Tapd tdV TOTEPOY opokoynBeion mioter S 0
unGEv abTh Aetnety, AL TP eboePeiog efvon kod 6L pm Setv devtépoy éktiBecbon
mioTy, fve i 1) &v Nukaie ypodeica og dreimis oboa vouodi kot npodacts 5007 Toig
20810V TOALGKIG Ypddery Kol Opilewv mepi mioTeme. Nach Martin Tetz, Ante omnia (wie
Anm. 19), 268 f. habe Athanasius damit durchaus Recht, da das Serdicense nur eine —
nicht angenommene — Tischvorlage fiir die Diskussion war, die dem eigentlichen
Synodalschreiben lediglich als nicht autorisierter Anhang beigegeben worden sei.
Dennoch ist bemerkenswert, dass eine so scharfe Abgrenzung erfolgen musste — der
L, Wisch” hatte jedenfalls de facto Autoritét!

40 Tom. 5,3 (Werke I1/8, 344,12-345,5): Obg ydp éuéngovtd twveg @g tpeig Aéyovtag
broctéoelg 516 TO dypdhoug Kai drdmToug abtoley tvan o ALEEL, NEwboapsy pEv Indev
T\ov minteilv mATY T kot Nikenow opohoyios, dvekpivapey 68 Suag tohToug S0 THY
phoveuciay, 1 &po, dg oi "Apelopoviton AEYouoL, GrnAAOTPLOUEVOS Kai aneEevapivag,
&\hotpoousions e AAMeV kol Exdatny kad' Eauthy brGTOGLY Simpnuévny dg £6TL TG
16 8AAo, etiopoe: kai of &€ vBpdmav yevvdpevol, Ti domep Siapdpoug ovoios, donep EoTl
xpUGOG Kol dpyupog kol yohkde, obto kol abrol Aéyousty, T oG AALOL CUpETLKOL TPEIG
&pyog Kai Tpeig Beodg Aéyousty, obto kol obhTol dpovodVTES TPEIS vnootdoel; Aéyoust,
Kol BreBePontonvTo uTe AéyeLy pfte medpovIKEVaL TOTE OLTAS.
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Heiligen Geist, der weder Geschopf noch sonst Fremdartiges, sondern eigenstandig und
untrennbar von der Ousia des Sohnes und des Vaters ist.“*!

Es ist nicht einfach, im Deutschen wiederzugeben, mit welchem Nachdruck
die reale Existenz und die Eigenstdndigkeit der Hypostasen vorgetragen wird.
Und es liegt keine geringe Ironie darin, dass die Seite, die sich tatsachlich gegen
die nizdnische Identifikation von Ousia und Hypostasis wandte, das Sein
sowohl der Trinitit insgesamt als auch der drei Personen je als GAnBdg odoa
kol Vpeotdoa, also gerade mit der Identifikation von glvon und OgpioTnpL
bezeichnen soll, die in den Verwerfungen des Nizdnums unzweideutig
formuliert worden war!** Es ist deutlich, dass hier nicht die Meletianer selbst
sprechen, sondern dass Athanasius ihre Position so formulierte, wie er sie
verstehen und akzeptieren zu kénnen meinte.*> Auch dass der Heilige Geist
nicht ein Geschépf oder fremd, sondern zugehorig zu und ungetrennt von der
ousia des Sohnes und des Vaters“** sei, wie den Meletianern in den Mund
gelegt wird, entspricht fast wortlich Athanasius’ eigener Kautele, wer sich an
das Nizdnum halte, miisse diejenigen anathematisieren, ,die sagen, der Heilige
Geist sei ein Geschopf und getrennt von der ousia Christi“.*> Athanasius
unterstellte, dass sich die Meletianer auf diese Sprachregelung wiirden
einlassen konnen — nur so vermochte er selbst eine konsensuelle Losung zu
denken.

Der Akzent dieser den ,Homousianern” zugeschriebenen Sichtweise liegt
auf dem wesenhaften, nicht nur numerischen Dreisein Gottes, das in der
konkreten Existenz jeder trinitarischen Person seine Entsprechung findet.*®
Rezipiert wird in der ,meletianischen” Ausdrucksweise das Homousios des
Nizédnums, jedoch nicht die Aussage, dass der Sohn ,aus dem Wesen des Vaters

1 Tom. 5,4 (Werke 11/8, 345,5-14): Epotdviov 88 fudv abdrobs mdc obv tabtoe
Aéyete 7 Bud Tl 88 SAhog Towdtoug xpficle AéEeotv' amexpivavto S16 O gig dyiov TpLdde
motedeEly ovK OvoUoTL TPddo povov, AL aAnBds oboov kol LOECTOOUY TUTEPC TE
&AnBig dvra kol LoecT@TO Kol LIOV AANBAG Evobolov Bvta Kol LYPECTHTA Kol TVEDHOL
Gyov DoecTnicds kal Oidpyov, oidapev pfte 82 eipnkévou tpelg Bols 1 TPETG ApYOG UTTE
Bhag dvéyxecbon tiv Tobto Aeybvioy fi ppovobvroy, GAL eidévar dyioy pev tprddo poy &
BsdmToL Kot picy Gpy v Ko LoV pEv OpooVG1OV T ToTpl, OG ElNOV ol TOTEPES, TO 88 Gylov
mveduo od kriopo obdE Eévov, AL 18lov kol ddaipetov Tiig oboiag Tob viod kol Tob
TaTpds.”

42 Der Tomus geht insofern iiber die Betonung der ,wahren Existenz” der Personen
bei Euseb von Caesarea (Urk. 22,5; Athanasius. Werke III/1, 43,15-18 Opitz) und in der
2. antiochenischen Formel (zit. bei Athanasius, syn. 23,6; Werke II/7, 249,30 f. Opitz)
hinaus.

** S0 auch Volker Henning Drecoll, Die Entwicklung der Trinitétslehre des Basilius
von Cdsarea. Sein Weg vom Homdousianer zum Neonizéner, Gottingen 1996, 19.

4 Tom, 5,4 (Werke II/8, 345,13 1.): ol kriopo 008 Eévov, GAL' 1oV kol adiaipetov
Tiig 0boiag Tob viod koi tob metpog; hier iibers. nach Luise Abramowski, Trinitarische
und christologische Hypostasenformeln, in: ThPh 54. 1979, 38-49, hier 43.

*> Tom. 3,1 (Werke II/8, 343,2f.): toic Aéyovrag kriopo elvat T Tvedpa o Gylov kol
Sinpnpévov ék g odoiacg tob Xpwotod. Reinhard M. Hiibner, Zur Genese der
trinitarischen Formel bei Basilius von Caesarea, in: Manfred Weitlauff/Peter Neuner
(Hgg.), Fiir euch Bischof — mit euch Christ. FS Friedrich Kardinal Wetter, St. Ottilien
1998, 123-156, hier 146 verweist auf Athanasius, ep. Serap. IV 4 (PG 26, 641C): idov
Thig Tob Adyou ovciog.
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geboren” sei; die Identifikation von Ousia und Hypostase erscheint damit als
nicht (mehr) zwingend. Dies bedeutet eine gewichtige Verschiebung: Die
wesensmaRige Zeugung, die in Nizda die Einheit von Vater und Einzigge-
borenem gewihrleisten sollte und als deren erlauternder Zusatz das opoovo10G
seinerzeit fungierte, erfiillt diese Funktion nun nicht mehr; das Homousios
wird damit vom Explanandum zum Explanans: Gerade weil (und nur weil)
Vater und Sohn (und ebenso der Heilige Geist) wesensgleich sind, kann von
drei Hypostasen und zugleich von einem Gott gesprochen werden. Die
,Meletianer” sollen also das Nizinum als autoritatives Bekenntnis und als
theologischen und terminologischen Ausgangspunkt trinitarischen Denkens
rezipieren — mit einer entscheidenden Einschrankung beziiglich des Ousia-
Begriffs, die weitreichende Folgen haben sollte: Denn auch das Bekenntnis der
Synode von Konstantinopel 381, das Nizdno-Konstantinopolitanum (NC),
kennt zwar das Homousios, nicht aber die Zeugung des Sohnes aus dem Wesen
des Vaters.*”

Freilich beschrinkt sich der Tomus ad Antiochenos nicht darauf, die
Maoglichkeit zu konzedieren, auf der Basis des Nizanums von drei Hypostasen
zu sprechen. *® Meist wird {ibersehen, dass der Tomus auch die antiochenischen
Eustathianer” bzw. ,Paulinianer” ausfiihrlich zu Wort kommen lasst und
deren Einhypostasentheologie analog zu der Ansicht der ~Meletianer”
approbiert. Die Gefahr des ,Sabellianismus” wird hier dergestalt beschrieben,
dass bei der Betonung einer Hypostase der Sohn als ,nicht wesensmalig
individuiert” (&vovowog) und der Geist als ,nicht konkret existierend”
(dvomdotortog) erscheinen konnte. Das freilich wiesen die Paulinianer weit
von sich:

,Wir sagen Hypostase in der Annahme, dass es dasselbe ist, ob wir von Hypostase oder
von Ousia sprechen; dass es nur eine gibt, erkennen wir daraus, dass der Sohn aus dem
Wesen des Vaters ist, und aus der Selbigkeit der Natur. Wir glauben némlich, dass es eine

46 ygl. Georg von Laodicea bei Epiphanius, haer. 73,161 (GCS Epiph. III, 288,20-22
Holl/ Dummer): kol pf| TapUoCET® 1O @V LMOCTAGEMY GVOMG TIVOG, 816 Tobto yap
brootdoe ol dvatolkol Aéyouoty, va TG WBioTnTag THV TPOCHTMV VPESTOOUG Kol
bropyoioag yvopicoow; dazu Johannes Zachhuber, Basil and the Three-Hypostases
Tradition. Reconsidering the Origins of Cappadocian Theology, in: ZAC 5. 2001, 65-85,
hier 67.

47 7ur Signifikanz dieser Auslassung vgl. Seong-Cheol Kong, Gottes Wesen und Wille
in den trinitatstheologischen Auseinandersetzungen des 4. Jahrhunderts. Von Nizda 325
bis Konstantinopel 381, Diss. theol. (masch.) Marburg 1995.

48 ygl. Christoph Markschies, ,...et tamen non tres Dii, sed unus Deus...“. Zum Stand
der Erforschung der altkirchlichen Trinititstheologie, in: Wilfried Hérle/Reiner Preul
(Hgg.), Marburger Jahrbuch Theologie, Bd. X: Trinitat, Marburg 1998, 155-179; wieder
in: ders., Alta Trinita Beata (wie Anm. 6), 286-309, hier 304 f.: Der Tomus ,stellt —
systematisch betrachtet — die entscheidende Weichenstellung zur Losung des trinitats-
theologischen Streits im vierten Jahrhundert dar; hier findet sich in Form eines
synodalen KompromiRangebots erstmals jene Form einer nizdnischen Theologie, die ein
Stiick der mild subordinatianischen origenistischen Mehrheitstheologie integriert hat,
namlich die Vorstellung von drei gottlichen Hypostasen.”
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Gottheit gibt und dass diese nur eine Natur hat, nicht eine [Natur] des Vaters und eine
dieser fremde [Natur] des Sohnes und noch eine des Heiligen Geistes.“*”

So richtig es also ist, dass anno 362 der ,homd&usianischen” Seite die
Moglichkeit der Rede von drei Hypostasen zugestanden wurde, so wichtig ist
es, im Blick zu behalten, dass damit erst einmal nur eine weitere Interpretation
des Nizdanums als sachlich angemessen anerkannt worden war, wahrend die
urspriingliche nizénische Terminologie samt ihren theologischen Implikatio-
nen Giiltigkeit behielt, d.h. aber: sowohl die Rede von einer Hypostase des
Vaters und des Sohnes als auch die Zeugung des Sohnes aus dem Wesen des
Vaters. Ergidnzend wurde festgestellt, dass von drei Hypostasen zu reden nicht
sofort mit ,Arianismus” gleichgesetzt werden diirfe, wahrend das Insistieren
auf einer Hypostase nicht automatisch ,Sabellianismus” sei. Alle Teilnehmer
der Synode — so berichtet Athanasius — hatten einmiitig Arius und Sabellius,
weiterhin Paul von Samosata, die Gnostiker Valentin und Basilides sowie
pauschal alle Manichéer verdammt’® und sich darauf verstindigt, ,dass der
von den heiligen Vitern in Nizda bekannte Glaube besser und genauer
formuliert sei und dass man darum besser daran téte, sich mit dem nizdnischen
Sprachgebrauch zufrieden zu geben.”>’ Was denn aber nun der nizénische
Sprachgebrauch (im Singular!) sei, nach dem man sich kiinftig zu richten
habe, blieb in spezifischer Weise unklar; und das gilt entsprechend fiir den
Appell, ,nicht voreilig diejenigen zu verurteilen, die ein derartiges” - d.h. die
vorgenannten theologischen Denkmdglichkeiten entfaltendes - ,Bekenntnis
ablegen und auf diese Weise die von ihnen benutzte Ausdrucksweise
interpretieren®.>?

Diese vermeintliche Unbestimmtheit stellt die hermeneutische Pointe des
Tomus ad Antiochenos dar: Es gibt mehr als eine Moglichkeit, das Nizdnum als
Autoritit zu verwenden, d.h. mehr als eine Variante, ,nizdnisch” zu denken
und zu argumentieren, solange man sich zwischen Scylla und Charybdis,

4 Tom. 6,2 (Werke I1/8, 346,1-5): bmdoTacwy pév Aéyousv Tyoduevol ToadTov elvor
eingiv brdoTaoty kel ovolay, piov 86 dpovobpev S 10 ék Tig oboiog Tob moTpds elvat
OV LIV Kol B THY TowTdTIT TG dvoEme” Py yép Bedtrte kel picy elvon TV Tawvmg
POty TLoTEdOREY KOl 0DK GAANY MEV TV Tob matpos, vy 88 Toltow TV Tob Lio Kol
THY TOD Gyiov mvedpotog.

>0 vgl. tom. 6,3 (Werke I1/8, 346,7-10).

! Tom. 6,4 (Werke II/8, 346,10-13): TTévteg Te tfj ToD Bg0D XGpITL KOl HETO TAG
Tohtog Epunveiag opob cuvtifevior w@v toovtev Aékswv Bedtiova kol dxpiecTtEpay
elvon v év Nikaio mopd tdv metépoy opoloynleicay tiotv kai tob Aomob 1oig Tadmg
dpkeiocBon pdiiov kol ypdobar priuacty. Zur sich im 4. Jahrhundert durchsetzenden
Anrufung der Viter als autoritativer Zeugen der rechten Lehre vgl. Thomas Graumann,
Die Kirche der Viter. Vitertheologie und Viterbeweis in den Kirchen des Ostens bis zum
Konzil von Ephesus (431), Tiibingen 2002.

>2 Tom. 8,1 (Werke II/8, 348,1-3): toig pév obtmg Opohoyobvtog Kai Siepunvedoviag
obt tig AéEeic, G Aéyovot, pn kotaxpivete pndé mporetdg GmoPdidere.- In diese
Mahnung eingeschlossen sind die christologischen Aussagen in Tom. 7 (Werke II/8,
346,14-347,16), die sich allerdings nicht — wie oft behauptet — gegen Apollinaris von
Laodicea richten, wie Alvyn Pettersen, The Arian Context of Athanasius of Alexandria’s
~Tomus ad Antiochenos” VII, in: JEH 41. 1990, 183-198 gezeigt hat.
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zwischen Arius und Sabellius bewegt.’* Damit ist zugleich festgestellt, dass —
selbst wenn die Frage nach einer oder drei Hypostasen nicht eindeutig zu
kldren ist — die terminologische und theologische Diskussion der vergangenen
Jahrzehnte ein Reflexionsniveau erreicht hatte, das nicht aufgegeben werden
durfte, wenn es um das Bekenntnis zu dem dreieinigen Gott ging, d.h. um das
Bekenntnis, das nicht zuerst Gegenstand theologischer Experimentierfreude,
sondern Grundlage der Taufe und damit des christlichen Glaubenslebens
war.> Der Tomus ad Antiochenos sollte diese Diskussion wieder dynamisieren
und den unterschiedlichen Gruppierungen, die sich auf Nizda beriefen, die
Moglichkeit erdffnen, ,im Geist der Frommigkeit miteinander iibereinzu-
stimmen, anstatt ,in unniitzer Absicht iiber Worte zu streiten’ [2 Tim 2,14]

oder um die oben genannten Meinungen zu kimpfen*.””

4 Nizdnische Theologie(n) nach 362

Das antiochenische Schisma selbst dauerte an — teils weil Lucifer von Calaris
bereits vor dem Eintreffen der Bischofskommission Paulinus, den Anfiihrer
der Eustathianer, zum Bischof geweiht hatte, was Meletius und seine
Anhinger als Provokation begriffen; teils weil Athanasius zwar gerne eine
geeinte antiochenische Gemeinde gesehen hatte, jedoch Meletius als deren
Anfiihrer ablehnte, sehr zum Verdruss des Basilius von Caesarea, der nach 370
versuchte, alle antiarianischen Kréfte in Ost und West zu einen.’® Die mit dem
Tomus intendierte Verfliissigung eingefahrener Argumentationsstrategien
setzte jedoch auf lange Sicht erhebliche theologische Kreativitat frei: Sie
bereitete den Weg fiir die ,kappadozische“ Losung der trinitarischen
Problematik durch die Rede von einer Ousia und drei Hypostasen, mit der
die Synode von Konstantinopel (381) den subordinatianischen Streitim Osten
faktisch beendete.””

53 ygl. das Fazit bei Ayres, Nicaea (wie Anm. 8), 175: ,The pragmatism of the text is
here evident in its failure to produce a theological solution to these differences.
Athanasius finds a way in which both sides can recognize each other, using Nicaea as a
point of reference but without trying to seek unanimity.”

54 Das gilt — unabhingig von Alter und Herkunft deklaratorischer Taufbekenntnisse
(s.0. Anm. 10) — jedenfalls fiir den Bekenntnisaks.

55 Tom. 8,2 (Werke II/8, 348,5-8): Tobt@v te uf dvexduevor cupBovhedets Kakeivolg
10l OpABS Epumveboust e kol gpovobot pndev Thgov GAAiovg Gvakpively pnde
Aoyopoyelv &n' ovdEv ypnowov” pfte Taig Towbtong Aégeot Swopdyeclor, GAAL T
ppoviuaT Tiig eboePeiag CUHPLVELY.

56 Dazu knapp Lienhard, Ousia and Hypostasis(wie Anm. 4), 118 f. Vgl. Rufin, h.e. X
31 (GCS Eus. 1I/2, 993,16-18 Mommsen) sowie zahlreiche Briefe des Basilius: epp. 63;
69,1 1.; 89,2; 214,2; 258,3.

57 Die Trinititsformel ist nur in einem Schreiben der Nachfolgesynode von 382
erhalten (zit. bei Theodoret, h.e. V 9,11; GCS N.E 5, 292,13-16 Parmentier/Hansen =
COD? 28,21-27): Bedtnrog kol Suvapens Kai oboiag pids Tob TETPOG Ko TOD LIOL Kol TOD
dryfow mvedpoTog moTELOpEVIC, OpoTipoL e dbiag Kal cuvaidiov tiig Baciheiag, &v TpIoL
TEAELOTTOS DTIOSTEGEGLY, Tyouv Tpict Tekeiog mpocdmnolg.
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Allerdings ist zwischen der konkret fassbaren Nachwirkung des Tomius — die
zundchst eher gering war — und seiner indirekten Wirkung als Verdnderung
der theologischen Diskussionslage zu unterscheiden. Zitiert wurde der Tomus
selten; eine der Ausnahmen ist Apollinaris von Laodicea, der gegeniiber den
nach Diocaesarea verbannten Bischéfen und Konfessoren seine Recht-
glaubigkeit und seine Gemeinschaft mit dem mittlerweile verstorbenen
Athanasius belegen wollte.’® Gregor von Nazianz priasentierte den Tomus in
seinem Panegyricus auf Athanasius einseitig als Vorwegnahme der eigenen
neunizdnischen Position, ohne den Entstehungskontext oder die ,paulinia-
nische” Formel zu nennen:

,Wir reden sehr fromm von einer Ousia und drei Hypostasen; die Erstgenannte
bezeichnet ndmlich die Natur der Gottheit, die letzteren das Eigentiimliche der drei
[Personen].“>®

Gregor verortete das Sachproblem allerdings in der Divergenz zwischen dem
griechischen Undctacig und dem lateinischen persona: Die westlichen
Theologen — denen die Armut ihrer Sprache mildernd zugestanden wird —
hétten scheinbar ,sabellianisch” gelehrt; Athanasius habe beide Positionen zu
Wort kommen lassen und mit grofler Besonnenheit deren Vereinbarkeit
festgestellt.® Gregors Darstellung spiegelt die Diskussionslage einer Zeit, in der
im Westen das terminologische Problem erkannt worden war, das sich fiir
Euseb von Vercelli noch gar nicht gestellt hatte: Dieser hatte sich den Tonzus
samt seiner Sprachregelung mept tdv LmMocTAGE®Y zu eigen gemacht®' —
wadhrend Augustin spater in einer bertihmten Passage mit dem Problem rang,
einen addquaten lateinischen Begriff fiir \mbéotoocig zu finden, der nicht
zugleich auch fiir oboia verwendet werden kénnte, wie substantia.®
Interessanterweise setzte sich hier nicht die Terminologie durch, die Rufin
verwendet (und die erstmals bei Marius Victorinus begegnet): Die alexand-
rinische Synode habe , de differentia substantiarum et subsistentiarum “ gehandelt.
Wihrend die eine Seite beide Begriffe identifizierte und daher nicht nur — wie
Augustin — nicht von drei substantiae, sondern auch nicht von drei subsistentiae

°8 zur Berufung auf die Gemeinschaft mit Athanasius vgl. ep. ad Diocaes. 1
(255,23-28 Lietzmann); tom. 7,1-3 (Werke II/8, 346,16-347,9) wird wortlich zitiert in c.
2 (256,3-14).

>? Gregor von Nazianz, or. 21,35 (SC 270, 184,14-186,17 Mossay): Tiig yop pidig
ovoiag kol TV TPV LIOCTACEMY Asyouévay peEv LY HPAV eOoEdg — TO PEV YOp TV
Quowv Tiig Bedtnrog, T 88 Tég TV TPV BoTTag. Vgl. dazu Drecoll, Entwicklung (wie
Anm. 43), 18 Anm. 61; Lienhard, Ousia and Hypostasis(wie Anm. 4), 100.

% vagl, or. 21,35 (SC 270, 186,28-36) zu Athanasius’ Vorgehen in Alexandrien.

! Tom. 10,3 (Werke 11/8, 350,5-7): Ey®d Ecépiog émiokomog katd v dkpifeiy
bpdv TV mop' Exatépov OV pepdv OpoioynBeicav dAiniolg cuvtifepévey Tepl TV
bnocTdoenv Kol aTdg CUYKaTERSUN V.

2 Augustin, trin. V 8,10-9,10 (CChr.SL 50A, 216,43-217,51 Mountain/Glorie):
+Essentiam dico, quae oboia graece dicitur, quam usitatius substantiam vocamus. Dicunt quidem
et illi vméoraov, sed nescio quid wolunt interesse inter oboiav et vmootaov ita ut plerigue
nostri qui haec graeco tractant eloquio dicere consuerint picrv oboiav Tpeic UTooTaoels, quod est
latine ,unam essentiam tres substantias’. Sed quia nostra loquendi consuetudo iam obtinuit ut hoc
intellegatur cum dicimus essentiam quod intellegitur cum dicimus substantiam, non audemus
dicere unam essentiam, tres substantias, sed ,unam essentiam’ uel ,substantiam’.*
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habe sprechen wollen, hitte die andere Seite, um dem Sabellianismus zu
entgehen, drei subsistentes personas gelehrt, d.h. eine nicht nur nominelle,
sondern real subsistierende Trinitat.%> Dass sich nicht diese exakte Uber-
setzung des griechischen Neunizénismus in Jateinische Terminologie, sondern
_mit Augustin - eine andere, auf das urspriingliche Nizdnum zuriickgreifende
theologische Option im lateinischen Sprachraum durchsetzte, deutet darauf
hin, dass der Westen nicht ldnger nur als Appendix zum trinitarischen Streit
behandelt werden sollte.**

Die Verwendung der Formel ,eine Ousia, drei Hypostasen” ist allerdings,
wie erwihnt, auch im Osten selten. Das Nizdno-Konstantinopolitanum (381)
verwendet oboia nur in seinem Derivat dpoobotog, verzichtet auf den Begriff
dagegen, wo er noch im Nizénum (325) stand; bmootacig kommt iiberhaupt
nicht vor.®> Die ,kappadozische” Trinitatsformel war keineswegs die einzig
denkbare, ja nicht einmal die erste Form der Aneignung des Nizdnums durch
vormalige Kritiker seiner Theologie. Rezipiert wurde der Tomus vielmehr
zuerst durch den 363 abgefassten Synodalbrief einer antiochenischen Synode
an den neuen Kaiser Jovian.®® Meletius und die weiteren unterzeichnenden
Bischofe bekundeten ihre Treue zu Nizda und unterstrichen dies mit einer
knappen Interpretation des opoodotog: Dieses habe ja bereits in Nizda das
eigentliche und einzige Problem dargestellt. Von der Einhypostasenlehre ist
dagegen keine Rede®”; aber diese musste seit 362 eben nicht mehr als die einzig

63 Rufin, h.e. X 30 (GCS Eus. I/2, 992,17-993,2 Mommsen): ,sed et de differentia
substantiarum et subsistentiarum sermo eis per scripturami motus est, quod Graeci ovoiag et
Umoordosig vocant quidam etenim dicebant substantiam et subsistentiam unum videri, et quia
tres substantias non dicimus in deo, nec tres subsistentias dicere debeamus. alii vero, quibus longe
aliud substantia quam subsistentia significare videbatur, dicebant, quia substantia ipsam rei
alicuius naturam rationem que, qua constat, designet, subsistentia autem uniuscuiusque personae
hoc ipsum quod extat et subsistit ostendat, ideo que propter Sabellii haeresim tres esse subsistentias
confitendas, quod quasi tres subsistentes personas significare videretur, ne suspicionem daremus
tamquam illius fidei sectatores, quae trinitatem in nominibus tantum et non in rebus ac
subsistentiis confitetur.” Diese Darstellung des Tomus aus lateinischer Perspektive hat m.W.
bislang kaum Beachtung gefunden. Zu Marius Victorinus selbst vgl. Abramowski,
Hypostasenformeln (wie Anm. 44), 4447 sowie jetzt ausfithrlich dies., Nicinismus und
Gnosis im Rom des Bischofs Liberius. Der Fall des Marius Victorinus, in: ZAC 8. 2004,
513-566.

64 anders als z.B. noch Hanson betont Ayres, Nicaea (wie Anm. 8), 269, dass im
Westen im 5. Jahrhundert mit dem Gegensatz von nizénischer und homaoischer
Trinititstheologie eine neue Phase der Auseinandersetzung begann; seine eigene
Darstellung beschrankt sich freilich weitgehend auf Augustin (vgl. meine Rezension in
diesem Heft S. 335-337).

65 Der Anathematismus von Nizda wird durch eine Auflistung der zu verwerfenden
Hiretiker in can. I (COD? 31,7-15) ersetzt. Ob mit den ,Markellianern“ auch die
Einhypostasenlehre insgesamt verworfen wird, wird nicht expliziert — immerhin lehnten
diese bis zuletzt ein Bekenntnis zu drei gottlichen Hypostasen ab (s.u. bei Anm. 94).

66 Dazu ausfithrlich Zachhuber, Antiochene Synod (wie Anm. 26); vgl. auch Hanns
Christof Brennecke, Erwigungen zu den Anfingen des Neunizdnismus, in: Wolfgang A.
Bienert/Damaskinos Papandreou/Knut Schéferdiek (Hgg.), Oecumenica et Patristica. FS
wilhelm Schneemelcher, Stuttgart u.a. 1989, 241-257.

67 §o die Beobachtung von Zachhuber, Antiochene Synod (wie Anm. 26), 87 1.
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mogliche Deutung des nizéinischen Glaubens gelten! Das opooboiog wird
dahingehend expliziert, dass es gemdB den Vatern (von Nizda) als ,geboren
aus dem Wesen des Vaters“ und ,wie der Vater dem Wesen nach” zu verstehen
sei.®® “Opotog xat oboiay galt nur wenige Jahre zuvor den Homdusianern als
Kompromlssformel um das Homousios zu vermeiden und doch keine
Subordination zu lehren.®® Athanasius selbst sah dies in Verbindung mit
der Zeugung aus dem Wesen des Vaters als Substitut fiir das Homousios an o
und genauso argumentierte Meletius. Dies erfuhr freilich scharfe Kritik durch
Apollinaris”' und bereits zuvor durch die wohl dem Kreis der ,Paulinianer”
entstammende Refutatio hypocrisis Meletii et Eusebii Samosatensis:

,Wer das ,wesenseins’ im Sinne von ,der Wesenheit nach dhnlich’ auslegt, redet von
einer anderen Wesenheit, die Gott (nur) dhnlich ist; auch dass er ,aus der Wesenheit’

58 Uiberliefert von Socrates, h.e. Il 25,13 f. (GCS N.F. 1, 226,14-18 Hansen) bzw.
Sozomenos, h.e. VI 4,8 {. (FC 73/3, 686,25-31 Hansen).

% ygl. Hiibner, Genese (wie Anm 45), 139-143 zur Denkschrift der Synode von
Ankyra (358), deren Pointe darin liegt, dass die ovoio des Vaters und die ovoia des
Sohnes nicht identisch, sondern gleich sind (Epiphanius, haer. 73,9,6; GCS Epiph. III,
280,11-16 H./D.). Es herrscht demnach keine tautétng sondern opowdtng (genau
dagegen wandte sich nur wenig spiter Apollinaris: Basilius, ep. 362; hg. von Henri de
Riedmatten, La correspondance entre Basile de Césarée et Apollinaire de Laodicée I, in:
JThS NS 7. 1956, 199-210, hier 204,36-46). Basilius von Ankyra lehnt entsprechend das
nizinische dpoovetoc als ein tawroobowog ab (Epiphanius, haer. 73,11,10; 284,4 1.). Die
Zeugung des Sohnes durch den Vater bewirkt ,die Hervorbringung eines in der Ousia
gleichen Lebewesens” (haer. 73,4,2; 273,2: T dpoiov kat ovoiav CHov yevesiovpyia).
Dies impliziert allerdings eine subordinatianische Tendenz, insofern der Sohn die
Gottheit nicht aus sich hat (oUte adBevrikdc, haer. 73,9,5; 280,2), also nicht so wie der
Vater. Hiibner, aaO. 142 vermerkt zu Recht, dass hier der Ousia-Begriff im selben
Atemzug doppelt verwendet wird, vgl. haer. 73,9,7 (280,18-20): obtwg 008 6 LG
Buotoc kot oOGioY YEVOUEVOS T YEVVACOVTL TOTpl &G TALTOTTOL GEEL TOD TaLTpOg TV
gowtod ovoiav, GAL éml thv opowdtra. Einen Schritt weiter geht 359 Georg von
Laodicea, der (unter dem Einfluss des Apollinaris, so Hiibner, aa0. 144 f. Anm. 108) von
einer Identitit des Vaters und des Sohnes in der Gottheit reden kann, die Begriffe oboic.,
bnbotaog und mpécwmov aber allein fiir den modus existendi gebraucht (haer.
73,17,5-18,5; 290,7-291,7). Hanson, Search (wie Anm. 6), 652 vermutet daher
Anhanger des Basilius von Ankyra unter den Meletianern.

O Athanasius, syn. 41,3f. (Werke II/7, 267,3-11 Opitz); nach Ayres, Nicaea (wie
Anm. 8), 172 f. wusste Athanasius, dass Basilius von Ankyra 358 nicht von &K Thig oVCI0g
gesprochen und das opoototog explizit abgelehnt hatte; doch habe Basilius von Christus
als ovoia odoiog sprechen konnen (bei Epiphanius, haer. 73,7,6; GCS Epiph. III, 277,22
f.H./D.). Zachhuber, Antiochene Synod (wie Anm. 26), 89 sieht zwischen De synodis und
dem meletianischen Synodalbrief daher eine literarische Abhangigkeit als gegeben an.

7 Apollinaris bei Basilius, ep. 364 (205,17-20 de Riedmatten): Die Gegner hétten
Nizda friher offen bekdmpft, wiirden ihren Widerspruch nun aber ins Gewand der
Interpretation kleiden (v dvtidoyiav EEnynoewns oynuat pebodeboavteg); im Folgen-
den wird oﬁenkundxg auf die meletianische Erklarung Bezug genommen EvBa 7 nv 1) TOD
opoovsion choupyog avoupecng, g ovK oqasml\ovrog voeioBan kot ovdepiov Gpynotv
EAMANVIKTYV® GvTElsoyayT] 88 Tob opoovciov O Gpoov kat obotay.
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(des Vaters) ist, sagt er nicht in angemessener Weise, weil er nicht ,wesenseins’ meint,
wie ein Mensch aus der Wesenheit des Menschen.””

Festzuhalten ist jedoch, dass ein Bekenntnis zur Autoritdt und zur Lehre von
Nizda erstmals von Meletius formuliert wurde, der kurz zuvor aufgrund einer
dezidiert homousianischen Predigt seinen Bischofsstuhl hatte raumen
miissen.”> Meletius hatte offensichtlich aufgrund der im Tomus ad Antioche-
nos getroffenen Sprachregelung — zur grofen Uberraschung der Paulinianer —
seinen Frieden mit dem Nizinum gemacht und konnte nun sogar die Zeugung
des Sohnes aus dem Wesen des Vaters ohne den Verdacht ,sabellianischer”
Beikldnge rezipieren.”* Der Tomus fungierte also bereits 363 als Auslegungs-
instanz des Nizanums. Allerdings waren die Meletianer keineswegs , die ersten
Neuniziner der Dogmengeschichte”, insofern die Differenzierung zwischen
Ousia und Hypostasis im Schreiben an Jovian nicht nur ,noch nicht ganz

72 ps _Athanasius, ref. (PG 28, 88A): 6 Enyodjievog T Opoobo1ov, (g Suotoy Ti ovsig,
étépoy Ty ovoiav Afyet, Bed 8¢ Ouowmpéyny. ol tolvov ovdE TO £k Thg ovolog elvan
npendvTmg A&yEL, Ui GpovdY Opoobotov, (i BvBpanog ék tig GvBpdmov ovoctag; iibers.
von Hermann-Josef Vogt, Zum Briefwechsel zwischen Basilius und Apollinaris.
Ubersetzung der Briefe mit Kommentar, in: ThQ 175. 1995, 46-60, hier 58 I.

73 Zur Analyse der bei Epiphanius, haer. 73,29-32 (GCS Epiph. III, 303,8-308,31 H./
D.) iiberlieferten Predigt vgl. Spoer], Schism (wie Anm. 21), 110-123; sie erklart das
Fehlen spezifischer Fachterminologie plausibel mit dem Verbot der Synode von
Konstantinopel 360 (Hahn, Bibliothek [wie Anm. 18] 208 {. Nr. 167) und zeigt anhand
von Meletius’ Kritik an der Bezeichnung des Sohnes als dvonéotatog, dass Markell von
Ankyra der implizite Gegner ist, was wiederum Konsequenzen fiir die trinitdtstheologi-
sche Terminologie hat: ,Meletius does not use the word hupostasis in the sermon, but his
use of its cognates in a clearly anti-Marcellan context strongly suggests that he would
have accepted a plurality of hupostaseis in the Trinity, as the discussion in the Tonus ad
Antiochenos will later indicate.” Spoerls Analyse entkréftet iiberzeugend die — zuletzt
wieder von Yeum, Synode (wie Anm. 6), 87 f. rezipierte — Behauptung Theodorets,
Meletius habe sich bereits jetzt zum Nizinum bekannt und sei deshalb von Euzoios als
Sabellianer diffamiert worden (h.e. I 31,9; GCS N.E. 5, 172,14-16 P./H.). Etwas anders
nuanciert jetzt Franz Diinzl, Die Absetzung des Bischofs Meletius von Antiochien 361
nC, in: JbAC 43. 2000, 71-93.

74 Das gilt auch fiir den Hinweis, dass die Zeugung aus dem Wesen keinerlei Leiden
(mad7) des Vaters impliziere — ein Verdacht, der seit Nizda regelmédBig und in den 350er
Jahren gerade von homousianischer Seite gegen das Homousios geduliert worden war
(so Zachhuber, Antiochene Synod [wie Anm. 26], 90). Noch Ps.-Athanasius, ref. (PG 28,
88B) wendet sich gegen ol Thv pév &k tiig oboiag Tpéedov (g ndbog éxBéilovies.- Wenn
Yeum, Synode (wie Anm. 6), 86 im Blick auf den Tomus ad Antiochenos behauptet, ,dass
das 6poodotog nicht nur im nicaenischen, sondern auch im homdusianischen Sinne
verstanden werden diirfe” (so im Blick auf Meletius anno 363 auch Pettersen, Arian
Context [wie Anm. 52], 189), trifft dies eher fiir das Schreiben der Meletianer an Jovian
zu. Der Tomus will dagegen die homdousianische Reserve gegeniiber dem Homousios
gerade hinter sich lassen! Yeum reproduziert hiermit faktisch das Harnack'sche Verdikt,
wonach 381 die ,Jungnicaener” die ,homousianische” Formel (pio oboiow — Tpeig
Unmootdoeig) durchgesetzt hitten (123; so z.B. Adolf von Harnack, Dogmengeschichte,
Tiibingen ©1922 = #1991, 227), eine Deutung, die seit den Arbeiten von Adolf Martin
Ritter und John N.D. Kelly als {iberholt gelten muss.

ZKG 117. Band 2006/2-3



Der Tomus ad Antiochenos (362) 189

deutlich”, sondern auch nicht ,der Sache nach” die spatere kappadozische
Dissoziation beider Begriffe vorwegnimmt.””

Auch in weiteren Quellen ist nach 362 die Fortexistenz einhypostatischer
Theologie belegt, fiir die nach wie vor die Zeugung des Sohnes aus dem Wesen
des Vaters malgeblich war. Ein prominentes Beispiel dafiir ist Athanasius
selbst, dessen Epistula ad Afros noch wenige Jahre spater zeigt, dass der Bischof
von Alexandrien in 6pooboiog und éx tiig ovoiag den ,Kern des Nizanums”
sah.”® Eine positive Berufung auf die Rede von drei Hypostasen sucht man
dagegen vergeblich””; das gilt auch fiir den spdter aus christologischen
Griinden umstrittenen Apollinaris von Laodicea, der um 360 ganz auf der
Linie des Athanasius einen Weg zwischen Arianismus und Sabellianismus zu
gehen versuchte und von niemand anderem als dem jungen Ba5111us als
Autoritat dafiir angesehen wurde, wie das opooboiog zu verstehen sei.”

Das beste Beispiel sind natiirlich die Adressaten des Tomus selbst. Der Tomus
schirfte die Legitimitat der Moglichkeit, von drei Hypostasen zu reden, ja
gerade denen ein, die guten Gewissens an der Rede von einer Hypostase
festhalten wollten und dies in der Folgezeit auch durchaus taten - so der
Presbyter und baldige Bischof der homousianischen Gemeinde von Antio-

75 S0 aber Brennecke, Erwigungen (wie Anm. 66), 244. Nach Markschies,
Lateinischer Neunizdnismus (wie Anm. 6), 243 ist im Tomus ,die sogenannte
,neunizinische’ Formel... schon impliziert”; auch dies scheint mir nach den vorgefiihr-
ten Untersuchungen so kaum haltbar zu sein. Dass hingegen erst die Verwendung der
exakten Formel einen ,Neonizaner” mache, wie Drecoll, Entwicklung (wie Anm. 43), 17
f. postuliert, scheitert an der Varianzbreite trinitarischer Terminologie bei den
neunizanischen Kappadoziern selbst!

o Athanasius, ep. Afr. 5,5 (Werke II/8, 330,21-331,4 Brennecke/Heil/von Stock-
hausen) AN’ ol éniokomol Becopﬁo-awag rr']v vaoupyiav éxelvov [sc. der Arianer] kol
™y mg cm'aBswtc; K;oucoraxvmv Muxotepov SLanO'.Gl 10 &k TOD Oeob” Kol Eypouyow JEK
rng oucno.g 100 Beod” elvon TOV LIGV, Tvar T& pPEV Kno-p.a'ra S T pn QP EQUTAOV YOPIG
aitiov elva aAld apxnv gyewv wod yevécbon Aéynron ,Ek Tob Beob”, O 8& mog yovog 1810¢
fic tob matpde obotog: TobTo Yép B0y povoyevodg kol aAnBvod Adyou mpog matépa. Vgl
Annette von Stockhausen,Athanasius von Alexandrien, Epistula ad Afros. Einleitung,
Kommentar und Ubersetzung, Berlin-New York 2002, 241 (hier das Zitat im Text). Zur
argumentativen Verbindung von Homousie und Zeugung aus dem Wesen vgl. weiterhin
ep. Afr. 5,6; 7,1 (Werke I1/8, 331,4-15; 332,13-15); decr. 1,1 (Werke 1I/1, 1,10 £. Opitz);
3,4 (3,15-18); 20,6 (17,23-25); 22,5 (19,4-9); syn. 33,1 (Werke 1I/7, 260,31 f.); 35,2-3
(262,11-14).

7 ygl. Abramowski, Hypostasenformeln (wie Anm. 44), 41. Das gilt im Ubrigen auch
fiir den einflussreichen Epiphanius, vgl. haer. 69,72,1 (GCS Epiph. 11, 220,11 H./D.): koi
UmboTaslg Kol ovoio TadToV 0Tl 16 Ady®.- Yeum, Synode (wie Anm. 6), 89 f. verweist
als athanasianischen Beleg fiir drei Hypostasen auf den koptisch (berlieferten
Osterfestbrief von 364 (Pap. Berol. 11948, fol. 95/96, 107/108). Die Authentizitdt des
Fragments wurde freilich schon von Adolf Laminski, Der Heilige Geist als Geist Christi
und als Geist der Gliubigen, Leipzig 1969, 115 bestritten; weitere Argumente und
Literatur jetzt bei Markschies, Lateinischer Neunizdnismus(wie Anm. 6), 243-246.
Héchst missverstindlich formuliert Yeum, aaO. 123: ,Die Trinitdtstheologie des
Athanasius niherte sich nunmehr [sc. nach 362] an die im Jahr 381 in Konstantinopel
(uice ovoia — tpeic Omootdoeig) als kanonisch festgesetzte, homéusianische Konzeption
an“ (vgl. oben Anm. 74).
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chien, Paulinus. Dessen Subskription unter den Tomus sei in voller Lange
zitiert:

_Ich, Paulinus, denke ebenso, wie ich es von den Vétern ibernahm: Der Vater existiert
und subsistiert vollkommen, der Sohn subsistiert vollkommen, und der Heilige Geist
subsistiert vollkommen. Deshalb akzeptiere ich auch die zuvor niedergeschriebene
Erlduterung der drei Hypostasen und der einen Hypostase beziehungsweise des einen
Wesens, und [ich nehme die an,] die dies so verstehen. Denn es ist fromm, die heilige
Dreiheit in einer Gottheit zu bekennen. [Es folgt Entsprechendes zu den christologi-
schen Darlegungen.] Darum verwerfe ich diejenigen, die den in Nizda bekannten
Glauben abtun und nicht sagen, dass der Sohn aus dem Wesen des Vaters und dem Vater
wesensgleich ist. Auch verwerfe ich die, welche sagen, der Heilige Geist sei ein durch
den Sohn gewordenes Geschopf. SchlieBlich verwerfe ich die Irrlehre des Sabellius und
Photin und jede andere [Irrlehre], weil ich dem Glauben gemaf Nizda folge und allem,
was oben niedergeschrieben worden ist.””

Ebenso wie im Synodalbrief des Meletius wird auch hier eine Briicke zur
anderen Seite zu schlagen versucht, ohne doch die eigene Position zu
verlassen. Paulinus akzeptiert die Rede von drei Hypostasen, sofern damit dem
Sabellianismus gewehrt werden soll. Schon in dem Verweis darauf, womit sich
die vorstehende éppeveio (also der Tomus) befasst habe, taucht aber bereits die

78 74 Apollinaris’ Trinitétslehre vgl. jetzt Peter Gemeinhardt, Apollinaris of Laodicea:
a Neglected Link of Trinitarian Theology between East and West?, in: ZAC 9. 2005 (im
Druck). Unabhingig davon, ob Apollinaris mehrere umstrittene Pseudathanasiana
zuzuweisen sind (die Argumente dafiir von Reinhard M. Hiibner, Franz Xaver Risch und
Markus Vinzent halte ich fiir erwégenswert), war er nach 360 eine einflussreiche Figur
im Lager der einhypostatisch optierenden Nizdner, weshalb es erstaunt, dass Lienhard,
Ousia and Hypostasis (wie Anm. 4) ihn nicht berticksichtigt.

79 Tom. 11,2 (Werke II/8, 350,17-351,2.9-13): ‘Eyd ITaviivog obtag dpovdd, kabog
rapéhafoy Topd THV Tatépav: dvie kol HPEsTATL TOTEPQL téhelov Kol DHECTATOL LIOV
wAe10v Kol LPecTNKOS TO TveDpa TO Gylov TéAgov. S0 Kol AamodEyopon ™V
TpOYEYPOLMEYTV Eppnveiay Tepl TV TPdY DTOCTACEDY ko Tiig pdig YrooTdosms fitot
ovoiag kol tovg ppovobvrag obtmg. edoePEs yap éom dpovelv Kot OpoAoyelv Ty ayiav
tptéda &v wid Osdmm ... 80ev GvabepatiCo Todg dbeTobvTag v év Nikaig
Suohoyndsicay moTy kod pf Aéyovtag ,Ek Tiig ovoiag tod notpdc” Kol ,Opoovoiov”
elva TV VIOV 6 mortpt. vaBepoTito 88 kal Todg Aéyovtag to Tvebpo 16 dyov Kticpa &'
vioh yeyoveg. En 88 dvalepatiCo kai Zafeddiov kol PoTEWOD Kol micav alpeciy,
oroy@v Th Tiotel T kota Nikenow kol it 1oig Tpoyeypappévors. Paulinus iiberreichte
Epiphanius eine Abschrift seiner Zustimmung zum Tomus, als dieser 376 erneut eine
Beilegung des Schismas in Antiochien versuchte; vgl. Tetz, Nikdische Orthodoxie (wie
Anm. 6), 220; de Halleux, ,Hypostase“ (wie Anm. 26), 142-145. Philipp R. Amidon,
Paulinus’ Subscription to the Tomus ad Antiochenos, in: JThS 53. 2002, 53-74, hier 72 f.
erliutert Paulinus’ Unterschrift als Beispiel einer ,reciprocity of profession”, die in
zahlreichen synodalen Dokumenten zwischen Nizda und Konstantinopel zu finden sei
und deren Pointe darin bestehe, dass jede der unterzeichnenden Parteien sich die
Position der anderen Seite zu eigen mache: ,The two parties at variance used each the
other’s preferred language to subscribe a document which endorsed the language of both
as compatible within the doctrinal framework of the creed of one of them.“ Freilich gilt
das bei Paulinus nur soweit, als er zwar die reale Dreiheit akzentuierte, die
Austauschbarkeit von Ousia und Hypostase aber ausdriicklich vermerkte; die Zeugung
des Sohnes aus dem Wesen findet bei Amidon keine Erwihnung. Vor allem aber fehlt
jedes ,meletianische” Gegenstiick!
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Identifikation von obcia und brnécraoig auf, und wenig spater wird dies wie
bei Athanasius durch die enge Verbindung von Zeugung aus dem Wesen und
Homousie expliziert. Anders als Euseb von Vercelli, der mit der Bekraftigung
der drei Hypostasen auch die Verwerfung des Serdicense als bloBen ,Wisch”
(mttduciov) verband, sah Paulinus keinen Grund, sich diese Abgrenzung zu
eigen zu machen®’: Die Abgrenzung zu Sabellius und Photin bedeutete fiir ihn
nicht, die Einhypostasentheologie fiir inaddquat zu halten. Analog dazu gaben
Paulinus und seine Gemeinde in Antiochien nie die Gemeinschaft mit Markell
von Ankyra auf®', wie ihm Basilius von Caesarea spater vorwarf.®* Der Tomus
ad Amtiochenos ist daher zwar auch als ein Angebot an homousianische
Theologen zu lesen, sich an das Bekenntnis von Nizda anzuschlieen; er war
aber zuerst das Zeichen fiir die Anhinger der Einhypostasentheologie, dass die
wiinschenswerte Verbreiterung der nizianischen Basis prinzipiell nichts an der
Interpretation dieser Synode dndern wiirde.®*> Mochten die Meletianer auch
von einer Dreiheit der Hypostasen sprechen, Paulinus konnte nach wie vor
beruhigt davon ausgehen: Hypostase ist gleich Ousia. Der zuletzt wieder von
Changseon Yeum erweckte Eindruck einer unbedeutenden, zwar radikalen,
aber auf verlorenem Posten stehenden paulinianischen Minderheit in
Antiochien erweist sich daher als unbegriindet.®*

Die dogmengeschichtliche Bedeutung dieser Konstellation wird an einer
Episode aus dem Jahr 371 deutlich: Bald nach seinem Amtsantritt als
Metropolit von Kappadozien versuchte Basilius, die verschiedenen nizani-
schen Stromungen auf eine gemeinsame Linie zu bringen, und bat
Athanasius, im Westen fiir eine Verwerfung Markells zu werben, dem in
Basilius’ Augen der gleiche Ketzerhut wie dem ldngst verurteilten Photin
gebiihrte. Im gleichen Zeitraum wandten sich allerdings auch zu Markell
gehorige Bischofe aus Kleinasien an Athanasius und iiberbrachten durch
einen Diakon Eugenius ein Glaubensbekenntnis.®” Dieses wurde in Alexand-
rien approbiert; Athanasius blieb bis zu seinem Tod zwei Jahre spdter in

80 Djes beobachtete bereits Martin Tetz, Markellianer und Athanasios von Alexand-
rien. Die markellianische Expositio fidei ad Athanasium des Diakons Eugenios von
Ankyra, in: ZNW 64. 1973, 75-121, hier 104; dhnlich dann de Halleux, ,Hypostase* (wie
Anm. 26), 146 f.

81 Tienhard, Did Athanasius reject Marcellus? (wie Anm. 29), 75 f.; vgl. aa0. 78 zu
Epiphanius, haer. 72,4,4 (GCS Epiph. 1II, 259,18-22 H./D.): Auf die Frage nach seinem
Urteil iiber Markell habe Athanasius diesen weder angeklagt noch verteidigt, sondern
nur in sich hineingelichelt: Markell sei dem Irrtum gefihrlich nahe gekommen, doch
letztlich sei er entschuldigt. Lienhard schlieRt: ,Epiphanius listed Marcellus in his
catalogue of heretics, but had a hard time saying just what his heresy was.”

82 Basilius, ep. 263,5 (CUEr II, 125,1-4 Courtonne); vgl. de Halleux, ,Hypostase” (wie
Anm. 26), 157.

8 Insofern ist dem Urteil von Yeum, Synode (wie Anm. 6), 85 zu widersprechen,
,dass sich der Tomus eigentlich mehr an die Meletianer richtet als an die Paulianer”. Das
Gegenteil ist der Fall; so auch Martin, Athanase (wie Anm. 22), 548.

8 ygl. Yeum, Synode (wie Anm. 6), 92: Paulinus’ Gemeinde ,besteht aus
kompromisslos rigorosen Altnicaenern, die in Antiochien als Minderheit gegen jede
hiretische Bewegung wiitend [sic!] und entschieden am Nicaenum festhalt.”

85 ygl. die text- und traditionsgeschichtliche Analyse bei Tetz, Markellianer (wie
Anm. 80).
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Gemeinschaft mit Markell und dessen Anhéngern.®® Fiir diese Gemeinschaft
war es ebenso hinreichend, sich vom Arianismus abzugrenzen und sich zu
Nizéa zu bekennen, wie fiir die Gemeinschaft mit Meletius, Basilius und den
Vertretern einer Dreihypostasentheologie. Als Autoritdt erscheint in beiden
Fillen nun aber nicht nur das Nizinum selbst, sondern ,das Nicaenum nach
der MaRgabe des Synodalbeschlusses von 362“, wie Martin Tetz zu Recht
betont hat®”: Die Exklusivitit von Nizda als Orientierungspunkt ist nur
einschlieRlich der in Alexandrien formulierten Aquivalenzbehauptung
hinsichtlich der Hypostasen sowie der pneumatologischen Erweiterung das
formale und materiale Kriterium der Orthodoxie.

Inhaltlich weist das markellianische Glaubensbekenntnis eine starke
Affinitdt zu Paulinus’ Erklarung zum Tomus auf®®; Nicht nur werden aus
dem Nizinum dieselben Wendungen zitiert (éx g ovoiog Tob matpdg sowie
duoovotov 1 natpl), es wird auch wie bei Paulinus das Nizanum von Serdica
her gelesen: Die Dreiheit sei ,nicht ohne individuierte Existenz, sondern wird
inihrem hypostatischen Sein erkannt.“®® Die kleinasiatischen Bischéfe hielten
demnach mit Billigung durch Athanasius an der einen Hypostase der Gottheit
fest und verbanden dies mit klaren Absagen an Anhomoer einerseits,
Pneumatomachen andererseits’®; sie hatten also im Blick, dass die unmittel-
bare Gegenwart noch andere Gefahren fiir den nizanischen Glauben
bereithielt, als man knapp zehn Jahre zuvor hatte absehen konnen. Neben
der konventionellen Absage an Sabellius einte auch die Verwerfung Photins
die Markellianer mit Paulinus, der dieses Anathema seiner Unterschrift unter
den Tomus eigens hinzugefiigt hatte.”’ Und mit dieser ,paulinianischen”
Interpretation des Nizdnums durch die Brille des Tomus kommt letztlich auch
dessen Verfasser, Athanasius, als Garant der Orthodoxie in den Blick — einer
Orthodoxie, die nur zehn Jahre vor Konstantinopel 381 durchaus noch in
Kontinuitit zur Einhypostasenlehre des Serdicense, wenn auch gedeckt durch
die Autoritit Nizdas und unter gewichtigen Prizisierungen, verfahrt.

Es war also nicht die topisch beklagte Starrsinnigkeit der Haretiker, die die
Markellianer an der Einhypostasentheologie festhalten lief, sondern die
Gewissheit, dass der Tomus ad Antiochenos ihre theologische Position sanktio-
niert und dass Athanasius dies verschiedentlich bekraftigt hatte. Das Driangen
des Basilius, die theologischen Fragen der 370er Jahre — namentlich die

86 Barnes, Athanasius (wie Anm. 22), 158.

87 Tetz, Markellianer (wie Anm. 80), 101 mit Verweis auf Basilius, ep. 204,6 (CUFr II,
179,25-34 Courtonne), wo dieses Verfahren als allgemein akzeptiert dargestellt wird,
und auf Tom. 3,1. Offenbar wurde es auch tatsichlich von zahlreichen Synoden in Ost
und West praktiziert, vgl. Barnes, Athanasius (wie Anm. 22), 158 und Martin, Athanase
(wie Anm. 22), 547 mit Anm. 14 (zu Athanasius, ep. ad Rufin.; PG 26, 1180B und
Liberius bei Hilarius, frg. hist. B 4,1; CSEL 65, 156,6-9 Feder); dass dieser Impuls von
Alexandrien ausging, bezeugt auch Hieronymus, c. Lucif. 20 (CChr.SL 79B,
52,762-53,769 Canellis).

88 7um Folgenden vgl. Tetz, Markellianer (wie Anm. 80), 103 f.

8 Expositio fidei 2,4 (79,31 f. Tetz): ob yép dvomdotatov TV toidda Aéyopev, GAX &v
broctdos adty ywackouev. Die Zitate aus dem Nizdnum: ¢. 2,1 (aa0. 78,18 f.).

%0 Bxpositio fidei 3,2 (80,3843 Tetz).

91 Tetz, Markellianer (wie Anm. 80), 110 zu expositio fidei 4,3 (82,67-69).
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Auseinandersetzung mit Eunomius und die trinitarische Stellung des Heiligen
Geistes — auf der Basis einer Dreihypostasentheologie zu diskutieren, erklért
sich daraus, dass ihm immer noch eine starke Gruppe gegeniiberstand, die
Nizda in vermeintlich traditioneller, tatsdchlich ,alexandrinischer” Manier
erklarte (was auch im Westen Resonanz fand).’> Maoglicherweise war
Athanasius in der Tat, wie Timothy Barnes meint, ,out of touch with current
theological debate“”?, was die Entwicklungslinie des griechischen Neu-
nizdnismus angeht. Jedoch verkorperte Athanasius die im Tomus ad
Antiochenos niedergelegte Sprachregelung als Grundlage fiir die Einheit der
Kirche, in der Kappadozier und Markellianer koexistierten, so dass er nicht
nur ekklesiologisch, sondern zumindest fiir bestimmte Kreise auch theolo-
gisch eine zentrale Figur war und blieb.

Erst nach dem Tod des Athanasius (373) und des Markell (374) gerieten des
letzteren Anhinger in die Defensive, schafften es jedoch durch die Vermittlung
igyptischer Bischofe um Petrus, den Nachfolger des Athanasius, dass Basilius
ihre Loyalitit zu Nizda anerkannte. Noch in dem letzten markellischen
Dokument aus dem Jahr 376 fehlt eine konzeptionelle Inanspruchnahme der
tpeic Omootdoeg.” Und nicht zufillig beklagte Hieronymus im selben
Zeitraum gegeniiber Damasus, griechische Theologen hitten ihm zugemutet,
von drei Hypostasen zu reden — ,dabei versteht die gesamte weltliche
Gelehrsamkeit Hypostasis nicht anders als Ousia; und wer wiirde wohl das
Sakrileg im Munde fiihren, [von Gott] drei Ousien auszusagen?*”

Es diirfte einen Konsens der dogmengeschichtlichen Forschung darstellen,
dass die Dreihypostasentheologie der Kappadozier das geeignetere Mittel war,
um den im Bekenntnis des Eugenius benannten Schwierigkeiten nachhaltig
entgegenzutreten: der Kritik des Eunomius an der Aquivokation von ovoia
und OmbéoTaotg im Nizinum sowie der Subordination des Geistes durch die
 Pneumatomachen”. Die Rede von drei Hypostasen und einer Ousia war in
der Lage, das Paradox des trinitarischen Glaubens gegen Eunomius konsistent
zu formulieren und gegeniiber den Pneumatomachen die Einbeziehung einer

92 Hier ist zwar zwischen 371 und 376 eine Annidherung zwischen Basilius und
Bischof Damasus von Rom zu verzeichnen, die einem lateinischen Neunizdnismus
vorarbeitet (dazu Markschies, Lateinischer Neunizdnismus [wie Anm. 6], 255-261),
wobei aber der Tomus Damasi von 377/82 und weitere westliche Quellen von der
Zeugung des Sohnes aus dem Wesen des Vaters — auf der Grundlage der urspriinglichen
einhypostatischen Theologie des Nizdnums - reden (dazu Peter Gemeinhardt,
Lateinischer Neunizinismus bei Augustin, in: ZKG 110. 1999, 149-169, hier 161 f.).
Zur im Codex Veromensis LX bewahrten Sammlung lateinischer Dokumente zur
Trinitdtslehre vgl. Lester L. Field, On the Communion of Damasus and Meletius.
PFourth-Century Synodal Formulae in the Codex Veronensis LX. With Critical Edition and
Translation, Toronto 2004,

?3 Barnes, Athanasius (wie Anm. 22), 164.

% vgl. Lienhard, Ousia and Hypostasis (wie Anm. 4), 116 f. zum Schreiben an die
Exulanten in Diocaesarea bei Epiphanius, haer. 72,11,1-12,5 (GCS Epiph. III,
265,7-267,12 H./D.); dazu auch de Halleux, ,Hypostase” (wie Anm. 26), 158-169.

i Hieronymus, ep. 15,4,1 (CSEL 54, 65,912 Hilberg); dazu de Halleux, ,Hypostase”
(wie Anm. 26), 131-141,
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dritten GroRe in die Gottheit zu begriinden’®; die einhypostatische Theologie
samt der Zeugung aus dem Wesen stie nicht nur bei ihrer Anwendbarkeit auf
den Hervorgang des Geistes an Grenzen, sondern konnte auch die These des
Eunomius, die &yevvnoia sei die odoia des Vaters und konne daher nichtauch
die des Sohnes sei, nicht wirksam entkréften. Die Auseinandersetzung mit
dieser Kritik an definitorischen und sachlichen Liicken im Nizdnum fiihrte wie
bereits im Tomus zur Neuinterpretation und schlieflich auch zur korrigie-
renden Fortschreibung — ohne dass sich Basilius und seine Nachfolger deshalb
nicht mehr als ,Niziner” gefiihlt hitten. Der Begriff des ,Neunizanismus” ist
keineswegs nur ein nutzloses Fiindlein der deutschen Dogmengeschichte, wie
Basil Studer wiederholt behauptet hat.”” Er halt vielmehr Kontinuitdt und
Innovation koprisent, ohne dass der ,Altnizinismus” eines Athanasius
zeitlich und sachlich einfach als abgelost gelten diirfte. Die Analyse des Tomus
und seiner Wirkungsgeschichte zeigt vielmehr, dass mit der Theologie der
Kappadozier weder alles Vorhergehende erledigt noch alles Kommende gesagt
war. Auch der Rekurs auf die Einhypostasentheologie von Nizda konnte in den
360er Jahren als zeitgemaR gelten — sofern diese Kategorie tiberhaupt auf
dogmengeschichtliche Sachverhalte anwendbar ist.

5 Orthodoxe Pluralitit am Ende des 4. Jahrhunderts

Der subordinatianische Streit im 4. Jahrhundert wurde einer LOsung
niahergebracht, indem die streitenden Parteien einander einen LSpielraum
zum Missverstindnis” erdffneten.”® Dynamisierend wirkte die Einsicht, dass
das Nizinum von 325 mit seiner Identifikation von Ousia und Hypostasis nicht
das letzte, sondern das erste Wort gewesen war — dem angesichts verschérfter
Auseinandersetzungen weitere Worte hinzugefiigt werden konnten (so
beziiglich des Heiligen Geistes) oder das neu interpretiert, sogar im Wortbe-
stand modifiziert werden musste (so hinsichtlich der Zeugung des Sohnes aus
dem Wesen des Vaters). Der Neunizanismus, der sich in der zweiten Halfte des
4. Jahrhunderts entwickelte, war von Anfang an plural — nicht versehentlich,
sondern aufgrund einer gezielten und begrenzten Freigabe theologischer
Sprachméglichkeiten. Indem der Tomus ad Antiochenos konzedierte, dass auch
durch die Rede von drei Hypostasen die Pointe der nizanischen Trinitdtslehre,

% Brennecke, Erwagungen (wie Anm. 66), 249 f. verweist auf die Bedeutung des
Neuarianismus fiir die Ausbildung des griechischen Neunizdnismus, vor allem auf die
eunomianische Leitdifferenz éyévvnrog — yevvnrog, die die Selbigkeit der Ousia
unméglich erscheinen lieR. Basilius konnte daher so weit gehen, bereits den Vatern
von Nizda seine eigene Unterscheidung von oboia und Unéctacig zuzuschreiben (ep.
125,1; CUFr II, 31,32 Courtonne); vgl. auch Zachhuber, Basil(wie Anm. 46), 73.

97 9o zuletzt Basil Studer, Augustinus, De Trinitate. Eine Einfithrung, Paderborn 2005,
53; vgl. auch schon seine Rez. von Markschies, Alta Trinita Beata (s.0. Anm. 6), in:
Adamantius 8. 2002, 152-159.

9 7u diesem Begriff vgl. Ingolf Ulrich Dalferth, Spielraum zum Mifverstdndnis.
Hermeneutische Anmerkungen zum Projekt einer Okumenischen Hermeneutik, in:
Wilfried Hirle/Reiner Preul (Hgg.), Marburger Jahrbuch Theologie, Bd. XII: Okumene,
Marburg 2000, 71-99.
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die Einheit Gottes und die gleiche Géttlichkeit von Vater, Sohn und Geist
ausgesagt werden konnte, bahnte er den Weg nach Konstantinopel; und
indem er zugleich die Einhypostasentheologie mit ebenso spezifischen
Kautelen versah, unterstrich er deren Angemessenheit und bahnte damit —
sit venia verbo — den Weg nach Hippo, d.h. zu einem lateinischen Neu-
nizdnismus, wie ihn Augustin entwarf — nicht in Abgrenzung zur kappadozi-
schen Theologie, wohl aber mit deutlich anderen Akzenten.”” In jedem Fall
aber hatte der Tomus erheblichen Anteil daran, dass Nizda zum alleinigen
Orientierungspunkt der trinitarischen Reflexion nach 360 avancierte, aber
eben unter der MaRgabe, dass die kiinftige Orthodoxie mehrere Optionen
integrieren, und d.h. plural sein miisse."®

Der Tomus gab sprachliche und theologische Moglichkeiten frei, ohne deren
inhaltliche Konkretion bereits selbst zu leisten. Darin besteht sein wegwei-
sender Beitrag zur Losung des trinitarischen Streits; zugleich wurde damit aber
auch der Grund dafiir gelegt, dass sich im kommenden halben Jahrtausend
unter Mitwirkung ekklesiologischer und politischer Faktoren die griechische
und die lateinische Trinititstheologie unabhdngig voneinander zu kom-
plexen, nach ihren eigenen Sprachregeln konsistenten, jedoch nicht auf-
einander zu reduzierenden Systemen fortentwickelten. Der Tomus stellte dabei
nicht nur den Ausgangspunkt fiir die Fortentwicklung der griechischen
Trinitatslehre bis zu Johannes von Damaskus und Photius dar, sondern
legitimierte auch das Unternehmen Augustins, auf der Basis des nizdnischen ex
substantia Patris — in Unkenntnis des Nizdno-Konstantinopolitanums — dem
lateinischen Homoertum entgegenzutreten.'®’ Die Auseinandersetzung
westlicher Theologen mit der homéischen Theologie in den Aufriss der
altkirchlichen Dogmengeschichte zu integrieren wire ein dringendes De-
siderat.'?

99 'yl Gemeinhardt, Lateinischer Neunizdnismus(wie Anm. 92), 160-168. Barnes,
Athanasius (wie Anm. 22), 56 betont zu Recht, dass eine Unterscheidung zwischen ,Ost”
und ,West im trinitarischen Streit Alexandrien zum Westen zu rechnen hat; den Tomus
ad Antiochenos lediglich als ,Western reinterpretation” anzusehen (aa0O. 61 und 66 Anm.
46), ist jedoch zu einseitig.

100 yo] das Fazit bei Hanson, Search (wie Anm. 6), 644 f.: ,This did not mean, as
some modern writers assume, that henceforward all semantic confusion was at an end
and that all pro-Nicene writers now will carefully use ousia to mean substance common
to Father, Son and Holy Spirit, and all kypostasis for that which God is as Three in
distinction from what he is as One. As we shall see, variety of usage still continues in
some places, and indeed the Tomus expects that it shall. But at least the confusion had
been identified, and the way was open for a younger generation of theologians to
establish a clear distinction in the use of these terms.”

101 o1, zum Fortwirken im Mittelalter Peter Gemeinhardt, Die Filioque-Kontroverse
zwischen Ost- und Westkirche im Frithmittelalter, Berlin-New York 2002; zum Ganzen
Bernd Oberdorfer, Trinitit II. Dogmengeschichtlich, in: RGG* 8, 602-612, hier
607.609 f.

102 y eider geht auch Ayres, Nicaea (wie Anm. 8), 260-267 nur kursorisch auf diese
Frage ein und beschrinkt seine Darstellung der lateinischen Trinitdtslehre i.W. auf
Augustin (364-383). Die vielleicht wenig originelle, aber intensive Produktion von
trinitdtstheologischen Texten in der westlichen Kirche im 5./6. Jahrhundert — pars pro toto
sei Fulgentius von Ruspe (1 532) genannt — findet in keiner der gingigen
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Der Tomus ad Antiochenos macht deutlich, dass eine solche Unterschied-
lichkeit trinitarischer Sprachmdoglichkeiten, fiir sich genommen, kein Be-
triebsunfall der Dogmengeschichte ist, sondern die Konsequenz daraus, dass
Dogmen letztlich nur den Raum eingrenzen kénnen und diirfen, innerhalb
dessen Missverstehen — und natiirlich auch Verstehen moglich sein muss und
sein darf. Es ist m.E. iibertrieben, die ,alexandrinischen Verhandlungen von
362... als Sternstunde der Kirchengeschichte” zu betrachten und in ihnen ,ein
dkumenisches Konsensgesprich im heutigen Sinn“ zu erkennen.'”> In
Alexandrien wurde gerade kein Konsens herzustellen versucht, sondern
der Konsens im Fundamentalen vorausgesetzt, um die Differenzen allererst
trennscharf zu benennen und nach einer Hermeneutik der Differenz zu
suchen, die mit einer Pluralitit von Ausdrucksformen des trinitarischen
Glaubens rechnet. Insofern markiert der Tomus ad Antiochenos im 4. Jahr-
hundert exakt den Punkt, an dem trotz der Feststellung bleibender Differen-
zen eine Unterstellung der Einheit in Glauben und Lehre wirksam wird — eine
Einheit, die als zentrales Motiv des theologischen und kirchlichen Wirkens des
Athanasius anzusehen ist. Gegeniiber den zahlreichen Kompromissformeln
der 350er Jahre erweist seine konstruktive Wirkungsgeschichte den Tomus
gerade nicht als Formelkompromiss, sondern als konsensuelle Feststellung des
Dissenses — der angesichts einer weitergehenden Ubereinstimmung in Lehre
und Glaube nicht als trennend wirken muss. Daher ist der Tomus ad Antiochenos
eine patristische Konkretion der ,Okumene der Profile”, die gegenwadrtig
beschworen wird — und es wire nicht das erste Mal, dass die 6kumenische
Hermeneutik aus der Alten Kirche fruchtbare Impulse empfangen wiirde.'**

Dogmengeschichten zureichende Beachtung; ich hoffe, diese Forschungsliicke in
absehbarer Zeit schlieBen zu kénnen.

103 ¢, Diinzl, Trinitarisches Dogma (wie Anm. 3), 116.

104 ypenfern verstehen sich meine Uberlegungen auch als Fortfithrung eines Ansatzes,
den Wolfgang A. Bienert u.a. auf der Tagung der ,Patristischen Arbeitsgemeinschaft” in
Eisenach (2.-5.1. 2001) vorgetragen hat: Die Bedeutung der Patristik fiir das
dkumenische Gesprach — aus protestantischer Sicht, in: Christoph Markschies/Johannes
van Oort (Hgg.), Zwischen Altertumswissenschaft und Theologie. Zur Relevanz der
Patristik in Geschichte und Gegenwart, Leuven 2002, 122-138.
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Die Hollen der Alexandriner,
( Negative Jenseitsvorstellungen im
frithchristlichen Agypten’

Von Wolf-Friedrich Schaufele

1. Die Holle als Thema christlichen Glaubens

Die Holle ist kein zentraler Gegenstand christlichen Glaubens. Die grofien
Symbole der alten Kirche — das Bekenntnis von Nizda und Konstantinopel und
das so genannte apostolische Glaubensbekenntnis — sprechen vom Jiingsten
Gericht und vom ewigen Leben, erwdhnen aber nicht ausdriicklich die ewige
Verdammnis. Tatsichlich ist der Hollenglaube kein exklusiver Besitz des
Christentums. Negative Jenseitsvorstellungen im allgemeinen finden sich
schon um 2.000 v. Chr. in Mesopotamien, eine Holle im eigentlichen Sinne als
Ort der Vergeltung fiir moralische Verfehlungen kennt man im iranischen
Zarathustrismus, seit dem 6. vorchristlichen Jahrhundert in Griechenland?
und seit der Makkabierzeit auch im Judentum.” Wenn Jesus und die Autoren
des Neuen Testaments vom Hades und von der Gehenna, vom Totenreich und
dem jenseitigen Strafort der Siinder sprechen, bedienen sie sich geprégter
Begriffe und Vorstellungsinhalte, die den Menschen ihrer Zeit selbstver-
standlich vertraut waren. Die einschligigen Stellen des Neuen Testaments sind
nicht darauf aus, die Existenz der Holle zu postulieren oder ihre Beschaffenheit
zu erortern, sondern sind zumeist pardnetisch motiviert. Die Theologen des
friihen Christentums waren sich durchaus bewusst, dass der Vergeltungs- und
Hollenglaube sie nicht von ihrer heidnischen Umwelt trennte, sondern mit ihr

! Vortrag im Rahmen des Habilitationsverfahrens des Verfassers an der Evangelisch-
Theologischen Fakultdt der Johannes Gutenberg-Universitdt Mainz am 6.Juli 2005. —
Abkiirzungen von Namen und Schriften der Kirchenvater folgen dem Lexikon fiir
Theologie und Kirche (3. Auflage).

2 Carsten Colpe/Ernst Dassmann/Josef Engemann/Peter Habermehl/Karl Hoheisel,
Jenseits, in: RAC 17. 1996, 246407, hier 269 ff.; Martin Persson Nilsson, Geschichte der
griechischen Religion II, Miinchen 21961, 543-558, hier 558: ,Leider bleibt es dabei, dass
die Holle eine griechische Erfindung ist.”

3 Herbert Vorgrimler, Geschichte der Hélle, Miinchen 1993, 68-73.
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verband.* In seinem Dialog Octavius (ca. 200/245) versuchte Minucius Felix,

diese Tatsache apologetisch zu verwerten: ,Die Biicher der gelehrtesten

Weisen und die Lieder der Dichter gemahnen die Menschen an diesen

Feuerstrom [...].*> Erst nach und nach begannen christliche Denker, koha-

rente eigene Hoéllenvorstellungen zu entwickeln. Die wichtigsten davon

werden im Folgenden zur Sprache kommen. Insgesamt muss man jedoch
feststellen, dass die Holle in der christlichen Theologie des Altertums eher ein
marginales Thema blieb.®

Zu einer GroBmacht der christlichen Frommigkeits- und Mentalitatsge-
schichte wurde die Holle erst im Mittelalter. Seit dem ausgehenden 11.
Jahrhundert wurden in den Kirchen das Weltgericht und die Hollenstrafen
hiufig in Fresken an den Westwinden und in den Tympana der Portale
abgebildet, seit dem 13. Jahrhundert auch an Altidren und Altarwénden. Auch
in Predigt und Volksfrémmigkeit war die Holle damals beinahe ubiquitdr. Eine
statistische Auswertung nordfranzdsischer Predigten des spaten Mittelalters
ergab, dass Tod und Weltgericht, Hélle und Fegefeuer etwa dreifligmal
hdufiger behandelt wurden als Himmel und Paradies.” Eine bis heute
beeindruckende Summe des volkstiimlichen Hollenglaubens wie der scholas-
tisch-thomistischen Hollenlehre des Mittelalters hat Dante Alighieri in der
Schilderung des Inferno in der Divina Commedia geschaffen.

Fiir die auffallende Konjunktur, um nicht zu sagen: Virulenz, von
Hollenglauben und Héllenfurcht im Mittelalter lassen sich plausible psycho-
logische und soziologische Begriindungen angeben, die hier nicht zu erértern
sind. Inhaltlich bauten die negativen Jenseitsvorstellungen des Mittelalters
dagegen auf Fundamenten auf, die die Theologen der Alten Kirche gelegt
hatten. Seit dem 2. Jahrhundert hatte man versucht, die als unzureichend
empfundenen Aussagen des Neuen Testaments iiber das Jenseits weiter
auszufithren und zu erganzen. Ausschlaggebend dafiir waren vor allem drei
Motive:

1. Das exegetische Motiv: Mit der zunehmenden exegetischen Bearbeitung
des Bibeltextes und mit der systematischen Entfaltung des biblischen
Glaubens ergab sich die Notigung, konsistente Jenseitsvorstellungen zu
formulieren.

2. Das seelsorgerliche Motiv: Auch wenn die Parusieverzogerung insgesamt
keine Krise der christlichen Heilserwartung ausloste, machte sie doch
prazisere Antworten iiber das Schicksal der Verstorbenen bis zum Jtingsten
Gericht erforderlich.

4 Bernhard Lang, Himmel und Hoélle. Jenseitsglaube von der Antike bis heute,
Miinchen 2003, 43 f.

5 Min. Fel. 34 f. — Zitat: ,Et tamen admonentur homines doctissimorum libris et
carminibus poetarum illius ignei fluminis [...] (35 [CSEL 2, 50. 1 {. Halm]). - Vgl
Georges Minois, Die Holle. Zur Geschichte einer Fiktion, Miinchen 1996, 119;
Vorgrimler, Geschichte der Holle (wie Anm. 3), 92.

6 Tarald Rasmussen, Holle II. Kirchengeschichtlich, in: TRE 15. 1986, 449-455, hier
449,

7 Louis Janssen, Nicolaas, de duivel en de doden. Opstellen over volkscultuur, Baarn
1993, 225; vgl. Peter Dinzelbacher, Die letzten Dinge. Himmel, Holle, Fegefeuer im
Mittelalter, Freiburg u.a. 1999, 10.
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3. Das ethisch-paranetische Motiv: Im Zusammenhang mit der schon frith
einsetzenden Ethisierung des christlichen Glaubens konnte der Hollen-
glaube eine doppelte Stabilisierungsfunktion erfiillen: zum einen konnte er
den Amtstrigern als Instrument zur Durchsetzung ethischer Forderungen
und zur sozialen Disziplinierung der Gldubigen dienen, zum anderen
konnte die Hoffnung, den Strafen der Holle zu entgehen, den Glaubigen
eine willkommene Kompensation fiir den ihnen abverlangten Triebver-
zicht bieten.® Das ethisch-paranetische Motiv erwies sich auf Dauer als die
stirkste Triebkraft der christlichen Hollenlehre; mit der staatlichen Aner-
kennung und Privilegierung des Christentums in der Spatantike gewann es
weiter an Bedeutung.

2. Alexandrien als geistiges und theologisches Zentrum

Die Sparlichkeit der neutestamentlichen Vorgaben einerseits und der Reich-
tum vorchristlicher Jenseits-Traditionen andererseits lieBen in der Hollen-
lehre anfangs eine groRe Variationsbreite zu. Die Vielfalt der Hollenvor-
stellungen, in der sich letztlich die anféngliche Vielgestaltigkeit und Offenheit
des christlichen Denkens insgesamt widerspiegelt, lasst sich besonders gut
anhand des wohl wichtigsten und dynamischsten geistigen Zentrums der
Spatantike studieren: der dgyptischen Hauptstadt Alexandrien.” 331 v. Chr.
von Alexander dem Grofen gegriindet und nach seinem Namen genannt, war
die Stadt rasch zu einer der bedeutendsten Metropolen der hellenistischen
Welt aufgestiegen. Im Jahre 60 v. Chr. zihlte sie bereits rund 300.000 freie
Biirger, insgesamt schatzungsweise eine halbe bis eine Million Einwohner. Als
autonome Polis war Alexandrien vom &gyptischen Hinterland unabhdngig.
Die Einwohnerschaft war ethnisch gemischt, die fiihrende Bildungsschicht
rein griechisch, die einheimische dgyptische Bevolkerung in der Minderheit.
Von Anfang an gab es eine starke jiidische Gemeinde, die als einzige
Volksgruppe das Privileg einer beschrankten Selbstverwaltung unter einem
eigenen Ethnarchen genoss.'® Seit der Ptoleméerzeit war Alexandrien eine
unbestrittene Hochburg von Wissenschaft, Kunst und Literatur. Die be-
rithmte, von Ptolemaios Philadelphos gegriindete Bibliothek war zwar bereits
48 v. Chr. ein Raub der Flammen geworden, doch auch das Serapeion verfiigte
iiber beachtliche Biicherbestinde. Ein umfangreicher philosophischer Schul-
und Studienbetrieb blithte in der Stadt: Hier lehrte der Mittelplatoniker
Ammonios Sakkas, der Lehrer Plotins, hier lehrten die Neuplatoniker
Ammonios, Heliodoros, Synesios von Kyrene und Johannes Philoponos.

8 Minois, Holle (wie Anm. 5), 123 f.

° Zum Folgenden vgl. Peter Marshall Fraser, Ptolemaic Alexandria. 3 Bde., Oxford
1972, ND 1986; Caspar Detlef Gustav Miiller, Alexandrien L. Historisch, in: TRE 2. 1978,
248-261; Gregor Weber, Alexandrien I Ptolemaisch, in: RGG* 1. 1998, 288 f.; Adolf
Martin Ritter, Alexandrien III. Alte Kirche, ebd., 290-292.

10 Hans-Friedrich WeiB, Alexandrien II. Judentum in Alexandrien, in: TRE 2. 1978,
262-264.
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Jiidische Gelehrte arbeiteten an der Verbindung paléstinischer Weisheit und
griechisch-hellenistischer Philosophie, die bereits die Ubersetzung der
Septuaginta, vor allem aber das Werk Philos bestimmte. Schon frith muss
es eine christliche Gemeinde gegeben haben, tiber die aber nichts Sicheres
bekannt ist. Aus dem Neuen Testament ist uns Apollos als alexandrinischer
Judenchrist bekannt, die spatere Uberlieferung weil von einer Mission des
Petrusschiilers Markus, der in Alexandrien das Martyrium erlitten haben soll.
Sehr wahrscheinlich war das alteste Christentum der dgyptischen Metropole
judenchristlich geprégt. Die Annahme eines urspriinglichen Gnostizismus der
alexandrinischen Christen wird heute nicht mehr vertreten. Die Welt-
laufigkeit und geistige Offenheit der Stadt und die Méglichkeiten eines freien
akademischen Schulbetriebs boten freilich giinstige Voraussetzungen fiir die
Etablierung gnostischer Lehrer und Konventikel; daneben bestand mit der so
genannten Katechetenschule, die zeitweise eng mit dem a]exandrlmschen
Bischofsstuhl verbunden war, eine ,orthodoxe’ Lehranstalt.!

Bs war dieses vielfltige und an Anregungen reiche geistige Milieu, in dem
wesentliche Beitrage zur Entwicklung der christlichen Hollenvorstellungen
geleistet wurden. In spannungsreichem Nebeneinander kannte das friih-
christliche Alexandrien volkstiimliche und monastische Hoéllen, gnostische
Hollen und christlich-philosophische Hollen, bis schlieRlich hier wie anderswo
die orthodoxe Holle den Sieg davontrug. Im Folgenden sollen diese Hollen der
Alexandriner anhand ausgewihlter Quellen vergleichend charakterisiert
werden. Dabei sollen vor allem solche Zeugnisse Beriicksichtigung finden, die
in Alexandrien selbst verfasst oder dort wenigstens nachweislich verwendet
wurden. Vollstindigkeit ist nicht zu erzielen: einerseits ist oft genug nicht
sicher festzustellen, ob bestimmte Schriften in Alexandrien oder anderswo
entstanden sind, andererseits haben die Alexandriner selbstverstandlich auch
christliche Schriften anderen Ursprungs rezipiert. Die folgende Darstellung
kann also lediglich einige Schlaglichter auf die negativen Jenseitsvorstellun-
gen im friihchristlichen Agypten werfen.

3. Volkstiimliche und monastische Hollen: Die Petrus- und
die Paulus-Apokalypse und die Apophthegmata Patrum

Das Bewusstsein einer grundsitzlichen Ubereinstimmung von Christen und
Heiden im Vergeltungsglauben erdffnete die Moglichkeit zu Anleihen bei vor-
und aulerchristlichen Jenseitsvorstellungen. Dabei konnten die alexandrini-
schen Christen gleichermafBen aus der jlidischen Apokalyptik, dem griechi-
schen Volks- und Mysterienglauben und der griechisch-hellenistischen
Philosophie schépfen. Die um 135 in Aggfpten, wahrscheinlich in Alexandrien,
verfasste apokryphe Petrus-Apokalypse'* versuchte, auf dieser Grundlage die

1 Clemens Scholten, Die alexandrinische Katechetenschule, in: JAC 38. 1995,
16-37.

12 0. Detlef G. Miiller (Hg.), Offenbarung des Petrus, in: NTApo® II 562-578. Vgl.
Albrecht Dieterich, Nekyia. Beitrdge zur Erkldrung der neuentdeckten Petrusapokalypse,
Stuttgart *1969; Brian Daley, Eschatologie. In der Schrift und der Patristik. Unter
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als unzureichend empfundenen eschatologischen Aussagen des Neuen
Testaments zu vervollstandigen. Sie war als eine Offenbarung Jesu auf dem
Olberg an die Jiinger, insbesondere an Petrus, tiber die Parusie und das Jiingste
Gericht und iiber die Strafen der Verdammten und die himmlische Seligkeit
der Geretteten stilisiert. In unserem Zusammenhang von Bedeutung ist die
Tatsache, dass hier erstmals ausfiihrlich verschiedene Hollenstrafen mit
sadistischer Liebe zum Detail geschildert werden; der entsprechende Abschnitt
ist bezeichnenderweise fast dreimal so lang wie die Ausfithrungen iiber die
ewige Seligkeit. Nicht nur Gotzendiener und Christenverfolger, sondern auch
bése Christen kommen in die Holle der Petrus-Apokalypse. Zum ersten Mal
sind hier den verschiedenen Arten von Siinden — hiufig in spiegelnder
Analogie — jeweils besondere Strafen zugeordnet. Der Katalog der bestraften
siinden orientiert sich an den Zehn Geboten und an der neutestamentlichen
Ethik und schlieRt etwa auch Abtreibung, Zinsleihe und Homosexualitdt ein.
In der Holle wirken Strafengel wie Ezrael und Urael und der Tartarouchos. Als
Hauptstrafe fungiert das Feuer in verschiedenen Gestalten; daneben sind
weitere biblische Strafmittel wie Gewiirm und Finsternis genannt, aber auch
Seen voller Schlamm oder Ausscheidungen, feurige Ketten, Fleisch fressende
Tiere und Vogel, das Zerbeifsen der eigenen Zunge usw. Ahnlich wie in der
Beispielerzahlung vom reichen Mann und armen Lazarus (Lk 16,19-31)
werden mehrfach die Opfer boser Taten Zeugen von deren Bestrafung.

Der unbekannte Autor der Petrus-Apokalypse hat vielfach traditionelles
Material der jiidischen Apokalyptik und des griechischen Jenseitsglaubens
verarbeitet. Albrecht Dieterich hat eine weitgehende Abhéngigkeit von
Bildern orphischer Mysterienfrommigkeit nachgewiesen,'? und auch zara-
thustrische'* und einheimische 4gyptische Traditionen haben eingewirkt;
typisch dgyptisch ist etwa die Vorstellung von einem Feuerstrom als Mittel des
Totengerichts.'”

Die Petrus-Apokalypse erfreute sich lange groBer Beliebtheit.'® Noch
wesentlich wirkungsméchtiger wurde die apokryphe Paulus-Apokalypse,'” die
in einer groBen Anzahl verschiedener Rezensionen und Ubersetzungen weite
Verbreitung erlangt und die Jenseitsvorstellungen des Mittelalters entschei-
dend bestimmt hat. In ihrem Grundbestand bis ins 3. Jahrhundert zurtick-

Mitarbeit von Josef Schreiner und Horacio E. Lona, Freiburg-Basel-Wien 1986, 88-90;
Vorgrimler, Geschichte der Holle (wie Anm. 3), 79-82.

13 Dieterich, Nekyia (wie Anm. 12), passim; genuin orphisch ist vor allem der See aus
Schlamm als Strafort.

14 Jacques LeGoff, Die Geburt des Fegefeuers. Vom Wandel des Weltbildes im
Mittelalter, Stuttgart 1984, 50.

15 NTApo® IT 569 Anm. 28. Er ist sowohl von dem feurigen Strahl von Dan 7,9 f. als
auch von dem feurigen Unterweltsfluss der griechischen Mythologie (Pyriphlegeton) zu
unterscheiden.

16 1 Palistina ywvurde sie bis ins 5. Jahrhundert in der Karfreitagsliturgie gebraucht
(Minois, Holle, wie Anm. 5, 107).

7 Hugo Duensing/Aurelio de Santos Otero (Hgg.), Apokalypse des Paulus, in:
NTApo® I 644-675. Vgl. Robert Pierce Casey, The Apocalypse of Paul, in: JThSt 34. 1933,
1-32; Minois, Holle (wie Anm. 5), 114-116; Daley, Eschatologie (wie Anm. 128550
Vorgrimler, Geschichte der Holle (wie Anm. 3), 105-113.
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reichend, erhielt die Paulus-Apokalypse wahrscheinlich im spdteren vierten
Jahrhundert in agyptischen Ménchskreisen ihre endgiiltige Gestalt. Der
literarischen Fiktion zufolge handelt es sich um einen Bericht des Apostels
Paulus iiber die Vision, die ihm bei seiner Entriickung in den dritten Himmel
nach 2 Kor 12 zuteil wurde. Anders als in der Petrus-Apokalypse steht hier
nicht das Jiingste Gericht und seine Folgen, sondern das Schicksal der Seele
unmittelbar nach dem Tod — theologisch gesprochen: der Zwischenzustand —
im Vordergrund. Der Apostel wird von einem apokalyptischen Deuteengel
durch die verschiedenen Jenseitsorte gefiilhrt und iiber die dortigen Ver-
hiltnisse belehrt. Jenseits des Okeanos, im dufersten Westen und Norden,
liegt der Tartaros,'® in dem die Seelen der Stinder bereits vor der leiblichen
Auferstehung am Jiingsten Tage Strafen erleiden. Wieder werden die
spezifischen Strafen fiir die einzelnen Gruppen von Siindern anschaulich
und detailreich beschrieben. Dabei sind Ubernahmen aus der Petrus-
Apokalypse unverkennbar; daneben hat der Autor aus der Zephanja- und
der Elia-Apokalypse und aus dem slawischen Henoch geschopft. Unter den
Siindern finden sich hier erstmals pflichtvergessene kirchliche Amtstrager —
ein Presbyter, ein Bischof, ein Diakon und ein Lektor (§34-36) — sowie
Hiretiker: Doketen und Leugner der Jungfrauengeburt und der Realprésenz
in der Eucharistie. Im Ubrigen sind es, der asketisch-monastischen Tendenz
des Autors entsprechend, vor allem Unzuchtsiinden, die in die Holle fiihren;
doch selbst die Missachtung der kirchlichen Fastenvorschriften hat diese
Konsequenz (§39). Ein bemerkenswertes Detail ist die von Paulus gemeinsam
mit dem Erzengel Michael und dessen Engeln von Christus ausgebetene
wichentliche Aussetzung der Hollenstrafen am Sonntag, die ihr Vorbild in der
seit dem 3. Jahrhundert bekannten rabbinischen Vorstellung einer Sabbat-
ruhe in der Hélle hat."?

Die drastischen Jenseitsbilder der apokryphen Apokalypsen fanden vor
allem bei den einfachen Gliubigen Anklang, erfreuten sich aber auch in
monastisch-asketischen Kreisen groRer Wertschédtzung. Ein Indiz hierfiir ist
bereits die Tatsache, dass der griechische Text der Petrus-Apokalypse 1886/87
im Grab eines Monchs in Akhmim in Oberdgypten aufgefunden wurde. Die
Meditation iiber die Schrecken der Todesstunde, den Zwischenzustand im
Hades, das Jiingste Gericht und die Strafen der Verdammten waren ein
probates Mittel zur Bestarkung in der Askese und wurden als solches von
Evagrius Ponticus und von Theophilus von Alexandrien empfohlen.”® Die
Apophthegmata Patrum, jene Sammlung von Ausspriichen und Begebenheiten
aus dem Leben der Ménchsviter der Thebais, der Sketis und der nitrischen
Wiiste, enthalten zahlreiche Berichte iiber Hllen- und Ddmonenvisionen®'

18 XuRere Finsternis/Tartarus/unterirdisches Gefangnis (§16, 18).

19 £43 f. (667 1.); dazu Casey, Apocalypse of Paul (wie Anm. 17), 21. Vgl. Israel Lévi,
Le repos sabbatique des dmes damnées, in: REJ 25. 1892, 1-13; 26. 1893, 131-135;
Sebastian Merkle, Die Sabbatruhe in der Hoélle, in: RQ 9. 1895, 489-505.

20 Apophth. Patr. Evagrius 1 (PG 65, 173A-C); Theophilus 4 f. (PG 65, 199A-201A).
Vgl. Daley, Eschatologie (wie Anm. 12), 141-143.

21 pesonders beliebt war die Erzihlung iiber die Belehrung des Makarios durch einen
Totenschédel iiber die Strafen der Gétzendiener und der bosen Christen: Apophth. Patr.
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und zeugen von der Bedeutung der Hollenfurcht als Motiv fiir die Aufnahme
der vita monastica.>* Ein besonders eindruckvolles Beispiel dafiir, wie die Angst
vor Hollenstrafen das alltdgliche Verhalten der friihen Ménche bestimmte, ist
von dem Apa Zenon iiberliefert: ,Ein andermal zog derselbe Apa Zenon durch
Palistina und wurde erschopft und setzte sich nahe einem Gurkenfeld nieder,
um zu essen, und die Vernunft (hoyionde) sagte zu ihm: ,Nimm dir eine Gurke
und iss; denn was liegt daran?‘ Er aber widersprach der Vernunft: ,Die Diebe
gehen dahin in die Strafe. Daher priife dich selbst, ob du die Strafe ertragen
kannst.” Und er stellte sich hin und stand fiinf Tage in der Sonnenhitze, und als
er ganz ausgetrocknet war, sagte er: ,Du kannst die Strafe nicht ertragen.” Und
zu seiner Vernunft sagte er: Wenn du das nicht kannst, dann stiehl nicht und

iss nicht'“.?>

4. Gnostische Hollen: Basilides, das Buch des Athleten Thomas
und die Pistis Sophia

Auch wenn die Annahme von Walter Bauer, das alexandrinische Christentum
sei urspriinglich gnostisch-héretisch gewesen, heute nicht mehr aufrechter-
halten wird, so war Alexandrien im zweiten Jahrhundert unbestreitbar eines
der wichtigsten Zentren des christlichen Gnostizismus. Zur Zeit Kaiser
Hadrians (117-138) bliihte hier die Schule des Basilides und seines Sohnes
Isidor, und auch die Gnostiker Karpokrates, Julius Cassianus und Theodotus
wirkten in der dgyptischen Metropole; auch Valentin soll vor seiner Uber-
siedlung nach Rom hier gelehrt haben. Die aus Nag Hammadi bekannten
gnostischen Schriften wurden sicherlich in den héretischen Konventikeln
Alexandriens gelesen und wahrscheinlich auch dortaus dem Griechischen ins
Koptische tibersetzt.

Im Rahmen der gnostischen Kosmologie und Soteriologie galt eigentlich
bereits diese materielle Welt als solche als ein boses Jenseits.”* So kannte
Basilides nach dem neuerdings zu Unrecht angezweifelten Zeugnis des
Origenes keine anderen Siindenstrafen als die jeweiligen Wiederverkorpe-
rungen der Seele nach dem Tod in einer neuen irdischen Existenz.?” Dagegen
konnten andere gnostische Autoren unter Riickgriff auf den biblischen und
den griechischen Jenseitsglauben Hollenvorstellungen entwickeln, die in Ton

Macarius 38 (PG 65, 279A-B); vgl. PL 73, 797D-798B und 1013B-D; Marius Chaine (Hg.),
Le Manuscrit de la version Copte en dialecte Sahidique des ,Apophthegmata Patrum’, Le
Caire 1960, hier Nr.226 (139). Weitere Beispiele: Chaine, ,Apophthegmata Patrum’,
Nr.212 (134 f.); ebd., Nr.213 (135).

22 7 B Chaine, ,Apophthegmata Patrum’ (wie Anm. 21), Nr. 210 (129-132).

23 Apophth, Patr. Zenon 6 (PG 65, 177B); vgl. Vitae Patrum I, 7 (PL 73, 742C-D);
Emma Brunner-Traut, Die Kopten. Leben und Lehre der agyptischen Christen in
Geschichte und Gegenwart, Miinchen #1993, 137.

24 Colpe u.a., Jenseits (wie Anm. 2), 331.

35 Orig. comm. ser. in Mt 38 (GCS 38,73.10-13 Klostermann/Benz/Treu). Vgl.
Winrich Lohr, Basilides und seine Schule. Eine Studie zur Theologie und Kirchenge-
schichte des zweiten Jahrhunderts, Tiibingen 1996, bes. 138-144, 209-211.
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und Tendenz den volkstiimlichen und monastischen Hollen nicht fern
standen. Ein Beispiel dafiir bietet das aus Nag Hammadi bekannte Buch des
Athleten Thomas, ¢ das seine Endgestalt im 2. oder beginnenden 3. Jahrhundert
in Ostsyrien erhielt, nach einer ansprechenden Hypothese von Hans-Martin
Schenke im Kern aber auf eine platonisierende hellenistisch-jiidische
Weisheitsschrift aus Alexandrien zuriickgeht. Wahrend die Seelen der
Eingeweihten nach dem leiblichen Tod in ihrer himmlischen Heimat zur
Ruhe kommen, bleiben die iibrigen Seelen der Erscheinungswelt verhaftet
und werden im Tartaros durch Feuer gepeinigt; hatten sie Liebe zum Guten, so
werden sie sich reinkarnieren, andernfalls verfallen sie ewiger Qual und
Vernichtung der Seele.”” Wie in der Petrus-Apokalypse, so werden auch hier
die Hollenstrafen fiir verschiedene Gruppen von Menschen, die sich dem Weg
der Weisheit verschlieRen, ausfiihrlich und detailreich beschrieben. So sollen
etwa die Verfolger der Gemeinde dem Hollenengel Tartarouchos iibergeben
werden, der sie mit loderndem Feuer und mit Schldgen Funken spriihender
GeiReln ins Gesicht bestrafen wird.*® Das besondere Interesse des Buches des
Athleten Thomas gilt jedoch der Einschirfung sexueller Enthaltsamkeit. Die
fleischliche Leidenschaft ist ein bitteres Feuer, das die Menschen trunken
macht und verblendet, sie in Tod und Finsternis festhilt und ihnen nach dem
leiblichen Tod das peinigende Feuer der Holle zuzieht. Siinde und Strafe
stehen demnach nicht nur in Analogie und spiegelnder Entsprechung
zueinander, sondern sind letztlich — in Gestalt des Feuers — miteinander
identisch.?’

Derselbe Gedanke der Identitit von Siinde und Strafe findet sich in den
ausfiihrlichen Schilderungen der Hollenstrafen in der — nur in koptischer
Ubersetzung tiberlieferten — Pistis Sophm 0 Danach sind alle Siinden, die die
Menschen begehen, von ihrem évtippov nveluo (antimimon prneuma) verur-
sacht. Dabei handelt es sich um eine Art Doppelganger der Seele, der von den
bésen Archonten geschaffen und mit Siegeln von aufen an die Seele geheftet
wurde. Dieses antimimon pneuma hat die Aufgabe, die Seele wahrend ihres
Erdenlebens zum Siindigen zu verleiten; nach dem leiblichen Tod fiihrt es die
Seele je nach deren Siinden in einer Art von 1nfemahschem SpieRrutenlaufen
an die entsprechenden jenseitigen Straforte,>* wo sie von den Archonten fiir
eine festgelegte Zeitspanne — also nicht ewig wie in den volkstiimlichen Hollen
—gepeinigt wird. Nach AbbiiBung der Strafe wird dle Seele der Lichtjungfrau -
einer Variante der griechischen Dike oder Astraia®? — vorgefiihrt, die sie zu

Hans-Martin Schenke (Hg.), Das Buch des Thomas, in: NTApo® 1 192-204.
27 NTApo® I 200 f.
28 NTApo® I 202.
2% NTApo® I 200-202 passim.
Koptisch-gnostische Schriften. Bd. 1: Die Pistis Sophia. Die beiden Biicher des Jed.
Unbekanntes altgnostisches Werk, hg. von Carl Schmidt. 4., um das Vorwort erweiterte
Auflage hg. von Hans-Martin Schenke, Berlin 1981, hier 1-254.

31 Rej Platon ist es der Daimon des Menschen, der die Seele zur Unterwelt und zum
Gericht geleitet: Phaid. 113d.

32 Die Astraia ist verkorpert im Sternbild der Jungfrau (Parthenos, Virgo). Nach Arat
(um 270 v. Chr.) weilte sie unter dem goldenen Geschlecht als Dike = Gottin der
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einer neuen, gleichfalls nach der fritheren Schuld bemessenen Inkarnation
bestimmt. Nur die Seele des Gnostikers, die die Mysterien des Lichts kennt,
kann durch deren Rezitation die Siegel und Bande des antimimon pneuma
16sen, sich so von der Macht der Archonten befreien und in ihre himmlische
Heimat zuriickkehren.>*> Indem die Pistis Sophia jeden der fiinf ,Archonten des
Weges der Mitte’ ausdriicklich als Verursacher bestimmter Siinden und
zugleich als Vollstrecker der jenseitigen Strafe fiir eben diese Siinden
identifiziert,* vertritt sie klar ein Verstdndnis der Siinde als Macht, die ihre
Strafe schon in sich trigt. Ganz dhnlich hatten bereits die Stoiker die Erinyen,
jene Strafdimonen des Tartaros, zugleich mit den Siinden und mit deren
Strafen gleichgesetzt.>”

Im Einzelnen entwickelt die Pistis Sophia eine iiberaus detaillierte,
phantastische Jenseitsgeographie und -prosopographie. Als Straforte stufen-
weise zunehmender Grausamkeit kennt sie die Unterwelt, das grofe Chaos,
den Weg der Mitte und die duBere Finsternis, worunter ein Drache oder
Ouroboros mit zwolf einzelnen Strafkammern zu verstehen ist, die jeweils
anderen Archonten unterstehen.?® In teilweise ermiidendem Schematismus
wird das jenseitige Geschick der verschiedenen Arten von Siindern ge-
schildert: dabei unterscheidet sich der Katalog der strafwiirdigen Siinden in
keiner Weise von der gleichzeitigen ,Orthodoxie’. Die Einzelheiten sind durch
die abenteuerliche gnostische Spekulation bestimmt; als Beispiel sei hier das
Jenseitsschicksal eines Hochmiitigen skizziert:

Nach dem Tod wird seine Seele von den Paralemptai, den ,Greifern’, des
Archonten Ariél aus dem Leib geleitet und drei Tage lang iiber die materielle
Welt belehrt. AnschlieRend wird sie hinab zur Unterwelt, der Amente, vor
Ariél selbst gefiihrt, der sie 20 Monate lang straft, danach zum Chaos vor
Jaldabaoth und seine 49 Damonen, deren jeder sie weitere 20 Monate peinigt.
Danach wird die Seele auf den ,Weg der Mitte’ gefithrt und von jedem der fiinf
dort anséssigen Archonten weitere 20 Monate gequalt. Endlich wird die Seele
von der Lichtjungfrau gerichtet und wieder in die Aonen der Sphaira
geworfen, deren Liturgen sie in feurigem Wasser reinigen und ihr den Becher
des Vergessens reichen, bevor sie sich zur Strafe fiir ihren Hochmut in einem
lahmen, hisslichen und verdchtlichen Korper reinkarnieren muss. Nach
demselben Schema werden auch alle anderen Siinder bestraft; nur die
beteiligten Archonten, die festgesetzten Strafzeiten und die Art der Reinkar-
nation variieren.

Gerechtigkeit, auf Erden, erschien im silbernen Zeitalter nur noch selten und stieg im
ehernen Zeitalter in den Himmel auf (Fritz Graf, Astraia, in: Der Neue Pauly 2. 1997, 121).
33 pistis Sophia (wie Anm. 30), 128 (210-212 Schmidt/Schenke).
3 Ppistis Sophia (wie Anm. 30), 139 f. (236-241 Schmidt/Schenke).
3 Dieterich, Nekyia (wie Anm. 12), 137 f.
36 Ppistis Sophia (wie Anm. 30), 126 f. (107-210 Schmidt/Schenke).
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5. Christlich-philosophische Hollen: Clemens und Origenes

Eine ganz andere Interpretation der neutestamentlichen Hollenaussagen
finden wir bei Clemens und Origenes,*” die die alexandrinische Tradition des
freien philosophischen Schulbetriebs im christlichen Kontext fortsetzten.
Dabei bedienten sie sich vor allem des in Alexandrien bliihenden Mittel-
platonismus, um ein theologisches Gesamtverstdndnis der biblischen Escha-
tologie zu gewinnen. Es ist bezeichnend fiir das philosophische Selbstver-
stindnis dieser Denker, dass ihre Lehraussagen nicht immer mit letzter
Gewissheit formuliert sind, sondern zuweilen hypothetischen oder tentativen
Charakter tragen. Der Umstand, dass Clemens und Origenes keine Elementar-
katechese betreiben, sondern geistig vollkommene Christen und ,wahre
Gnostiker’ heranbilden wollten, verlieh ihrem Wirken einen elitiren und
teilweise esoterischen Zug und ermdglichte es ihnen, mit einer doppelten
Wahrheit zu operieren: einer einfachen, vordergriindigen Wahrheit fiir die
einfachen Gldubigen und einer tieferen, philosophischen Wahrheit fiir die
Fortgeschrittenen.

Im Hinblick auf die Hélle bestand die einfache Wahrheit in der buchstéb-
lichen Erwartung einer ewig wihrenden Bestrafung der Siinder durch das
materiell aufgefasste Feuer der Holle.”® Origenes hat ausdriicklich davor
gewarnt, die einfachen Christen in diesem Glauben und damit im Vorsatz zum
Guten zu irritieren.>® Mehr noch, im Zusammenhang ethischer Stellung-
nahmen hat Clemens unbefangen sogar die Schreckensbilder der Petrus-
Apokalypse zitiert,*® und Origenes beteuerte die Echtheit der kruden Paulus-
Apokalypse — oder, besser gesagt, einer Vorstufe derselben.*!

Die eigentliche, tiefere Wahrheit iiber die Hollenstrafen sollte den Fort-
geschrittenen vorbehalten bleiben. Danach dienten die jenseitigen Strafen
nicht der Vergeltung oder der Rache, sondern der Besserung, Reinigung und
Heilung der Siinder.** Dementsprechend konnten sie zwar lange Zeit, nicht
aber ewig dauern; denn sie mussten enden, sobald sie ihren Zweck erreicht
hatten. Das hollische Feuer, von dem die Bibel sprach, war nicht etwa materiell
zu verstehen, sondern war ein ,intelligentes Feuer’, ein wip ¢povipov — der

37 7u Clemens: Gustav Anrich, Clemens und Origenes als Begriinder der Lehre vom
Fegfeuer, in: Wilhelm Nowack u.a. (Hgg.), Theologische Abhandlungen. Eine Festgabe
zum 17.Mai 1902 fiir Heinrich Julius Holtzmann, Tiibingen-Leipzig 1902, 95-120,
passim; Daley, Eschatologie (wie Anm. 12), 119-122; Gotthold Miiller, Origenes und die
Apokatastasis, in: ThZ 14. 1958, 174-190, hier 177-179; Vorgrimler, Geschichte der
Holle (wie Anm. 3), 95 f. - Zu Origenes: Miiller, Origenes und die Apokatastasis; Anrich,
Clemens und Origenes, passim; Daley, Eschatologie (wie Anm. 12), 123-134; Minois,
Holle (wie Anm. 5), 128-130; Vorgrimler, Geschichte der Holle (wie Anm. 3), 96-98.

8 Clem. Alex. q. d.s. 33 (PG 9, 640A): xohaoig #umvpog aitviog, — Orig. hom. in Jer.
12,5; 19(18),15; hom. in Lev 14,4; princ. praef. 5; 2,10,1; comm. ser. in Mt 72; hom. in
Bx 13,4; hom. in Lev 3,4; vgl. Daley, Eschatologie (wie Anm. 12), 130 f.

>? Orig. Cels. 6,26; hom. in Jer. 12,4; 19(18),15; 20(19),4; comm. ser. in Mt 16.

40 Clem. Alex. ecl. 41. 48 f.; vgl. NTApo® II 563; Dieterich, Nekyia (wie Anm. 12), 54.

41 Barhebraeus, Nomokanon 7,9; NTApo® II 644.

42 Clem. Alex. strom. 1,27,173,5; 4,24,154,1 {,; 6,12,99,2.
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Begriff stammt aus der Stoa —.* das nicht den Leib, sondern die Seele
durchdrang und das die Gewissensqualen der von Gott getrennten Siinder
symbolisierte.**

Die Motive, die hinter dieser allegorischen Auffassung der Hollenstrafen
standen, waren bei Clemens und bei Origenes unterschiedlich akzentuiert.
Humanitire Gesichtspunkte spielten dabei nur eine Nebenrolle. Gemeinsam
war beiden Denkern die Ablehnung der Vorstellung eines despotischen,
ziirnenden Rachegottes als unterchristlich und der Riickgriff auf eine bereits
bei Platon, in den Unterweltsmythen des Gorgias und des Phaidon, angelegte
zweckrationale Strafauffassung.*® Im iibrigen war es bei Clemens der fiir sein
theologisches Denken insgesamt bestimmende Fortschritts- bzw. Brziehungs-
gedanke, der ihn zur Annahme zeitlich befristeter Liuterungsstrafen zwang:
denn der Prozess der fortschreitenden Vervollkommnung des Menschen bis
hin zur unmittelbaren Schau Gottes in reiner Liebe — ein Prozess, der vom
Gott-Logos als einem 8elog maidaywyodg durch erzieherische Eingriffe und
MaRnahmen unterstiitzt wurde*® — war mit dem leiblichen Tod nicht zu Ende,
sondern setzte sich auch im Jenseits in Gestalt einer schmerzhaften Lauterung
fort. Selbst die fortgeschrittensten Christen gelangten nicht sofort zur
Anschauung Gottes, sondern mussten noch 1.000 Jahre lang bei den Engeln
in die Schule gehen und dann, selbst zu Engeln geworden, ihrerseits andere
Seelen unterweisen.*” Demgegeniiber machte Origenes die Uberzeugung von
der Giite Gottes und der Allgenugsamkeit des Erlgsungswerkes Christi zu
seinem Ausgangspunkt. Von hier aus musste ihm die Annahme einer ewigen
Verdammnis eines Teils der verniinftigen Kreaturen und somit einer ewigen
Fortdauer des Bosen ausgeschlossen erscheinen.*® Bestand doch das Ziel der
Heilsgeschichte nach 1 Kor 15,28 darin, dass in Christus alles dem Vater
unterworfen werde, auf dass Gott alles in allem sei. Origenes las diesen Vers auf
dem Hintergrund seiner eigentiimlichen Schopfungslehre, die eine Pra-
existenz der Seelen und ihren durch den Siindenfall bedingten Sturz in die
materielle Existenz annahm, aus der sie zu Gott zuriickkehren mussten;
faktisch handelte es sich um eine Variante des neuplatonischen exitus-reditus-
Schemas. Auf diesem Wege der Riickkehr zu Gott bedurfte jeder, auch der
Christ, noch der jenseitigen Liduterung und Reinigung von der ihm
anhaftenden irdischen Befleckung; aus der ewigen Holle fiir die Verdammten
wurde so eine Art befristetes Fegefeuer fiir alle.

Das héllische Feuer war fiir Origenes in Wahrheit kein duReres, materielles
Feuer, sondern eines, das sich der Siinder nach Jes 50,11 durch seine bosen
Taten selbst entziindet. Es ist einem Fieber zu vergleichen, das infolge der

43 Anrich, Clemens und Origenes (wie Anm. 37), 116 f. Vgl. Willem C. van Unnik,
The ,Wise Fire’ in a Gnostic Eschatological Vision, in: Patrick Granfield/Johann Andreas
Jungmann (Hgg.), Kyriakon. Festschrift Johannes Quasten I, Miinster 21973, 277-288.

** Clem. Alex. strom. 7,34,3,4.

** Plat. Phaid. 113d.

6 Clem. Alex. strom. 7,6,1.

47 Clem. Alex. ecl. 56,4-57,5; vgl. Daley, Eschatologie (wie Anm. 12), 121. Auch
Origenes kannte diese Vorstellung der schola animarum: princ. 1,11,3-7; dazu Daley,
Eschatologie, 132.

*8 Miiller, Origenes und die Apokatastasis (wie Anm. 37), 180-184.
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Unausgeglichenheit der Leidenschaften im Menschen brennt; im Grunde
handelt es sich um die Qualen des bosen Gewissens.” Ausdriicklich sei
festgehalten, dass Origenes — ebenso wie Clemens — den Hollenstrafen nicht
etwa ihren Schrecken nehmen wollte; denn wenn sie auch zeitlich befristet
waren, so waren sie doch von sehr langer Dauer und von unvorstellbarer
Schmerzhaftigkeit.

Die endgiiltige Wiederherstellung der urspriinglichen Harmonie und
Einheit der Schopfung unter Beseitigung alles Bosen nannte Origenes mit
einem letztlich wohl der griechischen Astronomie entstammenden Begritf die
,Apokatastasis panton’.50 In der Konsequenz dieser Konzeption lag fir
Origenes die letztendliche Versohnung auch der Damonen und des Teufels
selbst und folglich das definitive Ende der Holle.”' Wenn er sich in einem Brief
an die Freunde in Alexandrien dagegen verwahrte, dass man ihm diese
Ansicht zuschrieb, dann nicht deshalb, weil er sie nie geduBert oder geteilt
hitte, sondern weil er sich, dem tentativen Charakter seines Denkweges
entsprechend, nicht exklusiv darauf festlegen lassen wollte.”?

6. Die orthodoxe Holle: Athanasius und Kyrill

Etwa seit dem 4. Jahrhundert kam es in Alexandrien wie auch andernorts zu
einer theologischen Klarung und Vereinheitlichung der eschatologischen
Vorstellungen. An die Stelle der bisherigen Pluralitdt der Héllen trat eine
einzige, sozusagen die ,orthodoxe Holle’. In den heftigen Kdmpfen des 2.
Jahrhunderts war zunichst die Ausscheidung der gnostischen Lehren
gelungen. Die Apokatastasis-Lehre des Origenes, die schon friih — vor allem
im Westen — heftigen Widerspruch erregt hatte, verlor mit dem Ende des freien
christlich-philosophischen Lehrbetriebs in Alexandrien - als letztes bedeuten-
des Schulhaupt gilt Didymus der Blinde (310/313-398) —ihren Wurzelboden
und war spatestens mit der Verurteilung des Origenes auf dem 5. okumeni-
schen Konzil in Konstantinopel 553 gesamtkirchlich erledigt. Doch auch von
den Apokryphen und ihren blutriinstigen Héllenszenarien distanzierte sich
die offizielle Kirche. Im Jahre 367 definierte Athanasius in seinem 30.
Osterfestbrief erstmals verbindlich fiir Agypten den Umfang des neutesta-

% Qrig. princ. 2,10,4-6; hom. 3 in Ez 7; hom. in Lev 8,8; comm. in Rom 7,5. Vgl
Henri Crouzel, I/Hades et la Géhenne selon Origéne, in: Gr. 59. 1978, 291-331, hier
317 {.; Hans-Jiirgen Horn, Ignis aeternus. Une interprétation morale du feu éternel chez
Origéne, in: REG 82. 1969, 76-88.

50 Miiller, Origenes und die Apokatastasis (wie Anm. 37), passim.

51 Orig. comm. in Jo 32,2,29 £, princ. 1,6,2; 3,6,5; vgl. princ. 1,6,3. Anders dagegen
hom. in Jos 8,5; 14,2; comm. in Jo 20,21[19],174. Vgl. Daley, Eschatologie (wie Anm.
12), 133 f.

52 Henri Crouzel, A Letter from Origen ,To Friends in Alexandria’, in: David Neiman
u.a. (Hgg.), The Heritage of the Early Church. Essays in Honour of Georges Vasilievich
Florensky, Rom 1973, 135-150; Crouzel, Hades (wie Anm. 49), 326 f,; Daley,
Eschatologie (wie Anm. 12), 134.

ZKG 117. Band 2006/2-3



Die Hollen der Alexandriner 209

mentlichen Kanons unter Ausschluss der Apokryphen.’®> 397 verwarf das
Konzil von Karthago die Petrus-Apokalypse als apokryph,** und die Paulus-
Apokalypse wurde, nachdem bereits Augustinus in scharfen Worten ihre
Echtheit bestritten hatte,”® in dem so genannten Decretum Gelasianum’® zu den
verworfenen Apokryphen gezéhlt.

Die offizielle kirchliche Theologie sprach fortan in enger Anlehnung an die
biblische Terminologie von einem doppelten Ausgang der Eschatologie und
von den ewigen Hollenstrafen der Stinder durch den nie ruhenden Wurm und
das unausloschliche Feuer (Jes 66,24) und durch die Finsternis draufBen (Mt
8,12; 22,13; 25,30), aber auch durch den Entzug der Schau Gottes und die
Qualen des eigenen bdsen Gewissens, ohne sich auf die phantastischen
Jenseitsgeographien und Folterkataloge der apokryphen Tradition einzu-
lassen. So konnte etwa Athanasius in De incarnatione verbi die offizielle
Eschatologie konzis zusammentfassen: ,Christus wird alle richten, je nachdem,
was jeder mittels des Leibes getan hat, es sei gut oder schlecht. Dann erwartet
die Guten das Himmelreich, die aber Schlechtes getan haben, ewiges Feuer
und die Finsternis drauRen”.’” Gleichwohl blieb eine gewisse Neigung zur
Ausmalung der Schrecken der Holle erhalten, die sich jedoch nicht auf
konkrete Jenseitsstrafen, sondern auf die Empfindungen und Klagen der
Verdammten richtete. Man wird nicht fehl gehen, darin den Einfluss des
Monchtums zu erkennen, das nach dem chalcedonensischen Schisma zu einer
wichtigen Sdule der koptischen Kirche geworden war — der monophysitische
Patriarch von Alexandrien residierte zeitweilig in dem aulRerhalb der Stadt am
neunten Meilenstein gelegenen Kloster Enaton. Ein dem Athanasius zuge-
schriebener Sermo ad Antiochum Ducem,’® der mit einer ausfiihrlichen
Beschreibung der Schrecken des Jiingsten Gerichts und der Verzweiflung
der Verdammten iiber ihr unertrédgliches, aber selbst verschuldetes Los zu
einem christlich-moralischen Lebenswandel ermahnt, ist zwar sicher unecht.
Authentisch ist dagegen eine Homilie Kyrills von Alexandrien,’® ein
rhetorisches und psychologisches Meisterwerk, das in dhnlicher Absicht die
Psychomachie, also den Kampf zwischen Engeln und Damonen um die Seele
des Verstorbenen, sowie das gottliche Urteil und das verzweifelte Los der
Verdammten ausmalt.

Text: NTApo® I 39 f.
Minois, Holle (wie Anm. 5), 107; Vorgrimler, Geschichte der Holle (wie Anm. 3),

Aug., In Ioh. tract. 98,8; vgl. Casey, Apocalypse of Paul (wie Anm. 17), 29.

Text: NTApo® I 30-33.

Athan. incarn. 56.

PG 28, 589-597.

Cyr. Alex. hom. div. 14. Zur Eschatologie Kyrills insgesamt Daley, Eschatologie
(wie Anm. 12), 173-175.
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7. Pazit und Bewertung

Die wichtigsten Ergebnisse unseres knappen Uberblicks lassen sich in fiinf
Thesen zusammenfassen:

1. Das frithchristliche Alexandrien kannte nicht nur eine einzige, sondern
mehrere, stark voneinander abweichende Hollenvorstellungen.

> In der Pluralitit der friihchristlichen Hollenvorstellungen spiegelt sich
die in Alexandrien lebendige Pluralitit der Jenseitsvorstellungen der
hellenistischen heidnischen und jiidischen Umwelt wider. Je nachdem, ob
man die biblischen Jenseitsaussagen im Rahmen der friihjiidischen Apoka-
lyptik, der orphischen Mysterienfrommigkeit, der gnostischen Kosmologie
oder der mittelplatonischen Philosophie interpretierte, ergaben sich ganz
unterschiedliche Ergebnisse.

3. In der Pluralitit der Hollenvorstellungen spiegelt sich andererseits auch
die Vielgestaltigkeit des friihen alexandrinischen Christentums wider.
Drastische Schilderungen grausamer ewiger Hollenstrafen fanden bei den
einfachen Gliubigen und im Ménchtum Anklang. Demgegeniiber war die
Vorstellung einer zeitlich begrenzten jenseitigen Lauterung im freien
christlich-philosophischen Schulbetrieb der dgyptischen Metropole behei-
matet.

4. Die verschiedenen Héllenvorstellungen schlossen einander nicht
zwangsldufig aus. Die niichternen, biblisch orientierten Jenseitsaussagen
der spiteren Orthodoxie lieBen sich durchaus mit den plastischen Hollen-
schilderungen der Apokryphen vereinbaren. Clemens und Origenes sahen in
der Apokatastasis eine Lehre fiir die Fortgeschrittenen, fiir die christlichen
Gnostiker, wollten aber fiir die einfachen Glaubigen aus ethischen Griinden
die traditionelle Lehre von den ewigen Héllenstrafen festgehalten wissen.
Umgekehrt mussten die Vertreter traditioneller Jenseitsauffassungen die
Apokatastasis dagegen zurlickweisen.

5. Mit der erfolgreichen Ausscheidung der Apokatastasis-Lehre einerseits
und der — nicht ganz so erfolgreichen — Ausscheidung der Apokryphen
andererseits kam es schlieRlich auch in Alexandrien zur Festlegung der
Hollenlehre auf eine vergleichsweise niichterne, biblisch orientierte Linie, die
unter Absehung von phantastischen Details den doppelten Ausgang der
Eschatologie in ewiger Seligkeit oder ewiger Verdammnis betonte.
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Territorialkirchengeschichte,

. Theoretische und methodische
Uberlegungen zu einem
Forschungskonzept am Beispiel
Deutschlands und Osterreichs fiir
das 19. und frihe 20. Jahrhundert®

Von Frank-Michael Kuhlemann

Die Territorialkirchengeschichte gilt als eine nicht gerade bevorzugte
historische Disziplin. Weder in der Kirchengeschichtsforschung an den
theologischen Fakultidten noch in der allgemeinen Geschichtswissenschaft
erscheint die Beschaftigung mit ihr als lohnenswert. In den Augen vieler
Forscher ist sie bis heute nicht mehr als ein ,Kafersammeln”. Von ,Erbsen-
zihlerei“ und ,Hobbyhistorie, von ,unpolitischer Homelandkunde” und
‘Selbstghettoisierung’ ist die Rede. Die damit verbundenen Vorwiirfe zielen
vor allem auf den dem Fach anhaftenden ,Methodenkonservativismus”, auch
auf den Mangel weiterreichender Fragestellungen, die die Forschungser-
gebnisse in iibergreifende theologische oder auch allgemeinhistorische
Debatten einbinden konnten.?

! Es handelt sich beim vorliegenden Text um die Uberarbeitung eines Vortrags an der
Evangelisch-theologischen Fakultit der Universitdt Wien am 22. 5. 2003. Die Perspektive
der vorgetragenen Uberlegungen ist vornehmlich auf den Protestantismus gerichtet.

2 vgl. zur insgesamt schwierigen Situation des Faches: Dietrich BlautuB, Territo-
rialkirchengeschichte. Alte Fragen — neue Chancen, in: ThLZ 120. 1995, 195-197; Ders,,
.Herbergen der Christenheit” — Territorialkirchengeschichte als Methode, in: Christen-
tum und Kirche vor der Moderne: Industrialisierung, Historismus und die deutsche
evangelische Kirche. Zweites Symposium der deutschen Territorialkirchengeschichtsver-
eine, Hannover 9. bis 11.Juni 1995 (=JbGNKG 93. 1995, 283-300); vgl. auch Helga
Schultz, Zu Inhalt und Begriff marxistischer Regionalgeschichtsforschung, in: ZfG 33.
1985, 875-887, 884 f. Der Vorwurf des ,Methodenkonservativismus®, der ,Ghett-
oisierung oder auch der ,unpolitischen Homelandkunde® trifft nicht nur die
Territorialkirchengeschichte, sondern wird dariiber hinaus fiir andere Disziplinen der
Kirchengeschichte erhoben (vgl. Kurt Nowak, Kirchliche Zeitgeschichte an der Schwelle
des 21. Jahrhunderts. Ein Thesenpapier (Ms., vorgestellt in der Evangelischen



212 Frank-Michael Kuhlemann

Solche Beurteilungen des Faches haben sich in den letzten beiden
Jahrzehnten aber durchaus etwas gewandelt. Und die verdnderte Situation
scheint vor allem mit dem Bedeutungsgewinn der Regionalgeschichte sowie
mit der zunehmenden Kooperation der territorialen Kirchengeschichtsver-
eine zusammenzuhingen.’ Hinzu kommen grundlegend andere, wissen-
schaftsgeschichtlich bedeutsame Rahmenbedingungen von langerer Dauer, so
etwa der Bedeutungsverlust der Dialektischen Theologie, vor allem aber auch
das in den Kultur- und Sozialwissenschaften neu entdeckte Interesse an der
Religion.

Einen wesentlichen Aufschwung hat die territoriale Kirchengeschichte fiir
die Epoche der Friihen Neuzeit durch das Paradigma der Konfessionalisierung
sowie die Pietismusforschung genommen.* Dariiber hinaus kann auf eine
Reihe von Ansitzen verwiesen werden, in denen einzelne Autoren weiter-
fiihrende Reflexionen sowohl zur Methodik als auch zum Status des Faches
vorgelegt haben.” Was in den Debatten bisher aber nach wie vor unterbelichtet

Arbeitsgemeinschaft in ihrer Sitzung am 22. 6. 2001 in Berlin), 8; Rudolf von Thadden,
Kirchengeschichte als Gesellschaftsgeschichte, in: GG 9. 1983, 598-614, 599.

> Vgl. Die evangelischen Kirchen und die Revolution 1848. Erstes Symposium der
deutschen Territorialkirchengeschichtsvereine, Schweinfurt 3. bis 5.Juli (=ZBKG 62.
1993); darin vor allem: Hans-Walter Krumwiede, Die Kooperation landeskirchenge-
schichtlicher Vereinigungen in der Bundesrepublik 1968-1975, 143-147; sowie Dietrich
BlaufuBl, Kooperation landeskirchengeschichtlicher Vereinigungen. Versuch eines
Neuanfangs, 148-159; vgl. auch Christentum und Kirche vor der Moderne (wie Anm.
2); Dietrich Blaufuf (Hg.), Handbuch Deutsche Landeskirchengeschichte, Neustadt an
der Aisch 1999: darin fiir Osterreich der Aufsatz von Gustav Reingrabner, Gesellschaft
fiir die Geschichte des Protestantismus in Osterreich, 247-257.

# ygl. Thomas Kaufmann, Die Konfessionalisierung von Kirche und Gesellschaft.
Sammelbericht iiber eine Forschungsdebatte, in: ThLZ 121. 1996, 1008-1025;
Geschichte des Pietismus, 4 Bde. Im Auftrag der Historischen Kommission zur
Erforschung des Pietismus hg. von Martin Brecht/Klaus Deppermann/Ulrich Gaébler/
Hartmut Lehmann, Gottingen 1993-2003.

® ygl. Martin Brecht, Die Situation und die Aufgaben der landeskirchengeschichtli-
chen Vereinigungen in den evangelischen Kirchen der Bundesrepublik, in: Arbeitsge-
meinschaft Landeskirchengeschichtlicher Vereine und Einrichtungen (Hg.), 1.
Mitteilungsblatt, 1969, 54-61; Hans-Walter Krumwiede, Die territoriale Bindung der
evangelischen Kirche als theologisches Problem, in: Die territoriale Bindung der ev.
Kirche in Geschichte und Gegenwart. Ein Beitrag zur Strukturreform der Ev. Kirche in
Deutschland (=JGNKG 69. 1971; VAAEK 9. 1972); Hermann Ehmer, Vom Nutzen der
Kirchengeschichte. Aufgaben der Kirchenarchive und der Territorialkirchengeschichts-

_vereine, in: Aus evangelischen Archiven, Nr.36. 1996, 97-102; Ders,, Der Ort der
Landeskirchengeschichte, in: Aus evangelischen Archiven, Nr.38. 1998, 41-51; Wolf-
gang Krogel, Wohin treibt die Kirchengeschichte? Landeskirchliche Archive als regionale
kirchengeschichtliche Forschungseinrichtungen am Beispiel Berlin-Brandenburgs, in:
Aus evangelischen Archiven, Nr.42. 2000, 7-28; Bernd Hey, Landesgeschichte und
Kirchengeschichte — Bestandsaufnahme und Perspektiven, in: JWKG 100. 2005, 17-28;
Gustav Reingrabner, Zur Konzeption der osterreichischen Protestantengeschichtsschrei-
bung, in: JGPrO 96. 1980, 189-207; im Anschluss daran, fast ausschlieBlich aber auf die
Vormoderne bezogen: Rudolf Leeb, Das Erbe der Protestantengeschichtsschreibung in
Osterreich, in: Carinthia I, 189. 1999, 711-723. Vgl. als lexikalische Zugriffe Matthias
Simon, Art.: Territorialkirchengeschichte, in: RGG?, 6, 692-696, sowie Christian Peters,
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bleibt, ist eine angemessene Thematisierung und Problematisierung des
territorialgeschichtlichen Ansatzes fiir die Epoche nach dem Ende des Alten
Reiches. Diese Diskussion soll in diesem Beitrag ein Stiick weit vorangetrieben
werden, wobei sich die Uberlegungen vor allem auf das 19. und frithe 20.
Jahrhundert beschrinken. Ich folge damit der Maxime einer sich auf die
epochalen Strukturprobleme bescheidenden Geschichtswissenschaft. Ihr geht
es um den Aufweis handhabbarer Kategorien zur Durchdringung und
Beschreibung iiberschaubarer und eingrenzbarer Forschungsfelder. Thr geht
es dariiber hinaus um die Anschlussfihigkeit sowie die Integration unter-
schiedlicher Forschungsansédtze und damit um das Problem der Interdiszip-
linaritit. Die Ausfiihrungen sind in zwei grofiere Abschnitte unterteilt. In
einem ersten Schritt sollen anhand dreier Gesichtspunkte wenige grundsatz-
liche Bemerkungen zum Status und zum Ansatz des Faches gemacht werden.
Es folgt der eigentliche Hauptteil, in dem einige Strukturfragen und
Problemaspekte herauszuarbeiten sind, die fiir eine Protestantismusge-
schichte des 19. und frithen 20. Jahrhunderts unerlésslich erscheinen. Dabei
ist sowohl auf deutsche als auch dsterreichische Beispiele Bezug zu nehmen.

I. Zum Status und zum Ansatz des Faches:
Aspekte einer allgemeinen Positionsbestimmung

Territorialkirchengeschichte ist, erstens, die eigentliche historische Disziplin
des Protestantismus. Sie kann beanspruchen, sich auf die ,verfaiten”, durch
Kirchenordnungen geregelten und geographisch umgrenzten Kirchentiimer
(Kirchengebiete) der Gegenwart mit ihren jeweils ,spezifischen Traditionen
und Eigenarten“ zu beziehen.® Dabei kommt dem Territorium als politischer
und rechtlicher Ordnungskategorie insofern eine besondere Bedeutung zu, als
sich die Entwicklung der protestantischen Kirchentiimer in der Friihen
Neuzeit in weitreichender Verbindung mit den Territorialstaaten im Sinne des
cuius regio eius religio vollzog.

Bezieht man das Konzept der Territorialkirchengeschichte jedoch auf die
Moderne, so ergibt sich als ein zentraler Problemaspekt zundchst, dass das
Territorium als politische und rechtliche Ordnungskategorie inzwischen
ersetzt und dariiber hinaus auch die kirchlichen und theologischen Pragungen
zunehmend von anderen Zugehérigkeitsmustern (religivser, kultureller,
sozialer und 6konomischer Art) iiberwdlbt wurden. Hinzu kommt — darin
den vormodernen Verhiltnissen vielleicht gar nicht unghnlich — eine Vielzahl
von Sonderbedingungen, die sich aus ortlichen und regionalen Strukturbe-
dingungen ergeben, so dass sich die Frage auch nach deren angemessener
Berticksichtigung stellt.

Art.: Territorialkirchengeschichte, in: RGG*, 8, 166-170. Wieso Martin Brecht 1969
behaupten konnte, dass sich in der 3. Auflage der RGG kein solcher Artikel befindet,
bleibt unerfindlich (Brecht, Situation, 54, 60).

S Vgl. Peters, Art.: Territorialkirchengeschichte (wie Anm. 5), 166, Zitate ebd.
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In wirtschaftsgeschichtlicher Perspektive spricht seit dem ausgehenden 18.
jahrhundert sehr viel dafiir, die Region zum forschungsleitenden Begriff zu
erheben, weil sich die Industrialisierung nichtim Rahmen territorialstaatlicher
Grenzen vollzog, sondern grenziiberschreitend entwickelte. Das gilt auch fiir
geistige Stromungen und ebenso fiir die Frommigkeitsgeschichte der moder-
nen Welt, die sich ebensowenig wie die Industrialisierungsgeschichte im
Rahmen politischer und rechtlicher Grenzmarkierungen des Territorialstaates
schreiben ldsst. Das lieRe sich in unterschiedlichen Territorien etwa anhand
der Erweckungsbewegungen nachweisen. So breitete sich die Erweckung in
Westfalen im 19. Jahrhundert keineswegs in der gesamten westfdlischen
Kirchenprovinz aus, sondern sie blieb an einen sozial und okonomisch
eindeutig beschreibbaren Raum des dstlichen Westfalens gebunden. Territorial
iibergreifende Dispositionen in Frommigkeit und Theologie gab es im Fall der
liberalen protestantenvereinlichen Stromungen, die sich im deutschen
Siidwesten vor allem in der Pfalz und im GroRherzogtum Baden nieder-
schlugen. Viele andere Beispiele lieRen sich anfiihren.”

Entscheidend fiir die Positionsbestimmung einer modernen ,Territorial-
kirchengeschichte ist jedenfalls, dass sich in den Verhaltnissen ,vor Ort”, in
den regionalen und territorialen Gliederungen, in den Kirchenbezirken und
den Gemeinden die, theologisch gesprochen, ,sichtbare Kirche” findet. Die
Territorien und die Regionen, die Landeskirchen und die Gemeinden waren
es, in denen sich der Protestantismus seit seiner Entstehung zundchst
entwickelt hat.®? Diese historische Bestimmung der Kirche und damit
verbunden der territorialen Kirchengeschichte ldsst sich sowohl auf die
konfessionellen Mehrheits- als auch die Minderheitskirchen in der Diaspora
anwenden. Darunter lassen sich auch die unterschiedlichen Bekenntnistra-
ditionen, regionale Mentalititen und Frommigkeitsmuster fassen. Sie alle
zusammen sind Ausdruck der Pluralitit des Protestantismus, und sie stehen
fiir die Realisation einer sich vielfaltig ausdifferenzierenden Christentums-
geschichte.

Ob man dabei so weit gehen will wie Martin Brecht, die Territorialkirchen-
geschichte als das ,Gewissen der Kirche” zu bezeichnen, mag dahingestellt
bleiben.” Die Beschiftigung mit den territorialen, den regionalen und
gemeindlichen kirchlichen Traditionen jedenfalls vermag den Blick zu
schiarfen fiir gelungene Entwicklungen und Fehlentwicklungen; sie ist
dariiber hinaus einer der entscheidenden Referenzpunkte fiir die theologische
Frage nach der Kirche.

7 vgl. Josef Mooser/Regine Krull/Bernd Hey/Roland GieRelmann (Hgg.), Frommes
Volk und Patrioten. Erweckungsbewegung und soziale Frage im ostlichen Westfalen,
Bielefeld 1989; Claudia Lepp, Protestantisch-liberaler Aufbruch in die Moderne. Der
deutsche Protestantenverein in der Zeit der Reichsgriindung und des Kulturkampfes,
Giitersloh 1996.

8 ygl. Simon, Art.: Territorialkirchengeschichte (wie Anm. 5). Der territorialen
Struktur von Kirche und Religion ensprechen in der staats- und kirchenrechtlichen
Debatte des 18. Jahrhunderts auch die Rechtstheorie des Territorialismus, die im 19.
Jahrhundert aber zunehmend dem Kollegialismus weichen musste. Vgl. Erich Foerster,
Art.: Territorialismus, in: RGG? 5, 1052.

? Vgl. Brecht, Situation (wie Anm. 5), 60.
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Zweitens: Territorialkirchengeschichte lebt davon, dass sie im Kontext
unterschiedlicher Forschungsifelder und Theorietraditionen betrieben wird.
Ist sie auf der einen Seite Teil der Theologie und der Kirchengeschichte, steht
sie auf der anderen Seite im Kontext der allgemeinen Geschichtswissenschaft,
insbesondere der Regionalgeschichte und deren Methoden. Damit stellt sich
fiir den regional ansetzenden Kirchenhistoriker die unabweisbare Aufgabe
der Interdisziplinaritit. Diese Interdisziplinaritat ist in der Kirchengeschichts-
forschung besonders des 20. Jahrhunderts vielfach in den Hintergrund
getreten. Als Beleg fiir die Abneigung eher traditionell orientierter Kirchen-
historiker gegeniiber nicht theologischen bzw. angeblich nicht kirchen-
historischen Fragestellungen sei hier nur auf Robert Stupperich verwiesen, der
in seiner Eroffnungsrede auf dem Jahrestag des Vereins fiir Westfalische
Kirchengeschichte im Jahre 1970 die befiirchtete Soziologisierung der
Kirchengeschichte sogleich unter ‘Materialismusverdacht’ stellte. Etwas
amiisiert darf man vielleicht den Satz Stupperichs zitieren: ,Wir kennen die
Soziologen und ihre Methoden und kénnen nur sagen, dass sie trotz ihrer
neuen Terminologie keine wesentliche Durchleuchtung des geschichtlichen
wie des gegenwirtigen Lebens bringen”.'°

Fiir eine interdisziplinar arbeitende territoriale Kirchengeschichte gibt es —
entgegen den Befiirchtungen Stupperichs — nicht nur gute Argumente,
sondern auch interessante Ansatzpunkte, die bis in die Zeit des Historismus
zuriickreichen. Es sei hier nur auf Autoren wie Albert Hauck und Friedrich
Nippold, Karl August von Haase und Ernst Troeltsch, auch etwa auf die
regionalen und landeskirchlichen kirchensoziologischen Studien von Paul
Drews um die Jahrhundertwende oder die grofen enzyklopadischen Unter-
nehmungen wie die ,Realencyklopddie fiir Protestantische Theologie und
Kirche” oder die erste Auflage der RGG (Religion in Geschichte und
Gegenwart) verwiesen.'' Nicht zuletzt Georg Loesche, Kirchenhistoriker in
Wien und Altmeister der osterreichischen Protestantismusforschung, vertrat
die Idee einer nach vielen Seiten hin offenen Interdisziplinaritdt, die bis zur
soziologischen Betrachtungsweise und zur Wirtschaftsgeschichte reichte. Fiir
die Einordnung Loesches ist auch wichtig, dass er auf der einen Seite — am
wissenschaftlichen Ideal Leopold von Rankes orientiert — die Vergangenheit
nicht ,richten” wollte. Auf der anderen Seite vertrat er — gegen alle

10 7it. n. Ulrich Rottschifer, Verein und Jahrbuch fiir Westfélische Kirchengeschichte.
Ein Riickblick aus Anlass des 100jahrigen Bestehens, Bielefeld 1999, 152.

! ygl. Realencyklopadie fiir protestantische Theologie und Kirche, Bd. 1-24,
1896-1913; Religion in Geschichte und Gegenwart, 5 Bde. 1909-1913; Paul Drews
(Hg.), Evangelische Kirchenkunde. Das kirchliche Leben der deutschen evangelischen
Landeskirchen, Tiibingen 1902 ff.; Troeltsch-Studien, hg.v. Horst Renz/FriedrichWil-
helm Graf, Giitersioh 1982 ff.; resiimierend auch: Gerhard Besier, Kirche, Politik und
Gesellschaft im 19. Jahrhundert, Miinchen 1998, 53 ff.; Kurt Nowak, Karl von Hase —
Liberales Christentum zwischen Jena und Rom; Ders., Albert Hauck: Historiker des
deutschen Mittelalters im wilhelminischen Kaiserreich, beide jetzt in: Ders., Kirchliche
Zeitgeschichte interdisziplinar. Beitrage 1984-2001, Stuttgart 2002, 80-100 u. 101-118;
Frank-Michael Kuhlemann, Die neue Kulturgeschichte und die kirchlichen Archive, in:
Aus evangelischen Archiven 40. 2000, 7-29, 14-18 (zugleich in: Der Archivar 53. 2000,
230-237); Krogel, Kirchengeschichte (wie Anm. 5), 16-25.
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,Objektivitdtspharisider” — das Ideal einer wertbezogenen Wissenschaft. Seine
Maxime lautete: ,Ohne Subjektivitit bleibt die Geschichte eine Chronik“.'?

Insgesamt wird man mit Kurt Nowak als Maxime formulieren miissen, dass
die Kirchengeschichte und damit auch die Territorialkirchengeschichte in
ihren Methoden nichts anderes als historische Wissenschaft ist.'> Das ist gegen
jeden heilsgeschichtlichen bzw. jeden iiber die erkennbare historische Realitdt
hinausweisenden Ansatz pointiert herauszustellen. Diese Position impliziert
nicht, dass die Kirchengeschichte darauf zu verzichten hétte, sich mit den in
den jeweiligen Bpochen relevanten theologischen Fragestellungen zu be-
schaftigen. Wiirde sie das tun, so wire sie keine Kirchengeschichte mehr. Und
insofern sie das tut, ist sie selbstverstdndlich auch theologische Wissenschaft.
Ja sie ist und bleibt riickgebunden an das Christusereignis und die Kirche
selber. In diesem Sinne hat Gerhard Ebeling sie als eine Geschichte der
Auslegung der Heiligen Schrift verstanden — ein Konzept, das von einer
modernen Christentumsgeschichte eben so wenig entfernt zu sein scheint wie
von einer interdisziplindr angelegten Religions- und Kirchengeschichts-
forschung.'*

Dass die Kirchengeschichte hinsichtlich ihrer Methoden nichts anderes als
historische Wissenschaft ist, dariiber besteht zwischen Theologen und
Historikern heute kaum noch Dissens. Schwieriger dagegen stellt sich fiir
viele Forscher der Status der Kirchengeschichte in der Frage dar, welche
Urteilskriterien der kirchenhistorischen Arbeit zugrunde gelegt werden sollen.
Sind es historische oder aber theologische? Mir scheint die Antwort auf diese
Frage im Grunde einfach zu sein, weil sie pragmatisch entschieden werden

2 vgl. Georg Loesche, Geschichte des Protestantismus im vormaligen und im neuen
Osterreich, dritte verb., verm., mit drei Karten und einer Notenbeilage versehene
Auflage, Wien 1930, 8-11; Vorwort, XV f. Die postulierte Wertbezogenheit verdichtete
sich bei Loesche indessen zu einem handfesten, kulturprotestantisch aufgeladenen
Antikatholizismus — so in seinem Vorwort zur dritten Auflage; vgl. auch Peter F. Barton
(Hg.), Georg Loesches Autobiographie, in: JGPrO 99. 1983, 3-29; Reingrabner,
Konzeption (wie Anm. 5), 193-196. Loesche war auch viele Jahre Vorsitzender der
Gesellschaft fiir die Geschichte des Protestantismus in Osterreich, die ihre Entstehung
nicht zuletzt aus dem Impuls der konfessionskulturellen Auseinandersetzungen im
letzten Drittel des 19. Jahrhunderts empfing — so Reingrabner, Gesellschaft (wie Anm.
3), 247.

3 Nowak, Kirchliche Zeitgeschichte (wie Anm. 2); zur theologischen Einbindung
ebd., 11 f. Nowaks Position entspricht weitgehend derjenigen der Herausgeber von
JKonfession und Gesellschaft. Beitridge zur Zeitgeschichte“. Vgl. deren "Programm’,
abgedruckt auf der ersten Seite jedes einzelnen Bandes in der Reihe.

!4 ygl. Gerhard Ebeling, Kirchengeschichte als Geschichte der Auslegung der Heiligen
Schrift, Tiibingen 1947; Trutz Rendtorff, Uberlieferungsgeschichte des Christentums. Ein
theologisches Programm, in: Ders., Theorie des Christentums. Historisch-theologische
Studien zu seiner neuzeitlichen Verfassung, Giitersloh 1972, 13-40; zur inzwischen
weitldufigen Diskussion aus theologischer Perspektive aufschlussreich Karin Bornkamm,
Kirchenbegriff und Kirchengeschichtsverstdndnis, in: ZThK 75. 1978, 436-466; aus
historischer Perspektive der auf breitem Material basierende Beitrag von Werner K.
Blessing, Kirchengeschichte in historischer Sicht. Bemerkungen zu einem Feld zwischen
den Disziplinen, in: Anselm Doering-Manteuffel/Kurt Nowak (Hgg.), Kirchliche
Zeitgeschichte. Urteilsbildung und Methoden, Stuttgart 1996, 14-59.
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kann: Sofern die von dem jeweiligen Forscher praferierten Urteilskriterien als
erkenntnisleitende Interessen offengelegt werden, besteht kein Problem in
der Anwendung unterschiedlicher Urteilskriterien. Tut man dies, ist das nichts
anderes als der Ausdruck einer prinzipiell plural verfassten Geschichtswissen-
schaft. Und so ist es selbstverstdndlich legitim, eine kirchengeschichtliche
Untersuchung im Kontext der theologischen Frage nach der Kirche zu
betreiben, deren Interesse einem bestimmten normativen Kirchenmodell gilt.
Daneben ist es aber ebenso legitim, sein Erkenntnisinteresse etwa moder-
nisierungstheoretisch riickzubinden. Die gewdhlten Ansdtze bleiben legitim,
sofern sie im wissenschaftlichen Diskurs hinsichtlich ihrer Methoden und
erarbeiteten Ergebnisse diskutiert werden kénnen; und das heifst auch: sofern
ihre Ergebnisse im Zusammenhang des jeweiligen Ansatzes als relative
Annédherungen an die Wirklichkeit erkennbar bleiben, mithin nie als absolute
historische Wahrheit ausgegeben werden kénnen.'®

Drittens: Territoriale Kirchengeschichte muss sich sowohl auf das jeweils
Besondere und Spezifische, ebenso wie auf das Allgemeine und den grofRen
Zusammenhang richten. Der von daher an das Konzept zu stellende Anspruch
ist, dass die Forschung neben all ihren Detailbemiihungen immer auch
vergleichende Forschung sein muss. Denn nur im Falle einer angemessenen
Komparatistik wird sie auch das ihr zugeschriebene Odium der Belanglosigkeit
{iberwinden kénnen!"® Der damit formulierte Anspruch ergibt sich ferner aus
dem bereits angesprochenen systematisch-theologischen Interesse, etwa aus
der Frage: Wo und wie realisiert sich Kirche? Und er ist schlieBlich Implikat der
allgemeinen Geschichtswissenschaft, der es darum geht, die jeweils unter-
schiedlichen Bedingungen von historischem Wandel versteh- und erkldrbar
zu machen.'”

Forschungspraktisch heift das, dass biographische Forschungen, auch
gemeindebezogene Forschungen oder Quelleneditionen als wichtige Auf-
gaben der territorialen Kirchengeschichte selbstverstandlich zu bejahen sind.
Allein jedoch geniigt das nicht, wenn es nicht riick- und eingebunden wird in
allgemeine Entwicklungsprobleme und grofere Strukturzusammenhénge.
Wie schnell regionale Entwicklungen und Diskussionen zu historisch allge-
mein bedeutsamen Grundproblemen avancieren koénnen, ldsst sich am
prominenten Beispiel der Barmer theologischen Erkldrung verdeutlichen.
Deren theologische Wurzeln lagen in den reformierten Traditionen des

1> ygl. zu unterschiedlichen Zugritfen auf die historische Realitit etwa das im zweiten
Teil erdrterte Beispiel des protestantischen Vereinswesens, das sich sowohl in einem
theologischen als auch in einem modernisierungstheoretischen Kontext diskutieren ldsst
und auch von den Zeitgenossen so diskutiert worden ist.

16 Zwischen Osterreich und Ungarn vergleichend vgl. etwa den vorbildlich
strukturierenden Aufsatz von Friedrich Gottas, Der Protestantismus in Osterreich und
Ungarn vom Ende des 18. Jahrhunderts (1781) bis zum Anfang des 20. Jahrhunderts
(1918) — Parallelen und Unterschiede, in: JGPrO 109. 1993, 5-36.

'7 Zum Konzept Loesches gehorte es, der dsterreichischen Protestantismusgeschichte,
die eine Geschichte der Diaspora ist, nicht ,das Geprage einer bloRen 'Lokalhistorie’ zu
geben, sondern die Darstellung ,in den Rahmen der allgemeinen Kirchen-, Geistes- und
Weltgeschichte einzugliedern” (vgl. Loesche, Geschichte [wie Anm. 12], 8).
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Wauppertals und der bereits in Barmen-Gemarke am 3. und 4. Januar 1934
stattgefundenen ersten freien reformierten Synode.'®

1. Paradigmatische Strukturprobleme der territorialen Kirchengeschichte
im 19. und frithen 20. Jahrhundert

Wenden wir uns einigen paradigmatischen Strukturproblemen der territoria-
len Kirchengeschichte im 19. und frithen 20. Jahrhundert zu: Die Kriterien
meiner Auswahl sind zum einen an allgemeinen Problemstellungen der
neueren Forschung orientiert. Beriicksichtigt wurden zum anderen solche
Aspekte, die sowohl vergleichend als auch interdisziplinar diskutierbar sind.
SchlieRlich handelt es sich um Gesichtspunkte, an denen sich die notwendige
Operationalisierung einer territorialen Perspektive darlegen lasst. Ein Teil der
ausgewahlten Aspekte wird bereits in der osterreichischen und deutschen
Protestantengeschichtsschreibung reflektiert; anderes hingegen weniger, so
dass hier Forschungsbedarf besteht.

Ein erstes, relevantes Strukturproblem gilt den Fragen von Sdkularisierung
und Entkirchlichung bzw. den entgegengesetzten Vorstellungen von Re-
christianisierung und Rekonfessionalisierung. Diese Problemstellung ist vor
allemn deshalb eine Frage gerade der territorialen Kirchengeschichte, weil sich
die verindernden Formen von Kirchlichkeit und Kirchenbindung zunéachst
einmal ,vor Ort* nachweisen lassen — und zwar mit seriellen Quellen tiber
Abendmabhlsteilnahme, Kirchenbesuch, Kirchenwahlen etc. Die Forschungen
der letzten Jahre haben in dieser Hinsicht bereits weitreichende Fortschritte
gemacht. Man denke etwa an Lucian Holschers Datenatlas zur religidsen
Geographie des protestantischen Deutschland.'” Solche sozialstatistischen
Untersuchungen sind vor allem deshalb vonnéten, weil sich mit ihnen hochst
unterschiedliche Verldufe des Entkirchlichungsprozesses ermitteln lassen. So
wird man fiir die Territorien des spiteren Deutschen Kaiserreiches sagen
miissen, dass der Siiden Deutschlands im 19. Jahrhundert noch viel stirker
kirchlich geprigt blieb als der Nordosten. Auch ist interessant, dass entgegen
dem seit langem bestehenden Vorurteil nicht davon ausgegangen werden
kann, dass die Kirchlichkeit in der Diaspora als generell h6her anzunehmen ist
als in den jeweiligen konfessionellen Kerngebieten.*°

Fiir die Operationalisierung eines solchen Ansatzes ist aber zu betonen, dass
sich Daten zu Kirchlichkeit und Entkirchlichung gerade im Protestantismus
nicht als ein methodischer Konigsweg verabsolutieren lassen. So sagen sie
nimlich nichts iiber innere und nicht zuletzt theologisch gepragte Frommig-

'8 ygl. Joachim Beckmann, Rheinische Bekenntnissynoden im Kirchenkampf. Eine
Dokumentation aus den Jahren 1933-1945, Neukirchen-Vluyn 1975, 34-46.

¥ vgl. Lucian Holscher, Datenatlas zur religiosen Geographie im protestantischen
Deutschland von der Mitte des 19. Jahrhunderts bis zum Zweiten Weltkrieg, 4 Bde.,
Berlin u.a. 2001.

20 Ehd. Vgl. auch Ders., Religiose Geographie im protestantischen Deutschland. Bin
neuer Datenatlas zum kirchlichen Leben in den evangelischen Landeskirchen
1850-1940, in: Aus evangelischen Archiven, Nr.40, 31-68, 63-65.
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keitsmuster aus. Will man daher zu weiterreichenderen Aussagen fiir eine
valide Frommigkeits- und Mentalitatsgeschichte der Religion in der Moderne
vorstoRen, miissen die erhobenen Daten durch andere, nach Mdoglichkeit
serielle qualitative Quellen erganzt werden. Mogliche Zuginge in dieser
Hinsicht bieten Grabsteine und Testamente, Gemeindeblatter und Synodal-
protokolle, autobiographische und biographische Zeugnisse, Kirchenvisita-
tionsberichte etc.”!

Die Fragen nach Entkirchlichung und Verkirchlichung, nach Frommigkeit
und Mentalitét sind, zweitens, unmittelbar verkniipft mit dem in der neueren
Forschung intensiv diskutierten Milieubegriff. Der Milieubegriff zielt auf
religiose und kulturelle, auf ckonomische und lebensweltliche soziale
Einheiten innerhalb einer Region, eines Territoriums oder auch eines
Nationalstaates. Er zielt dariiber hinaus auf politische Dispositionen; und es
lassen sich an ihm in der Regel wirkmachtige ,Cluster” eines sozialen und
nicht zuletzt religits vermittelten Zusammenhalts ermitteln.?

Der Vorteil der neueren Milieudebatte ist, wie gerade angedeutet, dass wir
Milieus auf ganz unterschiedlichen Ebenen finden. So hat die jingere
Forschung gerade mit dem Blick auf religiose Milieus Begriffe von unter-
schiedlicher Reichweite diskutiert. Es wird von Mikro-, Meso- und Makro-
milieus gesprochen.?> Am unproblematischsten scheint dabei fiir die
Protestantismusforschung zunichst der Begriff des Mikromilieus zu sein.
Solche Mikromilieus lassen sich auf Gemeindeebene nachweisen. So haben
Giinter Brakelmann und Dietmar von Reeken fiir das Ruhrgebiet bzw. fiir
nordwestdeutsche Regionen diverse Gemeindemilieus mit differenten reli-
givsen und politischen Priagungen herausgearbeitet.”* Auch in der oster-
reichischen Protestantismusforschung ist bereits auf ganz unterschiedliche,
vor allem historisch bedingte Gemeindemilieus hingewiesen worden. Ideal-
typisch wird man die Milieus der Toleranzgemeinden von den um 1900
entstandenen ,Los-von-Rom-Gemeinden”, diese wiederum von den Ge-

21 ygl. etwa Michel Vovelle, Piété baroque et déchristianisation en Provence au XVIII
sidcle. Les attidudes devant la mort d‘aprés les clauses des testaments, Paris 1973; Rudolf
Schlégl, Glaube und Religion in der Sakularisierung. Die katholische Stadt - Kaln,
Aachen, Miinster — 1700-1840, Miinchen 1995; zur Quellenbasis auch Ders.,
Katholische Kirche, Religiositdt und gesellschaftlicher Wandel. Rheinisch-Westfalische
Stidte 1750-1830, in: Wolfgang Schieder (Hg.), Religion und Gesellschaft im 19.
Jahrhundert, Stuttgart 1993, 100, Anm. 57 u. 58; Frank-Michael Kuhlemann,
Biirgerlichkeit und Religion. Zur Sozial- und Mentalitdtsgeschichte der evangelischen
Pfarrer in Baden 1860-1914, Gottingen 2001, 41.

22 ygl. M. Rainer Lepsius, Parteiensystem und Sozialstruktur. Zum Problem der
Demokratisierung der deutschen Gesellschaft, in: Wilhelm Abel u.a. (Hgg.), Wirtschaft,
Geschichte, Wirtschaftsgeschichte. FS fiir Friedrich Liitge, Stuttgart 1996 u.6.; neuer-
dings auch in M. Rainer Lepsius, Demokratie in Deutschland, Gottingen 1993, 25-50.

** vgl. Olaf Blaschke/Frank-Michael Kuhlemann (Hgg.), Religion im Kaiserreich.
Milieus, Mentalititen, Krisen, Giitersloh 1996, *2000.

2% ygl. Giinter Brakelmann, Das kirchennahe protestantische Milieu im Ruhrgebiet
1890-1933, in: Bericht iiber die 38. Versammlung deutscher Historiker in Bochum vom
26. bis 29. September 1990, 175-179; Dietmar von Reeken, Kirchen im Umbruch zur
Moderne. Milieubildungsprozesse im nordwestdeutschen Protestantismus 1849-1914,
Giitersloh 1999.
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meinden des ,Burgenlandes” sowie der Wiener Grofstadtgemeinde unter-
scheiden miissen.>”

Fiir die Milieudiskussion stellen sich insbesonders Fragen nach den
Bedingungen und den Prozessen, den theologischen Pragungen und lebens-
weltlichen Konflikten im Prozess des Gemeindeaufbaus. Dieser stellte sich in
den Diasporakirchen und nicht zuletzt in Osterreich aufgrund der grofen
Entfernungen als ein besonderes Problem dar. Fragen nach der theologischen
Prigung von Vikaren und Geistlichen, der Bedeutung von Schulen und
Gemeindehdusern, Toleranzbethdusern und Familienabenden, Kauf von
Grundstiicken und Friedhofsnutzung, Streit von Mietern und Vermietern
jeweils anderer Konfession, Glockenstremgkelten und Prozessionen, religio-
sen Festen und Liedkultur sind von Interesse.”

Von besonderer Bedeutung fiir die kiinftige Milieuforschung ist auch eine
Geschichte religioser Sozialisation, die sich gleichermafen auf Schulen und
Kindergarten, Vereine der Inneren Mission und die Gemeinden, mithin
regional und lokal hiochst unterschiedliche Ausprdgungen des Protestan-
tismus richten miisste. In diesem Kontext kdme auch einer lokal und regional
verankerten Geschlechtergeschichte eine tragende Rolle zu. So stellte sich fiir
viele osterreichische evangelische Gemeinden das Problem, dass viele Miitter
keine protestantische Er21ehung erfahren hatten und erst spater durch Heirat
zum Protestantismus iibertraten.?” Wie tiberall spielten Frauen und Miitter fiir

25 ygl. Hans Eder, Eigenart, Organisation und Leben der evangelischen Kirche A.u.
H.B. in Osterreich, in: Ders. (Hg.), Die evangelische Kirche in Osterreich. Bliite, Not und
neuer Aufbau, Berlin 1940, 174-216, 200 f.; Gustav Reingrabner, Protestanten in
Osterreich. Geschichte und Dokumentation, Wien u.a. 1981, 204 f., 256-266; Ders., Das
kirchliche Leben der Evangelischen im Burgenland seit 1945, in: JGPrO 117/118. 2002,
147-194: F. Reischer, Der Protestantismus in Klagenfurt und Unterkdrnten im 19. und
20. Jahrhundert (Die Entstehung der evangelischen Pfarrgemeinde Klagenfurt am
Lendkanal im Zusammenhang mit der Geschichte des Protestantismus in Kédrnten), in:
JGPr® 100. 1984, 41-143; Johann Peter Franzl, Studien zur Geschichte des
Protestantismus in Wiener Neustadt, (phil. Diss.) Wien 1974; A. Petritsch, 125 Jahre
Evangelische Pfarrgemeinde A. und H.B. Wiener Neustadt, in: JGPrO 102. 1986, 92-141;
D. Pichler, Das Heiratsverhalten des protestantischen Wiener Biirgertums — Matriken der
Wiener Protestantischen Gemeinde im 19. Jahrhundert, in: JGPrO 112. 1996, 57-117.

26 ygl. Alfred Wahl, Confession et Comportement dans les Campagnes d’Alsace et de
Bade 1871-1939. Catholiques, protestants et juifs. Demographie, dynamisme econo-
mique et social, relation et attitude politique, 2 Bde., Metz 1980; Alain Corbin, Die
Sprache der Glocken. Landliche Gefiihlskultur und symbolische Ordnung im Frankreich
des 19. Jahrhunderts, Frankfurt 1995 (franzdsisch: 1994); Jakob Weiler, Der
Glockenstreit zu Rheinbrohl. Vor 100 Jahren: Kulturkampf am Mittelrhein, Bad
Hoénningen 1996; Tobias Dietrich, Konfessionelle Gegnerschaft im Dorf im 19.
Jahrhundert, in: Olaf Blaschke (Hg.), Konfessionen im Konflikt. Deutschland zwischen
1800 und 1970: ein zweites konfessionelles Zeitalter, Gottingen 2002, 181-213; Eder,
Eigenart (wie Anm. 25), 181-188; Reingrabner, Protestanten (wie Anm. 25), 191;
Rudolf Leeb/E. Herold, Das sterreichische josephinische Toleranzbethaus. Zur histo-
rischen Einordnung eines Symbols, in: JGPrQ 107/108. 1991/1992, 3-23.

7 Vgl. Eder, Eigenart (wie Anm. 25), 208-214; dort auch zum Postulat einer
umfassenden Begleitung der Miitter an besonderen Lebensabschnitten ihrer Kinder. So
sei es die ,selbstverstandliche Aufgabe der kirchlichen Frauenarbeit, die Jungmiitter, die
Taufmiitter, die Schulanfingermiitter, die Konfirmandenmiitter usw. gesondert zu
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die Milieus eine tragende Rolle, etwa in den Frauenbibelkreisen, in der
Frauenhilfe, in den evangelischen Frauenvereinen, als Gemeindehelferinnen
oder Berufsarbeiterinnen der Inneren Mission, die in ihrer lokalen und
regionalen Bedeutung differenziert zu untersuchen wiaren.*®

Fin entscheidendes Problem der protestantischen Milieudiskussion ist die
Frage, ob und inwieweit es solche Milieus eigentlich auf einer iibergemeind-
lichen, iiberregionalen oder auch nationalen Ebene gegeben hat. In Deutsch-
Jand lassen sich regionale Milieustrukturen hier und da nachweisen.?” Aber
gilt das auch fiir Osterreich? Zum einen stellt sich das Problem schon anders
aufgrund der Minderheitssituation der Protestanten mit etwa 2% aller
Staatsangehorigen (bezogen auf die Zeit nach 1918 in der ersten Republik).*®
Diese GroRenordnung entspricht etwa derjenigen der Juden in Deutschland in
der Zeit des Kaiserreichs, deren sozialer Zusammenhalt sich aber nicht, wie
argumentiert worden ist, als ein Milieu beschreiben lasse.*’ Zum anderen
ergibt sich fiir Osterreich — gravierender noch als fir Deutschland — das
Problem der politischen Vertretung der Protestanten. Eine eigentliche
Milieupartei wie das Zentrum in Deutschland existierte nicht, selbst wenn
sich liberale und nationalkulturelle protestantische Interessen und Mobilisie-

sammeln und sie auf ihre Aufgabe besonders vorzubereiten” (212); vgl. auch Karl W.
Schwarz, Heiraten zwischen ,Geduldetwerden” und ,Versprechenmiissen” — Zu den
Auswirkungen des Toleranzpatents im evangelischen Raum, in: AuG 52. 2001, 218-226;
Ders., Das Osterreichische Eherecht als Konversionsmotiv, in: Gustav Reingrabner/
Monika Haselbach (Hgg.), Evangelische in Osterreich. Katalog zur gleichnamigen
Ausstellung in der Osterreichischen Nationalbibliothek Nov. 96 — Febr. 97, Wien 1996,
123-125. Zum Problem einer religiésen Sozialisationsgeschichte Frank-Michael Kuhle-
mann, Religiése Erziehung in Familie, Kirche und Schule 1945-1980. Zur Transformation
protestantischer und katholischer Milieus am Beispiel ausgewahlter Stddte im europa-
ischen Vergleich (Ms.).

28 Fder, Eigenart (wie Anm. 25), ebd. Zur Positionierung neuer Frauenberufe
innerhalb konfessioneller Milieus die Beitrdge von Petra Brinkmeier, Annette Drees,
Ruth Felgentreff, Silvia Lange u. Kerstin Winkler, in Frank-Michael Kuhlemann/Hans-
Walter Schmuhl (Hgg.), Beruf und Religion im 19. und 20. Jahrhundert, Stuttgart 2003;
in systematisch-historischer Perspektive: Ute Gause, Geschlecht als historische Kategorie.
Was leistet eine feministische Perspektive fiir die Kirchengeschichte? Ein Diskussions-
beitrag, in: Doering-Manteuffel/Nowak (Hgg.), Zeitgeschichte (wie Anm. 14), 164-179.

29 ygl. Frank-Michael Kuhlemann, Protestantisches Milieu in Baden. Konfessionelle
Vergesellschaftung und Mentalitdt im Umbruch zur Moderne, in: Blaschke/Kuhlemann
(Hgg.), Religion (wie Anm. 23), 316-349; Wolfhart Beck, Westfélische Protestanten auf
dem Weg in die Moderne. Die evangelischen Gemeinden des Kirchenkreises Liibbecke
zwischen Kaiserreich und Bundesrepublik, Paderborn u.a. 2002.

30 ygl. Friedrich Gottas, Die Geschichte des Protestantismus in der Habsburgermo-
narchie, in: Die Habsburgermonarchie 1848-1918, Bd. IV: Die Konfessionen, hg. im
Auftrag der Kommission fiir die Geschichte der dsterreichisch-ungarischen Monarchie
(1848-1918) von Adam Wandruszka u. Peter Urbanitsch, Wien 1985, 592.

3 Vgl. Till van Rahden, Weder Milieu noch Konfession. Die situative Ethnizitdt der
deutschen Juden im Kaiserreich in vergleichender Perspektive, in: Blaschke/Kuhlemann
(Hgg.), Religion (wie Anm. 23), 409-434.
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rungsprozesse teilweise im Kontext des politischen Liberalismus oder im
radikalen Nationalismus der Alldeutschen verorten lassen.??

Eine andere Frage wire in diesem Zusammenhang, ob man den Protestan-
tismus, statt ihn als Milieu zu charakterisieren, nicht besser als ein mentales
Verbundsystem bezeichnen sollte — mit einer Reihe von sozialkulturellen
Symbolisierungen und politischen Konsequenzen. Dabei kime vor allem der
Abgrenzung vom politischen Katholizismus und der Sozialdemokratie eine
besondere Bedeutung zu. So gab es in Deutschland eine protestantische
Disposition auf die Parteien des liberalen und nationalen Lagers, die letzlich bis
hin zum Nationalsozialismus reichte. Auch in Osterreich scheinen langfristig
angelegte antikatholische Affekte in den protestantischen Milieus und
Mentalititen moglicherweise zu einer ebensolchen Disposition beigetragen
zu haben.”?

Um solche Zusammenhénge empirisch exakt und vergleichend zu klaren,
bedarf es breiter milieu- und mentalitdtsgeschichtlich fundierter Unter-
suchungen. Dabei stehen Fragen nach den tibergreifenden Kommunikations-
raumen und ihren Medien, nach Schulbuchinhalten und Buchlektiire, nach
Zeitungen und Zeitschriften, nach Erinnerungsfeiern und -festen, nach
Vereinen und Verbanden, nach evangelischen Fakultidten und theologischen
Akademien sowie schlieRlich dem politischen Wahlverhalten zur Debatte.

Mit den Milieus unmittelbar verbunden ist, drittens, die Frage nach dem
protestantischen Vereinswesen. Das konfessionelle Verbands- und Vereins-
wesen reprasentierte im 19. Jahrhundert die entscheidende Vergesellschaf-
tungsform des Biirgertums und steht zundchst gewissermalRen verquer zu
einer territorialen Struktur von Religion und Kirche. Auf der anderen Seite

32 ygl. Georg Schonerer, hg. mit Unterstiitzung des Reichsinstituts fiir Geschichte des
neuen Deutschlands von Eduard Pichl, Bd. 5: 1897-1921, Oldenburg/Berlin 1938;
Berthold Sutter, Die Badenischen Sprachenverordnungen von 1897, 2 Bde., Graz—Koln
1960/1965; Andrew Whiteside, The Socialism of Fools: Georg Ritter von Schonerer and
Austrian Pan-Germanism, Berkeley 1975; Die Habsburgermonarchie 1848-1918, Bd. IIL:
Die Volker des Reiches, 1. Teilband, im Auftrag der Kommission fiir die Geschichte der
osterreichisch-ungarischen Monarchie (1848-1918) hg. von Adam Wandruszka u. Peter
Urbanitsch, Wien 1980; Lothar Hobelt, Kornblume und Kaiseradler. Die deutschfreiheit-
lichen Parteien Altdsterreichs 1882-1918, Wien 1993; vgl. auch Reinhard Knoll, Zur
Tradition der christlich-sozialen Partei. Ihre Frith- und Entwicklungsgeschichte bis zu
den Reichsratswahlen 1907, Wien u.a. 1973; Carl E. Schorske, Wien. Geist und
Gesellschaft im Fin de Siécle, Miinchen u.a. 1980, 111-168.

33 ygl. Karl Rohe, Wahlen und Wihlertraditionen in Deutschland, Frankfurt 1992;
Gustav Reingrabner, Rom oder Wittenberg — vom antikatholischen Affekt im
dsterreichischen Protestantismus, in: Hans Paarhammer/Alfred Rinnerthaler (Hgg.),
Osterreich und der Heilige Stuhl im 19. und 20. Jahrhundert, Frankfurt u.a. 2001,
573-595; Walter Fleischmann-Bisten, Die Orientierung der dsterreichischen Protestan-
ten nach dem ,Reich” 1903 bis 1938 — dargestellt am Beispiel des ,Evangelischen Bundes
zur Wahrung der deutsch-protestantichen Interessen”, in: JGPrO 112. 1996, 119-135;
vgl. auch Karl W. Schwarz, Von der ersten zur zweiten Republik, in: Mitteilungen der
Evangelischen Arbeitsgemeinschaft fiir Kirchliche Zeitgeschichte 14. 1994, 17-30, 25.
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blieb es durch Landes- und Ortsvereine wiederum in einen territorialen und
regionalen wie lokalen und gemeindlichen Rahmen eingebunden.*

Wie auch immer das im konkreten Fall war: In den protestantischen
Vereinen bildete sich ein fiir den neueren Protestantismus sozialgeschichtlich
und modernisierungstheoretisch sowie auch systematisch-theologisch inter-
essantes und zugleich konstitutives Modell der sozialen Organisation von
Religion ab. Der Goéttinger Theologe Friedrich Liicke sowie sein Schiiler
Johann Hinrich Wichern hatten die Vereinsdiskussion zum einen vor dem
Hintergrund eines stindig fortschreitenden gesellschaftlichen Differenzie-
rungsprozesses gefiihrt. Zum anderen hatten sie die Vereinsfrage in den
Kontext einer Diskussion tiber die altprotestantische Dreistandelehre gestellt.
Konfessionelle Vereine iibernahmen - nach ihrer Deutung - zentrale
Aufgaben bei der Integration der Menschen in einer die Individuen tendenziell
atomisierenden biirgerlichen Gesellschaft. Vereine waren fiir Wichern auch
Teil einer berufsstindischen Ordnung. Die Kirche fungierte dabei als der
eigentliche ,freie Urverein®, der in der Moderne aber aufgrund der Erfah-
rungen von gesellschaftlicher und kultureller Differenz zu erweitern sei.
Pointiert formuliert: Konfessionelle Vereine sollten quasikirchliche Funk-
tionen iibernehmen — auRerhalb eines amtskirchlichen Rahmens.*”

Wie sehr sich dieses Problem in der Geschichte des Osterreichischen
Protestantismus widerspiegelt, wird unmittelbar einsichtig, wenn man sich die
Bedeutung vor allem der Gustav-Adolf-Vereine sowie des Evangelischen
Bundes fiir die Kirchenbildung vergegenwirtigt. So wurde im Osterreichi-
schen Protestantismus in den 1930er Jahren noch dariiber diskutiert, ob nur
solche Gemeindeglieder in Presbyterien gewahlt werden konnten, die
zugleich Mitglieder des Evangelischen Bundes oder des Gustav-Adolf-Vereins
seien.>®

Die Vereinsperspektive ist auch fiir die langfristige Betrachtung des
Protestantismus in der Krise des theologischen Liberalismus bedeutsam. So
nahm die Vereinsdebatte besonders seit dem ausgehenden 19. Jahrhundert
eine kritische Wende. Immer mehr stellte sich jetzt offensichtlich das Problem,
dass die Vereine von vielen nur noch als der exemplarische Ausdruck fiir die
Zerrissenheit einer krisenhaften Moderne, die nicht mehr in der Lage sei, den
ganzen Menschen zu integrieren, wahrgenommen wurden. Kritiker der
Vereine optierten daher je linger desto mehr wieder fiir die Kirche als ein

3% ygl, Hans-Walter Krumwiede, Die Unionswirkung der freien evangelischen
Vereine und Werke als soziales Phinomen des 19. Jahrhunderts, in: Karl Herbert
(Hg.), Um evangelische Einheit. Beitrdge zum Unionsproblem, Herborn 1967, 147-184;
zur grundsitzlichen Bedeutung des protestantischen Vereinswesens im 19. und 20.
Jahrhundert: Jochen-Christoph Kaiser, Konfessionelle Verbande im 19. Jahrhundert.
Versuch einer Typologie, in: Helmut Baier (Hg.), Kirche in Staat und Gesellschaft im 19.
Jahrhundert, Neustadt a.d. Aisch 1992, 187-209; Ders., Sozialer Protestantismus im 20.
Jahrhundert. Beitridge zur Geschichte der Inneren Mission 1914-1945, Miinchen 1989.

** Krumwiede, Unionswirkung (wie Anm. 34).

36 Eder, Eigenart (wie Anm. 25), 215. Zum Evangelischen Bund in Osterreich
neuerdings: Karl-Reinhart Trauner/Bernd Zimmermann (Hgg.), 100 Jahre Evangelischer
Bund in Osterreich. Probleme und Chancen in der Diaspora-Arbeit, Gottingen 2003.
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organisches und allseitig integrierendes Organisationsmodell.>” Wenn man so

will, kann man hieran die sozialgeschichtlichen Beziige einer theologischen
Diskussion erkennen, in der der biirgerliche Liberalismus und die biirgerliche
Welt zu einem grundlegenden theologischen Problem wurden.>®

Die Vereinsperspektive ist noch mit einem anderen wichtigen Aspekt, dem
der Laienemanzipation, verbunden. Die Vereine stehen fiir die Emanzipation
eines religios riickgebundenen biirgerlichen Subjekts. Und es lassen sich
gerade an der Geschichte des Vereinsprotestantismus ein Stiick weit die
Thesen von der strukturellen Obrigkeitslastigkeit des Protestantismus relati-
vieren. Protestantische Vereine iibernahmen wichtige Funktionen auf dem
Feld des biirgerlichen Kulturbetriebs und im Rahmen der biirgerlichen
Sozialreform. Zum Teil waren sie auch in die kommunale Selbstverwaltung
integriert oder sie waren Tréger eines oppositionellen Nationalismus, der sich
gegen dynastisch-territoriale und ,obrigkeitliche* Interessen ebenso wie die
Politikvorstellungen der eigenen Kirchenobrigkeit richten konnte. Letzteres
ist in der Forschung etwa am Beispiel des Evangelischen Bundes im Kontext
der sogenannten ,Los-von-Rom-Bewegung* herausgearbeitet worden.””

Der Aspekt biirgerlicher Emanzipation im Kontext der protestantischen
Vereinsgeschichte lasst sich moglicherweise noch mit dem Sachverhalt
verkniipfen, dass sich die Geschichte des Protestantismus in Osterreich
{iberhaupt nur aus einem langwierigen lokalen Emanzipationskampf vor
allem gegen die katholische Landesherrschaft angemessen erkldren lésst.
Dabei kam den Gemeinden und einigen herausragenden bauerlichen
Fiihrergestalten, sogenannten ,Pradikanten”, eine besondere Funktion zu.
Das hat dazu beigetragen, dass der dsterreichische Protestantismus eine seit
dem 16. Jahrhundert ausgeprigte ,autochthone Tradition des Laienchristen-
tums” bis hin zu einem ,politischen Protestantismus” besa3, von dem sich

7 ygl. Kuhlemann, Biirgerlichkeit (wie Anm. 21), 431-439; vgl. auch Gangolf
Hiibinger, Kulturprotestantismus und Politik. Zum Verhéltnis von Liberalismus und
Protestantismus im wilhelminischen Deutschland, Tiibingen 1994, 219-233. Zur Kritik
an den Vereinen als Relikt aus dem ,liberalistischen Zeitalter, in dem alles vereinsmafig
aufgezogen war®, am Osterreichischen Beispiel fiir das frithe 20. Jahrhundert Eder,
Eigenart (wie Anm, 25), 208. Einem neuen kirchlichen Integrationsideal folgend, heifSt
es dort u.a.: ,Die Vereine waren immer in Gefahr, Selbstzweck zu werden, sich nicht
mehr als Teil des Ganzen zu fiihlen.” Auch der Prisident des Wiener Oberkirchenrats Dr.
Heinrich Liptak sprach 1940 abschitzig von dem ,wohl iibermifig wuchernde(n)
Vereinswesen Oesterreichs® (Heinrich Liptak, Die neue Rechtslage der Kirche, in: Eder
(Hg.), Kirche [wie Anm. 25], 163).

*8 vgl. Friedrich Wilhelm Graf, Kulturprotestantismus. Zur Begriffsgeschichte einer
theologiepolitischen Chiffre, in: AfB 28. 1984, 214-268, 232 ff., der zwischen den
jiingeren Liberalen des Kaiserreichs und der spiteren Dialektischen Theologie eine
deutliche ,Strukturanalogie” erkennt, dabei aber dem Problem der Kirche und der
Vereine keine besondere Bedeutung zuweist.

*? ygl. Kuhlemann, Biirgerlichkeit (wie Anm. 21), 370-460; Helmut Walser Smith,
German Nationalism and Religious Conflict. Culture, Ideology, Politics, 1870-1914,
Princeton 1995, 206-239; Gustav Reingrabner, Der Evangelische Bund und die Los-von-
Rom-Bewegung in Osterreich, in: Gottfried Maron (Hg.), Evangelisch und Okumenisch.
Beitrdge zum 100jdhrigen Bestehen des Evangelischen Bundes, Gottingen 1986,
258-271.
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Kontinuititen bis hin zum Vereinsprotestantismus des 19. Jahrhunderts
ermitteln lassen.’® Nicht zu Unrecht hat man in der dsterreichischen
Protestantengeschichtsschreibung die Momente eines ausgeprdgten ,Ge-
meindeindividualismus” oder sogar ,Gemeindeindependentismus” ausge-
macht. Der Gemeindeindependentismus reichte von der rechtlichen Unab-
hangigkeit in Form von ,Lokalstatuten {iber die liturgische Mannigfaltigkeit
bis hin zur Bekenntnisunabhingigkeit. Der emanzipatorische Impetus zeigt
sich im 19. Jahrhundert nicht zuletzt in den Protesten der Gemeinden des
Burgenlandes gegen die Einfiihrung der landesfiirstlichen Kirchenhoheit im
Jahre 1859, die darin ihre Autonomierechte beeintrachtigt sahen.*!

Ein weiterer entscheidender Zugriff fiir eine territorial verankerte und
zugleich dariiber hinausweisende Kirchengeschichtsforschung ist, viertens,
dass sie sich mit dem Problem des modernen Nationalismus auseinander-
setzen muss. Wenn in der Vormoderne das Territorium zur entscheidenden
politischen Referenzgrofe des Protestantismus geworden ist, s0 ist es in der
Moderne je linger desto mehr die Nation. Diese Perspektive ergibt sich vor
allem aus der sich verdichtenden nationalen Kommunikation in Vereinen,
Presse, Schulen und Hochschulen. Und es lassen sich hier und da, vor allem im
liberalen Protestantismus des deutschen Siidwestens, betrdchtliche Tenden-
zen hin zu einer ,Konfessionalisierung der Nation“ feststellen.** So wurde auf
dem PFest zur Binweihung des Wormser Lutherdenkmals von 1868 etwa Jder
groe Gedanke herausgestellt, ,daf Deutschtum und Protestantismus
eigentlich Eins und dasselbe seien, daB die GroBe Deutschlands auf dem
Protestantismus, der Protestantismus auf Deutschland beruhe”.*> Solche

40 ygl. Rudolf Leeb, Die Zeit des ,Geheimprotestantismus*, in: Carinthia I, 190. 2000,
249-264, Zitate 263 f.

41 vl etwa Liptak, Rechtslage (wie Anm. 37), 151 f,, das dritte Zitat ebd., 171; Eder,
Eigenart (wie Anm. 25), 201 f,, die beiden ersten Zitate ebd.; Reingrabner, Protestanten
(wie Anm. 25), 261. Am Osterreichisch-ungarischen Protestantismus lassen sich daher
moglicherweise interessante Beziige auch zwischen einer ,westlichen* und mitteleu-
ropiischen Widerstandsdiskussion herausarbeiten. Vgl. Kdilmén Benda, Die Auswirkun-
gen der Lehren Calvins auf die Ideologie des stindischen Widerstandes in Ungarn, in:
JGPrO 110/111. 1994/95, 75-85.

42 golche Tendenzen finden sich etwa in der kleindeutschen borussischen Schule der
Geschichtswissenschaft, Vgl. Hans-Ulrich Wehler, Deutsche Gesellschaftsgeschichte, Bd.
3: Von der ,Deutschen Doppelrevolution® bis zum Beginn des Ersten Weltkriegs
1849-1914, Miinchen 1995, 228-251, Am Beispiel Heinrich von Sybels und des von ihm
mafgeblich dominierten antiultramontanen Deutschen Vereins fiir die Rheinprovinz
vgl. Norbert Schlofmacher, Entkirchlichung, Antiultramontanismus und ,nationalreli-
gidse Orientierungen” im Liberalismus der Kulturkampfara. Der Deutsche Verein fiir die
Rheinprovinz, in: Blaschke/Kuhlemann (Hgg.), Religion (wie Anm. 23), 474-502. Zum
deutschen Siidwesten Lepp, Aufbruch (wie Anm. 7). Zum Problem der +Konfessiona-
lisierung der Nation” in Deutschland: Frank-Michael Kuhlemann, ,Konfessionalisierung
der Nation“? Deutschland im 19. und frithen 20. Jahrhundert, in: Heinz-Gerhard Haupt/
Dieter Langewiesche (Hgg.), Nation und Religion in Europa. Mehrkonfessionelle
Gesellschaften im 19. und 20. Jahrhundert, Frankfurt 2004, 27-63.

4 Vgl. Siiddeutsches Evangelisch-Protestantisches Wochenblatt, 9, 1868,