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Das Kerygma Petri
und die urchristliche Apologetik

Von Henning Paulsen

Noch immer geht die methodische Rekonstruktion urchristlicher Ge-
schichte im Blick auf den Ubergang zur alten Kirche vom Eindruck des
gleichsam Schockartigen, eines zugleich materialen Umschlags, einer tiefgrei-
fenden Umwilzung aus. Das Modell historischer Diskontinuitit — dessen
erkenntnistheoretische Voraussetzungen und Ziele nicht iibersehen werden
sollten! — wird zunschst auch nicht durch jene Texte fraglich oder gar auf-
gehoben, die unter der Bezeichnung ,Apostolische Viter® firmieren. Denn
jene sind, so disparat sie fiir sich genommen auch sein mogen, zum tber-
wiegenden Teil noch viel zu sehr mit neutestamentlichen Texten verbun-
den, als daB sie allein jenen Ubergang begteiflicher machen konnten. Viel
eher wire schon an die methodischen Versuche zu erinnern, einzelne Tra-
ditionen, Formeln und Motive sei es wirkungsgeschichtlich in ihrer Fort-
dauer, sei es archiologisch in ihrer Vorgeschichte und Genese zu erfassen.
Solches Bemiihen hat gewiB das Bild der urchristlichen Geschichte und
ihrer Theologie nuancierter und vielfiltiger erscheinen lassen, ohne daB
jedoch jene prinzipielle Diskontinuitit zur alten Kirche damit schon besei-
tigt wire. Dies gilt um so meht, als ja auch methodisch mit dem Nachweis
der Wiederkehr und Aufnahme von Traditionen, Formeln und Motiven
cin geschichtlicher Zusammenhang nicht notwendig angenommen werden
muB, SchlieBlich niitzt auch der Hinweis auf den Kanon, wenn er isoliert
herangezogen wird, wenig: Denn weder bietet der abgeschlossene Kanon
die Grenze zwischen Utrchristentum und alter Kirche, noch macht er auf
der anderen Seite die Méglichkeit evident, von einer Kontinuitit zwischen
beiden Grofen zu sprechen.

1 Das zeigt sich z. B. an F. Overbeck, der solches Modell der Diskontinuitit ge-
wiB am nachdriicklichsten vertreten hat; vgl. vor allem ,Uber die Anfinge der
patristischen Literatur‘: HZ 48 (1882), 417-472 (= Darmstadt 1954). Vgl. dazu
Ph. Vielbauer, Franz Overbeck und die neutestamentliche Wissenschaft: Aufsitze
zum Neuen Testament (ThB 31), 235—252; . Pfeiffer, Franz Overbecks Kritik
des Christentums (Studien zur Theologie und Geistesgeschichte des Neunzehnten
Jahrhunderts 19) Gottingen 1975; vgl. bes. S. 141ff.

Zuschr. £. K. G. 1



2 Untersuchungen

Es liegt angesichts solcher Schwierigkeiten nahe, das zugrundeliegende
Problem vor allem auf dem Gebiet der utrchristlichen Apologetik? erneut
aufzusuchen, weil damit auch inhaltlich jener Bereich benannt ist, an dem
zumeist der Umschlag vom Utrchristentum zur alten Kirche exemplarisch
belegt wird3. Forschungsgeschichtlich dominierte zunichst — in Analogie
zum Modell historischer Diskontinuitit — die Hypothese eines eher unver-
mittelten Einsetzens det Apologetik, das deshalb gerne mit der Verweltli-
chung des Evangeliums verbunden wurde. Apologetik wird so zum gleich-
sam weltzugewandten, fortschrittlichen Bruder jener hiretischen Gruppen,
die der Kirche den Spiegel der Vergangenheit vorhalten, um sie bei dieser
zu behaften. Allerdings erwies sich dies Bild denn doch als zu einfach; vor
allem die Beobachtung, daB schon neutestamentliche Texte angeblich ge-
nuin apologetische Theologumena enthalten, muBite solche Hypothesen ins
Unrecht setzen. Nur ist ein historischer Rahmen, in den sich solche Beob-
achtungen zu einem neuen Bild fiigen lieBen, damit immer noch nicht ge-
geben. Denn es bleibt zweifelbaft, ob in diesen Theologumena nur ein
Nachklang der nachalttestamentlichen, jiidischen Apologetik4 oder der Be-

2 Zur urchristlichen/altkirchlichen Apologetik und ihrer Geschichte vgl. bes.
A. Harnack, Die Ubetlieferung der griechischen Apologeten des zweiten Jaht-
hundetts in der alten Kirche und im Mittelalter (TU I,1.2) Leipzig 1882; O. Pflei-
derer, Das Urchristentum. Seine Schriften und Lehren, Betlin 1902, Bd. 2, S.
681ff.; K. Axenfeld, Die jiidische Propaganda als Votliuferin und Wegbereiterin
der urchristlichen Mission: Missionswissenschaftliche Studien (Festschr. G.
Warneck) Berlin 1904, S. 1—80; . Geffeken, Zwel griechische Apologeten, Leipzig-
Betlin 1907; A. Puech, Les apologistes grecs du IIe siécle de notre ére, Paris 1912;
P. Wendland, Die hellenistisch-romische Kultur in ihren Bezichungen zu Juden-
tum und Christentum. Die urchristlichen Litetatutformen (HNT I,2.3) 2.3.A.
Tiibingen 1912, S. 391ff.; A. Hamck, Apologetik in der alten Kirche, Leipzig
1918; A. von Harnack, Die Mission und Ausbreitung des Christentums in den
etsten drei Jahrhunderten, 4. A. Leipzig 1924; M. Pellegrino, Gli Apologeti Grec,
del II secolo. Saggio sui rappotti fra il Cristianesimo primitivo e la cultura classicai
Rom 1947; M. Pellegrino, Studi su 'antica apologetica (Stotia e letteratura 14)
Rom 1947; V. Monachino, Intento pratico e propagandistico nell’apologetica
greca del II secolo: Gteg 32, 1951, 5—49; H. Lietymann, Geschichte der alten
Kitche, Bd. 2, 3. A. Betlin 1961, S. 172ff.

3 Auch hier wire beispielhaft auf F. Overbeck zu verweisen; vgl. schon ,Uber
Entstehung und Recht einer rein historischen Betrachtung der neutestamentlichen
Schriften in der Theologief, Basel 1871 (mit der pointierten Nennung von Ire-
naeus, Clemens und Tertullian; vgl. z. B. S. 6ff).

4 Zur nachalttestamentlichen, jiidischen Apologetik vgl. z. B. C. Séegfried, Die
Episode des jiidischen Hellenismus in der nachexilischen Entwickelung des Ju-
denthums: Jahrbuch fiir jiidische Geschichte und Literatur 3, 1900, 42—60; M.
Friedldnder, Synagoge und Kirche in ihren Anfingen, Betlin 1908 ; M. Friedlinder,
Geschichte der jiidischen Apologetik als Vorgeschichte des Christentums, Ziitich
1903; P. Kriiger, Philo und Josephus als Apologeten des Judentums, Leipzig
1906; J. Bergmann, Jidische Apologetik im neutestamentlichen Zeitalter, Berlin
1908; A. Canusse, La propaganda juive et I’hellénisme: RHPhR 3, 1923, 3907—414;
P. Dalbert, Die Theologie der hellenistisch-~jiidischen Missionsliteratur unter Aus-
schluf von Philo und Josephus (ThF 4) Hamburg 1954; V7. Tcherikover, Jewish
Apologetic Literature Reconsidered: Symbolae R. Taubenschlag dedicatae Bd. 3,
Wroclaw-Watschau 1957, S. 169-193; I/, Tcherikover, Hellenistic Civilization and
the Jews, Philadelphia 1959.
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ginn einer spezifisch urchristlichen Theologieform votliegt. Wenn die Ge-
schichte der Apologetik in der Tat élter ist als das Christentum5, liBt sich
dann von einem nahtlosen Ubetgang ,nachalttestamentliches Judentum —
Utchristentum — alte Kirche® sprechen®? Eine historische Differenzierung
wiirde dann materialiter allerdings unmdglich gemacht?, sie wite zumindest
nicht auf dem Felde der apologetischen Literatur aufzusuchen.

Angesichts der sich aus diesen Ubetlegungen etgebenden Unsicherheit

bleibt erneut daran zu erinnern, daB dies alles zuerst und vor allem auch ein
Problem der Form- bzw. der Literaturgeschichte darstellt. Jener zu disku-
tierende Ubergang vom Urchtistentum zur alten Kirche muB sich — wenn
er sich nicht zur bloBen Chimire verfliichtigen soll — vor allem auch im
Wandel der Formen und in der Verinderung der Literatur niederschlagen
und an ihr sich belegen lassen. Damit aber richtet sich das Interesse not-
wendig auf jene literarischen Relikte frither Apologetik, auf die apologeti-
schen Fragmente Melitos8 und des Quadratus®, deren Torso aber kaum
weitergehende Schliisse zulassen diirfte. Neben der Apologie des Aristi-
des!0 sind vor allem die noch erhaltenen Bruchstiicke des ,Kerygma Petri®
(KerP) zu nennen!!. Sie bediitfen schon deshalb einet gesonderten Unter-

5 P, Wendland, Urchristliche Literaturformen S. 391: ,,S0 paradox es klingt, die
Geschichte dieser Apologetik ist ilter als das Christentum selbst.*

6 Vgl. G. Loeschoke, Zwei kirchengeschichtliche Entwiitfe, Tibingen 1913,
S. 3: ,,Mir will scheinen, als wire die Kirche nicht auf dem Boden des Evange-
liums aufgebaut, sondern aus der hellenistisch-jiidischen Synagoge herausge-
wachsen. Das hat dann die Konsequenz (a.a. O. S. 9): ,,Die Geschichtsschrei-
bung, die Glaube, Ethik, Frommigkeit der Kitrche aus dem Evangelium entwickelt,
ist zugunsten der anderen abzulosen, die die ganze Kirche aus der Synagoge ent-
wickelt.

7 Man sollte zudem nicht vergessen, dafl dieses Modell historischer Abfolge
nicht ohne geistesgeschichtliche Implikationen ist; vor allem die Christentums-
kritile des jungen Hegel hatte daran eine wichtige Stiitze. Vgl. dazu P. Cornebl,
Die Zukunft der Versthnung. Eschatologie und Emanzipation in der Aufklirung,
bei Hegel und in der Hegelschen Schule, Gottingen 1971, S. goff. 8. 147, Anm, G5.

s Zut Ubetlieferung vegl. Harnack, Ubetlieferung der griechischen Apologeten
% 24off.6’£ext bei O. Perler, Méliton de Sardes. Sur la pique et fragments (SC 123)

aris 19606,

o Text bei G. Rubbach, Altkirchliche Apologeten (Texte zur Kirchen- und Theo-
logiegeschichte 1) Giitersloh 1966, S. 13.

10 Text bei Rubbach, Altkirchliche Apologeten S. 15 ff. Zur Apologie des Aristi-
des vgl. vor allem Harnack, Ubetlieferung der griechischen Apologeten S. 109ff. ;
R. Secberg, Die Apologie des Aristides: NKZ 2, 1891, 935—966; E. Hennecke, Die
Apologie des Aristides. Recension und Rekonstruktion des Textes (TU 4,3)
Leipzig 1893; R. Seeberg, Die Apologie des Aristides (FGNK V,2) Erlangen-
Leipzig 18933 /. R. Harris, The Apology of Avristides on behalf of the Christians
(TSt 1,1) Cambridge 1893 ; Puech, Apologistes Grecs S. 35 ff.; Pellegrino, Apologeti
Greci S. 25f.; G. C. O’Ceallaigh, ,,Matcianus Avistides on the Worship of God:
HThR 51, 1958, 227—254; W. C. van Unnik, Die Gotteslehre bei Aristides und in
gnostischen Schriften: ThZ 17, 1961, 166-174.

11 Zum KerP vgl. Th. Zahn, Geschichte des neutestamentlichen Kanons, Bd.
11,2, Etlangen-Leipzig 1890, S. 820ff.; E. von Dobschiitz, Das Kerygma Petri kri-
tisch untersucht (TU 11,1) Leipzig 1893 G. Kriger, Geschichte der altchristlichen
Litteratur in den ersten drei Jahrhunderten, 1.2.A. Freiburg-Leipzig 1895, S.

1*
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suchung, weil sie nach dem gingigen Urteil bisheriger Forschung!2 den in-
haltlichen wie chronologischen Beginn der altkirchlichen Apologetik re-
prisentieren!3,

Is

Jede Untersuchung des KerP wird von Anfang an sich die Gefahr in die
Erinnerung rufen miissen, von einet schmalen Basis aus allzu weitgehende
Schliisse zu ziehen!4; denn jene Stiicke, die sich bei Clemens Alexandrinus
finden!5, sind eben nur Fragmente. Was dariiber hinaus dem KerP noch zu-
zuweisen wire, bleibt — soweit es in der Sache iiber Clemens Alexandrinus
hinausgeht!6 — hichst unsicher!”. DaB kotrelierende Ubetlieferung in so
frappierender Weise nahezu vollstindig fehlt, diirfte sachlich vor allem darin

38f.; O. Pfleiderer, Urchristentum I1, 616, ; Geffeken, Zwei griechische Apologeten
S. xxxiii; Puech, Apologistes grecs S. 32ff.; P. Wendland, Utchristliche Literatur-
formen S. 3948.; O. Bardenhewer, Geschichte der altkirchlichen Literatur, Bd. 1,
2.A. Freiburg/Br., S. 547f.; J. N. Reagan, The Preaching of Peter: The Beginning
of Christian Apologetic, Chicago 1923 ; . Flennecke, Missionspredigt des Petrus:
E. Hennecke (Hg.), Neutestamentliche Apokryphen, 2. A. Tiibingen 1924, S.
145—146; Pellegrino, Apologeti Greci S. 20ff.; .A. Harnack, Geschichte der alt-
christlichen Literatur bis Eusebius, I,1. 2. A. Leipzig 1958, S. 25ff.; W. Schnee-
melcher, Das Kerygma Petrou: E. Hennecke — W. Schneemelcher (Hgg.), Neutesta-
mentliche Apokryphen, Bd. 2, Titbingen 1964, S. 58-63; M. G. Mara, 1l Keryg-
ma Petrou: Studi'e Materiali di Storia delle Religioni 38 (Studi in onore di A. Pin-
cherle), 314—342, Rom 1967; R. Brindle, Die Ethik der ,,Schrift an Diognet®. Eine
Wiederaufnahme paulinischer und johanneischer Theologic am Ausgang des
zweiten Jahrhunderts (AThANT 64) Ziirich 1975, S. 19ff.

12 Zur Forschungsgeschichte des KerP vgl. von Dobschity, Kerygma Petri
S. 6ff.; Reagan, Preaching of Peter S. 1ff.; M. G. Mara, Kerygma Petrou S. 3141

13 Der Titel der Untersuchung von Reagan (vgl. Anm. 11) ist insofern fiir die
bisherige Forschungsgeschichte des KerP exemplarisch.

14 Vgl. Bardenhewer, Geschichte der altkirchlichen Literatur I, 548: ,,Hin greif-
bares Bild der zu Grunde gegangenen Schrift 4Bt sich den durftigen und zusam-
menhanglosen Resten nicht meht entnehmen.*

15 Ausgabe der Fragmente bei E. Klostermann, Apocrypha 1. Reste des Petrus-
evangeliums, der Petrus-Apokalypse und des Kerygma Petri (KIT 3) Betlin 1933,
S. 13ff. Daneben vgl. vor allem noch die Textgestaltung bzw. Rekonstruktion der
Schrift bei E. von Dobschiity, Kerygma Petri S. 17ff.; Mara, Kerygma Petrou
S. 320ff. Deutsche Ubersetzungen des Textes neben von Dobschitz bei Hennecke
und Sebneemelcher (vgl. Anm. 11).

16 Das Zitat bei Origenes (Comm. in Io. XIII,17) stimmt trotz einiger Abwei-
chungen in den Einzelheiten in der Sache jedenfalls mit dem von Clemens iibetlie-
ferten Fragment iiberein.

17 Vgl. die Diskussion der fraglichen Texte bei von Dobschiitz, Kerygma Petri
S. 1o5 . o Dobschiitz halt die Wahtscheinlichkeit einer Zugehorigkeit fiir noch
am groBten bei einem von Greg. Naz. iibetlieferten Wort (a. a. O. 8. 109: ,,Dies
ist ein schones, kerniges Dictum, dem sich das Wort des an solchen Spriichen
iiberhaupt reichen Ignatius vergleichen lif3t [ad Smyrn. 4,2] . . . Der Spruch wiitde
in das K.P. wohl passen, seine Stelle aber wire ihm kaum anzuweisen, da jeder
Zusammenhang fehlt. Der fragliche Text bei Greg. Naz. ep. 20; ot. 17, C. §;
Elias Cret. MPG 36,395). Dennoch wird man auch bei diesem Wort einen gewis-
sen Zweifel nicht unterdriicken kénnen, da es in der Tat nur schwet im sachlichen
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seinen Grund haben, daB das KerP wegen der Benutzung durch Herakleon!®
frithzeitig diskreditiert worden ist!9. Fiir Clemens allerdings hat der Text
einen vollkommen unbestrittenen, ja autoritativen Charakter20, und nicht
nur dies erweckt den Eindruck einer gewissen Zuverlissigkeit seiner Wie-
dergabe. Von Vollstindigkeit jedoch kann keine Rede mehr sein, eine
exakte Rekonstruktion des KerP ist deshalb nicht mehr moglich.?! Es kann
vielmehr nur darum gehen, den vorliegenden Fragmenten?? eine einseh-
bare Reihenfolge zu geben?3, aus der sich der Argumentationsgang des
Textes wenigstens annihernd noch erschlieBen 14Bt:

Kontext der anderen Fragmente unterzubringen ist. Und beim nicht gerade gerin-
gen Umfang der pseudopetrinischen Literatur wird man die Zuschreibung des
Logions zur Aidaoxeie 1Iérpou durch Greg. Naz. allein nicht fiir zureichend hal-
ten konnen.

18 DaB Herakleon gerade das KerP benutzt hat, erklirt sich nicht nur aus der
iibereinstimmenden theologia via negationis (die Herakleon zum mindesten ge-
legen kommen muBte), sondern vor allem aus der akzentuierten Ubernahme und
Neuinterpretation der Dreiteilung ,Griechen-Juden-Christen® im KerP dutch ihn;
diese Klassifizierung eignete sich gut fiir seine Auslegung von Joh 4,21f. Vgl. vor
allem fragm. 20—22 (W. IVolker, Quellen zur Geschichte der christlichen Gnosis,
Tiibingen 1932, S. 73 ff.). Zum Ganzen vgl. jetzt B. Pagels, The Johannine Gospel
in Gnostic Exegesis: Heracleon’s Commentary on John (Society of Biblical Lite-
rature. MonSer 17), Nashville-New York 1973.

19 So schon bei Origenes. Vgl. dazu Zabn, Geschichte des neutestamentlichen
Kanons 11, 820f.

20 Fiir Clemens gilt, ,,. . . daB er in der That die Schrift fiir ein Werk des Apo-
stels hielt und sie darum als echte Quelle fiir die apostolische Geschichte und Lehre
benutzte.” (von Dobschiitz, Kerygma Petri S. 8).

21 Vgl. auch . Schneemelcher, Kerygma Petrou S. 59: ,,Angesichts dieser Sach-
lage muBte auf den Versuch, die Fragmente in ihrer vermutlichen urspriinglichen
Reihenfolge wiederzugeben, von vornherein verzichtet werden.”* Anders z. B.
J. A. Robinson (im Apendix zu J. R. Harris, The Apology of Aristides S. 68ff.,
bes. S. 86f.), det durch die Verbindung mit der ApolArist einen geschlossenen
Zusammenhang konstruieren wollte; diese Hypothese muB aber als gescheitert
angeschen werden.

22 Die Zihlung der Fragmente differiert:

von Dobschiitz | Mara Klostermann
1]

1T
III
v
v
VI
VII
VIII
IX

ARBWO RN R B

Im Folgenden wird die Zihlung von Klostermann iibernommen, allerdings im ein-
zelnen wieder untergliedert:
1, 2a—2d, 32—3c, 4a.b.
Die Entsptechung zur Zihlung bei von Dobschitz und Mara ist so ohne Schwierig-
keiten zu ersehen.

23 Insofern hat ein solcher Versuch natiitlich vor allem heuristische Funktion;
die angenommene Rekonstruktion beriihtt sich in vielem mit der bei von Dobschiirz,
hergestellten Reihenfolge (vgl. a. 2, O. 8. 79f.).
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Das KetP diitfte mit fragm. 3b eingesetzt haben24; die im Text vorge-
stellte Situation ist die der nachostetlichen Jiingerbelehrung, die Lage
peTa Thy avaotaciy. Beginnt der Text so mit dem e€eAeEduny dpig Schdexa
pebic, so diirfte sich daran fragm. 32 angeschlossen haben. Dies ergibt
sich formal vor allem aus dem e To3 dvbpetos pov, das die Fortdauer der
Rede des Auferstandenen anzeigt (vgl. damit auch das 8ua. .. wlorewg duiig
von fragm. 3b). An die Aufforderung zur Mission an TIsrael schlieBt sich
— und darauf lduft die Intention von fragm. 3a hinaus — das Motiv det welt-
weiten Sendung an (6£éM0ete cig Tov xbopov). Es liegt nahe, fragm. 3b.a
mit 3c fortzusetzen; wie in fragm. 3a Israel die Moglichkeit zur Umkehr
eingerdumt wird (Zav pev odv Tig Oedoy tob "Topenh peravoiioa), so gilt
dies nach fragm. 3c generell fiit den gesamten Kosmos, also auch fiir die
,,Heiden*.25 Dennoch bleiben Interpretationsschwierigkeiten bei fragm. 3c
bestehen: An wen richtet sich das Ouév des Fragmentes? DaB die Jiinger
gemeint sein sollten, wie es sich durch den Zusammenhang der Rede des
Auferstandenen nahelegt, erscheint als extrem unwahrscheinlich.26 Man
konnte deshalb bezweifeln, ob fragm. 3c iiberthaupt zum KetP zu zihlen
ist; auf der anderen Seite stimmt allerdings det Inhalt des Fragmentes so mit
der Tendenz des KerP iiberein, daB ein solcher Schritt durchaus nicht als
zwingend erscheint.2” Wahrscheinlicher ist deshalb, daB die clementinische
Zusammenfassung des macaig & &vwbev tatc Puyals elpnron Tale Aoyixoic
eine Einfiigung des Spév in den urspriinglichen Kontext durch Clemens er-
forderlich gemacht hat.28 Mdglicherweise wird man auch damit rechnen
missen, daB in 3c eine inhaltlich dutchaus zutreffende Summierung der
Theologie des KetP durch Clemens gegeben wetden soll.

Auch wenn sich hietfiir gewil kein zwingender Beweis fithren 14629, so
diirfte fragm. 4a.b wohl nach fragm. 3 zu stellen sein; es wiirde sich dann in
diesem Fragment korrespondierend zum Auftrag des Auferstandenen in
fragm. 3 die schriftgemiBe Fundietung det sich anschlieBenden Verkiindi-

24 So auch won Dobschiity, Kerygma Petri S. 79; zutreffend auch seine Bemet-
kung, ,,. . . daB die Einleitung bei Clem. Al. wahrscheinlich nicht dem Text, son-
dern der Situation enthommen ist . . .

25 Von Dobschiitz, Kerygma Petti S. 57: ,,. . . aber es ist doch bedeutend waht-
scheinlicher, daB3 diese VerheiBung der Siindenvergebung hier an Heiden gerichtet
sein soll.* Fragm. 3a.c entsprechen sich auf diese Weise auch in der Komposition.

26 Darauf hatals erster nachhaltig E. Hennecke, Missionspredigt, aufmerksam ge-
macht (a.a. O. S. 144): ,,Falls a 4 {iberhaupt, wie es aber doch nach dem Satz-
inhalt scheint, dem Schriftstiick entnommen ist, wiitde es nach der Reihenfolge bei
Clemens Alex. vielmehr hinter 1 zu stellen sein. Es scheint aber weniger gut zu
passen, daB3 den Jiingern von Jesus allgemeine Vergebung der Siinden in Aussicht
gestellt wird, als dal3 Petrus dieselbe seinem Publikum verspricht.

21 Von Dobsehiitz, Kerygma Petri S. 24: ,,Ist diese Stelle auch nicht ausdriick-
lich als Citat aus dem K.P. angefiihrt, so legt doch der Zusammenhang es nahe,
sie darauf zuriickzufithren, und der Inhalt bestitigt die Zugehdrigkeit zum K. P.*

28 Fragm. 3c wiirde dann aber noch zur Situation der Rede des Auferstandenen
lg)ehéren und nicht schon, wie Hennecke vorschligt (vgl. Anm. 26), zur Rede des

etrus.

29 Anders z. B. von Dobschiitz (a.a.O. S. 79), der einen Zusammenhang mit
fragm. 2 annimmt.
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gung finden.20 Dies ist auch schon deshalb nicht unwahrscheinlich, weil
das ebpopey von fragm. 2d erkennbar auf das fpeic 8¢ dvamrdfavres . . .
ebpouey von fragm. 4a rekurriert. SchlieBlich folgt mit fragm. 2 der eigent-
liche Schwerpunkt des KerP; der Auseinandersetzung mit det griechischen
und jiidischen Gottesverehrung wird die christliche schatf kontrastiert.
Dieser Antithese vorauf geht in fragm. 2a die positive Bezeichnung der
wahren Gottesverehrung. Fragm. 2a macht dabei einen in sich geschlosse-
nen, zusammenhingenden Eindruck, so daB mit einer umfangreicheren
Liicke kaum zu rechnen ist.3!

Diffizil bleibt zum SchluB vor allem die Stellung von fragm. 1; zweifellos
handelt es sich bei dieser kurzen Aussage — der Bezeichnung des %0puog als
vbpog und Abyos — um jenes Fragment, das in die Gedankenfithrung des
KerP am schwietigsten einzuordnen bleibt. Will man eine Hypothese wa-
gen, so lieBe sich noch am ehesten an einen Zusammenhang mit fragm. 4 und
der dott gegebenen Begriindung der Christologie in der Schrift denken.32

Die von Clemens Alexandrinus reproduzierten Fragmente des KerP
diirften damit urspriinglich so geordnet gewesen sein:

fragm. 3b
34
5C
4
(1)
23
2b
2C
2d

Einen positiven Beweis fiir die Richtigkeit solcher hypothetischen Gliederung
wird man vor allem im Blick auf fragm. 2 auch darin sehen konnen, daB sowohl
ApolAristidess3 als auch der Diognetbrief34 sich eines verwandten Gliederungs-
prinzips bedienen: Hier wie dort wird der falschen Gottesverehrung der Griechen
und Juden die Wahrheit des Christentums kontrastiert. Dabei verweisen Identitit

30 Man mag im Blick auf den Einsatz mit dem betonten fuelg 8¢ auch an das
formal verwandte, ebenfalls erstmalig auftretende fueic 8¢ of Sodexa pofnral Tob
woptov des Petrusevangeliums (XIV,59) erinnern; auch dies spricht fiir eine Ver-
bindung mit fragm. 2.

31 Die Annahme ciner Liicke ist am wahrscheinlichsten noch vor fragm. 2d,
da der Einsatz mit dem &ore in der Tat schwierig ist. Das Ausgefallene kann aber
nicht sehr erheblich gewesen sein, da die kompositionelle Einheit von fragm. 2
deutlich ist.

32 Hine solche Vermutung hingt natiitlich ganz erheblich vom inhaltlichen
Verstindnis der Bezeichnung des xdptoc als vépog und Adyoc ab. Vgl. dazu 8. 23ff.

83 Vgl. Brandle, Ethik S. 19: ,,Schon in der dltesten christlichen Apologie, dem
Kerygma Petri, lag wahrscheinlich folgende Reihenfolge der Darstellung vor:
1. von den Heiden (Fragm. IIT) — 2. von den Juden (Fragm. IV) — 3. positive Dar-
stellung des christlichen Glaubens (Fragm. V-X). Diese Reihenfofge hat sich fest
cingebiirgert in der christlichen Apologetik.“

34 Zur Apologetik des Diognetbriefes vgl. jetzt vor allem W. Eltester, Das
Mysterium des Christentums. Anmerkungen zum Diognetbtief: ZNW 61, 1970,

278-293.
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der Komposition bei Differenz im verwendeten Material (wie auch im Umfang
der Argumentation) auf die Traditionalitit solcher Motivkette. Das bestitigt nicht
nur erneut die Unversehrtheit von fragm. 2, sondern nétigt zur Priifung, ob
KerP dicse Tradition in die Apologetik der alten Kirche eingebracht hat oder
schon von anderen Ubetlieferungen abhingig ist.35

So sicher man davon ausgehen darf, daBl gegeniiber dem urspriinglichen
KerP noch Liicken votliegen, so sicher ist auch, daB sich diese nicht mehr
genau bezeichnen lassen. MutmaBungen dariiber sind deshalb auch von nur
geringem Nutzen.36 Nicht einfach 146t sich die Form des KerP bestimmen;
es bietet sich an — und dies gilt schon auf Grund des Titels37 —, von einer
Predigt zu sprechen, xfipuypa also auch als formale Charakteristik gelten zu
lassen38. Ob der Zusatz ITétpou den Text direkt auf Petrus zuriickfithren
soll39 oder diesen nur als Garanten fiir den Inhalt des x¥jpuypa bezeichnen
will, wird man nicht mehr sicher entscheiden kénnen40. Wahrscheinlich soll
aber der Titel, ausgehend vom Schwerpunkt der Argumentation in fragm. 2
—also eindeutig jenem Teil, in dem Petrus redet —, den Charakter des Ganzen
kennzeichnen (wobei auch fiir die anderen Fragmente die Vindizierung an
Petrus durchaus nicht ausgeschlossen bleibt).

Eine solche formgeschichtliche Bestimmung des KerP als Verkiindigung bzw.
Predigt ist auch schon deshalb nicht unwahrscheinlich, weil sich dies Gattungs-
element in der apokryphen Literatur auch sonst noch belegen l4Bt.4! Eindeutiges
Indiz hietfiir ist auch, daB man im Blick auf andere Fragmente erwogen hat, ob
sich nicht auch bei ihnen die Zugehériglkeit zum KerP erweisen l46¢t. Interessant
ist schon wegen der unmittelbaren Nachbatschaft zum KerP das ,Hystaspes*-

35 Brandle (a. a. O. 8. 20) etinnert an Joh 4,21ff. Die Frage 1iBt sich aber nicht
unabhingig von dem Motiv des tpitov yévog kliren; vgl. dazu Anm. 130.

30 Auf eine inhaltliche Lacune deutet vor allem das kryptische, verkiirzte vépoc
xab Aéyog hin, das im jetzigen Textzusammenhang jeder Begriindung entbehtt.

31 Vgl. Schneemelcher, Kerygma Petrou S. 58: ,,Det von Clemens bezeugte Titel
Kipuypa ITévpou ist wohl so zu verstehen, daB diese Schrift eine Zusammenfassung
der Predigt des Petrus, d. h. aber doch wohl dariiber hinaus der ganzen apostoli-
schen Verkiindigung sein will. Dabei ist %#fpuype sicher nicht als actus praedicandi
zu vetstehen, sondern soll den Inhalt andeuten: es geht um das von Petrus, als dem
Reprisentanten der apostolischen Titigkeit, verkiindete und das Heil vermittelnde
Evangelium.* Vgl. auch Hennecke, Missionspredigt S. 144: ,,Unter ,Missionspre-
digt des Petrus® ist hier nicht eine einzelne Predigt, sondern die Summe seiner
Verkiindigung, programmatisch gefaBt, ,das Predigen des Petrus® . . . zu verste-
hen.*

38 Zu den weitergehenden Vermutungen bei zon Dobschiitz (Kerygma Petri
S. 79f.) vgl. S. of.

39 Vegl. die Erwagungen bei Schneemelcher, Kerygma Petrou S. 59: ,,Es konnte
sein, dal Petrus nur als Gewihrsmann der apostolischen Predigt (er hat ohnehin
offensichtlich oft im Plural geredet) in dem Titel genannt ist. Andererseits ist na-
tirlich die Moglichkeit, daB Petrus als Verfasser angesehen werden sollte, nicht
ausgeschlossen.

40 Das #ueig wird man nicht als Indiz gegen Petrus als angenommenen Verfas-
ser anfithren kdnnen; vgl. nur das fusic im Petrusevangelium (solche pluralischen
Aussagen sind aber auch sonst bei der unterstellten Verfasserschaft eines einzelnen
gewil nicht selten).

41 Vegl. zu den Formelementen der apokryphen Apostelakten vor allem R.
Soder, Die apokryphen Apostelgeschichten und die romanhafte Literatur der An-
tike (Wiirzburger Studien zur Altertumswissenschaft 3) Stuttgart 1932,
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Stiick42 aus einer Predigt (?) des Paulus#3, das Clemens iiberliefert hats. Das
Stiick weist in der Tat viele Gemeinsamkeiten auch inhaltlicher Art4s mit dem
KerP auf, so daB das Zogern in der Forschungsgeschichte nicht iiberrascht, ob
hier nicht ein ‘Teil des otiginiren KerP anzunchmen ist46. Nun ist dies allerdings
sehr wenig wahrscheinlich47; auffallig muB neben anderen Griinden vor allem die
differierende Aufnahme des mapousta-Begriffs erscheinen, der im Hystaspes-Frag-
ment strikt eschatologisch zu verstehen ist48. Dennoch bleibt die formgeschichtli-
che Verwandtschaft zwischen beiden Texten von Bedeutung, sofern beide sich als
Verkiindigung eines Apostels geben.

Allerdings ist eine solche formgeschichtliche Kennzeichnung als aposto-
lische Verkiindigung im Blick auf das gesamte KerP noch nicht hinrei-
chend.?® Der Einsatz des Stiickes in fragm. 3b verrit ja deutlich Beriihrung
mit jener Gattung apokrypher Literatur, in der der Auferstandene seinen
Jiingern Sonderbelehrungen zuteil werden 1iBt.50 Das Motiv, das hier im
KetP anklingt, hat vor allem vor Dobschitz zu weitreichenden Hypothesen
hinsichtlich des form- und literaturgeschichtlichen Charakters des KerP
veranlaBt.5! Das ist schon wegen der schmalen Textbasis zu spekulativ®?;

a2 Zur inhaltlichen Interpretation des Textes vgl. vor allem H. Windisch, Die
Orakel des Hystaspes (Verhandelingen der Koninklijke Akademie van Weten-
schappen te Amsterdam XXVIII, 3) Amsterdam 1929.

13 Vgl. auch die Erwigungen bei Windisch, a. a. O. S. 34: ,,. . . kann es sehr gut
aus den Acta Pauli stammen. Sonst wire noch an ein selbstandiges ,Kerygma
Pauli¢ zu denken, das etwa dem ,Kerygma Petri nachgebildet sein konnte.*

44 Clem. Al. strom. VI,5,43,1.

45 Zu vgl. wire etwa die Dominanz der Verkiindigung des Monotheismus in
beiden Texten; aber auch das t& pé\ovra von 43,1 hat in fragm. 4a seine Ent-
sprechung.

46 Zumal in 43,3 KetP fragm. 3a nahezu nahtlos anschlieft. Eine Spur von Un-
sicherheit in der Beurteilung eines Zusammenhanges zwischen dem ,Hystaspes‘-
Stiick und dem KerP noch bei Zahn, Geschichte des neutestamentlichen Kanons
11, 8271%

41 Vgl, Zahn, Geschichte des neutestamentlichen Kanons II, 827: ,,. . . so kann
in demselben (scil. KerP) nicht auch Paulus in direkter Redeform als Prediger
aufgetreten sein. Schon darum ist die gewShnliche Meinung unhaltbar, dafB} eine
Ansprache des Paulus, welche Clemens in Verbindung mit Stiicken der Petrus-
predigt citirt, aus dieser genommen sei. Auch exegetisch LBt sich das nicht recht-
fertigen.* Siehe auch von Dobschiitz, Kerygma Petri S. T34k

18 Zum mapovsio-Verstindnis des KerP vgl. S. 23.

49 Vgl. son Dobschiitz, Kerygma Petri 8. 79f.: ,,Wenn man sich freilich streng
an die Fragmente hilt, welche meist Redeteile enthalten, so ist man versucht, den
Charakter des Ganzen als den einer apologetischen Rede zu bestimmen. Allein
dieser Schluss ist ebenso unberechtigt, wie wenn man die lukanische A.G. nach
der Stephanusrede . . . als eine grosse Rede bestimmen wollte.”

50 Solche Gattungen sind bis zu einem gewissen Grade charaktetistisch fur die
apokryphe Literatur in den gnostischen Gruppen. Vgl. hietfiir vor allem C.
Schmidf, Gespriche Jesu mit seinen Jiingern nach der Auferstehung, Hildesheim
1967 (= Leipzig 1919).

st Vgl. vor allem a. a. O. S. 73f.: ,,Dabei ging der Zug jener Zeit, welche im-
mer meht die Wirksamkeit der Apostel als unmittelbare Fortsetzung des Werkes
des Herrn selbst, mit gleicher heilsgeschichtlicher Bedeutung — daher gleicher-
weise in den Weissagungsbeweis und das Kerygma aufgenommen — zu betrachten
sich gewohnte, ganz dahin, die Geschichte ihres Wirkens dem Ewvangelium als
delrepog Abyog zur Seite zu stellen, wie es schon Lukas that, und wie es besonders
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dennoch bleibt zu bedenken, dal neben dem formgeschichtlichen Motiv
der Predigt in fragm. 2 (und méglicherweise auch in fragm. 4) in fragm. 3
cin anderes Element zu erkennen ist, daB also das KerP als formgeschicht-
liche Einheit sich aus Einzelmotiven zusammensetzt. Es liegt so eine Misch-
form vor: Neben der Rede des Auferstandenen an die Jiinger steht die apo-
stolische »Verkiindigung «. Nun sind solche Formsyndrome vor allem aus
den apokryphen Apostelakten durchaus nicht unbekannt53; auch der Ver-
weis auf die lukanische Apostelgeschichte54 ist nicht abwegig55. Das fiihrt
konsequent zu det Uberlegung, ob und wieweit das KerP in den Kontext
der sonst bekannten psendo-petrinischen Literatur einzuordnen ist.% So na-
heliegend dies auch erscheinen mag, die Berithrungen mit den andeten

gnostische Schriften zeigen. Sollte es nun zuviel behauptet sein, dass in den ersten
Decennien des zweiten Jahrhunderts ein Christ zu Alexandtien das Bediirfnis
nach Erginzung des Marc.-Evang. gefithlt und, vielleicht schon der Tradition
iiber Marcus als Hermeneuten des Petrus folgend, als 8ebrepog Adyog zum Matc.-
Evang. ein ,Kerygma Petri® geschricben habe? . . . Ob der Verfasser dabei sein
Werk unter den Namen des Marcus gestellt habe, konnen wir nicht sagen.® Vgl.
auch S.75: ,,Als specifisch alexandrinische Apostelgeschichte mit ausgeprigt
alexandrinischer religionsphilosophischer Denkweise erlangte sie kaum weitere
Verbreitung . . . Solcher Hypothese ist weniger die Tendenz vorzurechnen — sie
kennzeichnet die Absicht des KerP im Verhaltnis zur voraufgehenden Tradition
ganz zutreffend — als vielmehr die Absicht, solche prinzipielle Einsicht in kon-
Erete, historische Daten einzutauschen; die Beziehung zum kanonischen Markus-
evangelium ist entgegen aller Behauptungen bei von Dobsehiitz reine Spekulation.

52 Die Behauptungen zon Dobschitz’ haben deshalb auch in der Forschung
kaum Zustimmung gefunden; vgl. Schneemelcher, Kerygma Petrou S. 591 ,,Aus
dem Titel geht weiter nichts hervor, was irgendwie auf das Verhaltnis zum Mar-
kusevangelium bezogen werden kénnte . . . weder Titel noch Inhalt der Fragmente
lassen eine solche Hypothese zu.*

53 Hine dhnliche Vermutung auch bei Bardenbewer, Geschichte der altchristli-
chen Literatur I,548: ,,Den Inhalt aber bildete wohl nicht ein einzelner Lehrvor-
trag des Apostelfiirsten, sondern eine Reihe von Predigten . . . Die Texte det Pre-
digten endlich werden durch einen Faden historischer Erzihlung verbunden ge-
wesen sein, und diese Erzihlung wird die Missionsreisen des Predigers zum Ge-
genstand gehabt haben.*

54 So auch Bardenhewer, Geschichte der altchristlichen Literatur I,548: ,,Die
Predigt des Petrus hitte demnach einen nach Analogie der kanonischen Apostel-
geschichte angelegten Bericht iiber die Missionstitiglkeit des hl. Petrus dargestellt.

55 Zumal sich auch sonst inhaltliche Berithrungen zwischen beiden Schriften
nicht iibersehen lassen; vgl. dazu S. 35f. Natiitlich ist dabei nicht eine direkte, lite-
rarische Abhingigkeit zwischen beiden Texten anzunehmen, wie dies frither z. T.
vermutet wurde (vgl. »on Dobschiltz, Kerygma Petri S. 70, Anm. 1). Dies diirfte
in der Tat ausgeschlossen sein (vgl. von Dobschiitz, a. a. O. S. 70: ,,Eine Benutzung
des Luk.-Evang. neben dem Marc.-Evang. ist nicht ganz ausgeschlossen, aber
kaum anzunehmen, wie denn auch keine ersichtlichen Beziehungen zwischen dem
K.P. und der lukanischen Apostelgeschichte bestehen.*). Aber form- und tradi-
tionsgeschichtliche Bedingungen beider Texte liegen nicht so weit auseinander,
wie noch »on Dobschiity meinte. Dies gilt um so mehr, wenn in Rechnung gestellt
wird, daB die chronologische Einordnung der lukanischen Apostelgeschichte —
wenn sie auch im einzelnen umstritten sein mag — nicht zu weit von dem Zeit-
punkt der Entstehung des KerP abfiihren diirfte.

s6 Vgl. dazu von Dobschiitz, Kerygma Petri S. 68, Anm. 1; Reagan, Preaching
of Peter S. 42f.; Mara, Kerygma Petrou S. 3161
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Texten sind so auffallend gering, daB eine solche Annahme eigentlich aus-

scheiden sollte.57

Von Interesse ist in diesem Zusammenhang allerdings die erste Schrift aus
NHC VI: ,,Die Taten des Petrus und der zwolf Apostel*“ss. Dies gilt um so mehr,
als auch NHC VI p. ff. gegeniiber det sonstigen petrinischen Literatut ebenfalls
cinen eher isolierten Eindruck macht.5® Vor allem aber fillt der analoge Titel
aufs0, und schlieBlich bleibt zu bedenken, daB auch in NHC VI p. 1ff. das Subjekt
eigentiimlich schwankt®! und die Form des Textes wie beim KetP nicht einheit-
lich ists2. Allerdings — und das diitfte letztlich doch den Ausschlag geben — solch
positiven Beriihrungen kontrastiert, daB die Komposition in NHC VI p. 1ff. einen
sehr verworrenen Eindruck machts? und auch sonst inhaltliche Parallelen nicht
zu beobachten sind. Dennoch wird man festhalten konnen, dafl im Rahmen der
pseudo-petrinischen Literatur cin Text wie NHC VI p. 1ff. nicht nur fiir die form-
geschichtliche Bestimmung von KetP von Nutzen ist, sondern vor allem auch
cinen Beleg fiir den Titel xfpvyue Ietpon liefert.

SchlieBlich bleiben noch Herkunft and Ort des KerP zu kliren; so sicher
dies nur vermutungsweise geschehen kann, schon auf Grund der Wirkungs-

51 So vor allem zon Dobschiitz, Kerygma Petri S. 68, Anm. 1; anders z. B.
Reagan, a. 2. O. S. 42f. Aber die Beriihrungen sind doch so allgemein, daf sie die
Beweislast einer engen Verwandtschaft zwischen den fraglichen Texten auf keinen
Fall tragen kénnen.

58 The Facsimile Edition of the Nag Hammadi Codices, published under the
auspices of the Department of Antiquities of the Arab Republic of Egypt in con-
junction with the UNESCO, Codex VI, Leiden 1972. Deutsche Ubersetzung bei
EL-M. Schenke, , Die Taten des Petrus und der zwolf Apostel: ThLZ 98, 1973,

-19.

50 Vgl. FL.-M. Schenke, a.a. O. Sp. 15: ,,Als ein Stiick des verlotengegangenen
etsten Drittels der alten Petrusakten . . . darf man unsere Schrift kaum anschen,
auch nicht als Teil der anderen apokryphen Petrus-Schriften, soweit sie in ihrer
Struktur bzw. durch Fragmente bekanat sind. Man kann sie sich . . . nicht recht
als Teil eines groBeren Ganzen vorstellen. Auch der Untertitel scheint ja schon
zu verbicten, die Heimat des Textes einfach in der apokryphen Petrus-Tradition
zu suchen.®

60 NHC VI p. 1ff. (Ubersetzung nach H.-M. Schenke): [Dies ist die Pre]digt,
die [Petrus iibet die VerJanlas[sung der Apostelschaf]t [hielt].

Auch die Fortsetzung greift ein vom KerP her vertrautes Motiv auf:
Es ge[schalh u[ns, daB] wir aus[gesan]dt [wurden] zum Apostel[zeug]nis; u[nd]
so zogen wir iiber [Land und] Meert, standig in leiblicher [Gefahr].

61 vgl. H.-M. Schenke, a.a. O. Sp. 15: ,Der Text redet bald in der 1. Pets.
Sgl., bald in der 1. Pers. PL., bald in det 3. Pers. Sgl., bald in der 3. Pers. Pl. Ein
System ist nicht zu erkennen.*

62 EI-M. Schenke, a.a. O. Sp. 15: ,,Wenn wit vom Numerus einmal absehen,
ist also der Text halb Predigt und halb Erzahlung.*

63 Vgl. H.-M. Schenke, a.2.0O. Sp. 13. Siehe auch seinen Vetrsuch (a.a. O.
Sp. 15), die Komposition von NHC VI p. 1ff. zu erkliren: ,,Und dieser Zustand
(scil. halb Predigt, halb Erzihlung) ist leichter genetisch zu erkliren, . . . wenn der
Ursprungsrahmen eine Predigt war, aus der teilweise allmahlich . . . Erzihlung
wurde, als es der umgekehrte Prozels wire. Und diese Predigt diitfte wiederum . . .
urspriinglich eine des Petrus allein gewesen sein, in der er allerdings auch von den
iibrigen Aposteln handelte.* Zu bedenken ist jedoch, ob nicht gerade vom KerP
her solche Vermutung reine Konstruktion bleiben muB und nicht vielmehr diese
Texte von Anfang an in der vorliegenden (formal zusammengesetzten) Gestalt
tradiert wurden.
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geschichte und des Bereichs seiner Geltung wird man das KerP in Agypten

entstanden denken.64
M. Elzess hat demgegeniiber auf Grund einer vorgeblich engen Beriihrung mit

den ignatianischen Briefen fiir eine Entstehung des KerP in Antiochien pladiert:

— beide Texte zeigten eine verwandte stilistische Formung (vgl. vor allem IgnPol
3,2 mit fragm, 2a).56

— Theophilus, ad Autolycum 1,14 zitiere KetP.67

— die bei Ignatius, Smyrn. 3,2 erhaltene Tradition, die Origenes (bzw. Rufin) der
,Doctrina Petri‘ zuweist, sei im KetP urspriinglich erhalten gewesen; die ,Doc-
trina Petri‘ entspreche also dem KerP.68
In der Tat sind gewisse Berithrungen zwischen Corpus Ignatianum und KerP

konstatierbar69; ob dies aber unbedingt durch gleiche lokale Herkunft70 und nicht

vielmehr durch analoge Probleme erklirt werden muB, ist durchaus offen. Gegen
cine antiochenische Herkunft des KerP sprechen zudem gerade auch jene Punkte,
von denen Elze bei seiner Argumentation ausgegangen war:

— Stilistische Parallelen sind gewi3 nicht zu iibersehen, lassen sich aber bei der
Vetbreitung solcher Stil- und Sprachformen durchaus nicht auf beide Texte
einschrinken oder gar auf lokale Gegebenheiten zuriickfithren.

— Dal Theophilus das KerP zitiert, ist keineswegs als sicher anzunehmen.?! Die
Unterschiede zwischen beiden Texten sind vielmehr so betrichtlich, da3 von
einem Zitat — ungeachtet der topologischen Berithrungen — keine Rede sein
kann.

— Diffizil bleibt vor allem natiitlich die Beutteilung der Tradition von IgnSmyrn
3,2. In der Tat spricht viel dafiir, daB Ignatius in diesem Text eine von der syn-
optischen Tradition unabhingige Uberlieferung rezipiert, obwohl auch dies ge-
wil nicht unumstritten ist.7? Man mag zudem auch noch zugestehen, daB mit
der ,Doctrina Petri¢ des Origenes (bzw. des Rufin) das KerP gemeint ist.73

.. 84 Vgl. Schneemelcher, Kerygma Petrou S. §8: ,,Als Heimatland wird man wohl
Agypten anzunehmen haben, auch wenn diese Vermutung nicht stringent beweis-
bar ist. Siche auch Reagan, Preaching S. 44.

55 M. Elze, Ubetlieferungsgeschichtliche Untersuchungen zur Christologie der
Ignatiusbriefe. Habil. Tiibingen (masch.), 1963, S. 49ff.

56 FElve 2. @. 8. 40

87 Elze greift hier zuriick auf G.Quispel-R. M. Granf, Note on the Petrine
Apocrypha: VigChr 6, 1952, 31—32. Elge, a.a. O. S. 51: ,,Denn ist ‘Theophilus
das PK bekannt, so darf im Zusammenhang mit den iibrigen Argumenten daraus
die Konsequenz gezogen werden, dafl es in Antiochia beheimatet ist.

68 Elze, a.a. O. 8. 52: ,,. . . wird man geneigt sein anzunehmen, daBl mit der
Doctrina Petri des lateinischen Origenes eben das PK gemeint ist . . . und da3
Ignatius den von ihm aufgenommenen Text, wenn auch vielleicht nicht unmittel-
bar von dort, so doch aus einer ihnen beiden gemeinsamen Quelle geschépft hat.«

69 Vgl. S.21; Zweifel allerdings bei von Dobschiitz, Kerygma Petri S. 66: ,,Wenn
wir namlich unsere Fragmente mit den ignatianischen Briefen vergleichen, so fin-
den wit fast gar keine Beriithrungen . . .

10 Elze, a.a. O. 8. 51: ,,Demnach erklirt sich die Nihe zwischen ihm und Ig-
natius auf die einfachste Weise, allerdings wohl nicht im Sinne einer gegenseitigen
literarischen Abhingigkeit, sondern gemeinsamer antiochenischer Traditionen.®

11 Zweifel auch bei H. Kister-]. M. Robinson, Entwicklungslinien durch die
Welt des frithen Christentums, Tiibingen 1971, S. 117, Anm. 20.

72 Diskussion der unterschiedlichen Lésungsméglichkeiten bei F. Paulsen,
Studien zur Theologie des Ignatius von Antiochien, Habil. Mainz (masch.), 1976,
S. 552584

73 Im1511erhin bestreitet dies mit erwigenswerten Griinden W. Sehneemelcher,
Kerygma Petrou S. 6o: ,,Weiter muBl doch wohl gefragt werden, ob doctrina in
der Rufinschen Ubetsetzung wirklich das Wort xfpuypa wiedergibt, oder ob nicht
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Dennoch bleiben Zweifel hinsichtlich der Zugehbrigkeit der Uberlieferung zum
KerP bestehen. 7 Fiir einen solchen Zusammenhang spricht vor allem die nach-
sterliche Situation der Tradition, die sich generell gut ins KetP fiigen wiirde. 75
Aber schon der Punkt ist unklar, an den das Logion zu stellen wire. Es lieBe
sich hypothetisch am besten noch an die Stelle des zusammenfassenden WETa
8% Thy dvdortaoty des Clemens Alexandrinus setzen, wiirde also vor die Verkiin-
digung des Auferstandenen eine Szene des Wiedererkennens riicken. Das Waht-
scheinlichste scheint mir aber doch, daB wir es hier mit einer Sondetiibetliefe-
rung zu tun haben, deren urspriinglicher Ort nicht das KerP gewesen ist. Selbst
wenn man nicht zu einer eindeutigen Entscheidung gelangt, ein Beweis fiir die
antiochenische Herkunft des KerP ist das Logion in keinem Fall.

Uber den Zeitpunkt der Entstehung des KerP — dessen Charakter gewil3
nicht auf eine Entstehung in gnostischen Kreisen zuriickzufithren ist76 —
wird sich nur ein anniherndes Ergebnis erzielen lassen™; die inneren Indi-
zien — wie beispielsweise die Beziehungen zur Apologie des Aristides8, die
das héhere Alter des KetP wohl zweifelsfrei erkennen lassen — fithren auf
einen Zeitraum zwischen 10o-r120 n. Chr.80

vielmeht Sdaxoxahle als griechisches Aquivalent anzusehen ist und daher hier eine

andere Schrift als das KP gemeint ist.” Positiv auf der anderen Scite z. B. G. Bardy,

Sai.t16t Jérome et I’évangile selon les Hébreux: Mélanges de Science Religieuse 3,

1946, 5—36. S. 14.

: 14 Zugml die Uberlieferung auch sonst verbreitet ist; vgl. H. Panlsen, Studien
s ST

76 Vgl. auch zon Dobschiity, Kerygma Petri S. 83: ,,Die Stelle kénnte im K.P.
gestanden haben, wo sie alsdann wohl noch vor Fragm. VII zu stellen wire als
Datstellung der ersten Begegnung des Auferstandenen mit den Jiingern.

16 Siche Bardenbewer, Geschichte der altkirchlichen Literatur II, 549: ,,. . . darf
wohl auf katholischen Ursprung des Buches geschlossen werden.** Fennecke, Mis-
sionspredigt S. 145: ,,Sachlich bedatf es auch keiner weiteren Erwigungen iiber
etwaige gnostische Nebenformen . . . dieses durchaus in gemeinkirchlichem Stile
sich ergehenden Missionsprogramms.* Dies gilt ungeachtet der Benutzung durch
Herakleon; vgl. auch Reagan, Preaching S. 44.

77 Ein terminus post quem wire gegeben, wenn man mit von Dobschiitz (a.2.0.
S. 24f) in fragm. 42 das schon immer umstrittene xwiofijvor der Handschriften
als ein »ptfFver konjiziert und dann auf die Zerstorung Jerusalems bezieht; solche
Konjektur ist gewil} nicht unwahrscheinlich. Aber der Versuch von M. G. Mara
(a.a. O. S. 342), die Aussage — in Analogie zu den anderen Daten von fragm. 42 —
strikt theologisch zu interpretieren und das »tiaBijvor auf die Offenbarung des es-
chatologischen Jerusalems zu beziehen, ist nicht ganz von der Hand zu weisen.

18 Vgl, Seeberg, Apologie des Aristides S. 219: ,,Soviel ist aber erwiesen, dall
Arist. die Praed. gekannt hat und dafB sie auf seine Darstellung einen eingreifen-
deren EinfluB als irgend ein neutestamentliches Buch ausgeiibt hat.* Vgl. auch
Zakhn, Geschichte der neutestamentlichen Kanons II, 823f.

19 Auch ein hoheres Alter als PastHerm diirfte anzunehmen sein; vgl. dazu
Reagan, Preaching S. 46.

80 [7on Dobschiitz, Kerygma Petri S. 67: Exrstes Viertel des zweiten Jahrhun-
derts; Krijger, Geschichte S. 39: Méglicherweise noch im 1. Jahrhundert entstan-
den (,,. . . wogegen Durchschlagendes nicht geltend gemacht werden kann.);
Zahn, Geschichte des neutestamentlichen Kanons II, 831f.: Spitestens um 9go-100
entstanden (,,Es steht also auch nichts det Annahme im Wege, daB schon der Ver-
fasser des unechten Marcusschlusses . . ., daB Ignatius . . . und Hermas das Buch
mit Andacht gelesen und Einzelnes daraus sich angeeignet haben.”); Sehnee-
melcher, Kerygma Petrou S. 58: Erste Hilfte des 2. Jahrhunderts.
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II.

Will man das Charakteristische des KerP etfassen, so wird man sich nicht
allein auf die Einzelanalyse der Fragmente konzentrieren — hier bietet zudem
die Interpretation bei von Dobschiitz noch immer das Wesentliche —, sondern
vor allem den Schwerpunkten der Gedankenfiithrung des Textes nachzuge-
hen haben. Hietfiir ist es entscheidend, dafl das KerP akzentuiert in fragm.
22 das Bekenntnis zu dem einen Gott in den Mittelpunkt riickt. Gerade dies
Fragment verrit das rhetorische Vermogen des Autors®!; zunichst wird
das &lg Oebc durch einen zweigliedrigen 6¢-Satz expliziert:
¢ dpyy movTwy émolnaey
%ok Téhoug Efouctoy Exomv.

Dem éoyiv Tedvrwy entspricht das téhoug eovsiav; beides ist chiastisch
verschrinkt. Noch deutlicher wird die rhetorische Stilisierung im sich an-
schlieBenden Text:

I 6dbpatog [  Bc T mdhvTo Op&

II  Gaydpnros | B¢ T méhvra ywpeel

II dvemidenig |  ob & wdvra émideeton
xotl Ou'6v oy,

IV  dxatddnmroc, &évaog, &pbaprog

V  émoinrog | ¢ 7d mdvra molnoey
Moy Suvausnsg wdTOD.

An die ersten drei Glieder, von denen das dritte formal betont erscheint,
schlieBt sich eine dreifache Pridikation an; das fiinfte Glied entspricht for-
mal wieder den ersten drei Aussagen. Auffallend sind dabei nicht nur die
betonten, viermal auftretenden & wavra-Aussagen, sondern auch die pon-
derierte Stellung des Abye Suvdpewe adrol.82 Die Verkiindigung des einen
Gottes, die auf diese Weise rhetorisch eindrucksvoll unterstrichen wird®3,
ist in einem solchen Text gewiB nicht {iberraschend: Das KetP verbleibt
inhaltlich ganz in jenen Bahnen, die seit dem nachalttestamentlichen Juden-
tum®* die positive Darstellung der biblischen Religion im Bekenntnis zu
dem einen Gott85 bestimmt haben®6. Auch daB die Deskription dieses einen

81 Vgl. Geffeken, Zwei griechische Apologeten S. xxxiii: ,,Hier tritt nun deutlich
das Bestreben hetvor, die schriftstellerische Kunstform einzusetzen.® Siche auch
Pellegrino, Apologeti Greci S. 21: ,,Lo scrittore procede con semplicita di eloquio,
non senza alcuni artifizi che tradiscono una qualche velleitd retorica: alliterazione
con figura etimologica . . ., dispozione simmetrica, chiasmo . . .

82 Das hat auch inhaltliche Konsequenzen fiir die Beurteilung der Rolle der
Chtistologie im KetP; vgl. S. z1f.

83 Das KerP diirfte dabei in der Anwendung rhetorischer Stilmittel abhingig
sein vom ,Asianismus; vgl. dazu H. Paulsen, Studien 8. 176f. (Lit.).

8¢ Vgl. dazu A. Seeberg, Die Didache des Judentums und der Urchristenheit,
Leipzig 1908, S. 8.

85 Vgl. dazu Bergmann, Jiidische Apologetik S. 67f.; Geffeken, Zwei griechische
Apologeten S. xxiiff.; A. Marmorstein, The Unity of God in Rabbinic Literature:
HUCA 1, 1924, 467—499; A. Marmorstein, The Old Rabbinic Doctrine of God
(Jews’ College Publications 10) Oxford-London 1927; P. Palazzini, I1 monoteismo
nei padri apostolici e negli apologisti del 110 secolo, Rom 1945 ; Dalbert, Theologie
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Gottes ganz in der philosophischen Sprache der Zeit87 auf dem Weg der
Negation88 verliuft, darf nicht weiter {iberraschen8®. Die Belege fiir diese
theologische Sprachform sind jedenfalls so zahlreich, daB von einer Origi-
nalitit des KerP keinesfalls gesprochen werden kann: Das gilt sowohl von
der Pridikation Gottes als des Unsichtbaren, der alles sieht90, wie auch von
dem @y dpnrog g T VTR Y eeL?!; das trifft auf die Motivik von det Be-
diirfnislosigkeit92 wie auch auf die anderen Aussagen zu9,. DafB dieser Got-
tesverehrung die Verfallenheit an die Gotter kontrastiert wird, gehort eben-
falls seit den Anfingen jiidischer Apologetik zur traditionellen Redeform.%4

S. 23ff.; C. Bussmann, Themen der spitjitdisch-hellenistischen Missionsliteratur
(Europiische Hochschulschriften 23,3) Frankfurt 1971; 4. Nissen, Gott und der
Nichste im antiken Judentum (WUNT 15) Tiibingen 1974, S. 52f.

86 Dazu siehe /. Lorfz, Das Chtistentum als Monotheismus in den Apologien
des zweiten Jahrhunderts (Beitrige zur Geschichte des christlichen Altertums
und der Byzantinischen Literatur — Festgabe A. Ehrhard) Bonn-Leipzig 1922,
S. 301—327.

87 Vgl. dazu A. Puech, Apologistes grecs S. 33.

88 Wie verbreitet solch Vorgehen gewesen ist, belegt seine Rezeption auch in
den ignatianischen Briefen (Pol 3,2); vgl. Paulsen, Studien S. 192 ff. (Lit.).

89 [ jetzmann, Geschichte der alten Kirche 11,177 (zu ApolAristides): ,,...und
was er weiter in negativen Formeln iiber Gott sagt, ist in den Hallen der Stoa be-
kannt und auch bei den Vertretern des philosophischen Judentums zu finden.*
Dabei zdgert man noch im Blick auf die prizise Zuordnung zur Stoa, weil der
Topos so sehr Allgemeinplatz geworden ist, daB traditionsgeschichtliche Bezie-
hungen kaum noch herzustellen sind; vgl. dazu methodisch Geffeken, Zwei grie-
chische Apologeten S. xlii: ,,Kurz, mit allen Quellenuntersuchungen kommen wir
hier nicht weit. Es gilt auf diesem Gebiete mehr als irgendwo anders, nicht nur
einzelne Motive zu verfolgen, sondern ganze Komplexe von Ideen zusammenzu-
fassen und deren Fortleben und Wandlung im Laufe der Zeiten zu beobachten.*
Zu der Topologie in der ApolAristides vgl. auch zan Unnik, Gotteslehre S. 166ff.

90 Belege sind so zahlreich, dal sich ihre Aufzihlung eriibrigen sollte; zum
rabbinischen Judentum vgl. auch Marmorstein, Doctrine S. gg.

91 Dazu jetzt vor allem W. R. Schoedel, ,, Topological“ Theology and some
Monistic Tendencies in Gnosticism: Nag Hammadi Studies 3 (Festschr. A. Boh-
lig) Leiden 1972, S. 88—108. Siche vor allem S. goff. (dort auch wichtige Uberle-
gungen zur urspriinglich polemisch gegen die Lokalgottheiten gerichteten Funk-
tion des Topos).

92 Vgl. dazu M. Dibelius, Paulus auf dem Areopag: Aufsitze zur Apostelge-
schichte (FRLANT 6o) 4. A. Gottingen 1961, S. 29—70; S. 42ff. S.44: ,,Denn eben
dieses dem Hellenismus so vertraute Motiv von der Bediitfnislosigkeit Gottes ist
de&nrgesamten Neuen Testament fremd, mit alleiniger Ausnahme der Areopag-
redel

98 Zu den Gottespridikationen im hellenistischen Judentum vgl. Marmorstein,
Doctrine S. 148fF.; Bussmann, Missionspredigt S. 174ff. Zu dem traditionsge-
schichtlich verwandten Text 1 Tim 6,16 vgl. M. Dibelius-H. Conzelmann, Die Pa-
storalbriefe (HNT 13) Tiibingen 1955, S. 69.

94 Zur rabbinischen Polemik gegen die Idolatrie auf Grund des Topos von der
Einzigkeit Gottes vgl. Marmorstein, Unity of God S. 4671F. Siehe auch L. Wallach,
A palestinian Polemic against Idolatry. A Study in Rabbinic Literary Forms:
HUCA 19, 1945/46, 389—404; 5. Lieberman, Hellenism in Jewish Palestine. Studies
in the Literary Transmission, Beliefs and Manners of Palestine in the I Century
B. C. E. — IV Century C. E. (Texts and Studies of the Jewish Theological Semi-
nary of America 18) New York 1950, S. 115ff.
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Solche falsche Gottesverehrung wird hietr sowohl vom »Heiden«- als auch
vom Judentum ausgesagt; das Verhalten beider Gruppen steht unter der
fundamentalen Kenntnislosigkeit des wahren Gottes (W émiotapevor Tov
Oedv bzw. éxslvor wévor olbpevor Ty Bedy ywvdorew odx érntotavtor). In der
Beurteilung wird vom KerP allerdings differenziert vorgegangen: Wihrend
bei den Griechen immerhin noch von einem é&yvola gepéuevor die Rede ist,
erscheint die Charakterisierung des Judentums als augenscheinlich aggres-
siver; von ihnen gilt: pévot oidpevor Tov Oeov ywaoxew. Allerdings wird
man auch im Blick auf die griechische Gottesverehrung zogern, die ge-
wohnte apologetische Verwendung des Begriffs &yvoix im Sinne der Ent-
schuldbarkeit® anzunehmen. Gerade in det Kotrelation mit dem fundamen-
talen Nichtwissen des w7 émiordpevol bedeutet &yvolx Schuld in der nicht
vorhandenen Gotteserkenntnis.? Die sich daraus ergebende Diskreditie-
rung der griechischen Idolatrie unterscheidet sich nicht wesentlich®7 von
dem, was sonst in der Apologetik topologisch auftaucht98, Weder fehlt der
Hinweis auf die Verehrung von Alfot und £5Ax®® noch die Behauptung, man
verehre Tiere wie Gotter100; Gotter, die nicht wirklich existieren, sondern
tot sind101,

Bleibt dies alles Reproduktion gingiger Ubetlieferung, so iibetrrascht, mit
welchem Nachdruck das KetP das jiidische Vethalten damit parallelisiert!02;

(L?5)Zu einem solchen Verstindnis von &yvowx vgl. Paulsen, Studien S. 337ff.
it.).

96 Das herkémmlich apologetische Verstindnis von dyvoux diitfte demgegen-
itber in fragm. 3¢ votliegen; allerdings wird man von hier aus auch das Verstind-
nis von &yvotx in fragm. 2b nicht zu eng fassen diirfen.

97 Zu beachten bleibt, daB die formale und inhaltliche Anordnung der Argu-
mente in fragm. zb nicht als sonderlich gegliickt anzusehen ist. Vgl. Geffeken, Zwei
griechische Apologeten S. xxxiii: ,,So vereinigt er, noch im Stile der alteren Lite-
ratur, der Weisheit Salomos . . ., fortfahrend, die Agypter mit den Griechen und
zeigt dadurch, wie sehr ihm noch jedes Verstandnis fiir die richtige Anordnung des
Stoffes abgeht.* Anm. 2: ,,Auch der Stil dieses Stiickes ist . . . gleich dem Inhalt
ziemlich konfus.*

98 Dabei diitfte der apologetischen Argumentation der SapSal traditionsge-
schichtlich eine Schlisselrolle zukommen; vgl. dazu Friedlinder, Apologetik
S. 774 Vgl. z. B. Sap8Sal 13, 10:

Toratmepot 88 %ol &v vexpoic ol EAntdec adTdy,
olriveg éxdhecoy Beolc Epya ysipdv avlphmavy,
ypuooy xal &pyupoy TExVNG EppeAéT Lo

xol gmetdopote Lowy,

7 MBov dypnoTov yelpde Epyov dpyotug.

99 Vgl. dazu FH. Panlsen, Exrwigungen zu Acta Apollonii 14-22: ZNW 66,
1975, 117-126. S. 120fF.

100 Vgl, zu diesem Topos Marmorstein, Unity of God S. 484.

101 Zu vexpol Ozol vgl. Ps 113,11ff.; Jes 40,19f.; 41,75 44,12—20; SapSal 15,7;
2 @lem 1,653, 1011 8:

102 Dabei ist zu bedenken, daB} solchem Denken des KerP auch das Verstindnis
des Clem. Al. selbst entspricht, ihm zumindest entgegenkommt; vgl., dazu A.
Mebat, Etude sur les ,Stromates® de Clément d’Alexandrie (Patristica Sorbonensia
7) Paris 1966, S. 395ff. Zur Polemik des KerP vgl. vor allem Mara, Kerygma
Pettou S. 337f.
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ein Topos gewinnt hier Raum, der von nun an in der Apologetik der alten
Kirche stindig zunehmende Bedeutung erhilt103. Der jiidischen Religion
witd vom KetP die Verehrung von &yyehot und dpysyyeior!04, der Kult
des Mondes und bestimmter Festel05 vorgeworfen. Natiirlich bleibt zu be-
denken, daB sich in dieser Abgtenzung und Polemik auch inhaltlich das Be-
wulBtsein nicht nur der eigenen Religion, sondern auch der Neuheit dieser
Religion niederschligt. Dennoch entbehrt die Art und Weise solcher An-
schuldigung selbst nicht der Pikanterie; denn traditionsgeschichtlich sind
ja zumindest die ersten beiden Topoi (iiber deren inhaltliches Recht
schwer zu urteilen bleibt)!06 hiufiger Bestandteil der jiidischen Apologetik.
Fiir sie ist es gerade ein Zeichen des Heidentums, daB es im Zusammenhang
mit der Gestirnverehrung!07 einen zu verurteilenden, idolatrischen Engel-
kult108 gibt109, Das KerP tritt an diesem Punkt nahezu nahtlos — sieht man

108 Zur Polemik gegen die jiidische Religion vgl. vor allem 4. von Harnack,
Mission und Ausbreitung S. 74, bes. Anm. 3; Zahn, Geschichte des neutestament-
lichen Kanons 1,2. S. 823f.; W. Baner, Das Leben Jesu im Zeitalter der neutesta-
mentlichen Apokryphen, Tiibingen 1909, S.199ff.; M. Simon, Verus Israel.
Etude sur les relations entre Chrétiens et Juifs dans Pempite tomain (135-425),
Patis 1948, S. 113; 135 ; 248; 402; F. von Campenbausen, Die Entstehung der Heils-
geschichte. Der Aufbau des christlichen Geschichtsbildes in der Theologie des
ersten und zweiten Jahrhunderts: Saeculum 21, 1970, 189—212. S. 203ff.; C. An-
dresen, Die Kirchen der alten Christenheit (Die Religionen der Menschheit 29,
1/2) Stuttgart-Berlin-Kéln-Mainz 1971. S. 25, Anm. 16; G. Bourgeanl?, Décalogue
et morale chrétienne. Enquéte patristique sur Iutilisation et linterprétation
chrétiennes du décalogue de c. 6o 4 c. 220, Paris-Tournai-Montréal 1971, S. 166.
Ausfiihrlich findet sich der Topos dann vor allem in ApolAristides 14,4.

104 Vgl. Mara, Kerygma Petrou S. 337.

105 Nicht genau zu bestimmen ist dabei das c&BBatov . . . T Aeybpevoy mpdrov.
Hennecke, Missionspredigt S. 144 verweist zur Erklirung auf MartPol 21: ,,Mit
dem ,sog. ersten Sabbat’ muB der ,groBe Sabbat® vor Ostern . . . gemeint sein . . .%
Vgl. auch E. Lobse, Art. cdfBatov xtA: ThW VI, 1—35. S. 23, Anm. 183: ,Im
KgPt witd ein odBfatov 70 Aeydpevov mpdtov erwihnt . . ., womit offensichtlich
eine gewisse Zihlung von Sabbaten vorausgesetzt ist.“ Mehr wird sich kaum
sagen lassen; der polemische Angriffspunkt diirfte fiir das KerP dabei im Konnex
von Sabbatberechnung und Mondzeit bestanden haben.

106 Daf} gerade die intensive Bestreitung z. B. des Engelkultes durch die Rab-
binen ein gewisses Indiz eigener Gefihrdung durch solche Verehrung ist, er-
scheint als nicht unwahrscheinlich. Aber im KerP liegt wohl kaum noch prizise
Kenntnis vor, das Argument ist vielmehr topologisch geworden.

107 Fiir solchen Zusammenhang vgl. jetzt P. Schifer, Rivalitit zwischen Engeln
und Menschen. Untersuchungen zur rabbinischen Engelvorstellung (Studia Ju-
daica 8) Berlin-New York 1975, S. 23 ff. Zum Gestirnglauben bei den Samaritanern
vgl. ]éC. H.fLebnzm, Nachbiblische Weisheitstraditionen: VetTest 15, 1965, 167~
237. S. 188f.,

108 Vgl Schdfer, Rivalitit S. 67: ,,Angesichts der ausgeprigten Engelvorstel-
lung ist es nicht iiberraschend, daB in der rabbinischen Literatur deutliche Spuren
eines Engelkultes bzw. einer Engelverehrung festzustellen sind. Hinweise auf
eine solche Praxis finden sich zwar nur indirekt, nimlich in der Polemik der Rab-
binen gegen die Engelverehrung; doch ist diese Polemik Beweis genug fiir das
tatsichliche Vorhandensein eines Engelkultes im rabbinischen Judentum.® Die
von Schifer angefiihrten Texte zeigen dabei nicht nur die traditionsgeschichtliche
Tenacitit der einzelnen Motive, sondern auch, daBl bereits die Rabbinen die Zu-

Zischr, f. K.G. 2
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einmal von der Polemik gegen den Sabbat ab — in das Erbe der jiidischen
Apologetik ein und wendet deren eigene Schlagworte gegen sie selbst.!10
Allerdings ist solche Polemik des KerP selbst durchaus nicht ohne Vorge-
schichte in der urchristlichen Theologie; vor allem an Gal 4,3.9'11, aber
auch an Kol 2,6/.112 muB erinnert werden. DaB ein Zusammenhang zwi-
schen diesen Texten und dem KerP besteht, diitfte nicht zu bezweifeln
sein!13; aber gegen die Annahme eines Zitates spricht doch neben dem Feh-
len des signifikanten Begriffs oTotyelov vor allem die unterschiedliche Ak-
zentsetzung, Denn so unsicher die Bestimmung der Gegner in Gal 4,3.9!14
und in Kol 2,64.115 ist — nur, daB ihre Theologie in irgendeiner Weise jii-

sammenstellung von Sonne und Mond kannten (vgl. tChul 2,18 — Schafer, a. a. O.
S. 67 —: Wenn jemand auf den Namen der Sonne, des Mondes, der Sterne, der
Planeten, des groBen Heeresfiirsten Michael oder eines kleinen Wiirmchens
schlachtet, so ist dies Fleisch vom Totenopfet).

109 Vgl. auch W. Bousset, Kyrios Christos. Geschichte des Christusglaubens
von den Anfingen des Christentums bis Irenacus, 5. A. Gottingen 1965, S. 100:
,,Die wiederholten Verbote beweisen wohl das Vorhandensein derartiger religio-
ser MiBbtiuche. Abet es handelt sich hier doch um eine spitere Zeit. Und zugleich
sieht man, daf das offizielle Judentum eigentliche Engelverehrung stindig als einen
MiBbrauch abgelehnt hat. Die allgemeinen Angaben iiber jiidische Engelvereh-
rung bei dem Apologeten Aristides . . . und dem Kerygma des Petrus . . . sind,
wie aus der Atistidesstelle deutlich hervorgeht, nut eine unbefugte Konsequenz-
macherei aus der Heiligung der Sabbate, Neumonde und sonstiger Festtage im
jiidischen Kultus. Vgl. auch W. Bousset-FH. Gressmann, Die Religion des Juden-
tums im spithellenistischen Zeitalter (HNT 21) 4. A. Tiibingen 1966, S. 320ff.
Siehe auch S. 339 zur Ablehnung des Mondzaubers im Judentum.

110 Wie gleichfalls ja auch die Bestreitung griechischer Religion zumeist mit
Hilfe jener philosophischen Argumente etfolgte, die der Hellenismus selbst ent-
wickelt hatte.

111 Vgl. dazu z. B. M. Dibelius, Die Geisterwelt im Glauben des Paulus, Gottin-
gen 1909, S. 78fF.; A. W. Cramer, Stoicheia tou Kosmou. Interpretatie van een
nienwtestamentische Term. Diss. (Leiden). ’s-Gravenhage 1961, S. r15ff.; W.
Schmithals, Die Hiretiker in Galatien: ThE 35, Hamburg-Bergstedt 1965, S. 9—406.

112 Dazu siche etwa Dibelins, Geisterwelt S. 140ff.; G. Bornkamm, Die Haresie
des Kolossetbtiefes: Das Ende des Gesetzes. Paulusstudien (BEvTh 16) 4. A.
Miinchen 1963, S. 139-156; IN. Keb/, Der Christushymnus im Kolosserbrief. Eine
motivgeschichtliche Untersuchung zu Kol 1,12—20 (SBM 1) Stuttgart 1967,
S. 145 #.; B. Schweizer, Die ,,Elemente der Welt*“ Gal 4, 3.9; Kol 2,8.20: Verbo-
rum Veritas (Festschr. G. Stihlin) Wuppertal 1970, S. 245-259; M.-D. Hooker,
Were there false teachers in Colossae?: Christ and Spirit in the New Testament
(Festschr. C. F. D. Moule) Cambtidge 1973, S. 315—331. Zum Ganzen vgl. auch
G. Delling, Art. orouyém xwA.: ThW VI, 666—687.

113 Das gilt vor allem, wenn man beachtet, daB in Gal 4,10 ganz éhnliche Be-
schuldigungen erhoben werden: fuépag maparypeiode ol pijvog xal xawpods xol
Eviutole.

114 Vgl. dazu vor allem Sehweizer, ,,Elemente S. 258f. An cinen Zusammen-
hang mit der Gnosis denkt Schmithals, Haretiker S. 3off.

115 Es diirfte sich wohl um eine Hiresie handeln, die in itgendeiner Weise
nicht nut vom Judentum, sondern auch von der Gnosis (bzw. von den Mysterien)
her beeinfluf3t ist (dabei war moglicherweise beides schon miteinander verbunden);
vgl. dazu vor allem Bornkamn:, Hiresie.
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dischem BinfluB unterliegt!16, diirfte wahrscheinlich sein —, in beiden Tex-
ten witd die jiidische Religion nicht mit jener Grundsitzlichkeit als distan-
ziertes Gegeniiber angegriffen!!, wie dies im KerP der Fall ist.

Nun hat die Problematik in der Bestimmung der Gegner sowohl des Galater-
als auch des Kolosserbriefes sicher zu einem Teil ihren Grund darin, daB3 der kon-
krete Sachverhalt von Paulus bzw. dem Verfasser des Kolossetbriefes mit tradi-
tioneller Topik angesprochen wird.118 Ahnliches gilt auch vom KerP; deshalb ist
der Versuch von vornherein untauglich, hinter fragm. 2c eine bestimmte Gruppe
innerhalb des Judentums bzw. hiretische Gtuppen innerhalb des Christentums zu
vermuten, Gerade weil ein topologischetr Zusammenhang votliegt, dessen origi-
nire Intention dem KetP gar nicht mehr bewuBt sein diirfte, tritt es um so deut-
licher hervor, daB es nicht um Sonderformen geht, sondern um eine prinzipielle
Auseinandersetzung mit der jiidischen Religion. Dafiir spricht auch, daB sich eine
shnliche Topik auch spiter noch — etwa bei den ,Hypsistatriern119 — findet120,

Solch scharfe Abgrenzung vor allem gegeniiber der jiidischen Religion!2!
ist allerdings nur dann zu begreifen, wenn man damit das statke Selbstbe-
wuBtsein verbunden sieht, das sich vor allem in fragm. 2d expliziert; die
Gottesverehrung des »Heiden« wie des Judentums ist nicht nur verfehlt,

116 Vgl. Bornkamm, Hiresie S. 147: ,,Der Kol 1Bt keinen Zweifel daran, dal3
wit es in der kolossischen Haresie mit einer Abart jildischer Gnosis zu tun haben.®

117 Dabei muB allerdings bedacht werden, daB die Aussagen im Galatetbrief
wesentlich starker ins Grundsitzliche tendieren und deshalb auch dem KerP
niherstehen. Solchen prinzipiellen Aspekt det Auseinandersetzung in Gal 4,11,
hat vor allem Dibelius, Geisterwelt S. 81ff. betont. Auf jeden Fall diirfte hier bei
aller Verwandtschaft (vgl. E. Schweizer, ,,Elemente S. 258£.) eine wesentliche
Differenz zur kolossischen Hiresie vorliegen; vel. Schweizer, ,,Blemente® 8. 259:
.. Zweifellos ist der jiidische Charakter in Galatien stirker, und Paulus sieht die
Unterordnung unter die ,Elemente’ noch ganz in der Nihe der mosaischen Ge-
setzgebung . . . Jedenfalls ist es eine noch stirker jiidische, noch weniger myste-
rienhaft geprigte Vatiante der gleichen Spekulation, die in Kolossi weitet ent-
wickelt worden ist.”

118 Vgl. im Blick auf Gal 4,1ff. . S, chmithals, Haretiker S. 30: ,,Man mul aber
beachten, daB Paulus hier ja gar nicht ad hoc formuliett. . . Vielmehr vetwendet er
eine geliufige Zusammenstellung . . .

119 Vgl. dazu E. Sehiirer, Die Juden im bosporanischen Reiche und die Genos-
senschaften der oeBépevor Dedv Grotov ebendaselbst: SBA 1897, 200—225 ; Born-
kamm, Hiresie S. 153 ff. Zu den Nachrichten bei Greg. Naz. vgl. B. Wyss, Zu Gre-
gor von Nazianz: Phyllobolia (Festschr. P. von der Miihll) Basel 1946, S. 153-183.

120 Vgl. dazu auch C. Andresen, Logos und Nomos. Die Polemik des Kelsos
wider das Christentum (AKG 30) Betlin 1955, S. 97, bes. Anm. 27; S. 360, Anm.
19.

121 Zu beachten ist auch, daBl neben det grundsitzlichen Auseinandersetzung
in fragm. 2c das KerP cine Art historischer Begriindung fiit das Ende der Mission
an Israel kennt. Vgl. vor allem fragm. 3a, wo diese Mission auf zwdlf Jahre be-
schrankt bleibt. Es ist nicht mehr eindeutig zu entscheiden, ob das 8G8exa Em
meint, daB in dieser Zeit die Verkiindigung exklusiv auf Israel beschrinkt geblie-
ben ist und erst danach cine kosmologische Ausweitung erfahren hat odet ob die
Zeitbestimmung prinzipiell das Ende der Verkiindigung bezeichnen soll; fiir die
erste Moglichkeit pladiert z. B. C. Sehmid, Gespriiche Jesu S. 192, Anm. 1: 2soeht
geschickt hat der Verfasser des Kerygma Petri sich dem Dilemma Weltmission
oder Judenmission durch die Annahme entzogen, daB die Urapostel sich zwolf
Jahre hindurch auf Geheill des Heren auf die Mission der Juden beschrinkt und
Janach erst ihre Weltmission angetreten haben . . . Interessant bleibt auf jeden

%
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sondern an ihre Stelle tritt das xawév des Christentums.122 Gerade in dieser
Antithese von Altem und Neuem klingt noch jener alte, eschatologische
Sprachgebrauch des Utrchristentums an, dessen Schwerpunkt im Aus-
druck dieses eschatologisch Neuen lag.123 Dies gilt um so mehr, als
auch die Aufnahme des wx-Motivs!24 an solches BewuBtsein eschato-
logischen Anfangs erinnert!2%. Gesteht man dies alles zu, so bleibt dennoch
zu bedenken, daB das Christentum eigentlich eher schon eine statische
GroBe geworden ist; es wird bereits geschichtlich begriffen in seiner Funk-
tion, durch die wahre énlyveoig 0205126 jiidische und hellenistische Religion
abzulésen!??, Dieser Gedanke wird vom KerP auf die prignante Formel
vom Christentum als dem Tpttov yévog128 gebracht. Sicher soll mit dieser
Aussage zunichst nur die spezifische Form der christlichen Gottesvereh-

Fall der Versuch, ein geschichtliches Bild zu entwetfen; zum Ganzen vgl. noch
W. Bauer, Leben Jesu S. 270ff.; A. Resch, Agrapha. AuBercanonische Schriftfrag-
mente (TU XV, 3/4) 2. A. Leipzig 1906, S. 275f.; C. Schmidt, Gespriche Jesu
S. 167, Anm. 2; S. 203, Anm. 4; /. Wagenmann, Die Stellung des Apostels Paulus
neben den Zwolf in den ersten zwei Jahrhunderten (BZNW 3) Giellen 1926,
S. 96. Die zwolf Jahre sind dabei historisch schwerlich zutreffend (gegen Harnack,
Mission und Ausbteitung S. 49, bes, Anm. 2: ,,Allein mit den 12 Jahren kann es
seine Richtigkeit haben ohne die falsche, apologetische Begriindung . . S0

122 Vigl. P. Wendland, Urchristliche Literaturformen S. 395 ,,Dem heidnischen
und jiidischen Kultus wird auch hier das Christentum als die allein wahre Religion
gegeniibergestellt.©

123 Vgl. dazu Puech, Apologistes grecs S. 34,11 (scil. KerP) insiste sur la nou-
veauté du christianisme.*

124 Unter Benutzung eines Zitats von Jer 31,31ff.; vgl. dawu von Dobschiifz,
Kerygma Petri S. 48: ,,Das Schriftcitat . . . giebt unser Verfasser mit grosser Frei-
heit, zeigt sich dabei aber als einen sehr schriftkundigen Mann: er giebt nur das,
worauf es ankommt, und setzt den Gottesspruch, der eine Verheissung enthielt,
in eine praesentische Ankiindigung um . . .“ Zum Ganzen vgl. C. Woljff, Jeremia
im Friihjudentum und Urchristentum (TU 118) Betlin 1976.

125 Beachtlich bleibt auch hier die Fihigkeit des Verfassers, seine Argumenta-
tion stilistisch und rhetorisch zu explizieren:
otPeale A nare Todg “EXAnveg

undt xota "Tovdatovg oéfeate
guidoceche xowég Tov Beov,
Btéx 7ol Xpuotob oeBouevor.

126 Zu diesem Begtiff vgl. M. Dibelins, 'Briyveotg dnlelog: Botschaft und
Geschichte Bd. 2. Tiibingen 1956, S. 1-13.

121 In enger Verbindung mit solcher ablésenden Funktion wird dann bezeich-
nenderweise die pardnetische Verkiindigung gesehen; die Neuheit des Christen-
tums dokumentiert sich auch und vor allem in seiner ethischen Qualitat. Beson-
ders deutlich witd solche Tendenz dann vor allem in der ApolArist.

128 Zu diesem Topos vgl. vor allem Harnack, Mission und Ausbreitung S.
250fL. S. 265: ,,Das Bemerkenswerte ist aber, dall er ganz bestimmt drei Arten
feststellt, nicht mehr und nicht weniger, und das Christentum ausdriicklich als das
neue, dritte genus der Gottesverehrung bezeichnet. Das ist die élteste Stelle unter
einigen dhnlichen . . . Vgl. auBerdem noch E. Hatch— A. Harnack, Die Gesell-
schaftsverfassung der christlichen Kirchen im Altertum, GieBen 1883, S. 192, bes.
Anm. 39; F. Overbeck, Uber die Anfinge der Kirchengeschichtsschreibung (Pro-
gramm Basel) Basel 1892, S. 47, Anm. 113; Flarnack, Ubetlieferung der griechi-
schen Apologeten S. 113; Mara, Kerygma Petrou S. 339.
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rung 129 artikuliert werden!30. Daf3 es aber zu einer faktischen Identifizierung
mit konkreten, soziologischen Gegebenheiten kommt, deutet sich im KerP
vor allem in der Verbindung mit den parinetischen Konsequenzen an.!3!

DaB solches SelbstbewuBtsein fiir jene Zeit durchaus nicht zufillig ist, sondern
zur geschichtlichen Notwendigkeit wird, zeigt sich bei einem Blick auf die igna-
tianischen Briefe; auch Ignatius versucht mit Hilfe von Xptotmaviopbs die Eigen-
stindigkeit eigener Religion terminologisch zu fassen. 32 DaB es hier wiederum
die jiidische Religion ist, dic als das eigentliche Gegeniiber begriffen wird!33, un-
terstreicht noch einmal die Tendenz des KerP.

Al

Es hat sich eingebiirgert, den Beginn der Apologetik mit einem inhalt-
lichen Zuriicktreten der Christologie!34 zusammenfallen zu lassen!3. Mag
dies generell auch bis zu einem gewissen Grade zutreffen!36, dafl solcher
Konsens in Einzelfillen problematisch werden kann!37, zeigt das KerP: die

120 So vor allem Flarnack, Mission und Ausbreitung S. 265: ,,. . . doch ist zu
beachten, dafBl hier die Christen selbst noch nicht ,das dritte Geschlecht® heillen,
sondern ihre Gottesverehrung als die dritte gilt. Nicht in drei Volker teilt unser
Verfasser die Menschheit, sondern in drei Klassen von Gottesverehrern.

130 Brindle, Ethik S. 20 hatte fiir das Gliederungsprinzip auf die Parallele in
Joh 4,21ff. verwiesen. Das ist nicht ganz abwegig, wenn auch die Intentionen in
beiden Texten nicht unerheblich differieren; aber in der Tat kennt auch Joh 4,z21ff.
so etwas wie eine dreifache Differenzierung zwischen unterschiedlichen Glaubens-
Sveiscn (Samaritaner — Juden — of dnBwot TEEOGRUVNTOLL . .« « BV TvEbpaTL Kol dAn-

slor).

131 Vgl. Wendland, Utchristliche Literaturformen S. 398f.; Bourgeault, Déca-
logue S. 164fF.

132 Vgl. H. Paulsen, Studien S. 138fF.

133 So z. B. Magn 10,2.

134 Vgl. (im Blick auf die ApolArist) z. B. Seeberg, Apologie des Aristides
S. 309: ,,Arist. ist u. W. der erste, welcher die apologetische Methode befolgt hat,
das Christentum zu depotenzieren und den Rest allgemeiner Gedanken und
Grundsitze der tonangebenden Richtung des Tages mundgerecht zu machen.”

135 [ ortz, Monotheismus S. 302: ,,Es ist eine viel beobachtete Tatsache, dal3
die Apologie des 2. Jahrhunderts nicht den ganzen christlichen Glauben behan-
deln, so wie er in den Schriften des apostolischen und nachapostolischen Zeital-
ters niedergelegt ist, sondern daB sie denselben nur in stark vereinfachter Form,
gewissermaBen in Auswahl bieten. Das hervorstechendste Merkmal dieser Aus-
wahl besateht darin, daB das Christentum zum Teil einfach als Monotheismus ge-
faBt wird . . .*

136 Die Behauptung bei Lor#z, 2.2. 0. S. 325: ,,. . . det Glaube an Christus-
Gott bleibt ungebrochen und ungeschmalert . . . ist jedenfalls iibertrieben (vgl.
dagegen schon die eigene Einschrinkung, daB die spezifisch-religitse Einstellung
der Apologeten gekennzeichnet werde . . . ,,durch Zuriicktreten der Frage nach
Christus und zwar sowohl in det apologetischen Darstellung, wie im religitsen
BewuBtsein®).

131 Kritische Anmerkungen bei Harnack, Mission und Ausbreitung S. 117,
Anm. 1: ,,Das modernste Verfahten, alles auf den Christuskultus zu reduzieren
und von ihm abzuleiten, befindet sich in Gefahr, die grundlegende, alles iiberra-
gende Bedeutung des febc matip navronpdtwp fir das GlaubensbewuBtsein der
Christen, sofern sie nicht Marcioniten waren, zu unterschitzen,*
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Christologie spielt in ihm eine durchaus wichtige und pointierte Rolle.
Schon in fragm. 2a findet sich mit dem Aby¢ Suvdpens wdTob ein betontes,
explizit christologisches Interpretament, das Christologic und theologische
Aussagen miteinander verbinden soll.!38 Die Formulierung ist allerdings
zunichst nicht eindeutig; in der Verbindung mit der Schépfungsaussage!39
wiite zunichst an dhnliche Aussagen von SapSal zu erinnern!49, die stirker
theologisch orientiert sind. Dennoch diirfte vom gesamten Tenor des KerP
her die christologische Deutung eindeutig sein.!4! Die Christologie wird
dabei ausgeweitet zu einer universalen Aussage, die protologische und kos-
mologische Funktion gewinnt. Daraus ergibt sich nicht allein die Notigung
zu einer christologischen Interpretation des Alten Testaments!42, sondetn
vor allem auch eine enge Korrespondenz zwischen den christologischen und
den theologischen Aussagen!43,

Wie aber ist dann die Bedeutung des irdischen Christus fiir die Theologie
des KerP zu bestimmen? Man kénnte hierfiir zunichst auf die Konstruk-
tion von fragm. 3 verweisen, dessen angenommene Situation auf die Identi-
tit des Irdischen mit dem Auferstandenen zielt und von ihr ausgeht. Vor
allem aber bleibt fragm. 4a wichtig: In einer kerygmatischen Reihe!4 wer-

138 Vgl. zu der Aussage vor allem Mara, Kerygma Petrou S. 334f.

139 Zumal auch sonst der Begriff von 8vapuc im Zusammenhang mit det
Schopfung begegnet; vgl. 1 Clem 33,3; PastHerm vis. 1.3.4; ClemAl protr. 11;
Marcell fragm. 54 ap. Euseb e. th. 3.3. Zur Verbindung Abyog — 8bvoque vgl. vor
allem Tatian, ot. 5.7.

140 Vgl. dazu J. Jeremias, Zum Logos-Problem: ZNW 59, 1968, 82—85. Auf
ihnlichen traditionsgeschichtlichen Voraussetzungen diirfte auch die nun aller-
dings pointiert christologische Formulierung von Hebr 1,3 beruhen.

141 Man wird sogar zu erwigen haben, ob nicht das betonte dpyiy TavTev von
fragm. 2a (vgl. auch die Paralleliiberlieferung in strom. 6,7,58) christologisch zu
interpretieren ist. Clem. AL hat die Aussage so verstanden, wie schon die Erkla-
rung in strom. 6,7,58 zeigt: pnvdey oy mpoTéyovoy vidv & Ilérpog yedgen. (Bei
diesem Satz handelt es sich nicht um einen Bestandteil des urspriinglichen KetP;
anders W. Bousset, Jidisch-christlicher Schulbettieb in Alexandria und Rom. Li-
teratische Untersuchungen zu Philo und Clemens von Alexandria, Justin und
Trendus [FRLANT 23] Gottingen 1915, S. 238). Das &v doyj) der Schopfungsaus-
sage entspricht dann einem &v vié (vgl. auch Ecl. 3ff.; dazu Bowusset, Schulbetrieb
S. 162£.), und von hierher erklart sich dann der clementinische Zusatz =fjg yveoori-
wiic dpyiic, Touréort Tob viob. Ist dieser Tatbestand fir Clem. AL unbestreitbat,
so bietet et zugleich ein weiteres Argument fiir die christologische Interpretation
des Ay Suwvdpeoe adrob. Zum Ganzen vgl. Bousset, Schulbetrieb S. 162f.2371F.;
zur Frage der von Clemens verwendeten Quellen vgl. auch P. Collomp, Une
source de Clément d’Alexandrie et des Homélies Pseudo-Clémentines: Revue de
Philologie de Littérature et d’Histoite Anciennes 37, 1913, 19—46.

142 Vgl. S, 28f.

143 Siche deshalb auch fragm. 2d, wo nun reziprok das puidooeste xawds Tov
feby durch ein Sik tob Xpiotol cePoyevol interpretiert wird.

144 Vgl. dazu A.von Ungern-Sternberg, Der traditionelle Schriftbeweis ,,de
Christo® und ,,de Evangelio® in der alten Kirche bis zur Zeit Eusebs von Cacsa-
rea, Halle 1913, S. 273f.; C. Schmids, Gespriche Jesu S. 251; G. Q. Reijners, The
Terminology of the Holy Cross in Early Chtistian Literature as based upon Old
Testament Typology. Diss. Nijmegen-Utrecht 1965, S. 79f.
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den christologische Daten gegeben, die ausgehend von der Weissagung der
alttestamentlichen Prophetiel45 zunichst vor allem an der irdischen Exi-
stenz orientiert sind. Das KerP setzt dabei pointiert mit wopovsia ein, und
der Begriff meint hier wie in den ignatianischen Briefen!46 nicht eine escha-
tologische Aussage, sondern ist von der Inkarnation her zu interpretie-
ren!4?. An mopoucta schlieBt KerP Oavatog und crawpds an; die iiberra-
schende Abfolge der Termini erklirt sich, weil mit dem anschlieBenden
Tég MoLTag xohdoeLg Taoug eine parallele Formulierung zu ataweds gegeben
wird. Die breite Stilisierung des Tdg Aovmag xohdosig waowus, die sich von
den anderen Daten der Reihe deutlich abhebt, wie auch der antijiidische
Impuls, der in dem anschlieBenden 8oag émoinoay adzé) ol "Toudaior zum
Ausdruck kommt, lassen den SchlulB zu, daB hiet der Vetfasser des KetP
selbst formulieren diirfte.!48 SchlieBlich folgen noch &yepotc bzw. dvadndic.
Dabei diirften nicht allein das abstrahierende Strukturprinzip solcher Rei-
hung, sondern auch die benutzten Termini z. T. traditionell vorgegeben
sein,149

Findet sich so beides im KetP — eine Christologie, die kosmologisch otien-
tiert ist, zugleich aber die Faktizitit des Irdischen einbezieht —, so bleibt
noch jene christologische Aussage zu erortern, die schon fiir Clemens bei
der Rezipierung des KerP von besonderer Wichtigkeit war: die Bezeich-
nung Christi als Aéyog und vépoc.150 Die Interpretation der Aussage bereitet
allerdings ungewohnliche Schwietigkeiten, zumal erliuternde Aussagen im
KetP selbst fehlen. So liegt es nahe, zunichst auf jene Texte zu verweisen,
in denen der Terminus noch begegnet: Neben den bereits bei von Dobschitz
genannten Parallelen!5! sind vor allem PsHippolyt, In Pascha 8,29152 und
die Passa-Homilie des Melito153 zu nennen!54, Nun ist die Akzentuierung

145 Vgl. S, 28f.

146 Vgol. Phld 9,2. Dazu siche Pawlsen, Studien S. 103 ff. (Lit.).

147 Vgl. auch Andresen, Logos und Nomos S. 323f. (zur analogen Verwendung
des Begriffs bei Justin).

148 Wenn auch der Topos selbst zweifellos traditionell vorgegeben sein diirfte.

149 7y erinnern ist z. B. an die Reihe bei Ign. Phld ¢,2.

150 Vgl. zum Folgenden Schmidt, Gespriche Jesu S. 307; Bousset, Kytrios Chri-
stos S. 3o00ff.; Reagan, Preaching S. 8ff.; .Andresen, Nomos und Logos S. 189,
Anm. 1; R. Cantalamessa, 1’omelia ,,in S. Pascha* dello pseudo-Ippolito di Roma.
Ricerche sulla teologia dell’Asia minore nella seconda meti del II secolo (Publi-
cazioni dell’Universitd Cattolica del sacro cuore IIL,16) Milano 1967, S. 155ff.;
Mara, Kerygma Petrou S. 330f.

151 Vgl. von Dobschiltz, Kerygma Petri S. 28f. Ton Dobschity verweist dabei
(2. 2. O. S. 29) fiir den spezifischen Gebrauch vor allem auf PastHerm sim. VIII.
3.2, Der Text, der ebenfalls auf traditionelles Gut rekurriert, steht in der Tat
KetP recht nahe, wenn auch der Adyog-Begriff fehlt. Vgl. auch P. G. Verweijs,
Evangelium und neues Gesetz in der iltesten Christenheit bis auf Marcion. Diss.
Utrecht 1960, S. 204f. Fiir Clem. Al ist vor allem auf Ecl. 58 zu verweisen; vgl.
dazu Boussef, Schulbetrieb S. 162f.

152 Vol. dazu Cantalamessa, omelia S. 155 ff.

153 Dazu siehe vor allem 3.4.7.9; vgl. dazu Perlers Anmerkungen auf S. 135f.
Vgl. auch R. Cantalamessa, Méliton de Sardes. Une christologie antignostique du
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der Verwendung von Adyog und vépog in den jeweiligen Texten recht un-
terschiedlich. Neben der stitker an der philosophischen Bedeutung orien-
tierten Interpretation durch Justin!55 fillt vor allem der antithetische Ge-
brauch in der Passa-Homilie des Melito 3f.7 auf156. Der vopog steht ganz
auf der Seite des alten Bundes!57 und ist deshalb im Grunde aufgehoben, so
daB es pointiert in 7 sogar heillen kann:
%ol yop 6 vopog Abyog éyévero
%ol 6 TUAKLOG HAVOS,
ouveEerbdv éx Zhw xal "Tepovoanip.

Im Hintergrund steht dabei deutlich der Text Jes 2,3 f. LXX 138, der in all
seinen Teilen eine lange Auslegungsgeschichte!5® gehabt hat. Vor allem die
Aussage

&x yop 2w EEekeboeTar vopog
%ol Adyog xuptov &€ lepovsaimp.

1le si¢cle: Revue des Sciences Religieuses 37, 1963, 1-26. S. 11ff.; Cantalamessa,
omelia S. 155 L.

154 Vgl. die weiteren Texte bei Cantalamessa, omelia S. 155ff. Die Parallele
MartPetri 9, auf die Resch (Agrapha S. 278) noch verweist, betrifft allerdings nur
den Abyoc-Gebrauch. Zur philosophiegeschichtlichen Einordnung vgl. Awdresen,
Logos und Nomos S. 308ff.; zur verwandten Antithese vépog — Stfipey siche
J. Daniélon, Théologie du Judéo-Christianisme, Tournai 1958, S. 216,

155 _Apdresen, Logos und Nomos S. 308fF. S. 312: ,,Als Zentralbegriffe griechi-
schen Denkens bieten Logos und Nomos einem Apologeten, der das Christentum
als die wahte Philosophie ausweisen will, die besten Ankniipfungspunkte. Dal3
Justin dabei auf der anderen Seite mit jener Tradition, die im KerP vorliegt, ver-
traut war, ist deshalb nicht ausgeschlossen (vgl. Andresen, Logos und Nomos
S. 326). Zu Justin siehe auch B. Seeberg, Die Geschichtstheologie Justins des
Martyrers: ZKG 58, 1939, 1-81.

156 3 (Petler 6o,13f.):

Tlehotdy péy %xote TOV VoiLov

ooy 88 woter Tov Abyov.

4 (Petler 62,21f)):

ToALSZ ey 6 véupog

%ouvoc 3¢ 6 Abyoc.

Damit zu vergleichen ist auch 6 (Petler 62,41ff.):
%ok 7 Tob Vopou Ypupth

eic Xpiotdv "Inoobyv xeympnxev

3 8v T wdvte v 16 TpecPutépe Voo Eyéveto
wikhov 8¢ &v 7@ vEw Ay,

157 Das erinnert immerhin an Joh 1,1ff., sofern dort véuog bzw. évrorn und
vdpig einander gegeniiberstehen; auf Joh 1,1ff. verweist deshalb auch Melito,
Passa-Homilie 7. Auch der paulinische Gegensatz ypdppe: /[ wvebue geht in cine
verwandte Richtung.

158 Vel. fiir Melito Perler, a.a. O. S. 135.

159 Zur Auslegungsgeschichte von Jes 2,3f. vgl. von Ungern-Siernberg, Schrift-
beweis S. 11. 135. 252; an Texten sind vor allem zu nennen: Justin, apol 39; dial
24.100f. ; Iren., adv. haer. IV, 34; epid. 86; Tertullian, adv. Marc. III 21.22; IV,1;
V,4; Jud. 3. Dabei ist die Interpretation des Textes recht unterschiedlich; vor
allem 2,4 hat eine wichtige Rolle gespielt. Vgl. auch J. Daniélon, Les symboles
chrétiens primitifs, Paris 1961, S. 95 ff. Zu bedenken ist, dal mit Jes 2,3 oft Micha
4,2 verbunden worden ist (so z. B. Melito, Passa-Homelie 7).
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diitfte fiir den Doppelterminus Abéyog — vépog eine wichtige Funktion!60
ausgeiibt haben!6!, Daf3 dabei zunichst und zumeist die Antithese im Vor-
dergrund stand!62, lag durch das Zitat sicher nahe, gilt aber nicht generell
von den fraglichen Texten: Schon bei Melito, Passa-Homilie 9163 wird nicht
mehr allein die Antithese maBgebend!64; ganz deutlich zeigt sich diese Ten-
denz dann bei PsHippolyt.185 Auch im KerP wird man schwerlich von einem
antithetischen Gebrauch des Terminus Abyog — vopog reden kénnen, zumal
von fragm. 2d her solche Gegeniiberstellung sogar nahegelegen hitte.
Aéyog wie vépog dienen vielmehr der positiven Deskription der Christo-
logie.166 Damit stellt sich verschirft die Frage nach der Funktion von
vépog in diesem Doppelausdruck!67; zunichst einmal gilt es zu beachten,
daB beide Termini ineinander tibetgehen, also nicht allzu scharf voneinan-
der geschieden!68 werden diitfen. Bei einer Differenzierung wird man dann

160 Fiir KerP vgl. von Dobschiitz, Kerygma Petri S. 29: ,,Fiir die christliche Aus-
drucksweise mag jedoch vor allem Jes. 2.3 . . . von Bedeutung geworden sein.*
Siche auch C. Andresen, Logos und Nomos S. 189, Anm. 1.

161 Daneben ist méglicherweise noch der EinfluB von Ps 1 LXX, besonders
von Ps 1,2, zu beriicksichtigen; deutlich witd dies z. B. bei ClemAl, ecl. 58 (vgl.
dazu Bousset, Schulbetrieb S. 162).

162 Vel, Cantalamessa, omelia S. 48 ff.

163 g (Perler 64,59fF.):

“Og &ottv T TAVTL
oD’ & wplver vépog
%o’ & S18doner Aéyoc.

164 Den Ubergang von der Antithetik zu solchem Verstindnis mogen dabei
Aussagen wie Passa-Homilie 40 (Petler 80, 277ff.) und 42 (Petler 82,287ff.) ge-
bildet haben:

40

"Eyéveto oliv 6 Aadg TOTOC TPOKEVTALATOS
sl 6 vépog Yol mapxBoric.

76 8¢ edaryyéhiov Suiynua vépov xod TANpwLe,
7 8t &wdnole dmodoyetov Tig dAnbelag.

42
‘Omére 88 # Ewdnolo dvéstn
sl 10 edoryyEhloy wpoaTy).
6 Throg éxevedfy
Topadode Tf) dhnbete Thy Sdverpy
xat 6 vépog Eminpdin
Topadods 6 edayyehin ThY Sbvau.

165 Vgl. vor allem Ps. Hipp, in Pascha 29; dazu siehe Canfalamessa, omelia
S. 157; Andresen, Kirchen der alten Christenheit S. 81, bes. Anm. 140.

166 Dazu vgl. Mara, Kerygma Petrou S. 330.

167 Weniger wahrscheinlich ist dabei die Deutung von C. Schwidt, der beide
Termini auf die Zeit vor der Inkarnation beziehen will. Vgl. C. Schmidz, Gespri-
che Jesu S. 307: ,,S0 wat der Herr in der Zeit vor seiner Erscheinung der vouog
wat Abyoc, wie er im Kerygma Petti genannt wird; er war der Suddoxahog, dessen
Lehre den Menschen seit Adam bekannt war. Und weil die Gebote Gottes resp.
des Logos im A.T. schriftlich fixiert waren, konnte es bereits Glaubige und Téter
der Gebote in der vorchristlichen Epoche geben.*

168 Dies gilt ebenfalls, wenn auch aus anderen Griinden, fiir das Verstindnis
von Abyoc und vépog bei Justin; vgl. C. Andresen, Logos und Nomos S. 327:
,,Logos und Nomos sind also fiir Justin christologische Synonyma. Eine genaue
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aber weniger an die Bezeichnung Christi als des neuen Gesetzgebers, des
neuen 6205169 zu denken haben; vielmehr soll mit dem Terminus die chri-
stologische Deutung des Alten Testaments abbreviaturhaft auf den Begriff
gebracht werden. Die alte Antithese schimmert also noch durch, witd aber
ins Positive gewandt: Christus als der wahre vép.og gilt bereits fiir das Alte
Testament!79, das so fiir das Christentum reklamiert wird. In Relation dazu
bezeichnet Ayog vor allem die Offenbarung des Neuen Bundes; Aoyoc wie
vbp.og erginzen sich so!7! und dienen damit der umfassenden Beschreibung
det Christologie.

IV.

Kehrt man noch einmal zut Bezeichnung christlichen Glaubens als pitov
vévog gegeniiber jidischer und griechischer Religion zuriick, wie sie das
KetP gibt, so wird man sich fragen miissen, wortauf sich solches Selbstbe-
wuBtsein stiitzt, wie es sich geschichtlich vermittelt sieht. Damit aber miis-
sen zugleich die historischen Bedingungen des KerP tiberpriift werden:

Nicht cindeutig zu bestimmen sind die urchristlichen Traditionen, denen
das KerP die Bausteine seiner Theologie verdankt. Das datf ,werkimma-
nent* schon deshalb nicht verwundern, weil nach eigenem Verstindnis das
KerP auf die direkte Verkiindigung des Auferstandenen und dessen Auftrag
an Petrus bzw. die Apostel!72 zuriickgeht. Dies wird in fragm. 3b in einer
verschnorkelten Periode!73 mit Hilfe des Aussendungsmotivs!’# expliziert;
die Gemeinde des KerP sieht sich in historischer wie sachlicher Kontinuitit

begriffliche Unterscheidung liegt nicht vor. Das mag mit der Tatsache zusammen-
hiangen, daB auch in der zeitgendssischen Philosophie beide Begtiffe ineinander
iibetpehen o.f

169 Solche Moglichkeit wird exemplarisch durch Barn 2,6 belegt; vgl. dazu
Brindle, Ethik S. 62, Anm. 197.

170 Der umfassende Gebrauch von vépoc und dessen ethische Anwendung auf
Jesus als den neuen Gesetzgeber konnen dabei ineinander iibergehen; vgl. Canta-
lamessa, Méliton S. 14.

111 Vgl. Cantalamessa, omelia S. 157 (zu Ps. Hipp, in Pascha 29): ,,Con il bino-
mia Nomos & Logos questi autori sembrano, dunque, voler affermare che Christo
si & rivelato dapprima come Legge . . . e nel NT come Parola salvifica.”

112 Vgl, dazu Wagenmann, Stellung S. 95 f.

173 Die Schwierigkeiten der Periode sollten allerdings auch nicht iiberschitzt
werden; nur das obc 6 xdprog H0Enoey diirfte sekundire Glosse sein. Dann ergibt
sich ein klarer Aufbau, der erneut das stilistische Vermogen des KerP zeigt:
gEereEdpuny duds 3

Schdenor pobnrog
xpivag dEloug Epod
xol GrosTéhoug
moTodg fynodyevoc elvan
mépme et Ty xéapoY . . .

14 Vgl. dazu H. Paulsen, Studien 8. 285ff. (Lit).
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durch die Verkiindigung der zw6lf Apostel175 bzw. der pafntai!’® mit dem
Auferstandenen verbunden. Blickt man auf diese ganze Konstruktion — wie
auch auf die sich anschlieBende Begriindung des Ubergangs der Mission
von Israel auf die gesamte olxovpévn —, so schligt sich in ihr bereits ein hi-
storisches BewuBtsein des Christentums in der Zeit!77, eine Art Geschichts-
bild nieder!78,

Dies erklirt wenigstens zum Teil, warum eine Abhingigkeit des KerP
gegeniiber bestimmten Texten des Urchristentums!7 kaum nachzuweisen
ist180, Zwar lassen sich Parallelen und topologische Beriihrungen von Fall
zu Fall nachweisen!81, aber daB das KerP an einen bestimmten Traditions-
zweig des Urchristentums ankniipft, ist nicht zu konstatieren. Am ehesten
lieBe sich noch von einer Verbindung mit dem Corpus Paulinum spre-
chen!82, aber dagegen wire doch der augenfillige Verzicht auf die Erwih-
nung des Paulus in fragm. 3b zu nennen!83, Es ist deshalb wahtscheinlicher,

175 Warum die Erwihnung der zwolf Apostel erst auf ClemAl zuriickgehen
soll (so W. Schmithals, Das kirchliche Apostelamt. Eine historische Untersuchung
[FRLANT 81] Gottingen 1961, S. 242), ist schon auf Grund der Stilisierung der
Periode vollkommen unetfindlich.

176 Die Konstruktion des Satzes zeigt dabei, daB zwischen dméstoror und
pabntal kein wesentlicher Unterschied besteht.

117 Dies bestitigt erneut die intentionale Nihe von KerP und Apg; vgl. Ph.
Vielhauer, Zum ,,Paulinismus® der Apostelgeschichte: Aufsitze zum Neuen Te-
stament (ThB 31) Miinchen 1965, S. 9—27. S. 25: ,,Diese Intention leitet ihn auch
bei der Darstellung des apostolischen Zeitalters unter dem Gesichtspunkt der
Mission und Ausbreitung des Christentums. Dieses Unternehmen war eine enorme
Prolepse, es antiquierte die apologetisch abgezweckten kirchengeschichtlichen Dar-
legungen des 2. Jahrhunderts bereits vor ihrem Etscheinen und riickte den Ver-
fasser geistig mehr in die Nihe Eusebs als des Paulus. Es ist aber nur zu verstehen
auf dem Hintergrund und als Symptom eines uneschatologisch und weltférmig
gewordenen Christentums.* Das ist nur im Blick auf die singulire Stellung der
Apg etwas zu relativieren.

178 Von solcher Geschichtskonstruktion her diirfte sich auch das Problem der
Pseudonymitit des Textes bzw. seiner Zuschreibung an Petrus historisch begrei-
fen lassen; vgl. dazu prinzipiell N. Brox, Falsche Verfasserangaben. Zur Erlkli-
rung der friihchristlichen Pseudepigraphie (SBS 79) Stuttgart 1975, 5. 374F

179 Vgl. dazu B. Massaux, Influence de I’évangile de saint Matthieu sur la lit-
térature chrétienne avant saint Irénée (Universitas Catholica Lovaniensis Diss.
11,42) Louvain-Gembloux 1950, S. 4o1ff.

180 Vgl. von Dobschiitz, Kerygma Petri S. 68: ,,Dazu stimmt endlich die Benut-
zung der neutestamentlichen Schriften, von denen nichts citiert wird oder auch
nur als autorititsmiBig bestimmt durchscheint.* Vgl. auch Massaux, Influence
S. 4o01.

181 Siche dazu die Einzelbelege bei von Dobschiity, Massaux und Mara.

182 Vgl. von Dobschiitz, Kerygma Petri S. 68: ,,Doch lassen sich Gedankenteihen
der paulinischen Bricfe ziemlich sicher nachweisen . . .* Zur sachlichen Beriihrung
mit bestimmten Gedankengingen des Corpus Paulinum vgl. auch S. 33ff.

183 Wagenmann, Stellung S. 96: ,,Bei solcher Vorstellung blieb fiir einen Paulus
kein Platz meht. Auch ohne ihn war die Heidenwelt zum Heil berufen und be-
kehet. Man wird gegen eine literarische Beziehung zum Corpus Paulinum auch
fragm. 3 ins Feld fithren kénnen, wo KetP in irgendeiner Weise synoptische Tra-
ditionen iibernimmt. Bezeichnenderweise 1Bt sich aber erneut keine dirckte Vor-
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wenn man von einer allgemeinen Einbettung des KerP in den Prozel ur-
christlicher Traditionsbildung ausgeht!84, ohne an eine konkrete Abhingig-
keit zu denken!85.

Die Riickfiihrung der eigenen Theologie auf die Offenbarung und den
Auftrag des Auferstandenen begriindet nun aber auch, warum es dem KerP
auf der anderen Seite moglich wird, desto nachhaltiger vom Alten Testa-
ment als der maBgebenden Norm auszugehen.186 Das ist — vor allem, wenn
man den Umfang der Fragmente in die Erwigung einbezieht — ganz auffil-
lig. Besonders fragm. 4a stellt in nuce so etwas wie eine biblische Hermeneu-
tik dar, den Versuch, die christologischen Heilsdaten methodisch abgesi-
chert auf die Verkiindigung des Alten Testaments — vor allem aber der
Propheten!87 - zu griinden. Die Art und Weise, in der dies geschieht, wird
durch vier Termini gekennzeichnet:
maparBohal188

lage namhaft machen; vgl. dazu Massaux, Influence S. 4o1f. (S. 402: ,,. . . que
auteur ne suit pas un text déterminé.*).

184 Aus solcher allgemeinen Abhingigkeit erklirt sich dann auch konsequent,
daB die urchristliche Tradition zwar fiir das KerP de facto Giiltigkeit hat, aber
noch kein Text (mit der Ausnahme des Alten Testaments) normativen Charakter
beanspruchen kann. Der Anspruch, der in der Konstruktion des Textes der Bot-
schaft des Auferstandenen und ihrer Tradierung zukommt, ist an keinen anderen
Text gebunden, sondern wird vom KerP selbst (bzw. von dem durch das KerP
reproduzierten Ereignis) gefordert.

185 Gerade die besonders enge sachliche Verbindung des KerP mit der Apg
dokumentiert sich deshalb nicht in der Relation literarischer Abhingigkeit; vel.
dazu Schneemelcher, Kerygma Petrou S. 59: ,,Es ist sicher kein Zufall, daBl die we-
nigen Stellen in den erhaltenen Bruchstiicken des KP, die man als Anklinge an
Evangelien anschen kann, auf das Lukasevangelium hinweisen, und dal weiter
auch gewisse Berithrungen mit der Apostelgeschichte des Lukas nicht zu iiber-
sehen sind.* Grundsitzlich 4Bt sich das, was Overbeck als den gemeinsamen Stand-
punkt von Justin und Apg bezeichnete, auch von den Fragmenten des KerP sa-
gen: ,,. . . so konnen wir als den gemeinschaftlichen Standpunkt der AG. und des
Justin bezeichnen, daB sie einem Heidenchristenthum angeh&ren, welches die Re-
sultate det paulinischen Wirksamkeit acceptirt, aber nicht deren urspriingliche
Begriindung. (F. Overbeck, Uber das Verhaltnis Justins des Mirtyrers zur Apo-
stelgeschichte: ZWTh 15, 1872, 305—349. 5. 343). Eine dhnliche historische Beur-
teilung des KerP findet sich iibrigens bereits bei A. Schwegler, Das nachapostoli-
sch% Zeitalter in den Hauptmomenten seiner Entwicklung, Bd.1I, Tiibingen
1846, S. 30ff.

iss Vgl. dazu grundsitzlich V. Bomwetsch, Der Schriftbeweis fiir die Kirche aus
den Heiden als das wahre Israel bis auf Hippolyt: Theologische Studien (Fest-
schr. Th. Zahn) Leipzig 1908, S. 1—22. S. 8 (zum KerP).

187 Dal das KerP dabei vor allem das Zeugnis der alttestamentlichen Prophetie
anfiihrt, diirfte sowohl im Charakter des mpogntelew als auch in der hoheren
Wertung der Prophetic gegeniiber dem alttestamentlichen’ Gesetz begriindet lie-

en.

188 TTapaBols ist dabei technischer Ausdruck, wobei die Bedeutung nicht immer
eindeutig ist; sie tendiert, auf das Alte Testament bezogen, von ciner Bedeutung
in der Nihe von imoc bis zum verhiillenden ,,Ritselwort*. Die letztere Interpre-
tation, die auch in Barn 6,10; 17,2 vorliegt, gilt auch fiir das KerP. Vgl. daneben
noch die charakteristische Verwendung bei Melito, Passa-Homilie 35£.; 4off. Da-
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abviypoco18o
odBev T dic190
adToAsEet191,

Dabei sind mapaBoral und aiviypate untereinander nahezu austausch-
bar192; gleiches gilt fiir adfevrindc und adroketet. Beide Aussagegruppen
sind dann gegeneinander gestellt!93; wihrend mapaBohat [ aiviypare den
verhiillenden Charakter alttestamentlicher Prophetie betont, orientiert sich
das andere Paar an der Klarheit der Schriftaussage!94. So traditionell diese
Aussage auch ist!95, so belegt sie doch nachdriicklich das Interesse des

bei belegt gerade 42 (Perler 82,295f.; vgl. auch 41) den vorliufigen Charakter
solcher mwapeBorn:
nol A wopaBold xevolrat

S Tijg Epunvetac poTiabeioon.

189 Zum technischen Charakter von alveypo vgl. G. Dantzenberg, Urchristliche
Prophetie. Thre Erforschung, ihre Voraussetzungen im Judentum und ihre Struk-
tur im ersten Korintherbrief: BWANT VI,4. Stuttgart 1975, S. 194ff. Siehe auch
die von von Dobschiitz genannten Texte (2. 2. O. S. 59f.); zu alveype bei ClemAl vgl.
R. Mortley, Connaissance religieuse et herméneutique chez Clément d’Alexandrie,
Leiden 1973, S. 229ff.

190 ’Aufevtindse = ,,mit héchster Autoritit®; ,,ausdriicklich®; ,,direkt*.

101 ’Ayrodefel = ,, wortwortlich”; vgl. dazu den von Lampe, Patristic Greek
Lexicon s. v. genannten Text Leont B. sect. 8.5 (MPG 86. 1257 B): &ooTog omeld-
Seu & héyer Betfon Todg motépuc elpnuérag, el ol pi adrodekel, SN Suvdper. Da-
neben vgl. noch Philo, Legatio ad Gaium 44 (p. 220,5f. Cohn-Reitet); Justin,
apol. 1,32.

192 Bezeichnenderweise 148t sich das Aussagepaar mapaBoly [ alviypo denn
auch in anderen Texten belegen; vgl. z. B. Iren., adv. haer. IV,40,1 (dazu siehe
Perler, Mélito S. 152); ClemAl, Exc. ex Theod. 66; Hipp. de antichr. 29; Nilus
ep. 1.119 (MPG 76.136 A).

193 Von besonderem Interesse ist neben den bereits genannten Texten noch
Origenes, c. Cels. I,50:

Aol TpopTiTar TavTodamds mposimoy Tk nepl Xpuatod,

ol pev 8t atviypdrov,

of 8¢ 8’ dM\yoplac 7 &AAe TpéTe,

Tvie 32 xod ahroleket.

In dieser Aufzihlung liegt auf den ersten Blick eine so nahe Berithrung mit fragm.
4 vor, daBl man fast an ein Zitat denken konnte, zumal hier wie dort die Aussage
auf die Prophetie bezogen wird. Aber zu beachten bleibt doch, daBl die Reihe bei
Origenes anders aufgebaut ist und auch eine andere Gewichtung zeigt.

194 Zum ganzen Problem vgl. noch C. Sieg fried, Philo von Alexandtia als Aus-
leger des Alten Testaments, Jena 1875; P. Heinisch, Der EinfluB Philos auf die
dlteste christliche Exegese. (Barnabas, Justin und Clemens von Alexandria) (ATA
1/2) Miinster 19o8; F. won Dobschity, Vom vietfachen Schriftsinn. Die Ge-
schichte einer Theotie: Harnack-Bhrung, Leipzig 1921, S. 1-13; W. denr Boer,
Hermeneutic Problems in Eatly Christian Literature: VigChr 1, 1947, 150-167;
H. Dirrie, Zur Methodik antiker Exegese: ZNW 65, 1974, 121-138.

195 Vgl, Mara, Kerygma Petrou S. 341f.; unter Verweis auf JesSirach 39,1-3:
Iy ©ob émdtSovroc v duyhv adrod
ot Stovoovpévoy &v vépe vlioTov,
cootey wdvtwy dpyelny ExlnThoet
wol 8y wpogmretoug doyolnBfoeTal,

Sufiynow &vdpév dvopaoTdY GUVTNEYTEL
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KetP am Rekurs auf das Alte Testament. Das Alte Testament hat fiir das
KerP die Funktion normativer Schrift!96, und deshalb kann auch in fragm.
4b formuliert werden: Zyveuey yap 8t 6 Oeds adra Tpocttakey Svtag xoul
003ty dtep ypapiic Aéyouev.

N

Will man die Aussagen des KerP zusammenfassen und ihre eigentiim-
liche Intention erkennen, so wird man sich jenen Auftrag vor Augen halten
miissen, der in fragm. 3b dem Auferstandenen zugeschrieben wird:
ederyyehioaston Todg xatd ThHY oixovpévny dvlipmmoug
ywaoxew &t glg B¢ Eatiy
Sk . . . mlotews Eutig Snholvrag T puEANOVTA
§mwe of duodoavreg xal mioTedouvTes cwldow . . .

Aufgabe ist die Verkiindigung des elc Oebe, die sich auf den Glauben an
seinen Christus griindet!97 und zugleich eschatologische Aussagen impli-
ziert198, Das Ziel liegt dabei in der cwrnpla begriindet, die — wie der gesamte
Kontext des KerP zeigt — in engem Zusammenhang mit der wahren Got-
teserkenntnis steht. Man mag so in der Tat mit Harnack i KetP den Pro-
totyp einer ,Missionspredigt®199 sehen: ,,Der ,lebendige und wahrhaftige
Gott* ist das Erste und Entscheidende; Jesus, der Sohn Gottes, der uns ge-
gen den zukiinftigen Zorn . . . sicherstellt . . . das Zweite.*200 Diese allge-
meine Charaktetistik trifft sicher auch auf das KerP zu; dennoch ist damit
der genaue Ort der Fragmente in der Geschichte christlicher Apologetik
noch nicht priizis beschrieben.201 Die Schwierigkeiten liegen dabei zunichst
in der wenig konkreten Bestimmung des Begriffs der Apologetik.

not &y otpopaic mapuBoldy cuveloeeboeTo,
Gmbrpupa Tapotutiey Exlnrhoet
xard &y alviypaol TepuBohév cuveloeheboETaL,

196 Vgl. dazu H. von Campenbansen, Die Entstehung det christlichen Bibel
(BHTh 39) Tiibingen 1968, S. 106; 108, Anm. 158,

101 Vgl. Pfleiderer, Utchristentum I1,617: ,,Der Inhalt der Missionspredigt . . .
fasst sich zusammen in den zwei Hauptstiicken: Erkenntnis des einen Gottes und
Offenbarung des Zukiinftigen (nimlich des Gerichts) mittels des Christusglau-
bens, zu dem Zwecke, daf die daran Glaubenden gerettet werden . . .

198 Das KerP enthlt also durchaus auch eine eschatologische Aussage; vgl.
dazu Mara, a.a. O. S. 318: die kryptische AuBerung des Laktanz (div. inst. IV,
21,2) weist moglicherweise auf das KerP hin. Allerdings bleibt zu bedenken, daf3
der Terminus ta péXhovra sehr verkiirzt bleibt; das erinnert erneut an Apg 17,31.

199 Farnack, Mission und Ausbreitung S. 118: ,,Fin besondets gutes Bild von
den Grundsitzen der Missionspredigt (neg. und pos.) gewihren auch die Frag-
mente des Kerygma Petri. Die alte Schrift hat wohl, wie auch schon der Titel an-
deutet, geradezu ein Kompendium der Lehre fir Missionszwecke sein sollen.*

200 Farnack, Mission und Ausbreitung S. 117. Vgl. auch S. r20: ,,Dabei muBite
die Geschichte Jesu kurz mitgeteilt werden (christologisches Kerygma) . . . Auch
dies trifft — im Blick auf fragm. 4a — fiir das KerP zu.

201 Dem entspticht, daB auch die Beurteilung des apologetischen Charakters
des KetP durchaus nicht einheitlich gehalten ist. Vgl. auf der einen Seite G. Kri-
ger, Geschichte S. 39: ,,Diese Anlage wiitde die Schrift als Vorlduferin der apolo-
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Es ist nur folgerichtig und von erheblicher Bedeutung, daB sich eine analoge
Problematik auch bei den ,apologetischen‘ Texten des nachalttestamentlichen Ju-
dentums nachweisen 143t.202 Erinnert sei nur an die Unsicherheit im Blick auf den
Aristeashrief203 oder an die Schwierigkeit, den genuinen Charakter der SapSal zu
bestimmen.204 Sicher wird es hier von Nutzen sein, innerhalb der Apologetik vet-
schiedene Aspekte zu unterscheiden und zwischen dem nach auBen sich wenden-
den, propagandistischen und dem an der Gemeinde orientierten, paridnetischen
Akzent zu differenzieren.205 Entscheidend jedoch ist die Beriicksichtigung form-
geschichtlicher Argumente206 und, damit verbunden, die Frage nach den Adres-
saten des jeweiligen Textes207,

getischen Literatur erweisen. Flennecke, Missionspredigt S. 144; W. Kamlab,
Christentum und Geschichtlichkeit. Untersuchungen zur Entstechung des Chri-
stentums und zu Augustins ,,Biirgerschaft Gottes, 2. A. Stuttgart-Koéln 1951,
S. 99, Anm. 177: ,,Das Petruskerygma . . . wendet sich zwar noch an Christen, ist
aber schon eine Auseinandersetzung mit dem Heidentum nach apologetisch-phi-
losophischer Art. Auf der anderen Seite vgl. jedoch die einschrinkenden Be-
metkungen bei Schneemelcher, Ketygma Petrou S. 59: ,,. . . daB die erhaltenen
Fragmente des KP nur gewisse Tendenzen der frithchristlichen Missionspredigt in
besonders ausgepriigter Weise zur Geltung gebracht haben und deshalb noch nicht
zur apologetischen Literatur im strengen Sinn gerechnet werden miissen,

202 Fs ist vor allem das Verdienst von Teherikover, auf das hier bestehende Pro-
blem nachhaltig aufmerksam gemacht zu haben. Nach seiner Auffassung ist der
Terminus ,,Apologetik® nur auf jene Texte anwendbar, die wirklich an AuBen-
stehende gerichtet sind, sich also im strengen Sinn als apologetisch geben. Die
iiberwiegende Anzahl der bisher als ,,apologetisch® angesehenen Texte scheidet
damit aus der Betrachtung aus. Vgl. Teherikover, Civilization S. 527: ,,It is usual
to describe the entire Alexandrian literature as ,apologetict, as if it were wholly a
literature of defense and propaganda directed to the Greek reader. This is not
the case, for Jewish Alexandrian literature appealed first to the Jewish reader in
order to furnish him with the intellectual pabulum which he needed . . . The term
,2apologetics® should be reserved only for those works whose direct function was
to defend the Jews from anti-Semitic attacks such as Philo’s Apologia for the
Jews . .. or Josephus’ Contra Apionem.* Siehe auch Tcherikover, Jewish Apolo-
getic Literature S. 169ff. Zustimmung zu den Thesen Zcherikovers bei M. Hengel,
Anonymitit, Pseudepigraphie und ,,Literarische Falschung® in der jiidisch-helle-
nistischen Literatur: Fondation Hardt. Entretiens XVIII (Pseudepigrapha 1)
Genf 1972, S, 229-308. S. 305ff.; G. Delling, Perspektiven der Erforschung des
hellenistischen Judentums: HUCA 45, 1974, 133-176. S. 163f.

203 Unter dem hier wichtigen Aspekt vgl. dazu vor allem 17, Teherikover, The
Ideology of the Letter of Atisteas: HThR 51, 1958, 59—85; G. Foward, The Letter
of Aristeas and Diaspora Judaism: JThS 22, 1971, 337-348.

204 Vel dazu z. B. /. Fichiner, Die Stellung der Sapientia Salomonis in det Lite-
ratur und Geistesgeschichte ihrer Zeit: ZNW 36, 1937, 113—132; Dalbert, Theo-
logie S. yoff.; H. Eising, Der Weisheitslehrer und die Gotterbilder: Bibl 40, 1959,
393—408; C. Larcker, Etudes sur le livre de la Sagesse, Paris 1969; J. M. Reese,
Hellenistic Influence on the Book of Wisdom and its Consequences: AnBibl 41,
Rom 1970; Delling, Perspektiven S. 1461f.; Nissen, Gott und der Nichste S. 28f.

iff.
: 206 Zur Kritik an solchem Vorgehen vgl. allerdings Tcherikover, Jewish Apo-
logetic Literature S. 169f.

206 Die Primisse bei Teherikover (Jewish Apologetic Literature S. 170) hat je-
denfalls formgeschichtliche Implikationen: ,, The aim of the historical approach is
to understand Alexandrian literature as a mirror reflecting various opinions within
Jewish Alexandrinian society, opinions which, in their turn, were influenced by
continuously changing political, economic and social factors. Fiir Tcherikover
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Auch in der Geschichte der alten Kirche erscheint so der Begriff der
,Apologetiks nur zu oft als der Mantel, det unterschiedliche Tendenzen ab-
deckt. Das liegt vor allem an der beliebigen Verwendbarkeit der apologe-
tischen Motive, deren Nachweis allein noch nicht den apologetischen Cha-
rakter eines Textes belegt und die darum in formgeschichtlich unterschied-
lichen Zusammenhingen erscheinen.208 Eine Diskussion, die deshalb stir-
ker auf Form, Absicht und Adressaten des jeweiligen Textes abzielt209, mul3
fiir das KerP schon darum unerlaBlich sein, weil sich die Fragmente an die
Gemeinde und nicht an AuBenstehende wenden210, Die Spelc, die angere-
det werden, sollen gerade in jenem bestirkt werden, was sie beteits akzep-
tiert haben.2!! Thnen wird nicht ihre gegenwirtige Schuld vor Augen ge-
fithrt, sondern die iiberwundenen Schrecken der Vergangenheit und die
noch bestehende Verfallenheit jiidischer und hellenischer Religion. Fiir die
vom KerP Angesprochenen ist dies alles schon darum abgetan, weil sie
zum neuen yévog des Christentums gehéren. Gerade dieses SelbstbewulBt-
sein der eigenen Religion, das aus den Fragmenten des KerP spricht, otien-
tiert sich an der angesprochenen Gemeinde, nicht aber an den AuBenste-
henden.212 Man witrd sich natiirlich als Gegenargument bewuBt machen
miissen, daB die Fiktivitit der Situation, wie sie sich in der Gattung nieder-
schligt, auch bei einem Text wie dem KerP die Charakterisierung als Apo-

fithrt das zu dem Ergebnis (a. 2. O. S. 182): ,,All those arguments, the formal as
well as the internal, lead to the conclusion that Jewish Alexandrian literature was
directed inwards and not outwards. Nun wird man allerdings formgeschicht-
liches Vorgehen auf diesem Gebiet nicht als Allheilmittel ansehen konnen, weil
apologetische Literatur ja geradezu auf der beliebigen Verfiigbatkeit der Topoi
i)asiert und einen RiickschluB auf die konkrete Situation deshalb nicht immer zu-
at.

201 Vgl, Tcherikover, Jewish Apologetic Literature S. 158f.: ,,From the fact
that the commentaties were addressed to the Jewish reader, we may further con-
clude, that every passage in Alexandrian literature which shows a special interest
in the presctiptions of the Thotah, ot in which some biblical events are mentioned,
was meant not for the Gentiles, but for the Jews.* Zur Kritik an Tcherikover vgl.
Nissen, Gott und der Nachste S. 31ff. z. B. S. 32: ,,Fiir den eigenen Glauben der
Verfasser und der hinter ihnen stehenden Kreise odet Gemeinden sind deshalb
diese Schriften immer nur unter dem Vorbehalt zu verwenden, daB oft die Ab-
sicht, Griechen zu iiberzeugen, sowohl die Auswahl als auch die Darbietung der
jeweiligen Einzelaussagen bestimmt hat.*

208 So haben z. B. die Mirtyrerakten der alten Kirche, deren formgeschicht-
liche Orientierung an den Bediirfnissen der Gemeinde deutlich ist, in besonderem
MaBe apologetische Stoffe angezogen.

209 Ungeniigend hierfiir Monachino, Intento pratico S. 5ff.

210 Anders z. B. Pellegrino, Studi su I'antica apologetica S. 7, der im Blick auf
fragm. 2a einen auBenstehenden Adressaten annimmt (,,. . . certamente I'auditore
& pagano . . .*); sicher ist dies keinesfalls, der Kontext spricht jedenfalls gegen eine
solche Vermutung.

211 Bezeichnend hietfiir ist auch die Terminologie von fragm. 2d; vor allem die
Kortespondenz von povidvew und mopadi8évae ist in diesem Zusammenhang auf-
schlufireich.

212 Noch einmal witft diese Uberlegung ein Licht auf das dp.év von fragm. sc.
Struktur und Gedankengefiige der Fragmente belegen eindeutig die Unmoglich-
keit einet Zugehorigkeit von duév zum origindren Bestand des KerP.
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logetik nicht a limine ausschlieBen kann. Gesteht man dies zu, so bleibt
dennoch das Problem des anzunehmenden ,Sitzes im Leben bestehen.
Hierfiir jedoch sind die Erwigungen, dal sich der Text auf bereits zu Chri-
sten Gewordene bezieht, von ausschlaggebender Bedeutung. Der ,Sitz im
Leben* des KerP ist die Gemeinde und ihre Situation. Aufgabe des Textes
ist nicht die protreptische Hinwendung anderer Religion zum Christentum,
sondern Explikation und Befestigung christlichen Selbstverstindnisses in
cinem; der Topos vom Tpitov yévog bringt dies adiquat auf den Begriff.

Allerdings muB3 man sich gerade dann iiberlegen, warum in den Frag-
menten jene Motive begegnen, die sonst in genuin apologetischen Zusam-
menhingen zu belegen sind. Das gilt ja nicht nur von den polemisch attak-
kierenden Sitzen gegen den Kult der Griechen und Juden und dessen evi-
dente Unwissenheit, sondern trifft auch auf das protreptische Motiv der
peTdvolx213 und die Aufforderung zur Hinwendung zum elg Oebg zu. Sol-
che Ambivalenz ist in der Literatur der Zeit auch sonst zu beobachten: als
Beispiel wire etwa auf die Mirtyrerakten zu verweisen, in denen nicht sel-
ten apologetische Motive und Parinese zur Erhellung der Gemeindesitu-
ation ineinander iibergehen. Nur bleibt in ihnen wie in den fragmentati-
schen Stiicken des KetP die formgeschichtliche Ausrichtung an der Ge-
meinde das Dominierende. Gerade von der Erkenntnis der apologetischen
Topik im KetP wird sich aber auch die formgeschichtliche Bedingung des
Textes prizisieren lassen: Es geht nicht allein um die Explikation christli-
chen SelbstbewuBtseins, sondern die apologetischen Motive haben in threm
Verweischarakter auf die iiberwundene &yvotx eine parinetische Funktion;
sie stabilisieren die Gemeinde in dem, was sie bereits erhalten hat?!4, oder
mit den Worten von fragm. 2d: &ore xol dpeie 6oiwg xod Suates pay-
Bdvovree & mapadiSopey Huiv QuAkeoeche xawde Tov Oeby.

Witd so die bisherige Einschitzung des KerP als Beginn der altkirchli-
chen Apologetik differenzierter zu sehen sein, dann bedeutet dies zugleich,
daB die Fragmente in ihrer Intention zunichst niher an neutestamentliche
Texte heranzuriicken sind als an die spiteren, genuin apologetischen Doku-
mente. Das wird auch deutlich, wenn exemplarisch einige neutestament-
liche Texte beachtet werden, die in verwandter Weise apologetische bzw.
missionatische Topik enthalten:

Fiir das Corpus Paulinum?!5 und dessen Missionstopik lieBe sich zu-

213 Vel. H. Congelmann, Die Apostelgeschichte (HNT 7) Tiibingen 1963, S.104.
Zu erinnern ist auch an das Motiv der éntyveotc, das in den gleichen sachlichen
Kontext gehort.

214 Insofern ist der Argumentationsgang des KerP eben durchaus nicht mit
taktischen Riicksichten zu erkliren; so z. B. generell fiir die altkirchliche Apolo-
getik Lortz, Monotheismus S. 313: ,,Die von den Apologeten getroffene ,mono-
theistische Auswahl ist vor allem apologetischen Riicksichten zuzuschreiben. Sie
ist vor allem eine durchaus berechtigte taktische MaBnahme, bedeutet aber noch
lange kein Antasten des christlichen Besitzes.*

215 Vgl. hierfiir neben C. Bussmann, Themen noch E. Weber, Die Beziechungen
von R6ém. 1-3 zur Missionspraxis des Paulus (BFChTh IX,4) Giitersloh 1905;

Ztschr. £, K.G. 3
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nichst auf 1. Thess 1,9f. verweisen2!6; der Text gibt, gerade weil et weit-
gehend traditionelles Gut reprisentiert217, charakteristisch Aufschlul itbet
die Topik der urchristlichen Missionspredigt. Die Ubetlieferung ist dabei
zweigliedrig gefaBt: Neben der Verkiindigung des fedg Lédv %ol aAnOvbg218
steht die christologische Aussage. Dabei ist die Verzahnung der theologi-
schen Formulierung mit dem Topos émiotpépew2!® und dem Hinweis auf
die Abhingigkeit von den ef8whot genauso signifikant wie die Verbindung
det christologischen Thematik mit der Eschatologie bzw. der Gerichts-
predigt220, Wird durch 1. Thess 1,9f. im sachlichen Kontext von KerP die
Kontinuitit von bestimmten Topoi und einer Struktur solcher Verkiindi-
gung belegt?21, so verstirkt sich dies, wenn der grofie Komplex R6m 1,18 ff.
in die Ubetlegung einbezogen wird223, Dafl diese paulinische Argumenta-

A. Ogpke, Die Missionspredigt des Apostels Paulus. Eine biblisch-theologische
und religionsgeschichtliche Untersuchung, Leipzig 19z0.

216 Zu 1 Thess 1,9f. vgl. u. a. F. Habn, Christologische Hoheitstitel. Thre Ge-
schichte im frithen Christentum (FRLANT 83) Gottingen 1963, S. 289ff.; G. Fried-
rich, Ein Tauflied hellenistischer Judenchristen, 1. Thess. 1,9f.: ThZ 21, 1965,
502—516; P.-E. Langevin, Le Seigneur Jésus selon un texte prépaulinien, 1 Th
1,9—10: Sciences Ecclésiastiques 17, 1965, 263—282; 473—512; Bussmann, Themen
S.384.; U. Wilckens, Die Missionsreden der Apostelgeschichte. Form- und tradi-
tionsgeschichtliche Untersuchungen (WMANT 5) 3. A. Neukirchen-Vluyn 1974,
S. 81ff.

217 Friedrich, Tauflied S. 507: ,,Terminologie wie Inhalt sprechen also dafiir,
daB Paulus in 1. Thess. 1,0f. auf eine traditionelle Formel zuriickgreift.” Vgl. in
dhnlicher Weise die anderen in Anm. 216 genannten Autoten.

218 Byussmann, Themen S, 56: ,,Die Missionspredigt . . . hatals Schwerpunkt die
Gottespredigt, die unmittelbar mit dem sittlichen Anspruch verkniipft ist. Der
zweite Schwerpunkt ist die Gerichtspredigt, die aufgrund der Auferstehung Jesu
dialektisch in die Heilszusage umschlagt.” Zum chtistologischen Teil der Tradi-
tion vgl. auch Habn, a.a. O. S. 2891,

219 Zur Traditionalitit des Topos von der Umkehr im Zusammenhang der Mis-
sionspredigt vgl. Bussmann, Themen S.39ff.; Langevin, 1 Th 1,9-10 S.277;
Fridrich, Tauflied S. 504.

220 Vgl. dazu vor allem Fabn, a.a. O. S. 289f.

221 Siche dazu auch die Erwigungen bei Farnack, Mission und Ausbreitung
S. 118, Anm. 2 (im Kontext einer Erotterung von Apg 17): ,,In dieser Hinsicht
ist die Rede, die Lucas dem Paulus auf dem Areopag in den Mund gelegt hat oder
iiberliefert erhalten . . ., typisch und besonders instruktiv. Zugleich stellt sie die
Verbindung dar mit den reinsten Konstruktionen des Hellenismus. Man muB} diese
Rede mit dem I. Thessalonichetbrief kombinieren, um sich ein Bild zu machen,
wie die grundlegende Missionspredigt vor Heiden beschaffen gewesen ist, und das
Vorurteil zu beseitigen, als seien der Galater- und Rémerbrief Muster der paulini-
schen Missionspredigt.

222 7y diesem Textkomplex vgl. z. B. E. Grafe, Das Verhiltnis der paulinischen
Schriften zur Sapientia Salomonis: Theologische Abhandlungen (Festschr. C.
v. Weizsicker) Freiburg 1892, S. 251—286; H. Daxer, Rémer 1,18 — 2,10 im Ver-
hiltnis zur spitjiidischen Lehrauffassung, Diss. (Rostock), Naumburg a. 5. 1914;
A. Fridrichsen, Zur Auslegung von Rém 1,19f: ZNW 17, 1916, 159-168; K. O/f
manns, Das Verhiltnis von Rém 1,18 - 3,20 zu Rom 3,21 ff.: ThBI 8, 1929, 110—
116; G. Bornkamm, Die Offenbarung des Zornes Gottes. Rom 1-3: Das Ende des
Gesetzes. Paulusstudien (BEvTh 16), Miinchen 1963, S. 9—33; R. Bultmann, Un-
tersuchungen zum Johannesevangelium: Exegetica, Titbingen 1967, S. 124-197.
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tionseinheit von urspriinglich apologetisch orientierten Traditionen des
nachalttestamentlichen Judentums durchzogen ist, diitfte fiir sicher gel-
ten.223 Dabei ist auf der anderen Seite vollkommen unbestreitbar, daB die
Pointe der paulinischen Gedankenfithrung gerade von der leitenden The-
matik in 1,17 bzw. 1,18 her der Erweis der generellen Verfallenheit des Men-
schen an die knechtende Macht der &poprio und die Ausweglosigkeit seiner
Situation ist.224 Dennoch wird die Ubereinstimmung in der Argumenta-
tionsstruktur mit dem KerP zu beachten sein: So wird in beiden Texten die
faktische Verfallenheit jiidischer und griechischer Gottesverehrung dem
Sein in Christus kontrastiert, wobei dies bei Paulus allerdings wesentlich
mit Hilfe christologischer Aussagen geschicht, wihrend das Motiv des
tpizov yévog fehlt. Wird so in beiden Texten die Situation des Menschen
vor Christus wesentlich negativ gesehen, so geschieht dies bei Paulus freilich
darum grundsatzlicher, weil der Mensch trotz det Moglichkeit zur Gottes-
erkenntnis geschichtlich der duaptio verfallen ist und darum keine Entschul-
digungsmoglichkeit besitzt. Das KetP beschreibt demgegeniiber nur die
faktische Unfihigkeit jlidischer und griechischer Religion, zur Gotteser-
kenntnis zu gelangen.225

Nun sind solche Berithrungspunkte gewif nicht iiberzubewerten; sie be-
treffen zudem auch weitgehend nur Traditionsmaterial, das beide Texte ver-
wenden, decken also nicht notwendig die Intention der jeweiligen Argu-
mentation ab. Wichtig aber bleibt, daBl strukturell sowohl KetP als auch
Rom 1,18 . ihren Ausgang bei der Existenz des Christen nehmen und detr
apologetischen Topik unterordnen; der entscheidende Schritt st bereits voll-
zogen, er wird gedanklich aufgearbeitet und begriindet, aber nicht von
neuem evoziett.

Etwas anders steht dies sicher mit Apg 17,221.226 Die Verwandtschaft
der von diesem Text und dem KerP benutzten Ubetlieferungen ist evi-

228 Vgl. Bornkamm, Offenbarung des Zotnes S. 13+ ,,In der Datstellung dieser
natiitlichen Gottesoffenbarung zeigt er sich bekanntlich in einer so auffallenden
Weise von stoischer Terminologie und apologetischen Gedankengingen . . . be-
stimmt, daB man die Frage nach literatischer Abhingigkeit stellen muBte.*

224 Bultmann, Untersuchungen zum Johannesevangelium S. 193: ,,Aber Paulus
rezipiert den griechischen Gedanken nicht, weil ihn die Frage der Gotteserkennt-
nis als Problem bewegte, sondern um die Schuld der Menschen zu erweisen . . .
Indem es sich aber so um die Erkenntnis des jenseits des Menschen stehenden und
nicht des an und in ihm wirkenden Gottes handelt, ist der stoischen Theotie die
Spitze abgebrochen.*

225 Allerdings sollte man diesen Unterschied auch nicht iiberschitzen, et beruht
weitgehend auf der differenzierten Zielsetzung der Argumentation. Denn Gal 4,8
belegt, daB Paulus wie KerP vorgehen kann, sofern hier yon der grundsitzlich
fehlenden Gotteserkenntnis vor der Hinwendung zum Christentum die Rede ist.
Gal 4,8 bietet dabei zugleich erneut den Beweis fur das nicht eigentlich apologe-
tische Telos des KerP: Beide Texte warnen mit verwandter Topik vor dem Riick-
fall in die Zeit vor Christus.

226 Aus det Fiille der Literatur vgl. z. B. W. Eltester, Gott und die Natur in der
Areopagrede: Neutestamentliche Srudien fiir R. Bultmann (BZNW 21) Berlin
1954, S.202—227; B. Gdrtner, The Areopagus Speech and Natural Revelation
(ASNU 2z1) Uppsala 19553 E. Norden, Agnostos Theos. Untersuchungen zut For-
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dent.227 Auch die groBen Blécke — Theologie, Christologie und Ethos/
Eschatologie — und damit die Struktur der Texte entsprechen sich. Abet zu-
gleich sollte man auch die unterschiedliche Zielsetzung beider Aussagen
bedenken: Apg 17,22fF. ist schon von der Konstruktion und angenomme-
nen Situation her weit apologetischer ausgerichtet.228 Das zeigt sich nicht
nur an der positiveren Einschitzung der vorchristlichen Zeit, sondern auch
an der zuriickhaltender formulierten Christologie. Auch das Fehlen einer
expliziten Schriftbegriindung in Apg 17,22ff. und die nicht vorhandene
Abgrenzung gegeniiber der jiidischen Religion22? weisen auf ein weiterge-
hendes apologetisches Interesse der Areopagrede hin; konsequent steht des-
halb die Aufforderung zur perdvoux, nicht aber die Explikation gemeind-
licher Situation im Mittelpunkt von Apg 17,22 {£.230

mengeschichte religioser Rede, 4. A. Darmstadt 1956; W. Elfester, Schopfungs-
offenbarung und natiirliche Theologie im frithen Christentum: NTSt 3, 1956, 93—
114; W. Nauck, Die Tradition und Komposition der Areopagrede: ZThK 53,
1956, 11—52; M. Dibelius, Paulus auf dem Areopag S. 29ff.; M. Dibelins, Paulus in
Athen: Aufsitze zur Apostelgeschichte (FRLANT 6o) 4. A. Gottingen 19671,
S. 71—75; M. Pobleny, Paulus und die Stoa, Darmstadt 1964; /.-Chr. Lebram, Det
Aufbau det Areopagrede: ZNW 55, 1964, 221-242; [.-Chr. Lebram, Zwei Be-
metkungen zu katechetischen Traditionen in der Apostelgeschichte: ZNW 56,
1965, 202—213.

221 Zur Beziehung zwischen Apg 17,22ff. und KetP vgl. z. B. Pfleiderer, Ut-
christentum I1,617; Norden, Agnostos Theos 8. 3ff. z. B. 8. 3: ,,Dal} der Verfasser
der Arcopagrede sich an ein ihm tiberliefertes Schema anschloB, zeigen zunichst
die Ubetreinstimmungen seiner Predigt mit Missionspredigten hermetischer Schrif-
ten . . . dann mit einer der kiirzlich gefundenen ,Oden Salomos® . . . ferner mit
Bruchstiicken des Kerygma Petti . . ., einet Schrift dhnlichen Charakters, zwar erst
aus dem zweiten Jahrhundert, aber von der Acta sichtlich unabhangig . . .* Siche
auch Gértner, Areopagus Speech S. 240, Anm. 4 (im Blick auf fragm. 3¢); Massanx,
Influence S. 403.

228 Vgl. Eltester, Gott und die Natur S. 203: ,,Wit haben also in der Areopag-
rede ein Beispiel der Missionsrede vor Heiden zu erblicken, wie sie zur Zeit der
Abfassung der Apostelgeschichte, d. h. in den 8cer Jahren des ersten Jhs., iiblich
gewesen ist. S. 227: ,,Wohl aber gab es Schemata . . . nach denen man bestimmte
Gedankengruppen in Predigt und liturgischem Gebet vorgetragen hat, wobei man
das einzelne der freien Formulierung des Augenblicks iiberlieB.” Siehe auch
Nuuck, Tradition und Komposition S. 35: ,,Der Verfasser gibt mit der Rede ein
typisches Beispiel einer Heidenmissionspredigt.“ Es bleibt jedoch zu bedenken,
daB solche Intentionen — die ja weithin bereits der itbernommenen Topik von Apg
17,22 ff. inhdrent sind — durch die GroBkomposition der Apg zwar nicht aufgeho-
ben, wohl abet interpretiert werden. Der hietfiir entscheidende geschichtstheolo-
gische Ansatz des Lukas steht wiederum der Intention des KerP sehr viel niher.

220 Dal idhnliche Ubetlegungen auch der Apg nicht fremd sind, belegt die
Schliisselstellung von Apg 10. Der Ubergang zur weltweiten Mission, der von der
Apg in einen Entwutf urchtistlicher Geschichte einbezogen wird, hat im KerP
fragm. 3 initiiert.

230 Sachlich wire eine spezifisch apologetische Aussage — wie Apg 17,22ff. -
im KerP hinter fragm. 3, aber vor fragm. z anzusetzen. Fragm. 2 enthilt gerade
nicht jene Aufforderung zut pevdvowr, von der fragm. 3 spricht. Eine Rede wie
Apg 17,22 ff. wire deshalb intentional gerade als eine Verkundigungsform anzu-
sehen, wie sie der Auferstandene in fragm. 2 seinen Jiingern auftrigt (woraus sich
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Indem das KerP so grundsitzlich und prinzipiell noch bei der Gemeinde
und ihrer Situation bleibt, wird man zogern, es schon jenseits der Grenze
anzusiedeln, die genuine Apologetik von den neutestamentlichen Texten
trennt. Gerade die Bindung der Fragmente an die Parinese weist darauf
hin, daB hier ein relativ frithes Stadium der historischen Entwicklung an-
zunehmen ist. Allerdings kann nun auf der anderen Seite ein Dokument wie
das KetP auch deutlich machen, daf der Eindruck des Schockartigen in der
Geschichte des Urchristentums im Blick auf das Einsetzen der Apologetik
nicht notwendig zut Annahme historischer Diskontinuitit fithren mul.
Nicht nur, daB das apologetische Material, das die Fragmente verwenden,
ohne groBe Schwierigkeiten auch direkt apologetisch eingesetzt werden
kann, wobei nicht einmal eine inhaltliche Anderung erforderlich ist. Das
KerP dokumentiert in Kontinuitit wie Diskontinuitit am Ubergang von
der Utliteratur zur patristischen Literatur23! vor allem auch, daB eine Ge-
meinde, die sich als herausgehobenes Glied der Geschichte begreift und
diese Geschichte auf die Zeit petd Ty Gvdortacty griindet, eine neue Art
von Selbstverstindnis entwickelt; ein kleiner Schritt ist es dann nur noch,
wenn solches Sclbstverstindnis als SelbstbewuBtsein nach auBlen sich kehrt.

auch erklirt, daB die Ahnlichkeiten zwischen fragm. 2 und Apg 17,224 besonders
eng sind), wie sie aber in den erhaltenen Fragmenten des KetP nicht iibetliefertist.

231 Vgl, Schneemelcher, Kerygma Petrou S. s9f.: ,,Die Bedeutung des KP
scheint nun darin zu liegen, dal3 wir hier ein Mittelglied in der Verkiindigungstra-
dition zu sehen haben zwischen der frithchristlichen Missionspredigt, wie sie etwa
]IDei Lp.l::as in der Apg. cinen Niederschlag gefunden hat, und der griechischen Apo-
ogetik,*



Kaiserliches Selbstverstandnis in der Religions-
gesetzgebung der Spatantike und papstliche
Herrschaftsinterpretation im 5. Jahrhundert

Von Hans Hubert Anton
Paul Egon Hiibinger zum 65. Geburtstag

Auf die Frage nach der von den Kaisern der Spitantike selbst formulierten
Motivation und Tendenz ihrer Gesetzgebung in Religionsangelegenheiten,
ihres herrscherlichen Selbstverstindnisses auf diesem Sektor erhilt man von
dem ersten Kaiser, bei dem dieser Bereich in grundlegend gednderter Aus-
prigung erscheint, von Konstantin, kaum eine explizite, kaum eine direkte
Antwort, sicht man auf die uns in den offiziellen Sammlungen und Kodi-
fikationen, in dem auf Veranlassung Theodosius’ II. zusammengestellten,
437 abgeschlossenen, am 15. Februar 438 durch kaiserliche Konstitution fiir
den Osten des Reichs publizierten und noch im selben Jahr von Valenti-
nian II1. fiir den Westen iibernommenen Codex Theodosianus® sowie in der
cine Erginzung hierzu bildenden, nach 425 und vor 438 veranstalteten und
nach ihrem ersten modernen Herausgeber benannten Sammlung, den Con-
stitutiones Sirmondianae,? iiberlieferten einschligigen Stiicke.® Es mufl eine
offene Frage bleiben, in welchem Mafl das Fehlen dieses fiir unsere Frage-
stellung ausschlaggebenden Moments durch bewufite Auslassung rechtlich
nicht relevant erscheinender Teile durch die Redaktoren der Gesetzessamm-
lungen bedingt ist; doch konnen ohne Zweifel aus dem materiellen Inhalt
dieser konstantinischen Religionsgesetze indirekte Indizien fiir die ihnen

1 Edition: Theodosiani libri XVI cum Constitutionibus Sirmondianis et Leges
Novellae ad Theodosianum pertinentes, edd. Th, Mommsen — P. Meyer: 1, 1 und
I, 2 ed. Th. Mommsen, Berlin 1904 (Ndrr.); Ubersetzung ins Englische mit Kom-
mentar von C. Pharr, The Theodosian Code and Novels and the Sirmondian Con-
stitutions. A Translation with Commentary, Glossary and Bibliography (The Cor-
pus of Roman Law [Corpus Juris Romani] A Translation with Commentary of all
the Source Material of Roman Law 1) Princeton 1952 (Ndr. 1969). Zu Genese,
Aufbau, Erhaltungszustand, Uberlieferung und Ausgaben vgl. L. Wenger, Die
Quellen des rémischen Rechts (Usterreichische Akademie der Wissenschaften — Denk-
schriften der Gesamtakademie 2) Wien 1953, § 77 S. 536-541; J. Gandemet, La
formation du droit séculier et du droit de Péglise aux IV® et V° siécles (Institut de
droit romain de 'université de Paris 15) Paris 1957, S. 44-63.

¢ Edition: Theodosiani libri . . . I, 2 S. 907-921; zu der Sammlung s. Wenger
§ 77 S. 542; detaillierter Gaudemet, Formation S. 67 f.

3 Beim Codex Theodosianus kommt hier vor allem das 16. Buch (S. 883-906) in
Betracht, das die Religionsgesetzgebung zum Inhalt hat, in der ausschlieBlich Kon-
stitutionen dieser Materie iiberliefernden Sirmondschen Sammlung sind die erste
(5. 907 £.) und die vierte (S. 910 f.) Konstantin zugeschrieben.
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zugrundeliegenden Intentionen erschlossen werden. Speziell handelt es sich
um die rechtlichen Verfiigungen Konstantins, deren Gegenstand eine di-
rekte Bevorzugung bzw. Privilegierung der christlichen (katholischen) Kirche
und als Korrelat dazu Sanktionen gegen die von ihr abweichenden Gemein-
schaften (Heiden, Hiretiker, Juden) sind. Sie sollen hier knapp ausgewer-
tet werden; abgesehen werden kann und soll von manchen in der internen
Fachdiskussion breit erdrterten Aspekten, wie etwa dem der hellenistischen
oder christlichen Grundprigung seiner Religionspolitik und -gesetzgebung
oder dem des christlichen Einflusses auf seine allgemeine Gesetzgebung (Ehe-
recht, Familienrecht, 5ffentliches Recht).?

Von weldier Reichweite die Politik der Begiinstigung gegeniiber dem
Christentum war, die Konstantin nach seinem Sieg iiber Maxentius 312

& Literatur: K. Voigt, Staat und Kirche von Konstantin dem Groflen bis zum
Ende der Karolingerzeit, Stuttgart 1936 (Ndr. 1965), S. 121f.; J. Vogt, Zur Frage
des christlichen Einflusses auf die Gesetzgebung Konstantins des Groflen (Miinche-
ner Beitrige zur Papyrusforschung und antiken Rechtsgeschichte 35 — Festschrift fiir
L. Wenger 11) Miinchen 1945, S. 118-148; J. Gaudemet, La législation religieuse de
Constantin: RHEF 33, 1947, S. 25-61; B. Biondi, 1l diritto romano cristiano I, Mai-
land 1952, S. 361 f£.; S. 262 ff.; H. Dérries, Das Selbstzeugnis Kaiser Konstantins
(Abh. Ak. Wiss. Gottingen, Phil -Hist. Kl., 3. Folge 34) Gottingen 1954, S. 162 ff.;
S. 265 ff.; S. 336 f.; H. Krafl, Kaiser Konstantins religiose Entwicklung (Beitrige
zur Historischen Theologie 20) Tiibingen 1955, S. 68 ff.; P. Brezzi, La politica re-
ligiosa di Costantino, Neapel o. J., S. 136 ff.; 4. Ebrbardt, Constantin d. Gr. Re-
ligionspolitik und Gesetzgebung: ZRG RA 72, 1955, S. 127-190; J. Gaundemet,
L église dans Pempire romain (Histoire du droit et des institutions de Iéglise en
occident 3) Paris 1958, passim; G. Ferrari dalle Spade, Tmmunitd ecclesiastiche nel
diritro romano (Att. R. del Ist. Veneto di sc., lett. ed arti 99, 2) 1940, S. 107-246;
C. Dupont, Les priviléges des clercs sous Constantin: RHE 62, 1967, S. 729-752;
K.-L. Noethlichs, Zur Einflulnahme des Staates auf die Entwicklung eines christ-
lichen Klerikerstandes. Schicht- und berufsspezifische Bestimmungen fiir den Klerus
im 4. und 5. Jahrhundert in den spitantiken Rechtsquellen: JAC 15, 1972, S. 136
153; ]. Geffcken, Der Ausgang des griechisch-romischen Heidentums (Religions-
wissenschaftliche Bibliothek 6) Heidelberg 1929 (Ndt. 1972), S. 90 ff.; K.-L. Noeth-
lichs, Die gesetzgeberischen Mafinahmen der christlichen Kaiser des vierten Jahr-
hunderts gegen Hiretiker, Heiden und Juden, Diss. phil. Kéln 1971.

5 7um Einflufl der christlichen Gedankenwelt auf die allgemeine Gesetzgebung
s. etwa Vogt S. 128 ff.; Biondi, Il diritto . . . IT (La giustizia — le persone), Mai-
land 1952, passim; III (La famiglia — rapporti patrimoniali — diritto pubblico), ebd.
1954, passim; Dorries S. 175 ff.; S. 273 . Zur Frage hellenistisch-orientalischer oder
christlicher Praponderanz in ihr s. die Literaturiibersicht bei Biondi I S. 124 ff. In
diesem Zusammenhang prinzipielle Kritik an Vogt bei Ehrhardt, die beiden Fra-
gen nach der Qualitit von Konstantins Christentum und der Methode seiner Ge-
setzgebung nicht geniigend zu beriicksichtigen (S. 128) und die Annahme einer hel-
lenistischen Beeinﬁussung auch zahlreicher ,christlicher® Ideen bei Konstantin (hier-
zu zustimmend F. Dwvornik, Early Christian and Byzantine Political Philosophy.
Origins and Background [Dumbarton Oaks Studies 9, Bd. II] Washington 1966,
S. 755 A. 137), etwa im Fall bonum et aequum gegen ius strictum (S. 139 ff.); zu
heidnischen Relikten in der allgemeinen Gesetzgebung bzw. christlicher Einwirkung
auf sie S. 162 ff.; S. 179 ff. Ohne den Anspruch fachkompetenter Beurteilung der
Gesamtmaterie zu erheben, sei nur angemerkt, dal Ehrhardts Polemik gegen Vogt
bisweilen als unbegriindet erscheint (etwa S. 142). Eine Deutung des umfassenderen
Problems im Sinn einer klaren Entwicklung Konstantins zum christlichen Denken
gibt Dorries, Selbstzeugnis S. 340 ff.
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iiber die von Galerius verfiigte freie Religionsausiibung hinaus einschlug, ob
und gegebenenfalls in welchem Ausmaf) er sich zunichst noch an die einer
solchen Begiinstigung Schranken setzenden Mailinder Abmachungen mit Li-
cinius gehalten hat (Restitution des den Christen entwendeten Vermdgens
im Osten [Licinius] wie auch in Afrika [Konstantin] zunichst nur an die
Kirchen als Korperschaften) und erst im Zeichen der Spannung mit diesem
seit 319 die Mailinder Linie iiberschritt,® ob man also und des weiteren kon-
kret die gesetzliche Verfiigung von C. Th. XVI, 2, 1, deren Inhalt die Be-
kriftigung der Befreiung des katholischen Klerus von den biirgerlichen
Pflichtleistungen ist, zu einem auf (312) 313 zu datierenden Brief Konstantins
bei Eusebius stellen und sie mit ihm auf Afrika beziehen darf” und ob die
Verfiigung C. Th. XVI, 2, 2 etwa im Zusammenhang mit der vorhergehen-
den auch 313 bzw. in oder ohne Beziehung zu ihr 319 erlassen ist, die eben-
falls die Befreiung des katholischen Klerus von den genannten munera zum
Gegenstand hat und wohl mit ziemlicher Sicherheit als Zeugnis fiir die Aus-
dehnung der Privilegierungsmafinahme Konstantins auf seinen gesamten
Reichsteil angesehen werden darf.® ist in der Literatur sehr umstritten und
wird wohl auch kaum mit Eindeutigkeit entschieden werden kdnnen, wichtig
ist hier der inhaltliche Kern, der namentlich in dem zuletzt angefiihrten Text
Ausdruck findet und in nichts weniger als der dffentlich-rechtlichen Aner-
kennung des Klerikerstandes besteht,” und das ihn prigende gedankliche Mo-
vens, das in der Kontrastierung von divinus cultus und sacrilegus livor

$ Darstellung der Zusammenhinge im skizzierten Sinn bei Ehrhardt S. 170 ff.;
anders Vogt S. 121 f.

7 Eusebius, Hist. eccl. X,7,1; 2 (H. von Soden, Urkunden zur Entstehungsge-
schichte des Donatismus, 2. Aufl. von H. von Campenhausen, Berlin 1950, Nr. 9
S. 11f); C. Th. XVI, 2,1 S. 835; zur Datierungsproblematik vgl. die Erwigung
bei Ehrhardt S. 176 ff.; Mommsen (Ausgabe) zieht die Datierung 319 vor und
bringt so das Gesetz mit dem folgenden in Verbindung; O. Seeck, Regesten der
Kaiser und Pipste fiir die Jahre 311 bis 476 n. Chr. Vorarbeit zu einer Prosopo-
graphie der christlichen Kaiserzeit, Stuttgart 1919 (Ndr. 1964), S. 51; S. 55; S. 151;
S. 161 und Gaudemet, La législation religieuse S. 27 f. schen die bei Eusebius ge-
brachte Verfiigung und die beiden Gesetze als drei verschiedene Exemplare einer
allgemeinen Konstitution und datieren auf 313; mit Differenzierungen gegeniiber
beiden fiir 313 Dupont S. 731 ff.; fiir 315 Noethlichs, Gesetzgeberische Mafinahmen
S. 8 f.; nach 319 Biondi I S. 269 und S. 366 A. 1; Verkniipfung der Eusebiusstelle
mit C. Th. XVI, 2, 1 und Applikation auf Afrika bei D&rries, Selbstzeugnis S. 165;
Kraft S. 32; S. 164 f.; Ehrﬁardt a.2.0.; Noethlichs, Gesetzgeberische Mafinahmen
S. 8; s. dagegen seine aporetische Feststellung Klerikerstand S. 137 A. 4; eine Mafi-
nahme Konstantins von allgemeiner Reichweite, aus der Spezialerlasse abgeleitet
sind, nehmen an Seedk, 2.2.0.; Gaudemet, a.2.0.; Dupont a.a.O.

8 C. Th. XVI, 2, 2 S. 835; zur Datierung im Zusammenhang mit C. Th. XVI, 2,
1 auf 313 bei Seeck, Gaudemet, Dupont, auf 319 bei Mommsen s. vorige Anmer-
kung; fiir 313 Voge S. 121; 319: Ehrfardt S. 178; Dérries, Selbstzeugnis S. 176 f.

9 So Vogt S. 121; E. Stein, Histoire du Bas-Empire I: De ’état romain a I’état
byzantin (284-476), (éd. franc. J.-R. Palanque), Paris/Briissel 1959 (INdr. 1968),
S. 98 mit A. 21, 22; S. 463 sieht hier, aber mit unzutreffendem Beleg, die Reali-
sierung der Mailinder Linie, denn die heidnischen Priesterschaften hitten dieses
IS’rivileg schon lingst besessen; ihm folgt Noethlichs, Gesetzgeberische Mafinahmen

9y
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deutlich wird.’® Auch wenn der Kaiser sich spiter im Interesse der Sicherung
der tkonomisch-finanziellen Substanz des Staates oder vielleicht auch noch
aus anderen Erwigungen veranlafit sah, Verbote fiir Dekurionen und andere
Vermogende zum Eintritt in den Klerikerstand auszusprechen,' so besitzen
wir doch eindeutige Zeugnisse fiir die sich vornehmlich ab der ersten Hilfte
der zwanziger Jahre des 4. Jahrhunderts weiter ausformende gekennzeich-
nete Haltung Konstantins mit der klaren Tendenz der Férderung der Kirche
im Sinne ihrer Einordnung in das 6ffentliche Leben via Gesetzgebung: Zu
erwahnen sind hier die Konstitution, die jedem die Erlaubnis zusprach, durch
letztwillige Verfiigung der Kirche Zuwendungen zu machen resp. der Kirche
das Recht gab, Vermichtnisse zu empfangen,' besonders dann die Gesetze,
die kirchlichen Stellen (wenn auch in beschrinktem Umfang) staatliche Funk-
tionen iibertrugen und ihren Niederschlag in der Gewidhrung der manumissio
in ecclesia und den verschiedenen Bestimmungen zur bischflichen Gerichts-
zustandigkeit, der episcopalis audientia, fanden.*®

Der eindeutigen Begiinstigung der neuen Religion durch Konstantin ent-
spricht kein allgemeines Verbot des iiberkommenen heidnischen Kultes, wie
christliche Autoren glauben machen méchten."* Im ganzen ist das Vorgehen
des Kaisers gegen die Heiden von differenzierender Vorsicht und wohl auch
politischem Kalkiil bestimmt, wobei jedoch die eigene Option fiir die christ-
liche Sache klar markiert ist, gelegentlich aber vielleicht auch Relikte person-
licher Traditionsbindung faflbar werden. So hat er 319, um die fiir unsere

10 C. Th. XVI, 2,2 S. 835: ... hi, qui clerici appellantur ab omnibus omnino
muneribus excusentur, ne sacrilego livore quorundam a divinis obsequiis avocen-
tur; s. hierzu Dérries, Selbstzeugnis S. 176 f.

1 C, Th. XVI, 2,3 (320 Jul. 18) S. 835 £.; XVI, 2,6 (326 Jun. 1) S. 836 f. Da-
tierung mit Seeck, Regesten S. 179 auf 329 bei Vogr S. 122 und Dupont S. 736 f.;
ausfithrliche Erérterung der Probleme chronologischer Fixierung bei Noethlichs, Kle-
rikerstand S. 137 ff.; Ehrhardt S. 178 f. sicht aufler finanziellen Griinden die Riidk-
sichtnahme auf die heidnische Strémung als Hintergrund.

LG LhaX VAL 2, 4&321 Jul. 3) S. 836; dazu s. Vogt S. 122; Gaudemet, La légis-
lation religieuse S. 41 ft.; Ehrhardt S. 175 £.; Stein I S. 98.

13 Dazu s. Vogt S. 123 ff. mit Belegen und Einzelheiten; zur Freilassung in der
Kirche vgl. besonders Gaudemet, La législation religieuse S. 38 ff. und S. Cal-
derone, Costantino e il Cattolicesimo (Pubblicazioni a cura dell’Istituto di Storia
dell’Universitd di Messina 3, Bd. I) Florenz 1962, S. 305 ff. sowie F. Fabbrini: La
manumissio in ecclesia, Mailand 1965. Das auf Grund des gegebenen Forschungs-
stands die Reichweite der episcopalis audientia (C. Th. I, 27, 1 [318? Jun. 23]
S. 62; Const. Sirm. 1 [333 Mai 5] S. 907 f.) vorsichtig eingrenzende Urteil
Vogts (s. dagegen etwa die extensive Deutung bei Stein I S. 99; Gaudemet,
L’église S. 230 ff.; Calderone I S. 311 ff. und die Deutung bei Kraft S. 71) sowie
die nicht wenigen weiteren Untersuchungen zu diesem Themenkomplex scheinen nun
weitestgehend iiberholt bzw. prizisiert durch W. Selb, Episcopalis audientia von
der Zeit Konstantins bis zur Nov. XXXV Valentinians III.: ZRG RA 84, 1967,
S. 162-217, hier S. 171-196; S. 214 f., der zeigt, wie eingeschrinkt die oben ange-
fiithrten Rechtszeugnisse die episcopalis audientia im strengen Sinn (Ubernahme
staatlicher Gerichtskompetenzen durch die Kirche) bei Konstantin erscheinen lassen.

14 Vel. Vogt S. 125 f.; Dvornik II S. 755 f.; zur Heidengesetzgebung Konstan-
tins s. Geffcdken S. 93 ff.; Vogt S. 125 {f.; Gaudemet, La législation religieuse S.
48 ff.; Biondi I S. 262 ff.; S. 269 ff.; Dérries, Selbstzeugnis (zusammenfassend) S.
336 ff.; Ehrhardt S. 165 ff.; Noethlichs, Gesetzgeberische Mafinahmen S. 19 ff.
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Thematik relevanten Einzelheiten kurz vorzufiihren, die Heranziehung von
Haruspices in Privathiuser unter duflerst strenge Strafe gestellt, im selben
Jahr aber die Vornahme heidnischer Riten in der Offentlichkeit als erlaubt
erklire, dabei allerdings in deren Kennzeichnung als ,praeteritae usurpa-
tionis officia® seine Mafinahme als eine solche ,mifibilligender Toleranz“ be-
leuchtet.” In einem nicht viel spiter an den Stadtprifekten von Rom ge-
sandten Schreiben ordnete er ausdriicklich die Heranziehung der Haruspices
zum Vollzug der Kulthandlungen bei Blitzschlag in einem ffentlichen Ge-
biude an, sei es nun, dafl politische Riicksichtnahmen ihn leiteten, oder ihn
ein Vorzeichenglaube in verlassene Bahnen zuriicklenkte,'® und in einer ge-
setzlichen Regelung in Bezug auf magische Praktiken finden wir eine in ge-
wisser Weise dhnlich ,unterscheidende® Verfiigung wie 319 in Sachen Ha-
ruspizin: Verbot verbrecherischer Magie einerseits, hingegen Duldung niitz-
licher Feldkulte und Sympathiekuren.’” Kénnte so der Eindruck einer ge-
wissen Ambiguitit in der Heidengesetzgebung Konstantins entstehen, so ist
aus dem bisher Angefithrten doch deutlich geworden, daff der Kaiser trotz
vielleicht gelegentlichen Schwankens fiir seine Person Fremdheit dem heid-
nischen Brauchtum gegeniiber empfand, und wenn er in der Zeit der Kriegs-
riistung gegen Licinius diese seine Auffassung in einem Gesetz, in dem der
Zwang der Christen zu Lustrationsriten (ad ritum alienae superstitionis!)
mit Strafe bedroht wird, besonders eindrucksvoll dokumentiert,’® so darf
wohl schon aus diesem Text und weiteren Indizien anderer Sektoren staat-

15 C, Th. IX, 16,1 (319 Febr. 1); 16,2 (319 Mai 15) S. 459 f.; dazu vgl. Vogt
S. 1263 Gaudemet, La législation religieuse S. 50 {.; Dvornik II S. 755 mit A. 137;
Ehrhardt S. 165 ff. mit besonderem Hinweis auf den ,politischen® Zeitpunkt der
Gesetze; zur Diskussion um die Datierung vgl. Noethlichs, Gesetzgeberische Mafi-
nahmen A. 134 S. 242; A. 240 S. 243; dort Neudatierung von C. Th. IX, 16, 1 auf
1. September 3193 zu ,superstitio® in C. Th. IX, 16, 1 s. ebd. S. 22 mit A. 139, fer-
ner Kraft S. 73 sowie (weniger iberzeugend) Gaudemet a.a.0. S. 52; zu Konstantins
Parteinahme in C. Th. IX, 16,2 s. Kraft S. 73, zur dort bezogenen Haltung als
,mifbilligender Toleranz* s. Dérries, Selbstzeugnis S. 175 £.; S. 337; auch Geftcken
8§.93

16 C. Th. XVI, 10,1 (320/1 Dez. 17) S. 897; politische Zuriidkhaltung wirksam
sieht hier Noethlichs, Gesetzgeberische Mafinahmen S. 23; Dérries, Selbstzeugnis S.
180 f.: S. 37 ist geneigt, auf die im Gesetz angeordnete Meldepflicht, auf die Kon-
trolle der Haruspizin in erster Linie die Intention des Gesetzgebers gerichtet zu
sehen (ihnlich Gaudemet, La législation religieuse S. 53), wenngleich er das ,Riick-
fallmoment® ausdriicklich konzediert; Biondi I S. 275 konstatiert hier Unsicherheit
in der Gesetzgebung des ersten christlichen Kaisers.

17 ¢, Th. IX, 16, 3 (321/4 Mai 23) S. 460; zum Datum s. Dérries S. 171 (317-
319) und die Erorterung bei Noethlichs, Gesetzgeberische Mafinahmen A. 153
S. 245 f. (321 Mai 23); zum Inhalt Vogt S. 126; Ehrharde S. 167; Wertung als
Zeugnis fir Konstantins Teilhabe am Volksglauben bei Dorries, Selbstzeugnis
S. 171 f.; S. 337; Noethlichs a.a.0. S. 24 f. mit berechtigter Kritik (A. 156 S. 247)
an Biondi I S. 275 und der weitgehenden Folgerung, Konstantin gehe es nicht um
die Durchsetzung einer religionspolitischen Konzeption (S. 25).

18 C, Th. XVI, 2, 5 (323 Mai (?) 25) S. 836; zur gegebenen Interpretation vgl.
bes. Diseries, Selbstzeugnis S. 1863 S. 338; zur ,superstitio® s. ebd. und bei Noeth-
lichs, Gesetzgeberische Mafinahmen S. 26. — Obiges Urteil iiber Konstantins Distanz
sum. heidnischen Brauchtum im Gegensatz zu Gaudemer, La législation religicuse
S53;
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licher Darbietung auf eine vom Kaiser gewollte Benachteiligung des Heiden-
tums geschlossen werden.!® Dieser Intention widerspricht nicht, wenn der
Kaiser den ehrwiirdigen Kult des Staates nicht weiter antastete, selbst ponti-
fex maximus blieb und noch in seinen letzten Regierungsjahren die Befrei-
ung (chemaliger) heidnischer sacerdotes und flamines von gewissen Pflicht-
leistungen verfiigte.®

In die bisher fiir die Beurteilung von Konstantins Selbstverstindnis in der
Religionsgesetzgebung auf dem mittelbaren Weg iiber die Inhaltsinterpre-
tation wesentlicher Gruppen von Rechtstexten (Privilegierung der christ-
lichen Kirche, Heidengesetzgebung) gewonnenen Beobachtungen fiigt sich im
groflen und ganzen auch das Bild ein, das seine Hiretiker- und Judengesetz~
gebung vermittelt: Beim ersten Punkt muff man sich allerdings vorweg dar-
iiber im klaren sein, dafl ungeachtet der Tatsache, von welcher Erheblichkeit
die Einfiihrung des Begriffs haereticus durch Konstantin in die Gesetzge-
bung,® von welcher Intensitit und nachwirkenden Bedeutung sein Eingreifen
im Donatisten- und Arianerstreit auch gewesen ist,” das Phdnomen des
Hiretikertums in seiner Gesetzgebung stricto sensu eine vergleichsweise we-
nig herausragende Stelle einnimmt. In dem ersten hier zu erwihnenden Ge-
setz C. Th. XVI, 5, 1 ergeht die prinzipielle Verfiigung, dafl der Geltungs-
bereich der vom Staat gewihrten Privilegien sich nur auf die Anhidnger der
catholica lex zu erstrecken habe, Hiretiker und Schismatiker aber davon
ausgenommen und zur Leistung verschiedener munera verpflichtet sein soll-
ten.?s Der hier bezogene Standpunkt des Gesetzgebers, der als signifikant fiir
die konstantinische , Toleranz® bezeichnet wurde, die zwar auf Gewaltmaf}-
nahmen verzichtete, aber doch ihre Ziele mit recht spiirbaren Mitteln zu ver-
folgen sucht® und in der Heidengesetzgebung entfernte Entsprechungen haben
mag, man denke etwa an C. Th. IX, 16, 2, hat wohl zundchst eine entschie-
dene Verhirtung erfahren. Wenn der bei Eusebius in der Vita Constantini
iiberlieferte grofle Hiretikererla echt ist, hat der Kaiser schon bald nach
dem besprochenen Gesetz verschiedene Sekten mit scharfen Strafen, mit Kult-

1 Die Folgerung aus dem Gesetz bei Noethlichs, Gesetzgeberische Mafinahmen
2.2.0.; zum allgemeinen Gedankengang s. Vogt S. 127; Geffcken S. 94 ff.

20 7y den zuletzt erwihnten Befreiungen fiir (ehemalige) afrikanische sacerdotes
und flamines C. Th. XII, 1, 21 (335 Aug. 4) S. 668 und XII, 5, 2 (337 Mai 21)
S. 712 5. die gegeniiber Vogt S. 128 und Ehrhardt S. 178 f. nicht unwesentlich
akzentverschiebenden Darlegungen bei Dorries, Selbstzeugnis S. 201; S. 204; S. 339,
dem Noethlichs, Gesetzgeberische Mafinahmen S. 27 f. eingeschriinkt folgt.

2t Zum erstenmal begegnet der Begriff in C. Th. XVI, 2, 1 S. 835, wo haereti-
corum factio und ecclesiae catholicae clerici gegeniibergestellt sind; vgl. Noethlichs,
Gesetzgeberische Mafinahmen S. 9.

22 Vgl. die eindrudssvolle Zusammenstellung der Briefzeugnisse bei Dorries,
Selbstzeugnis S. 16 ff.; Kraft S. 160 ff.; sowie H. Dérries, Konstantinische Wende
und Glaubensfreiheit, in: Wort und Stunde I. Gesammelte Studien zur Kirchen-
geschichte des vierten Jahrhunderts, Gottingen 1966, S. 1-117; hier S. 80 ff.; zum
Sachverhalt Noethlichs, Gesetzgeberische Maflnahmen S. 6 ff.

2 C, Th. XVI, 5, 1 (326 Sept. 1) S. 855 an Dracilianus, den vicarius orientis;
dazu s. Voigt S. 39 und besonders Dorries, Selbstzeugnis S. 193 sowie Noethlichs,
Gesetzgeberische Mafinahmen S. 11; Biondi I S. 268.

2 S Dbrriesia.a.0.
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verbot, belegt und dabei auch expressis verbis den G laubenszwang
als notwendiges Mittel zur Herstellung der Kulteinheit bezeichnet.® Doch
wird diese Linie in dem in kurzem zeitlichen Abstand auf die beiden er-
wihnten Mafinahmen folgenden Gesetz C. Th. XVI, 5, 2 wieder teilweise
modifiziert, werden doch hier den Novatianern, einer der Hiretikergruppen,
iiberraschende Zugestindnisse gemacht; in der Literatur ist fiir diese Mil-
derung im Procedere teils auf theologische, mit Nachdruck auch auf poli-
tische Uberlegungen hingewiesen, aus der speziellen Diktion aber auch die
unabgeschwichte Weitergeltung der bei Eusebius iiberlieferten allgemeinen
Restriktionen gefolgert worden.*

Die gesetzgeberischen Mafinahmen, die von Konstantin zur Regelung des
jiidischen Religions- und Rechtsstatus getroffen wurden,™ lassen sich folgen-
dermaRen charakterisieren: weiterhin Duldung des Judentums als ,religio
licita®,®® rechtliche Hebung und faktische Minderung ihrer Lage aus den all-
gemeinen politisch-Skonomischen Gegebenheiten heraus, Fixierung des Rechts-
status ihrer Kultdiener in bisweilen analoger Form zu der des christlichen
Klerus,® verschirftes Vorgehen gegen jiidische Missionierung und Versuch
der Segregation der Juden unter besonderer Pointierung der christlichen
gegeniiber einer im Vergleich zu Heiden und Hiretikern massiv negativ ak-
zentuierten jiidischen Glaubensposition.*

2 Eusebius, Vita Constantini, GCS Eusebius I, 1 ed. F. Winkelmann, Berlin
1975, 111, 64/65 S. 117-119; Kraft S. 246 ff.; Dérries, Selbstzeugnis S. 82 ff.; zum
Glaubenszwang dort S. 83; ders., Konstantinische Wende S. 103 ff.; vgl. auch Noeth-
lichs, Gesetzgeberische Mafinahmen 8. 12 f.

26" C, Th. XVI, 5, 2 (326 Sept. 25) S. 855; zu den theologischen Griinden s. Dor-
ries, Selbstzeugnis S. 193 f.; bes. auch A. H. M. Jones, The Later Roman Empire
284-602. A Social Economic and Administrative Survey, Bd. I, Oxford 1964, S. 88;
politische Motive als vorrangig gegeben sicht Noethlichs, Gesetzgeberische Maf3-
nahmen S. 13 £.; ob, wie Dorries a.2.0. annimmt, aus ,Novatianos non adeo com-
perimus praedamnatos ...¢ hervorgeht, die anderen Sekten seien in dem straf-
wiirdigen Maft praedamnati, fiir sie liege also eine beachtliche Bestitigung des Eu-
sebius-Erlasses vor, kann doch vielleicht ein wenig angezweifelt werden.

27 Vgl. zur Thematik Gaudemet, La législation religieuse S. 54 ff.; Biondi I S.
266 f.; Noethlichs, Gesetzgeberische Mafinahmen S. 32 ff. (mit weiterer spezieller
Literatur).

28 Vgl. alle folgenden Gesetze; zu Recht ausdriicklich entnommen C. Th. XVI,
8, 1 (dazu s. A. 30) von Biondi I S. 267.

% C. Th. XVI, 8, 3 (321 Dez. 11) S. 887: Aufhebung der vollstindigen Befrei-
ung der Kolner Juden vom Dekurionat, unklar und z. T. falsch hierzu Noethlichs,
Gesetzgeberische Mafinahmen S. 35; S. 39; zutreffend Biondi I S. 267; Dorries,
Selbstzeugnis S. 184; C. Th. XVI, 8, 2 (320 Nov. 29): Immunitit der jiidischen
Kultvorsteher von munera personalia quam civiliaj s. dazu Dorries 2.2.0. S. 195 f.
und Noethlichs, Gesetzgeberische Mafinahmen S. 35 f.; C. Th. XVI, 8, 4 (331 Dez.
1): Befreiung der Synagogenvorsteher ,ab omni munere corporali“; s. dazu und be-
sonders zum Zusammenhang (Datum) mit C. Th. XVI, 8, 2 Noethlichs, Gesetz-
geberische Mafinahmen S. 36 mit A. 231.

30 C. Th. XVI, 8, 1 (315 Okt. 18) S. 887: Strengste Strafen fiir Juden, die gegen
einen Renegaten vorgehen, ,qui eorum feralem tugerit sectam et ad dei cultum
respexerit®. Bestrafung dessen, der zu nefaria secta der Juden und ihren conci-
liabula iibertritt; vgl. Dérries, Selbstzeugnis S. 170; Noethlichs, Gesetzgeberische
Mafnahmen S. 33 f.; Const. Sirm. 4 (Ausziige daraus = C. Th. XVL, 8, 5 und 9, 1)
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War es von den sachlichen Gegebenheiten, der Aussage bzw. der Uber-
lieferung der konstantinischen Religionsgesetze her, nur mdglich, im indi-
rekten Verfahren auf das Selbstverstindnis und das Grundkonzept des Kai-
sers in diesem Bereich der Gesetzgebung zu schlieRen,® so ist an dieser Stelle
ein direktes Zeugnis zu erwihnen, das zwar nicht in den Rahmen der hier
spezieller erérterten Kategorie von Rechtstexten gehort, wegen seiner sideo-
logischen® Komponente fiir unsere Fragestellung aber relevant und ergiebig
ist: In C. Th. IX, 1, 4 ermutigt Konstantin zu Beschwerden selbst iiber An-
gehdrige seiner nichsten Umgebung, er selbst wolle die Untersuchung durch-
fiihren und ggf. fiir Abhilfe sorgen. Wenn dann im abschliefenden Satz das
durch das Gesetz anvisierte Ziel einer integren Umgebung und einer durch
keine Gunst bestochenen Gerechtigkeit als Voraussetzung der gottlichen
Gnade erscheint, von der ihrerseits die Unversehrtheit des Herrschers und
das mit dieser verkniipfte Gedeihen des Reiches abhingen, so wird in der
Bestimmung des Verhiltnisses, in dem ,Gerechtigkeit des Herrschers® und
,Gottesgnade® zueinander stehen, im Aufzeigen des engen Bandes zwischen
Recht und Religion, eine ziemlich eindeutig christlich konturierte Selbst- und
Herrschaftsinterpretation formuliert.®

Am Schluf der Behandlung Konstantins soll noch kurz einiges aus dem
reichhaltigen Material an Selbstzeugnissen, das Dérries und Krafl vorwie-
gend der literarischen Uberlieferung entnehmen, ausgewertet werden, ge-
winnt man doch von daher nicht nur eine Abrundung unserer Beobachtun-
gen, sondern auch die Voraussetzung, sie in einen umfassenderen Zusammen-
hang einzufiigen und so erst ganz zu verstehen. Auszugehen haben wird man
dabei von den Stellen, an denen Elemente eines traditionellen Religions-

(336 Oke. 21) S. 910f.: von Juden beschnittener andersgliubiger Sklave erhilt
Freiheit ,Illud etiam hac eadem sanctione praecipimus, ut, si quispiam Tudaeorum
reserans sibi ianuam vitae perpetuae sanctis se cultibus mancipaverit et Christianus
esse delegerit, ne quid a Iudaeis inquietudinis vel molestiae patiatur®; vgl. BiondiI
S. 267; Dbrries, Selbstzeugnis S. 203; Noethlichs, Gesetzgeberische Mafinahmen
S. 38 ff. Ob in dem Schluf der Konstitution ,Quare divinitatis affectu confidimus
ipsum in omni orbe Romano qui (statt ,qui“ Mommsen: tutum fore) nostri debita
veneratione servata® Vorsehungsglaube und Staatsidee (Kaiserverehrung) in eigen-
artiger Verbindung miteinander erscheinen (so Ddrries 2.2.0.), womit uns ein hochst
interessantes direktes Zeugnis fiir Konstantins Selbstverstindnis vorlige, erscheint
(bei der offenbar unvollstindigen Erhaltung des Satzes) nicht ganz sicher.

31 Wenn Noethlichs, Gesetzgeberische Mafinahmen S. 43 zusammenfassend fest-
stellt, es sei unwahrscheinlich, daff Konstantin ein religionspolitisches Konzept hatte,
50 ist das wohl nur akzeptabel, wenn damit das Fehlen eines systematischen und
planmiBigen Vorgehens, aber nicht auch das eines leitenden Konzepts konstatiert
werden soll, bzw. dessen Konstituens auf ein Streben nach religionspolitischem Quie-
tismus reduziert wird; Annahme planméfiger Forderung des Christentums durch
Konstantin bei Kraft S. 68 f.; Gaudemet, L’église S. 11; ebenso K. Aland, Das kon-
stantinische Zeitalter, in: ders., Kirchengeschichtliche Entwiirfe, Giitersloh 1960, S.
165-201; hier S. 194 £.; vgl. auch besonders ders., Die religidse Haltung Kaiser Kon-
stantins, in: Kirchengeschichtliche Entwiirfe, S. 202-239; hier S. 221.

82 C, Th. IX, 1, 4 (325 Sept. 17) S. 431: ... Ita mihi summa divinitas semper pro-
pitia sit et me incolumem praestet, felicissima et florente re publica. Vgl. dazu Dor-
ries, Selbstzeugnis S. 187 f.; Biondi I S. 130; W. Enflin, Gottkaiser und Kaiser von
Gottes Gnaden (SB Ak. Wiss. Miinchen, Phil.-Hist. Abt. Jg. 1943, H. 6) Miinchen
1943, S. 55.
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verstindnisses zutage treten, wie dies besonders in dem Brief an den Pro-
konsul Anullinus von (312) 313 der Fall ist, wo unter den Gesichtspunkten
altrémischer Religionsausiibung, des Korrelatverhiltnisses zwischen Staats-
wohlergehen und rechter Gottesverehrung, auch der neue Kult gesehen und
anerkannt wird.®® Besonderes Augenmerk ist aber auf die Uberkommenes
und Neues verbindenden sowie auf die neuen Auffassungen Konstantins zu
richten: auf sein Bekenntnis, Land und Volk der freien Entscheidung der
Gottheit zu verdanken,* sein Amt als Dienst und sich als Diener Gottes zu
betrachten,” auf die umfassende Umschreibung dieses Amtes (institutum,
munus), als dessen konvergierende Pflichten und Kompetenzen Zerstreuung
des Irrtums, Unterdriickung allen Ubermuts und vor allem die Sorge um
die Herstellung der rechten Gottesverehrung gesehen werden,* jener rech-

33 Dorries 2.a.0. S. 18 £.; Kraft S. 164 ff.; vgl. dazu J. Straub, Konstantin als
xowbe émloxomog (zuerst englisch Dumbarton Oaks Papers 21, 1967, S. 37-55) in:
ders., Regeneratio imperii. Aufsitze iiber Roms Kaisertum und Reich im Spiegel
der heidnischen und christlichen Publizistik, Darmstadt 1972, S. 134-158; hier S.
135.

34 Brief an den rémischen Bischof Miltiades 313: Eusebius, Hist. eccl. X,5,18,
von Soden Nrt. 12 S. 13: &v rabrong Taic Emapylong, dc o7 éuf xabocidoer adbaipetog
7 Octor wpdvote Eveyeipioe xaxeloe modd mARfog AxoD, . . .; 8. Dorries, Selbstzeugnis
S. 20; Kraft S. 166f. ; im Zusammenhang des Ankniipfens det Christen an die auch
ihnen mogliche Vorstellung in der traditionellen Entwicklungslinie vom Kaiser
von Gottes Gnaden sieht EnBlin, Gottkaiser S. 55 Konstantins Klassifizierung
seiner Person im Brief an Aelafius (314) als dessen, cuius curae (summa divinitas)
nutu suo caelesti terrena omnia moderanda commisit (Optatus von Mileve, Ap-
pendix IIT; von Soden Nr. 14 S. 18).

35 Vgl. etwa Brief an die Orientalen (324), Eusebius, Vita Constantini II,
28 S, 6o: thv 2y Smpectay mpdc T Eoutod Bobinow Emrndelay ElAtoéy Te xal
Exprvey (10 Oetov sc.); 11,29 S. 6o: (ovdémote yop dv dyvdpwy mwepl Thy dgethopéyny
yevolymy dpw, Tadmnv dplotny Sraovtay, Tolito xeyopiouévoy Epautd Sdpoy moTev-
cog), péxpt xod Tév Edewv mpdetut xoplwy, . . .; S. 61: b 8t 76 Bepdmwovtt Tob Oeob
<..; I 31 S.62:...5¢° fuiv. . ., ol Beob Bepdmovree, elvor adyoBpév Te nal maTedo-
ey, wol elc dxcoty E\0ely pdvov el Tév dromwrdTwy &y, unTL YE 8% Mol moTelowWL
of xal Tog dMhoTplag dpaptiac Sopfoby mepinauey; s. Dotries, Selbstzeugnis S. 434, ;
Kraft S. 201ff.; dann schon Brief an die Synodalen von Atrles (314): Optatus von
Mileve, Appendix V, von Soden Nr. 18 S. 23: sed deus omnipotens in caeli
specula residens tribuit, quod non metebat: certe iam neque dici neque enu-
merari possunt ea, quae caelesti sua in me famulum suum benivolentia concessit;
s. Dérries, Selbstzeugnis S. 28ff.; Kraft S. 183ff.; bes. S. 186 und Aland, Die
religiose Haltung Kaiser Konstantins S. 234f.; zum Dienstbegriff in dem Brief an
die Bischofe, die in Tyrus gewesen waren, s. Dorries, Selbstzeugnis S. 119ff.; hier
S. 121; Kraft S. 258¢f.; weitere Belege bei J. Straub, Vom Hertscherideal in der
Spitantike (Forschungen zur Kitchen- und Geistesgeschichte 18), Stuttgart 1939
(Ndr. 1964), S. 127.

36 Brief Konstantins an den Vikar Celsus (316): Optatus von Mileve, Appendix
VII, von Soden Nr. 23 S. 35; 36: Konstantin will selbst nach Afrika kommen
... demonstraturus sum, quae et qualis summae divinitati sit adhibenda veneratio
et cuiusmodi cultus delectare videatur...; quid potius agi a me pro instituto meo
ipsiusque principis munere oporteat, quam ut discussis erroribus omnibusque temerita-
tibus amputatis veram religionem universos concordemque simplicitatem atque
meritam omnipotenti deo culturam praesentare perficiam? S. Dorries, Selbstzeugnis
S. 35 ff.; vgl. ebd. S. 252; Kraft S. 193 fI.; S. 58 £.; Straub, Konstantin als  xowig
éntoxomoc S. 151 f. mit A. 79.
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ten Gottesverehrung, die ein immer wiederkehrendes Anliegen, ja das Kern-
anliegen des Kaisers darstellt,” so daf} er in Weiterfithrung dieses Amtsver-
standnisses 324 an Alexander und Arius von seiner ihm von Gott gestellten
Doppelaufgabe sprechen kann, mit Erkenntnis und Herrschermacht die reli-
gitse Gesinnung aller Vdlker zu vereinen und den schwerverletzten Kérper
der Welt wieder zu Kraft und Zusammenhalt zu bringen.®

Die aufgezeigten Aspekte, in erster Linie der der Auffassung vom ,,Diener
Gottes“, sind besonders wichtig in Hinsicht auf ein Problem, das uns im
weiteren Verlauf unserer Darstellung immer wieder beschiftigen wird, un-
ter Berufung auf welche Autoritit und Legitimation der Herrscher in der
Religionspolitik gesetzgebend titig wird, oder weiter gefaflt, wie sich auf
diesem Sektor sein Verhiltnis zur Kirche, seine Bewertung dieses seines Ver-
hiltnisses zur Kirche darstellt.

Zweifellos ist es eine scharfe Zisur, eine entscheidende Wandlung, wenn
bei dem ersten christlichen Kaiser aus einem Gottein Diener Gottes
wird,® aber trotz bisweilen deutlich zu konstatierender Akzentuierung des
Devotionsmoments ist bei Konstantin doch uniibersehbar, wie sehr es der
(oder besser sein) Dienst ist, der erhdht, wie sehr der , Diener Got-
tes “ dem eine neue Legitimation gibt, der selbst auf Gottlichkeit verzich-
tet,"® wie sehr Am¢t und Sendung bei ihm ineinander iibergehen* und
sein Dienstbegriff theokratisch-hellenistisch ausgerichtet ist.

37 Vgl. insbesondere nochmals den Brief an Aeclafius: von Soden Nr. 14 S. 18:
durch innerkirchlichen Streit 1488t sich die Gottheit gegen das menschliche Geschlecht
im ganzen wie gegen den Kaiser personlich aufbringen ... tunc enim revera et
plenissime potero esse securus et semper de promptissima benivolentia potentissimi
dei prosperrima et optima quaeque sperare, cum universos sensero debito cultu
catholicae religionis sanctissimum deum concordi observantiae fraternitate venerari;
5. Kraft S. 183; Dorries, Selbstzeugnis S. 21 ff.; zum Verhiltnis traditioneller Re-
ligionsvorstellung und christlicher Weiterbildung in dieser Aussage s. ebd. S. 289 f.;
zu ihr als Schliissel zum Verstindnis fiir Konstantins gesamte religitse Einstellung
s. A. H. M. Jones, Constantine and the Conversion of Europe, London 1948, S. 111
und Straub, Konstantin als xowdc Entoxormog S. 147.

38 Eusebius, Vita Constantini II, 64 f. S. 74; Déorries, Selbstzeugnis S. 55 ff.;
hier S. 56; vgl. Kraft S. 213 £.

3 So mit Nachdruds in etwas tibersteigerter Herausstellung des Kontrastes Dor-
ries, Selbstzeugnis S. 251.

4 S, Dérries 2.2.0. S. 251 und besonders S. 259; ferner Straub, Herrscherideal
S. 111; S. 127; ders., Konstantins christliches Sendungsbewufltsein, in: Das neue Bild
der Antike 2, Leipzig 1942, S. 374-394; Ndr. in: Regeneratio imperii S. 70-80; hier
S. 87; zu Konstantins Verzicht auf die Géttlichkeit vgl. die differenzierenden Be-
merkungen bei K. Aland, Der Abbau des Herrscherkultes im Zeitalter Konstantins,
in: Kirchengeschichtliche Entwiirfe, S. 240-256; bes. S. 255 f.; vgl. ferner Calde-
rone 1 S, XXXVIII,

4 Das macht Dorries, Selbstzeugnis S. 241 in seiner Darstellung mehr als deut-
lich und betont es ausdriicklich S. 257; zur zentralen Bedeutung des Sendungsbe-
wufltseins s. Kraft S. 18; S. 78 u. 6.; zum Verhiltnis Dienst — Sendungsbewufitsein —
Fithrungsanspruch s. bes. /. Straub, Konstantin als énioxormog wév éxtée, in: Studia
Patristica I (Texte und Untersuchungen zur altchristlichen Literatur, Bd. 63), Ber-
lin 1957, S. 678-695; Ndr. in: Regeneratio imperii S. 119-133; hier S. 123 ff.;
s. auch ders., Konstantin als xowdg énioxomoc S. 151 ff.
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Appliziert man dies alles auf unsere spezielle Frage, so wird man sagen
konnen, der zu besonderem Dienst Gewiirdigte greift in Wahrnehmung seiner
als vorrangig begriffenen Verantwortung fiir die rechte und einmiitige Got-
tesverehrung in die kirchlichen Angelegenheiten ein, erlifit vornehmlich aus
einer solchen Haltung seine Religionsgesetze. Im Verhiltnis zur Kirche hat
Konstantin seine Stellung demnach kaum so verstanden, daff sie der von
Ossius von Cordoba bezogenen Position nahekime, geschweige denn mit ihr
identisch wire,** und vollends verfehlt wire es, in ihm so etwas wie den er-
sten Vertreter dessen zu sehen, was man fiir die spitere Zeit als die ,con-
ception ministérielle® des Regentenamts bezeichnet hat, als den Inhaber
eines ,,ministerium Dei® avant la lettre.

Unter den unmittelbaren Nachfolgern Konstantins verdient vor allem
sein Sohn Konstantius eingehendere Erwihnung. Seine gesetzgeberischen
Mafinahmen gegen die Heiden sind im Vergleich zu denen seines Vaters
durch eine bemerkenswerte Verve und einen auffallenden Rigorismus ge-
prigt, begegnet doch bei ihm als erstem christlichen Kaiser ein Verbot des
heidnischen Kultes an sich unter Androhung der Todesstrafe,** und man
konnte versucht sein, sein religionspolitisches Ziel in diesem Zusammenhang
auf den Begriff ,, Ausrottung des Heidentums in der Offentlichkeit zu brin-
gen, hitte nicht der Rombesuch des Kaisers im Jahre 357 mit seinem iiber-
wiltigenden Eindruck auf ihn seine letzten Regierungsjahre in Richtung der
Duldung beeinflufit.** Es ist uns denn auch nach diesem Zeitpunkt nur mehr
ein Akt gesetzlicher Restriktion des Konstantius tiberliefert, und wenn sein
Inhalt auch politisch motiviert und in eine lange, schon in vorchristlicher

4 Noch zu weitgehend daher m. E. die vorsichtigen Erwigungen bei Dorries
2.2.0. S. 255 A. 1; in gewisser Ubersteigerung die Gegenposition bei Kraft S. 58;
Calderone I S. XXI.

4 C. Th. XVI, 10,4 S. 898 (wohl aus dem Jahr 353; zur Datierungsfrage s.
Noethlichs, Gesetzgeberische Mafinahmen S. 63 mit A. 389 S. 273); C. Th. XVI,
10, 6 (356 Febr. 19) S. 898; vgl. auch schon die in C. Th. XVI, 10,5 (353 Nov. 11)
S. 898 verfiigte Abschaffung der von dem Usurpator Magnentius wieder zugelasse-
nen nichtlichen Opfer; z. T. scharfe und iiber Konstantin hinausfiihrende Gesetze
gegen ,schlechte® Magie: C. Th. IX, 16,5 S. 461 und IX, 16, 4 (357 Jan. 25) ebd.;
zur bisweilen divergierenden Interpretation dieser Gesetze vgl. Noethlichs, Gesetz-
geberische Mafinahmen S. 62 ff., wo (S. 67) fiir die Magieverbote allein politische
Hintergriinde angenommen werden; ferner V. Sesan, Die Religionspolitik der christ-
lich-rém. Kaiser von Konstantin d. Gr. bis Theodosius d. Gr. (313-380) (Kirche
und Staat im romisch-byzantinischen Reiche seit Konstantin dem Groflen bis zum
Falle Konstantinopels 1) Czernowitz 1911, S. 292 f.; Voigt S. 35; Stein I S. 132;
S. 145; Geffcken S. 98; Biondi I S. 276; J. Morean, Constantius II, JAC 2, 1959,
S. 162-179; hier S. 168 f.; S. 170; die so hiufig Konstantius zugeschriebenen Hei-
dengesetze (s. etwa Geffcken S. 97; Biondi I S. 278 ff.) C. Th. XVI, 10, 2 (341) S.
897: ,Cesset superstitio, sacrificiorum aboleatur insania...“ und XVI, 10,3 S. 898
gehen auf Konstans zuriick: Seeck, Regesten S. 191 und Noethlichs, Gesetzgeberische
Mafinahmen S. 53 ff.

# 7y Konstantius’ Rombesuch s. Straub, Herrscherideal S. 175 ff.; A. Piganiol,
L’empire chrétien (325-395) (Histoire romaine — Collection Glotz IV, 2) Paris 1947,
S. 97 f.; zu den Auswirkungen auf die Stellung zu den Heiden s. Geffcken S. 100;
Moreau S. 168 £.; speziell auf die Religionsgesetzgebung Noethlichs, Gesetzgeberische
Mafinahmen S. 65.
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Zeit einsetzende Tradition von Verbotsbestimmungen gegen Zauberei einzu-
ordnen sein mag, so ist fiir unsere Untersuchung doch die revelatorische Dik-
tion herauszustellen ,omnes magi, in quacumque sint parte terrarum, hu-
mani generis inimici credendi sunt® und jene Festsetzung von Bedeutung,
magische Praktiken von Angehdrigen aus der nichsten Umgebung des Kai-
sers seien Majestitsvergehen: ipsam pulsant propemodum maiestatem,*® eine
signifikante Wendung, die in gewisser Weise eine gedankliche Vorstufe in
dem einzigen dem Kaiser mit Sicherheit zuzuschreibenden Judengesetz hat,
wo im Kontext des Verbotes der Konversion zur jiidischen Religionsgemein-
schaft sich deren Kennzeichnung als ,sacrilegus coetus® und damit die des
Vergehens als eines doppelten ,religiése Abirrungen und Verstofie gegen
kaiserliches Gesetz*, findet.

Der Anteil und das Ausmafl der von Konstantius an Kirche und Klerus
erteilten Privilegien erfahren in der Literatur eine kontroverse Bestimmung;
doch scheint das vorsichtige Urteil erlaubt, dafl der Regent gleichsam in Kon-
nex mit der Verstirkung des ,christlichen® Moments in der Heiden- und Ju-
dengesetzgebung zumindest bemiiht war, bei der Abwigung zwischen kono-
mischen Erfordernissen des Fiskus und Sonderbehandlung des Klerus erstere
nicht zu sehr zu gewichten.” Ein besonderer Stellenwert ist unter unserem
speziellen Aspekt dem Faktum beizumessen, dafl Konstantius seine letzte
uns erhaltene Privilegierung aus dem Jahr 361 mit der fiir sein legislatori-
sches Selbstverstindnis aufschlufireichen Wendung abschliefit: ,,Gaudere enim
et gloriari ex fide semper volumus, scientes magis religionibus quam officiis
et labore corporis vel sudore nostram rem publicam contineri®.*® Es ist mit
Nachdruck zu unterstreichen, daf hier zum erstenmal in einem Religionsge-
setz im engeren Sinn so explizit eine christlich-kirchliche Handlungsmaxime
und Wertungskategorie formuliert wird; und der Bemerkung, der Satz
konne geradezu als Motto iiber die Gesetzgebung und ganze Politik (auch)
Konstantins gestellt werden,” kann entgegengehalten werden, dafl er erst
in das geistige Milieu einer Zeit und die Mentalitdt eines Herrschers ganz
pafit, der dem weiter fortgeschrittenen Christianisierungsprozef} in Staat und

45 C. Th. IX, 16,6 (358 Jul. 5) S. 461; vgl. hierzu Noethlichs, Gesetzgeberische
Mafinahmen S. 67 ff.

4 C. Th. XV, 8,7 S. 888; zu Datum und Deutung vgl. Noethlichs, Gesetzgebe-
rische Mafinahmen S. 70 f. und besonders A. 437 S. 279.

47 Verwiesen sei allgemein auf die Gesetze C. Th. XVI, 2, 8-11 S. 837 f.; 13-16
S. 839 £.; VIIL 4,7 S. 368/XII, 1, 49 S. 674 f.; zum zeitlichen Ansatz und zur In-
terpretation vgl. Voigt S. 16; Biondi I S. 362 ff.; Gaudemet, L église S. 145; S.
170 f.; S. 177 f£.; Moreau S. 167 f. und besonders Dupont S. 739 ff. sowie Noeth-
lichs, Klerikerstand S. 140 ff.; zu dem die Sonderstellung der Bischife in der Ge-
richtsbarkeit profilierenden, in seinem juristischen Gehalt aber nicht eindeutig zu
erfassenden C. Th., XVI, 2,12 (355) S. 838 s. Voigt S. 18 und jetzt besonders K.
Girardet, Constance 11, Athanase et I'édit d’Arles (353). A propos de la politique
religieuse de Iempereur Constance II: Théologie Historique 24 (Politique et Théo-
logie chez Athanase d’Alexandrie. Actes du colloque de Chantilly 23-25 Sept. 1973,
ed. Ch. Kannengiesser), 1974, S. 63-91; hier S. 83-91.

48 C. Th. XVI, 2, 16 (361 Febr. 14) S. 840; zur Stelle allgemein Sesan S. 291;
Biondi I S. 131.

49 Sp Dorries, Selbstzeugnis S. 205.

Zischr. £.K.G, 4
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Gesellschaft nun seinerseits in d er Form und Fassung Rechnung tragen
kann: Dabei ist die Aussage mit ihrem teilweise evidenten Kontrast zu tra-
ditionellen Grundauffassungen des Romertums als treffende Markierung der
eigenen Rollenbeurteilung bei einem Kaiser zu verstehen, der insbesondere
auf dem Hintergrund scharfer innerchristlicher Auseinandersetzungen die
Sorge um die Religion und um die Durchsetzung ihrer als recht erkannten
Art so sehr und in solch ,eigenverantwortlicher® Weise zu einem seiner
Hauptanliegen gemacht hat, daff man ihn (wohl kaum zu Recht) als ersten
byzantinischen Herrscher, als Begriinder des byzantinischen Cdsaropapismus,
glaubte bezeichnen zu kdnnen.*

Nach der auch in der Gesetzgebung effektiven Niederschlag hinterlassen-
den Regierungszeit Julians verbriefte Valentinian I. zwar der Kirche den-
selben juristischen Status, den sie unter Konstantius besessen hatte, und kas-
sierte die dagegen gerichteten Bestimmungen aus der Zeit der heidnischen
Reaktion,™ zeigte in seinen weiteren ,Privilegierungen® aber die deutliche
Tendenz zu Restriktionen, um den durch den Eintritt von reichen Plebejern
und besonders von Kurialen in den Klerikerstand verursachten Ausfall von
Leistungen fiir den Staat zu verhindern,” und verfolgte auch das noch spéter
erkennbare Ziel, zu dessen Gunsten das von Konstantin der Kirche ver-
lichene Recht, Vermichtnisse zu empfangen, einzuschrinken.”® Im Bereich
der Gesetzgebung gegen nichtchristliche Kulte griff Valentinian (wie auch
sein Bruder Valens) hier teilweise in striktem Gegensatz zu Konstantius noch
einmal auf Grundsitze fritherer ,liberaler” Religionspolitik zuriick, garan-
tierte trotz seiner personlichen dezidiert christlichen Haltung® gleich zu Be-
ginn seiner Regierung, kurz bevor er in Verfiigungen gegen noch verblie-
bene Reste von Staatsverbindlichkeit des Heidentums seine eben charakteri-

50 Betonung des Gegensatzes zu romischen Grundauffassungen bei Moreau S. 167;
Finschitzung als erster byzantinischer Herrscher und Begriinder des byzantinischen
Cisaropapismus u.a. bei Piganiol S. 109; Moreau S. 177; S. 178; dagegen nach
anderen Noethlichs, Gesetzgeberische Mafnahmen S. 60 f.

51 C. Th. XVI, 2,18 (370 Febr. 17) S. 840 f.: Quam ultimo tempore divi Con-
stanti sententiam fuisse claruerit, valeat, nec ea in adsimulatione aliqua convales-
cant, quae tunc decreta vel facta sunt, cum paganorum animi contra sanctissimam
legem quibusdam sunt depravationibus excitati. Zur Interpretation der Stelle s.
Stein I S. 173 A. 89: S. 508; A. Nagl, Valentinianus I.: RE VII A, 1948, Sp.
2158-2204; hier Sp. 2199; Pharr S. 443 A. 55; Biondi I S. 368.

5 C. Th. XVI, 2, 17 (364 Sept.) S. 840; XII, 1, 59 (364 Sept.) S. 677; X1V, 3, 11
(364 [Seeds, Regesten S. 85] Sept. 27) S. 775; XVI, 2,21 (371 Mai 17) S. 841 f.;
vgl. hierzu Gaudemet, L’église S. 144; S. 145 f.; etwas abweichend davon Noeth-
lichs, Klerikerstand S. 143 F

88 G, Th. XVI, 2,20 (370) S. 841 direkt an Papst Damasus gerichtet: Verbot fiir
ecclesiastici, Witwen zu beerben; zu Bedeutung und historischem Kontext des Ge-
setzes s. A. Alféldi, A Conflict of Ideas in the Late Roman Empire. The Clash
between the Senate and Valentinian I (transl. by H. Mattingly), Oxford 1952,
S. 83.

54 Vgl Alfoldi S. 9 f.; einschrinkend Nagl Sp. 2198; nicht unerwihnt bleiben
sollte hier die Osteramnestie des Jahres 367, die erste im C. Th., vielleicht die erste
tiberhaupt (C. Th. IX, 38, 3 S. 496) mit dem Bekenntnis des Kaisers: ,Ob diem
paschae, quem intimo corde celebramus®.
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sierte Haltung dokumentiert,” dem Heidentum staatliche Duldung und
Anerkennung® und — das ist fiir die Erfassung seiner Selbstbeurteilung das
Wesentlichere — verkiindete gleichsam programmatisch das Prinzip allge-
meiner Toleranz in Religionsfragen, insbesondere gegeniiber dem Heiden-
tum.® In der zitierten Konstitution ruft Valentinian den grundsitzlichen
Gesichtspunkt in Erinnerung, um erneut die Haruspizin in ihrer iiberkom-
menen offiziellen Form als religitse Ubung zu bestitigen, wihrend nur ihr
Mifbrauch verboten sein solite.”®

Es ist bisher kaum geniigend erkannt worden, in welchem Maf} das Bild
des dem Heiden- und Judentum so riidksichtsvoll gegeniiberstehenden Va-
lentinian keine Bestitigung dort findet, wo er mit innerkirchlichen ,Ab-
weichlern® und Hiresien konfrontiert wird, ja daf er eigentlich am Anfang
der nun breiter einsetzenden Antihiretikergesetzgebung steht. Explizieren
l:iRt sich dies an seinem Eingreifen in die Wirren zwischen Ursinus und Da-
masus mit der hochst aussagekriftigen autoritativen Umschreibung seiner
Ordnungsfunktion: ,quod si quispiam ex memoratis sacrilega institutione
statutum mansuetudinis nostrae transgrediendum putauerit, non iam ut
Christianus sed ut legum ac religionis ratione seclusus seueritatem
publicae animaduersionis agnoscat®,® wo noch nichts eine Spur von einem
_kirchlichen® Amts- und Dienstverstindnis verrat; expliziert werden kann
es weiter an der bei ihm als erstem christlichen Kaiser nachweisbaren Ver-
folgung der Manichder, denen als infami und probrosi die biirgerlichen
Rechte abgesprochen werden und deren Gruppe — die Bezeichnung ist spre-
chend — als profana institutio erscheint,* und schlieflich an der grofien Trag-

5 C. Th. XVL 1,1 (364 Nov. 17: Noethlichs, Gesetzgeberische Mafinahmen A.
517 S. 289) S. 833: Verbot, Christen zur Tempelwache zu zwingen; IX, 40, 8 (365
Jan. 15) S. 502: Christianus ... ludo non adiudicetur; zu diesen vgl. Biondi I S.
289 f.; Noethlichs, Gesetzgeberische Mafinahmen S. 85 f.; zu den wohl auch in die-
sen Zusammenhang gehorenden C. Th. X, 1,8 S. 529 u. V, 13,3 (364 Dez. 23) S. 230
s. die Erorterungen ebd. S. 86 f.

5 C, Th. XII, 1,60 (364 Sept. 12) S. 678; Wiederholung C. 'Th., XIL1,75 (371
Jun. 28) S. 681.

87 Das geht hervor aus C. Th. IX, 16,9 (371 Mai 29) S. 462: ... Testes sunt leges
a me in exordio imperii mei datae, quibus unicuique, quod animo inbibisset, colendi
libera facultas tributa est; zur Einordnung in die historische Entwicklung und be-
sonders die Politik Valentinians s. Sesan S. 307; Voigt S. 35; Stein I S. 173; Bion-
di 1S. 289 und vor allem Alfoldi S. 78; Ankniipfung an die Linie Jovians konsta-
tiert Noethlichs, Gesetzgeberische Mafinahmen S. 793 zur judenfreundlichen Einstel-
lung des Kaisers vgl. C. Th. VII, 8, 2 S. 327 und dazu Noethlichs a.2.0. S. 91.

58 7ur strikten Ablehnung von Mantik, Zauberei etc. durch Valentinian und Va-
lens s. Stein 1 S. 173; Alfoldi S. 42.

5 Collectio Avellana (Epistulae Imperatorum Pontificum aliorum inde ab a. 367
usque ad a. 553 datae), CSEL XXXV, 1 ed. O. Giinther, 1895, ep. 11 S. 53.

# C. Th. XVI, 5, 3 (372 Mirz 3) S. 855; vgl. Noethlichs, Gesetzgeberische Mafi-
nahmen S. 81, besonders auch A. 488 S. 286 mit der Feststellung, dafl hier ,pro-
fanus® zum erstenmal im Theodosianus zu belegen ist. Allein Staatsinteresse als Mo-
tiv sieht M. Fortina, L'imperatore Graziano, Tarin u. 2. 1953, 8. 172; allein Geg-
nerschaft gegen Unsittlichkeit und Zauberei E~H. Kaden, Die Edikte gegen die
Manichier von Diokletian bis Justinian (Festschrift H. Lewald) Basel 1953, S.
55_68; hier S. 58.

4‘
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weite nicht entbehrenden Tatsache, dafl er (wiederum hier am Anfang der
christlichen Herrscher stehend) in Auseinandersetzungen mit den Donati-
sten einen dogmatisch-diszipliniren Streitfall klirt und eine Orthodoxie-
definition in einem staatlichen Gesetz gibt.**

Die sich hiermit noch eher verhalten andeutenden Tendenzen in Religions-
politik und -gesetzgebung wurden von Valentinians Sohn Gratian aufge-
nommen und nicht unwesentlich weiterentwickelt. So stechen, wenn ich recht
sehe, nicht nur seine gesetzlichen Erlasse zum rechtlichen und sozialen Sta-
tus des Klerus durch ihren fiir diesen vorteilhafteren und ihn begiinstigenden
Inhalt von denen seiner Vorginger ab,”® so hat er 378 in erneuten Ausein-
andersetzungen um Papst Damasus gegeniiber den Wiinschen einer rdmischen
Synode beziiglich des Instanzenzugs beim geistlichen Gericht und beim Ge-
richtsverfahren gegen den romischen Bischof besonderes Entgegenkommen
gezeigt,® so hat er der anfinglichen Beeinflussung durch Ausonius entwach-
sen, 382 und 383 wohl auf Rat des Ambrosius den bekannten entscheiden-
den Schlag gegen das Heidentum gefiihrt. Den Hauptzugang zur Motiva-
tion und eigenen Interpretation seiner Gesetzgebung bietet Gratian jedoch
in seinen Hiretikerverordnungen. Schon bald nach seinem Regierungsantritt
erlief er Sanktionen, die sich gegen die Donatisten, vielleicht sogar einen
allgemeineren Kreis von Hiretikern richteten (Beschrinkung der Kult-
statten und Verbot der conciliabula).® 377 folgte ein weiteres Gesetz gegen
die Donatisten in Afrika, in dem sich der Kaiser wie sein Vater mit dem
kircheninternen Thema der Wiedertaufe beschiftigt, dabei aber im Vergleich

61 C, Th. XVI, 6 (Ne sanctum baptisma iteretur), 1 (373 Febr. 20) S. 880: Antisti-
tem, qui sanctitatem baptismi inlicita usurpatione geminaverit et contra instituta
omnium eam gratiam iterando contaminaverit, sacerdotio indignum esse censemus;
zur kontroversen Auffassung des faktischen Hintergrundes s. Noethlichs, Gesetz-
geberische Mafinahmen S. 82 mit A. 500 S. 287 f. Wenn Gaudemert, L’église S. 608
betont, die theologische Argumentation sei typisch fiir die weltliche Intervention in
Glaubenssachen, so trifft der Einwand von Noethlichs 2.2.0. A. 501 S. 288 dagegen
teilweise zu; aber sein eigenes Fazit (S. 83) ,Die politische Macht stellte sich in die-
ierileall vollig in den Dienst der Kirche...“ ist m. E. in dieser Zuspitzung nicht

altbar.

62 C, Th. XVI, 2, 24 (377 Mirz 5) S. 842: Befreiung von munera personalia; IX,
16,15 (382 Dez. 9) S. 601 f.: Befreiung von munera sordida; XIIL 1,11 (379) S.
737: Entscheidung tiber lustralis collatio, zu diesem Gesetz s. Noethlichs, Kleriker-
stand S. 144; s. hingegen das in der Auslegung problematische Gesetz zum Ge-
richtsstand der Geistlichen C. Th. XVI, 2,23 (376 Mai 17) S. 842 und dazu Voigt
S. 19; Fortina S. 184; Gaudemet, L’église S. 234; weitere Lit. bei Selb S. 204 A.
148.

68 Hierzu s. E. Caspar, Geschichte des Papsttums. Von den Anfingen bis zur
Hohe der Weltherrschaft 1: Rémische Kirche und Imperium Romanum, Tiibingen
1930, S. 207 ff.; besonders S. 212 ff. (Entscheidung Gratians); Fortina S. 190 ff.;
Stein I S. 515 f. A. 156; zu weitgehend in der Auslegung Biondi I S. 299.

8 Auf die einschligigen Mafinahmen Gratians beruft sich Honorius C. Th. XVI,
10, 20 (415 Aug. 30) S. 903 f.; zu ihnen s. Sesan S. 314; Geffcken S. 145 ff.; Stein I
S. 201; Noethlichs, Gesetzgeberische Mafinahmen S. 113 ff.

8 C, Th. XVI, 5,4 (376 [378?] Apr. 22) S. 856; zu den divergierenden Inter-
pretationen vgl. Fortina S. 184; Stein I A. 155 S. 515; Noethlichs, Gesetzgeberische
Maﬂna};men S. 100 ., der das frithere Datum fiir das wahrscheinlichere hilt (A. 603
5. 296 £.).
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2u diesem wesentlich theologischere Akzente setzt und — zu beachten ist der
verinderte Tenor — in Ubernahme der im Schrifttum der Kirchenviter aus-
gebildeten Vorstellung von der Umwandelbarkeit des im Bereich des Glau-
bens Uberlieferten als leitenden Gesichtspunkt fiir seine Verurteilung der Irr-
lehre (condemnamus errorem!!) anfithrt: Nihil enim aliud praecipi volumus,
quam quod euangeliorum et apostolorum fides et traditio incorrupta serva-
vit .. .5 Eine im ersten Fall direkt mit C. Th. XVI, 6, 2 zusammenhingende
theologische Diktion und Argumentation sowie eine rein religitse Strafbe-
griindung kennzeichnen dann die weiteren der Bekimpfung verschiedener
Hiretikergruppen — die Klassifizierung ,superstitio® ist bezeichnenderweise
von dem heidnischen Glauben nun auf die Hiresien iibergegangen — und der
Apostaten dienenden Gesetze.”” Ob man mit Biondi bei Gratian vom Beginn
des Konfessionsstaates und der Konfessionsgesetzgebung und mit Fortina
von einer radikalen Wende in der Religionspolitik sprechen kann, mag man
mit ein wenig Reserve aufnehmen,’ unbestritten diirfte aber sein, daff mit
ihm ein wichtiger Schritt auf dem Weg dahin getan ist und daf er im Unter-
schied zu seinem Vater sich als bewufit orthodoxer Religionspolitiker profi-
liert und, das erhellt aus C. Th. XV, 6, 2 und XVI, 5, 5, in ganz anderer
Dimension als dieser sich dabei als ein Kaiser versteht, dem die Regelung
auch kirchliches Dogma und kirchliche Doktrin tangierender Probleme im
Sinne der vorgegebenen Orthodoxie als wohl selbstverstindliche Aufgabe
und nicht in Frage stehendes Reservat zukommt.

Weiter in die Richtung des Konfessionsstaates weist dann die Konstitution
C.'Th. XVI, 1, 4 Valentinians II., die unter freilich ganz abweichendem kon-
fessionspolitischen Vorzeichen mit ihrer Gleichsetzung von Stbrung der pax

6 C, Th. XVI, 6,2 (377 Okt. 17) S. 880 f.; hier S. 880; einleuchtende Griinde,
da nur Gratian, nicht Valens als Urheber des Gesetzes in Frage kommt, bei Noeth-
lichs, Gesetzgeberische Mafinahmen A. 607 S. 297 und S. 102; zur Interpretation s.
ebd. S. 101 £ und bes. S. 210; Einreihung von ,traditio® unter die Rubrik ,Vor-
bildkualt® bei R. M. Honig, Humanitas und Rhetorik in spatromischen Kaisergesetzen
(Studien zur Gesinnungsgrundlage des Dominats), (Géttinger Rechtswissenschaftliche
Studien 30) Gottingen 1960, S. 130 £, der betont, dafl es sich hier um die einzige im
Theodosianus tiberlieferte Konstitution handelt, in der der Begriff in der auf den
patriistisdlen Sprachgebrauch zuriidsgehenden Bedeutung von Uberlieferung ver-
wendet ist.

07 C. Th. XVI, 5,5 (379 Aug. 3) S. 856; theologische Redeweise ebd.: Quisquis
redempta venerabili lavacro corpora reparta morte tabificat, id auferendo quod
geminat ... Omnesque perversae istius superstitionis magistri . . .; signifikant auch
die Verurteilung: cum nec Christiani quidem habeantur ... Zur kontroversen In-
terpretation der Reichweite des mit ,Omnes vetitae legibus et divinis et imperia-
libus haereses perpetuo conquiescant® beginnenden Textes s. etwa Biondi I S. 297;
Fortina S. 190 ff.; Noethlichs, Gesetzgeberische Mafinahmen S. 104 ff.; zur im iiber-
wiegenden Teil der Forschung angenommenen Initiative bzw. dem Einflufl des
Ambrosis s ebd. N.F62568] o0 e@n Th XV 7.3 (383 Mai 210,634 f. gegen
Apostaten, u.a. solche ,qui... Tudaicis semet polluere contagiis® und die »qui
Manichacorum nefanda secreta et scelerosa aliquando sectari maluere secessus®; vgl.
hierzu Noethlichs, Gesetzgeberische Mafinahmen S. 108 ff.

68 Biondi I S. 295 ff.; Fortina S. 181; iibersehen darf man nicht, wenn Gratian
im Gegensatz zu C. Th. XVI, 7, 3 in XII, 1,99 (383 Apr. 18) S. 687 dem jiidischen
Kulediener zubilligt: Quisquis igitur vere deo dicatus est.
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ecclesiae und Majestitsvergehen eine bei Konstantius ansatzhaft und in an-
derem Kontext geprigte Vorstellung den verdnderten Zeitverhiltnissen an-
pafit,” wie denn auch in zwei Osteramnestien desselben Kaisers das Wort
ysacrilegus® betont den vorher nur vereinzelt belegbaren Sinnakzent ,Ab-
weichung vom rechten Glauben erhilt, eine Bedeutung, die in dieser ein-
deutigen Form sich zuerst bei Theodosius d. Gr. findet,” iiber den in der
Darstellung ein wenig hinauszugreifen war, auf den aber nun unter chrono-
logischen, aber auch besonders den sachlichen Gesichtspunkten der Herausbil-
dung der Konfessionsgesetzgebung einzugehen ist.

In der Tat bricht unter Theodosius eine auf die Durchsetzung des Chri-
stentums als Staatsreligion und gegen alle davon abweichenden Religions-
gruppen gerichtete Gesetzgebung in voller Schirfe durch.™ Gerade aus der
Anfangszeit seiner Regierung stammen einige diese Entwicklung grund-
legende programmatische Gesetze, in denen mit seltener Deutlichkeit das
kaiserliche Selbstverstindnis dargelegt ist. Immer wieder verwiesen wird
hier auf das beriihmte Edikt von Thessalonike vom Februar des Jahres 380,
von dem eine Initialwirkung fiir die folgende Religionsgesetzgebung und
-politik, u. a. auf die schon behandelten Mafinahmen Gratians in seinen letz-
ten Regierungsjahren, ausgeht.”” Indem sich der Kaiser in den innerchrist-
lichen Auseinandersetzungen die theologische Position des Westens zu eigen
macht, verlangt er kraft eigener Autoritit die Unterordnung aller von ihm
regierten Volker unter die Religion, die in ungebrochener Tradition auf
Petrus zuriickgehe, vom romischen und alexandrinischen Bischof befolgt
werde (und ihre verbindliche Prizisierung in den Beschliissen des nicidnischen
Konzils erhalten habe), legt so in einzigartiger Weise als erster christlicher
Kaiser das Kriterium fest, nach dem catholici und haeretici voneinander ge-
schieden werden, und verkiindet am Schlufl bei der Androhung gbttlicher
und irdischer Strafen — sich hierbei in markanter Wendung als vom gott-
lichen Willen inspiriert und als dessen Vollzieher bezeichnend — (zumindest
im gedanklichen Ansatz) das Prinzip des Glaubenszwangs; in dem mit die-

8 C. Th. XVI, 1,4 (386 Jan. 23) S. 834: ut seditionis auctores pacisque turbatae
ecclesiae, etiam maiestatis capite ac sanguine sunt supplicia luituri.

70 C. Th. IX, 38,7 (384); 8 (385) S. 497 und besonders II, 8, 18 (386 Nov. 3)
S. 87... verum etiam sacrilegus iudicetur, qui a sanctae religionis instinctu rituve
deflexerit; vgl. Theodosius C. Th. X VI, 2,25 (380) S. 843; zum Ganzen s. Noeth-
lichs, Gesetzgeberische Mafinahmen S. 123; ferner A. 437 S. 297.

7t Finschligigere neuere Literatur: W. Enfilin, Die Religionspolitik des Kaisers
Theodosius d. Gr. (SB Ak. Wiss. Miinchen, Phil.-Hist. KI. Jg. 1953, H. 2) Miinchen
19533 N. Q. King, The Emperor Theodosius and the Establishment of Christianity,
London 1961; Dérries, Konstantinische Wende S. 46 ff.; Noethlichs, Gesetzgebe-
rische Mafinahmen S. 128 ff.; A. Lippold, Theodosius der Grofle und seine Zeit (Ur-
ban-Biicher 107) Stuttgart/Berlin/Ko6ln/Mainz 1968; ders., Theodosius L.: RE Suppl.
XIII, 1973, Sp. 837-961; 1043 {.

72 C. Th. XVI, 1 (De fide catholica), 2 (380 Febr. 28) S. 833; zu Urheberschaft,
Entstehung und Rechtscharakrer s. Enfilin, Theodosius S. 15 ff.; im Anschlufi an ihn
Lippold, Theodosius S. 17 ff.; S. 102; ders., Theodosius RE Sp. 846 ff.; Versuch zu
teilweiser Modifizierung gegeniiber Enflin bei Noethlichs, Gesetzgeberische Mafi-
nahmen S. 129 ff.; s. auch King S. 29 ff.; nicht akzeptiert wird in der Forschung die

Auffassung von Biondi I S. 304, das Gesetz sei Ergebnis des Zusammenwirkens von
Gratian und Theodosius.
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sem beriihmten Edikt zusammenhingenden C. Th. XVI, 2, 25 ist dann
auch, wie oben erwihnt, sacrilegium in seiner neven Bedeutung fiir die Ver-
letzung der Glaubensnorm (divinae legis sanctitas) gebraucht.” Eine konse-
quente Weiterfilhrung der formulierten autokratischen Herrschaftsauffas-
sung bietet Theodosius in zwei Gesetzen des Jahres 381. In dem General-
erlafl gegen die Hiretiker C. Th. XVI, 5, 6, in dem die Hiresie zum ersten-
mal in der Kaisergesetzgebung als crimen gekennzeichnet wird, beruft sich
der Kaiser expressis verbis auf das Nicaenum, um dann in noch dezidier-
terer Form als in C. Th. XVI, 1, 2 eine theologische Orthodoxiedefinition zu
geben,” und in einem weiteren im Anschluff an das Konzil von Konstan-
tinopel erlassenen Hiretikergesetz werden nach dem Risonnement zur
Rechtgliubigkeit am Anfang elf Bischofe als Garanten der eben vorher um-
rissenen Glaubenshaltung angefiihrt; das Abweichen von der communio mit

8 C. Th. XVI, 1,2 S. 833: Cunctos populos, quos clementiae nostrae regit tem-
peramentum, in tali volumus religione versari, quam divinum Petrum apostolum
tradidisse Romanis religio usque ad nunc ab ipso insinuata declarat quamque ponti-
ficem Damasum sequi claret, et Petrum Alexandriae episcopum virum apostolicae
sanctitatis, hoc est, ut secundum apostolicam disciplinam euangelicamque doctrinam
patris et filii et spiritus sancti unam deitatem sub parili maiestate et sub pia trini-
tate credamus. Hanc legem sequentes Christianorum catholicorum nomen iubemus
amplecti, reliquos vero dementes vesanosque iudicantes haeretici dogmatis infamiam
sustinere . .., divina primum vindicta, post etiam motus nostri, quem ex caelesti
arbitrio sumpserimus, ultione plectendos. C. Th. XVI, 2,25 S. 843. Zu Recht betont
Noethlichs, Gesetzgeberische Mafinahmen 8. 131 f. mit A. 780 S. 312 f. (etwa Sesan
S. 316 £.; im selben Sinn auch Voigt S. 36 f.; Dvornik II S. 764), daff C. Th. XVI,
1, 2 nicht die Heiden, sondern die Hiretiker meine, gelangt aber von daher zu iber-
steigerter Reserve (vgl. auch die Darlegungen beid. M. Ritter, Das Konzil von Kon-
stantinopel und sein Symbol [Forschungen zur Kirchen- und Dogmengeschichte 15]
Géttingen 1965, S. 221 ff.) gegen Enfilin, der (Theodosius S. 25 ff.) das Eigenartige, ja
Einzigartige gegeniiber vergleichbaren fritheren und spiteren Herrschern in Theodosius
herausstellt, der mit seiner Glaubensformel hervortrete, die unter dem Schutz
des Kaisers stehende Kirche als Staatskirche konstituiere. Nicht gentigend erfafit ist
der ,ideologische® Gehalt von ,motus nostri, quem ex caelesti arbitrio sumpseri-
mus®, s. die knappen Bemerkungen bei Biondi I S. 131; S. 172; King S. 29; Dorries,
Konstantinische Wende S. 48 A. 75a; unzutreffend die Parallele zu Konstantin bei
Noethlichs, Gesetzgeberische Mafinahmen 8. 131. Was die theologische Definition an-
geht, vgl. die nicht ganz iiberzeugenden Beobachtungen bei Noethlichs 2.2.0. S.
210 f.; beziiglich des Kriteriencharakters der traditio fiir die Verbindlichkeit der
vera religio ist Honig S. 130f. (s. A. 66) zu modifizieren. — Zum Zusammenhang
swischen C. Th. XVI, 1,2 und XVI, 2,25 s. Enfilin, Theodosius S. 16 f.; Lippold,
Theodosius S. 18; Noethlichs, Gesetzgeberische Mafinahmen S. 132.

1 C. Th. XVI, 5,6 (381 Jan. 10) S. 856 f.: Unius et summi dei nomen ubique
celebretur; Nicaenae fidei dudum a maioribus traditae et divinae religionis testi-
monio atque adsertione firmatae observantia semper mansura teneatur. .. Is autem
Nicaenae adsertor fidei, catholicae religionis verus cultor accipiendus est, qui omni-
potentem deum et Christum filium dei uno nomine confitetur, deum de deo ... Haec
profecto nobis magis probata, haec veneranda sunt. Vgl. hierzu Enflin, Theodosius
S, 28 f., der im Glaubensbekenntnis des Theodosius einen Ton konstatiert, der der
gesetzgeberischen Autoritdt des autokratischen Kaisers eigentiimlich ist! Noethlichs,
Gesetzgeberische Mafinahmen S. 133 f. mit der Zusammenfassung, wenn sich zum
erstenmal so etwas wie eine ,Kaiserkirche® ankiindige, dann hier; King S. 33 ff.;
zur Weiterentwicklung des theologischen Gedankengangs gegeniiber ,Cunctos popu-
los® s. vor allem King S. 35 f.; Lippold, Theodosius S. 20 f.; S. 103; ders., Theo-
dosius RE Sp. 852 f.; auch Noethlichs a.2.0. S. 211.
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ihnen bedeutet eine Sanktionen ,innerkirchlicher Natur® (ab ecclesiis expelli
neque his penitus posthac obtinendarum ecclesiarum pontificium facul-
tatemque permitti) nach sich ziehende Hiresie; als Ziel und Grund der
kaiserlichen Verfiigungen wird erliutert ,ut verae ac Nicaenae fidei sacer-
dotia casta permaneant®.”™ Von den dargelegten Grundiiberzeugungen her
hat Theodosius die Bekimpfung des Hiretikertums zu seinem Hauptan-
liegen gemacht und mehr als zwanzig Verfiigungen dagegen getroffen.”® Fiir
unsere Untersuchung brauchen aus diesen zahlreichen Zeugnissen nur einige
einschligige Aspekte festgehalten zu werden, so wenn in aufschlufireicher
Aktualisierung eines der republikanisch-ciceronianischen Staatsideologie ge-
liufigen Kernbegriffs in C. Th. XVI, 5, 11 die Solidaritit der boni gegen
die Religionsfeinde mobilisiert wird: permissa omnibus facultate, quos rectae
observantiae cultus et pulchritudo delectat, communi omnium bonorum con-
spiratione pellatur,” wenn sich in Gesetzen gegen solche, die den Glauben
und die Taufe entweiht haben, wohl deutlich die religidse Vorstellungswelt
des Kaisers in charakteristischer Ausprigung niederschligt,”® wenn im Zu-
sammenhang exzessiver Ausgestaltung der Sanktionen gegen die Manichder
diesen férmlich und ausdriicklich das Recht, ,iure Romano® zu leben, abge-
sprochen, die Zugehorigkeit zu einer ihrer Sekten mit der Todesstrafe be-
legt und ihre Vertreibung aus dem ganzen Reichsgebiet und besonders aus
der Stadt Rom angeordnet wird.”

5 C. Th. XVI, 1,3 (381 Jul. 30) S. 834; dazu s. Enfilin, Theodosius S. 36 f.;
King S. 44 ff.; Noethlichs, Gesetzgeberische Mafinahmen S. 137 f.; S. 211; zur Be-
griindung des Gesetzes besonders Biondi I S. 131.

e ﬁandelt sich um C. Th. XVI, 5, 6-24 (381 Jan. 10-394 Jul. 9) S. 856-863;
XVI,1,2: 3; XVI, 4,1 (386 Jan. 23) S. 853; XVI, 4,2 (388 Jun. 16) S. 853 f.;
XVI, 4,3 (392 Jul. 18) S. 854; XVI, 7,5 (391 Mai 11) S. 886; zur zeitlichen Diffe-
renzierung und inhaltlichen Entwicklung s. Enfilin, Theodosius passim; King S.
50 ff.; Lippold, Theodosius S. 105 ff.; ders., Theodosius RE passim; Noethlichs, Ge-
setzgeberische Mafinahmen S. 128 ff.; bes. S. 161 fI.

77 C. Th. XVIL 5, 11 (383 Jul. 25) S. 859; interessante Anklinge bzw. Akzentver-
schiebungen dazu etwa in C. Th. XVI, 5, 12 (383 Dez. 3) S. 859:... quas verae reli-
gionis venerabili cultu catholicae observantiae fides sincera condemnat, ...; XVI,
5, 14 (388 Mirz 10) S. 860: ...ab omnibus locis iubemus inhiberi, a moenibus ur-
bium, a congressu honestorum, a communione sanctorum; in dieser Konstitution
findet sich gleichsam eine Biindelung der verschiedenen verhingten Strafen, als
welche begegnen: Entzug der Kirchen, Verbot von Versammlungen und gottesdienst-
lichen Handlungen, der Erhebung von Kultdienern, Konfiskationen, Ausweisungen
aus den Stadten allgemein oder der Hauptstadt speziell, Segregation an bestimmte
Orte, keine Appellation an den Kaiser, Aberkennung des Testierrechts und der
Rechtsfahigkeit iiberhaupt.

78 C. Th. XVI, 7,4 (391 Mai 11) S. 885 mit der Unterscheidung zwischen lapsi,
errantes, die Verzeihung erhalten kénnen, und perditi; XVI, 7,5 (391 Mai 11) S.
886 (gegen staatliche Wiirdentriger, die die Heilsgemeinschaft verachten): ... Quid
enim his cum hominibus potest esse commune, qui infandis et feralibus mentibus
gratiam communionis exosi ab hominibus recesserunt; zu den Gesetzen vgl. Enfilin,
Theodosius S. 76 f. und Noethlichs, Gesetzgeberische Mafinahmen S. 153 f.

7 C. Th. XVI, 5,7 (381 Mai 8) S. 857 f.; ebd. 5,9 (382 Mirz 31) S. 858 f.; ebd.
5,18 (389 Jun. 17) S. 861 f.; zum wahrscheinlichen Einflufl des Papstes Siricius auf
dieses Gesetz s. Enfilin, Theodosius S. 66; Noethlichs, Gesetzgeberische Mafinahmen
S. 151 f. Zum Gesamtaspekt vgl. Kaden S. 59 ff.
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Deutlich an Zahl zuriidk treten gegeniiber den Hiretikergesetzen die Ver-
fiigungen, die sich mit der heidnischen Religion und dem heidnischen Kult
befassen. Wird daran schon deutlich, in welchem Ausmafl der Staat chri-
stianisiert und Konfessionsstaat ist — die Regelung innerchristlicher Kontro-
versen ist die Hauptaufgabe geworden —, so wird aber am Inhalt der Hei-
dengesetze der Wille des Regenten zu diesem Konfessionsstaat, zur Staats-
religion und Staatskirche nicht weniger klar erkennbar. Nach z.T. vorsich-
tigen, aber unmifiverstindlichen Restriktionsakten gegen das Heidentum in
den ersten Regierungsjahren® gewinnt die Religionsgesetzgebung des Kai-
sers wohl unter dem Eindruds des BuBaktes von Mailand eine deutlich auf
die Vernichtung des Heidentums im gesamten Reich zielende Tendenz, die
in Konstitutionen der Jahre 391 und 392 fiir Rom, Alexandrien/Agypten
und das Gesamtimperium fafibar wird.*

Es bleibt festzuhalten, dafl sich Theodosius wie wohl kein anderer Kaiser
der Spitantike von einem Bewufltsein autokratischer Herrscherprirogative
getragen fiihlte, diese in viel extensiverer und noch selbstverstindlicherer
Weise als etwa Gratian in dem als seiner Verantwortung zugeordnet ange-
sehenen Bereich der Orthodoxiesicherung zu realisieren suchte und realisierte,
und so mit Recht als der eigentliche Inaugurator und Reprisentant von
Staatskirche, Kaiserkirche und Konfessionsstaat bezeichnet werden darf.*

8 C, Th. XVI, 7,1 (381 Mai 2) S. 884: Entzug des Testierrechts fiir Apostaten
(Wiederholung ebd. 7,2 [383 Mai 20] S. 884); vgl. dazu Enflin, Theodosius S. 30;
Lippold, Theodosius S. 109 mit A. 209; Noethlidis, Gesetzgeberische Mafinahmen 8.
1663 C. Th. XVI, 10,7 (381 Dez. 21) S. 899 (Wiederholung und Einschirfung C.
Th, XVI, 10,9 [385 Mai 25] S. 899); kontrovers hier die Interpretation, ob Verbot
der Opferhandlungen (so Enfilin, Theodosius S. 43; Geffcken S. 145) und zwar aus
politischem Anlafl (King S. 73; Lippold, Theodosius S. 111) oder generell des Tem-
pelbesuchs (Noethlichs, Gesetzgeberische Mafinahmen S. 167 f.), bezeichnend in je-
dem Fall die Schlufwendung: cum nos iusta institutione moneamus castis deum pre-
cibus excolendum, non diris carminibus profanandum.

81 Rom C. Th. XVI, 10,10 (391 Febr. 24) S. 899 f.; Alexandrien/Agypten ebd.
10,11 (391 Jun. 16) S. 900; Gesamtreich ebd. 10,12 (392 Nov. 8) S. 900 f. mit der
gravierenden Bestimmung: Quod si quispiam immolare hostiam sacrificaturus aude-
bit aut spirantia exta consulere, ad exemplum maiestatis reus licita cunctis accusa-
tione delatus excipiat sententiam conpetentem etiamsi nihil contra salutem princi-
pum aut de salute quaesierit; vgl. zu diesen Gesetzen Sesan S. 321 ff.; Stein I S. 210;
EnRlin, Theodosius S. 76; S. 77; S. 82 f.; King S. 77 ff.; S. 84 fl.; Lippold, Theo-
dosius S. 38 f.; S. 111 £.3 ders., Theodosius RE Sp. 891 f.; Sp. 898; Noethlichs, Ge-
setzgeberische Mafinahmen S. 173 ff.; S. 177 ff.

82 Tnteressant ist in dieser Bezichung die Judengesetzgebung etwa im Vergleich zu
Gratian: Indem in C. Th. XVI, 8, 8 (392 Apr. 11) S. 889 der Terminus ,superstitio®
zum erstenmal auf die Juden angewandt wird, wird die Linie personlicher Distan-
zierung und Mifbilligung weitergefiihrt und verschirft; fand aber Gratian noch
Worte der Hochschitzung fiir jiidische Glaubenskonsequenz, so bleibt es bei Theo-
dosius in dem bekanntesten Schutzgesetz, zu dem er sich veranlaflt sah, bei der Be-
schreibung des niichternen juristischen Tatbestandes: Tudaeorum sectam nulla lege
prohibitam esse satis constat: C. Th. XVI, 8,9 (393 Sept. 29) S. 889; hierzu und
zu den antijidischen Erlassen s. Noethlichs, Gesetzgeberische Mafinahmen S. 182 ff.;
King S. 115 ff.; zur uneinheitlichen Gesetzgebung in Sachen des Klerikerrechtsstatus,
insbesondere der Kurialen s. King S. 110 fi.; Noethlichs, Klerikerstand S. 144 f.;
Lippold, Theodosius RE Sp. 921 f,
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Es ist sicher richtig, dafl in der spiteren Tradition der Bufakt von Mailand
den unverkennbaren Zug im Bild des Kaisers, sein Eingreifen in Glaubens-
fragen, zu Unrecht verdeckt hat; aber sollte fiir sein eigenes Verstdndnis
dieses seines Eingreifens die Antwort auf den Libellus precum der Luciferia-
ner vollig unmaflgeblich und akzidentiell sein, wo vor dem programmati-
schen Satz ,Sciantque cuncti id sedere animis nostris, ut cultores omni-
potentis dei non aliud nisi catholicos esse credamus“ gesagt wird ,fidei au-
tem nihil ex nostro arbitrio optemus uel iubeamus adiungi. Nemo enim
umquam tam profanae mentis fuit, qui cum sequi catholicos doctores debeat,
quid sequendum sit, doctoribus ipse constituat,®® konnte hier nicht ein Ele-
ment enthalten sein, dafl er seiner ausgeprigten Vorstellung gottlicher Sen-
dung und Unmittelbarkeit doch nicht vorenthalten wollte? #

Die nach Theodosius I. entscheidend gewandelte Rechtsbezichung des ro-
mischen Staates zur christlichen Kirche und die damit einhergehende Konso-
lidierung des Bekenntnisstaates kommt bei Honorius und Arcadius nicht
nur in der gezielten Fortfiihrung gesetzlicher Bekdmpfung von Hiretikern
und Heiden zum Ausdruds,®® sondern findet auch ihren Reflex in theore-
tisch-prinzipiellen Auslassungen der Kaisergesetze, und zwar in der Form,
daf die namentlich in den Konstitutionen des Gratian und Theodosius I.
aufgewiesene Identifizierung des Herrschers mit den Belangen der Ortho-
doxie nun zum geldufigen Repertoire und so in einer Beziehung noch ver-
stirkt wird.®® Honorius verdanken wir in diesem Zusammenhang einige
hichst aufschlufireiche Zeugnisse: so umreiflt er in dem gegen die Donatisten
gerichteten Edikt von Ravenna vom 12. Februar 405 sein Programm des
auf dem Boden der Rechtgliubigkeit geeinten Reiches,” stellt in einem schar-

8 Coll. Avell., CSEL XXXV, 1 ep. 2a S. 46; S. 45; zur kontroversen Deutung
vgl. Enfllin, Theodosius S. 50 und Noethlichs, Gesetzgeberische Maflnahmen S. 144 {.

8¢ Tnsofern scheinen mir gegen die ,frithbyzantinische® Einordnung des Theo-
dosius bei Enfilin, Theodosius S. 88 doch vorsichtige Bedenken moglich.

8 Gesetze gegen Haretiker: Arcadius C. Th. XVIL, 5,25 ff.; Honorius XVI, 5,
35 ff.; programmatisch hier letzterer C. Th. X VI, 6,4 (405 Febr. 12) S. 881: Adver-
sarios catholicae fidei exstirpare huius decreti auctoritate prospeximus; vgl. dazu
Biondi I S. 341; Heidengesetze: C. Th. X VI, 10, 13-25; Const. Sirm. 12; 14.

8 Von Bedeutung ist in dieser Hinsicht auch, dafl das in der Selbsttitulatur der
Herrscher von den sechziger Jahren des 4. Jahrhunderts an nachweisbare ,tranquilli-
tas® nur bis ins letzte Dezennium reicht, dann aber ,pietas® immer mehr bevorzugt
wird: s. Honig S. 105.

87 Edikt von Ravenna C. Th. XVI, 5,38 S. 867: Nemo Manichaeum, nemo
Donatistam, qui praecipue, ut conperimus, furere non desistunt, in memoriam revo-
cet. Una sit catholica veneratio, una salus sit, trinitatis par sibique congruens sancti-
tas expetatur ... X VI, 6, 3 S. 881: Rebaptizantium non patimur devios errores; vgl.
auch das Begleitschreiben zu dem Edike C. Th. XVI, 11,2 (405 Mirz 5) S. 905 £.:
Edictum quod de unitate per Africanas regiones clementia nostra direxit, per di-
versa proponi volumus, ut omnibus innotescat dei omnipotentis unam et veram
fidem catholicam, quam recta credulitas confitetur, esse retinendam; vgl. zu letzte-
rem die Interpretation bei Biondi I S. 212 als Programm zur Begriindung einer wah-
ren civitas christianorum; vgl. auch das Bekenntnis des Kaisers in seinem Schreiben
vom 14, 10. 410 zur Synode von Karthago (Mansi 1V, 53 C; 186 A/B: Inter imperii
nostri maximas curas catholicae legis reverentia aut prima semper aut sola est.
Neque enim aliud aut belli laboribus agimus, aut pacis consiliis ordinamus (;) nisi ut
verum Dei cultum orbis nostri plebs devota custodiat; vgl. Biondi I S. 132.
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fen Gesetz gegen die Priscillianisten in Weiterfiihrung und Steigerung der
zuerst bei Theodosius I. C. Th. XVI, 5, 6 zu belegenden Klassifizierung
hiretisches Verhalten mit einem crimen publicum gleich und setzt die Straf-
mafinahmen gegen Religionsfrevler, auch hier auf seinen Vater und auch
frithere Vorginger zuriickgreifend, mit Sanktionen gegen Majestitsvergehen
in Parallele® und formuliert den damit in engem und logischem Konnex
stehenden Gedanken einer Entsprechung von ,salus communis® und ,utilitas
catholicae ecclesiae®.®® Aus diesem herrscherlichen Selbst- und Staatsver-
stindnis ist es zu erkliren, wenn der Ausschlufl der Feinde der catholica
secta vom Hofdienst erfolgt und lakonisch begriindet wird: ut nullus nobis
sit aliqua ratione coniunctus, qui a nobis fide et religione discordat,” und
wenn hinter den von den vergleichbaren Gesetzen des Arcadius® sich durch
ihre restriktiven Verfiigungen scharf abhebenden Konstitutionen gegen die
Juden,” die hier zuerst betont in Verbindung mit Hiretikern und Heiden
genannt werden,” die Intention sowohl zu duflerem Schutz des Christentums
wie auch die zur Sicherung seiner inneren Substanz steht.*

Es diirfte hinlinglich klar geworden sein, wie konsequent besonders unter
Honorius die von den Vorgingern festgelegte Entwicklungslinie weiter-
verfolgt wurde, die oben als Identifizierung mit den Belangen der Ortho-
doxie charakterisiert wurde. Die so gegebene Kontinuitit im kaiserlichen
Selbst- und Herrschaftsverstindnis stellt aber nur eine Seite im Prozefl

8 C. Th. XVI, 5,40 (407 Febr. 22) S. 86 f.: Huic itaque hominum generi nihil
ex moribus, nihil ex legibus sit commune cum ceteris. Ac primum quidem volumus
esse publicum crimen, quia quod in religionem divinam committitur, in omnium
fertur iniuriam ... In mortem quoque inquisitio tendit. Nam si in criminibus maie-
statis licet memoriam accusare defuncti, non immerito et hic debet subire iudicium.

8 C. Th. XVI, 5,47 (409 Jun. 26) S. 870f.: ... ea, quae multipliciter pro sa-
lute communi, hoc est pro utilitatibus catholicae sacro-
sanctae ecclesiae, adversus haereticos et diversi dogmatis sectatores con-
stituta sunt, ..., zur Stelle s. Biondi I S. 340; falsch verstanden ist bei diesem (S.
210) Const. Sirm. 9 (408 Nov. 27) S. 914 und daher zu Unrecht als Zeugnis fiir die
Umschreibung von politischer und religidser Einheit gewertet.

% C, Th. XVI, 5, 42 (408 Nov. 14) S. 869.

9 Vgl. C. Th. XVI, 8, 11 (396 Apr. 24) S. 889; 8, 12 (397 Jun. 17) S. 889 f;
8, 13 (397 Jul. 1) S. 890; II, 1,10 (398 Febr. 3) S. 75 f.; XVI, 8,15 (404 Febr. 3)
S. 890.

22 Vgl, C. Th. XVI, 8,16 (404 Apr. 22) S. 890 und besonders XVI, 8, 24 (418
Mirz 10) S. 893.

9 C. Th, XVI, 5, 44 (408 Nov. 24) S. 870; 5, 46 (409 Jan. 15) S. 870: Donatistae
vel ceterorum vanitas haereticorum aliorumque eorum, quibus catholicae commu-
" nionis cultus non potest persuaderi, Iudaei atque gentiles, quos vulgo paganos
appellant; derselbe Passus in Const. Sirm. 14 vom gleichen Datum S. 918 f., hier
8:919:

9 C, Th. XVI, 8,19 (409 Apr. 1) S. 891 f.: ...non tamen paenitet saepius ad-
monere, ne mysteriis Christianis inbuti perversitatem Iudaicam et alienam Ro-
mano imperio post Christianitatem cogantur arripere. Bei Zuwiderhandeln
Strafen, wie sie in friiheren Gesetzen vorgesehen sind, quippe cum gravius morte
et immitius caede, si quis ex Christiana fide incredulitate Iudaica polluatur. Ver-
gehen gegen das Gesetz bedeutet crimen laesae maiestatis; C. Th. XVI, 8, 23 (416
Sept. 24) S. 893 (Regelung fiir Scheinbekehrte): ad legem propriam, quia magis
Christianitati consulitur, liceat remeare.
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einer Mentalititsausbildung dar, denn sicht man auf die ,Qualitdt® und legi-
timierende Begriindung herrscherlicher Aktion im Bereich der Sicherung von
Glaubensverbindlichkeit und Rechtgliubigkeit, so ist eine Zasur nicht zu
iibersehen. Im Unterschied zur autoritativen und autokratischen Form der
Orthodoxiebestimmung bei Valentinian I., Gratian und vor allem Theo-
dosius tritt das Moment der Vindizierung kaiserlicher Ingerenz in inner-
theologische Fragen zuriick. Eine in diese Richtung deutende Praxis findet
sich allenfalls in einer Hiretikerdefinition des Arcadius.”® Wichtig ist, daf} sie
im Westen fehlt und die Gesetzes des Honorius in C. Th. XVI, 6 im Gegen-
satz zu den dort vorausgehenden Valentinians I. und Gratians keine Defi-
nitionsversuche oder Definitionen in Sachen Orthodoxie, sondern reine Aus-
fiihrungsbestimmungen zu deren Durchsetzung darstellen.”® Noch beachtens-
werter aber ist die neue Komponente, die Honorius in zwei Konstitutionen
des Jahres 407 bietet, wobei nach der einen dem Kaisertum die mit den ihm
eigentiimlichen Mitteln (legum scita, terror) zu gewihrleistende Komplemen-
tirfunktion zu der zunichst der sacerdotum auctoritas (!!) obliegenden mah-
nenden und belehrenden Besserung der Heiden und Ketzer zukommt,’” nach
der anderen, in der der Kaiser als seine Maxime umreifit, nicht nur das Mit-
tel der Strafe gegen Irrende zu handhaben, sondern auch deren Gesinnungen
zu indern, explizit zum Ausdruck kommt, wie sehr der Herrscher seine Re-
ligionsgesetzgebung als Instrument im Dienst der Orthodoxiestiitzung (legum
suffragium!!) begreift.”

® C. Th. XVI, 5,28 (395 Sept. 3) S. 864 (gegen den Bischof Heuresius): Haere-
ticorum vocabulo continentur et latis adversus eos sanctionibus debent subcumbere,
qui vel levi argumento iudicio catholicae religionis et tramite detecti fuerint deviare.
Ideoque experientia tua Heuresium haereticum nec in numero sanctissimorum anti-
stitum habendum esse cognoscat; vgl. hierzu Biondi I S. 327.

9% Vgl.: Die Gesetze vom 12. Februar 405: C. Th. XVI, 6,3 S. 881; 6, 4 5. 881 f.;
6,5 S. 882 f.; die in A. 87 noch angefithrten C. Th. XVI, 5, 38 und XVI, 11, 2 sind
denn auch von wesentlich anderem Tenor als etwa XVI, 1, 2 und 5, 6 bei Theodo-
sius L

97 Const. Sirm. 12 (407 [Nov. 25]: Nov. 15 [Seedk, Regesten S. 312] S. 916 {.;
hier S. 916: Profanos haereticorum spiritus superstitionemque gentilium vel sola
quidem religiosorum virorum sacerdotum dei in observandis sollicitudo cri-
minibus, sedulitas in monendo, auctoritas in docendo emendare de-
buerat. Nec nostrarum tamen legum scita cesserunt, quae in dei omnipotentis
cultum poenae etiam terrore proposito reducerent deviantes, ignaros quoque in
ministeria divina formarent; vgl. Biondi I S. 340.

98 C, Th. XVI, 5, 41 (407 Nov. 15) S. 868 f.: Licet crimina soleat poena purgare,
nos tamen pravas hominum voluntates admonitione paenitentiae volumus emen-
dare ... Gegen sacrilegae mentes alte Gesetze in Schirfe anzuwenden, fiir Bekehrte
ErlaBl. Quae ideo sanximus, quo universi cognoscant nec profanis hominum studiis
deesse vindictam et ad rectum redundare cultum le g um quoque adesse suffra-
gium. Einseitig die Interpretation der Konstitution bei H. Berkhof, Kirche und
Kaiser. Eine Untersuchung der Entstehung der byzantinischen und der theokra-
tischen Staatsauffassung im vierten Jahrhundert (Aus dem Hollindischen iiber-
setzt von G. W. Locher), Zollikon-Ziirich 1947, S. 65. Falsch verstanden ist bei
Biondi I S. 327 Arcadius C. Th. XVI, 5,25 (395 Mirz 13) S. 863 f., die Bestrafung
erfolgte ,spe correctionis®, womit sich eine entfernte Parallele zu ,admonitione
paenitentiae emendare® ergibe. — Hingewiesen sei schliefilich noch, worauf Gau-
demet, L’église S. 15 f. aufmerksam macht, auf ein Schreiben des Honorius von 419,
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Die sich abzeichnende Tendenz, sich explizit zur Gewihrleistung der
Orthodoxie notfalls mit Zwangsgewalt zu bekennen, wird in den Reli-
gionsgesetzen klarer ausgeprigt, die aus den Anfingen der Herrschaft Theo-
dosius’ II. und Valentinians III. fiir diese bzw. von diesen erlassen wur-
den.? Nicht nur gilt eine betrichtliche Zahl von Konstitutionen Theodo-
sius’ I1. der Repression der sich in so vielen Veristelungen darbietenden Hi-
retikergruppen, als deren commune die ,una perfidia® herausgestellt wird,**
nicht nur lif¢ sich die Judengesetzgebung im Gegensatz zu der des Arcadius'
allenfalls als eine solche mifbilligender Duldung bezeichnen und taucht die
Honoriussche Gleichsetzung der Juden mit Heiden und Hiretikern wieder
auf,*® es klingt auch, was nicht geniigend beachtet erscheint, in einer der Be-
kimpfung der Wiedertaufe dienenden Verfiigung das Zwangsmotiv in Reli-
gionsfragen unverhohlen an.'®

in dem er die Vertreibung des Pelagius und Caelestius aus Rom als Ausfithrung
kirchlicher Sentenz gedeutet wissen will: secuta est clementia nostra judicium sanc-
titatis tug (Mansi IV, 446). — Im Hinblick auf die neue Komponente ist von Inter-
esse, wenn H.-J. Diesner, Kirche und Staat im ausgehenden vierten Jahrhundert:
Ambrosius von Mailand, in: Kirche und Staat im spitromischen Reich. Aufsitze zur
Spitantike und zur Geschichte der Alten Kirche, Berlin 1964, S. 22-45; hier S. 43
feststellt, Arcadius und Honorius wiirden vielleicht tatsichlich in Anniherung die
»Soldaten Gottes®, die Ambrosius immer propagiert habe.

9 Nicht zuginglich war mir F. de Marini Avonzo, La politica legislativa di Va-
lentiniano III e Teodosio II, ,Corsi universitari®, Turin 1971.

100 C, Th. XVI, 5, 48 (410 Febr. 21) S. 871 f.; XVI,5,49; 50 (410 Mirz 1) S.
871 £.; XVI, 6, 6 (413 Mirz 21) S. 883; XVI, 6,7 (413 Mérz 29) S. 883; XVI, 5, 57
(415 Okt. 31) S. 875; XVI, 5,58 (415 Nov. 6) S. 875 £.; XVI, 5,59 (423 Apr. 9)
S. 876; X VI, 5, 60 (423 Jun. 8) S. 876: gegen verschiedene Ketzersekten, quorum et
errorem execramur et nomen . .. quorum sectas piissimae sanctioni taedet inserere,
quibus cunctis diversa sunt nomina, sed una perfidia; XVI, 5, 61 (423 Aug. 8) S.
877; aus spiterer Zeit noch C. Th. XVI, 5,65 (428 Mai 30) S. 878 f.; XVI, 5, 66
(435 Aug. 3) S. 879 f.; zur Ketzergesetzgebung Theodosius’ 1I. allgemein vgl. A.
Lippold, Theodosius 1L, RE Suppl. XIII, 1973, Sp. 961-1044; hier Sp. 972; Sp.
976; Sp. 987; Sp. 1016 f.

101 Zum nichtprogrammatischen Hintergrund von C. Th. XVI, 8,18 (408 Mai
29) S. 891 und XVI, 8,22 (415 Okt. 20) S. 892 f. s. Lippold, Theodosius I1. Sp.
1015; antijiidische Gesetze C. Th. XVI, 9,4 (417 Apr. 10) S. 869 f.; XVL, 9,9 (423
Apr. 9) S. 897; eindeutige Belege fiir die mifibilligende Duldung: C. Th. XVI, 8,
21 (412 [418?] Aug. 6: 420 Aug. 6 [Seedk, Regesten S. 25£.]) S. 892; XVI, 8, 25
(423 Febr. 15) S. 893 f. und XVI, 8, 27 (423 Jun. 8) S. 894; XVI, 8, 26 (423 Apr. 9)
S. 894: Nota sunt adque omnibus divulgata nostra maiorumque decreta, quibus
abominandorum paganorum, ludaeorum etiam adque hae-
reticorum spiritum au§aciarnque conpressimus . . .; vgl. hierzu auch C. Th.
XV,5,5 (425 Febr. 1) S. 820: Si qui etiamnunc vel Tudaeae impietatis
amentia vel stolidae paganitatis errore adque insania de-
tinentur; Gesetze gegen die Heiden C. Th. XVI, 10,22 (423 Apr. 9) S. 904; 10,
23; 24 (423 Jun. 8) S. 904 £.

12 C. Th. XVI, 6,6 (413 Mirz 21) S. 883: Nullus rebaptizandi scelus adripiat
nec eos, qui orthodoxorum ritu fuerint initiati, caeno profanatarum religionum hae-
reticorumque sordibus polluere moliatur. Quod licet fidamus metu severissimae in-
terminationis a nullo penitus, ex quo interdictum est, fuisse commissum, tamen, ut
pravae mentis homines ab inlicitis temperent vel coacti, volumus reno-
vari, ut...; wenn in C. Th. XVI, 10,24 S. 904 (Sed hoc Christianis, qui vel vere
sunt vel esse dicuntur, specialiter demandamus, ut Iudaeis ac paganis in quiete
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In einem von der Regierung Valentinians III. 425 herausgegebenen um-
fangreichen Gesetz fallen nicht nur die rigorosen Sanktionen gegen Haretiker,
Schismatiker, Juden und Heiden in die Augen,'” sondern auch der wohl
Jetztlich fiir die Auffassung vom Verhiltnis der beiden Gewalten nicht irre-
levante Gedanke, mit dem die geistliche Sonderstellung im Gerichtswesen
motiviert wird: Fas enim non est, ut divini muneris ministri temporalium
potestatum subdantur arbitrio.’® In einzelnen der aus dieser Konstitution
fiir verschiedene Empfinger hergestellten Ausziige begegnen sowohl dieses
Diktum wie auch die Strafbestimmungen wieder,'® doch verdienen die
charakteristischen Zusitze in anderen Fragmenten daraus mehr Beachtung:
In einem wird den diversen hiretischen ,Vergehen® das Schisma von der
Gemeinschaft mit dem venerabilis papa — dieser Terminus begegnet hier
zum erstenmal in einem der einschligigen Rechtszeugnisse des Codex Theo-
dosianus — an die Seite gestellt,’®® in einem anderen wird in gewisser Weise
eine Klimax der ,Ideologie“ des Glaubenszwangs geboten, indem in Aus-
bildung von gedanklichen Ansitzen bei Honorius (man denke etwa an
Const. Sirm. 12 und C. Th. XVI, 5, 41) der Aspekt des terrors mit einem
durch ratio umschriebenen Vorgehen gegen Hiretiker und Schismatiker kon-
trastiert und gleichsam programmatisch zur ultima ratio der kaiserlichen
Religionspolitik erhoben wird: Omnes haereses omnesque perfidias, omnia
schismata superstitionesque gentilium, omnes catholicae legi inimicos in-
sectamur errores . . . noverint sacrilegae superstitionis auctores participes
conscios proscribtione plectendos, ut ab errore perfidiae, sira-
tione retrahi nequeunt, saltem terrore revocentur,
mit einer Formulierung, das darf hier schon eingefiigt werden, die eine Ent-
sprechung in einem Brief Papst Leos I. findet und die wesentliche Elemente
fiir Isidors von Sevilla beriihmte Umschreibung der Funktion der prin-
cipes saeculi in der ecclesia geradezu vorprigt.’”

degentibus nihilque temptantibus turbulentum legibusque contrarium non audeant
manus inferre religionis auctoritate abusi), die Gewalttitigkeit einzelner gegen Ju-
den und Heiden zur prinzipiellen Bejahung des Zwangs; insofern ist Lippolds
(Theodosius II. Sp. 1017) Deutung von C. Th. XVI, 10,24 um eine Nuance zu
modifizieren.

103 Const. Sirm. 6 (425 Jul. 9 [Aug. 6]: Jul. 9 [Seeck, Regesten S. 350]) S. 911 f.5
hier S. 912: Verfiigungen gegen Pelagianer und Caelestianer; Vertreibung der Mani-
chiier, aller Haretiker, Schismatiker etc. aus den Stidten. Tudaeis quoque vel paga-
nis causas agendi vel militandi licentiam denegamus: quibus Christianae legis no? -
mus servire personas, ne occasione dominii sectam venerandae religionis inmutent.
Omnes igitur personas erroris infausti jubemus excludi. . .

104 Const. Sirm. 6 S. 912.

105 C, Th. XVI, 2,47 (425 Oke. 8 [Aug. 6]: Aug. 6 [Seedk, Regesten S. 350])
S. 852: Fas enim non est . ..; XVI, 5, 64 (425 Aug. 6) S. 878: Strafbestimmungen.

106 C, Th. XVI, 5,62 (425 Jul. 17 [Aug. 6]: Jul. 17 [Seeck, Regesten S. 350])
S. 877: ... Circa hos autem maxime exercenda commonitio est, qui pravis suasioni-
bus a venerabilis papae sese communione suspendunt, quorum schismate plebs etiam
reliqua vitiatur ... Zur Stelle vgl. Biondi I S. 132; zum Zusammenhang Seeck
201055,

107 C, Th. XVI, 5,63 (425 Jul. oder Aug. 4: Aug. 4 [Seeck, Regesten S. 350])
S. 877; Beleg bei Leo I.: JK 493 ep. 117 ACO II, 4 ed. E. Schwartz, Berlin/Leipzig
1932, S. 69: si non intellegunt (haeretici sc.) docentium praedicationem, saltim
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AnzuschlieRen an die behandelten Zeugnisse Theodosius’ I1. und Valenti-
nians I11. sind nun Ausschnitte aus Gesetzen derselben Kaiser, an denen be-
sonders deutlich veranschaulicht werden kann, wie sehr die erwihnte ge-
dankliche Linie der Identifizierung mit der vom Bekenntnisstaat zu garan-
tierenden ,rechten Lehre® zu weiterer (nicht immer in die gleiche Richtung
gehender) Umakzentuierung im Selbstverstindnis der Herrscher fortent-
wickelt wurde und wie mit dieser Umakzentuierung — hier sind die schon
bei Honorius und Arcadius kurz angesprochenen Divergenzen zwischen Ost-
und Westreich besonders zu beachten — im Westen wesentliche Konsequenzen
fiir die Interpretation des Verhiltnisses des Kaisers zu Religion und Kirche
verbunden waren.

Die erste zu behandelnde Konstitution Theodosius’ II. vom 1. Februar des
Jahres 425 dient dem Schutz des Sonntags und der christlichen Feiertage:
Wenn zur Zerstreuung aufgetretener Zweifel iiber eine eventuelle Pflichten-
kollision bei der Gottesverehrung und der Reverenz gegeniiber dem Kaiser
ausgefithrt wird: Ac ne quis aestimet in honorem numinis nostri veluti
maiore quadam imperialis officii necessitate compelli et, nisi divina religione
contempta spectaculis operam praestat, subeundam forsitan sibi nostrae
serenitatis offensam, si minus circa nos devotionis ostenderit quam solebat,
nemo ambigat, quod tunc maxime mansuetudini nostrae ab humano genere
defertur, cum virtutibus dei omnipotentis ac meritis universi obsequium orbis
impenditur1®® und in einer weiteren bald folgenden Verfiigung, mit der den
Kaiserbildern ihre Kultkomponente genommen wird, das Fazit lautet:
excedens cultura hominum dignitatem superno numini reservetur,'” so
scheint der Kaiser des ostromischen Reiches damit selbst zu umschreiben, in
welcher Beleuchtung er die namentlich unter ihm in Zeremoniell und Ehren-
pridikaten recht hiufig zu belegenden Nachklinge des fritheren Gottkaiser-
tums verstanden wissen will:"® als Ausdruds einer besonderen Nihe zu Gott,
unter dem er doch steht und von dem er sich klar abgehoben weiff."*

Besonders aussagekriftig unter dem Blickwinkel unserer Fragestellung ist
die bekannte Novelle ,De Iudaeis Samaritanis Haereticis et Paganis® aus

vindicantium timeant potestatem; die Isidorstelle in: Sententiae III, 51, 4-6 PL 83,
723 B — 724 A: darin besonders charakteristisch: Caeterum intra Ecclesiam potesta-
tes necessariae non essent, nisi ut, quod non praevalet sacerdos efficere per doctrinae
sermonem, potestas hoc imperet per disciplinae terrorem (PL 83, 723 B).

18 C. Th. XV, 5,5 S. 820; vgl. dazu Biondi I S. 165 f.; Lippold, Theodosius IL.
Sp. 1018 f.; zur Stelle knapp, besonders unter dem Aspekt des dort gebrauchten
virtutes-Begriffs, Honig S. 70.

109 C. Th. XV, 4,1 (425 Mai 5) S. 818 f.: Si quando nostrae statuae vel imagines
eriguntur seu diebus, ut adsolet, festis sive communibus, adsit iudex sine ado-
rationis ambitioso fastigio, ut ornamentum diei vel loco et nostrae
recordationi sui probet accessisse praesentiam. Ludis quoque simulacra proposita
tantum in animis concurrentum mentisque secretis nostrum numen et laudes vigere
demonstrent, excedens cultura . . .; s. dazu Biondi I S. 345 f.

110 Belege bei Enfilin, Gottkaiser S. 70 ff.; Wertung als Ubersteigerung des Gottes-
gnadenbegriffs dort S. 77.

11 Vg, Lippold, Theodosius IL. Sp. 1009; dort auch zur grundsitzlichen Bedeu-
tung von C. Th. XV, 4, 1.
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dem Jahr 438" unverkennbar sind hier die Ankniipfungen an Gedanken-
ginge bereits erdrterter Stellen aus dem 4. Jahrhundert von Konstantin d.
Gr. bis zu Theodosius, doch wird hier durch die Zuspitzung der Formulie-
rung (und die damit einhergehende Modifizierung des rechtlichen Gehalts)
die angedeutete gedankliche Weiterentwicklung besonders evident. Pointiert
ist vorausgeschickt — unschwer erkennt man eine manchen Texten Konstan-
tins analoge Motivverbindung — daf die erste Aufgabe des Kaisers die Sorge
um die vera religio ist, und, da eine Wechselbeziehung zwischen der Betiti-
gung dieser Aufgabe und dem allgemeinen Wohl besteht, der Kult des wah-
ren Glaubens die Voraussetzung fiir irdische Prosperitit darstellt. Im An-
schlu an eine breitere nach rhetorischem Stilmuster gestaltete Partie, in der
die Verblendung der verschiedenen von der Rechtgliubigkeit abweichenden
Religionsverbinde und Sekten beklagt wird, und nachdem ihr Verhalten als
Krankheit bezeichnet worden ist, der der Kaiser als Arzt entgegenzutreten
hat,® erfolgt im dispositionellen Teil mit seinen gravierenden Sanktio-
nen ** die suflerst signifikante und weit iiber das ,alienam Romano imperio®
des Honorius (C. Th. X VI, 8, 19) hinausgehende Klassifizierung der Juden
als ,supernae maiestati et Romanis legibus inimici®."? Bestimmungen iiber
die auch fiir die Angehdrigen der inkriminierten Gruppen weiterbestehenden
Dekurionatspflichten leitet Theodosius mit dem Résonnement ein ,Et quo-
niam decet imperatoriam maiestatem ea provisione cuncta complecti, ut in
nullo publica laedatur utilitas“ und bringt damit jenen Schlissel-
begriff der etatistischen Staatsgesinnung seiner Zeit, der aber bei ihm auch,
was nicht beachtet wurde, Indiz fiir den Rekurs auf den traditionellen rémi-
schen Staatsgedanken ist, der gleichsam als Leitmotiv in seiner Gesetzgebung
immer wiederkehrt und neben dem christlichen Orthodoxieelement mit sei-
nen ethischen Normderivaten als Grundzug seiner Staatsauffassung ange-

112 Theodosiani libri... II: Leges Novellae ad Theodosianum pertinentes, ed.
(Th. Mommsen) P. Meyer, Berlin 1905 (Ndrr.), Theodosius II. Nov. III (438 Jan.
31) S7=11;

113 Nov. III S. 7: Inter ceteras sollicitudines, quas amor publicus pervigili cogi-
tatione nobis indixit, praccipuam imperatoriae maiestatis curam esse perspicimus
verae religionis indaginem; cuius si cultum tenere potuerimus, iter prospetitatis hu-
manis aperimus inceptis. Quod usu longae aetatis experti piae mentis arbitrio ad
postercs usque perennitatis iure fundare decrevimus caerimonias sanctitatis. Zur for-
malen Analogie zwischen unserer ,Inter ceteras“-Arenga und Arengen in Papst-
schreiben bzw. -privilegien s. H. Fichtenau, Arenga. — Spétantike und Mittelalter
im Spiegel von Urkundenformeln (MIOG-Erg.-Bd. 18) Graz/Kéln 1957, S. 93 f.
(Nr. 173); zu ,praecipuam — indaginem* als exemplarischem Beleg fiir die Selbst-
verpflichtung des Herrschers gegeniiber Gott s. Honig S. 14; Einordnung der zitier-
ten Stelle unter dem Aspekt ,Der Kaiser in gottlicher Sphdre — Liebling Gottes
(Ocopuihc)* bei H. Hunger, Prooimion. Elemente der byzantinischen Kaiseridee in
den Arengen der Urkunden (Wiener Byzantinische Studien 1) Wien 1964, S. 68
(Nr. 76). Die Reflexionen iiber Verblendung (zu den benutzten Stilmitteln, rhe-
torischen Fragen und Deinosis, vgl. Honig S. 43 ff.; S. 48) und Krankheit der
Glaubensfeinde (Zum Herrscher als Arze s. Fichtenau S. 93 f. und Hunger SEI3
kein Bezug auf unsere Stelle) im Text der Novelle S. 7 £.

114 S, dazu Lippold, Theodosius II. Sp. 988; Sp. 1016.

115 Nov. 11T 5. 8.
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sprochen werden darf.'® In einer mit der Wendung gegen die Juden ver-
wandten Apostrophierung wird zu den Heiden (paganorum quoque et gen-
tilis inmanitas) dann ausgefiihre, daf8 ihre scelera ,ad supernae maiestatis
iniuriam et temporis nostri contemptum® geschihen."” Das Bild von der
Synthese heterogener Bestandteile in unserer Novelle wird vollstindig, wenn
sich am Ende die bei Konstantin begegnende typisch ,,romische“ Motivation
des staatlichen Vorgehens, hier konkret gegen den Opferkuls, findet: An
diutius perferemus mutari temporum vices irata caeli temperie, quae paga-
norum exacerbata perfidia nescit naturae libramenta servare? Unde enim
ver solitam gratiam abiuravit? unde aestas messe ieiuna laboriosum agri-
colam in spe destituit aristarum? unde hiemis intemperata ferocitas uberta-
tem terrarum penetrabili frigore sterilitatis laesione damnavit? nisi quod ad
inpietatis vindictam transit legis suae natura decretum. Quod ne posthac

116 Nov, 11T S. 9; als Belege fiir das iiberkommene Element in der Herrschafts-
ethik Theodosius’ IL. fiihre ich an: Nov. V, 3 (441 Jun. 26) S. 15 f.; hier 8. 15: In
omnibus quidem rebus publicam convenit utilitatem privatis commodis
anteponi, sed tum praecipue, cum saluti pariter provincialium ac imperii nostri
felicitati consulitur . ..; Nov. VII, 3 (440 Dez. 29) S. 19 f.: Nos quidem semper
singulis atque universis ea provisionum maiestate consulimus,
qua res Romana paulatim ad totius orbis terrarum processit imperium . .. Quis
dubitat suis commodis veteres rei publicae commoda prae-
ferentes mundi finibus fines imposuisse Romanos? Sic nos in legibus maxi-
me promulgandis non quid forte quibusdam separatim, sed quid
universis in commune prodest, divinis sensibus ponderamus; Nov.
VIII (439 Apr. 7) 5. 221.; S. 23... Quod etiam in omnibus causis cupimus obser-
vari, ut generaliter, si quid huius modi contra ius contrave u tilitatem pub-
licam in quolibet negotio proferatur, non valeat . . .; Nov. XI (439 Jul. 10) S.
27 .; hier S. 27: moderamen desideratur in legibus . . .; Nov. XV, 1 (439 Sept. 12)
S. 35 f. (an Senat) hier S. 35: non tamen ideo cura vos deserit optime regendae rei
publicae; Nov. XXII, 2 (443 Mirz 9) S. 54 ff.; hier S. 54: Sed nos, quibus ingeni-
tum est prodesse cunctis obesse nemini; zu ut ilitas publica bei Theodosius
I1. mit weiteren Belegen fiir die fiskalisch-etatistische Wortbedeutung, die nach J.
Gaundemet, Utilitas publica: Revue historique de droit francais et étranger 4, 28,
1951, S. 465-499, das markante Zeugnis fiir die Weiterbildung bzw. Verengung der
ciceronianischen und frithprinzipatszeitlichen Staatsethik im 4. und 5. Jahrhundert
abgibt, s. ebd. S. 483 f.; nach den oben angefithrten Stellen wird deutlich, zu welchen
Verzeichnungen die isolierte, auf einen Begriff abgestellte Untersuchung fithren kann
(ausschlieRlich fiskalischer Gesichtspunkt von yutilitas publica® bei Theodosius IL.);
christliche Wertungen treten hervor Nov. V, 1 (438 Mai 9) S. 13 f.; hier S. 13:
Fruimur quippe conscientia largitatis et benefaciendi provincia, quae cum deo
meritum hominis adplicet, tum inter imperatorias primasque virtutes obtinet prin-
cipatum . ..; bes. Nov. XIV (439 Sept. 7) S. 31 ff. mit der neuen Kennzeich-
nung des Kaisertums als officium S. 31: officium est imperatoriae maiestatis
his etiam, qui nondum nati sunt, providere...; vgl. dazu Nov. XVII, 1 (439 Okt.
20) S. 41 £.; hier S. 41: Imperatoriae quippe Provisionis munus esse Censemus. . .;
Nov. XVII, 2 (444 Apr, 22) S. 42 f.; hier S. 42: Pro magnitudine beneficiorum, qui-
bus singulari circa nos benevolentia superna maiestas Romanum amplificavit impe-
rium, sinceri nostri propositi, quo solo divinitas colitur, munere vicissitudo
reddenda est. Quantum quippe sit inlaesum hominum genus et ab omni iniquitate
defendere, nostrum est potissimum intellegere qui ad hoc nos electos esse cognosci-
mus; vicissitudo von Gott her: Nov. XXII, 1 (442 Dez. 16) S. 49 ff.; hier
S.49 f.

117 Nov. 111 S. 9.

Zusdhr, £, K.G, 5
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sustinere cogamur, pacifica ultione, ut diximus, pianda est superni numinis
veneranda maiestas."®

Wenn oben von ciner nicht immer in die gleiche Richtung gehenden Wei-
terfilhrung iibernommener Denkhaltungen gesprochen wurde, so liefle sich
das fiir Theodosius IL. in der Weise konkretisieren, dafl er die vorrangig mit
der Orthodoxieidentifizierung gegebenen Moglichkeiten in ansatzhaft byzan-
tinische Herrschaftsvorstellungen umgesetzt hat. Anders bei Valentinian II1:

Einzugehen ist dabei zunichst auf seine Novelle XVIII: De Manichaeis.'*?
Fiir ihr Verstindnis und ihre richtige Einordnung ist vorweg wichtig, dafl
ein vielleicht in seiner Zusammensetzung, seinem selbstindigen Vorgehen und
der personlichen Leitung des Papstes Leo I. ein Novum darstellendes Ver-
fahren gegen die Manichier stattgefunden hatte,”® daff Valentinian III. sich
ausdriicklich in seinem hier zur Behandlung stehenden Gesetz auf das Ver-
fahren Leos berief *® und wohl durch dieses Verfahren zu dem Gesetz ver-
anlafit wurde!® Von daher erhalten die Auslassungen Valentinians III.
gegeniiber den vergleichbaren in der Novelle 11T Theodosius’ I1. andere und
neue Konturen: die programmatisch an den Eingang gestellte Gleichsetzung
von Feindschaft gegeniiber der publica disciplina auf der einen und fides
Christiana auf der anderen Seite, die Uberlegungen, daff der Kaiser einen so
evidenten Religionsfrevel, durch den die Menschen nicht nur in ihrer physi-
schen Existenz, sondern vor allem an ihrer Seele Schaden nehmen, nicht un-
gestraft lassen darf, von wo folgerichtig zu den Strafverfiigungen gegen die

118 Nov. III S. 10; zur ,romischen® Motivation und zur Konstantinparallele s.
Dérries, Selbstzeugnis S. 341.

119 Theodosiani libri . . . II: Leges Novellae . . ., Valentinian III. Nov. XVIII
(445 Jun. 19) S. 103-105.

120 'Tn, den umstrittenen Fragen, ob das pipstliche Verfahren in der geschilderten
Form als Novum zu betrachten ist (so Caspar I S. 432 f.) oder sich im Rahmen der
ordnungsgemidfien Prozedur hielt (so W. Enflin, Valentinians III. Novellen XVII
und XVIII von 445. Ein Beitrag zur Stellung von Staat und Kirche: ZRG RA 57,
1937, S. 367-378; hier S. 367 fi.), scheint kein endgiiltiges Urteil moglich, Caspars
Deutung aber wahrscheinlicher.

121 Noy, XVIII S. 104: Nec dissimulationem crimina nuper detecta patiuntur.
Quae enim et quam dictu audituque obscena in iudicio beatissimi papae Leonis
coram senatu amplissimo manifestissima ipsorum confessione patefacta sunt?

122 S hierzu Caspar I S. 435 mit z. T. falschen Akzenten: ,Ohne jeden Einwand,
ja mit Beifall sah der Staat den rémischen Bischof selbsttitig, wie einen Mandatar
staatlicher Befugnisse aus eigenem Auftrag eingreifen. Ein Kaiserreskript in Verfolg
und auf Anregung eines pipstlichen Verfahrens — das war nicht viel anders, als
eine Kapitulation der staatlichen Verwaltung vor der Kirche®, aber in der Sache
wohl zu Recht im Gegensatz zu den fiir eine ,Rettung® des Reichskirchengedan-
kens vorgetragenen Argumenten bei Enfilin, Valentinians IIL Novellen S. 373 £.;
Veranlassung Leos auf Grund der A. 121 zitierten Stelle folgerte schon W. Kiss-
ling, Das Verhiltnis zwischen Sacerdotium und Imperium nach den Anschauungen
der Pipste von Leo d. Gr. bis Gelasius I. (440-496) (Gorres-Gesellschaft . .. Ver-
sfentlichungen der Sektion fiir Rechts- und Sozialwissenschaft 38) Paderborn 1920,
S. 17; ebenfalls Biondi I S. 344; s. auch F. Cavallera, La doctrine sur le prince
chrétien dans les lettres pontificales du V° siécle: Bulletin de littérature ecclésiastique
38, 1937, S. 67-78; S. 119-135; S. 167-179; hier S. 76.
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Sekte — die Zugehtrigheit zu ihr wird wieder als crimen publicum gebrand-
markt — iibergeleitet wird.**

Nodch deutlicher als in dem Manichiergesetz konnen wir die charakteri-
stisch , westliche® Haltung Valentinians IIL. in dem nur kurz nach jenem
erlassenen Reskript ,De episcoporum ordinatione® fassen, das wieder und
diesmal besonders klar das Signum der Zusammenarbeit mit Leo I. trigt,
einen unmifiverstindlichen Entscheid fiir diesen in seiner Auseinandersetzung
mit Hilarius von Arles und dariiberhinaus die Verbindlichkeitserklirung der
Rechtsentscheidungen des Papstes in geistlichen Angelegenheiten iiberhaupt
sum Inhalt hat®® Ist noch die Arenga mit der Uberlegung, wie sehr die
ristliche Religion (das Einstehen fir ihre ,richtige® Praktizierung) Voraus-
setzung fiir die Erlangung der gottlichen Gunst ist, die jhrerseits fiir Herr-
scher und Reich einen einzigartigen Schutz abgibt, mit der erneuten Fest-
stellung also eines zwischen dem Wohlergehen des Staates und dem »kirch-
lichen® Verhalten des Herrschers bestehenden Konnexes, dem bekannten
Repertoire der der Zeit geldufigen Reflexionen iiber Motive und Tendenzen
der kaiserlichen Religionsgesetzgebung entnommen,'® so wird durch die
Explikation des in dem Gesetz gegen die Manichder bereits anklingenden
Themas (Verhiltnis kaiserliche Gewalt — romischer Bischof) ein das gesamte
bisher konzipierte herrschaftstheoretische System entscheidend umprigender
bzw. ausgestaltender Gesichtspunke eingefiihrt. Nach Hervorhebung des
primatus sedis apostolicae, der vorrangig auf das meritum des Petrus, dann
aber auch auf die dignitas der Stadt Rom und synodale Satzung zuriickge-
fithrt wird, werden die Mafinahmen erwihnt, — zu beachten ist besonders
auch unter dem Aspekt der Initiative fiir die Novelle die Berufung auf Leo

123 Nov. XVIIT S. 103 f.: Superstitio paganis quoque damnata temporibus,
inimica publicae disciplinae et hostis fidei Christianae, ad excidium sui clementiam
nostram non inmerito provocavit... Quod notitiam nostram latere non potuit,
quibus tutum non est neglegere tam detestandam divinitatis iniuriam et inpunitum
relinquere scelus, quo non solum corpora deceptorum, sed etiam animae inexpiabi-
liter polluuntur. Unde. .. Wenn P. Stockmeier, Leos 1. des Groflen Beurteilung der
kaiserlichen Religionspolitik (Miinchener Theologische Studien I. Historische Abtei-
lung 14) Miinchen 1959, S. 125 f. den weltlichen Arm in Aktion sieht, der materiell
das Urteil vollstreckt, wihrend die Entscheidung im Ermessen der Kirche lag, so
wird ein Paradebeispiel geboten, wie aus einer im Ansatz richtigen Beobachtung
durch Pauschalisierung und iibertriebene Kombination eine die Tatsachen verzer-
rende Folgerung gezogen wird. Mit Reche wendet sich Biondi I S. 344 f. gegen eine
anachronistische Interpretation im Sinn einer ausgepragten Gewaltenkonfrontation,
bietet aber selbst eine einseitige Erklirung, wenn er seiner Grundkonzeption ent-
sorechend eine ideale und harmonische Kooperation beider potestates (Initiative bei

or Kirche — Gesetzgebung beim Staat, der damit seinem Selbstverstdndnis dient)
zum Triumph des Glaubens konstatiert.

124 Valentinian I11. Nov. XVII (445 Jul. 8) S. 101-103; zur Auseinandersetzung
Leo L — Hilarius s. Caspar 1 S. 439 f.; G. Langgdrtner, Die Gallienpolitik der Pap-
ste im 5. und 6. Jahrhundert (Theophaneia. Beitrige zur Religions- und Kirchenge-
schichte des Altertums 16) Bonn 1964, S. 61 ff.

1% Nov. XVII S. 101 f.: Certum est et nobis et imperio nostro unicum _esse
praesidium in supernae divinitatis favore, ad quem promerendum praecipue Chri-
stiana fides et veneranda nobis religio suffragatur. Erfassung bei Honig S. 15 f. und
Hunger S. 68 (Nr. 75).

5#
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als Gewshrsmann: sicut venerabilis viri Leonis Romani papae fideli rela-
tione conperimus —, mit denen Hilarius, die auctoritas der rémischen sedes
mifachtend, die gallischen Kirchen in Unordnung stiirzte, und als letztes
Beispiel dafiir die ,Romanae urbis inconsulto pontifice® vorgenommenen
Bischofsabsetzungen, -ordinationen und -einsetzungen mit Gewalt genannt.
Wenn es dann heiflt, die Ubergriffe des Hilarius seien ,,contra imperii maie-
statem et contra reverentiam apostolicae sedis“ gerichtet gewesen, wird das
in Rechtstexten Theodosius’ IT. (C. Th. XV, 5, 5; Nov. III) und Valen-
tinians III. eigener Manichiernovelle als gedankliche Primisse vorausge-
setzte bzw. als Konsequenz gefolgerte allgemeine Korrelatverhdltnis zwi-
schen der Stellung zu Gott und zur christlichen Religion auf der einen Seite
und zum romischen Imperium andererseits auf den konkreten Fall appliziert
und dabei durch die Setzung der apostolica sedes als Pendant zum Reich in
nicht unerheblicher Weise modifiziert. Die mit dieser Modifizierung verbun-
denen Folgerungen werden dann dargelegt: Der nach einem Verfahren vom
Papst gegen Hilarius gefillte Spruch besafl auch ohne kaiserliche Sanktion
Rechtskraft — Et erat quidem ipsa sententia per Gallias etiam sine imperiali
sanctione valitura. Quid enim tanti pontificis auctoritati in ecclesias
non liceret?'®® Wohl nicht zu Unrecht ist in der Diskussion, ob insbesondere
aus dieser Stelle das Anerkenntnis geschlossen werden konne, daff die Juris-
diktion der Kirche nicht ein Ausfluff der Staatsgewalt sei, sondern aus einer
selbstindigen Quelle fliefle, und damit das Axiom der alten rdmischen
Rechtsanschauung, das ius sacrum bilde nur einen Teil des ius publicum,
implicite aufgehoben sei,”*” daff ,die pipstliche Gerichtshoheit in geistlichen
Dingen iiber die abendlindische Kirche zu einer auf eigenem Recht, nicht
auf staatlicher Verlethung beruhenden Jurisdiktionsgewalt und ihre Ver-
letzung zum crimen laesae maiestatis“ gestempelt werde,'*® dafl ,die offi-
zielle Beseitigung des Reichskirchenrechts durch einen westromischen Kaiser®
ausgesprochen sei,'® oder ob die Novelle sich in den Reichskirchengedanken
einfiigen lasse,'® nach Abwigung der kontroversen Standpunkte erstere
Sicht als die wahrscheinlichere und begriindetere bezeichnet worden.** Jeden-
falls ist mit Wahrscheinlichkeit den Ausfithrungen, die Valentinian ITI. den
brisanten Sidtzen anschliefit, um seine ,zusitzliche® Sanktionierung zu moti-
vieren: ,Sed nostram praeceptionem haec ratio provocavit, ne ulterius nec
Hilario, . . ., nec cuiquam alteri liceat ecclesiasticis rebus arma miscere aut
praeceptis Romani antistitis obviare® zu entnehmen, dafl der Kaiser seine
Intervention kaum anders denn als Dienstfunktion fiir die Durchsetzung des
papstlichen Spruches interpretiert.® Die Abschlufibegriindung, die fiir das

126 Nov, XVII S. 102; zur Ubertragung der ,kaiserlichen® auctoritas auf den
Papst s. Gaudemet, L’église S. 414,

127 So Kissling S. 22 und S. 23.

128 Caspar I S. 447.

120 . M. Klinkenberg, Papsttum und Reichskirche bei Leo d. Gr.: ZRG KA 69,
1952, S. 37-112; hier S. 47.

130 So Enfllin, Valentinians III. Novellen S. 374 ff.

131 §, Gaudemet, L’église S. 423 ff.; bes. S. 425.

132 Nov. XVII S. 102; nicht ganz klar hierzu Cavallera S. 76 f.
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kaiserliche Fingreifen gegeben wird: , Ausibus enim talibus fides et reverentia
nostri violatur imperii“ nimmt die uns schon vertraute Vorstellung des
Wechselverhiltnisses auf, besitzt aber nichts mehr von jener autoritativen
Unbekiimmertheit, mit der die Kaiser in den vorgefiihrten Zeugnissen aus
dem 4. Jahrhundert ihre Betitigung fiir die Verwirklichung und Verbrei-
tung der Orthodoxie deuten, nichts mehr von jener Berufung auf die dirckte
Beauftragung durch Gott, aus der sie die Ermichtigung zu dieser Betitigung
als einen ihnen gleichsam originir zukommenden Rechtstitel ableiten
Nicht als Geltendmachung besonderer Prirogativen bzw. als Rekurs darauf,
sondern als Ausiibung der beschriebenen Hilfsfunktionen ist es denn auch zu
verstehen, wenn Valentinian dann seine Zustindigkeit fiir die Beseitigung
grofler und kleiner Ubelstinde, die den Frieden unter den Kirchen und die
Disziplin der Religion mindern, in Anspruch nimmt und fiir die strikte
Durchsetzung der allgemeinen Giiltigkeit papstlicher Entscheidungen ge-
gebenenfalls staatliche Zwangsmafinahmen anordnet.'*

Festzuhalten ist zunichst: Die theoretische Position, die sich in der Ge-
setzgebung der romischen Kaiser des Westens in der ersten Hilfte des 5.
Jahrhunderts, bei Honorius und Valentinian IIL., niederschlégt, ist deutlich
von Tendenzen zur Interpretation der Herrschaft als einer Dienstfunktion
fur die Orthodoxie und den Kirchenfrieden geprigt — dieses mit aller Vor-
sicht gezogene Fazit wird man auch nicht unter dem Gesichtspunkt einiger
gesetzgeberischer Mafinahmen Valentinians III. abschwiichen —;'* Theodo-
sius II. erweist sich mit seinem unverkennbaren Rekurs auf gottkaiserlich-
hellenistische Vorstellungstraditionen und in seiner Wahrnehmung und
Wertung der Orthodoxiebelange als Vertreter eines theokratisch-frithbyzan-
tinischen Herrschaftskonzepts, dessen Weiterbildung in Richtung auf ein
betont byzantinisches Modell durch die Verbindung antik-hellenistischer und

133 Nov, XVII S. 102; nicht ganz zutreffend zu dieser Stelle Gaudemet, Léglise
S. 17; obige Aussage wird nicht dadurch gemindert, dafl sich auch bei Valentinian
Relikte gottkaiserlicher Epithete finden, s. Enfilin, Gottkaiser S. 71 ff.; sie treten
iibrigens gegeniiber denen seines Mitaugustus und Schwiegervaters im Osten deut-
lich zuriici; nicht unerwihnt soll bleiben, daf Valentinian III. in Nov. I, 1 (438
Jul. 8) S. 73 die christlichen Herrschertugenden des Mittelalters iustitia und pietas
als leitende Maximen anfithrt: Quaecumque de provincialium levamine conferri
praesentium rerum condicio patitur, prona benignitate clementiae nostrae relaxat
humanitas. Quid est enim vel iustitiae tam proximum vel nobis magis familiare,
quam piam manum porrigere defessis et eorum quos regimus angustils in tempore
subvenire?

134 Nov. XVII S. 102 f.: Nec hoe solum, quod est maximi criminis, submovemus,
verum ne levis saltem inter ecclesias turba nascatur vel in aliquo minui religionis
disciplina videatur, hac perenni sanctione censemus, ne quid tam episcopis Galli-
canis quam aliarum provinciarum contra consuetudinem veterem liceat sine viri
venerabilis papae urbis aeternae auctoritate temptare. Sed hoc illis omnibusque pro
lege sit quidquid sanxit vel sanxerit apostolicae sedis auctoritas, ita ut, quisquis
episcoporum ad iudicium Romani antistitis evocatus venire neglexerit, per modera-
torem eiusdem provinciae adesse cogatur, per omnia servatis quae divi pa-
rentes nostri Romanae ecclesiae detulerunt, ...

135 7y diesen alles andere als eine klare Linie verratenden Mafinahmen s. Gaude-

met, L’église S. 147 f.; Noethlichs, Klerikerstand S. 148 ff. und Selb S. 210 ff.
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biblisch-theokratischer Aspekte intensiver dann namentlich ab Justinian er-
folgte.*®®

Es erscheint insbesondere angesichts der in den Blick getretenen Koopera-
tion zwischen Kaiser Valentinian III. und Papst Leo 1. nicht als eine miiflige
Aufgabe, die Relation niher zu bestimmen, in der die Auslassungen der
Pipste iiber Herrschertum und Herrscheraufgaben zu den eben gekennzeich-
neten divergierenden Entwicklungsformen herrscherlicher Eigeninterpretation
stehen. Am Schlufl dieser Darstellung soll der Versuch dazu von einigen
markanten und reprisentativen Zeugnissen her gemacht werden.

Die Méglichkeit zur Einflufnahme der Pipste des 5. Jahrhunderts auf die
Politik war im ganzen recht bescheiden,'® und es wire anachronistisch, zum
System entwickelte Vorstellungen iiber das Phinomen der weltlichen Gewalt
bei ihnen zu erwarten. Doch war, nachdem das Imperium den Charakter des
Konfessionsstaates angenommen hatte, die (konkret-aktuelle) pipstliche
Auflerung zur Rolle des Herrschers in und gegeniiber der Kirche nicht zu
umgehen bzw. sogar gefordert. Coelestin 1. (418—432), der hier als erster
mit einem im Rahmen der Auseinandersetzungen um Nestorius an Theo-
dosius II. gerichteten Brief aus dem Jahr 431 zu erwihnen ist,'® ruft dem
Kaiser vertraute Vorstellungen in Erinnerung, wenn er ihn darauf hin-
weist, daff Christus der eigentliche rector seines Imperium sei, dafl daraus die
Pflicht des Regenten zum Schutz der Orthodoxie erwachse, dafl die Ver-
teidigung der Rechtgldubigkeit ihrerseits den besonderen Schutz des Reiches
abgebe,'® akzeptiert im Sinn des Reichskirchenrechts die Kompetenz des
Kaisers zur Synodenberufung, setzt aber eine beachtenswerte Nuance, wenn
er ausdriicklich, und damit eine Theodosius II. ebenfalls vertraute Auffas-
sung zuspitzend, die Prioritdt der religidsen Aufgabe gegeniiber allen welt-
lichen Pflichten hervorhebt und dem bekannten Gedanken von der Wechsel-

136 Zur gottkaiserlich-hellenistischen Tradition bei Theodosius II. s. nochmals
Enfilin, Gottkaiser S. 70 ff.; ferner Dvornik II S. 770; S. 776 f. Obige Behauptung
iiber die intensivere Byzantinisierung ab Justinian lifdt sich sektoral recht gut bei
einer Auswertung des von Hunger gebotenen Arengenmaterials (Belege ab Theodo-
sius II. und Valentinian II1.) bekriftigen: man vergleiche in dem Komplex ,Kampf
flir die Orthodoxie und Sorge fiir die Kirche® die Arengen aus den Novellen II1
Theodosius” II. und XVII Valentinians III. (S. 68 Nr. 75 und 76) mit denen Ju-
stinians L. (S. 69 f. Nr. 78 und 79) und Konstantins IV. (S. 71 Nr. 53); die ,Stei-
gerung® des Gedankengangs ab Justinian ist m.E. hier uniibersehbar, charakte-
ristisch fiir die byzantinische Ausgestaltung der Kaiseridee das Material der Ab-
schnitte ,Der Kaiser in der Sphire der Verantwortung gegeniiber seinen Unter-
tanen® (S. 84 ff.; hier bes. S. 100 ff.: Hirte ,motusv), ,Der Kaiser als Schépfer und
und Vollender in der Sphire des Rechts* (S. 103 ff.), ,Der Kaiser als Helfer und
Gnadenspender*® ss. 123 ff.). Zur Verstirkung der theokratischen Komponente bei
Justinian im Vergleich zu den Vorgingern s. auch Fichtenau S. 63 f.

137 Wohl etwas iiberpointiert dargelegt zu Innozenz I. wird dies bei E. Demou-
geot, A propos des interventions du pape Innocent I** dans la politique séculidre:
RH 212, 1954, S. 23-38.

138 TK 380 ACO I, 2 ed. E. Schwartz, Berlin/Leipzig 1925-26, S. 25 f.; vgl. dazu
Cavallera S. 70 ff.; Dvornik II S. 771 f.

139 ACO I, 2 S. 25: pro Christi dei nostri amore, qui uestri imperii rector est. . .,
in hoc semper munimen uestri constituentes imperii, scientes regnum uestrum sanctae
religionis obseruantia communitum firmius duraturum.
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beziehung zwischen diesen beiden Titigkeitsbereichen eine charakteristische
Wendung gibt.'*"

Leo L., in dessen Amtszeit und unter dessen wohl mafigeblichem Einfiufs
der oben beschriebene Wandel im Verhiltnis Kaiser — Kirche sich nachhalti-
ger zeigte, ist im Monophysitenstreit in ganz besonderer Weise mit der
reichskirchenrechtlich sanktionierten Rolle der ostromischen Herrscher kon-
frontiert worden. Es ist schon in der dlteren Literatur bemerkt worden, wie
Leos Standpunke sich im Verlauf der einzelnen Stadien der Auseinander-
setzungen bzw. Verhandlungen, mit Theodosius II. um die ,Riubersynode
von Ephesus®, mit Markian und Pulcheria um Chalkedon, mit Kaiser Leo 1.
um die von diesem in Aussicht genommene neue Synode, immer deutlicher
im Sinn einer Betonung und Vindizierung rémisch-kirchlicher Selbstindig-
keit und Letztverantwortlichkeit (Synodeneinberufung, Synodenvorsitz etc.)
profilierte; H. M. Klinkenberg gar hat als durchgehende Linie Leos sein Be-
miihen zu erweisen gesucht, unter formlicher Wahrung des Reichskirchen-
rechts dessen faktische Aushdhlung und Uberwindung zu erreichen.'*! Es ist
hier nicht auf die angesprochene Problematik ausfithrlicher einzugehen, doch
sei festgehalten, dafl in den letztgenannten Thesen trotz gelegentlicher Uber-
spitzungen doch wohl wesentliche Tendenzen Leos erfafit werden.'** Man tut
gut daran, sich dies zu vergegenwirtigen, bevor man der Frage ndhertrite,
ob und ggf. in welcher Form die Gedanken Coelestins 1. bei seinem grofien
Nachfolger aufgegriffen wurden.

In zusammenhingender Form finden sich fiir unsere Thematik einschligige
Auflerungen im Brief 44 Leos I. vom 13. Oktober 449 an Theodosius BES
Nach scharfer Kritik der ephesinischen Synode von 449 erinnert Leo im
zweiten Abschnitt seines Schreibens Theodosius daran, dafl das dem ge-
rechten Regiment in den irdischen Angelegenheiten analoge Verhalten in
Sachen Religion in der Garantie freier Entfaltung des Glaubens, des ,rech-
ten® Glaubens im Sinne des Papstes, bestehe, und formuliert, damit der
herrschenden politischen und kirchenpolitischen Situation Rechnung tragend,
die Position Coelestins behutsam und vorsichtig.!* In die geldufige tradi-

M0 ACO I, 2 S. 25 f.: maior uobis fidei causa debet esse quam regni ampliusque
pro pace ecclesiarum clementia uestra debet esse sollicita quam pro omnium secu-
ritate terrarum. subsequuntur enim omnia prospera, si primitus quae deo sun,
cariora seruentur ... pro uestri enim imperii geritur facilitate quicquid pro quiete
ecclesiae uel sanctae religionis reuerentia laboratur.

141 Die #ltere Sicht bei W. Kissling in seiner A. 122 zitierten Dissertation; Klin-
kenbergs Deutung in seiner Abhandlung Papsttum und Reichskirche bei Leo d. Gr.
(s- A. 129).

g )diesem Urteil darf man sich nicht zuletze durch die differenzierende Dar-
stellung bei Caspar I S. 462 ff. befugt halten, wo Leos konsequente Verfechtung der
romischen Lehrautoritit in allen Situationen deutlich zum Ausdruck kommt.

13 JK 438 ep. 44 ACO II, 4 S. 19 f.; zum Verhiltnis der Briefe 43 und 44 s.
Caspar S. 493 f1.

144 ACO II, 4 S. 20: remouete, quaesumus, a uestrae pietatis conscientia peri-
culum religionis et fidei quodque in saecularibus negotiis legum uestrarum aequitate
conceditur, in rerum divinarum pertractatione praestate, ut Christi euangelio uim
non inferat humana praesumptio.
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tionelle Vorstellung, daf der Papst mit seinen Bischdfen dem Kaiser gegen-
iiber das amoris officium erfiille, fiigt Leo die ,gelasianische Nuance be-
sonderer Verantwortlichkeit der geistlichen Amtstriger fiir den Kaiser im
letzten Gericht und leitet aus der ebenso geliufigen Auffassung vom Ur-
sprung der kaiserlichen Gewalt in Gott einen Verpflichtungsgrund fiir den
Herrscher zur Abstellung des in Ephesus geschaffenen Tatbestandes ab, gibt
also theokratisch-gottkaiserlichen Anklingen charakteristische ,, Umprigun-
gen®,'*® Umprdgungen, die man auch in Rechnung zu stellen hat, wenn sich
bei Leo in einem mit unserem Brief eng zusammenhingenden an Pulcheria
»der Kaiser von Gottes Gnaden® im eigentlichen Wortsinn (per dei gratiam)
zuerst finden sollte.”*® Aber zuriick zum Brief an Theodosius: Die Erwih-
nung des gottlichen Ursprungs der weltlichen Gewale fithrt Leo zur Be-
schreibung der negativen Folgen, die fiir den Kaiser aus der Verletzung der
wahren Religion entstehen kénnen, jener wahren Lehre, die fiir den Papst
431 in Ephesus ihre verbindliche Formulierung erfuhr und deren Reprisen-
tanten und Garanten, an der Herausstellung dieses Wahrheitskriteriums ist
ihm sehr gelegen, Petrus, seine Mitapostel und die zum Martyrium berei-
ten Bekenner sind.'” Nach dieser Verkniipfung alter und akrtueller Gedan-
kenginge (traditionelles rémisches Religionsverstindnis — Pflichten des recht-
gliubigen Kaisers) wird das im Verweis auf die Mirtyrer anklingende
Thema von der Leidensbereitschaft am Ende des Briefes aufgegriffen und in
nicht miffzuverstehender Widerstandshaltung konkretisiert, das auch bei
Coelestin den Schluff abgebende Risonnement iiber die Interdependenz zwi-
schen Orthodoxieschutz und 6ffentlichem Wohl angefiigt.1*®

145 ACO TI, 4 S. 20: ecce ego, Christianissime et uenerabilis imperator, cum con-
sacerdotibus meis implens erga reuerentiam clementiae uestrae sinceri amoris offi-
cium cupiensque uos placere per omnia deo, cui pro uobis ab ecclesia supplicatur,
ne ante tribunal domini rei de silentio iudicemur, obsecramus coram unius deitatis
inseparabili trinitate, quae tali facto laeditur, cum ipsa uestri sit custos et auctor
imperii, et coram sanctis angelis Christi, ut omnia in eo statu esse iubeatis, in quo
fuerunt ante omne iudicium, ...; vgl. hierzu Cavallera S. 119 f.; zu Leos Auf-
fassungen vom theokratischen Ursprung der weltlichen Gewalt vgl. auch Stockmeier
Abschnitt 1 S. 24 ff. und dort besonders den Hinweis (S. 35 A. 58) auf den hiu-
figen Zusammenhang zwischen der Feststellung gottlicher Erwihlung und der Ver-
pilichtung des Herrschers bei Leo.

146 TK 439 ep. 45 ACO 1I, 4 S. 23 ff.; hier S. 24: scripsimus de hac re, ut potui-
mus, ad gloriosissimum principem et quod est maximum Christianum, ..., ut fidem
in qua renatus per dei gratiam regnat, nulla sineret nouitate corrumpi; sollte sich
sper dei gratiam® auf ,regnare® und nicht ,renatus® beziehen, wie es fiir Enflin,
Gottkaiser S. 87 und Stockmeier S. 41 feststeht, so liegt m. E. der Hauptakzent
doch kaum auf der gottlichen Herrschaftsbegnadung, wie diese interpretieren.

147 ACO TII, 4 S. 20: nec alieno peccato patiamini uos grauari, quia quod necesse
est nos dicere, ueremur, ne cuius religio dissipatur, indignatio prouocetur. prae oculis
habete et tota mentis acie reuerenter aspicite beati Petri gloriam et communes cum
ipso omnium apostolorum coronas cunctorumque martyrum palmas, quibus alia non
fuit causa patiendi nisi confessio uerae diuinitatis et uerae humanitatis in Christo.

138 ACO II, 4 S. 21: fauete catholicis uestro more parentumque uestrorum, date
defendendae fidei libertatem, quam salua clementiae uestrae reuerentia nulla uis,
nullus poterit mundanus terror auferre. cum enim ecclesiae causas, tum regni uestri
agimus et salutis, ut prouinciarum uestrarum quieto iure potiamini. defendite contra
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Unter fiir ihn durch den Herrscherwechsel in Konstantinopel zum Giinsti-
geren gewandelten Umstinden schrieb Leo am 23. April 451 an den neuen
Kaiser Markian. Indem er von der ebengenannten Interdependenz ausgeht,
entwickelt er, Komponenten der Herrschaftsauffassung, die insbesondere in
Valentinians IT1. Novellen XVII und XVIII niedergelegt ist, aufgreifend,
verdeutlichend und umgestaltend in wohl origineller Weise die Vorstellung
vom die zweifache Waffe in der Bekimpfung hiretischer Abweichung und
duflerer Feinde fiihrenden Regenten.' Es wire verfehlt, wollte man Leo
hier als Begriinder einer ,Zweischwerterlehre®, dazu noch einer solchen in
der Form der Zuweisung beider Schwerter an den Kaiser, sehen, nein, in
der Absicht, seine durch die konstantinopolitanischen Appellationen an Rom
sanerkannte® Oberhoheit nicht durch ein vom Kaiser projektiertes neues
Konzil gefihrden zu lassen, formuliert er besonders eindringlich die von ihm
als Kardinalaufgabe begriffene Schutzverpllichtung des Herrschers gegeniiber
Kirche und Glauben, konkret gegeniiber seiner, Leos, Glaubensposition.'™

Welche Konsequenzen der Papst aus der kaiserlichen Schutzpflicht abzu-
leiten vermochte, erhellt aus jenem Brief vom Anfang des Jahres 454, in dem
er Markian fiir die Beseitigung der antichalkedonensischen Unruhen in Pa-
listina und die Wiedereinsetzung des Metropoliten Juvenalis in Jerusalem
dankte.’® Auch hier erscheint der Kaiser mit zwei Wirkungsfeldern, und
zwar erstem Anschein nach zwei gleichrangigen, betraut: gaudens de miseri-
cordia dei, qui in uirtutibus prouidentiae uestrae et ad utilitatem Romanae
rei publicae et ad catholicae ecclesiae pacem gloriosissimum praesidium
collocauit. unde confido utramque hanc pietatis uestrae saluberrimam curam
ita diuinitus adivuandam, ut plena tranquillitas et Christianae religioni et
uestro tribuatur imperio.’”® Die dann ausgesprochene Anerkennung fiir die
gewaltsame Unterdriickung der motus errantium (und die erwihnte Bischofs-
restitution) liflt die Reichweite deutlich werden, die Leo der Situation ent-
sprechend dem kaiserlichen Schutzauftrag zuzubilligen bereit ist (Sorge fiir

haereticos inconcussum ecclesiae statum ut uestrum Christi dextera defendatur im-
perium. Zusammenstellung der Belege fiir den Konnex christliche Herrschaftsfithrung
— Prosperitit des Reiches bei Cavallera S. 124 f.

119 JK 462 ep. 82 ACO II,4 S. 41: cui sancto desiderio (ecclesiasticae pacis sc.)
digna aequitate confertur, ut quem statum esse cupitis religionis, eundem habeatis
et regni. nam inter principes Christianos spiritu dei confirmante concordiam gemina
per totum mundum fiducia roboratur, quia profectus caritatis et fidei utrorumque
armorum potentiam insuperabilem facit, ut propitiato per unam confessionem deo
simul et haeretica falsitas et barbara destruatur hostilitas, . . .

150 7y Zeitsituation und direkter Intention des Briefes s. Caspar 1 8. 502 ff.; bes.
S. 506; Klinkenberg S. 75 ff.; zur Schurz- und Verteidigungsaufgabe des Kaisers s.
Cavallera S. 124 f.; Stockmeier S. 93 ff.; im Hinblick auf die ,zwei Schwerter ver-
dienen Leos Ausfithrungen zum Komplementirverhiltnis von principes und sacer-
dotes (JK 493 ep. 117 ACO II,4 S. 69 {.; hier S. 69: ut dum sancto studio pro
fide agunt Christiani principes, fidenter pro eorum regno supplicent domini sacer-
dotes) Interesse, denen Kissling S. 79 wohl einen zu groflien Stellenwert beimifit und
Gaudemet, Léglise S. 503 eine recht pauschale Deutung gibt ,la distinction qui
deviendra classique au Moyen 4ge”.

151K 502 ep. 126 (9. Januar 454) ACO II, 4 S. 81 f.

152 ACO 1T, 4 S. 81.
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die innerkirchliche Organisation) und kann dariiber hinaus zu jener Stelle
im Brief 117 an Julian von Kos gestellt werden, die schon einmal in der
Entwidslungslinie der bei Valentinian IIL. (C. Th. XVI, 5, 63) so exempla-
risch ausgefithrten Ideologie des Glaubenszwanges gesehen wurde und die
durch jenen Passus in einem weiteren Brief an ebendenselben Julian ihre ge-
dankliche Fortfithrung findet, wo coercitives Einschreiten der Kaisergewalt
gegen solche gefordert wird, die sich in der Stdrung des Kirchenfriedens als
Feinde der res publica erweisen.'™ An die Wiirdigung der ordnenden Tétig-
keit Markians fiigt Leo zum Abschluff des Briefes den allgemeinen Wunsch
an, der Kaiser mdge in seinem heiligen und bewunderungswiirdigen Eifer
fortfahren, ut si quid usquam aut aegrum inuenitur aut turbidum, et sanitati
reddatur et paci — die bei Theodosius II. in seiner 3. Novelle zu belegende
Auffassung von der Heilungs- und Arztfunktion des Herrschers ist hier
aufgegriffen —, um dann in einem zunichst verbliiffend wirkenden Kausalsatz
die am Fingang des Briefes scheinbar gleichgeordneten beiden Seiten herr-
scherlicher Betitigung in verdnderter Koordination erscheinen zu lassen:
quia dignum est ita uos praesidere rebus humanis, ut gaudeatis sacramentis
seruire diuinis.!** Die Kennzeichnung der weltlichen Herrschaft als Dienst,
die bei Leo an anderen Stellen wohl direkt im Anschlufl an Augustins be-
rithmte Imperator felix-Skizze erfolgt,’® schliefit die Momente ,, Ausflufl der
gottlichen Allgewalt® und ,Sendungsauftrag® in sich, doch ist nicht zu ber-
sehen, dafl im Unterschied zu dem primir theokratisch-hellenistisch geprig-
ten Dienstbegriff Konstantins an unserer Stelle mit der Wertkonstrastierung
praesidere rebus humanis — sacramentis seruire diuinis und der betonten
Aufnahme und Modifizierung der Eingangssentenz in Ansitzen eine neue
Bedeutungsnuance ,zu verantwortender und sich vornehmlich im Schutz

153 ACO IL, 4 S. 81f.: quod ergo in prouinciis Palaestinis plebes dei ad uni-
tatem sunt fidei reuocatae et compressiserrantium motibus ad euan-
gelicam apostolicamque doctrinam omnium, ut indicare dignamini, corda directa
sunt ..., uestrae fidei opus, uestrae pietatis est fructus; vgl. ep. 117 ACO IIL 4
S. 69: ut auctores seditionum propositum suae professionis agnoscant et si non
intellegunt docentium praedicationem, saltim uindicantium timeant potestatem;
JK 494 ep. 118 an denselben ACO IL, 4 S. 71 f.; hier S. 72: si qui autem sua ob-
duratione caecati ita in reprobi sensus amentiam transierunt, ut malint furere quam
sanari, ad imperialem pertinet potestatem ut perturbatores ecclesiasticae pacis et
reipublicae, quae Christianis principibus merito gloriatur, inimici sollicitius com-

rimantur; zu dieser Stelle vgl. Stockmeier S. 113; zum Komplex Glaubenszwang
lgei Leo denselben S. 106 ff.

134 ACO II, 4 S. 82; zu beachten ist, wie ,praesidium® vom Anfang mit ,praesi-
deri® aufgegriffen und verdndert wird.

155 Vel bei Leo JK 465 ep. 85 ACO II, 4 S. 45: qui utique pro ea pietate qua se
esse dei famulos gloriantur; JK 481 ep. 104 ACO I, 4 S. 55: quem deo seruiens
principatus et fide et potestate iuuisset; JK 517 ep. 142 ACO II, 4 S. 95: quanta sit
in uestra clementia dilectio dei, cui seruiendo regnatis et regnando seruitis, ipsa
dignatio religiosissimi sermonis ostendit; vgl. Augustin, de civitate Dei V, 24 CC.
SL. XLVII, edd. B. Dombart — A. Kalb 1955 S. 160: Sed felices eos dicimus, .. ., si
suam potestatem ad Dei cultum maxime dilatandum maiestati eius famulam faciunt;
Zusan&menstellung der einschligigen Leo-Belege bei Cavallera S. 124; Stockmeier
S. 89 fI.
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darbietender Dienst gegeniiber der Universalkirche® ** fafibar wird, die vor-
her noch klarer in einem Brief an Julian von Kos zum Ausdruck kommt.**
Mit der Thronbesteigung seines Homonymen, Kaiser Leos L., war fiir den
Papst eine Lage geschaffen, in der sein kirchenpolitisches Konzept ernsthaft
bedroht war. Unter dem deprimierenden Eindruck der Gefihrdung des
Chalcedonense und im Bewufltsein, ,mit dem neuen Kaiser von vorn® an-
fangen zu miissen,"™® sandte er den bekannten Brief 156 am 1. Dezember 457
an den neuen Regenten von Konstantinopel, in dem sich die so hdufig zi-
tierte klarste Aussage iiber die Schutzverpflichtung des Kaisers findet: cum
enim clementiam tuam dominus tanta sacramenti sui inluminatione ditauerit,
debes incunctanter aduertere regiam potestatem tibi non ad solum mundi
regimen, sed maxime ad ecclesiae praesidium esse collatam." Tm Rekurs auf
das bei Coelestin I. so prignant gebotene Axiom (maior fidei causa quam
regni) illustriert hier Leo geradezu, indem er wieder wie in Brief 126 die
beiden Sphiren herrscherlicher Kompetenz und Verpflichtung wertend
nebeneinanderstellt resp. voneinander abhebt und den dort verwandten
Terminus praesidium aufgreift, dafl das praesidium ecclesiae einen, ja den
Inhalt des kaiserlichen Dienstes ausmacht. Als Auflerungsformen dieses Dien-
stes und Schutzes gegeniiber der vorher so eindeutig mit Petrus gleichgesetz-
ten Kirche werden mit jeweils aktuellem Bezug genannt: Unterdriickung ver-
werflicher Anmafiungen, Verteidigung guter Anordnungen, Wiederherstel-
lung des gestorten Friedens, Vertreibung derer, die sich fremde Rechte an-
mafen, Wiedereinsetzung eines orthodoxen Bischofs in Alexandrien'® Im
letzten Kapitel des Briefes, in dem der aus der kaiserlichen Gesetzgebung
bekannte Gedanke auftaucht, Hiretiker seien aus der Gemeinschaft zu ver-
treiben, damit sie nicht andere infizierten, wird Kaiser Leo insbesondere
zum Vorgehen gegen mit der Hiresie sympathisierende Kleriker in Kon-
stantinopel aufgefordert: sacerdotalem namque et apostolicum pietatis tuae
animum etiam hoc malum ad justitiam ultionis debeat accendere.*® Der zu-
nichst merkwiirdig anmutende Satz verliert an schockierendem Effekt, wenn

156 Zum universalkirchlichen Aspekt der regionalen Angelegenheit wegen ihrer
»theologischen® Brisanz und ihrer Verklammerung mit umgreifenderen Vorgingen
s. die Einzelheiten bei Caspar I S. 531 ff.

157 JK 466 ep. 86 ACO IL 4 S. 42: quamuis enim ubique iam catholicae fidei
lumen eluceat et, quod est ualidissimum, Christianorum principum diuinis auctori-
tatibus corda famulentur ...; vgl. auch JK 539 ep. 162 ACO II,4 S. 105 ff.; hier
S. 105: ... U0S... qui supra curam rerum temporalium, religiosae prouidentiae
famulatum diuinis et aeternis dispositionibus ... impenditis. — Nicht iiberzeugend
das Material, das Stockmeier S. 90 f. anfiihrt, um Leos Ankniipfungsmdglichkeiten
aufzuzeigen — die entscheidende Stelle bei Augustin fehlt {ibrigens —, nicht gesehen
bei thm (5. 92) auch die Akzentverlagerung gegeniiber Eusebius — Konstantin.

188 Vgl. Caspar I S. 548 ff.; bes. S. 550.

150 JK 532 ep. 156 ACO II,4 S. 101 ff.; hier S. 102 f.; zum Brief und besonders
auch der angefiihrten Stelle s. Kissling S. 87 f.; Caspar 1 S. 550 f.; Cavallera S. 121;
Klinkenberg S. 100 ff.; Fichtenau S. 77; Stockmeier S. 101 f.; Dvornik IT S. 773 f.

180 ACO IL 4 S. 103: ut ausus nefarios comprimendo et quae bene sunt statuta,
defendas et ueram pacem his quae sunt turbata, restituas, depellendo scilicet pe-

ruasores iuris alieni et antiquae fidei sedem Alexandrinae ecclesiae reformando.
161 ACO 11, 4 S. 104.
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man ihn mit den weiteren mehr als zehn Belegen zusammensieht, in denen
Leo seinen kaiserlichen Adressaten das sacerdotalis-Epithet antrigt. Es er-
gibt sich dann, dafl ihm nicht daran gelegen ist, dem Kaiser einen Priester-
charakter zuzuschreiben, sondern dafl er mit seinen Vergleichen und Bildern
das Wirken des Kaisers fiir die Orthodoxie und den Kirchenfrieden, sein
iber die Betitigung der weltlichen Aufgaben hinausgehendes Engagement
fiir die Belange der Kirche wiirdigen und ihn bei Bedrohung seines kirch-
lichen Konzepts zu dessen Unterstiitzung anspornen will,'® dafl er mit ihnen
also ein Bedeutungsspektrum bietet, zu dem sich in gewisser Weise in Texten
der Merowinger- und Karolingerzeit Analoga nachweisen lassen.!®®

Vielleicht ist die Annahme nicht zu kiihn, daff Leo analog zu seinem Ver-
such, die Wendungen vom theokratischen Ursprung der weltlichen Gewalt
im Sinne von deren besonderer Verpflichtung zu interpretieren, hier bemiiht
ist, den besonders im ostrémischen Reich nicht selten anzutreffenden Epitheta
und Vorstellungen, die den Herrscher in der Sphire der Divinitit und auto-
kratischen Legitimation zeigen, einen christlichen ,Ersatz®, ja eine Umdeu-
tung in die eben beschriebene Richtung zu geben. Vor schwierigeren Proble-
men sieht man sich bei den Zeugnissen, in denen Leo den Kaiser als in be-
sonderer Weise vom HI. Geist inspiriert bezeichnet. Bei genauerer Priifung
der Texte stellt sich heraus, dafl der Papst gerade dann die gbttliche In-
spiration anfiihrt, wenn seine kirchenpolitische Konzeption gefihrdet, wenn
er in der Defensive ist;'®* nimmt man hierzu, daf er auch in Schreiben an
verschiedene nichtkaiserliche Empfinger immer wieder auf die Definition
von Chalkedon als vom HI. Geist eingegeben verweist, so hindert kaum
mehr etwas den Schlufl, daff Leo nicht ein ,Kraftfeld Gottes®, eine ,Lehr-
Inspiration vor Augen hat, in dem und unter der der Kaiser in besonderer
Weise steht,'® sondern daf seinen Wendungen die adhortative Funktion zu-
kommt, die Herrscher, hauptsichlich Leo I., in der Linie der Rechtgliubig-
keit zu halten bzw. sie dafiir zu gewinnen. In diesem Zusammenhang soll
auch nicht unbeachtet bleiben, daff besonders brisante Formulierungen wie-

162 Vgl. die Belege bei Cavallera S. 128 f.; nach Musterung dieses Materials wird
man die dort gege%ene Interpretation (S. 128) trotz des summarischen Verfahrens
als die wesentliche Aspekte heraushebende, Kisslings (S. 91 f.) Erkldrungsversuch als
nicht ausreichend, als nicht akzeptierbar die Deutungen von K. Aland, Kaiser und
Kirche von Konstantin bis Byzanz: Kirchengeschichtliche Entwiirfe, S. 257-279; hier
S. 269 ff. (Anerkennung des priesterlichen Charakters) und die bei Stockmeier S.
130 ff. betrachten, die in die Hypothese miinden: ,,In der Beurteilung des Kaisers
schwebt Leo d. Gr. sicher die Gestalt des Priesterkénigs vor Augen® (S. 137); Dvor-
nik II S. 772 ff. ,vereinnahmt® in sein Schema weitgehender Kontinuitit von den
hellenistischen zu den byzantinischen Herrschaftsvorstellungen die leoninischen Zeug-
nisse m. E. zu sehr und hebt als Belege namentlich die ,Priesterkdnigstellen® hervor,
bemerkenswert ist aber in jedem Fall die Differenzierung seines Grundkonzepts, die
er in Bezug auf Leo zugesteht.

183 Vgl. dazu H. H. Anton, Fiirstenspiegel und Herrscherethos in der Karolinger-
zeit (Bonner Historische Forschungen 32) Bonn 1968, S. 52 f.; S. 110 ff.; S. 201 f.

164 Verwiesen sei nur auf die Briefe 135, 145 und 148, fiir den Hintergrund, vor
dem sie zu sehen sind, auf Caspar I S. 539 ff.; S. 548.

185 Diese Auffassung bei Stockmeier S. 138 ff.; die bezeichneten und bezeichnen-
den Ausdriicke dort S. 139 und S. 145.
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der eingeschrinkt werden, ihnen gleichsam die Spitze genommen wird.'®
Von diesen Uberlegungen her erscheinen auch namentlich die AuBerungen in
den Briefen 162, 164 und 165 an Kaiser Leo, aus denen eine auf besonderer
Geistbegnadung beruhende Irrtumslosigkeit, ja Unfehlbarkeit des Kaisers in
Glaubensfragen hervorzugehen scheint, in einer nicht mehr absolut storen-
den Perspektive, und Karl Voigts allgemein akzeptierte Beobachtung, dafl
sie nicht Leos wirkliche Ansicht wiedergeben, sondern wohl aus Sorge um
den kirchenpolitischen Kurs des Kaisers und aus dem Wunsch nach dessen
Korrektur so gehalten sind, trifft sicher zu und kann unschwer in den oben
gezogenen Interpretationsrahmen eingefiigt werden.'"’

Leo der Grofe iibernimmt, so darf man seine nicht immer leicht auf einen
Nenner zu bringenden Anschauungen zusammenfassen und abschlieflend aus-
werten, Vorstellungen und Epithete aus der Gottkaiserideologie, versucht
aber, ihnen eine charakteristische Umprigung zu geben. So erwichst aus dem
theokratischen Ursprung des Herrschertums die Verpflichtung zur Durch-
setzung der von Rom verfochtenen Glaubensnorm — es muf8 hier besonders
beachtet werden, wie eine auch dem theokratisch-frithbyzantinischen Kaiser-
tum geldufige Verkniipfung zwischen gottlicher Einsetzung und Pflicht zur
Gewihrleistung der rechten Gottesverehrung durch die Betonung der fiir die
Orthodoxie zustindigen Instanz Rom unter entscheidend verdndertem Vor-
zeichen erscheint — mit gebiithrender Vorsicht wird man vielleicht die Priester-
und Apostelvergleiche, mit denen sicher keine Erhebung in die Sakralsphire
verbunden ist, demselben Interpretationsbemiihen zuordnen diirfen. Als
Hauptaufgabe des Kaisers werden denn auch folgerichtig Schutz und Ver-
teidigung der (rémischen) Orthodoxie und der Kirchendisziplin herausge-
stellt, als Mittel zu ihrer Betitigung in Ubereinstimmung mit kaiserlichen
Auffassungen Gewalt und Zwang gebilligt. Es gehdrt mit in den Komplex
der charakteristischen Umprigungen und Weiterbildungen, wenn Leo von
dem Schutz, von der Schutzverpflichtung des Kaisers her zur Kennzeichnung
des Herrschertums als eines Dienstes gelangt. Markantes Signum dieses Dien-
stes ist das in ihm implizierte, das ihn im wesentlichen darstellende Element
der Verantwortlichkeit gegeniiber der Universalkirche, ihrer von ihrem Re-
prisentanten festgelegten Orthodoxie. Es ist wichtig, sich diese enge Ver-
bindung des kaiserlichen Schutzes und Dienstes mit der Universalkirche und
ihrem Vertreter vor Augen zu halten — méglich ist demnach, ja gefordert ein
weit auslegbares Vorgehen des Kaisers zur Sicherung kirchlicher Ordnung

166 Vgl. nochmals die berithmte Stelle aus Brief 156 ACO II, 4 S. 102 {f., wo auf die
Feststellung besonderer inluminatio die Verpflichtung zu praesidium ecclesiae folgt;
s. auch besonders zu ep. 162 A. 167.

167 K, Voigt, Papst Leo der Grofie und die , Unfehlbarkeit* des ostromischen Kai-
sers: ZKG 47 (NF 10), 1928, S. 11-17; ihm folgt weitgehend Caspar I S. 551 f.;
S. 553 f. und bes. S. 561; anders Stockmeier S. 146 ff. Besonders weitgechend ist
Leos Konzession an den Kaiser (Divinitdtsepitheta!!) und die ,Zuriicknahme® JK
539 ep. 162 ACO 1II, 4 S. 105: uos . . ., qui supra curam rerum temporalium reli-
giosae prouidentiae famulatum diuinis et aeternis dispositionibus . . .
impenditis. Auf die pointierte Verpflichrung, die nach ep. 164 der Kaiser (filius)
gegeniiber der Kirche (mater) hat, weist (gar) Enfilin, Gottkaiser S. 95 hin.
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und Disziplin (gegen Bischéfe etc.). Expressis verbis hat sich Leo zu dem
Verhidltnis der beiden Gewalten kaum geduflert. Aus den vorgetragenen
Positionen ergibt sich aber mit einiger Zwangsliufigkeit, daff dem Papst ein
enger Synergismus vorschwebt,'® in dessen Rahmen er, die iiberraschenden
Wendungen in Briefen insbesondere an Kaiser Leo I. sind wohl aus der
konkreten Situation erklidrbare Taktik, dem Kaiser nicht mehr ein tradi-
tionelles ius in sacris zugestehen mochte,!®

Im grofleren Zusammenhang ergibt sich also, dafl etwas spidter bzw. zur
selben Zeit, als im westrémischen Reich unter Honorius und Valentinian III.
Ansitze zur Interpretation des Kaisertums als einer Dienstfunktion gegen-
iiber der Kirche erkennbar und (unter Valentinian II1.) die durch das Reichs-
kirchenrecht mit vorgegebene Priponderanz in sacris aufgegeben werden, in
den Briefen der Pipste, speziell Leos 1., an die Kaiser des ostrdmischen Rei-
ches der Versuch unternommen wird, ein dhnliches theoretisches Konzept zu
entwerfen. Danach besteht innerhalb der vorausgesetzten Kooperation zwi-
schen Kirche und Kaiser dessen vornehmste Aufgabe im Schutz fiir Ortho-
doxie und Kirchendisziplin und in Betdtigung eines nun auch ipso verbo
bezeichneten Dienstes in der Unterstiitzung der Universalkirche und ihres
Oberhaupts mit den ihm zur Verfiigung stechenden Mitteln der Macht und
Coercition bei der Verwirklichung der eben bezeichneten Hauptaufgabe.

Versucht man noch einen kurzen Ausblick auf die unmittelbaren Nachfol-
ger Leos d. Gr., so ist bei Simplicius (468—483), sofern man hinter seiner zu
einem wesentlichen Teil nur auf Konstantinopel reagierenden Haltung eine
deutlichere theoretische Position erkennen will,'" zu erwihnen, daff in den
bisweilen von héfischer Devotion und emphatischer Erhebung der Kaiser
gekennzeichneten Schreiben das Modell einer mit den jeweils eigentiimlichen
Wirkmitteln zu realisierenden Kooperation zwischen Kaiser und Papst'™

168 Einen der wenigen expliziten Belege bictet JK 448 ep. 60 an Pulcheria ACO
11,4 S. 29: sperans autem adfuturam misericordiam dei ut cooperante uestra cle-
mentia pestifFe’ri erroris possit morbus auferri et quidquid ipso inspirante atque
auxiliante potuerit salubriter fieri, cum uestrae fider laude peragatur, quoniam res
humanae aliter tutae esse non possunt, nisi quae ad divinam confessionem perti-
nent, et regia et sacerdotalis defendat auctoritas; Gaudemet, L église S. 502 f, fithrt
Leo 1. an unter der Rubrik , Les doctrines de collaboration®.

169 Bezeichnend die Ablehnung der kirchlichen Ranganspriiche Konstantinopels in
ep. 104 (22. Mai 452) an Markian ACO II, 4 S. 55 ff.; hier S. 56: habeat, sicut
optamus, Constantinopolitana ciuitas gloriam suam et protegente dei dextera diu-
turno clementiae uestrae fruatur imperio: alia tamen ratio est rerum saecularium,
alia divinarum, nec praeter illam petram quam dominus in fundamento posuit, sta-
bilis erit ulla constructio.

170 Im Gegensatz zu Kissling S. 97 ff. und Cavallera S. 133 ff. betonte E. Caspar,
Geschichte des Papsttums von den Anfingen bis zur Fohe der Weltherrschaft II:
Das Papsttum unter byzantinischer Herrschaft, Tiibingen 1933, S. 14 ff., wie sehr
im Vergleich zu Leo Simplicius sich gegeniiber den Akteuren im Osten (Basiliscus,
Zeno, Acacius) in die Passivitit dringen lief.

171 JK 577 Edition: A. Thiel, Epistolae Romanorum Pontificum genuinae et quae
ad eos scriptae sunt a S. Hilaro usque ad Pelagium II., Bd. I, Braunsberg 1868
(Ndr. 1974): Simplicius ep. 7; E. Schwartz, Publizistische Sammlungen zum Aca-
cianischen Schisma (Abh. Ak. Wiss. Miinchen, Phil.-Hist. Abt. NF 10) 1934, S. 119~
122; hier S. 121; zum Sachverhalt Kissling S. 104.
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und auch die leoninische Dienstinterpretation der Herrschaft (famulatus) be-
gegnet.'™

Der nach Simplicius mit dem Henotikon und seinen Folgeereignissen zu-
tage getretene tiefe theologische und kirchliche Dissens zwischen Ost und
West braucht hier nicht in seinen Einzelheiten verfolgt zu werden, anzu-
deuten sind nur die hauptsichlich von ihm her zu verstehenden grundlegen-
den Weiterentwidklungen und Wandlungen in der Auffassung vom Herr-
scheramt und in der Bestimmung des Verhiltnisses Kirche — Kaiser bei den
Pipsten Felix III. (483—492) und Gelasius I. (492-496).'"

Hatte Felix I11. (Gelasius) schon in jenem Schreiben, mit dem er Kaiser
Zeno seine Wahl anzeigte, aus der bei dem sog. Ambrosiaster gebotenen Vor-
stellung von der Gottesstellvertreterschaft des Herrschers dessen Verpflich-
tung zur Imitatio Gottes in der Unterstiitzung der romischen Forderungen
abgeleitet und seinem Adressaten als dem praecipuus filius der romischen
Kirche keinen Geringeren als Petrus selbst eindringlichst die Aufgabe des
Orthodoxieschutzes, in diesem Punkt offenbar verbal und inhaltlich an Leo
d. Gr. ankniipfend, darlegen lassen,'™ so schlug er in dem Antwortbrief, in
dem er den Kaiser iiber die Anathematisierung des Acacius informierte, eine
,bisher in der Korrespondenz zwischen Pdpsten und Kaisern unerhorte Ton-
art® an:'™ Felix (Gelasius) zeigt hier nicht nur eine fiir die Pépste unge-
wohnte Distanz zum Imperium Romanum, aus der heraus er dem Kaiser die
Verletzung des ius gentium gegeniiber den rémischen Legaten vorhilt, unter

172 Vgl. das z. T. iiberschwengliche Schreiben an Zeno, nachdem cr sich gegen Ba-
siliscus durchgesetzt hatte JK 576 Thiel, Simplicius ep. 6; Coll. Avell. CSEL
XXXV, 1 ep. 60 S. 135-138; hier S. 137: respicite quaeso augustae memoriae Mar-
ciani atque Leonis omni mundo conspicuam in catholica deuotione constantiam et
salubri consideratione perpendite, cum in eodem loco stare nequiuerint, qui ab
corum rectitudine deuiarunt, successorem regiae potestatis legitimum ac diuinitus
attributum eum fore sine dubio, qui illorum fidei perstiterit imitator. debes, glo-
riosissime et clementissime fili imperator, augustae memoriae tantorum uirorum
taliumque reuerentiam, debes uicem muneribus dei, ille te ad istorum reduxit im-
perium: tu deo istis similem redde famulatum.

173 74 des Gelasius Verfasserschaft der Felixbriefe s. H. Kodh, Gelasius im kir-
chenpolitischen Dienste seiner Vorginger, der Pipste Simplicius (468—483) und Fe-
lix II1. (483-492), (SB Ak. Wiss. Miinchen, Phil.-Hist. Abt. Jg. 1935, H. 6) und N.
Ertl, Diktatoren friihmittelalterlicher Papstbriefe: AUFE 15, 1938, S. 56-132; hier
S. 61-66.

174 JK 591 Thiel, Felix IL. ep. 1; Schwarez S. 63-69; hier S. 69: et ad tuae glo-
rize cumulum ita uice dei praesideas mundo, ut ueraciter existas diuinitatis imita-
tor ...; S. 64: rursus ergo apostoli Petri ueneranda confessio maternis te uocibus ut
suorum praecipuum filiorum compeller non desinens . . . exclamat . . . haec (fides
Petri sc.) te renatum ad regiam sustulit dignitatem atque ab eius inpugnatoribus po-
testate detruso praeualendi tibi denuo uiam in ipsius defensione patefecit. Die Leo-
stelle, zu der die frappierenden Berithrungen bestehen, ist zitiert A. 146. Zu JK 591
vgl. allgemein Kissling S. 108 ff. und besonders Caspar II S. 26 f.; zu dem neuen
und charakteristischen filius-Epithet s. Cavallera S. 168; S. 169 f.

175 JK 601 Thiel, Felix IL ep. 8; Schwartz S. 81 f.; zu dem Brief vgl. Kissling
S. 114 ff.; Caspar II S. 32 ff.; die gegebene Beurteilung dort S. 33; Cavallera S
171 £.; A. K. Ziegler, Pope Gelasius I and his Teaching on the Relation of Church
and State: Catholic Historical Review 27, 1942, S, 412-437; hier S. 427 f.
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dem Eindruck der duflerst gespannten Situation gibt er der Rolle des Kai-
sers gegeniiber der Kirche eine Deutung, in der wieder Ansitze Leos d. Gr.,
insbesondere aus seinem Brief 44 vom Oktober 449 an Theodosius II., auf-
gegriffen und zu einer bisher nicht denkbaren Geschlossenheit und Apodik-
tizitdt weitergefiihrt werden. Die signifikante Diktion, dem Kaiser sei das
fastigium humanarum rerum commissum, liflt bereits erkennen, dafl
Leos Umformung der gottkaiserlichen Komponente in eine neue Dimension
gehoben ist; in wahrhaft neuer Dimension erscheinen dann besonders die
in dessen erwihntem Brief betonten Aspekte der kirchlichen Libertas und
der kirchlichen Letztverantwortung fiir den Kaiser: der Herrscher hat eine
autonome kirchliche Sphire zu respektieren, in ihr hat er sich den Bischéfen
unterzuordnen, zu lernen, nicht zu lehren, den Nacken zu beugen, nicht zu
befehlen.'”® Vorgeformt sind hier ' wesentliche Elemente jener beriihmten
Lehre, die Gelasius, selbst Papst geworden, in seinem bekannten Brief an
Kaiser Anastasius und in seinem vierten Traktat formulierte, nach der, das
kann wohl als gemeinsamer Nenner der hefligen Auslegungskontroversen
festgehalten werden, die regalis potestas und die auctoritas sacrata ponti-
ficum bzw. (die) zwei Gewalten (utraque potestas) klar voneinander abge-
grenzt und sich doch gegenseitig erginzend nebeneinanderstehen.!™ Die schon

176 Schwartz S. 82: puto autem quod pietas tua, quae etiam suis mauult vinci legi-
bus quam reniti, caelestibus debeat parere decretis atque ita humanarum sibi rerum
fastigium nouerit esse commissum, ut tamen ea quae diuina sunt, per dispensatores
diuinitus adtributos percipienda non ambigat; puto quod uobis sine ulla dubita-
tione sit utile, si ecclesiam catholicam uestri tempore principatus sinatis uti legibus
suis nec libertati eius quemquam permittatis obsistere, quae regni uobis restituit
potestatem. certum est enim hoc rebus uestris esse salutare, ut cum de causis agitur
dei, iuxta ipsius constitutum regiam uoluntatem sacerdotibus Christi studeatis sub-
dere, non praeferre, et sacrosancta per eorum praesules discere potius quam docere,
ecclesiae formam sequi, non huic humanitus sequenda iura praefigere neque eius
sanctionibus uelle dominari cui deus uoluit clementiam tuam piae deuotionis colla
summittere, ne dum mensura caelestis dispositionis exceditur, eatur in contumeliam
disponentis. et ex hoc quidem de his omnibus conscientiam meam ante tribunal
Christi causam dicturus absoluo: .. .; die gleichsam leoninische Ausgangsposition ist
in der Literatur bisher nicht gesehen, ja bei Caspar II S. 34 f. werden Leo und Fe-
lix (Gelasius) pointiert in Kontrast zueinander gesetzt, und in Verkennung des ge-
nannten Zusammenhangs gelangt Kissling S. 117 zu dem Fehlurteil, hier werde von
papstlicher Seite zum erstenmal die ,Freiheit der Kirche® gefordert.

177 Das Schreiben JK 611 Thiel, Gelasius ep. 1; Schwartz S. 33—49, das Caspar II
S. 64; S. 756 u. 6. verwertet, wird man trotz der Erklirungsversuche und Feststel-
lungen bei Schwartz S. 276 ff.; Koch S. 53 ff. und Cavallera S. 173 f. kaum mehr
als echt betrachten diirfen; vgl. W. Haacke, Die Glaubensformel des Papstes Hor-
misdas im Acacianischen Schisma (Analecta Gregoriana 20, Series Facultatis Theo-
logicae — Sectio B n. 10), Rom 1939, S. 34 ff.

178 Die berithmten Stellen JK 632 Thiel, Gelasius ep. 12; Schwartz S. 19-24; bes.
S. 20: duo sunt quippe...; JK 701 Traktac IV Thiel S. 557 f.; Schwartz S. 7-19;
hier S. 14: Quod si haec temptare formidant...; zur Auseinandersetzung insbeson-
dere um die Terminologie auctoritas — potestas und mogliche Implikationen s. vor
allem Caspar II S. 63 ff.; S. 753 ff.; S. 756 fl.; U. Gmelin, Auctoritas. Rémischer
Princeps und pipstlicher Primat, in: Geistige Grundlagen romischer Kirchenpolitik
(Forscﬁungen zur Kirchen- und Geistesgeschichte 11) Stuttgart 1937, S. 135 ff.; Zieg-
ler S. 4301f.; W. Enflin. Auctoritas und Potestas. Zur Zweigewaltenlehre des
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erwihnte allgemeine Diskussion um Gelasius ist hier nicht aufzugreifen, her-
auszustellen sind weniger oder nicht beachtete Aspekte, an denen gerade die
Verinderungen gegeniiber Leo d. Gr., an den ja angekniipft wird, besonders
deutlich werden: Artikulierte Leo behutsam seine Ziele der Durchlocherung
des Reichskirchensystems, so bricht Gelasius mit seinem theoretischen Kon-
zept in voller Konsequenz mit diesem ' — besonders relevant in dieser Hin-
sicht ist der neue Akzent, mit dem der Papst den Buffakt Theodosius’ d. Gr.
in Mailand versieht'™ —, konnte bei Leo gezeigt werden, dafl im Bezugs-
rahmen Imperium — Sacerdotium die Universalkirche und ihr oberster Leiter
sowie der Kaiser mit seinem umfassenden Schutz- und Dienstauftrag in Kor-
relation gesetzt sind, so ist bei Gelasius aus jenem Dienstauftrag entwickelt
bzw. an seine Stelle getreten die klare Abhingigkeit des Herrschers in divinis
von dem romischen Bischof, aber auch von den einzelnen und verschiedenen
Trigern der auctoritas sacrata pontificum.'™ Wenn Caspar (in seinem

Papstes Gelasius L: HJb 74, 1955, S. 661-668; Dvornik II S. 804 ff. — Der bei
aller Sphirenscheidung doch als notwendig angesehene Synergismus kommt noch
klarer in dem von Gelasius beeinflufiten Brief des Symmachus an Kaiser Anastasius
JK 761 (zum gedanklichen Zusammenhang s. Caspar 11 S. 756 ff.) zum Ausdrudk:
Thiel, Symmachus ep. 10; Schwartz S. 151-157; hier S. 154 f.: itaque ut non dicam
superior, certe aequalis honor est, ... sit istud in mundo iudicium spectante deo et
angelis eius, spectaculum omni saeculo simus, quo aut sacerdotes bonae uitae aut
imperator religiosac modestiae consequantur exemplum, quia his praecipue duobus
officiis regitur humanum genus, et non debeat aliquis eorum existere, quo ualeat
offendi diuinitas, maxime cum uterque honor uideatur esse perpetuus atque ita hu-
mano generi ex alterutro consulatur.

17 Entgegengesetzt Dvornik II S. 804 ff.; Enfilin, Auctoritas S. 663; S. 667. Vgl.
jedoch J. L. Nelson, Gelasius I’s Doctrine of Responsibility: A Note: JTS (NS) 18,
1967, S. 154—162; hier S. 160, dessen weitergehende Darlegungen aber wie die von
W. Ullmann, The Growth of Papal Government in the Middle Ages, London #1970,
S. 17 ff. m. E. nicht ohne Reserve aufzunehmen sind.

180 JK 664 Thiel ep. 26; Coll. Avell. CSEL XXXV, 1 ep. 95 S. 369-398; hier
S. 390 f.: beatae memoriae Ambrosius... maiori Theodosio imperatori commu-
nionem publice palamque suspendit atque ad paenitentiam redegit regiam potesta-
tem; vgf dazu EnBlin, Theodosius S. 72 f.; ders. Auctoritas S. 663; R. Schieffer,
Von Mailand nach Canossa. Ein Beitrag zur Geschichte der kirchlichen Herrscher-
bule von Theodosius d. Gr. bis zu Heinrich IV.: DA 28, 1972, S. 333-370; hier
S. 344 f. — Ubrigens findet sich in diesem Brief (S. 388) das leoninische (vgl. A. 169)
Argument gegen Konstantinopel — auch hier mit signifikanter Begriffsmodifizierung:
alia potestas est regni saecularis, alia ecclesiasticarum distributio dignitatum.

181 Niche unwichtig die Beobachtung bei Ziegler S. 431 A. 65, Gelasius formuliere
vielleidat unter dem Eindruds der germanischen Reiche regalis potestas. — Wenn
ausgerechnet Gelasius in JK 632 vor dem berihmten Duo-quippe-Satz (Schwartz
S. 20) den Kaiser als ,diuinitus inspirato® apostrophiert und ihn erinnert ,intima-
tam suis sensibus ueritatem®, so mag man daraus eine Warnung davor entnehmen,
analoge Stellen bei Leo zu wortlich aufzufassen. — In komplizierter Gedankenfiih-
rung entwickelt A. St. McGrade, Two Fifth-Century Conceptions of Papal Primacy:
Studies in Medieval and Renaissance History 7, 1970, S. 3-45 das in nicht unwesent-
lichen Teilen iiberzeichnete Bild einer bei Leo aus Skumenischer ,Petrinology® sich
in Kooperativkonzeption gegeniiber weltlicher Gewalt, Konzilien etc. dokumentie-
renden Haltung, wihrend in scharfer Abhebung davon Gelasius aus papalistischer
,,Pnz}tlrinology“ als Reprisentant eines zur Hierokratie hin tendierenden Standpunkts
erscheint.

Zrschr. £ K.G. 6
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Grundkonzept, nach dem eine Intentionalitit zu politischer Macht und letzt-
lich Weltherrschaft schon beim Papsttum des 5. Jahrhunderts angelegt ist,
sicher fehlgehend) bei aller Differenzierung im Urteil Gelasius doch als den
groflen Vorbereiter sieht, der die Tore jener mittelalterlichen Ideenentwick-
lung 6ffnete, in der Staat und monarchisch-zentralistische Papstkirche auf
eine Ebene gestellt werden konnten,'® so darf man doch die Bedeutung des
Faktums nicht negieren — man denke an theoretische Gewaltenabgrenzungen
der Hoch- und Spitkarolingerzeit, aber auch bei ,episkopalistischen® Auto-
ren des Investiturstreits —, dafl hier Herrscher und geistliche (nichtpipstliche)
Gewalt in einen Ansitze juristischer Fixierung erkennen lassenden Konnex
gebracht sind.

Wenn der Versuch unternommen wird, in einem Gesamtresumée und Aus-
blick die Entwicklungslinien festzuhalten, in denen sich die von den Kaisern
der Spédtantike in ihren Religionsgesetzen angefithrten Motive und Tenden-
zen sowie die herrschaftsbeziiglichen Auflerungen der Pipste des 5. Jahr-
hunderts darbieten, so ist gleich Konstantin d. Gr. nicht unter € in Rubrum
einzuordnen: Mag sich auch in seiner Gesetzgebung kaum eine explizite Ant-
wort auf unsere Frage finden, so wird doch aus dem Inhalt seiner Gesetze
die von ihm gewollte Forderung des christlichen Kults und der christlichen
Kirche und die Zuriickdringung davon abweichender religidser Gruppen
deutlich, und insofern steht er unverkennbar am Anfang einer Entwidklung;
sieht man auf die Konstantins Religionsgesetzgebung leitende Legitimation,
so steht er in der Vindizierung eines aus iiberkommener Religionsauffas-
sung und hellenistisch-theokratischem Herrschaftsverstindnis abzuleitenden
Unmittelbarkeits- und Eingriffsanspruchs im groferen Zusammenhang der
antiken herrscherlichen Selbstdeutung und wieder am Anfang von deren
christlicher Variante; singulir erscheint Konstantin — gleichsam ein Analogon
zu dem faktisch Neuen — in seiner Synthese von SendungsbewufBtsein und
Dienstbegriff. In den oben erwihnten Prozef} reihen sich Konstantins Nach-
folger ein und verleihen ithm nun, wo ausdriickliche Mentalititszeugnisse in
den uns beschiftigenden Rechtstexten immer hiufiger werden, verschieden
geartete Nuancen christlicher Herrschaftsaussage. Diese Herrschaftsidee er-
hilt dann namentlich seit der von Theodosius d. Gr. vollzogenen Wende zum
Bekenntnisstaat deutlichere Konturen: der Kaiser umreifit die Sorge um die
Verbreitung der nicdnischen Orthodoxie als vornehme, ithm mit Selbstver-
standlichkeit zukommende Herrscherpflicht, ja nimmt (in Wahrung und
Fortfiihrung iiberkommener Herrschaftstradition) gleichsam theologische Pri-
rogativen in der Definition der recta fides den Untertanen gegeniiber fiir sich
in Anspruch.

Eine Akzentverschiebung ist in der nachtheodosianischen Gesetzgebung
dann insofern festzustellen, als das Moment der Verpflichtung zum Schutz
der Orthodoxie noch gesteigert erscheint, was in der Identifikation von
Gegnerschaft zur rechten Religion und crimen publicum und in der pointier-
ten ,Bereicherung® des theoretisch-ideologischen Arsenals um das Zwangs-

488 SeCaspar 1T 8271 und 5757
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moment seinen Ausdruck findet. Diese schon in Konstitutionen des Honorius
nachweisbare Tendenz erfihrt dann in der Gesetzgebung Theodosius’ II.
und Valentinians ITI. eine geradezu exzessive Ausgestaltung. Doch stellen
die beschriebenen Aspekte der Akzentverschiebung nur eine Seite einer Ent-
wicklung dar; die andere, cinschneidendere besteht darin, dafl die Kaiser
(vornehmlich des Westens) sich im Gegensatz zum ausgehenden 4. Jahrhun-
dert nicht mehr auf das Terrain ,theologischer Interna®, wenn man es so
nennen darf, begeben. Besonders hervorzuheben sind die in verschiedene
Richtungen gehenden Konsequenzen, die aus der Identifizierung mit den
Belangen der Orthodoxie im Osten und Westen fiir die Herrschaftsauf-
fassung gezogen wurden. Theodosius II. entwickelt aus ihr friihbyzantinische
Vorstellungen, im Westen aber, und das stellt die zasurhafte gedankliche
Fortentwicklung in der Zeit nach Theodosius I. dar, begegnet mit Honorius,
bei ihm gewifi noch im Rahmen des Reichskirchenrechts, eine Konzeption,
nach der der Kaiser seine Gesetzgebung als Instrument und Funktion im
Dienst fiir Orthodoxie und Kirchenfrieden versteht, eine Deutung, die dann
klareren und unmifiverstindlichen Niederschlag in der Gesetzgebung Va-
lentinians III. findet, der in Zusammenarbeit mit Papst Leo 1. und sicher
auch unter dessen Einflu wohl auf seine reichskirchenrechtliche Vorrang-
stellung verzichtet und in der Zweiheit Imperium — Ecclesia letztere durch
die sedes apostolica des romischen Bischofs reprisentiert sein 1afit.

Zur selben Zeit, als im Rahmen der aufgezeigten gedanklichen Entwick-
lung im Herrschaftsverstindnis der Kaiser des Westens die Dienstinterpreta-
tion vorgeformt und herausgebildet wird, vertreten die Pipste in den grofien
theologischen Auseinandersetzungen mit den Kaisern des Ostens, zunichst
nodch in klarem Anerkenntnis des Reichskirchenrechts (Coelestin 1.), dann
in der Intention, es aus den Angeln zu heben (Leo L.), Herrschaftsmaximen
shnlicher Profilierung. Einzuordnen ist hier Leos L. Bemiihen, in Umdeutung
der gottkaiserlichen Komponente des Herrschertums dessen Hauptfunktion
als Dienst (famulatus, servitium) fiir die Universalkirche und ihre Ortho-
doxie zu deuten. Leos Nachfolger kniipfen weit mehr, als bisher gesehen, an
diesen an, gelangen aber dann auf dem Hintergrund des zu besonderer Mas-
sivitit ausgeweiteten Dissenses zu Positionen, von denen her auch die verbale
und prinzipielle Negierung durch das Reichskirchenrecht gegebener Sakral-
yorrechte des Kaisers moglich und wirklich wird (Felix II1.; Gelasius I.).

Die in der besonderen historischen Situation geformte Theorie ist von den
folgenden Pipsten im weiteren Verlauf des Frithmittelalters der weltlichen
Gewalt gegeniiber so gut wie nicht vertreten und erst in der Hoch- und
Spitkarolingerzeit wieder aufgegriffen worden. Ist hier iiber einige Jahr-
hunderte ein Bruch gegeben, so ist eine gewisse Kontinuitit von jenen An-
sitzen, die sich in der papstlichen Interpretation der weltlichen Herrschaft
als Dienst angelegt finden, zu dem zu konstatieren, was man »politi-
schen Augustinismus® zu nennen pflegt. Gregor d. Gr., der sein bedeutender
Vertreter werden sollte, steht in der Tradition Leos I., wenn er dem Kaiser
Mauricius darlegt: Ad hoc enim potestas super omnes homines pietati domi-
norum meorum caelitus data est, ut qui bona appetunt adiuventur, ut cae-

6‘
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lorum via largius pateat, ut terrestre regnum caelesti regno famuletur,'™
andererseits hat er insbesondere in seinen Moralia expressis verbis die Vor-
stellung von der weltlichen Herrschaft als ministerium in gegeniiber
dem 5. Jahrhundert groferer Intensitit und verinderter Dimension ausge-
fithrt ™ und an das Mittelalter als Erbe weitergegeben.

183 Gregor, Reg. III, 61 MGH Epp. I, edd. P. Ewald — L. M. Hartmann, Ber-
lin 1887/91 (Ndr. 1957), S. 219-222; hier S. 221; zum Leobezug Cavallera S. 121.
184 Belege: PL 76, 78 D/79 A; 143 C; 145 A; 319 D; 320 A; B.
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Die Honoriusfrage
Zu einer neuen Untersuchung des alten Falles

Von Georg Schwaiger

Die Honoriusfrage hat schon viele Federn in Bewegung gesetzt — mit
den bekannten recht unterschiedlichen Ergebnissen. Auf katholischer Seite
wurde die Honoriusfrage besonders anlifilich des Ersten Vatikanischen Kon-
zils 1869/70 leidenschaftlich erdreert, galt sie doch vielen, neben dem Wan-
kelmut des Papstes Vigilius (537-555) und einigen anderen historischen Bei-
spielen, als ernstestes Hindernis einer Dogmatisierung der lehramtlichen
Unfehlbarkeit des Papstes.! Auf einer Quellenbasis, wie sie in dieser Voll-
stindigkeit bisher keiner Arbeit zu diesem Thema zugrundegelegt worden
ist, untersucht Georg Kreuzer die Honoriusfrage im Mittelalter und in der
Neuzeit, mit der niichternen historisch-kritischen Methode der guten alten
Mediivistik, welche die Arbeiten aus der Schule Horst Fuhrmanns aus-
zeichnet: hier weifl man noch, da — nach einem Lieblingswort Paul Kehrs —
Geschichte die ,Geschichte der Uberlieferung® ist, nicht eine Abfolge von
Klassenkdmpfen oder was immer modische gesellschaftshistorische Sentiments
des spiten 20. Jahrhunderts dariiber gerade kundtun. Kreuzers Dissertation
ist, um das gleich vorweg zu sagen, eine solide, eine vorziigliche Leistung.*

1 Aus den letzten hundert Jahren nenne ich nur: K. J. Hefele, Das Anathem
iiber Papst Honorius: Theologische Quartalschrift 39, 1857, 3—61. — Ders., Causa
Honorii Papae, Neapel 1870 (davon 2 deutsche Ubersetzungen: Die Honorius-
frage, Miinster 1870, und — als autorisierte Ubersetzung: Honorius und das sechste
allgemeine Concil, Tiibingen 1870). — R. Biumer, Die Wiederentdeckung der Ho-
norius-Frage: Romische Quartalschrift 56, 1961, 200-214. — P. Stockmeier, Die
Causa Honorii und Karl Josef von Hefele: Theologische Quartalschrift 148, 1968,
405-428. — Ders., Der Fall des Papstes Honorius und das Erste Vatikanische Konzil,
in: G. Schwaiger [Hrsg.], Hundert Jahre nach dem Ersten Vatikanum, Regensburg
1970, 109-130. — K. Schatz, Kirchenbild und pipstliche Unfehlbarkeit bei den
deutschsprachigen Minoritdtsbischofen auf dem I. Vatikanum (Miscellanea Historiae
Pontificiae, vol. 40) Rom 1975, iiber Bischof Hefele bes. 380-420. —Ders., Ein Kon-
zilszeugnis aus der Umgebung des Kardinals Schwarzenberg. Das romische Tage-
buch des Salesius Mayer OCist (1816-1876), Konigstein/Ts. 1975.

® G. Krenzer, Die Honoriusfrage im Mittelalter und in der Neuzeit (Pdpste und
Papstcum, hrsg. v. G. Denzler, Bd. 8). Stuttgart, Anton Hiersemann, 1975, 260 S.,
Ln. DM 120.
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Der ,Fall des Papstes Fonorius (625-638) hingt am Monotheletenstreit,
der letzten grofien christologischen Kontroverse der alten Christenheit. Trotz
aller Bemithungen war es bisher nicht gelungen, mit der Glaubensformel
von Chalkedon die christologischen Spannungen im Orient zu ldsen. Vor
allem in Agypten, aber auch in Paldstina und im vormals nestorianisch ge-
sinnten Syrien, behauptete sich eine starke Opposition zum Bekenntnis der
Hauptstadt Konstantinopel. Darin verband sich konservatives Festhalten
am Hergebrachten mit nationalem Unmut gegen die religits-politische Uber-
macht des byzantinischen Zentralismus. Der Einbruch der Perser in die
ostlichen Reichsprovinzen erhohte die Gefahr fiir den Bestand des Reiches.
Dem militdrischen Geschick des Kaisers Heraklius (610-641) gelang es seit
622, die Perser wieder zuriickzuwerfen. Aber mit der Riickeroberung war
das Problem des tief eingewurzelten Monophysitismus nicht gelost. Man
versteht, daB sich die Frage der religidsen Einheit fiir den Kaiser — aus poli-
tischer und religiéser Verantwortung fiir Reich und Reichskirche — erneut
eindringlich gestellt hat. Wieder begann die lange, sehr ernste Bemithung um
eine vermittelnde Glaubensformel. Patriarch Sergius von Konstantinopel
(610-638) spielte in dieser Friedensvermittlung eine bedeutende Rolle, wo-
bei er bewuflt auf Kyrill von Alexandrien zuriickgriff, den Vorkimpfer von
Ephesus 431.2

Sergius schlug die Formel vor, dafl der aus zwei Naturen bestehende Gott-
mensch alles mit einer gottmenschlichen Energie gewirkt habe. Kaiser He-
raklius billigte diese Formel und verbot, von zwei Wirkungsweisen in Chri-
stus zu sprechen. Solche Gedanken hatte schon Pseudo-Dionysius Areopagita
vorgetragen, den man fiir den in der Apostelgeschichte erwihnten Paulus-
schiiler hielt und deshalb hochschitzte. Nach der Riickeroberung Agyptens
gelang es sogar dem vom Kaiser eingesetzten Patriarchen Cyrus von Alexan-
drien, eine Gruppe von Monophysiten fiir die Einheit zu gewinnen. Seine
Formel lautete: In Christus gibt es nur eine gottmenschliche Wirklichkeit.
Die Wiedergewinnung der Glaubenseinheit im ganzen Reich schien in greif-
bare Nihe gertickt, da auch in Syrien und Armenien mit der Kompromifi-
formel gute Erfolge erzielt werden konnten. Gleichzeitig aber erhob sich
Widerspruch, vor allem von dem gelehrten Ménch Sophronius.

Er wies darauf hin, dafl die Annahme nur einer Wirkungsweise auch zur
monophysitischen und apollinaristischen Annahme ,nur einer Natur in
Christus“ dringe. Patriarch Sergius, von Sophronius auf das Bedenkliche der
Lehre von nur einer Energie aufmerksam gemacht, suchte durch die Zusage
zu beschwichtigen, es solle in Zukunft weder von einer noch von zwei Ener-
gien gesprochen werden, sondern vom ,einen wirkenden Christus®. Als
Sophronius im Jahr 634 den Patriarchenstuhl von Jerusalem bestieg, legte
er in seiner Synodika (Inthronisationsanzeige) erneut die Lehre von der
doppelten Wirkungsweise Christi dar. Das gab dem bedenklich gewordenen
Patriarchen Sergius Veranlassung, in einem Schreiben an Papst Honorius I.

8 W. Elert, Der Ausgang der altchristlichen Christologie, Berlin 1957. — Zum
Streit um den Monenergismus und Monotheletismus: V. Grumel, Recherches sur
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iber den Streit zu berichten.* Er rithmte die grofien Erfolge der Formel von
der einen Wirkungsweise und fiihrte aus, dafi die Redeweise von Energien
zwei Willen in Christus voraussetzen wiirde; deshalb schlug er vor, kiinftig-
hin weder von einer noch von zwei Energien in Christus zu sprechen, son-
dern von einem Willen.

Noch im Jahr 634 gab Papst Honorius seine Antwort in einem Schreiben,
das nur in jener griechischen Ubersetzung® erhalten ist, die den Teilnehmern
des sechsten Allgemeinen Konzils (Konstantinopel 680/81) vorgelegen hat,
auf Grund dessen Honorius als Hiretiker verurteilt worden ist. Es erscheint
begreiflich, dafl man in Rom kein grofles Interesse daran hatte, das kompro-
mittierende Schreiben zu bewahren. Papst Honorius ging weitgehend auf
das Anliegen des Patriarchen Sergius ein, offensichtlich ohne genaue Ver-
crautheit mit den schwierigen griechischen Spekulationen in der Christo-
logie. Er bezeichnete es als eitles, drgerniserregendes Wortgezink, von einer
oder zwei Energien zu reden, und gebot daher, diese Ausdriidse zu meiden.
Dann erklirte er: . .. Deshalb bekennen wir auch einen Willen des Herrn
Jesus Christus .. . Ob es wegen der Werke der Gottheit und der Menschheit
nétig ist, in Christus eine oder zwei Energien als vorhanden zu sagen oder
zu denken, das betrift uns nicht, sondern wir iiberlassen dies den Gramma-
tikern oder Schonschreibern, die gewthnlich den Knaben, um sie in ihre
Schule zu lodsen, die von ihnen erfundenen Ausdriicke verkaufen. Wir ha-
ben nimlich nicht aus der Schrift gelernt, dafl Christus, unser Herr, und sein
heiliger Geist eine oder zwei Energien hat, sondern wir haben erkannt, daff
er vielgestaltig wirke.“® Nach Abfassung dieses Briefes erhielt Honorius L.
die Synodika des Sophronius. Der Patriarch zeigte hier grofere Zuriickhal-
tung in seiner Argumentation. Aber Papst Honorius inderte seine Haltung
in der Streitfrage nicht. In einem zweiten Schreiben an Sergius, das nur
mehr fragmentarisch erhalten ist,’ erklirte er wiederum, ,das Argernis der
neuen Erfindungen® sei zu entfernen: ,wir diirfen nicht eine oder zwei Ener-
gien festsetzen oder verkiinden, sondern anstelle einer Energie, die manche

Phistoire du monothélisme: Tichos d’Orient 27, 1928, 6-16, 257-277; 28, 1929, 13-
34, 158-166, 272-282; 29, 1930, 16-28. — E. Caspar, Geschichte des Papsttums IT,
Tiibingen 1933, 530-619. — P. Goubert, Byzance avant I'Islam sous les successeurs
de Justinien I*%, Paris 1951. — Ders., Les successeurs de Justinien et le monophysisme,
in: Das Konzil von Chalkedon, hrsg. v. A. Grillmeier u. H. Bacht, II, Wiirzburg
41973, 179-192. — P. Verghese, The Monothelete Controversy. A Historical Survey,
in: Greek Orthodox Theological Review 13, 1968, 196-211. — C. Andresen, Die
Kirchen der alten Christenheit, Stuttgart 1971, 622-632. — J. L. van Dieten, Ge-
schichte der Patriarchen von Sergius 1. bis Johanmes VI. (610-715), Amsterdam
1972. — L. Magi, La Sede Romana nella corrispondenza degli imperatori e patriarchi
bizantini (VI-VII sec.). (Bibliotheque de la Revue d’Histoire Ecclésiastique, fasc.
57), Rom-Louvain 1972. — H.-G. Beck, in: Handbuch der Kirchengeschichte, hrsg.
v. H. Jedin, I1/2, Freiburg 1975, 37-43.

t Kreuzer bringt eine sorgfiltige Untersuchung des Briefwechsels zwischen Ser-
gius und Honorius (mit den kritisch edierten Texten).

5 Kreuzer 32-47.

6, "Ofev xod & 08 dporoyodyey 00 woptou *Inoob Xerorob.* Kreuzer 36.

7 Text bei Kreuzer 48—-53.



88 Kritische Miscellen

behaupten, miissen wir bekennen, daf der eine Christus, der Herr, in beiden
Naturen wahrhaft wirkt.“® Ohne Zweifel wollte der Papst unbedingt am
tiberkommenen Glauben, an den alten Konzilien festhalten.

Nach den zustimmenden pépstlichen Schreiben erlief Kaiser Heraklius die
von Sergius verfafite ,Ekthesis“ (638),° ein Glaubensedike, welches die Aus-
driicke ,eine oder zwei Energien in Christus® verbot und nur einen Willen
in Christus lehrte. In engem Anschlufl an den ersten Honoriusbrief war die
Formel von der einen Energie aufgegeben und dafiir die Lehre von dem ei-
nen Willen in Christus, die den Monophysiten noch weiter entgegenkam, be-
tont. Aus dem monenergistischen entwickelte sich der monotheletische Streit.

Schon der unmittelbare Nachfolger des Honorius, Papst Severin (639—
640) scheint die Unterschrift unter die kaiserliche Ekthesis nicht gegeben zu
haben.' Sicher aber nahmen seine Nachfolger klar gegen den Monotheletis-
mus Stellung. Johannes IV. (640-642) lieR die Ekthesis auf einer romischen
Synode mit dem Anathem belegen. In einem Schreiben wandte er sich an die
Sohne und Nachfolger des Kaisers Heraklius gegen die Verunglimpfung des
Honorius durch den Patriarchen Pyrrhus, den Nachfolger des Sergius, der
sich fiir seine monotheletische Formel auf Papst Honorius berief. Papst Jo-
hannes IV. betonte, Honorius habe von einem Willen Christi gesprochen,
weil er die der gefallenen menschlichen Natur eigene Gegensitzlichkeit der
Willensrichtung habe ausschlieflen wollen. In dem Schreiben wurde die Lehre
von den zwel Naturen und zwei Willen und Energien als einhellige Lehre
der rechtgliubigen Viter bezeichnet und schlieflich die Zuriicknahme der
Ekthesis gefordert.!! Papst Theodor 1. (642-649), Grieche von Geburt und
Sohn eines Bischofs aus Jerusalem, verlangte in schroffen Worten die férm-
liche Absetzung des im Zusammenhang mit byzantinischen Thronwirren ent-
fernten Patriarchen Pyrrhus und die Beseitigung der noch éffentlich ange-
schlagenen Ekthesis.”® Auch iiber den nachfolgenden Patriarchen Paulus von
Konstantinopel sprach der Papst das Anathem aus,”® weil er sich nach an-
finglicher Zuriickhaltung offen zum Monotheletismus bekannt hatte.

Kaiser Konstans I1. (641-668), ein Enkel des Heraklius, lief die Ekthesis
fallen, weil der namentlich im Westen sich immer stirker regende Wider-
stand der Reichseinheit gefihrlich zu werden drohte; die stirkere Riidksicht-
nahme auf die monophysitischen Bewohner der Ostprovinzen schien nicht

8, Efapobvreg ol dig elmopev 6 ondvdohov Tic véag doevpéozng, oo Stov Hudic
optlery ploy %) 8bo &vepyelog, G dvrl puidic, fimveg Ayovow evépyetay, Sov Hudc Tov
Evae dvepyolvra Xptotdy Tov xiprov v éxatépouc Ttalg pboecty GAnBie Guooyely.
Kreuzer 51.

8 J. D. Mansi, Sacrorum conciliorum nova et amplissima collectio (Neudrudk u.
Fortsetzung, hrsg. v. L. Petit u. J. B. Martin, 60 Bde.), Paris 1899-1927, X 992—
997. — F. Dalger, Regesten der Kaiserurkunden des ostromischen Reiches (3 Tle.)
Miinchen 1924-1932, Nr. 211.

10 Vel. Caspar II 537 f. — Kreuzer 59 f.

1t Ph. Jaffé — P. Ewald, Regesta Pontificum Romanorum, I, Leipzig 21885 (Nach-
druck Graz 1956), nr. 2042.

12 Taffé-E. nr. 2049.

13 Mansi X 878s.
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mehr notig, da diese durch das Vordringen der Araber dem Reich wieder
verlorengegangen waren. Der Kaiser erlie aber ein neues Glaubensedikt,
den vom Patriarchen Paulus verfafiten , Typus® (648).!* Darin wurde unter
Androhung schwerer Strafen jede Disputation iiber einen oder zwei Willen
und Willenstatigkeiten in Christus verboten. Natiirlich konnte auch durch
diesen Machtspruch der drgerliche Streit nicht aus der Welt geschafft werden.

Kurz nach seiner Erhebung hielt Papst Martin [. (649-653) eine stark be-
suchte Lateransynode ab (Oktober 649)."® Nach eingehender Beratung in
fiinf Sitzungen wurden Ekthesis und Typus, wie iiberhaupt die monothele-
tische Lehre und ihre Verfechtung verurteilt. Das Glaubensbekenntnis dieser
Synode und zwanzig Canones ** entwickelten die Lehre von den zwei Willen
und Energien in Christus, die seiner gottlichen und menschlichen Natur ent-
sprechen. Papst Martin bemiihte sich eifrig um die Annahme dieser Be-
schliisse. Seine Synode gewann bald hohes Ansehen im Abendland. Aber der
Papst mufite sein Vorgehen hart biiflen. Er wurde im Auftrag des Kaisers
verhaftet, nach Konstantinopel geschleppt, als ,Hochverriter® schmihlich
miflhandelt und zum Tod verurteilt. Weil der sterbende Patriarch Paulus
fiir ithn Fiirsprache einlegte, behielt er zwar das Leben, wurde aber ans
Schwarze Meer verbannt, wo den Ungliicklichen der Tod erldste.!” Aus sei-
nem trostlosen Exil schrieb er kurz vor seinem Tod voll Bitterkeit an den
romischen Klerus, der sich vor der Staatsgewalt geduckt und bald nach seiner
Verschleppung Eugen I. (654-657) gewihlt hatte: ,Ich habe mich verwun-
dert und ich wundere mich noch iiber die gleichgiiltige Erbarmungslosigkeit
all derer, die mir einst angehGrten, und meiner Freunde und Nichsten, daf}
sie meiner im Ungliick so ganz vergessen haben und, wie ich finde, nicht
wissen wollen, ob ich noch lebe oder nicht. *® Der nachgiebige Papst Vitalian
(657-672) nahm von Anfang an die kirchliche Verbindung mit Konstan-
tinopel auf, obwohl die Glaubensfrage unerledigt blieb. Unter den Pipsten
Adeodatus (672-676) und Donus (676-678) hielt der Schwebezustand an,
ein latentes Schisma zwischen Rom und Konstantinopel. Erschwerend trat
hinzu, dafl die Kaisermacht seit langem schon Italien vor den eingebrochenen
Barbaren kaum mehr zu schiitzen vermochte.

Kaiser Konstantin IV. Pogonatus (668—685)1° richtete nun im August 678
ein Schreiben nach Rom, in welchem er Papst Donus aufforderte, zur Be-
endigung des Zwiespalts Vertreter der romischen Kirche nach Konstan-

14 Mansi X 1029-1032.

15 Mansi X 863-1184. — E. Caspar, Die Lateransynode von 649: Zeitschrift fiir
Kirchengeschichte 51, 1932, 75-135. — Uber die Vorbereitung einer kritischen Aktene-
dition: Kreuzer 70.

16 Mansi X 1149-1162.

17 P. Peeters, Une vie grecque du Pape S. Martin I: Analecta Bollandiana 51,
1933, 225-262. — O. Bertolini, Riflessi politici delle controversie religiose con Bi-
sanzio nelle vicende del sec. VII in Italia, in: Caratteri del sec. VII in Occidente,
11, Spoleto 1958, 733-789. — G. Schwaiger, Martin L., In: LThK VIIZ 113.

18 Jaffé-E. Nr. 2081.

. ;9 G. Ostrogorsky, Geschichte des byzantinischen Staates, Miinchen 21963, 103-
08.
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tinopel zu senden, damit ein Einigungsversuch unternommen werde. Fiir je-
den Fall wurde den Deputierten freies Geleit zugesichert. Das kaiserliche
Schreiben® nahm der Nachfolger des verstorbenen Donus, Papst Agatho
(678-681), entgegen. Er wollte offenbar zuerst eine einmiitige Stellungnahme
der abendlindischen Kirche herbeifiihren. Dazu nahm er Verbindung mit
der englischen Kirche, der Kirche von Ravenna und Mailand auf. Auf einer
rémischen Synode des Jahres 679, an der sechzehn Bischofe teilnahmen,™
bekannte sich Agatho klar zum Dyotheletismus und Dyenergismus. Dann
versammelte der Papst zu Ostern 680 eine gut besuchte Lateransynode zur
Monotheletenfrage.”* Hier wurden auch die Legaten bestimmt, die nach dem
Osten gehen sollten. Den Legaten wurde das Lehrschreiben der Synode mit-
gegeben, das im Anschlufl an die Lateransynode Martins I. von 649 die Lehre
von den zwei Willen und zwei Wirkungsweisen des Willens in Christus dar-
legte. Dieses Schreiben ® trug die Unterschrift von 125 Bischofen, unter ihnen
audh die Bischéfe Wilfrith von York und Adeodatus von Toul, die als ,,Le-
gaten der Synoden von Britannien und Gallien® zeichneten. Der Papst be-
mithte sich, seiner Synode ein moglichst universal abendlindisches Geprige
zu geben. In Wirklichkeit waren freilich Wilfrith und Adeodatus nur zu-
fillige Giste in Rom. Eine wirkliche Vertretung der Kirchen jenseits der
Alpen hatte der Papst vergeblich zu erreichen versucht. Die rémischen Syno-
dalen bezeichneten sich dem Kaiser gegeniiber als ,Euerer allerchristlichsten
Macht Knechte in den westlichen und nordlichen Landen“. Thr Bestreben
sei, ,dafl Euerer allerchristlichsten Macht res publica, in welcher der Stuhl
des seligen Apostelfiirsten Petrus steht, dessen auctoritas mit uns alle christ-
lichen Volker auf den Knien verehren, um der Ehrenschitzung des heiligen
Petrus willen als hoher denn alle Vélker erwiesen werde®. Papst Agatho
selbst nannte Rom die ,apostolische Kirche Christi, die geistliche Mutter der
allergliicklichsten gottgesetzten erhabenen Macht des Kaisers. Rom er-
scheint als geistliche Mutter des Reiches, der Kaiser als ,Sohn dieser Mut-
ter. Hier kiindigt sich ein neuer rémischer Sprachstil an, der sich schon un-
ter den nachfolgenden Pipsten als eindrucksvoll ausbaufihig erwies: Petrus
und seine Kirche als einziges Symbol der Einheit in einer neuen Welt staat-
licher Vielheit. Agathos Nachfolger Leo II. sprach davon bereits als gott-
gegebener Tatsache.

Papst Agatho wies in seinem Schreiben an den Kaiser auf die Not des
bedringten Westens hin und entschuldigte damit zugleich die Bescheiden-
heit der theologischen Wissenschaften: ,Wie kann bei uns, die wir mitten in
das [Getriebe] der Volker gestellt sind und um das tigliche Brot in Un-
sicherheit korperlich arbeiten miissen, eine umfassende Wissenschaft in den
heiligen Schriften gefunden werden, es sei denn, dal wir die Entscheidungen
der heiligen Viter und der ehrwiirdigen fiinf Synoden in Einfalt des Her-

20 Dilger, Regesten Nr. 242.

21 Jaffé-E. p. 238.

22 Jaffé-E. p. 238. Zu den Schwierigkeiten um diese beiden romischen Synoden:
Kreuzer 77 f.

23 Mansi XI 285-315. — Jaffé-E. nr. 2110.
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zens und ohne Zweideutigkeit bewahren.“ Auch die Teilnehmer der rdmi-
schen Synode nannten sich ,einfiltig im Wissen, aber im Glauben durch Got-
tes Gnade fest®. Der Kaiser hatte verlangt, Gesandte ,mit voller Kenntnis
der heiligen Schriften® zu schicken. Die rémischen Synodalen mufiten einge-
stehen: ... wir glauben bei uns in diesen Zeiten keinen zu finden, der sich
hichster Wissenschaft rithmen kann.“ 2

Aber ein gewisses Unbehagen iiber mogliche Entwicklungen auf dem kom-
menden Reichskonzil im Osten steht deutlich im Hintergrund des Papst-
schreibens. Seinen Kern bilden das Glaubensbekenntnis, die Berufung auf die
Apostelnachfolge und die fiinf Synoden. All dies miindet darin, dafl die r6-
mische Kirche ,durch Gottes Gnade niemals vom Weg der apostolischen
Uberlieferung abgewichen, noch hiretischen Neuerungen verfallen sei, son-
dern vom Beginn des christlichen Glaubens an, was sie von ihren Griindern,
den Apostelfiirsten, empfing, unversehrt bewahrt hat“. Papst Honorius
wurde mit Schweigen iibergangen, im wirkungsvollen Kontrast zur stets un-
versehrten romischen Rechtgliubighkeit aber die Hiresie des Ostens bis zu
den Patriarchen Sergius und Pyrrhus, die allein fir Ekthesis und Typus ver-
antwortlich gemacht wurden, herausgestellt. Ubergangen wurden auch so-
wohl im Schreiben des Papstes Agatho wie in dem der rmischen Synodalen
die Anatheme, die auf der Lateransynode Martins I. von 649 und nachher
gegen einzelne Personen, vor allem gegen die Patriarchen von Konstantino-
pel, geschleudert worden waren. Diese Mafinahmen der rémischen Kirche
wurden zwar nicht verleugnet, doch die Behandlung sollte dem kommenden
Reichskonzil vorbehalten sein. Damit war die Lateransynode von 680 in
der reichskirchenrechtlichen Auffassung der Zeit klar als Vorbereitung der
bevorstehenden Okumenischen Synode im Osten eingeordnet.

In der herkdmmlichen Weise hatte Kaiser Konstantin IV. das Reichskon-
zil einberufen, das vom 7. November 680 bis zum 16. September 681 in
Konstantinopel tagte, das sechste Allgemeine Konzil, das dritte von Kon-
stantinopel.® In den zehn Monaten wurden achtzehn Sitzungen gehalten.
Die romische Legation bildeten die drei Bischéfe Johannes von Porto, Abun-
dantius von Paterno und Johannes von Reggio, die Presbyter Theodor und
Georgius, der Diakon Johannes (der spitere Papst Johannes V., 685-686)
und der Subdiakon Konstantin (der spitere Papst Konstantin I., 708-715).
Die Patriarchate Alexandrien, Antiochien und Jerusalem waren nur kim-

24 Jaffé-E. nr. 2109 u. 2110. — Caspar II 590-594.

25 Mansi X1 207-738. — Conciliorum Oecumenicorum Decreta, edd. J. Alberigo,
J. A. Dossetti, P.-P. Joannou, C. Leonardi, P. Prodi, consultante H. Jedin, Bo-
logna 31973, 123-130. — Ch. ]. Hefele — H. Leclercq, Histoire des conciles III,
Paris 1909, 472-538. — Caspar II 597-609. — J. Haller, Das Papsttum I, Urach-
Stuttgart 21950, 333-341. — W. de Vries, Die Struktur der Kirche gemifi dem IIL
Konzil von Konstantinopel, in: Festgabe Josef Hofer, hrsg. v. R. Bdumer u. H.
Dolch, Freiburg-Basel-Wien 1967, 262-285, davon franzisische Ausgabe in: W. de
Vries, Orient et Occident, Paris 1974, 195-220. — Ders., Papst und Bischofs-
kollegium gemif den letzten drei kumenischen Konzilien des ersten Jahrtausends:
Theologisch-praktische Quartalschrift 118, 1970, 154-162. — H. G. Beck, in: Hand-
buch der Kirchengeschichte I1/2, Freiburg 1975, 37—43. — Kreuzer §2-101.
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merlich vertreten, da sich ihre Sitze neuerdings in partibus infidelium be-
fanden. Gleichwohl verfiigte der Kaiser in der Schlufisitzung, dafl Abschrif-
ten der Konzilsbeschliisse ,an die fiinf Patriarchatsthrone® zu schicken
seien.”®

Das Konzil wurde mit nur 43 Bischéfen eréffnet.”” Doch stieg die Zahl
schlieflich auf 174 Bischéfe in der Schluflsitzung. Der Westen war wie auf
allen Konzilien der alten Christenheit schwach vertreten. Zur romischen
Legation erschien schliefflich noch ein Bischof aus Sardinien, ein Bischof als
Vertreter der afrikanischen Kirche. Aber der romische Patriarchat war dank
seiner Ostlichen Obddienz insgesamt doch recht stattlich reprisentiert.”® Die
Verhandlungen fanden im Kuppelsaal des kaiserlichen Palastes (Trullos)
statt. Den Vorsitz fithrte in den ersten elf Sitzungen und in der Schluf3-
sitzung Kaiser Konstantin personlich, in den iibrigen Sitzungen liefl er sich
durch hohe Beamte vertreten. An der Spitze seiner Grofiwiirdentriger nahm
der Kaiser in der Mitte des Saales Platz, an seiner Seite Legaten und Ver-
treter der fiinf Patriarchate.

Noch klarer als in Chalkedon wurde der romische Anspruch, Glaubens-
fragen allein zu entscheiden, abgelehnt. Trotz der Vorentscheidung Roms
wurde die Frage des Monotheletismus als vllig offen betrachtet. Die beiden
Parteien saflen sich, schon in der Sitzordnung zur Linken (Antimonothele-
ten) und zur Rechten des Kaisers (Monophysiten und Monotheleten) erkenn-
bar, als gleichberechtigte Partner gegeniiber. Wie in Chalkedon erhielten die
romischen Legaten das Wort zur ersten Stellungnahme. Im {ibrigen fiigten sie
sich durchaus in diese reichskirchenrechtliche Struktur einer Okumenischen
Synode.®

Die pipstlichen Legaten schoben in ihrer ersten Stellungnahme die Beweis-
last der Lehre von einem Willen in Christus, welche die Patriarchen Sergius,
Pyrrhus, Paulus II. und Petrus von Konstantinopel zusammen mit Cyrus
von Alexandrien und Theodor von Pharan neu eingefiihrt hitten, ganz der
Gegenpartei zu.* Die aussichtslose Position der Monotheleten vertraten
Patriarch Macarius von Antiochien, der sich auf die Okumenischen Synoden,
anerkannte heilige Viter, Patriarchen, auch auf Papst Honorius berief, und

26 Mansi XI 681.

27 Mit den Abten, Presbytern und Diakonen zihlte die erste Sitzung 50 Teil-
nehmer. Den Sermo acclamatorius oder prosphoneticus an den Kaiser unterzeich-
neten 153 Teilnehmer. Mansi XI 657-681. Vgl. Kreuzer 83.

28 Mansi XI 639-654. — B. Kétting, Die abendlindischen Teilnehmer an den er-
sten allgemeinen Konzilen, in: Reformata Reformanda. Festgabe fiir Hubert Je-
din, hrsg. v. E. Iserloh u. K. Repgen, I, Miinster 1965, 1-21, hier 20.

2 Zum Selbstverstindnis der kumenischen Konzilien und zum Komplex Papst
und Konzil: W. de Vries, Orient et Occident. Les structures ecclésiales vues dans
Ihistoire des sept premiers conciles oecuméniques, Paris 1974. — G. Schwaiger,
Suprema Potestas. Pipstlicher Primat und Autoritit der Allgemeinen Konzilien im
Spiegel der Geschichte, in: Konzil und Papst. Historische Beitrige zur Frage der
héchsten Gewalt in der Kirche. Festgabe fiir Hermann Tiichle, hrsg. v. G. Schwai-
ger, Miinchen-Paderborn-Wien 1975, 611-678. — Ders., Pipstlicher Primat und
Autoritit der Allgemeinen Konzilien im Spiegel der Geschichte, Paderborn 1977.

30 Mansi XT 212s.
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fiir den Patriarchat Konstantinopel der Metropolit Petrus von Nikomedien
und ein weiterer Bischof.?* Auf kaiserlichen Befehl wurden die Akten geholt
und in den drei ersten Sitzungen verlesen. Mehrere Beweisstiicke der Mono-
theleten hielten der Echtheitspriifung nicht stand. In dieser peinlichen Lage
stellte Patriarch Georgius von Konstantinopel den Antrag, zunichst die
Schreiben Papst Agathos und seiner Synode zu verlesen. Diese Verlesung be-
anspruchte die ganze Sitzung des 15. November.?® Die Verlesung umfang-
reicher Vitertexte fiillte die folgenden Sitzungen. In der achten Sitzung, am
7. Mirz 681,% erklirte sich Patriarch Georgius von Konstantinopel mit der
grofien Mehrheit seiner Bischdfe von den rémischen Beweisstiicken iiberzeugt
und schlofl Frieden mit Rom. An der Spitze der zusammenschrumpfenden
monotheletischen Partei erklirte Macarius von Antiochien, er wolle sich
licber in Stiicke reifien lassen, als zwei Willen in Christus zugeben. Bereits
am Ende dieser achten Sitzung stellte die Synode den Antrag, Macarius als
,neuen Dioscur und neuen Apollinarius® abzusetzen. Schlieflich hielten nur
Macarius und Abt Stephan aus Antiochien unbeugsam am Monotheletismus
fest. In der elften Sitzung (18. Mirz 681) ** wurde auf Antrag des Vertreters
von Jerusalem das Inthronisationsschreiben des Patriarchen Sophronius an
Sergius von Konstantinopel verlesen, das vor einem Menschenalter die Be-
wegung gegen den Monenergismus und Monotheletismus im Groflen ausge-
165t hatte. Die pipstlichen Legaten verlangten nun auch die Verlesung der
Schriften des Patriarchen Macarius. Erst jetzt wurde der Name des Papstes
Honorius wirklich in die Debatte geworfen. In einer Eingabe des Macarius
an den Kaiser stand der Satz: ,...alle, die ,einen Willen* des Herrn an-
genommen haben, von denen einer Honorius von Rom ist, der auf das aller-
bestimmteste ,einen Willen‘ gelehrt hat.“ In der zwolften Sitzung (20. Mirz
681)* kam dann, wieder aus dem Material des Patriarchen Macarius, das
Schreiben des Patriarchen Sergius an Papst Honorius und dessen Antwort,
der erste Honoriusbrief, zur Verlesung. Aus dem Patriarchatsarchiv wurden
die Originale geholt, mit der Abschrift des Antiocheners verglichen und da-
mit die Authentizitit gegen jeden kiinftigen Einwand gesichert.?

Die pipstlichen Gesandten hatten bisher am regsten in die Debatten ein-
gegriffen. Nun verstummten sie. Die fithrende Rolle iibernahmen seit der
dreizehnten Sitzung die Reprisentanten der Kirche von Konstantinopel. Der
Kaiser stellte in dieser Sitzung (28. Mirz 681) ¥ den Antrag, die Versamm-
lung solle nun auch zu den zuletzt verlesenen Dokumenten Stellung neh-
men. Darauthin erklirte sie die Synode alle, ausgenommen nur die Synodika

81 Mansi XTI 213.

82 Mansi XI 229-316.

3% Mansi XI 332-377.

3 Mansi X1 456-517.

35 Mansi XI 517-549.

3 Mit der Uberpriifung des ersten Honoriusbriefes (in der Fassung der Macarius-
Handschrift) an Hand des Originals beauftragte das Konzil den Bischof Johannes
von Porto, einen der pipstlichen Legaten, sicher in der Absicht, dadurch jeden Vor-
wurf der Filschung abzuwehren. Mansi XI 545-547.

3 Mansi XI 549-581.
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des Sophronius, fiir ,v6llig von den Erklirungen der heiligen Konzilien und
aller angesehenen Viter abweichend®; den Patriarchen Sergius betreffend
und alle, die ihm gefolgt sind, Cyrus von Alexandrien, Pyrrhus, Paulus und
Petrus von Konstantinopel, wurde auf das Verdammungsurteil im Schrei-
ben des Papstes Agatho an den Kaiser verwiesen. Nach der Verurteilung
der Exponenten des Monotheletismus erklirte das Konzil: ,Neben ihnen
soll, das ist unser gemeinsamer Entschluf}, der ehemalige Papst Honorius von
Alt-Rom aus der Kirche ausgeschlossen sein und dem Anathem verfallen,
weil wir in seinem Brief an Sergius gefunden haben, daff er in allem des-
sen Meinung gefolgt ist und dessen gottlose Lehren bestitigt hat.“* Die
pipstlichen Legaten nahmen an dieser dreizehnten Sitzung teil. Dem Papst
Honorius wird vom Konzil also die Bestatigung hdretischer Lehren vorge-
worfen; er wird wie die anderen genannten Minner als Hiretiker bezeich-
net. Papst Agatho hatte als Vertretung drei italische Bischofe, zwei romische
Presbyter, einen Diakon, einen Subdiakon und einige Monche aus den grie-
chischen Kldstern Roms geschickt. Die Delegation fithrte Bischof Johannes
von Porto. Mit anderen hiretischen Schriften wurden auch die Schreiben des
Papstes Honorius feierlich verbrannt.?® Die grofle Schlufirede des Konzils an
den Kaiser wiederholte den Fluch iiber die monotheletischen Ketzer, und
auch hier stand der Name des Honorius in einer Reihe mit Sergius, Pyrrhus
und den anderen, denen er gefolgt sei.

Die Schlufisitzung trat am 16. September 681" wieder unter dem Vor-
sitz des Kaisers zusammen. Hier wurde zunichst ein ausfithrliches Glaubens-
bekenntnis aufgestellt. Es begann mit dem Bekenntnis zu den fiinf groflen
Synoden. Dann hiefl es weiter: Weil der Teufel immer neue Werkzeuge
hiretischer Vergiftung finde, wie Theodor von Pharan, Sergius, Pyrrhus,
Paulus und Petrus von Konstantinopel, Honorius von Rom, Cyrus von
Alexandrien, Macarius von Antiochien und Stephan mit ihrer falschen Lehre
von einer Energie und einem Willen, so nehme die Versammlung das Schrei-
ben Papst Agathos an den Kaiser sowie das Schreiben der rdmischen Synode
an, da sie mit dem Konzil von Chalkedon, dem Tomus Papst Leos und den
dogmatischen Briefen Kyrills von Alexandrien tibereinstimmten. Dann wurde
die Lehre von den zwei natiirlichen Willen und Wirkungsweisen in Chri-
stus dargelegt, die ungeteilt und unverwandelt, ungetrennt und unvermischt
seien; der menschliche Wille folge aber dem gottlichen und ordne sich ihm
unter.** Einhundertvierundsiebzig Bischéfe unterschrieben das Dokument,
an der Spitze die pipstlichen Legaten.”? Der Kaiser fiigte sein ,Legimus et
consensimus® an. In dieser Sitzung wurde ferner eine von allen Teilnehmern
unterzeichnete Huldigungsadresse an Kaiser Konstantin IV. verlesen, die

38 . . . otk wavte 7Y xelvou yvouy EEaxolovlficavte, xal td wdtod doefi
snophoovte Soypore.* Mansi XI 553—556.

39 Mansi XI 581.

40 Mansi XI 624-736.

41 Mansi XI 636. — Conciliorum Oecumenicorum Decreta, 31973, 124-130 (grie-
chischer und lateinischer Text).

42 Mansi XI 640, 668 DE.
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noch einmal das ganze Geschehen zusammenfafite und in byzantisch aus-
ladenden Wendungen ausklang: ,Mit uns stritt der hochste Fiirst der Apo-
stel; denn sein Nachahmer und Nachfolger auf dem Stuhl weihte uns ein
und machte uns durch seinen Brief das Mysterium der Theologie offenbar.
Ein von Gottes Hand geschriebenes Bekenntnis brachte Dir, o Kaiser, Rom,
die alte Stadt, dar; sie fithrte den lichten Tag der rechten Lehre vom Westen
herauf. Man sah Tinte und Papier, durch Agatho hat Petrus gesprochen.“*

Die Metropoliten der Synode richteten ein Schreiben an den Papst, worin
sie ihn als den weisen Arzt priesen, der die Medizin des rechten Glaubens
gereicht habe. ,So geben wir dir anheim, was zu tun ist, als dem Vor-
steher des ersten Stuhles der universalen Kirche, der auf dem festen Felsen
des Glaubens steht.“ Auch hier wird noch einmal das Anathem {iber die na-
mentlich genannten Minner aufgefiihrt, unter ihnen wieder Honorius.** Ein
kaisetliches Edikt bestitigte feierlich die Beschliisse des sechsten Ukumeni-
schen Konzils, das den fritheren fiinf Konzilien gleichkomme; es verkiindete
das beschlossene Glaubensbekenntnis und das Anathem iiber Theodor von
Pharan, Sergius und die iibrigen, auch iiber Honorius, ,,der in allem ihr Hel-
fer, Genosse und Bekriftiger der Hiresie® gewesen sei.*

Papst Agatho war bereits am 10. Januar 681 gestorben.*® Wohl schon im
Mirz hatte man davon in Konstantinopel Nachricht, setzte aber, wie es dem
Selbstverstindnis der Ukumenischen Synoden entsprach, die Konzilsarbeit
fort. Auch die romischen Gesandten, die ja nicht nur den Papst, sondern
zugleich die romische Synode reprisentierten, sahen keinen Anlafl, ihren
Auftrag als erloschen zu betrachten. Agathos Nachfolger, Leo II. (682-
683),Y wurde vom Kaiser erst bestitigt, als seine Billigung des sechsten
Allgemeinen Konzils feststand. Leo II. erkldrte bald nach seiner Weihe in
einem Schreiben an den Kaiser,”® dafl die iibersandten Synodalakten mit
den miindlichen Berichten der Legaten voll iibereinstimmten; er nahm Kennt-
nis davon, ,dafl die grofle und Skumenische sechste Synode, auf kaiser-
lichen Befehl in der Kaiserstadt versammelt, das gleiche wie auch die 6ku-
menische Synode®, die dem heiligen apostolischen Stuhl unterstehe, dessen
Amt ihm zugefallen sei, gemeint und beschlossen habe in der unversehrten
Bewahrung des orthodoxen Glaubens. Sein Vorginger Agatho habe ,die
Norm der rechten und apostolischen Uberlieferung gemeinsam mit seiner
Synode verkiindet®, die sechste Synode habe diese Uberlieferung als die
lautere Lehre des Apostelfiirsten angenommen, weshalb der apostolische
Stuhl Petri seinerseits deren Beschliissen zustimme und sie mit der Auto-

43 Mansi XI 665.

44 Mansi XI 684.

45 Mansi XI 700. — Délger, Regesten Nr. 245.

16 Jaffé-E. p. 240.

47 Mansi XI 713-922, 1046-1058. — Le Liber Pontificalis, ed. L. Duchesne, I,
Paris 1886, 359-362, 375-379; 111, ed. C. Vogel, Paris 1958, Reg.

48 Jaffé-E. nr. 2118. — P. Conte, Chiesa e primato nelle lettere dei papi del
secolo VII. (Pubblicazioni dell’'Universitd del. S. Cuore. Saggi e ricerche. Serie
terza, scienze storiche, 4), Milano 1971, 483 f.



96 Kritische Miscellen

ritit des Apostels Petrus bekriftige; das sechste Konzil sei den vorange-
gangenen zuzurechnen, seine Teilnehmer seien den heiligen Vitern und Leh-
rern zuzuzihlen.?

Leo II. betonte in seinem Schreiben an den Kaiser stirker die Prioritit
der romischen Synode seines Vorgingers, die er dkumenisch nennt, doch
ohne sie in die offizielle Zihlung der Allgemeinen Konzilien aufzunehmen.
Der Papst fithrte in langer Reihe die Anatheme gegen die Haretiker an,
von Arius angefangen bis zu den letzten, darunter auch Honorius. Das
Anathem tiber ihn wird ausdriicklich anerkannt: Honorius, ,der nicht Hand
anlegte, diese apostolische Kirche durch die Lehre apostolischer Uberliefe-
rung reinzuhalten, sondern sie durch unheiligen Verrat befleckt werden
lief“.® Den gleichen Vorwurf hiretischen Unterlassens erhob Leo II. gegen
Honorius auch in zwei Schreiben, die nach Spanien gingen.™ Der Papst tiber-
trug auch die wichtigsten Konzilsakten vom Griechischen ins Lateinische und
sandte sie der spanischen Kirche.*

Der ,Fall des Papstes Honorius“ hat bis in unsere Tage immer wieder die
Theologen und Historiker beschiftigt. Dabei liegt der theologische Kern der
Frage gar nicht darin, ob man vielleicht die Auflerungen des Papstes Ho-
norius zur Orthodoxie hin abmildern kann. Er liegt vielmehr in der un-
bestreitbaren historischen Tatsache, dafl die gesamte Christenheit des 7.
Jahrhunderts, reprisentiert im Okumenischen Konzil als der anerkannten
hochsten Autoritit in Glaubensfragen, einen Papst in ciner wichtigen chri-
stologischen Frage als Hiretiker verurteilt hat, dafl auch die pipstlichen
Legaten und Papst Leo II. die peinliche Méglichkeit nicht ausgeschlossen,
vielmehr ausdriicklich anerkannt haben, daf} ein Papst in einer wesentlichen
Glaubensaussage geirrt habe. Die Verurteilung des Papstes Honorius wurde
wiederholt auf dem Quinisextum zu Konstantinopel (692)% und — gleich
viermal — auf dem Siebten Okumenischen Konzil, dem Zweiten Konzil von
Nicaea (787).% Diese Tatsachen erhalten verstirktes Gewicht durch eine

4 Mansi X1 725-736.

5 Die lateinische Ubersetzung fafit das Urteil Leos II. iiber Honorius eher noch
schiirfer: ,,...nec non et Honorium qui hanc apostolicam ecclesiam non apostolicae
traditionis doctrina lustravit, sed persana proditione immaculatam fidem sub-
vertere conatus est.“ Mansi XI 731 D. Vgl. Caspar, Geschichte des Papsttums II
612 f. und Kreuzer 100 f. Eine Abschwichung des Textes erscheint mir im ganzen
Zusammenhang unstatthaft. :

51 Jaffé-E. nr. 2119 (an die spanischen Bischdfe): ,...qui flammam haeretici
dogmatis non, ut decuit apostolicam auctoritatem, incipientem exstinxit, sed negli-
gendo confovit®. — Jaffé-E. nr. 2120 (an Konig Ervig): nunciat, sexto concilio uni-
versali fidem confirmatam, Monothelitasque damnatos esse, ,et una cum eis Ho-
norium Romanum, qui immaculatam apostolicae traditionis regulam, quam a
praedecessoribus suis accepit, maculari consensit“. — In den Liber Pontificalis ging
folgende Fassung ein (ed. Duchesne, I 359): ,...in qua condemnati sunt Cyrus,
Sergius, Honorius, Pyrrhus, Paulus et Petrus, . . . qui unam voluntatem et opera-
tionem in domino Jesu Christo dixerunt vel praedicaturi fuerint aut defensaverint®.

52 Jaffé-E. nr. 2119.

5 Mansi XI 937 E.

54 Mansi XII 1123, 1141; XIII 377 B, 412 B.
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weitere unbestreitbare Tatsache: In dem feierlichen Glaubensbekenntnis, das
die mittelalterlichen Pipste bei ihrem Amtsantrite ablegten, wohl bis zur
Epoche des Reformpapsttums im 11. Jahrhundert, wurde Honorius 1. mit
den anderen Hiretikern der Vergangenheit verurteilt.® Dies ist iiber Jahr-
hunderte hin ein sprechendes Zeugnis, wie man am ersten Sitz der Christen-
heit dachte und glaubte. Dies beweist auch, wie ernst man die Schuld des
Papstes Honorius in Rom beurteilt hat. Die tatsichlichen Vorginge des
7. Jahrhunderts sind gewifl auf Jahrhunderte hin in Vergessenheit geraten
oder nur verzerrt und vergrobert dargestellt worden. Eine falsch verstan-
dene katholische Apologetik versuchte, der Geschichte zu befehlen. Solche
Versuche mufiten zum Scheitern verurteilt sein, weil sie gegen die Wahr-
heit verstieflen.

5 Der Text einer Professio fidei papae lautet zu dieser Stelle in den drei er-
haltenen Handschriften des Liber Diurnus vollig gleich; nach einer ausfiihrlichen
Behandlung des 6. Ukumenischen Konzils stellt er die Zwei-Willen-Lehre dar und
fihrt dann fort: ,auctores vero novi haeretici dogmatis Sergium, Pyrrhum, Pau-
lum et Petrum Constantinopolitanos una cum Honorio qui pravis eorum adsertioni-
bus fomentum impendit... cum omnibus hereticis scriptis atque sequacibus nexu
perpetue anathematis devinxerunt, qui unam execrabiliter asserebant voluntatem
et unam operationem in Christo. .. propterea quosque vel quaeque haec sancta sex
universalia concilia abiecerunt, simili etiam nos condemnatione percellimus ana-
themate.® Liber Diurnus Romanorum Pontificum, ed. Th. E. wor Sickel, Wien
1889, 100 f; ed. (Gesamtausgabe) H. Foerster, Bern 1958, 230, 349 f. — Kreuzer
105 £. Hier S. 102-226 ein reiches Arsenal der Stellungnahmen zur Causa Honorii
durch alle Jahrhunderte.
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Bertrand de Margerie: La Trinité Chrétienne dans
Phistoire (= Théologie historique 31). Paris (Beauchesne) 1975. 505 S.,
kart., FF 70,—.

Innerhalb der Dogmengeschichte nimmt die Lehre von der Trinitit fraglos einen
wichtigen Platz ein, und zwar schon deshalb, weil sich in ihr die Verschmelzung von
biblischer Offenbarung und philosophischen Denkkategorien am nachhaltigsten aus-
gewirkt hat. Im Hinblick auf diese ,Hellenisierung® erfolgen gerade in der Gegen-
wart immer wieder Bemilhungen, den sich offenbarenden Gott neu auszulegen;
zudem erweist sich das Thema in der Perspektive des Monotheismus relevant im
Dialog unter den Religionen.

In diesen weiten Rahmen stellt auch de Margerie, Professor an der katholischen
Universitit in Lissabon, seinen Uberblick, der in weitem Bogen die Trinitdtslehre
umreifit, und zwar herauf bis in die Gegenwart. Da verhiltnismiflig viel Raum
systematischen Entwiirfen oder auch zeitgendssischen Bewegungen gegeben wird,
bleiben die Ausfihrungen iiber die ,klassische* Zeit der Entfaltung trinitarischer
Lehren zwangsliufig begrenzt. Nach einer Darstellung des biblischen Zeugnisses
skizziert der Verfasser die Trinititslehre ,vers la consubstantialité® (S.91-172).
Die Erorterung des historischen Fragenkomplexes beginnt mit einer Analyse des
Apostolischen Glaubensbekenntnisses, die von Anfang an einen festen Bekenntnis-
stand suggeriert, auch wenn die Zwei- oder Dreigliedrigkeit der Formel diskutiert
wird. In den folgenden Abschnitten kommt jene differenzierte Entwicklung zur
Sprache, die in Abhingigkeit und Auseinandersetzung mit religios-geistigen Be-
wegungen der Umwelt zu immer deutlicheren Aussagen friihchristlicher Theologen
fithren; die begriffsschépferische Rolle Tertullians kommt dabei gut zur Geltung.

Nach der Darstellung des Konzils von Nikaia geht der Verfasser auf die Dis-
kussion iiber den Heiligen Geist ein, ein Thema, das er besonders akzentuiert.
Wenn man freilich ,affirmations explicites du Nouveau Testament sur la per-
sonnalité du Paraclet® (S.147) voraussetzt, verwundern die divergierenden Aus-
sagen der Kirchenviter bis ins vierte Jahrhundert. Die Leistung des Athanasios
und der Kappadokier zur Lésung der Frage sowie deren endgiiltige Klirung auf
dem Konzil von Konstantinopel (381) werden in ihren Schwerpunkten treffend
herausgearbeitet. Die trinitarische Konzeption Augustins wird mit der Rolle des
Heiligen Geistes als ,Band der Liebe® (S.164) demonstriert. So aufschlufireich
dieser Ansatz ist, er ist zu verbinden mit den folgenden Ausfithrungen iiber das
Verhilnis der einen gdttlichen Natur zu den drei gottlichen Personen. Neben den
terminologischen Problemen sind es die unterschiedlichen philosophischen Voraus-
setzungen, welche die Trinitdtsspekulation des Westens erkliren.

In den folgenden Kapiteln zeichnet sich ein gewisser Wandel in der Darstellung
ab, insofern Einzelfragen, wie z.B. die ,Prozessionen® oder ,Appropriationen®
jeweils im geschichtlichen Zusammenhang zur Darstellung kommen, so auch das
vieldiskutierte ,Filioque“. Unter dem Titel ,Trinitdt, Okumenismus, Katholische
Kirche“ geht der Verfasser auf Martin Luther, die Pfingstbewegung, das Problem
der Terminologie (bes. Personbegriff) und die Erklirung des Weltrates der Kir-
chen von 1961 ein (S.217-301). Nach einem Aufrifl der Aussagen des Vati-
kanums II und einer kritischen Sichtung unzulinglicher Systematisierungsversuche
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wendet er sich der Bedeutung der Trinitit fiir den Menschen und seine Mitwelt zu.
Die Zusammenhinge zwischen dem dreifaltigen Gott und den Lebensbereichen des
Menschen thematisieren die beiden abschlieflenden Kapitel und sie erweisen, wie
sich aus der Offenbarung und der theologischen Reflexion auch in dieser Perspel-
tive die Situation des Menschen in der Welt interpretieren lifit.

Das Buch will informieren und so das Mysterium der Trinitdt in seiner Bedeu-
tung fir den Menschen darstellen; von dieser Zielsetzung her mufl es beurteilt
werden, Mit seiner Sachkenntnis und Darstellungsweise ist es dem Autor sicher
gelungen, die schwierige Materie dem Leser naherzubringen, nicht zuletzt durch
eingeschobene Exkurse iiber Gegenwartsfragen. Diese Aktualisierung unterbricht
freilich &fters den Duktus dogmenhistorischer Darstellung, erméglicht aber eine
stirkere Unmittelbarkeit der Aussage. In der bewufiten Beriidssichtigung der
Pneumatologie erhilt diese Zielsetzung ihre theologische Grundlage, allerdings iber
die Daten der Geschichte hinaus.

Miinchen Peter Stockmeier

Mittelalter

Walther Vélker: Praxis und Theoria bei Symeon dem Neuen
Theologen. Ein Beitrag zur byzantinischen Mystik. Wiesbaden (Franz Steiner
Verlag) 1974. X1V, 489 S., brosch., DM 136.—.

Wenn man vergleicht, auf welche Textausgaben fiir Symeon sich noch H.-G.
Beck in seinem 1959 erschienenen Handbuch beziehen konnte (Kirche und theolo-
gische Literatur im byzantinischen Reich, S. 585-587), dann ist der Fortschritt,
Selcher seitdem durch 9 Binde der Sources chrétiennes fiir diesen Autor erzielt
wurde, geradezu frappierend (hier S. XI). Bis auf das Buch von I. Hausherr vom
Jahre 1928, der die Vita Symeons von Niketas Stethatos edierte, diirfte dadurch die
gesamte Literatur zu Symeon bis zum Jahre 1957 iiberholt sein. Jeder, der die ge-
haltvollen Einleitungen zu den Ausgaben der Sources chrét. kennt, weif, daf} dort
iber Verfasser und Werk alles zu finden ist, was selbst ein anspruchsvoller Leser
als Einfithrung zu wissen verlangt. Unter diesen Umstinden ist es nur zu begriifien,
daf sich V., der Historiker der ostkirchlichen Mystik, nach seinen Biichern tber
Clemens von Alexandrien, Gregor von Nyssa, Ps.-Dionysius Areopagita, Maximus
Confessor und Johannes Climacus auch dieses bedeutenden Mystikers der &stlichen
Kirche angenommen hat und dessen soeben erst in gewisser Vollstindigkeit gedruds-
ten Werke in der thm eigentiimlichen Weise zu einer Monographie verarbeitete.

Zunichst werden die notwendigerweise mageren Resultate der Forschung bis
zum Jahre 1957 und die grofien Aufgaben vorgefiihre, welche die neue Ausgabe
stellt (S. 1-10). Sodann beschreibt V. die duferen Umstinde des Lebens Symeons,
seine umkimpfte Stellung in seiner Kirche und deren Einflufl auf sein praktisches
und schriftstellerisches Wirken (S. 11-86). Symeons Leben (949-1022) fillt zwar in
die Zeit des Kaisers Basilius 11 (976-1025), unter dem das ostrémische Reich seine
grofite Ausdehnung erfuhr, dafl diese Zeit in vieler Hinsicht eben doch nicht ,eine
der gliicklichsten Epochen der byzantinischen Geschichte® (S.11) war, sondern ,in
die traurigste Periode des byzantinischen Reiches“ fillt (so A. Ehrhard bei K.
Krumbacher, 1896, S. 154), muft V. selbst aus Symeon auf vielen Seiten dokumen-
tieren. Die fulere Macht des Reiches entsprach, wie das ofters geschieht, auch da-
mals nicht dem, was die Biirger des Reiches in seinem Inneren erlebten.

Symeon hatte eine freudlose Jugend in grofier Isolierung. Er erlebte seine
Wende, als er dem Studiten Symeon Eulabes begegnete, seinem geistlichen Vater,
dem Ideal eines Monches. IThm verdankte er auch die Anfénge seines visiondren Le-
bens. Gegen seinen Willen zum Priester und Abt berufen (um 980), leidet er unter
den Biirden dieser Amter, die ihn an einer von weltlichen Sorgen unberiihrten Le-
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bensfithrung hindern. Im Jahre 1005 dankt er ab, 1009 mufl er auch die Haupt-
stad verlassen, 1022 stirbt er. 13 Jahre nach seinem Tode redigiert Niketas Stetha-
tos seine Schriften und bewahrt sie so vor dem Untergang. In einer umfangreichen
Vorrede mufl er vor allem Symeons mystische Theologie zu rechtfertigen versuchen
und vor zu friither Lektiire der Hymnen warnen.

Das alles erinnert ein wenig an Meister Ekkehart, an dessen Werk heute eben-
falls vor allem die Differenzen mit der Amtskirche interessieren und bei dem man
ebenso wie bei Symeon leicht vergifit, daf sich beide zundchst und vor allem als
Glieder ihrer Kirche fithlten. Die Energie, mit der Symeon eingerissene Mifistinde
aufdeckr, entspringt denn auch der Sorge des Hirten um seine Herde, dem Wissen
um die Erhabenheit seines Dienstes. Dazu gehorten fiir ihn vor allem die Aufgaben,
die dem Abt gegeniiber seinen Monchen aufgetragen sind, aber auch diejenigen des
geistlichen Lehrers. Nur in einer richtigen ethischen Grundhaltung, in einer tiefen
Erfahrenheit griindet sich die discretio des Lehrers.

Die literarische Titigkeit Symeons ist eine Fortsetzung seiner miindlichen Lehre.
Von seinen Schriften sind freilich die Orationen und die Adyor év xe@alaiors nur
Kompilationen aus den Katechesen, die uns einen Einblick in das klosterliche Le-
ben verschaffen. In seinen Hymnen wollte er vor allem die Grifle des gottlichen
Erbarmens darstellen; andere Hymnen verteidigen seinen geistigen Vater, wieder
andere behandeln theologische Fragen.

Nach dieser Skizze des biographischen und literarhistorischen Teiles beginnt V.
mit seinem eigentlichen Thema, das er in vier umfangreiche Kapitel einteilt: Die
doyaclo, copotua), die éoyacia mvevuariz, die Yewoia und: Das vollkommene Le-
ben als Ziel der Entwidslung. — Diese Kapitel werden in Unterabschnitte gegliedert
(etwa: ,Der Kampf gegen die @ddy“), deren Uberschriften dem Leser bereits aus
frisheren Biichern V°. bekannt sind. Nun soll gar nicht bestritten werden, dafl sich
bei verschiedenen Theologen der stark traditionsgebundenen byzantinischen Kirche
Themenkreise nachweisen lassen, die unter demselben Titel behandelt werden kon-
nen. Die Frage, die sich angesichts dieser wieder iiber 400 Seiten starken Darstellung
erhebt, ist vielmehr die nach ihrer Methode.

Selbscverstindlich mufl sich jeder Forscher, der es mit so umfangreichen Quel-
len zu tun hat, zunichst eine Art systematischen ,Zettelkasten® anlegen. F. J. Dél-
ger und K. Primm haben es seinerzeit nicht anders gehalten, als sie die Realien von
oAntike und Christentum® und ,spitantiker Religionsgeschichte® zu erfassen ver-
suchten. Beide Autoren, um nur diese anzufithren, gewihren ihren Lesern jedoch
auch hinterher einen Einblick in ihre Arbeitsweise, indem sie durch umfangreiche
Register den Inhale ihrer Werke aufschliisseln und diesen jederzeit in allen Einzel-
heiten auffindbar und nachpriifbar machen.

Auch V. hat alle seine umfangreichen Biicher mit ,Zettelkdsten® vorbereitet,
deren einzelne Teile er hie und da wiedergibt (hier etwa auf S. 125!, 126!, 3065,
345 und 391). Dagegen ist nichts einzuwenden, die Fiille der Belege beeindruckt
vielmehr von Seite zu Seite mehr und mehr. Trotzdem will sich das Gefiihl nicht
einstellen, daf diese Schwirme von Zeugen objektive Beweise darstellen. Nicht nur,
daff man ganze Serien von Seitenzahlen daraufhin nachpriifen miifite, ob damit
wirklich gleichartige Tatbestinde zusammengefaflt werden, noch mehr beunruhigt
die mit grofiter Selbstverstindlichkeit verfolgte Methode, von einem Detail zum
anderen fortzuschreiten, ohne dafl diese Ketten von Einzelheiten durch mehr als
duflerliche Postulate koordiniert wiirden. Der Fortgang der Darstellung wird von
der Absicht des Autors absolut diktiert, der man sich in allem anzuvertrauen hat.!

! Um nur ein Detail herauszugreifen, so verteidigt V. (S. 40-43) wieder die
Ubersetzung des Namens Zvuedw 6 véos feoldyos = Symeon der Neue Theologe,
obwohl ein Kenner der theologischen Literatur der Byzantiner wie Albert Ehrhard
schon 1928 und 1933 (Byz. Z. 28 [1928] 443-444 und 33 [1933] 381 — 382) aus-
driicklich erkldrt hatte, ein ,neuer Theologe® wire den Byzantinern unertriglich
gewesen, und es miisse heiflen: Symeon der Jiingere, der Theologe = Syméon le
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So prizise die einzelnen Zitate auch aussehen, oft hat man den Eindruck eines ge-
lehrten Chaos, das von keiner Ubersicht aufgeschliisselt wird, weil das offensicht-
lich gar nicht méglich ist. Der Leser wird gezwungen, das Buch von Anfang bis
Ende zu lesen, wenn er etwas erfahren méchte, von dessen Existenz er nach den
Uberschriften da oder dort etwas vermutet (z.B. den Messalianer-Abschnitt S. 356~
358).

%V[an wird es diesem Buche zwar nicht verargen kénnen, dafl es dem nicht die-
nen mag, der es (wie manche Bildbinde zur byzantinischen Kunstgeschichte) mit
einer gewissen romantischen Emphase ergriffen hat, um sich (natiirlich ganz unver-
bindlich) an &stlicher Mystik zu weiden. Nach dem Vorwort aber will es eine erste
_zusammenfassende Darstellung der Welt Symeons® sein, ,eine solide Grundlage
fiir neue, hoffentlich bald erscheinende Einzelstudien®. Damit erhebt es den An-
spruch, den Rahmen fiir weitere Untersuchungen bereits giiltig abgesteckt zu haben,
cinen Anspruch, der dann berechtige wire, wenn die bisher bei V. iiberall zu be-
obachtende Systematik tatsichlich fiir jeden seiner Heiligen objektiv verbindlich
wire. Das kénnte durchaus so sein. Man wird aber abwarten miissen, was die Her-
ausgeber der Schriften Symeons, die mit dessen Gedankenwelt besser als jeder an-
dere vertraut sind, zu dieser Zusammenfassung zu sagen haben, die zunichst ein-
mal den Eindrudk erwedkt, als sei sie mehr von den personlichsten Kategorien des
Verfassers als von den Aussagen der Quellen bestimmt. Wer hat da wem den Weg
gewiesen?

Lengfeld bei Wiirzburg R. Riedinger

Ulrich Képf: Die Anfinge der theologischen Wissen-
schaftstheorie im 13. Jahrhundert (= Beitriige zur historischen
Theologie 49). Tiibingen (Mohr) 1974. XII, 310 S., Ln., DM 79,-.

Von der modernen Diskussion angeregt und letztlich von systematischem Inter-
esse geleitet, wendet sich der Vf. in der vorliegenden Arbeit den Anfingen der
theologischen Wissenschafistheorie zu. Er geht dabei von der richtigen, wenn auch
heute oft ignorierten Einsicht aus, dafl eine sachgemifle Besinnung auf die Grund-
lagen der Theologie sich in keinem Fall den historischen Bedingungen einfach ent-
zichen kann. ,Eine Bewiltigung der anstehenden Probleme ist nur nach kritischer
Aufarbeizung ihrer geschichtlichen Voraussetzungen moglich® (Einleitung S. 1).
Trotz seines unmittelbaren systematischen Interesses ist der Vi — und das verdient
nachdriidklich hervorgehoben zu werden — in keiner Phase seiner Untersuchung der
naheliegenden Gefahr erlegen, von der modernen Fragestellung sich den Blick fiir
die geschichtliche Situation verstellen zu lassen oder seine Ergebnisse kurzschlissig
zu aktualisieren. Die Hauptiiberschriften sollen den Gang der Untersuchung vor
Augen fithren: 1. Einleitung, 2. Voraussetzungen der theologischen Wissenschafts-
theorie, 3. der geschichtliche Ort der theologischen Wissenschaftstheorie im 13. Jh,,
4. der Gegenstand der Theologie, 5. die Einheit der Theologie, 6. die Wissenschaft-
lichkeit der Theologie, 7. der Vollzug theologischer Arbeit, 8. das Verhiltnis der
Theologie zu den anderen Wissenschaften und die Notwendigkeit einer selbstindi-

jeune, le théologien. — Diese Einsicht Ehrhards wird sich in einer Welt, die seit
dem 16. Jh. gewohnt ist, im Neuen auch das Bessere zu sehen, wohl nicht durch-
setzen, denn diese Formulierung ist auch heute wieder sehr publikumswirksam. Der
Rez. erlaubt sich resignierend nur noch den Hinweis, daff in den Akten der Lateran-
Synode von 649 (Mansi 10) die zawdrns = nouitas der monotheletischen Position
von den Dyotheleten als Charakteristicum ihrer Hiresie gewertet wird. Bei Mansi
10, 1057 D heifit es von den Hiretikern, sie seien xauwfjs ExMran yevouevor miotews
=, Verfechter eines neuen Glaubens® geworden. Es wire also eine Umkehrung der
Grundauffassung dieser von Maximus Confessor mafigeblich bestimmten Synode
(vgl. Byz. Z. 69 [1976] 17-38), wollte man ihr und dem bedeutendsten Theologen
dieser Zeit die Ansicht unterstellen, sie hitten die Formulierung ,der neue Theo-
loge* als Ehrentitel verstehen konnen,
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gen Theologie, 9. das Subjekt der Theologie, 10. Riickblick auf die Herausarbei-
tung des Theologicbegriftes, 11. Anhang: Quaestionenverzeichnis der theologischen
Wissenschaftslehren, Die Fiille des verarbeiteten Materials und die Vielfalt der be-
handelten Einzelfragen kénnen hier genauso wenig wie die erzielten Ergebnisse
referiert werden. Nicht nur die gedrudkten Quellen und bekannten Autoren, son-
dern auch das nur handschriftlich erhaltene Material und weniger beriihmte Theo-
logen (von oft erstaunlicher Originalitit) werden herangezogen. Der methodischen
Sauberkeit und Disziplin der ganzen Arbeit entspricht die Sorgfalt bei der Edition
der handschriftlichen Texte, die jedoch keine Lritische Edition sein sollen. Fiir die
ohnehin schr schwierige und bei dem derzeitigen Forschungsstand noch nicht end-
giiltig zu beantwortende Frage nach den Ansitzen der behandelten Probleme im
12. Jahrhundert wire es von Nutzen gewesen, die Untersuchungen von A. Grill-
meier, (Vom Symbolum zur Summa. Zum theologicgeschichtlichen Verhilenis von
Patristik und Scholastik. Kirche und Uberlieferung, Freiburg 1960, Seite 119-169)
und von H. Cloes, (La systématisation théologique pendant la premiere moitié du
XIle sitcle, in: Ephemerides Theologicae Lovanienses 34 [1958] 277-329) heran-
zuziehen. Vor jeder formalen Reflexion und Theorie iiber diese Fragen und damit
vor den Quaestionen zu diesem Gegenstand liegen die tatséchlichen systematischen
Entwiirfe und Versuche von Theologie als Wissenschaft und die dabei praktizierte
Methode. Diese Anmerkung ist als Hinweis fiir die weitere Forschung gedacht und
soll in keiner Weise den Wert dieser soliden, fiir die akruelle Diskussion wie fiir
die Medidvistik gleichermaflen bedeutenden Studie schmilern.
Miinchen Richard Heinzmann

Richard Heinzmann: Die Summe ,Colligite Fragmenta®
des Meisters Hubertus (Clm 28799). Ein Beitrag zur theologischen
Systembildung in der Scholastik (= Verdffentlichungen des Grabmann-Institutes
zur Erforschung der mittelalterlichen Theologie und Philosophie, N. F. 24). Miin-
chen—Paderborn—Wien (Schéningh) 1974. Kart., XVIII, 268 S., DM 52,

Otto von St. Blasien berichtet in seiner Chronik zum Jahre 1194, dafl unter
den Gelehrten dieser Zeit Hu(m)bertus von Mailand einen nach Umfang und Ge-
lehrsamkeit ausgezeichneten Liber, betitelt ,fragmenta caelestis mensae®, schrieb.
Zur Erginzung dieser Nachricht verwies bereits der Herausgeber der Chronik, A.
Hofmeister, auf eine Notiz des Geschichtsschreibers Alberich von Troisfontaines,
der zum Jahre 1200 bemerkt, daf der Theologe und Kardinal Humbertus, 7 Jahre
Erzbischof von Mailand (d.i. von 1206-1211) und 10 Jahre Magister in Paris, ein
Buch ,Uber die Ubereinstimmung des Alten und des Neuen Testaments verfafite.
Habent sua fata libelli! Die theol. Summe (,Bruchstiicke vom himmlischen Gast-
mahl des Wortes®) ist bislang nur in einer einzigen Handschrift bekannt geworden,
die erst 1961 aus wohlverwahrtem Privatbesitz von der Bayerischen Staatsbiblio-
thek in Minchen erworben und (als Clm 28799) zuginglich gemacht wurde. Nach
vorherigen unvollstindigen Informationen (durch M. Grabmann [1929] und U.
Horst [1964]) hat R. Heinzmann in seiner Miinchener Habilitationsschrift die hand-
schriftliche Uberlieferung der Summe untersucht, beschrieben und dargelegt. Diese
erste kritische Untersuchung mufite feststellen, dafl die unvollendet gebliebene
Summe fragmentarisch iiberliefert ist. Aus der Handschrift des 13. Jh., die ur-
spriinglich 35 Quaternen (35 x 8 = 280 Folien) enthielt, wurden an verschiedenen
Stellen 72 Blitter herausgeschnitten, so dafl der Umfang des Codex um etwa ein
Viertel vermindert wurde. Uber den Verbleib dieser Folien ist nichts bekannt! Die
vorliegende Untersuchung, die ein umfangreiches und detailliertes Quistionenver-
zeichnis enthilt (S. 28-145), mufite sich immer wieder iiber die listigen Liicken
hinwegarbeiten.

In einer literarkritischen Einfithrung (S. 5-27) beschreibt die Arbeit zunichst
Inhalt und Quellen der Summe, — den Aristoteleszitaten wird dabei die besondere
Aufmerksamkeit zugewendet! — und befafit sich dann mit der Datierung und dem
Verfasser derselben. Die Abfassungszeit ist durch die Chronik des Otto von St.
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Blasien fiir die Jahre um 1194 gesichert und es besteht kein Grund, die Unsicher-
heit beziiglich der Abfassung der Summa des Magisters Praepositinus, die von
Humbert benutzt wurde, auf dessen Summa auszudehnen, im Gegenteil, das
Schwanken der Forschung beziiglich der (1.) Lehrtitigkeit des Pripositinus in Paris
in den Jahren zwischen 1190-1194 wird durch Humberts Werk beendet. Dafl die
Summe vor 1200 verfafit wurde, beweist auch die Tatsache, dafl sich in ihr ,kein
Einfluf der metaphysischen Schriften des Arsistoteles feststellen 1ifie® (19), obwohl
die logischen Schriflen des Philosophen hiufig zitiert werden (vgl. 16-18). Diese
Entstehungszeit wird auch durch die Begriffsgeschichte bestatigt: die Begriffe ,origi-
nale peccatum® (bzw. ,vitium®) (Quist.-Verz. S. 88) oder ,generales indulgentiae’
(ebd. S. 101) werden in friihscholastischer Bedeutung verwendet; ebenso weist die
Auseinandersetzung mit den christologischen Nihilianismus (ebd. S. 118 und 143 £.)
auf die achziger und neunziger Jahre des 12. Jahrhunderts als Entstehungszeit der
Summa hin.

Uber die Person dieses Theologen Humbertus von Mailand wissen wir wenig.
Sollte er mit dem von Alberich von Troisfontaines erwihnten Maildnder Erzbischof
und Kardinal Humbertus de Pirovano (f 1211) identisch sein — fiir diese Identitit
spricht immerhin die Tatsache, dafl der Verfasser der um 1190 entstandenen theol.
Summa Humbertus Mediolanensis ist und der Maildnder Erzbischof und Kardinal
Humbertus um 1200 zehn Jahre Magister in Paris war! — so wiire er auch der Ver-
fasser einer bibeltheologischen Schrift ,De concordia veteris et novi testamenti®.
Diese ist selbstredend nicht mit der iiberlieferten Summa identisch. Aber setzt nicht
gerade die theol. Summe die Beschiftigung mit der Schrift voraus? Die Theologie
des 12. Jahrhunderts ist noch sehr viel enger mit der Schriftauslegung verbunden
als die Theologie des 13. Jahrhunderts. Die Viktoriner (z.B. Hugo), die ,Montani’,
die Theologen auf dem Berg der Hl. Genoveva, und auch die Porretani waren ins-
gesamt Schrift-Gelehrte! In der Summa ,fragmenta caclestis mensae® werden die
von der Schriftauslegung iibriggelassenen Stiicke, losgeldst von der Texterkldrung,
aufbewahrt. ,Haec sunt igitur quaestionum sacrae scripturae minutiae quae de
manibus tractatorum decidentes separantur et separatae seorsum a litterae exposi-
tione reservantur® (S. 28 ). Diese Angabe betrifft genau die Methode der frith-
scholastischen Theologie, die sich ebenso von den HI. Schriften her Fragen aufgeben
1if¢, wie sie auch solche an die Schriften stellt. Je mehr sich die Schultheologie auf
das Textbuch des Petrus Lombardus festlegte, desto mehr trat die HI. Schrift in den
Hintergrund. Humbertus kannte das Sentenzenbuch des Lombarden und er hielt
sich auch in seiner Darlegung an des Lombarden Einteilung der Theologie in vier
Biicher; aber er ging methodisch und lehrmiBig seine eigenen Wege des Denkens,
dic oft unmittelbar von der Auslegung und Befragung der Schrift herkommen (vor
allem im 2. Buch iiber die Schopfung und Urgeschichte).

R. Heinzmann analysiert hochst ausfiihrlich und aufschlufireich den formalen
und materialen (inhaltlichen) Systemgedanken der Summa (S. 147-261). Zur for-
malen Befragung des (theol.) Gegenstandes und formalen Darlegung des Erfragten
griff der Magister die allbekannten Prinzipien der vier Utsachen und vier Arten der
Bewegung und Verdnderung samt den 10 Kategorien auf, um nach allen Regeln
der ,artes in der Theologie zu verfahren. Die theologische Wissenschaft ist noch (1)
mehr eine Frage der Methode der Quistion, des Artikels und der Traktate als eine
Frage der Wissenstheorie und der Hermeneutik. Die theol. Erkenntnislehre war fiir
den Magister primér eine Frage des Lehrens und der Unterweisung. Uber die dia-
lektische Kunst und Fertigkeit des Zergliederns, Aufteilens und Zusammenordnens
kam der scholastische Wissensbegriff voran. In der Systematisierung der theologischen
Tugenden und der vier Kardinaltugenden fand die Summa einen guten Gegenstand
ihrer Methode. Gegeniiber metaphysischen Fragen ist sie eher zuriickhaltend. Die
sprachlogische und grammatikalische Unterscheidung zwischen Wortsubstanz (sub-
stantia subiecta®) und Wortform(en) (;substantia subiecti id est substantialis formae®)
half, die anstehenden Fragen nach Identitit (Einheit) und Differenz (Vielfalt) ei-
nes theologischen Gegenstandes losen. Den materialen Systemgedanken entwidkelte
Magister Humbert mit dem Begriff (der Schule) vom ,opus creationis® und ,opus
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recreationis’. Letzteres unterteilte er in das sichtbare Heilswerk des Christusge-
schehens und in das unsichtbare Wirken der Kraft und Gnade der Tugenden,
woriiber er bereits im 2. Buch von der Erschaffung und urspriinglichen Ausstattung
des Menschen im Anschlufl an das Kapitel iiber die naturale Verderbnis des Men-
schen durch Schuld und Siinde handelt. Diese Zuordnung der ,vita‘ und ,virtutes',
der Zusammenhang zwischen der urspriinglichen naturalen Ausstattung des Men-
schen, seiner schuldhaften Verderbnis und Verkehrung und seiner tugendhaften,
gnadenhaflen Wiederherstellung zieht sich wie ein roter Faden durch die ganze
Schopfungstheologie. Das Verstiandnis des ,peccatum originale® als ,vitium originale
und die Zuordnung der ,ignorantia® zur Urschuld (vgl. S. 88 f.) zeigt, dal Magi-
ster Humbert in der Uberlieferung der Schule von St. Victor steht und ihr ebenso
verpflichtet ist wie der Schule des Robert von Melun. Hugo von St. Victor ist fiir
ihn der ,Grofle® (vgl. S. 12). Diese Qualifizierung Hugos kennen wir auch aus dem
(vor 1170 verfafliten) Paulinenkommentar ,Totius sacrae scripturae“ (Cod. Vat.
Ottob, lat. 445), der Vorlage der unter dem Namen Hugos von St. Victor gedrudk-
ten Allegoriae in Novum Testamentum Lib. 5-8. Die Allegoriae, der erwihnte
Kommentar zu den Hauptbriefen des Apostels Paulus und die Summe des Magi-
sters Humbert sind in jenem theologischen Milieu des spiten 12. Jahrhunderts ent-
standen, dafl durch Hugos Symbol- und Existenzialtheologie und Roberts von Me-
lun Schriftgelehrsamkeit und Dialektik angereichert ist. In dieser Geisteswelt wurde
auch die Auseinandersetzung mit dem christologischen Nihilianismus gefiihre, nach
dem Leib und Seele in der substanzialen Annahme durch den personalen Logos
nicht ein ,aliquod unum® sind (vgl. 142-145). Leider ist das 3. Buch der Summa un-
vollstindig und das iiberlieferte Fragment ist arg lidiert. Trotzdem konnten die
vorhandenen Folien (204r-207r) sehr wichtig sein fiir die Geschichte dieser frith-
scholastischen christologischen Hiresie, die wir noch in ihren Anliegen und Griinden
noch zu wenig kennen. Die erklirten Bemiihungen des Magisters um den Aufweis,
dafl die Leib-Seele Natur des inkarnierten Logos ein ,aliquod unum®, ein ,com-
positum® sei, das ein ,nomen proprium‘ trage, dieser Mensch Jesus sei, der Sohn
Gottes, beweisen, dafi der christologische Nihilianismus die Substanzbezeichnung
nur fur das personale Sein (Jesu Christi) gelten lief, nicht fiir dessen naturale
Griinde, Das sprachlogische Verhiltnis von Wortsubstanz und Wortqualitit(en) er-
laubt keine andere Aussage. Die Vertreter des christologischen Nihilianismus miis-
sen offensichtlich in den Schulen der Sprachlogiker gesucht werden; diese sind aber
keine ,,Nihilisten oder ,Nominalisten® als welche sie in der Verurteilung durch
die Kirche (Denz.-Schénm. 749 f.) erscheinen.
Corrigenda:

S. 29 Z. 14 v.u. confessionem: confusionem S. 61 Z. 6 u.u. generales S. 151
Z. 17/18 necessarigm S. 159 Anm. 60 theologica S. 181 Anm. 25 traducé S. 212
Z. 15 voluntatis rationis: rationalis (? vgl. Z. 16 voluntatis sensualis) S. 244 Anm.
24 salutis.

Bochum L. Hidl

Nicolaus Heutger: Loccum — eine Geschichte des Klosters.

Hildesheim (August Lax) 1971. XTI, 156 S., geb., DM 18.—.
ders.: Bursfelde und seine Reformkléster. 2. erweiterte Aufl.

Hildesheim (August Lax) 1975. XXVII, 147 S., 20 Tafeln, kart.

Das achthundertjihrige Kloster Loccum, das im Jahre 1163 von Zisterzienser-
monchen gegriindet wurde (vgl. die Festschrift Loccum Vivum, Hamburg 1963),
und das noch dltere urspriingliche Benediktinerkloster Bursfelde, das durch die von
ihm im 15. Jh. ausgegangene Klosterreform weithin bekannt geworden ist, sind die
beiden bedeutendsten niedersichsischen Kloster, deren Wirkungen iiber die Refor-
mation hinaus bis in die Gegenwart reichen. Das gilt insbesondere fiir Loccum, das
die Jahrhunderte seiner wechselvollen Geschichte fast bruchlos iiberdauert hat und
noch heute — als geistliches Zentrum der Hannoverschen Landeskirche neben Ev.
Akademie, Pastoralkolleg, Katechetischem Amt und Volkshochschule am gleichen
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Ort — deutliche Elemente des fritheren Klosterlebens bewahrt. In geringerem Mafle
gilt dies auch fiir Bursfelde, dessen Abtswiirde bis heute in der Gottinger theologi-
schen Fakultit (seit 1828) wenigstens als Titel weiterlebt. Hier ist kirchengeschicht-
liches Erbe in einer lutherischen Kirche noch lebendig, das ilter ist als die Refor-
mation. Und der Reiz der beiden Darstellungen liegt nicht zuletzt darin, daf sie
dieses Erbe bewufit zu machen versuchen.

Der Verf., der durch eine Reihe weiterer Publikationen iiber die Geschichte
niedersichsischer Kloster bekannt geworden ist, méchte etwas von dem Geist und
der Ausstrahlungskraft der beiden Orte im Laufe ihrer Geschichte bis in die Gegen-
wart hinein vermitteln und verbindet dazu historische, kunstgeschichtliche (mit Ab-
bildungen) und theologische Aspekte. Gewissenhaft werden die iiberlieferten Daten
zusammengetragen und die Kldster in ihrer geschichtlichen Entwicklung skizziert.
Dabei wirkt das Buch iiber Loccum in sich geschlossener. Seltsam mutet lediglich
der Anhang iiber das Kloster Amelungsborn an und hier vor allem die ausfiihrliche
Deutung von Wilhelm Raabes Werk ,Das Odfeld* (S.144-148). Gelegentlich st6Bt
man in dem Buch auch auf die Verwendung altertiimlicher Schreibweisen, insbeson-
dere bei Namen: ,Kanut® statt Knut (S.19), ,Knoblouch® statt Knobloch (S. 59);
vgl. auch , Walkenmiihle® und ,Walkemiihle® statt Walkmiihle (S. 31). Die Schreib-
weise sollte zumindest einheitlich sein, z. B. ,Woldemar® oder ,Waldemar* (S. 19).
Die Namensform , Wulbrand® (S. 110) statt ,, Wilbrand® (S. 5 ff.) von Hallermund
ist wohl ein Versehen. Insgesamt scheint der Verf. eine gewisse Schwiche fiir die
gegenwirtigen Abte der Kloster zu besitzen, denen er verhiltnismifig viel Platz
einrdumt (Loccum 113 ff.; 149 ff.; Bursfelde 71 ff.).

Bei dem Buch iiber Bursfelde handelt es sich bereits um die 2. erweiterte Auf-
lage. Gegeniiber der 1. Aufl. (1969) sind allerdings nicht nur Erweiterungen zu ver-
zeichnen sondern auch Kiirzungen und Korrekturen, die vor allem wohl durch die
Besprechung von E. Bachmann (Niedersichs. Jahrbuch f. Landesgesch. 43, 1971,
245-247) bedingt sind. Erweitert ist die 2. Aufl. durch den Abdruck zweier ilterer
Arbeiten von H. Lilje (Benedikt, Abt des Abendlandes, aus: Die Furche, 23, 1937,
547-555 = S. XV-XXIII) und P. Volk (Die Studien in der Bursfelder Kongrega-
tion, aus: Los monjes y los estudios, Poblet 1963, 325-337 = S. 99-111); ferner
durch die Zusammenstellung der Reste der ehemaligen Bursfelder Klosterbibliothek
(S.74-83) und einen zusitzlichen Beitrag iiber die Bauten in Bursfelde (S.84-87).
Niitzlich, aber innerhalb der Anlage des Buches nicht sehr gliicklich ist ein neu auf-
genommener Abrifl der Geschichte Bursfeldes (S. 88-95), von dem spiter noch eine
Kurzform gegeben wird (S. 114 f.). Inwieweit dariiber hinaus noch ein Unterrichts-
entwurf tiber das Kloster Bursfelde (S.96-98) nicht nur ,,ungewohnt® sondern auch
sangebracht® (S. XIII) ist, steht dahin. In der beigefiigten Liste der Monchskloster
der Bursfelder Kongregation (S.140ff.) ist der Name ,Odensee” in Odense zu
korrigieren; das Kloster St. Peter im Schwarzwald ist aus dieser Liste zu streichen,
da iiber seine Inkorporation nichts Niheres bekannt ist. Zur Literatur sei erginzend
hingewiesen auf dic Untersuchung von B. Frank, Das Erfurter Peterskloster im 15.
Jahrhundert, Gottingen 1973.

So bleiben trotz sorgfiltiger Ausstattung noch einige Verbesserungsmoglich-
keiten. Als Einfilhrung und Uberblick iiber zwei wichtige Kapitel niedersichsischer
Kirchengeschichte haben die Darstellungen gleichwohl ihren Wert. Dariiber hinaus
regen sie dazu an, der Frage nach dem monastischen Erbe in der ev. Kirche auch an
anderen Orten nachzugehen.

Bonn W. A. Bienert
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Reformation

Fritz Kelber, Gerhard Pfeiffer, Wilhelm Kantzenbach: Evangelium und
Geist der Zeiten. 450 Jahre Reformation in Niirnberg. Niirnberg (Ev.
luth. Gesamtkirchenverwaltung) 1975. 169 S., geb.

Als Student der Theologie hatte ich vor nunmehr iiber zehn Jahren eine Semi-
nararbeit anzufertigen iiber das Thema , Charitas Pirkheimer und die Reformation
in Niirnberg.“ Die Aufzeichnungen und Briefe der Abtissin; das Wort ihres Bruders
Willibald von der Reformation, die sehnlich erwartet wurde als , Verbesserung®
und die in eine ,Verboserung® ausgeartet sei; die bewegten Vorginge um die Ein-
und Durchfithrung der Reform in Niirnberg lassen etwas verspiiren von den ,ge-
schichtlichen Notwendigkeiten, die hinter den Geschehnissen standen®, wie Dekan
Fritz Kelber sie in seinem Vorwort der zu rezensierenden Festschrift zum 450-
jahrigen Reformationsjubilium in Niirnberg anspricht.

Die Festschrift trigt bezeichnenderweise den Titel ,Evangelium und Geist der
Zeiten®. Sie ist damit zugleich Rechenschaftsbericht, der um die Tragik des ,Gottes-
wortes unter uns Menschen® weifl und die ein Reformator unseres Jahrhunderts,
Reinhold Schneider, den ,,Gang durchs Feuer® nannte.

Die drei Beitrige der Festschrift werfen Fragen auf, die sie selber nur erhellen,
nicht aber l8sen kénnen und wollen:

die ,evangelische Stadt“, womit Erinnerungen des Lesers an die apokalyptische

Stadt geweckt werden mogen;

die christliche Gemeinde Niirnbergs im Spannungsfeld von kirchlicher und poli-

tischer Gemeinde; schon in der Themenstellung k%ingt das Problem der Identitit

von ,kirchlich® und ,christlich® an;

und schliefflich Niirnbergs Bedeutung als ,Umschlageplatz deutscher Kirchen-

geschichte®; neben dem Unterton der Vermarktung religiéser Impulse tritt das

prophetische Bild des liuternden Schmelztiegels in den Vordergrund, das die
schwere und vergebliche Frage nach der Wahrheit aufwirft.

,Hirngespinste nennt Fritz Kelber seine essayhaften Ausfiihrungen, in denen
er Phinomene zum Sprechen bringt, die als spiirbare Krifte die Geschichte trugen
und formten, ohne jedoch mit schulhistorischen Kategorien erfaflbar zu sein. Sein
»Risonieren® fordert historische Konflikte ans Tageslicht, die in den Quellen nie
so recht greifbar sind, die aber in lebendigen Traditionen bis heute zum Tragen
kommen und die 6ffentliche Meinung und Stimmung prigen.

Nur noch dem Seelsorger, dem ,Seismographen® — ein Wort, das Kelber mehr-
mals verwendet — wird historische Gestaltung sichtbar, erlebbar in ihren Gestaltern,
die wirkliche Gestalten der Geschichte waren. In seinem menschlich positiven und
souverinem Urteil Feuerbach gegeniiber demonstriert Kelber, was ich hier mih-
sam zu sagen versuche.

Das Ringen und Suchen der christlichen Gemeinde im Interessenfeld der politi-
schen Gemeinde wie der Amtskirche verfolgt der Beitrag von Prof. G. Pfeiffer. Er
zieht die Linie durch von den vorreformatorischen Streitigkeiten zwischen Pfarr-
geistlichkeit und den Bettelorden, iiber die Auseinandersetzungen um Lehrmei-
nungen vor allem im 17. Jahrhundert, von der Zuwendung zu pietistischen Stro-
mungen bis hin zu den Erweckungsbewegungen im 18./19. Jahrhundert, um dann
auf die Probleme der Landeskirche bei der Entlassung aus den Bindungen der
Staatskirche einzugehen. Das Ringen der Kirche im 3. Reich und die Bemiihungen
gegenwirtiger kirchlicher Arbeit um eine lebendige Gemeinde schlieflen den weit-
gespannten Bogen.

Bei diesen Kimpfen ging es nicht so sehr um Organisationsfragen, sondern we-
sentlich auch darum, aus der Umklammerung verrechtlichter, etablierter Glaubigkeit
freizukommen und den Geist des Evangeliums in der urspriinglichen Einfachheit
und Reinheit wieder erlebbar zu machen.
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Die Ketzerinquisition im 14. Jahrhundert, der Kampf gegen Tdufer und Er-
weckte, die Verfolgung der bekennenden Kirche und die Kompromifilosigkeit gegen-
wirtiger kirchlicher Erneuerungsbestrebungen legen diese Deutung nahe.

Nirnbergs Bedeutung als Umschlageplatz deutscher Kirchengeschichte ist eng
verbunden mit dem Buchdrudk. Prof. Kantzenbach betont in seinem Beitrag, dafl
mit dem Auftreten Luthers ein beschwerlicher Weg langsamer Denkprozesse be-
gonnen hat, der nicht mehr nur Angelegenheit des Einzelnen war. Mit der Ver-
breitung des Buchdrudks werden diese Denkprozesse von breiten Schichten der Be-
volkerung aufgenommen und gestaltet. Niirnberg als die ,Stadt revolutionirer
Kontakte®, als Sammelbecken neuer religitser Ideen — es werden die Bewegungen
der Tiufer, der Pietisten und Erweckten und schlieflich der Freireligidsen ange-
sprochen — wird auch gezeigt als der Ort, wo diese Bewegungen immer wieder neu-
tralisiert wurden, wo die Reformation zu einer Kirche ,geronnen® ist. Ein anschau-
liches und eindrudssvolles Bild, das den geistigen Prozef in seinem Endstadium der
Entwidslung und damit am Beginn seiner historischen Tradierbarkeit charakterisiert.

Die Festschrift zum 450jihrigen Reformationsjubilium in Nirnberg geht iiber
einen historischen Riicdkblick weit hinaus. Sie versucht, im historischen Geschehen die
Triebkrifte freizulegen, die den Geist der Zeiten iiberdauern und die urspriingliche
Michtigkeit des Evangeliums in einer jeden Zeit neu zum Erleben bringen kénnen.

Angsburg Hermann Horger

Jorg Végeli: Schriften zur Reformation inKonstanz 1519
bis 153 8. Mit Gregor Mangolts Konstanzer Reformationsgeschichte von 1562
zum Vergleich. Erste Gesamtausgabe. Bearbeitet und aus zeitgendssischen Quel-
len erginzt und erklirt von Alfred Vogeli. (= Schriften zur Kirchen- und
Rechtsgeschichte Nr. 39—41). 1.Halbband: Texte und Glossar; 2. Halbband:
1.Teil: Beilagen; 2. Halbband: 2.Teil: Kommentar und Register. Tiibingen
(Osiandersche Buchhandlung) und Basel (Basileia-Verlag) 1972-1973. 586 81
geb., DM 94.—; XIV, 265 S., geb., DM 52.—; XIV, 653 S., geb., DM 94.~.

Der langjihrige Konstanzer Stadtschreiber Jorg Vogeli schrieb etwa in den
Jahren 1536-1538 eine Reformationsgeschichte seiner Stadt nieder, die jetzt erst-
mals vollstindig herausgegeben worden ist. Einzelne Stiike waren bereits in aller-
dings unzulinglichen Abdrucken bekannt. Der fiir sein Amt iiberdurchschnittlich
gut gebildete Jorg Vogeli wurde etwa 1483/84 in Konstanz geboren, studierte
moglicherweise 1498 in Erfurt und trat bald nach der Jahrhundertwende in den
stidtischen Dienst. Von 1524 bis 1548 bekleidete er das Amt des Stadtschreibers,
nach der Rekatholisierung Konstanz’ ging Vogeli mit seiner Familie nach Ziirich
ins Exil, wo er am 8. Mirz 1562 starb. Die Reformationsgeschichte Végelis hat ent-
sprechend der amtlichen Stellung des Verfassers die Tendenz, die Ereignisse in Kon-
stanz aus der Sicht des Rates darzustellen. Thre bewegende Mitte ist der Kampf
um die Durchsetzung der Reformation gegen den Widerstand von Bischof und
Geistlichkeit. Vogeli ist ein iiberzeugter Parteiginger der Reformation, wie sein
Hauptwerk und die wenigen erhaltenen sopuscula® zeigen. Allerdings sind seine
religidsen Uberzeugungen im einzelnen, wie etwa das Verhiltnis zu Zwinglis Ge-
dankenwelt, noch unerforscht.

Der Herausgeber arbeitete seit Mitte der dreifliger Jahre an dieser Edition, erst
kurz vor Abschluff konnte das Original von Vigelis Handschrift (friiher Hamburg,
jetzt Deutsche Staatsbibliothek Berlin) aufgefunden werden und liegt selbstver-
stindlich dem Abdruck zugrunde. Aufergewohnlich an dieser Edition ist die grofie
Breite des Sachkommentars. Der Herausgeber hatte es sich zur Aufgabe gemachr,
alle Aussagen Vogelis an den zeitgendssischen gedruckten oder ungedruckten Quel-
len zu priifen und diese bei Abweichungen in vollem Wortlaut mitzuteilen, ,da
man ja nicht wie in Ziirich, Bern und Basel auf gedruckte Akten zur Reformation
in Konstanz verweisen kann® (S.19). Dieses Ziel hat die Edition erreicht. Tat-
sachlich ist der Kommentarband dadurch zu einer Aktensammlung zur Reformation
in Konstanz sowie zu einer Art Biobibliographie der auftretenden Personen ange-
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wachsen — die Biographie des Bischofs der entscheidenden Jahre, Hugos von Hohen-
landenberg, umfafit nur bis zum Jahre 1518 gegen 40 Seiten. Die ungewdhnliche
Breite des Kommentars und der Beilagen ist von unbestreitbarem Nutzen, wenn sie
im Zusammenhang gelesen werden. Als Nachschlage- oder Quellenwerk vermdgen
die drei Binde trotz Personen-, Orts- und Sachregister nur teilweise zu dienen,
da beispielsweise ein chronologisches Altenverzeichnis fehlt. So besteht leider die
Gefahr, dafl wichtiges, hier erstmals abgedrucktes Quellenmaterial sowie grund-
legende Forschungsergebnisse zur Reformationsgeschichte Konstanz’ und der Um-
gebung wegen der Art der Darbietung unbeachtet bleiben werden.
Ziirich Ulrich Gébler

Neuzeit

Ekkehart Fabian: Geheime Rite in Ziirich, Bern, Basel und
Schaffhausen. Quellen und Untersuchungen zur Staatskirchenrechts- und
Verfassungsgeschichte der vier reformierten Orte der Alten Eidgenossenschaft
(einschlieRlich der Ziircher Notstandsverfassung). Mit Namenlisten 1339/1432—
1798 (1800) (= Schriften zur Kirchen- und Rechtsgeschichte, Nr. 33). Koln/Wien
(Bohlau) 1974. 540 S., geb., DM 60.—.

Das Problem der sogenannten ,Geheimen Rite® beriihrt nicht blofl ein Rand-
gebiet der oberdeutschen und schweizerischen stddtischen Verfassungsgeschichte,
sondern fithrt zur zentralen Frage nach den Trigern politischer Entscheidungspro-
zesse, gerade auch im Zusammenhang mit dem Durchbruch der reformatorischen
Bewegung. Am schirfsten stellt sich das Problem in Ziirich, weil hier einerseits die
Person des Reformators Huldrych Zwingli von der dlteren Forschung und darauf
aufbauend auch von Ekkehart Fabian als bestimmende Figur eines solchen Ge-
heimen Rates angesehen wird und andererseits der im Jahre 1970 verstorbene Ziir-
cher Reformationshistoriker Leonhard von Muralt sowie einige seiner Schiiler den
Nachweis zu erbringen versuchten, dafl es den michtigen Geheimen Rat als verfas-
sungsrechtliche Institution in Ziirich gar nicht gegben hat.

Aus diesem Grunde nimmt mit einem gewissen Recht die Behandlung des Ziir-
cher Geheimen Rates im vorliegenden Band den weitaus breitesten Raum ein, wo-
bei die Jahre 1523-1531 im Vordergrund stehen und etwa ein Viertel des gesamten
Umfanges ausmachen. Neben einer Forschungsgeschichte und der Wiederholung sei-
ner Hauptthese (S. 61-132) bietet der Herausgeber eine Auswahl von kommentier-
ten Alktenstiicken, die sowohl Kompetenzzuteilungen an ,heimliche Rite* wie
deren Entscheidungen belegen sollen. Ahnlich verfihrt der Herausgeber fiir die Zeit
nach Zwinglis Tod bis 1798, wobei hier jedoch fast ausschlieflich Quellenstiicke
iiber den Geheimen Rat geboten werden. Mehrere Verzeichnisse versuchen alle Mit-
glieder dieses Gremiums vom 16. bis in das 18. Jahrhundert zu erfassen.

Demgegeniiber sind Bern, Basel und Schaffhausen insgesamt nur 150 Seiten mit
jeweils biof} einigen Quellenstiicken gewidmet. Dafiir treten die Namenlisten in den
Vordergrund. Die Anlegung dieser Personenverzeichnisse (Bern: Schultheiflen, Ven-
ner, Heimliche vom Rat und von Burgern 1435/36-1797/98; Basel: Die ,Dreizehn®
1432-1797/98; Schaffhausen: Geheime Rite 1530-1798/1800) ist duflerst verdienst-
voll, weil es fiir diese Stidte, im Gegensatz zu Ziirich, noch kein gedruckten Rats-
listen gibt.

Wie sehr Ziirich im Vordergrund steht beweist das — wie stets bei Ekkehart
Fabian — sehr aufschlufireiche Personenregister, das indes nur den Teil iiber Ziirich
beinhaltet. Die Bedeutung des Bandes liegt weniger in der Bereitstellung bisher ver-
streut publizierter oder ungedruckter Quellenstiicke zur Thematik ,,Geheimer Rat®,
weil hier das Auswahlprinzip fiir einen derartig weiten Rahmen fragwiirdig blei-
ben mufl, als vielmehr in dem Versuch die Angehorigen der politischen Fiithrungs-
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schicht iiber einen lingeren Zeitraum hinweg listenmiflig zu erfassen. Insbesondere
fiir diese entsagungsvolle, iiberaus niitzliche Arbeit gebithrt dem Herausgeber Dank

und Anerkennung.
Ziirich Ulrich Gibler

Adalbero Kunzelmann OSA: Geschichte der deutschen Augu-
stiner-Eremiten (= Cassiciacum Bd. XXVI). 6. Teil: Die bayerische Pro-
vinz vom Beginn der Neuzeit bis zur Sikularisation. Wiirzburg (Augustinus-
Verlag) 1975. XII, 424 S., kart.

Mit seltener Stetigkeit erscheinen die weiteren Binde der grofangelegten Ge-
schichte der deutschen Augustinereremiten. Noch bis zuletzt hat der anfangs Au-
gust 1975 verstorbene Verfasser am letzten, dem achten Band, gearbeitet.

Der hier zur Besprechung vorliegende Band gilt der Geschichte der bayerischen
Provinz vom Beginn der Neuzeit an. Hier hitte man ruhig von der Reformation
als dem Anfangsdatum des Bandes sprechen diirfen. Denn die Reformation stiirzte
den Augustinerorden in Deutschland in eine lebensgefihrliche Krise, in der die sdch-
sische Provinz unterging, wihrend die bayerische fiir mehr als ein halbes Jahr-
hundert am Rand des Untergangs lebte. Im eigentlich bayerischen Raum gingen die
Kloster Niirnberg und Windsheim, Mindelheim und Kulmbach ginzlich verloren,
andere zeitweilig, von den verlorenen Kldstern in Schlesien, Béhmen und Mihren
und im osterreichischen Raum ganz zu schweigen. Die Zahl der Ordensmitglieder
sank erschreckend. Das Kloster in Miinchen, das doch von der herzoglichen Familie
mit allen Mitteln unterstiitzt wurde, das 1490 noch 32 Religiosen beherbergte,
zihlte um die Mitte des 16. Jahrhunderts nur noch zwei oder drei schwache alte
Briider, um 1600 dagegen wieder 30, 1721 sogar 61 Mitglieder. Dazu fehlte zu-
nichst jegliche Fiihrerpersonlichkeit unter den Provinzialen. Erst 1525 fand man
sich auf dem Wiener Kapitel zu einer klaren Stellungnahme gegen Luther, und 1534
muflte der Provinzial wegen seiner lutherischen Ansichten abgesetzt werden. Auch
der eifrige Ordensgeneral Seripando konnte sich gegen einen Hochstapler als Pro-
vinzial nicht durchsetzen. Nach Provinzialen, die aus dem Kloster Fiume geholt
wurden, und nach einem Portugiesen wurde ein Flame zum Provinzobern bestellt
(Van Keerbeeck 1581-85). Sein wechselvolles Leben wird ausfiihrlich beschrieben.
Dann wurden Italiener mit der Leitung der im Todeskampf liegenden Provinz be-
stellt, die auch einige ziemlich unbotmifige welsche Ménche in die bayerischen Klg-
ster mitbrachten. Der letzte dieser italienischen Obern war wohl auch der bedeu-
tendste, der ,Neapolitaner® Felix Milensius, einer der ersten Historiker des Or-
dens. Von der ausgedehnten bayerischen Provinz wurden in diesem Zeitraum auch
die Randgebiete losgeldst und zu eigenen Provinzen erhoben: Polen, Steiermark-
Kérnten, Bhmen-Osterreich, Mihren und Salzburg-Tirol.

Im 17. Jahrhundert konnten mehrere Neugriindungen durchgefithrt werden,
aufler an einigen unbedeutenden Orten in Seefeld, in Salzburg und in Ingolstadt.
Wihrend die Studien zumeist in Miinchen betrieben wurden, ergaben sich jetzt neue
Kontakte zu den Universititen. In Salzburg doktorierten freilich Augustiner
1664 zum ersten und letzten Mal. Auch in Ingolstadt gab es keine akademischen
Grade ohne vorausgehende Examina. Hier hitte man gerne Zahl und Namen der
studierenden Augustiner aus der Matrikel erfahren.

Die Geschichte der bayerischen Restprovinz wihrend des 17. und 18. Jahr-
hunderts, die an Hand der Reihe der Provinziale etwas schematisch behandelt wird,
verlief wenig aufregend. Das allgemein menschliche Auf und Ab von Regeltreue
und Lockerung, von Hochstand des religiosen Lebens und Abstieg, alles ein wenig
eingetaucht in das bayerische Staatskirchentum der Kurfirsten, wird geschildert. Die
Studien wurden 1699 auf sieben Jahre verlingert, die Exerzitien eingefiihrt, wohl
in Angleichung an die im Lande so einflufireiche Gesellschaft Jesu. Die Frage der
personlichen Armut wurde auf einigen Kapiteln behandelt. Mehrfach wurde ver-
sucht, ein gemeinsames Noviziat einzurichten. Die Provinz selber hatte grofle wirt-
schaftliche Sorgen. Der Dreiffigjihrige Krieg, der Spanische und der Osterreichische
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Erbfolgekrieg hatten groRe Schiden angerichtet. Notwendige Neubauten und Repa-
raturen verschlangen hohe Summen. So hatte man 1711 nicht einmal mehr das
Geld fiir die Reise zum Generalkapitel in Rom. In der ersten Hilfte des 18. Jahr-
hunderts wirkten ein paar bedeutende Provinziale, so Angelus Hoggmayr, der
Schopfer der bekannten Stiche aller deutscher Augustinerkloster (1731). Unter ithnen
erreichte die Provinz auch personell einen Hochststand. Fiir die Weiterbildung der
Patres sorgten nicht nur die neueingefithrte regelmiflige Behandlung moraltheolo-
gischer Fragen, vor allem auch die groflen Klosterbibliotheken, besonders jene von
Miinchen. Geschichte wurde als Lehrfach fiir die Kleriker eingefiihre, eine Bestim-
mung der umfassenden Reformdekrete von 1758.

Die Aufklirungszeit brachte hemmende Staatsgesetze und schikanierende Vor-
schriften. Aber sie fihrte auch eine Reihe von Patres in den Kreis der ersten Mit-
glieder der wissenschaftlichen Akademie. Andere tibernahmen moderne Aufgaben,
schrieben im ,Parnassus boicus®, trieben Meteorologie, lehrten die Zuchthiusler
Lesen, Rechnen und Schreiben, gaben Taubstummen Unterricht. Aber auch das Auf-
setzen von mehr als tausend Blitzableitern oder der naturwissenschaftliche Unter-
richt fiir den Kronprinzen Ludwig konnten nicht vor dem Ende bewahren. Von
1797-1822 gab es in Rom keinen Ordensgeneral und in Bayern drohte das ,Zen-
tralkloster®, dem zu entgehen, selbst der Provinzial 1802 in den Weltpriesterstand
fliichtete. Am 1. Okt. 1803 wurde das Kloster aufgehoben und die Monche einfach
auf die Strafle gesetzt.

Wenn in einem letzten Kapitel die Konvente von Miinchen, Regensburg und
Seemannshausen noch einzeln behandelt werden, wirkt dies wie eine grofie wieder-
holende Zusammenfassung, bei der auch die bisher nicht erwihnten Personlichkeiten
dieser Kloster noch ihre biographische Wiirdigung finden sollten.

Mit diesem Band hat der Verf. ein wahres Handbuch der bayerischen Augustiner
geschaffen, das den Provinzgeschichten anderer Orden ebenbiirtig ist. Freilich hat
er sich ganz auf das Quellenmaterial des Ordens und auf augustinische Literatur
beschrankt. Inhaltlich wire durch Beiziehung anderen Schrifttums wohl nicht viel
gewonnen, wohl aber der Zusammenhang mit dem Geschehen auflerhalb des Klo-
sters klarer gesehen worden. Man denke an Bischof Fabri von Wien oder an den
Nuntius und Visitator Ninguarda. Hier wird auf den Lexikonartikel von Jedin
statt auf die Publikationen von Schellhass verwiesen. Erginzungen bringen einige
spiter erschienene Aufsitze in der Festschrift von A. Zumkeller. Drudkfehler sind
selten. Verbessert gehtren 1539 in 1541 (S. 26), 1652 in 1562 (S. 41), 1471 in 1571
(S. 45), Monte Poliziano in Montepulciano (S. 70), Wolfertshausen in Wolfrats-
hausen (S. 225). Widmannstadt und Widmanstetter sind identisch (S. 415).

Grobenzell Hermann Tiichle

Urs Altermatt: Der Weg der Schweizer Katholiken ins
Ghetto. Die Entstehung der nationalen Volksorganisationen im Schweizer
Katholizismus 1848-1919. Ziirich (Benzinger) 1972. 448 S., geb.

A. stellt die Frithgeschichte der ,Katholischen Bewegung® in der Schweiz (von
der Griindung des Bundesstaates 1848 bis zur Griindung der schweiz. Konser-
vativen Volkspartei 1912) in gliicklicher Verbindung historischer und soziologischer
Forschungsmethoden dar. Er konnte erstmals die einschligigen Partei- und Vereins-
archive in ihrem Gesamtbestand ausschopfen (etliches blieb allerdings trotz gliick-
licher Funde — etwa des Griindungsprotokolls der Konservativen Volkspartei —
versd}oIlen), so dafl hier das fiir die schweiz. Politik-, Sozial-, Kultur- und Kirchen-
geschichte grundlegende Standardwerk der ersten entscheidenden Epochen und Ent-
widklungen der groflen nationalen Organisationen der Schweizer Katholiken (Volks-
verein, Partei, Arbeiterbewegung) vorliegt, von dem inzwischen wichtige Anregun-
gen auf Forschung und Publizistik — wenn leider meist auch ohne namentliche
Bezugnahme auf den Verfasser — ausgegangen sind. Die eigenstindige Bedeutung
der katholischen Arbeiterbewegungen fiir die soziale Entwicklung im 19. Jahrhun-
dert und ihre Geschichte finden in diesem Werk iiberhaupt erstmals eine umfassende
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Wiirdigung. Die katholischen ,Orte® hatten sich auch nach der Reformation im
schweiz. Staatswesen eine politische Stellung gesichert, die ihnen auch die Wahrung
der religiosen Interessen ermdglichte. Im Gefolge der Aufklirung zerbrach die
katholische Einheit. Der ,ultramontane® Fliigel geriet in Konflikt mit dem auf-
eklirten ,Radikalismus®, der den neuen Bundesstaat herauffiihrte, und die Katho-
iken wurden nach der Niederlage im ,Sonderbundskrieg® zu einer unter Verdacht
stchenden und nur mehr geduldeten Minoritit. Sie sahen sich infolgedessen ge-
zwungen, sich erstmals auflerhalb der traditionellen kirchlichen Gruppierungen
gesellschaftlich und politisch zu organisieren. A. verfolgt in spannender Darstellung,
wie sie dies zunichst in kantonalen Zusammenschliissen und in Zusammenarbeit
mit gesinnungsverwandten evangelischen Kreisen versuchten, besonders nach dem
1. Vatikanischen Konzil und dem ,Kulturkampf®, aber ihr Heil immer mehr in
einer umfassenden, aus einem das ganze Leben umschlieflenden und durchdringen-
den Geflecht von katholischen Organisationen bestehenden ,Subkultur® suchten, die
in der Lage war, im neuen Bundesstaat als ,pressure group® die politischen und
weltanschaulichen Postulate zu verfechten. ,Im Vergleich zu den staatspolitischen
Programmen anderer west- und mitteleuropiischer Parteien fillt auf, dafi der
politische Katholizismus der Schweiz die Demokratie von Anfang an als die selbst-
verstindliche Staatsform der Eidgenossenschaft ansah. Den beherrschenden Platz,
den in anderen Lindern die Diskussion um die Demokratie einnahm, hatte in der
Schweiz die Frage nach der Grundstruktur des Staatswesens inne. Im Unterschied
zu den Radikalen, die ein zentralistisches Programm verfolgten, traten die Katho-
lisch-Konservativen fiir die Erbaltung des fc')'jemlistiscben Anfbanes der Eidgenos-
senschaft ein® (29). A. zeigt im iibrigen, dafl der ,katholische Block® durchaus
differenziert war. ,Die Vorstellung von der ,Einheit und Geschlossenheit’, die
katholische und nichtkatholische Beobachter ... vom Politischen Katholizismus der
Schweiz besaflen, ist nicht in allen teilen richtig... Der Schweizer Katholizismus
besafl stets verschiedene Schattierungen und Richtungen, Gruppierungen und Frak-
tionierungen, Er bildete keineswegs einen monolothischen, von Freiburg und Luzern,
geschweige denn von Rom gesteuerten Blodk (30). Namentlich die Unterschiede
zwischen den biuerlichen ,Stammlanden® und der industrialisierten ,Diaspora®
wirken sich bis heute aus. Es ist zu hoffen, dafl die Arbeit von A. auch fiir den
innerkirchlichen Bereich fruchtbar gemacht wird (vgl. Victor Conzemius, ,Libera-
ler® und ,ultramontaner® Katholizismus, Neue Ziircher Zeitung Nr. 18- 61f.;
22./23. Januar 1977, Beilage ,Literatur und Kunst®).
Immensee Walter Heim

Maxime de Sardes: Le Patriarchat Oecuménique dans [I’Eglise
Orthodoxe. Etude historique et canonique. Traduit du grec par Jacques
Touraille (= Théologie historique 32), Paris (Editions Beauchesne) 1975, 422 S.,
kart., FF 75.—.

Die franzésische Ubertragung des Buches vom Metropoliten Maximos von Sardes
ist zunéchst als Fortsetzung jenes nachahmenswerten Bemiihens in Frankreich und Bel-
gien zu begriiffen, nach dem theologische Biicher griechischer Theologen (vgl. die Uber-
setzungen von Werken der Theologen P. Trempelas, I. Kotsonis, I. Karmiris durch
P. Dumont) in franzésischer Sprache zuginglich gemacht werden. Dies ist umso er-
freulicher in einer Zeit, in der ein tiefgehendes theologiegeschichtlich fundiertes und
sachliches Kennenlernen der Kirchen untereinander sich als eine echte Chance fiir die
zuweilen oberflichliche Okumene anbietet. Bei vorliegender Besprechung wird auch
die urspriingliche Fassung des Buches herangezogen. Der V£., der zu denjenigen
griechischsprachigen Klerikern zihlt, die iiber ihre Amespflichten hinaus auch schrift-
stellerisch produkrtiv sind, untersucht die Stellung des Okumenischen Patriarchats
von Konstantinopel innerhalb der orthodoxen Kirche aus geschichtlicher und kirchen-
rechtlicher Sicht. Es ist daher sein besonderes Verdienst, Fragen der Kirchenverfas-
sung in ihrem ekklesiologischen Zusammenhang dargelegt zu haben.

Als Ausgangspunkt seiner Ausfilhrungen dient die erste Panorthodoxe Konfe-
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renz von Rhodos (24. 9.—1. 10. 1961), die auf die Initiative des Okumeni-
schen Patriarchats und die Zustimmung aller lokalen und autokephalen Ortho-
doxen Kirchen zuriickzufithren ist. In bezug auf das zu behandelnde Thema endeten
die Diskussionen dieser Konferenz ,dans un plein accord, dans la reconnaissance
et la confirmation que le Patriarchat oecuménique constituait bien le premier Trone
et disposait d’une autorité particuliére® (S. 16). Gerade durch solche Diskussionen
kommt zum Ausdrudk ,un pur esprit de communion® (S. 16), der in der Ortho-
doxen Kirche herrscht und der zwei fiir jede in bewufiter Verantwortung auszu-
filhrende kirchliche Handlung unentbehrliche Voraussetzungen vereint: die Freibeit
und die Awutoritit; Freiheit in der Formulierung der verschiedenen Meinungen wih-
rend der Diskussionen, aber auch Autoritit, d. h. Respekt und Gehorsam gegeniiber
der Wahrheit, den hl. Kanones, der Geschichte und der verfafiten, langen kirch-
lichen und kanonischen Praxis und Ordnung. Sowohl die Stellung als auch die
Rechte nicht nur des Okumenischen Patriarchats, sondern auch aller Orthodoxen
Kirchen sind geschichtlich und kirchenrechtlich festgelegt. Und eben diese Festlegung
schlieft einerseits die Gefahr aus, dafl das Okumenische Patriarchat sich zu einem
»papisme oriental® entwickeln konnte, und macht andererseits die Verleugnung
seines besonderen Platzes und seiner besonderen Rechte innerhalb der Orthodoxen
Kirche unméglich.

Jede lokale Kirche ist ,autokephal® im Sinne, dafl der Bischof mit dem Klerus
und dem Volk eine selbstindige Einheit auf lokaler Ebene bildet. Diese spezielle
sontologische® Bedeutung der Autokephalie riumte jedoch ihren Platz in der Ge-
schichte der Kirche einer weitergehenden Bedeutung, ,i son ‘visage® historique®
(S. 21). Die besonderen Rechte nun des Bischofs von Konstantinopel sind keine Ver-
neinung der ,ontologisch® ,absoluten Ehrengleichheit® der Bischife und Leiter einer
jeden lokalen und ,autokephalen® (in der doppelten Bedeutung des Begriffs) Kirche,
sondern ,l’organisation précise de la relation unissant les Eglises, dans laquelle
existe des premiéres et des secondes, des anciennes et des nouvelles, des archevéques
et des évéques, en un mot une hierarchie, et non I,égalité* démocratique® (S. 22).

Im ersten Kapitel (S. 27-51) behandelt S. Eminenz die allgemeinen Voraus-
setzungen, nimlich die Einheit der Kirche in der hl. Eucharistie, welcher der Bi-
schof vor allem vorsteht. Indem der Vf. hierbei das Leben der alten Kirche zu-
grunde legt, erwihnt er nicht die Tatsache, daf} es zu dieser Zeit neben der eucha-
ristischen Zusammenkunft der Ekklesia auch andere gegeben hat. Dies tut er anders-
wo nur beildufig (s. S. 55). Gewifl ist es, dafl die ,Katholische Kirche* in der
Eucharistie und dem Bischof ihren erhabenen, ja einmaligen Ausdruck fand, wie
Ignatios (Ad Smyrm., 8, 2) hervorhebt (S. 43).

Im zweiten Kapitel (S. 53-95) wird die kirchliche Organisation untersucht, wie
sie sich bis zum 4. Jahrhundert entwickelt hat. Hier wire die Heranziehung des
bedeutenden Buches von Hans Freiherr v. Campenhausen (Kirchliches Amt und
geistliche Vollmacht in den ersten drei Jahrhunderten, Beitrige z. hist. Theologie,
hrsg. v. G. Ebeling, 14, Verlag J. C. B. Mohr, Tiibingen 1953) bestimmt von Nutzen
gewesen. Besonders eingehend (S. 78ff.) wird das kanonische Werk des 1. Okumeni-
schen Konzils in Nizda behandelt (und zwar der 4., 5., 6. und 7. Kanon). Obwohl
das Konzil in der Hauptsache die kirchliche Organisation den politischen admini-
strativen Gegebenheiten und Notwendigkeiten angepafit hat, hat es doch gleichfalls
versucht, seine Entscheidungen im Zusammenhang mit den ,coutumes antiques®
(»70 doyaia EIn“) zu treften. Fiir das Aufrechterhalten der ,alten Sitten® tritt
auch der Vf. in der ganzen Studie ein.

_ In den zwei folgenden Kapiteln liegt das Hauptgewicht der Untersuchung darin,
die Privilegien des Bischofs von Konstantinopel darzustellen, wie sie im Grunde
durch den 3. Kanon des II. Okumenischen Konzils von Konstantinopel (»L’évéque
de Constantinople a le primat d’honneur aprés Pevéque de Rome. Car Constantin-
ople est la nouvelle Rome®) und den 9., 17. und 28. Kanon des IV. Okumenischen
Konzils yon Chalkedon festgelegt wurden. Wihrend die Kanones 9 und 17 in Streit-
fillen den Bischof von Konstantinopel als die héchste Appellationonsinstanz vor-
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sehen (S. 169 f.) und damit praktisch einer vorhandenen Sitte Gesetzeskraft ver-
lichen haben, baute der 28. Kanon den Ehrenprimat und die Jurisdiktion des Thro-
nes von Konstantinopel de jure aus und schloff somit eine lange geschichtliche Ent-
wicklung ab. Hinsichtlich der Haltung der Vertreter der Kirche Roms, die einer-
seits bei den Diskussionen abwesend waren und andererseits auch nach der Ab-
stimmung des 28. Kanons ihm nicht zugestimmt haben, bemerkt der Vf. richtig, dafl
durch dicsen Kanon, der fiir die Geschichte der Ostkirche eine wichtige Station aus-
macht, eine Spaltung mit dem Westen zustande kam, obwohl dieser Kanon die
Stellung des Bischofs von Rom in keiner Weise beriihrte (S. 259-261). Als besonders
traurig empfindet der Vf. die ,leidenschaftlichen Kommentare und bitteren Urteile®
auch moderner romisch-katholischer Historiker in Hinsicht auf diesen Kanon (S. 263,
Anm. 183). Geschichtlich ist hier hervorzuheben, daf die Entstehung der Theorie
der Pentarchie auf das Spannungsfeld und die Praxis des 5. Jahrhunderts zuriickzu-
fiihren 1st (S. 291).

Da aber den Kernpunkt der Kirchenverfassung das Verstindnis und die Be-
deutung der Kanones im Leben der Kirche ausmacht, behandelt Metropolit von
Sardes im fiinften Kapitel das Thema: Kanones-Kanonizitit-Kanonisches Gewissen
(S. 315-332). Hiermit beriihrt er einen sehr wichtigen Punkt auch fiir das heutige
Leben der Ostkirche, wo sich die Stimmen einerseits fiir die Kodifizierung der vielen
Kanones und andererseits iiber den genauen inhaltlichen Sinn der Kanones und
ihrer Autoritit in oft widerspriichlicher Weise vermehren. Die These des V£., dafl
die Kirche das Recht besitzt, wenn es notig ist, diese oder jene Kanones abzuindern,
ergibt sich aus der ekklesiologischen — und auch logischen — Wahrheit, dafl die
Autoritit der Kanones nicht hoher als die Kirche selbst einzustufen ist (S. 323) und
die Kanonizitit nur davon abhingig sein kann, ob ein Kanon den Zwedck erfiillt,
fiir den er erlassen wurde (S. 331).

Im letzten (6.) Kapitel wird die Praxis der Ostkirche behandelt, wie sie den
Ehrenprimat, die besonderen Pflichten und Rechte der Kirche von Konstantinopel,
in der Geschichte verstanden und erlebt hat (S. 333-393). Der Bischof von Kon-
stantinopel und 8kumenischer Patriarch iibt seinen skumenischen Dienst unter den
Schwestern orthodoxen Kirchen aus als eine ,diaconie au coeur d’une collégialité
fraternelle® (S. 412).

In der franzésischen Fassung ist die Reihenfolge der Abschnitte: Literatur, Index
und Inhaltsverzeichnis ohne ersichtlichen Grund anders als in der griechischen Aus-
gabe. Die Widmung ist weggelassen. Ebenfalls, aus Versehen sicher, fehlen drei Titel
im griech. Literaturverzeichnis (A. Alivisatos, Die heiligen Kanones und die kirch-
lichen Gesetze, Athen 1949. Germanos, Metr. v. Anos, Das Okum. Patriarchat-
Kanonische Notizen 1949 und I. Karmiris, Die Ekklesiologie der drei Hierarchen,
Athen 1962). Mit der Umschreibung der griechischen Namen, die sowieso nicht ein-
fach ist, hat der Ubersetzer besondere Schwierigkeiten gehabt. Manche Namen wur-
den ganz falsch wiedergegeben (z. B. S. 18, Anm.: statt Militoupolis steht Milet).
Bemerkungen dieser Art, da es viele sind, kénnte ich dem Ubersetzer fiir den Fall
ciner zweiten Auflage zur Verfiigung stellen. Auch die Ubersetzung scheint mir in
manchen Punkten zu frei. Eine Stelle kdnnte sogar zu Miftverstindnissen fiihren:
S. 18, Z. 23 steht in Klammern ,la plenitudo potestatis®, wihrend der V. in der
griechischen Auflage (S. 4) von ,der sogenannten plenitudo potestatis® spricht
und sich damit von dieser Theorie distanziert. Diese Bemerkungen diirfen jedoch
nicht die sonst wertvolle Leistung des Ubersetzers schmilern.

Dieses wirmstens zu empfehlende Buch, das tibrigens in seiner griechischen Fas-
sung (hrsg. beim Patriarchalischen Institut fiir patristische Studien, Kloster Vlatadon,
Thessaloniki) den Ehrenpreis der Athener Akademie der Wissenschaften erhielt, ist
m. W. das einzige, welches so ausgiebig und fachwissenschaftlich dieser Thematik in
der orthodoxen Theologie Rechnung trigt. Dem Verfasser und dem Ubersetzer ge-
biihrt bester Dank.

Bonn Th. Nikolaon

Zrschr. f. K.G. 8
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Ewald M. Vetter: Die Kupferstiche zur Psalmodia Euca-
ristica des Melchor Prieto von 1622 (= Spanische Forschungen
der Gorresgesellschaft 2. Reihe, Bd. 15). Miinster/Westfalen (Aschendorff), 1972,
412 S., 114 Taf. mit 185 Abb., 15 Abb. im Text.

Sicht man einmal von Werken wie dem Knippings iiber die Tkonographie der
Gegenreformationszeit in den Niederlanden (zuerst 1940), Untersuchungen zu reli-
givser Emblematik und Katalogen der Graphik einzelner Kiinstler ab, so wird man
sagen diirfen, dafl die kunstgeschichtliche Erschlieflung der religigsen Graphik im
Zeitalter nach dem Konzil von Trient gerade erst beginnt. Wie reiche Ergebnisse
auf diesem Felde nicht nur fiir die Kunstgeschichre, sondern auch fiir die Kirchen-
geschichte, insbesondere die Geschichte von Theologie und Frommigkeit zu erwarten
sind, zeigt mustergiiltig die Feidelberger kunstgeschichtliche Habilitationsschrift von
Ewald M. Vetter, die aus diesem Grunde hier, wenn auch verspitet, noch angezeigt
werden soll.

Es war ein ungewohnlich gliidklicher Gedanke, den Illustrationen des dickleibigen
Buches, das der spanische Mercedarier Melchor Prieto 1622 in Madrid unter dem
Titel Psalmodia Eucaristica verdffentlichte, eine eigene Untersuchung zu widmen.
Die figurenreichen, an Sinnbeziigen und diese verdeutlichenden Inschriften beinahe
iiberquellenden Stiche sind alle der Eucharistie gewidmet — es handelt sich um eine
Art von Summa cucharistischer Theologie und Frémmigkeit. Vetter stellt zunichst
den Autor und die aus den Quellen zu erschliefende Entstehungsgeschichte der
Psalmodia vor, um sich dann, ohne auf das Werk als Buch einzugehen (eine syste-
matische Beschreibung des Buches wurde nicht gegeben), mit den Illustrationen zu
beschaftigen. Alle fiinfzehn Srtiche werden abgebildet, griindlich beschrieben, die
Bilderkldrungen Prietos ediert, die Quellen der Inschriften identifiziert und eine
Interpretation der Bildfolge gegeben. Auf den Stichen ist Prieto stets als Inventor
genannt, er bestimmte also genau, was dargestellt werden sollte — die ausfihrenden
Stecher waren verpflichtet, ihm jeweils ihren Entwurf vorzulegen, bevor die Platten
gestochen werden durften. Der erhaltene Vertrag zwischen Prieto und dem franzo-
sischen Stecher Jean de Courbes gibt mithin einen wichtigen Einblick in den Ent-
stehungsprozef von Buchillustrationen, fiir deren Inhalt hier der Autor verant-
wortlich war. Neben de Courbes waren die Niederlinder Alardo de Popma und
Juan Schorquens an der Ausfithrung der Stiche beteiligt. Ihre Biographien und ihre
Arbeiten, meist Portrits und Rahmungen von Buchtiteln, werden zusammengestelit
und in die Geschichte der Graphik in Spanien eingeordnet. Wichtig sind die Be-
merkungen Vetters iiber die von den Stechern fiir bestimmte Szenen und Figuren
benutzten Vorlagen, zu denen vor allem die 1593 verdffentlichten Illustrationen zu
den Evangelicae Historiae Imagines von Hieronymus Natalis gehtren. Die einzel-
nen Stiche dieses hochbedeutenden Zyklus enthalten in kleinen Feldern ausgegrenzt
oder in den Hintergrund eingefiigt Nebenszenen. Buchstaben verweisen auf die Er-
lduterungen von Szenen, Figuren und Einzelheiten in der Bildlegende. Dagegen wer-
den in Prietos Werk aufler langatmigen Erklirungen im Text des Buches viele
Inschriften innerhalb der Darstellungen verwandt, ein Verfahren, das den lehr-
haften Charakter der Illustrationen stirker hervortreten lific als in der viel um-
fangreicheren Stichfolge bei Natalis.

Obgleich Vetter eine beschreibende Analyse der Illustrationsserie der Psalmodia
vorlegt, ist sein Interesse hauptsichlich auf einige Bildvorstellungen konzentriert,
vier der Stiche werden so herausgehoben. Die Untersuchungen iiber das Schiff der
Kirche, die Erscheinung des Schmerzensmannes beim Mefopfer, Christus in der
Kelter und die Fons Vitae sind zu eigenen Monographien geworden, die die Bild-
geschichte der ‘Themen seit ihrer Entstehung bis ins 17. Jahrhundert und die Schich-
ten ihrer theologischen Bedeutung unter Heranziehung auflerordentlich vieler Bild-
und Schriftdenkmiler behandeln. An der weitausgreifenden Gelehrsamkeit und dem
Bezichungsreichtum von Vetters Text hitte sicher auch Prieto seine Freude gehabt.
Es ist hier nicht der Ort, den Reichtum an neuen Einsichten anzudeuten, die Vetter
gewonnen hat — es mufl die Bemerkung gentigen, dal er weit iiber die dltere Lite-
ratur zur Geschichte jener Themen hinausgekommen ist und dafl man kiinftig gut
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tun wird, zuerst zu seinen Untersuchungen zu greifen. Fiir die Tkonographie der
Stiche bei Prieto und damit fiir die religidse Graphik des 17. Jahrhunderts ergibt
sich eine gewichtige allgemeine Einsicht: entscheidend waren Bildformulierungen
des spiten Mittelalters. Es bleibt weiterer Forschung vorbehalten zu priifen, wie
weit dies auch fiir von Vetter nicht erdrterte Bildformeln zutri

Weiterleben spdtmittelalterlicher Bildvorstellungen beziehungsweise Riidkgriffe
auf solche — damit wire Prieto Stichfolge aber nur ungeniigend charakterisiert.
Nidht nur ihre Einfiigung in eine neuartige Serie verdient Aufmerksamkeit, sondern
auch der ikonographische Stil der Folge. Die Gedanklichkeit jedes Blattes lafit
sich nicht allein ins Bild umsetzen. Zwar gab es in den von Vetter einzeln erdrterten
Bildkonzeptionen schon frither inschriftengesittigte Denkmiler, doch wird erst
bei Prieto eine systematische Integrierung von Texten in die Bilder erreicht, die
7u einer besonderen Form von Lesbarkeit fishren. Was vorher auf einzelne In-
schriften beschrinkt war, wird nun so erweitert, daR beinahe alle Beziehungen
swischen Figuren einer Szene visualisiert sowie verbalisiert werden. Manche Zu-
sammenstellung von Figuren wird erst durch die zugehorige Inschrift deutbar. Fir
il{ie Einbeziehung von Nebenszenen ergeben sich aus diesem Prinzip reiche Moglich-

eiten.

Vetters Interesse galt insbesondere einzelnen Bildkonzeptionen. Sein Buch be-
deutet jedoch gleichzeitig einen Anstofl zur Beschiftigung mit der Bildform einer
Texte ins Bild selbst aufnehmenden Graphik, von der weitere Einsichten zum Auf-
bau von Ilustrationszyklen im Zeitalter von Gegenreformation und Barock aus-

gehen konnten.
Kiel Reiner Haussherr

Erwin H. U. Quapp: Christus im Leben Schleiermachers. Vom
Herrnhuter zum Spinozisten (= Studien zur Theologie und Geistesgeschichte
deIsVII'B. Jhs, Bd. 6). Gottingen (Vandenhoeck u. Ruprecht) 1972. 439 S., geb.,
DM 62—

Quapp hat sich zum Ziel gesetzt, die Werdegeschichte Schleiermachers zunichst
bis zum Jahre 1796 neu zu beschreiben. Ein weiteres Buch mit dem Titel ,Das Uni-
versum® und dem Untertitel ,Vom Spinozisten zum Romantiker®, das die Zeit
von 1796 bis 1799 behandeln soll, wird vom Verf. im Vorwort angekiindigt. Die
groff angelegte Untersuchung fragt nach der Entstehung der ,Reden“ und ver-
spricht neue Einblicke in die Christologie des jungen Schl.; auf eine pointierte For-
mel gebracht lautet das Ergebnis der Arbeit von Quapp: Die ,Beziehung zu Chri-
stus® war iiber weite Strecken kein Teilaspekt der Theologie Schl.s, sondern ,The-
menmitte®, ,Totalaspekt® (312).

Quapp gelangt zu seiner bemerkenswerten These auf folgendem Wege: Er ver-
bindet oft recht minutise biographische Detailschilderungen mit weit in die zeit-
gendssische Geistesgeschichte hineinreichenden theologie- und philosophiegeschicht-
lichen Analysen der bekannten frihen Schl.-Texte, zu denen im Anhang dankens-
werterweise zwel Manuskripte in kritischer Edition hinzugefiigt werden (das
Spinozismus-Manuskript aus den Jahren 1794-1796 [zur Frage der Datierung
vgl. bei Quapp S. 229 ff.], das Hermann Mulert 1923 nur fragmentarisch heraus-
gegeben hatte und ein weiteres Manuskript »,Ueber dasjenige in Jakobis Briefen
und Realismus was den Spinoza nicht betrift und besonders ueber seine eigene
Philosophie®. Beide Handschriften befinden sich im Schl.-Nachlal im Literatur-
Archiv des Instituts fiir deutsche Sprache und Literatur der Deutschen Akademie
der Wissenschaften zu Berlin. Quapp hat die Texte sorgfaltig bearbeitet und mit
An_merkungen versehen; kritische Marginalien hierzu lieferte inzwischen Hermann
Peiter in ThLZ 99, 1974, 216 £.).

Die einzelnen Kapitel des Buches folgen den Stationen des Lebensweges Schl.s:
Pless, Gnadenfrei, Niesky, Barby und so fort bis zur Landsberger Adjunktentitig-
keit, in deren Verlauf es zu den neuen Spinoza- und Jacobi-Studien kommt. Quapp
zicht von den jeweiligen Einzelergebnissen aus einen Bogen zu den ,Reden® von

a‘
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1799, die auf diese Weise immer wieder Zentrum und Perspektive der Gesamt-
untersuchung werden. Nun ist aber unverkennbar, dafl Quapp gleichzeitig auch noch
andere Aspekte der Schl.-Forschung beleuchten will. Die Vielschichtigkeit seines im
besten Sinne ehrgeizigen Vorhabens kommt in dem urspriinglichen Titel der Heidel-
berger Dissertation recht charakteristisch zum Ausdruck; er lautete vor der Drudk-
legung (in einer vom Verf. bevorzugten pleonastischen Diktion): ,Die Entwicklung
der Christologie Schleiermachers im Gesamtrahmen seiner Theologie und seines
Lebens. Mit stetem Bezug auf sein philosophisches Erkennen und dessen Prigekraft
auf die theologische Variabilitit in der Predigt fiir den Zeitraum von 1778 bis
1796 dargestellt und in ihrer jeweiligen Auswirkung auf die ,Reden® gewiirdigt®
(5).

Threr Intention nach konnte die Arbeit von Quapp als ein Beitrag zur Inter-
pretation der ,Reden® beschricben werden, denn neben der Entstehungsgeschichte
der theologischen Leitlinien soll auch die Geschichte der Redaktion des Textes, die
Bildung seiner einzelnen Elemente und Begriffe, sowie die Architektonik im Aufbau
der Einzelrede erhellt werden. Dem zuletzt genannten Ziel dient u.a. eine subtil
gliedernde Inhaltsangabe der vierten Rede i{iber das Gesellige in der Religion, die
Quapp im Anhang S. 390 ff. vorlegt. Insgesamt iiberwiegt aber doch der Eindrudk,
dafl Quapp liber die ,Reden® hinausweisend vor allem an der ,monistischen Struk-
tur® der ,Weltanschauung® Schl.s interessiert ist und diese eben vom friih er-
fahrenen ,,Christomonismus der Herrnhuter® meint ableiten zu konnen (101; 312).

H. J. Birkner hat — wie mir scheint mit vollem Recht — an das Buch von Quapp
die kritische Frage gerichtet, ob durch das Fazit, die ,Reden® seien Schl.s Reli-
gionsphilosophie (311), die , Theologie-Philosophie-Alternative® deutlich genug ar-
tikuliert werde (ThEx 178, 1974, 24 Anm. 19). Dieser in sich gewil} pauschalen An-
frage ist Quapp deshalb recht schutzlos ausgesetzt, weil er die Bedeutung seiner
Einzeluntersuchungen von Fall zu Fall iiberschitzt. So wird etwa in einem Ab-
schnitt iiber Schl.s und Spaldings Religionsbegriff (171 ff.) wiederholt angemerkt,
Schl. sei durch Spalding zu seiner Apologie des Spinoza und zu dem Hymnus auf
ihn eingeladen und ermuntert worden. Diese Beobachtung miifite nun aber in den
Kontext der von Birkner genannten Theologie-Philosophie-Alternative eingeordnet
und in diesem Feld weiter analysiert werden, gerade wenn nachgewiesen werden
soll, dafl der junge Schl. an einer Kompetenzabgrenzung von Theologie und Philo-
sophie desinteressiert war. Quapp hilt auch in diesem Zusammenhang an seiner
These von der Vorrangstellung der Christologie im Denken Schls fest und be-
hauptet: ,Natiirlich haben dazu (i.e. der Hochschitzung der Geschichte und des
geschichtlichen Christus) auch philosophische Arbeiten {iber Spinoza beigetragen:
Der Gedanke, dafl die Religion als Unendliches ein Prinzip haben muf, um sich zu
individualisieren, ist ihm aus seinen Spinoza-Studien erwachsen. Daher achtet er
auch das geschichtlich gewachsene Christentum als Idealisierung der Religion, oder,
wie es auch heifit, als Religion innerhalb der Religionen® (177). Die Frage nach
Abhingigkeit oder Selbstindigkeit Schl.s bleibt in der Schwebe.

Quapps Buch enthilt eine Fiille beachtenswerter Detailinformationen, die hiufig
in den etwas umstindlich formulierten und belegten Anmerkungen versteckt sind.
Das umfangreiche Sachregister enthilt etliche Wiederholungen und gliedert vor
allem bei den dem Verf. besonders wichtigen Stichworten (,,Christi®, ,Christologie,
»Christus®, ,Jesus“) unnétig weitgefichert auf, Doch zeige gerade diese Beobach-
tung, mit welcher Konsequenz und Beharrlichkeit Quapp in den frithen Schl.-
Texten nach christologisch relevanten Aussagen Ausschau gehalten hat. Die Christo-
logie sei das alleinige Hauptthema Schl.s gewesen, neben dem ,alles andere, die
wechselnden Philosophien (und) die ebenso wechselnden geistigen Wahlverwandt-
schaften” lediglich den Rang eines Nebenthemas erhalten hitten (313). Quapp ver-
steht seine eigene Arbeit als einen Einschnitt in der Forschungsgeschichte (312 f.);
diesen hohen Selbstanspruch rechtfertigt er vor allem gegeniiber Wilhelm Diltheys
Entwurf einer zugleich genetischen wie systematischen Darstellung, die nach Auf-
fassung von Quapp durch den Eintrag lebensphilosophischer Termini das Leben
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Sdils von vorneherein ,verzeichnet® habe (314) und Schls theologischen Ent-
wicklungsgang nicht in den Blik bekommen habe. Quapp wird sich seinerseits
fragen lassen miissen, ob der von ihm recht monoton wiederholte und oft nur
statistisch belegte Hinweis auf ,Christus®, der fiir Schl. ,Eins und Alles” gewesen
sei, eine theologische Alternative zu Diltheys geistesgeschichtlicher Betrachtungsweise
abgeben kann. Die Verschiedenartigkeit der Sprache des jungen Predigers, Briefe-
schreibers, Analytikers und Redners Schl. wird man dabei besonders beachten miis-
sen. Quapp selber hat hierzu treffliche Beobachtungen geliefert (122 f.; 154 fo
244 ff.; 266 f£.). Quapp kiindigt gelegentlich an, daf fiir den Zeitraum von 1796
bis 1799 ,die Diminuierung des Originalen und die Zurtickfithrung Schleiermacher-
scher Gedanken auf fremde Einfliisse noch mehr zunimmt® (312). Man wird dann
aber auch eine prizisere Auskunft dariiber erhalten miissen, warum der von Quapp
geschilderte geniale und sprunghafte Eklektiker Schl. zugleich ein so beharrlicher
und konzentrierter Theologe sein konnte.
Bonn Joachim Meblhausen

Hansjérg Braumer: August von Arnswaldt 1798-1855. Ein Bei-
trag zur Geschichte der Erweckungsbewegung und des Neuluthertums in Han-
nover (= Studien zur Kirchengeschichte Niedersachsens 20). Gottingen (Vanden-
hoeck & Ruprecht) 1972 (vielmehr 1973). 270 S., kart.,, DM 35.—.

Dic vorliegende Monographie hat das Verdienst, die Gestalt August von Arns-
waldts (1798-1855) als Gesamterscheinung und in der Vielfalt ihrer Beziige vor
Augen zu fiihren. Mit Arnswaldt treten wir ein in die hannoversche Adelswelt und
erfahren, was es in dem oft eng und diirr erscheinenden Hannover doch auch ge-
geben hat. Er ist zudem ein Beispiel dafiir, was ein ,privates® Leben in der Kir-
chengeschichte bedeuten kann und welche stillen Wirkungen sich ihm erschlieflen.
Sein Bildungsweg fithrt uns in die Jahre nach den Freiheitskriegen mit ihren rei-
chen Mbglichkeiten: der junge Gottinger Jurist liest Korrektur bei der ersten Auf-
lage von Jacob Grimms Deutscher Grammatik, die Briider Boisserée zeigen ihm
ihre Gemildesammlung oder er nimmt 1818 kritisch zu den Gedanken der Union
Stellung, wobei sich bereits abzeichnet, in welcher Weise ein geschichtliches Denken
bei ihm Belang gewinnt fiir die Beurteilung Lkirchlicher und theologischer Fragen.!
Der Kreis der personlichen Beziehungen reicht weit, und schon bei dem Studenten
spiirt man, wie sich die Mdglichkeiten seines Standes mit der Fahigkeit zu mensch-
licher Unmittelbarkeit und dem Wirken in der personlichen Begegnung zusammen-
finden.? Besonders wichtig fiir Arnswaldts ganzes weiteres Leben ist die Verbindung
sur Pamilie von Haxthausen, in der er auch seine Frau finden sollte. In diesem
Kreise trifft er ebenfalls die Droste, die mit ihm ein schmerzlich scheiterndes Licbes-
erlebnis hat.

Mehr als ein Jahrzehnt der Glaubenskrise kennzeichnet den inneren Weg Arns-
waldts vom zwanzigsten Jahre an — ein langes Ringen um die Gewiftheit seines Hei-
les. Er sicht sich iiberfallen von der volligen Sinnlosigkeit, aber auch von dem Nicht-
bleiben-Kénnen unter dem Zorne Gottes; sein Leben erscheint ihm als langer Tod,

1 Seine Stellungnahme erscheint umso interessanter, wenn man sich — etwa am
Leitfaden von Johannes Meyers Aufsatz iiber den »Unionsgedanken in Hannover
im ersten Drittel des 19. Jahrhunderts® (Zs. Ges. nds. KG 1940 S. 243-267) — klar
macht, wie sie in Spannung steht zur Unionsgesinnung der herrschenden Theologen
Hannovers wie auch der ersten Generation der Erweckungsbewegung.

2 Wilhelm Grimm kennzeichnet den noch nicht Zwanzigjihrigen in einem Brief
an Achim von Arnim als ,feinen, gescheiten und sinnigen Menschen (S. 31). —
Daneben schreibt ihm der betagte Gottinger Kunsthistoriker Fiorillo am 7. August
1821 von seinem Gesuch um Gehaleszulage, das er an Arnswaldts Vater, den Kura-
tor der Universitit, gerichtet habe und rechnet auf eine freundschaftliche Unter-
Stutzung.
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~grauenvoll und wiist, und doch eiskalt“ (S. 44). Solch intensives Erleben — an
Gustav Schwab schreibt er 1825 von einer ,Zeit des Kampfs® — 148t sich gewifl mit
Begriffen wie ,depressive Zustinde® oder ,melancholische Einbildung® nicht zu-
reichend erfassen, aber man mag auch fragen, ob das Wort von den Bufikimpfen,
das Briumer als leitende Kategorie verwendet, nicht zu eng und starr ist, um die
geschichtliche Figenart von Arnswaldts Erfahrungen differenzierend zu erfassen. Ich
kann hier nicht zu umreiffen versuchen, die Verbindung welcher Krifte Arnswaldt in
solcher Krisis half, wie fiir ihn Gedanke und Gefiihl zusammengehen miissen und
in welcher Weise das Luthertum bei ihm eingebunden wird. Auch kann ich nicht
andeuten, wie in seinem Abendmahls- und dem damit unléslich verbundenen Kir-
chenverstindnis, vor allem aber in der ,Laientheologie® sein Glaube sich darstellt,
wie ein verstehendes und klares Verhiltnis zum Katholizismus zu seinem theologi-
schen Denken wie auch seinem Leben dazu gehort.

Briumer zeichnet den Weg Arnswaldts — vor allem auf Grund des mit Fleif§
gesammelten Briefnachlasses — sorgfiltig nach. Er hat ein reiches Material ausgewer-
tet, hat zudem die bisher nicht zugingliche ,Deutsche Laientheologie® verdffentlicht
(S. 184-228) und iiberdies in einem eigenen Abschnitt deren theologische Grund-
gedanken dargestellt. Damit sind wir erheblich hinausgefithrt iiber die bisherige
sporadische Kenntnis, die nur immer wieder einmal auf Arnswaldt stief und einen
sich andeutenden Umrif} skizzierte. — Gleichwohl behilt der warmherzige Erinne-
rungsaufsatz Umbreits in den ,Theologischen Studien und Kritiken® 1857 seinen
Wert als ein unmittelbares ,Denkmal der Freundschaft®. — Durch B.s Darstellung
ist vollends deutlich geworden, dafl Arnswaldt eine jener Hintergrundgestalten in
der Kirchengeschichte war, denen eine volle Aufmerksamkeit gebiihrt und die in be-
sonderer Weise ihre Zeit widerspiegeln. Es ist eindriicklich zu sehen, daff es im
hannoverschen Raum ,keine Auflerung® der Erweckungsbewegung gab, ,an der
Arnswaldt nicht in irgendeiner Weise teilhatte® (59), und Briumer weist zu Recht
darauf hin, eine wie wertvolle Quelle seine Briefe fiir die Konkretisierung von de-
ren Kenntnis sind.?

Nur weniges an Material mag sich noch zur Erginzung finden lassen, gerade
auch angeregt durch die vorliegende Arbeit. So befinden sich in Gustav Schwabs
Tiibinger Nachla vier Briefe Arnswaldts, womit die im Kloster Loccum aufbe-
wahrten Gegenbriefe Schwabs willkommen vervollstindigt werden. Der Brief vom
8. Januar 1825, den Schwab mit dem eindringlichen Bericht von seinem inneren
Wege beantwortete, 1if}t gut die Fihigkeit Arnswaldts erkennen, ohne zu dringen
oder aufdringlich zu werden, hinzulenken auf die Fragen des Glaubens und den
anderen zum Reden zu bringen. Es erhielt sich gleichfalls die Antwort auf Schwabs
Darstellung seiner ,inneren Geschichte®, die eine Reihe der fiir Arnswaldts Weg
wesentlichen Elemente zeigt. — Etwas an Erweiterung und Prizisierung konnte sich
ferner aus einem Depositum im Hessischen Staatsarchiv zu Marburg ergeben, selbst
wenn nur wenige Briefe August von Arnswaldt zugehtren und es bei dem ganz
tiberwiegenden Teil um den Briefnachlafl seiner Frau geht.

Arnswaldt ist ein treffendes Beispiel fiir die Bedeutung von Gesprich und Brief
in der Kirchengeschichte, die hinausgreift iiber die sonstiger historischer Quellen.
Noch in der unvermeidlichen Distanz der Zeugnisse ist es klar zu erkennen, wie er
in den verschiedenen Stadien seines Lebens immer wieder den horenden Menschen
getroffen hat, ganz ebenso wie er selber in hohem Grade ein Horender zu sein ver-
stand. Er hatte die Moglichkeit, das innere Leben zu Wort kommen zu lassen, und
in seinem Hause fithlte man sich wohl. So schreibt der leitende hannoversche Mirz-

3 Leider besitzt das Buch kein Register, das fiir die Durcharbeit eine gute Hilfe
sein konnte und dazu diente, den reichen Stoff voll prisent zu halten. — Gern sihe
ich auch eine Zusammenstellung der Bilder, die wir von Arnswaldt haben, bis hin
zu der Karikatur Ludwig Emil Grimms, die ihn zusammen mit Straube und der
Droste zeigt.

* Freundl. Nachricht von H. Gerbes, Hess. Staatsarchiv Marburg.
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minister Stiive gelegentlich an Detmold, dafl er ,bei dem kranken Arnswaldt hin-
gen blieb®. Das scheint mir ebenso bezeichnend wie, wenn Arnswaldt seinerseits
Tudowine von Haxthausen in einem Brief ein Herz nennt, nan das ich mich mit
Zuversicht in jeder Stunde meines Lebens wenden kann — und wenden werde® (S.
46). Es ist ihm eigen geblieben, den ,erschlossenen Sinn®, den Petri an ihm hervor-
hebt (S. 178), zu vereinen mit dem personlichen Zuspruch, dem entschiedenen Urteil
und dem Glaubenszeugnis.

Die Fille der Hinweise und Zitate in Text wie Anmerkungen wecken den
Wunsch, manchen der Briefe vollstindig und in seinem eigenen Duktus lesen zu
knnen, Denn nur wenn man die Aussagen nach ihrem eigenen Zusammenhang
recht erfafit, weill man sie voll zu werten, und auch das scheinbare Beiwerk hat
seinen Belang. Darum wire es erwiinsche, es konnte noch einiges von Arnswaldts
Briefen gedrudst werden, so wie es bereits mit den Briefen geschehen ist, die er mit
Victor von Strauft und Torney und mit Rudolf Wagner gewechselt hat. Etwa den
Brief an Straube in der Drostekrise ldse man gern ganz, oder auch der Briefwechsel
mit Schwab lohnte. Briumer besifie fiir eine solche Edition gewifl die besten Vor-
aussetzungen.

Die Briefzeugnisse eines vergangenen Lebens nach ihrer personlichen Aussage
ganz aufzunehmen und sie zugleich historisch-kritisch zu erschlieflen, stellt an jeden,
der iiber Arnswalde schreibt, einen hohen Anspruch, auf den doch nicht verzichtet
werden kann. Es kommt hinzu, dafl die gelaufigen kirchengeschichtlichen Kategorien
gerade im Falle Arnswaldts nicht recht greifen wollen und in der Gefahr des Ver-
fremdens stehen. Mir scheint es Br. nicht voll zu gelingen, die geschichtliche Welt, in
der Arnswaldt lebt, so plastisch darzustellen, daft man gleichsam in sie eintreten
kann und ihre Probleme sicher erfafit. Nicht jeder Leser hat ein Bild vom Leben
der Familie von Haxthausen, die normalerweise wohl nur im Zusammenhang mit
den Briidern Grimm oder der Droste einmal begegnet. Auch an anderen Stellen
kénnte die geschichtliche und theologische Deutung noch weiter und tiefer dringen.
Welche Bedeurung hat beispielsweise die Teilhabe an den nihilistischen Moglichkei-
ten, wie sie sich in der Zeit der Romantik artikulierten, auch fiir die Wirksamkeit
des Christen Arnswaldt, in welcher Spannweite hat man ihn zu verstehen? Wie
steht es iiberhaupt mit der Einbeziehung von kennzeichnend Modernem in sein
Verstindnis des Glaubens? Denn die von Br. S. 180 f. zusammengestellten wesent-
lihen ,Komponenten® von Arnswaldts Denken haben alle diesen nachreformato-
rischen Bezug. Wie verhalten sie sich zu seinem Luthertum? Wie ist die von ihm
geforderte Verbindung von Erkenntnis und Erleben des niheren zu verstehen, die
ihn etwa an Schwab von ,einer inneren Wahrhaftigkeit in der Offenbarung® schrei-
ben 1aQt, ,die das Herz mit dem Verstande zugleich bezwingt*? Auch lohnte es
wohl, seine politischen Aussagen als eine Art Gegenprobe zu seiner Theologie zu
durchdenken, wozu schon die im Anhang gebrachten Briefe aus dem Jahre 1848
manches an Stoff bieten. Der ,Demokrat® und schwarz-rot-goldene Patriotist im
lutherischen Chorrodk®, als den sich Arnswaldt selber bezeichnet (S. 154 u. 158),
scheint mir einer vergleichenden Wiirdigung wert, und Br.’s Aussage, bei Arnswaldt
finde sich das patriotische Lutherbild seiner Zeit ,in fanatischer Ubersteigerung und
Einseitigkeit® (S. 157) bediirfte noch des kritischen Weiterdenkens.

Ungeachtet dieser Fragen und Bedenken hat Briumer nicht nur die Material-
erschlieRung fiir Arnswaldt geleistet, sondern auch die wesentlichen Grundziige fiir
das Verstindnis seines Lebens und Denkens sichergestellt. Wie er etwa die falschen
Pauschalisierungen iiber sein Verhiltnis zum Katholizismus zurechtriickt oder auch
vom Neuluthertum unterschiedene, dariiber hinausgreifende Ziige nennt, ist beach-
tenswert., Das Klischeebild vom hochkirchlichen Lutheraner diirfte endgiiltig iiber-
wunden sein. Es erweist sich als zutreffend, dafl Br. in seinen Kapiteliiberschriften
den Erwedckten und den Lutheraner in relativierende Anfithrungsstriche setze, und
dafl so die Verbindung von Erwedcungsbewegung und Neuluthertum, die im Unter-
titel genannt wird, als der erncuten Frage bediirftig erscheint. Wenn Arnswaldt der
,Lutheraner in der Erwedsungsbewegung® war (S. 180), werden die oft nur zu
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rasch retrospektiv und unkritisch festgelegten theologiegeschichtlichen Stichworte
heilsam aufgelockert.? Das ist umso wichtiger, wenn man die Bedeutung Arnswaldts
als spiritus rector fiir das neue lutherische Leben in Hannover in Betracht zieht.

Dariiber hinaus stellte sich mir bei Arnswaldt die Frage nach der Bedeutung des
Laien fiir die von ihm durchlebte kirchliche Entwicklung, aber dann auch weiter fiir
die beiden letzten Jahrhunderte der evangelischen Kirchengeschichte. In dem Titel
seiner ,Deutschen Laientheologie® taucht diese Kennzeichnung an herausgehobener
Stelle auf, und beispielsweise mit Ernst Ludwig von Gerlach oder auch Victor von
Straufl und Torney wiren ihm Zeitgenossen zur Seite zu stellen. Darin steckt ein
reformatorisches Erbe, und es lohnte wohl, die Bekenntnisse zu sammeln, die in
unserer Kirchengeschichte nicht fiir Kanzel und Katheder formuliert sind. Aber zu-
gleich zeigt eine Gestalt wie Arnswaldt mit ihrem seelsorgerlichen Wirken, und man
mochte sagen, dem Auftrag und Amt, in dem er sich da — inmitten einer lutheri-
schen Amtskirche — befand, etwas von der kirchengeschichtlichen Notlage und Para-
doxie jener Jahrzehnte. Die Laien konnten und mufiten sich in besonderer Weise
zur Bezeugung des Glaubens aufgerufen sehen. Schon frither haben Minner wie Jo-
hann Georg Hamann und Matthias Claudius gezeigt, dafl die Kirche mehr ist und
weiter reicht als ihre beamteten Vertreter. Das mag auf deren Mangel und Unkraft
weisen und es ist doch zugleich ein Zeichen des Reichtums.

Unter welchen theologischen und menschlichen Bedingungen kann die Er-
weckungsfrommigkeit eine tiberzeugende Gestalt gewinnen? Wo lohnt es, der auch
jingst wieder nicht ohne Recht gestellten Frage nachzugehen, wie tief das Christen-
tum in der Biedermeierzeit reiche, wie urspriinglich und redlich es sei?® Es macht
den Reiz und den Ernst einer Beschiftigung mit Arnswaldt aus, dafl es bei ihm
angemessen ist, diese grundsitzlichen Fragen unbefangen zu stellen. Briumers Mono-
graphie lat das erkennen und hat darin ihr Verdienst. Sie hat eine tragfihige
Grundlage fiir die weitere Arbeit an Arnswaldt und seinem Kreis gelegt. Nun gilt
es, das sich hier auftuende Feld auch fernerhin zu betreten und die Méglichkeit zu
nutzen, unbefangenes Eingehen und kritische Reflexion zu vereinen.” Denn wer
sich auf die uns hier gestellten Fragen einliflt, kann etwas erfahren von dem, was
Rudolf Hermann gelegentlich die ,theologische Unausgeschopftheit des 19. Jahr-
hunderts“ genannt hat.?

Géttingen E. Berneburg

August Franzen: Die katholisch-theologische Fakultit Bonn
im Streit um das erste Vatikanische Konzil. Zugleich ein Beitrag
zur Entstehungsgeschichte des Altkatholizismus am Niederrhein (= Bonner Bei-
trige zur Kirchengeschichte, Bd. 6). Koln/Wien (Bshlau) 1974. XV, 358 S., geb.,
DM 68.—.

Das Erscheinen seines letzten abgeschlossenen Werkes in der inzwischen auf
sechs stattliche Binde angewachsenen Reihe der ,Bonner Beitriige zur Kirchen-
geschichte‘ konnte der Verfasser nicht mehr miterleben. August Franzen, seit 1960
Ordinarius fiir Kirchengeschichte und religiose Volkskunde an der katholisch-theolo-
gischen Fakultdt in Freiburg, verstarb unerwartet am 30. Mirz 1972 im Alter von
nur 60 Jahren. Die einen Monat vorher zu seinem 60. Geburtstag erschienene Fest-

5 Etwa auch Gerhard Miillers Studie iber ,Wilhelm Lé&hes Theologie zwischen
Erwedsungsbewegung und Konfessionalismus® (NZSTh 1973, 1-37) hat jiingst auf
die hier anstehenden Fragen hingewiesen.

% Friedrich Sengle, Biedermeierzeit. Bd. 1, 1971 S. 78.

7 Vgl. die aus Martin Greschats Bericht tiber die neueren Forschungen zur Er-
weckungsbewegung sich ergebenden Aufgaben einer kritisch reflektierenden Aufar-
beitung (Jahrb. f. westfil. KG 66, 1973 S, 97 f.).

$ »Systematisch bedeutsame Motive aus der Theologie des 19. Jahrhunderts® (Das
Erbe des 19. Jahrhunderts. Hrsg. von Wilh. Schneemelcher. 1960, S. 20).
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schrift ,Von Konstanz nach Trient® (hrsg. von R. Biumer, Paderborn 1972) fithrt
mehr als 40 grofere Publikationen auf, von denen die wichtigsten auch in dieser
Zeitschrift besprochen worden sind. Sein Hauptarbeitsgebiet war die Erforschung
der Geschichte des Konstanzer Konzils und der Reformation vor allem im Rheinischen
Raum. Aus diesen Gebieten stammten ebenfalls die meisten seiner insgesamt 16
qualifizierten Rezensionen in den Jahren 195766 an dieser Stelle. Uber die hohe
Anerkennung in der Fachwelt hinaus (u.a. Vorsitzender der Gesellschaft zur Her-
ausgabe des Corpus Catholicorum) machte er sich mit seiner ,Kleinen Kirchen-
geschichte®, die als Herder-Taschenbuch allein vier deutsche Auflagen erlebte, in
weiten Leserkreisen einen Namen.

In diesem Werk untersucht Franzen die Rezeption der Beschliisse des I. Vatika-
nischen Konzils (1869/70) an der Stitte seiner eigenen Ausbildung und frithen Ge-
lehrtentitigkeit. Obwohl Bonn mit Miinchen (I. Déllinger), Breslau und Brauns-
berg Zentrum der Auseinandersetzung mit den Gegnern der Konzilsbeschliisse war,
stand hierzu bisher nur die zeitgebundene (1887) Darstellung des altkatholischen
Kirchenrechtlers Schulte zur Verfiigung. Die seit Mitte der sechziger Jahre ein-
setzende Erforschung des I. Vatikanums hat mit ihren teilweise sehr detaillierten
Untersuchungen ein neues Bild der Entstehungs- und Wirkungsgeschichte der Kir-
chenversammlung geliefert. Vor diesem Hintergrund unternimmt es der Verfas-
ser aus einer umfassenden Kenntnis der dlteren und neueren Literatur, den Ablauf
der Ereignisse in der Erzdiozese Koln und an der Bonner Theologischen Falulrit
nachzuzeichnen. Durch eine eingehende Auswertung der zeitgendssischen lokalen
Presse sowie vor allem je eines ergiebigen Aktenfaszikels des Historischen Archives
des Erzbistums Koln und des Hauptstaatsarchives Diisseldorf gelingt es ihm, ,das
gingige Bild in vielen Dingen von Grund auf zu verindern® (S. VII). Fiir den
Leser wire es allerdings iibersichtlicher, wenn dieses Material zusammen mit den
anderen Archiv- und Zeitungsbestinden auch ausfiihrlich im Quellen- und Literatur-
verzeichnis aufgefithre worden wire.

Zum besseren Verstindnis der spiteren Auseinandersetzung gibt das 1. Kapitel
den Forschungsstand ,zur Vorgeschichte des Konzils® wieder. Da Papst Pius I1X.
bei seiner Befragung iiber die Thematik des Konzils die Kardinile und Bischofe
keineswegs reprisentativ fir die Gesamtkirche ausgewihlt hatte, fand die Kurie
mit ihren ultramontanen und integralistischen Absichten weitgehend Zustimmung.
In antimodernistischer Frontstellung sah man in Rom in der Wiederherstellung der
kirchlich-pipstlichen Autoritit ein Allheilmittel. Auch nach 1850 waren die deut-
schen Bischéfe insofern ultramontan, als diese Ausrichtung ihnen Riickhalt gegen
den Staat gab. Wie die Mehrheit der deutschen Bischdfe war der Kélner Erzbischof
deshalb aber keineswegs kurial, sondern auf seine episkopale Eigenstindigkeit be-
dacht und hielt bereits vor dem Konzil die Unfehlbarkeitsdefinition fiir inopportun.
Als auch deutsche Theologen zur Konzilsvorbereitung berufen wurden, fiel die Wahl
mit Ausnahme von Hefele auf ultramontane Vertreter. Unter ihnen war der Bon-
ner Dogmatiker Dieringer, der aber aus Gesundheitsgriinden ablehnte.

Im 2. Kapitel iiber ,die Bonner katholisch-theologische Fakultit“ klingt bereits
das grofie Thema der rheinischen Kirchengeschichte im 19. Jahrhundert an: ,Die
Auseinandersetzung zwischen der katholischen Kirche und dem preuflischen Staat,
das Verhiltnis von kirchlicher und staatlicher Bildungshoheit, schliefilich die staat-
liche Kirchenaufsicht iiber den internen kirchlichen Bereich® (S. 32). Die Polaritdt
zwischen der dogmatisch-scholastisch-praktischen und der historisch-philosophisch-
wissenschaftlichen Theologie war zugleich in der geschichtlich bedingten Rivalitdt
zwischen dem Kélner Priesterseminar und der Bonner Fakultit institutionalisiert.
Der Verfasser stellt dann in brillanten Kurzbiographien die fiinf Ordinarien (Hil-
gers, Dieringer, Reusch, Langen und Flof}) und drei Privatdozenten sowie die ,zwei
katholischen Geistlichen in der Philosophischen Fakultdt® (Knoodt, Birlinger) vor.

»Gelehrtenstreit und Konzilsopposition® fanden ihr Sprachrohr seit 1866 im
,,'_I'heologischen Literaturblatt®, das zunichst ,einem Ausgleich und einer Verstin-
digung zwischen den theologischen Schulrichtungen® dienen sollte. Im ersten Punkt
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des dritten Kapitels analysiert Franzen daraus die Rezensionen der Bonner Theo-
logieprofessoren zum Thema Unfehlbarkeit und Vatikanisches Konzil. Dieringer
lehnte in der von ihm redigierten Rubrik ,das bevorstehende Konzil® alle ultra-
montanen Ubertreibungen ab, war aber wie die Minoritéitsbischtfe und viele seiner
Kollegen kein prinzipieller Bestreiter der pipstlichen Infallibilitit. Die auf der
,Geistlichen Borse in Bonn® 1869/70 diskutierten Befiirchtungen iiber das bevor-
stehende Konzil kamen in der Bonner Adresse vom Juli 1869 an den Erzbischof
zum Ausdruck, der sie durchaus ernst nahm. Nur durch die Augsburger Allge-
meine Zeitung iiber den Konzilsverlauf informiert, warteten die Bonner Infalli-
bilititsgegner vergeblich auf einen 6ffentlichen Protest der Minoritdtsbischife.

Da sich deren Widerstand gegen die Unfehlbarkeitsdefinition weder sachlich
noch formell mit der prinzipiellen, doktriniren Opposition Déllingers und seiner
Bonner Anhinger deckte, traten sofort ,nach dem Konzil® (4. Kapitel) Diskrepan-
zen mit dem zuriickgekehrten Bischof auf. Als Anhiinger der Minderheit war es
Melchers nur darum gegangen, die beanstandete Formel ,ex sese, non autem ex
consensu Ecclesiae® so abzuschwichen, dafl die pipstliche Unfehlbarkeit nicht mehr
absolut und isoliert iiber der gesamtkirchlichen, sondern im engsten Zusammenhang
mit dem unfehlbaren Lehramt der Kirche stand. Die offizielle Stellungnahme der
meisten deutschen Bischéfe im Hirtenschreiben vom 15. September 1870 war ein
Musterbeispiel der ,Auslegung im Sinne der berechtigten Anliegen der Konzils-
minoritit (S. 150). Melchers’ eilige Verkiindigung des neuen Dogmas rief den
,Konigswinterer Protest hervor. Hauptvorbehalte waren hier und spiter die
fehlende Okumenizitit und mangelnde Unanimitdit. Die Resolution dieser Laien-
versammlung, an der u.a. Dieringer teilnahm, wurde durch eine Unterschriften-
aktion in die Offentlichkeit gebracht. Da die vom Rheinischen Merkur angeheizte
Stimmung auch durch einen weiteren Hirtenbrief nicht beruhigt werden konnte,
entschlof sich Melchers Mitte September, von den Bonner Priester-Professoren die
Unterzeichnung einer Unterwerfungsformel zu verlangen. Entsprechend dem unter
Bischtfen abgesprochenen Verfahren versuchte Melchers zunichst die Bonner Theo-
logieprofessoren mit dem Angebot personlicher Aussprache zur Sinnesinderung zu
bringen, ehe er zum kanonischen Verfahren griff. Nach Franzen ,mag man dariiber
streiten, ob er (dabei) stets eine gliickliche Hand gehabt hat. Thm den guten Willen
abzusprechen, geht jedoch nicht an® (S. 198). Die meisten Professoren beriefen sich
auch auf die Unvereinbarkeit dieses Revers mit den Fakultitsstatuten, die nur die
Professio Tridentina des ,alten katholischen Glaubens® verlangten.

Aber auch die Intervention des Universititskurators und die Unterstiitzung des
Kultusministers konnten ,die Katastrophe der Fakultdt® (5. Kapitel) nicht verhin-
dern. Nach dem Scheitern von Vermittlungsversuchen sah sich Melchers im Winter-
semester 1871/72 gezwungen, die kirchlichen Strafen der Suspension und Exkommu-
nikation iiber Hilgers, Langen, Knoodt und Reusch auszusprechen. Dieringer unter-
warf sich nach langem inneren Ringen dem neuen Dogma, was ihm bei seinen
altkatholischen Freunden wegen der Beteiligung am Konigswinterer Protest den
Ruf eines ,Uberldufers, Verriters und gewissenlosen Opportunisten® (S. 266) ein-
trug. Da er innerlich und Zuflerlich zusammengebrochen die Fakultit verlieff, hatten
bei den vier verbleibenden Ordinarien die Altkatholiken die absolute Mehrheit
der Lehrenden, aber kaum Hérer. Nur Flof und die drei Privatdozenten hielten
den Vorlesungsbetrieb fiir die angesichts dieser Verhiltnisse schrumpfende Masse
der katholischen Theologiestudenten aufrecht. Da auch weitere Verhandlungen Mel-
chers mit dem Kultusministerium bis zum Riicktritt des konservativen Kultus-
ministers Miihler keine Einigung brachten, endeten die Auseinandersetzungen mit
der endgiiltigen Abspaltung der altkatholischen Bewegung und im Kulturkampf.
Trotz staatlicher Unterstiitzung fand die altkatholische Kirche auch in Bonn nicht
die ertriumte Basis einer Massenbewegung und konnte selbst durch geschickte
Taktik in der Fakultit ihren Einflufl nur ein Jahrzehnt aufrecht erhalten.

Franzen schliefft seine Untersuchung mit einem vier wichtige Schriftstiicke um-
fassenden Dokumentenanhang. An zwei Stellen wurde sichtbar, wie der Erzbischof
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von Anweisungen des Nuntius beeinflufit wurde. Die im Vatikanischen Archiv zu-
ginglichen Nuntiaturberichte dazu wurden leider nicht ausgewertet. Da der Verfas-
cer sonst immer nur vereinfachend vom Vorgehen Melchers spricht, wird die Beant-
wortung der Frage, inwieweit dies aus seinen ureigenen Antrieben geschah oder von Be-
ratern abhingig war, einer noch ausstehenden Biographie des Kélner Oberhirten vor-
behalten bleiben. Wohl nur auf die Tatsache, dafl der Autor nicht mehr selbst die letz-
ten Korrekturen vornehmen konnte, ist es Juriidezufithren, dafl einige Versehen und
Inkonsequenzen stehen blieben. So muf§ es u. a. S. 34 Anm. 15 FAB (statt AFB) und S.
147 Anm. 36 AHC (statt AAC) heiflen; S. 107 sind die Anm. 114 und 115 zusammen-
sufassen und auf S. 270 £, ist die Anm. 41 doppelt. In den Kapiteln IV, 2 und V,
3 entsprechen die Kolumnentitel nicht genau den Kapiteliiberschriften und im Re-
gister hitten konsequenterweise die Vornamen aller Personen aufgeschliisselt wer-
den miissen. Doch beeintrichtigen diese kleinen Schinheitsfehler nicht den — wie
nicht anders zu erwarten — iiberzeugenden Gesamteindruck.

Im Gegensatz zu einem lange verbreiteten Vorurteil zeigt Franzen, daff in der
Opposition dieser Priester und Theologieprofessoren gegen das 1. Vatikanum und
seine Beschliisse ,nicht nur Verblendung, Bosheit und Infamie lag, sondern viel
menschliche Not und aufrichtiges Ringen, Ernst und Sorge um das Wohl der
Kirche, der jene Minner mit ganzer Licbe anhingen® (S. 327). Obwohl Melchers
durch eine weitgehend besonnene Interpretation des Dogmas entscheidend dazu bei-
trug, zeitgendssische Ubertreibungen abzuwenden, mufite er die Tragik der Konzils-
minoritat teilen, die als dritte Kraft scheinbar auf verlorenem Posten zwischen
Ultramontanen und Unfehlbarkeitsgegnern kimpfte. Und doch hat sich gerade diese
Auffassung durch die jiingste theologiegeschichtliche Entwicklung des 2. Vatikani-
schen Konzils als die tragfihigere erwiesen.

Bochum/Miinster Reimund Haas

Josef Lange: Die Stellung der iiberregionalen katholischen
deutschen Tagespresse zum Kulturkampf in Preuflen
(1871-1878) (= Europiische Hochschulschriften Reihe III Bd. 40). Bern-Frank-
furt (Lang) 1974. 427 S., kart.

Schwerpunkte der Arbeit sind eine Einfithrung in den Kulturkampf, die Dar-
stellung von sechs {iberregionalen katholischen deutschen Tageszeitungen sowie die
Ergebnisse der Untersuchung.

Nach ,Fragestellung und Zielserzung® will der Verfasser auf dem Wege des
Vergleichs feststellen, ob die behandelten Blitter die Ereignisse einheitlich oder
unterschiedlich beurteilten, ob sie reprisentativ fiir den deutschen Katholizismus
waren, ob dieser seinerseits ein relativ einheitlicher Block oder eventuell in ,Re-
gionalkatholizismen® gespalten war. Ferner soll geklirt werden, wieweit die katho-
lischen Zeitungen auch Parteiorgane waren und was man in der zeitgendssischen
katholischen Presse ,unter dem Gesamtvorgang des sog. Kulturkampfes iiberhaupt*
verstanden hat (S. 11).

Fin verdienstlicher Uberblids iiber die verschiedensten wissenschaftlichen Mei-
nungen zu Ursache, Anlafl und Ziel des Kulturkampfes (S. 12 ff.) leitet iiber zur
Darstellung des Kulturkampfes aus der Sicht des Verfassers. Hier wie auch an
anderen Stellen mufl aber die Frage gestellt werden, warum die Wissenschaft den
Beginn dieses Kampfes immer wieder erst bei den staatlichen Mafinahmen nach der
Reichsgriindung sucht, statt ihn bei den Ereignissen anzusetzen, die eigentlich
katholische Abgeordnete im Dezember 1870 zu dem Defensivbiindnis des Zentrums
zusammengefiihrt haben (z.B. Behandlung der ,Klostersturmpetitionen® im preufli-
schen Abgeordnetenhaus, beamtenrechtliche Konsequenzen der altkatholischen Be-
wegung in Verbindung mit offizidser Unterstiitzung nationalkirchlicher Tendenzen).

Der Hauptteil der Arbeit befafit sich mit der ,Kolnischen Volkszeitung®, der
Berliner ,Germania®, dem ,Mainzer Journal®, der ,Augsburger Postzeitung®, dem
»Badischen Beobachter” sowie dem Stuttgarter sDeutschen Volksblatt®, und zwar
jeweils untergliedert nach ,Geschichte der Zeitung, Verleger und Redakteure®,
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,»Stellung zum Kulturkampf in Preufen® und , Zusammenfassung®. Gewif} signalisiert
diese monotone Gliederung die Gefahr von Wiederholungen, wenn sie auch aus
systematischen Griinden verstindlich sein mag. Ob hier nicht — abgesehen von der
Verlagsgeschichte — eine vergleichende Synopse der sechs Blatter zu jeweils bestimm-
ten Ereignissen besser gewesen wire?

Die Verlagsgeschichten handelt der Autor kenntnisreich ab. Die Reprisentanz
der ,Augsburger Post®, die immerhin den Standpunkt der reichsfreundlichen Min-
derheit der bayerischen Patriotenpartei vertrat, ist aber wohl kaum durch die Fest-
stellung zwingend zu belegen, dafl das Konkurrenzblate, das »Bayerische Vater-
land®, auf Grund seiner extrem partikularistischen Haltung nicht als reprisentativ
angesehen werden konne (S. 180).

Die Stellungnahme der Blitter zu den Mafinahmen des Kulturkampfes weist der
Verfasser exakt und ausfithrlich nach. Dabei bleibt kein Zweifel — wie auch zahl-
reiche Finzelinformationen in den Anmerkungen beweisen —, dafl er mit der Er-
eignisgeschichte und ihren Hintergriinden umfassend vertraut ist.

Finige kritische Notizen sind aber angebracht. Die generelle Identifikation des
Autors mit dem kirchenpolitischen Standpunkt der untersuchten Blitter bis in
nahezu alle Details bereitet bei allem Verstindnis fiir seine freimiitige Sympathie
doch ein gewisses Unbehagen. Verstirkt wird dieser Eindruds noch durch den An-
schein zusitzlicher, aber wohl doch nicht in vollem Umfang gewollter Identifikation,
der durch den weite Passagen der Arbeit beherrschenden TIndikativ bei nicht wort-
lichen Zitaten entsteht.

Befremdlich erscheint schlieflich die hiufige apodiktische Formulierung in den
Anmerkungen, eine bestimmte Auflerung sei ,unzutreffend®, ohne dafl — von Aus-
nahmen abgesehen — die Stichhaltigkeit der abweichenden Aussagen des Verfas-
sers iiberzeugend belegt bzw. der Vorzug einer anderen Quelle begriindet wird.

Aus den Stellungnahmen der Blitter zum preuflischen Kulturkampf und zum
Zentrum sollen hier einige dem Rezensenten besonders interessant erscheinende
Aspekte herausgegriffen werden:

Die ,Kélnische Volkszeitung® postuliert Mitte der 7Qer Jahre fiir das Zentrum
cin Programm als interkonfessionelle christliche Volkspartei zum Schutz von Ver-
fassung und Sozialordnung, das die spitere ,Kolner Richtung® Bachems vorweg-
nimmt, wie der Verfasser mit Recht feststellt (S. 73).

Auch hinsichtlich des ,Mainzer Journals® wird fiir Anfang 1876 ein auffilliges
Umschwenken von einer anfangs rein katholischen zu einer interkonfessionellen
Position des Zentrums konstatiert (S. 165).

Das Schwanken des ,Badischen Beobachters® in der Frage der Botschafter-
kandidatur des Kardinals Hohenlohe wire vielleicht einer Kommentierung wert
gewesen (etwa im Hinblick auf den spiter zur liberalen Presse iibergewechselten
Redakteur Bissing?).

Wenn das ,Deutsche Volksblatt® trotz geringer Abonnentenzahl schon in die
Arbeit aufgenommen worden ist, hitte man angesichts seiner Vertretung des
~Standpunkt(s) der Bischofe* doch ein niheres Eingehen auf seine beachtenswert
differenzierte Stellungnahme gegeniiber der prinzipiellen Zulissigkeit staatskirchen-
rechtlicher Gesetzgebung erwartet; sie wird zwar konstatiert und zitiere, aber leider
nicht weiter auf dem Hintergrund der wiirttembergischen Kirchengesetzgebung ana-
lysiere (S. 257, 262; — Einflufl Hefeles?).

Der wichtigste Teil der Untersuchung sind die zusammenfassenden Ergebnisse.
Dort tritt der Verfasser der These bei, dafl der Kulturkampf mit dem Artikel der
»Kreuzzeitung vom 22. 6. 1871 begonnen habe, weil dieser von den reprisenta-
tiven katholischen Blittern iibereinstimmend als ,Kriegserkldrung* empfunden wor-
den sei (S. 284). Im iibrigen fafit der Abschnitt die im wesentlichen harmonie-
rende Wertung der einzelnen Kulturkampfmafinahmen durch die behandelten Zei-
tungen zusammen. Man fragt sich allerdings, warum bei dem Vergleich nicht die
naheliegende Chance wahrgenommen worden ist, moglichen (evtl. gegenseitigen)
Abhingigkeiten der Blitter nachzugehen, die wvielleicht ,Germania® und/oder
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_Kélnische Volkszeitung® als meinungsbildend oder gar als ,sprachregelnd“ erwie-
sen hitten? Die Wahl Leos XIII. und der damit verbundene Umschwung in der
deutschen &fentlichen Meinung gelten Lange gemifl zeitgendssischem Verstindnis
als ,Wende im Kulturkampf (S. 292 nach Lill), weshalb die Untersuchung auch
durch das Frithjahr 1878 zeitlich begrenzt wird. :

Hinsichtlich der Forderungen des Zentrums nach religiser und politischer Frei-
heit sowie Parlamentarisierung besteht der Verfasser darauf, diese seien kein
taktisches Mittel bei im iibrigen rein kirchenpolitischer Zielsetzung gewesen, son-
dern Zentrum und katholische Presse hitten in der Gewissensfreiheit die Grundlage
jeder Freiheit mit allen sich daraus ergebenden Konsequenzen gesehen (S. 295 ).

Was die Beurteilung des Zentrums als katholischer bzw. interkonfessionell-
christlicher Partei angeht, so wird nach den einzelnen Zeitungen konkret unterschie-
den (S. 296 £.). Dabei erkennt der Autor als ausgesprochene Zentrumszeitung nur die
,Kolnische Volkszeitung® an, — unbeschadet der starken personellen Verzahnung
mit Zentrum bzw. katholischer Volkspartei, die er besonders auch fiir ,Germania®
und ,Badischen Beobachter® aufgezeigt hat!

Die unterschiedliche Beurteilung der Frage, ob Bismarck oder der Liberalismus
Haupttriger des Kulturkampfes gewesen seien, wird fiir die einzelnen Blitter rich-
tig herausgestellt (,Kélnische Volkszeitung® und ,Deutsches Volksblatt*: Bismarck!
—S. 298 £.). Einleuchtend ist auch die Charakterisierung des Kulturkampfes als eines
Integrationsmoment(s) zur Herstellung einer unbedingt regierungstreuen Parla-
mentsmehrheit in der Hand Bismarcks® (S. 303). —

Insgesamt liegt die Leistung der Arbeit in dem gewissenhaften Nachweis von
Fakten und ihrem Echo in der untersuchten Presse, wobei der Verfasser die selbst-
gesteckten Ziele durchaus erreicht hat. Und auch Kritik am Detail und vor allem
der Wunsch, daf eine engagierte Uberzeugung doch allgemein eine etwas kritischere
Distanz gestatten sollte, vermdgen nicht die durch die Lektiire des Buches einmal
mehr provozierte Frage zu verdringen, wie die angeblich so aufgeklirte liberale
Epoche zu solch gravierenden Repressionsmafinahmen gegen die grofle Volksgruppe
romtreuer Katholiken — denn es ging eben nicht nur um die politische Partei des
Zentrums! — fihig sein konnte.

Bonn Heinz-Jiirgen Hombach

Joseph Schumacher: Der ,Denzinger®. Geschichte und Bedeutung eines
Buches in der Praxis der neueren Theologie (= Freiburger Theologische Stu-
dien. Unter Mitwirkung der Professoren der Theologischen Fakultit heraus-
gegeben von Johannes Vincke, Alfons Deissler, Helmut Riedlinger. 95. Band).
Freiburg-Basel-Wien (Herder) 1974. 318 S. — kart., DM 48.—.

Der von dem Wiirzburger Theologieprofessor Dr. Heinrich Joseph Dominikus
Denzinger (1819-1883) unter dem Titel ,,Enchiridion symbolorum et definitionum,
quae de rebus fidei et morum a conciliis oecumenicis et Summis Pontificibus
emanarunt® herausgegebene, spiter ganz im Sinn des Erstherausgebers weiterbe-
treute handbuchartige Sammelband ausgewihlter kirchlicher Lehriuflerungen und
-entscheidungen ist ein Werk, von dem man wohl mit Recht sagen kann: es hat
Geschichte — nimlich Theologie-Geschichte — gemacht. Die hohe Zahl von 36 Auf-
lagen, welche das ,Enchiridion® bislang erreicht hat, dokumentiert eindrucksvoll
die starke Nachfrage, die es seit seinem ersten Erscheinen im Herbst 1853 hervor-
gerufen, und nicht weniger die weite Verbreitung, die es gefunden hat; und der
Umstand, dafl man sich seit langem angewdhnt hat, es biindig (und im iibrigen
sehr treffend!) ,,den Denzinger® zu nennen, ist iiberdies ein sprechendes Indiz datiir,
mit welchem Eifer es von Lehrenden und Lernenden konsultiert wird oder zu-
mindest bis vor wenigen Jahren noch konsultiert worden ist. Kein theologisches
Werk des an einer fruchtbaren theologischen Literatur und an theologischen Im-
pulsen wahrlich reichen 19. Jahrhunderts hat auf die katholische Theologie, insbe-
sondere auf die systematisch ausgerichtete, eine solch nachhaltige Wirkung ausge-
ibt und ihr auf lange Jahrzehnte hin die Bahn gewiesen wie eben ,der Denzinger®.
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Man hat deshalb die katholische Theologie der Zeit zwischen dem Ersten und dem
Zweiten Vatikanischen Konzil auch schon apostrophierend als ,,Denzmgg_r-'l_‘heolq—
gie* bezeichnet: nicht zu Unrecht; denn diese im grofien ganzen merkwiirdig uni-
formierte, unoriginelle Theologie bewegte sich in der Tat weithin recht behutsam
und manchmal spiirbar #ngstlich innerhalb jener Grenzen, welche die im »Den-
zinger® gesammelten Dokumente steckten. Freilich, es war nicht der ,Denzinger®,
der , Geist” und ,Grenze® der Theologie bestimmte, als Sammelwerk kam ihm keine
Authentizitit zu: Denzinger hatte sie fiir seine Schrift vergeblich zu erlangen ge-
sucht; es war der Geist des Ersten Vatikanischen Konzils und der durch die dog-
matischen Entscheidungen dieses Konzils quasi-autorisierten theologischen Schule
oder Richtung, der die Theologie der folgenden Jahrzehnte so gravierend prigte
und dem theologischen Denken uniiberschreitbare enge Grenzen setzte. Aber Den-
zinger, als ehemaliger Germaniker ganz im Geist der zur Herrschaft dringenden
Rémischen Schule erzogen, hatte aus dem SendungsbewufStsein des damaligen Ger-
manikers heraus und natiirlich im Blidk auf die angeblich so verworrene theologische
Situation in Deutschland, das ihm als Brutstitte der Unkirchlichkeit und Haresie
erschien, in seinem ,Enchiridion® — man konnte sagen — mit untriiglichem Gespiir
fiir die ,wahren Bediirfnisse® der Zeit eine Auswahl lehramtlicher Verlautbarun-
gen getroffen, die dem Sammelwerk eine der anhebenden theologischen und inner-
kirchlichen Entwicklung entsprechende Tendenz verlieh. ,Ich fiihle alle Tage mehr,
wie wichtig der Beruf des deutschen Collegs ist“ - so schrieb Denzinger am 14.
Juli 1853 an P. Franz Xaver Huber SJ, den Spiritual des Collegium Germanicum
et Hungaricum in Rom —, ,ich sehe aus der klarsten Erfahrung, daff Rom allein die
Quelle des kirchlichen Lebens ist, und dafl nur von dort aus allein die kirchliche
Regeneration Deutschlands kommen kann. Diese wird nie vollzogen, solange die
Unlklarheit, die im Theologischen und Discipliniren herrscht, nicht gehoben wird.
Deshalb drucke er ,gegenwirtig ein Enchiridion Symbolorum et definitionum,
quae in rebus fidei et morum a Pontificibus Romanis et Concilils oecumenicis
emanarunt. Der Zweck ist, die positiven Bestimmungen, namentlich die proposi-
tiones damnatae, die man nicht kennt oder vernachlissigt, unter die Leute zu brin-
gen.“ Mit wiinschenswerter Klarheit hat Denzinger damit kurz vor dem Er-
scheinen der ersten Auflage 1854 des ,Enchiridion® (im Verlag Stahel, Wiirzburg) —
sie kam bereits im Oktober 1853 in den Buchhandel — Auskunft erteilt sowohl iiber
das Motiv, das ihn zur Herausgabe der Schrift inspiriert hatte, als auch iiber die
Tendenz, welche die Schrift verfolgte. Nicht zufillig iibrigens stellte sich der Wiirz-
burger Extraordinarius fiir neutestamentliche Exegese, Hermeneutik und hebriische
Sprache mit dieser Schrift, , worin“ — wie er in einem Brief vom 7. Mai 1854 be-
kannte — ,mein theologisches Glaubensbekenntnis sehr einfach gegeben ist®, der
Offentlichkeit als kiinftigen Dogmatiker vor; denn bereits im Januar 1854 bestieg
Denzinger die dogmatische Lehrkanzel der Universitit Wiirzburg, von der er
seinen Vorginger Dr. Andreas Deppisch (1812-1892) verdringt hatte (siche hierzu
meinen Beitrag iiber ,Joseph Hergenrther (1824-1890)¢, in: H. Fries— G. Schwai-
ger, Katholische Theologen Deutschlands im 19. Jahrhundert II, Miinchen 1975,
471-551, sowie meinen demnichst im ,Historischen Jahrbuch® erscheinenden Auf-
satz ,Zur Entstehung des ,Denzinger ).

Denzinger verstand sein ,,Enchiridion® als ein theologisches Programm. Und die
spiteren Betreuer des ,Enchiridion®, dessen Umfang von Auflage zu Auflage an-
sghwoll, bewahrten dem Werk mit Sorgfalt, geradezu treuhiinderisch, die urspriing-
liche Tendenz, die nunmehr durch das Erste Vatikanische Konzil als ,streng kirch-
11_ch“', »allein Wal}rhaﬂ katholisch® ausgewiesen schien, in Wirklichkeit aber streng
rGmisch, papalistisch, mit einem Wort: yvon verhidngnisvoller Einseitigkeit war.
Nichtsdestoweniger war diese Tendenz in der Theologie inzwischen tonangebend ge-
w:ord(?n, und wer als Theologe sich nicht der Gefahr aussetzen wollte, mit dem
kirchlichen Lehramt in Konflikt zu geraten, tat gut daran, sich der Grenzen zu ver-
gewissern, innerhalb deren eine ,kirchliche® Theologie sich zu bewegen hatte. Und
hieriiber orientierte zuverldssig der ,Denzinger®, weshalb er sich Professoren und
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Studenten in gleicher Weise als unentbehrliches theologisches Riistzeug empfahl. Dafl
cine so unentbehrlich gewordene Orientierungshilfe alsbald normierenden Einflufl
auf die Theologie als solche gewann, ist in Anbetracht der vorwaltenden Umstinde
gewift nicht verwunderlich. Ein wenig tiberspitzt formuliert konnte man sagen: Was
fir die Kanonistik der 1917 promulgierte ,Codex Iuris Canonici®, das — nach
neunzehn Jahrhunderten christlicher Geschichte! — erste amtliche, wesentlich vati-
Eanisches Recht beinhaltende Gesetzbuch der katholischen Kirche, wurde: das, ver-
gleichsweise, wurde und war bis vor kurzem fiir die katholische Dogmatik der
»Denzinger“.

Fin Buch, das in der Theologiegeschichte der vergangenen rund 120 Jahre eine
so gewichtige Rolle gespielt hat (wie sie der Erstherausgeber zwar intendiert, jedoch
gewifl nicht entfernt zu hoffen gewagt hatte), das Generationen von theologischen
Lehrern und Studenten geradezu normierender Leitfaden der Erkenntnis und Dar-
stellung des Depositum fidei der katholischen Kirche gewesen ist, verdient beson-
dere Aufmerksamkeit. Es nach Inhalt und Anlage zu studieren, ist in mannigfacher
Hinsicht lehr- und aufschlufireich, vor allem wenn man sich dabei nicht auf eine
Auflage beschriinke, sondern simtliche Auflagen des ,Denzinger® einem detaillierten
Vergleich unterzieht.

Joseph Schumachers Arbeit ,Der ,Denzinger’. Geschichte und Bedeutung eines
Buches in der Praxis der neueren Theologie® — entstanden unter Anleitung des
Freiburger Fundamentaltheologen Adolf Kolping und im Sommersemester 1973 von
der Theologischen Fakultdt der Universitit Freiburg im Breisgau als Dissertation
angenommen — stellt das Ergebnis einer solchen eingehenden Beschiftigung mit der
1. bis 34, Auflage des ,Denzinger® (1854-1967) dar. Zumal ihr zweiter Teil, der
einer vergleichenden Untersuchung dieser Auflagen des ,Enchiridion® gewidmet ist
und — jedenfalls in theologiegeschichtlicher Sicht — den Schwerpunkt der Arbeit bil-
det, vermittelt einen guten Einblick in die von Denzinger mit seinem Sammelwerk
beahsichtigte Zielsetzung und in die Entwicklung, die das ,Enchiridion® in seinen
verschiedenen Bearbeitungen genommen hat.

Fiir den programmatischen Charakter des ,Enchiridion® ist schon bezeichnend
der Zeitpunkt des ersten Erscheinens: Denzinger, seine Berufung auf den Wiirzbur-
ger dogmatischen Lehrstuhl erwartend, brachte die Schrift heraus, als der Kampf
gegen den Wiener Theologen Anton Giinther (1783-1863) seinem Hohepunkt zu-
strebte und er selber mit einer (zunichst) anonymen Artikelserie ,Die speculative
Theologie A. Giinther’s und seiner Schule® in der ,Katholischen Wochenschrift®
(1853), dem eben gegriindeten Publikationsorgan der Wiirzburger Germaniker, in
diesen Kampf eingriff. Suchte er hier am Beispiel Giinthers die ,Verderblichkeit®
der ,,Hiresie® seiner Zeit, des Rationalismus in seinen verschiedenen Spielarten, auf~
zuzeigen — die ,ultraspeculative® Richtung Giinthers betrachtete er nur als einen
nZweig” dieser die ganze deutsche Theologie vergiftenden ,Hiresie® —, so gedachte
er mit dem ,Enchiridion die notwendige ,positive” Erginzung vorzulegen: eine
apologetische Wegweisung zur Uberwindung der ,Hiresie* und zur Restauration
der ,ichten® kirchlichen Theologie. Es war sein Anliegen, den Vertretern einer an-
geblich rationalistischen (oder auch vom Naturalismus angesteckten) Theologie die
Glaubenssymbole der alten Kirche (voran das Symbolum Apostolicum, von dem er
in der 1. Auflage sechs, in der 2. Auflage zw&lf Formen darbot) sowie vornehmlich
jene konziliaren und pipstlichen Verlautbarungen, welche die stets gleichbleibende
Lehre der Kirche von Irrtum und Irrlehre abgrenzten (angefangen beim Dekret
Stephans I. iiber die Ketzertaufe bis zur Ansprache Pius’ IX. iiber die Zivilehe),
vor Augen zu fithren und darin die Prinzipien herauszustellen, auf denen allein die
katholische Theologie zu griinden habe, sowie die Grenzen zu markieren, innerhalb
deren allein theologische Spekulationen, ja iiberhaupt theologisches Fragen, legitim
sel. Eine Art ,regula fidei® sollte das ,Enchiridion® sein, und von dieser Konzeption
ausgehend, trug Denzinger in ihm nicht nur dogmatisch streng verpflichtende Lehr-
aussagen zusammen, sondern er konstruierte ein Geriist der Glaubenslehre, in das
er ,mit Weglassung aller iiberfliissigen Beigaben® (wie sich ein Rezensent in der
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»Neuen Wiirzburger Zeitung® ausdriickte), das heifit unter Verzicht auf den er-
liuternden Kontext alle jene lehramtlichen Verlautbarungen einbaute, die aus seiner
Sicht im Laufe der Geschichte der Kirche die Entfaltung der Glaubenslehre ver-
bindlich ,reguliert® haben. Allerdings vermied Denzinger, um den Schein der Ob-
jektivitit seiner Auswahl nicht zu triiben, eine systematische Anordnung der Doku-
mente; er ging chronologisch vor, verarbeitete aber das chronologisch dargebotene
Material in einem Index systematicus.

Daf} der pipstlichen Lehrautoritit eine iiberragende Rolle einzuriumen sei, hob
Denzinger bereits im Vorwort der 1. Auflage (1854) unmifiverstindlich hervor, und
die dort zusammengetragenen 100 Dokumente unterstrichen diese Feststellung. In
der 2., von zahlreichen Druckfehlern gereinigten, textlich verbesserten und um 28
Dokumente erweiterten Auflage (1854) bekriftigte er diesen Standpunkt durch Ein-
figung der ,Professio fidei Tridentina® und von Texten, die den pipstlichen Primat
betonen und die richterliche Funktion des Papstes in Fragen des Glaubens beleuchten
sollten. Im iibrigen bestimmte die aktuelle theologische Diskussion bzw. die je-
weilige apologetische Fragestellung der ,Schultheologie® (z.B. der Streit iiber das
Verhiltnis von Glauben und Wissen, die Auseinandersetzung mit den weltanschau-
lichen ,-ismen® der Zeit oder mit dem Protestantismus etc.), welche Texte Denzin-
ger in die von ihm personlich bearbeiteten Auflagen (21854, #1856, 41865 und 51874)
neu aufnahm oder variierte oder aus ihnen wieder ausschied. So erlaubte ithm etwa
die Aufnahme der Definition der Immaculata Conceptio, also die Dokumentation
einer 1854 erfolgten dogmatischen Entscheidung, in die 3. Auflage (1856) den Ver-
zicht auf den Wiederabdrudk der Konstitution ,Grave nimis® Sixtus’ IV. und
einiger anderer ,wegweisender® Dekrete iiber die Unbeflecdste Empfingnis aus dem
16. und 17. Jahrhundert. Die 4. Auflage (1865), erschienen im Vorfeld des Ersten
Vatikanischen Konzils, stimmte Denzinger deutlich auf die sich zuspitzende Dis-
kussion iiber die Problematik der pipstlichen Infallibilitit und des papstlichen Uni-
versalepiskopats ab, und selbstverstindlich vergafl er nicht, die im Vorjahr publi-
zierte Enzyklika ,Quanta cura® mit dem Syllabus, ferner die pipstliche Verur-
teilung Anton Giinthers (1857) und Jakob Frohschammers (1862) sowie die indi-
rekte Verurteilung der Miinchener Gelehrtenversammlung von 1863 durch Pius IX.
(in dessen Brief ,Tuas libenter” an den Erzbischof von Miinchen und Freising,
21. Dezember 1863) ausfiihrlich zu dokumentieren. Die nachkonziliare 5. Auflage
(1874) brachte zwar noch nicht die dogmatischen Konstitutionen des Ersten Vati-
kanischen Konzils, jedoch dnderte Denzinger das Vorwort, in dem er von Anfang
an auf die pipstliche Unfehlbarkeit abgestellt hatte, nach Mafigabe der nunmehr
erfolgten Entscheidung. (Allerdings demonstriert der Verzicht auf die Publikation
der Konzilsdokumente nicht schon — wie Schumacher S. 133 Anm. 74 meint — ,die
relative Ausgewogenheit der Konzeption Denzingers®, der das Lehramt des Papstes
noch niche so sehr betont habe wie die spiteren Herausgeber. Aus diesem Verzicht
so etwas wie ein theologisches Bekenntnis Denzingers zu konstruieren, das ihn gar
als einen Theologen in der Distanz auswiese, ist vollig abwegig. Die Publikation
eriibrigte sich einfach zunichst, weil die eben erst promulgierten umfinglichen Do-
kumente anderwirts jedermann leicht zuginglich waren. Aus ebendiesem Grund
verzichtete Denzinger in derselben Auflage ja auch auf den Wiederabdruck der Lehr-
duflerungen des Tridentinums.)

Die 6. bis 9. Auflage des ,Denzinger” (1888-1900) besorgte Ignaz Stahl (1837-
1902), Neffe des Wiirzburger Bischofs Georg Anton von Stahl, Germaniker und
unter dem Dekanat Joseph Hergenrothers 1868 habilitierter Privatdozent der
theologischen Fakultit der Universitit Wiirzburg. Er fiigte nun in das Werk, das
er einem sorgfiltigen Quellenvergleich unterzog, die wichtigsten Lehriuferungen
des Ersten Vatikanischen Konzils ein. Die 7., deutlicher von seiner Handschrift ge-
pragte Auflage (1895) erweiterte er unter anderem um einige romische Entschei-
dungen mehr kanonistischer Art (zur Frage der Kraniotomie, der Assistenz des
Beichtvaters beim Duell, der Leichenverbrennung, der Meflweinkonservierung
etc.), um das gegen 40 Thesen Rosminis gerichtete Verurteilungsdekret, aufierdem
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durch einen Anhang papstlicher Verlautbarungen aus verschiedenen Jahrhunderten
and durch die bemerkenswert ausfiihrliche Dokumentation der Enzyklika ,Immor-
tale Dei® Leos XIIL iiber die Lehre vom christlichen Staat.

Dem Wort der Pipste wie iiberhaupt dem Spruch des Heiligen Stuhls wurde —
in der Folge des Ersten Vatikanischen Konzils und als Ausdruck eines auf diesem
grindenden hochst einseitigen ekklesiologischen Verstindnisses — immer starkeres
Gewicht eingerdumt und somit immer breiterer Raum reserviert. Diese Tendenz
wurde in der 10. Auflage, die 1908 unter dem gednderten Titel ,Enchiridion Sym-
bolorum, Definitionum et Declarationum de rebus fidei et morum® im Verlag Her-
der erschien, endlich ins Extrem gesteigert. Der Jesuit Clemens Bannwart (1873-
1937), Herausgeber der 10. bis 13. Auflage (1908-1921), fiihrte in den ,Denzinger®
einen Papstkatalog ein und ordnete die ,Documenta Romanorum Pontificum et
Conciliorum®, auch die Konzilsdokumente also, den einzelnen Pontifikaten zu,
von Petrus bis Pius X. Damit erzielte er zweifellos eine bessere Ubersichtlichkeit,
mehr noch aber sollte die Neugliederung ein ekklesiologisches Programm artiku-
lieren. Bannwart diente die ,Denzinger“-Dokumentation als solche vornehmlich
zur Herausstellung und Begriindung des Primats und der Unfehlbarkeit des Papstes;
bereits dem ersten Text, einem Auszug aus dem Brief des romischen Bischofs Cle-
mens L. an die Korinther, gab er die deutende Uberschrift ,De primatu Romani
Pontificis®. Der ,Denzinger®, tendenzis umgearbeitet und erweitert, prisentierte
sich als eine Apologie des pipstlichen Universalepiskopats und der pépstlichen In-
fallibilitic; die Lehrduflerungen aus dem 19. und beginnenden 20. Jahrhundert, zu-
mal die vatikanischen bzw. nachvatikanischen und antimodernistischen, beanspruch-
ten fast ein Drittel des Umfangs der ganzen Sammlung. Und im ebenfalls neu be-
arbeiteten Index systematicus spiegelte sich (noch mehr als in den von Denzinger
erstellten Indices systemarici) eine juridische, statische Denkweise, der eine orga-
nische Gesamtschau der Theologie so fremd war wie die Einsicht in theologische
Entwicklungen und deren historische Bedingtheiten.

Die von Clemens Bannwart redigierte, formal wie inhaltlich durchgreifend
umgestaltete 10. Auflage (1908) des ,Denzinger®, der nach des Herausgebers
Wunsch seinen Weg in die Hand des Theologen, aber auch des Predigers und
Katecheten finden, mit anderen Worten: zum Handbuch der Glaubensverkiindigung
werden sollte, bildete die Grundlage fiir die folgenden 21 Auflagen. Johannes
Baptist Umberg S] (1875-1959), der Mitarbeiter Bannwarts und dann selbstdn-
dige Herausgeber der 14. bis 27. Auflage (1922-1951), bemiihte sich wohl da und
dort um groflere Objektivitit und kritischere Wertung der Dokumente, ohne sich
jedoch im ganzen von der Konzeption Bannwarts zu 16sen, und Karl Rahner SJ,
der Herausgeber der 28. bis 31. Auflage (1952-1957), der die schweren Mangel und
Einseitigkeiten des ,Denzinger®, die historische Zufilligkeit seiner Dokumenten-
auswahl nicht verhehlte, sah seine Aufgabe offenbar darin, das Werk im wesent-
lichen unverindert (vermehrt nur um Ausziige aus einigen Enzykliken Pius’ XIL
und um die Definition der Assumptio Mariae) bis zum Abschluf} einer volligen
Neubearbeitung verfiigbar zu halten.

Diese grundlegende Neufassung des ,Denzinger® besorgte in der 32. Auflage
(1963) der Jesuit Adolf Schonmetzer. Er war — nach seinen eigenen Worten — be-
strebt, einer ,tendenzidsen Auswahl . . . im Dienste gewisser Schulmeinungen® oder
»zur Erleichterung des Schulbetriebs (durch Unterschlagen schwieriger, bei Apologe-
ten miflliebiger Texte)“ eine unter sachlichen Gesichtspunkten getroffene, auch die
Genesis der Kirchenlehre durchsichtiger machende Auswahl von Quellentexten ent-
gegenzustellen. Mit Umsicht kiirzte oder erweiterte er daher eine ganze Reihe von
Dokumenten, eine nicht unbetrichtliche Zahl schied er iiberhaupt aus und setzte
an deren Stelle rund 150 neue Dokumente, welche die ekklesiologische Konzeption
des neuen ,Denzinger® (im Gegensatz zur papalistischen Konzeption Bannwarts)
unterstreichen. Jedes Dokument versah er mit einer prignanten, den geschichtlichen
Kontext skizzierenden Einleitung, er sparte nicht mit kritischen Anmerkungen, und
was den ebenfalls umgearbeiteten Index systematicus anlangt, so liegt auch ihm
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eine organischere, vom Geist der Heiligen Schrift geprigte Sicht der Theologie zu-
grunde. Im iibrigen wies Schénmetzer den Beniitzer gleich eingangs auf die Schwie-
rigkeit einer exakten Bestimmung der Qualitit der verschiedenen Lehraussagen hin
_ und mahnte damit einschluffweise zu kritischem, behutsamem Gebrauch des ,Den-
zinger®, der gewifl ein niitzliches, bequem handzuhabendes Hilfsmittel fiir das
Studium der Theologie darstellt, jedoch nicht mehr als eine erste, der Orientierung
dienende Hilfe leisten kann. Der ,Denzinger-Schonmetzer® diktiert nicht mehr, er
ist offen fiir das theologische Gesprich. Die in der Konzeption unverénderte 33. und
34. Auflage (1965-1967; inzwischen ist eine 36. Auflage 1976 erschienen) bringt da
und dort eine Straffung und Prizisierung der Einfiihrungen in die Dokumente,
manche Berichrigungen sowie einige weitere neue Texte, darunter die Sozial-
enzykliken ,Mater et magistra® und ,Pacem in terris®; nicht berticksichtigt sind
dagegen die Konstitutionen des Zweiten Vatikanischen Konzils, deren Umfang den
Rahmen des ,Denzinger® sprengen wiirde.

Schumachers Vergleich der einzelnen Auflagen des ,Denzinger® zeichnet sich
durch grofie Sorgfalt im Detail aus. Die hochst lesenswerte Untersuchung ist auf
weite Strecken ein instruktiver Kommentar zum ,Enchiridion®, den man konsul-
tieren sollte, wann immer man den ,Denzinger® konsultiert — auch wenn man mit
Schumachers Urteilen im einzelnen keineswegs einig geht.

Und hier tritt die problematische Kehrseite dieser Arbeit zutage. Wahrend Schu-
macher im dritten Teil der Arbeit durchaus kritisch ,Die ,Denzinger‘-Problematik
in der Gegenwart und ihre Ursachen® beleuchtet und nicht weniger kritische Hin-
weise fiir einen sachgerechten Gebrauch des ,Denzinger® bietet, leidet der an sich
grundlegende erste Teil der Arbeit, der einer theologiegeschichtlichen Standortbe-
stimmung des ,Denzinger® gewidmet sein soll, an einer bedenklichen Enge der theo-
logischen Sicht. Schon die Beurteilung des theologischen Schaffens Denzingers, der
ein Schultheologe engsten Horizonts war, Funktiondr einer zur Herrschaft stre-
benden theologischen Richtung — obschon er zu seiner Zeit nicht wenige gleichge-
stimmte Gesinnungsfreunde und -genossen bis in hochste kirchliche Kreise hinein
zihlte —, dessen hiresieaufspiirendes ,Geschick® fanatische Ziige an sich trug, wirkt
merkwiirdig unausgewogen, manchmal gewaltsam beschonigend. Da wird zum
Beispiel — gestiitzt auf Giinter Stachels ungedruckte Lizentiatsarbeit ,Vernunft und
Offenbarung bei Heinrich Denzinger® (Miinchen 1949, 42 Seiten Maschinenschrift),
eine knappe Untersuchung der ,Vier Biicher der religisen Erkenntnif“ — die Ar-
beitsweise und stets apologetische Zielsetzung Denzingers, die ihm ohne weiteres er-
laubten, einen als andersdenkend erkannten Theologen mit einem (selbstredend
hiretischen) ,-ismus® zu etikettieren, um ihn dann — folglich ~ der Unkirchlich-
keit und Hiresie zu bezichtigen und in Bausch und Bogen zu verwerfen, einer ziem-
lich scharfen Kritik unterzogen, und plétzlich st6f8t man auf die bewundernde Fest-
stellung: ,Denzinger ist bestechend in seiner Logik und imponierend in seiner
lichtvollen Klarheit, wenngleich er oft schwierig ist in seiner Diktion“ (S. 38). Wie
steht es aber de facto mit der angeblich so imponierenden ,lichtvollen Klarheit*
und vor allem mit der ,bestechenden Logik® Denzingers, wenn wenige Zeilen da-
nach dessen manipulierende Argumentation zugegeben werden mufl, wenn ferner
eingestanden werden mufi, dafl Denzinger mit seinen ,Klassifizierungen® manchem
zeitgenOssischen Theologen Unrecht tat, ,weil er ihn nicht verstanden hat oder
auch, weil sein eigener Standpunkt zu eng ist, wenngleich man ihm®“ - so urteilt
Schumacher im selben Atemzug! — ,im Prinzip schon recht geben mufi* (S. 39),
und wenn man doch weifl, wie es um die (philosophischen und) und theologischen
Voraussetzungen bestellt war, auf welche Denzinger seine ,logischen® Schlufifol-
gerungen ,baute®?!

_Vollends unbefriedigend ist aber, wie der Verfasser das ,geistesgeschichtliche
Milieu des 19. Jahrhunderts® — gemeint ist die innertheologische Entwidilung —
zeichnet. Zwar berichtet er vom gewaltigen Durchbruch des historischen Denkens im
19. jahrhu_ndert und da:ﬁ es das ,bleibende Verdienst® der deutschen Universi-
titstheologie gewesen sei, ,die Besinnung auf die Geschichtlichkeit des Christen-



Neuzeit 131

tums® vollzogen zu haben (S. 54); doch er sicht offenbar zu wenig, dafl die Ver-
treter dieser Theologie — und das waren ja keineswegs nur die Tiibinger — aus
einem tiefen kirchlichen Verantwortungsbewuftsein heraus den grofangelegten Ver-
such unternahmen, der Theologie aus ihrer scholastizistischen Versponnenheit heraus-
zuhelfen, damit sie in einer grundstiirzend gewandelten und noch in Wandlung
begriffenen Welt ihrem Auftrag wieder gerecht werden kdnne, einer glaubwiirdi-
gen, den Menschen ihrer Zeit an-sprechenden Verkiindigung des Evangeliums die
Wege zu weisen. Mannigfach waren die Ausgangspunkte, und die eingeschlagenen
Wege nicht ohne Risiko — wie es eben ist, wenn man neue Wege wagt! —: aber
es handelte sich um fruchtbare Ansitze, die wirklich wegweisend hitten sein kon-
nen, die, hitten sie sich entfalten knnen, Theologie und Kirche vor mancher ver-
hingnisvollen Entwicklung bewahrt haben wiirden. Wo sind demgegeniiber die
Verdienste der Vertreter der sogenannten Romischen Schule, die ,bei aller Enge® —
wie Schumacher immerhin formuliert — angeblich ,die katholische Lehre klar und
deutlich gegeniiber den mannigfachen Zeitirrtiimern artikuliert haben® (S. 60)?
Welche Impulse sind von ihnen ausgegangen? Tatsichlich lebte ihre Theologie von
dem unerbittlichen Nein, das sie jeglichem Bemithen um eine Verstindigung mit
den geistigen Stromungen der Zeit schroff entgegenstellten. Freilich, sie hatten die
kirchliche Autoritit auf ihrer Seite, und so fiel es ihnen nicht schwer, ihre Lehrenund
cinschluflweise auch die Methode ihres Theologisierens mit dem Mantel der kirch-
Lichen Autoritit zu umkleiden und als ,allein wahrhaft katholisch®, als Mafd aller
Theologie zu propagieren. Bewufit strebten sie eine Uniformierung der Theologie
im Geist ihrer Schule an (der ,Denzinger® stand ja doch ganz im Dienst dieser
Uniformierung!). Und da sie die Herrschaft um jeden Preis zu erringen trachteten,
waren sie, die ,,Hiiter des rechten Glaubens®, auch nicht wihlerisch in ihren Metho-
den, um alle jene, die nicht ihres engen Geistes waren, die sich weigerten, Theolo-
gie nur in der Riickschau zu treiben, und deshalb ihr Vordringen hinderten, mund-
tot zu machen. Die dunklen Vorginge bei der Eroberung der Wiirzburger theolo-
gischen Fakultit durch die Germaniker um 1850, an welcher Denzinger mafigeblich
beteiligt war, sprechen fiir sich, ebenso sprechen fiir sich der Prozef gegen Georg
Hermes, dessen Hintergriinde und jedem Recht spottenden Verlauf neueste archiva-
lische Forschungen endgiiltig aufgedeckt haben, ferner der Prozefl gegen Anton
Giinther und die Tragddie Déllingers, den Bischof Hefele von Rottenburg, er-
schiittert iiber das Vorgehen Roms nach dem Ersten Vatikanischen Konzil, ,den
ersten unter den deutschen Theologen® genannt hat. Schumacher weill die ,tie-
feren Griinde fiir Déllingers spitere Entwidslung® mit Hubert Becher nur ,in der
Tatsache zu suchen, dafl er zu wenig Dogmatiker und Kanonist war, nur mangel-
hafte philosophische Kenntnisse besafl und durch seinen Stolz gegeniiber der Wahr-
heit blind geworden war® (S. 77 Anm. 129; wobei er den Biographen Déllingers,
Johannes Friedrich, auf den er sich des ofteren bezieht, durchgehend — auch im
Literaturverzeichnis — Friedrichs nennt!). Dafiir charakterisiert er in um so leuch-
tenderen Farben Pius I1X., dessen Pontifikat, wie die Forschungen der letzten Jahre
immer deutlicher zu erkennen geben, mit eine der schwersten Hypotheken dat-
stellt, an denen die Kirche bis heute zu tragen hat. Ein Blids in das von H. Jedin
herausgegebene ,Handbuch der Kirchengeschichte®, Band VI/1 (Freiburg-Basel-Wien
1971), und — noch mehr — in R. Auberts ,Le pontificat de Pie IX“ (Paris *1962;
das Werk ist im Literaturverzeichnis aufgefiihrt!), um nur zwei Werke zu nennen,
hitte ihm zu einer differenzierteren Beurteilung dieses Papstes und seines Pontifi-
kats verhelfen kinnen. Um aber nochmals auf Ignaz von Déllinger zuriickzukom-
men, an dessen Person man unmoglich voriibergehen kann, wenn man sich kritisch
m_it den Theologien des 19. Jahrhunderts und mit der innerkirchlichen Entwicklung
dieser Zeit auseinandersetzen will: statt das oben zitierte, absolut unqualifizierte
Urteil ungepriift zu tibernehmen, hitte der Verfasser gut daran getan, sich ein we-
nig mit Leben und Werk dieses Mannes, der gewif auch seine Schwichen hatte, zu
beschdftigen. Vielleicht hdtten sich ihm einige neue Perspektiven erdffnet, die An-

9t
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laR gewesen wiren, manches vorschnell gefaite und hingeschriebene Urteil zu kor-
rigieren oder zu revidieren. Die Wirklichkeit, sie war nicht so. :
Miinchen Manfred Weitlanff

Stanistaw Salmonowicz: Torufskie Gimnazjum Akademickie
w latach 1681—1817. Studium z dziej6w nauki i oéwiaty. Ksiega Pamiat-
kowa 400-lecia Torufiskiego Gimnazjum ‘Akademidkiego. T. IV. (Das Thorner
Akademische Gymnasium in der Zeit von 1681-1817. Studie zur Wissenschafts-
und Bildungsgeschichte anliflich der 400-Jahr-Feier des Thorner Akademischen
Gymnasiums.) Poznah 1973, 450 S., Lw.

Gestiitzt auf umfangreiches Quellenmaterial aus den Archiven und Bibliotheken
der Stidte Thorn, Bromberg, Danzig, Krakau, Warschau und Halle 2.d.S;, ‘er=
ginze durch ca. 2500 Thorner Drudsschriften aus dem 17. und 18. Jahrhundert,
Seichnet Salmonowicz ein plastisches Bild des Thorner Gymnasium Illustre im
Zusammenhang mit den politischen Schicksalen der Stadt und ihrer wirtschaft-
lichen, sozialen und kulturellen Entwicklung bis 1817. Die Darstellung kniipft an
das zweibindige (1928, 1940) und durch die Wirren des Zweiten Welckrieges stark
verstimmelte Werk von Stanistaw Tync iiber die Geschichte der Schule von
1568-1681 an. Salmonowicz sicht die Entwidslung des Gymnasiums in vier Zeit-
abschnitten: im Zeitalter des barocken gelehrten Wissens und der Frithaufkldrung
(1660-1745), in der Bliitezeit der Aufklirung in Thorn (1745-1785) und in der
anschlieRenden Zeit des langsamen Niedergangs der Schule. Die Darstellung endet
mit dem Zeitalter der preuflischen Herrschaft, die nur kurz durch die Episode des
GroRherzogtums Warschau unterbrochen wurde, und der endgiiltigen, d.h. auch
formellen Umwandlung der ehemaligen akademischen Lehranstalt in ein preufi-
sches Gymnasium (1817).

Die einzelnen Zeitabschnitte sind sachlich gegliedert. Behandelt werden jeweils
in chronologischer Abfolge Fragen der Organisation und der Didaktik (Lehrpro-
gramme), das Lehrpersonal und die Schiiler. Die beriihmte Bibliothek der Schule
und die Produktion der hauseigenen Druckerei wurden dabei nur sehr fragmen-
tarisch berticksichtigt.

Ca. 80 Abbildungen illustrieren den Inhalt, der durch eine umfangreiche Quel-
len- und Literaturzusammenstellung sowie durch ein Personenregister abgerundet
wird. Eine sehr detaillierte deutsche Zusammenfassung (5. 425—432) macht die
wertvolle Arbeit weitgehend auch denen zuginglich, die der polnischen Sprache
nicht michtig sind. Zu bedauern ist dabei nur, dafl der Verlag keinen sprach-
kundigeren Ubersetzer dafiir gewinnen konnte.

Mainz Alfred Swierk

Actes et documents du:Saint Sitge relatifs a la seconde guerre
mondiale. Herausgegeben von P. Blet, R. A. Graham, A. Martini, B. Schnei-
der. Bd. 7: Le Saint Sidge et la guerre mondiale, novembre 1942 — décembre
1943, Cittd del Vaticano (Libreria Editrice Vaticana) 1973. XXVII, 769 S. —
Bd. 8: Le Saint Sitge et les victimes de la guerre, janvier 1941 — décembre
1942, ebda. 1974. XXVIII, 807 S.

Band 7 der grofien Publikationsreihe umfafit die diplomatischen Aktivititen
des Heiligen Stuhls von November 1942 bis Dezember 1943; darin werden die in
den Binden 1, 4 und 5 begonnenen Editionen dieser Reihe fortgesetzt. Die Doku-
mente stammen hauptsichlich wieder aus dem Staatssekretariat; dazu kamen in
cinigen Fillen erginzende Bestinde des Apostolischen Nuntius in Madrid, der
APostohschen Delegaten in London und Washington, ferner — zu den Audienzen
Pius’ XII _ Archivbestinde des Maestro di Camera. Die Dokumente, die sich auf
die Bemiihungen des Papstes beziehen, Rom vor Luftangriffen und unmittelbaren
Kimpfen zu bewahren, wurden bereits umfangreich von A. Giovanetti (Roma citta
aperta, Milano 1962) herangezogen, werden nun aber im Originaltext und mit ge-
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nauer Archivangabe gebracht. Die vatikanische Publikation stellt eine wichtige Er-
ginzung der Aktenverdffentlichungen zum Zweiten Weltkrieg dar, die seit meh-
reren Jahren in fast allen westlichen Lindern angelaufen sind. Die militdrischen
Erfolge der Alliierten seit Ausgang des Jahres 1942 — englischer Gegenstof} von
Agypten aus nach Tripolis, Landung der Alliierten in Nordafrika, Ausdehnung der
Luftangriffe auf ganz Italien, Schlacht um Stalingrad — lieRen die Wende auf den
Kriegsschauplitzen in Europa und im Mictelmeerraum bereits deutlich sichtbar wer-
den, noch nicht im ostasiatisch-pazifischen Raum. Ein wesentlicher Teil der vati-
kanischen Aktivititen betraf die immer stirker und verheerender werdenden Luft-
angriffe auf die groflen Industriestidte Italiens. Verstindlicherweise bemiihte sich
die pipstliche Diplomatie besonders um die Rettung der Stadt Rom. Die Verhand-
lungen gestalteten sich schwierig, besonders mit London, weniger mit Washington,
da Rom eben gleichzeitig Sitz der faschistischen Regierung war und zwischen rein
imilitirischen und zivilen Objekten nicht immer scharf unterschieden werden konnte.
Daf Rom schlieflich doch von gréferer Zerstorung bewahrt blieb, ist ohne Zwei-
fel vor allem den Bemiihungen des Papstes zu verdanken. Einen anderen Komplex
betraf die Erkenntnis im Vatikan, daff mit dem sowjetischen Sieg von Stalingrad
nun die Gegenoffensive einsetzen werde. Es ist bekannt, dafl die vatikanische Poli-
tik schon seit den spiten zwanziger und friihen dreifliger Jahren den Sowjet-Kom-
munismus fiir gefahrlicher hielt als faschistische Systeme oder den Nationalsozialis-
mus. Eine siegreiche Sowjetunion mufite im Vatikan, aber auch in unmittelbar be-
drohten Staaten, als schwerste Gefahr erscheinen. So richtete z.B. Niklos Kallay,
Priisident des ungarischen Ministerrates, am 24. Februar 1943 einen beschwirenden
Appell an Pius XIL, worin er angesichts der bolschewistischen Gefahr an die
christlichen Gefithle der gegnerischen Lager erinnerte: ,Le monde est menacé
d’étre détruit par la guerre actuelle, d’étre écrasé par le bolchevisme. Ce danger
ne peut étre conjuré que par la force de la chrétienté. Les Puissances anglo-
saxonnes elles-mémes, ne réussiront plus A P’écarter. Elles n’en ont ni les forces
nécessaires, ni la résolution. Seul le vicaire de Jésus-Christ en posséde la faculté,
force et puissance. (Nr. 126). Die tatsichliche Ohnmacht des Heiligen Stuhles
gegeniiber den politischen Michten auf beiden Seiten dokumentiert der Band schier
mit jedem Aktenstiick. Pius XII. hatte weder den Kriegsausbruch 1939 verhindern
kénnen, noch konnte er zur Beendigung beitragen.

Band 8 bringt eine dokumentierte Ubersicht der pipstlichen Interventionen
1941 und 1942 zugunsten von Verfolgten. Spitestens im Sommer/Herbst 1942 be-
sal man im Vatikan genaue Kenntnisse iiber die ,Endldsung der Judenfrage®, welche
das Hitler-Regime in den Vernichtungslagern des Generalgouvernements Polen
betrieb. Schon am 9. Mirz 1942 hatte der Vatikanische Geschiftstriger in der
Slowakei, Giuseppe Burzio, aus Prefburg an Kardinalstaatssekretir Maglione ein
Telegramm gerichtet: er habe Nachricht erhalten, daff die Massendeportation von
Juden aus Galizien und der Region Lublin unmittelbar bevorstehe; man habe ihm
versichert, dieser ,schreckliche Plan® sei das Werk des Premierministers Tuka im
Finvernehmen mit seinem Innenminister; die Deutschen hitten keinen Druck aus-
geiibt, und die slowakische Regierung habe die Deutschen sogar dafiir bezahlt, wenn
sie die Juden iibernihmen; er sei deswegen bei Tuka gewesen, der sonst seinen
Katholizismus zur Schau stelle; die Deportation von 80 000 Juden bedeute grofien-
teils den sicheren Tod: ,. . . Sono stato sabato dal Presidente del Consiglio dei
Ministri il quale ha confermato notizia; ha difeso con veemenza legittimitd
provvedimento et ha osato dire (egli che fa tanta ostentazione di cattolicesimo)
che non ci vede nulla di inumano et anticristiano. Deportazione 80.000 persone in
Polonia alla mercé dei tedeschi equivale condannarne gran parte morte sicura.”
(Nr. 298). Weitere Informationen und Appelle kamen von jiidischen Organisationen,
besonders alarmierende Nachrichten von der polnischen Exilregierung tiber ihren
Vertreter beim Heiligen Stuhl. Am 13, Mirz 1942 (Nr. 303) z.B. richtete Nuntius
Rotta aus Budapest eine Bitte um Intervention zugunsten der slowakischen Juden
an Maglione, Er legte diese Bistschrift der Prefburger Judengemeinde in deutscher
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Sprache bei: ,Heiligster Vater! Die Judenschaft der ganzen Slowakei, 90 000 Seelen,
wendet sich an Eure Heiligkeit um Hilfe und Rettung. Wir sind zum Untergang
verurteilt. Wie wir es sicher wissen, sollen wir nach Polen (Lublin) hinaustranspor-
tiert werden. Man hat uns schon alles weggenommen (Vermégen, Wische, Kleider,
Geschiifte, Hiuser, Geld, Gold, Bankeinlagen, und simtliches Hausgerar) und jetzt
will man uns slowakische Biirger nach Polen verbannen und einen jeden ohne jede
Barschaft und materielle Mittel dem sicheren Untergang und dem Hungertod preis-
geben. Niemand kann uns helfen. Wir setzen unsere ganze Hoffnung und Ver-
traven an Eure Heiligkeit als die sicherste Zufluchr aller Verfolgren. Weil der hiesige
Herr Nuntius jetzt verreist ist und wir wissen nicht, wann er zuriickkommt, s0
wenden wir uns an Eure Heiligkeit durch den Herrn Nuntius in Budapest, den wir
am leichtesten erreichen. Wollen giitigst Eure Heiligkeit auf den Prisidenten der
Slowakei einwirken, dafl er sich im Namen der Menschlichkeit und Néchstenliebe
unser und unser Kinder annimmt und unsere Verbannung nicht zuldfit. Am
14. Mirz 1942 richtete Maglione darauf eine Démarche zugunsten der slowakischen
Juden an den slowakischen Minister Sidor (Nr. 305). Im Telegramm vom 25. Mirz
alarmierte Burzio den Vatikan, dafl der Abtransport der ersten 10000 Juden
schon begonnen habe. Tardini notierte dazu als Instruktion, die er von Kardinal
Maglione erhalten hatte: man soll Burzio iiber den Protest des HI. Stuhles an Sidor
unterrichten und ihn beauftragen, beim Staatsprisidenten Tiso selber Protest einzu-
legen und dabei an dessen Priestertum zu appellieren. Tardini notierte dazu: ,Non
so se i passi riusciranno a fermare . . . i pazzi! E i pazzi sono due: Tuka che
agisce e Tiso — sacerdote — che lascia fare!® (Nr. 326). Im September 1942 bat
Roosevelts Sondergesandter Myron Taylor im Staatssekretariat besorge um Auf-
schluf}, ob der HI. Stuhl Informationen besitze, welche die grauenvollen Vorginge
der letzten Monate bestitigen konnten. Er legte dazu ein Memorandum aus Genf
vor, das die Vernichtungsaktionen sehr genau beschrieb. Maglione meinte zwar,
dafl der Vatikan noch keine Informationen besitze, welche ,queste gravissime
notizie® bestitigen wiirden (Nr. 493); aber es konnte jetzt kein Zweifel mehr be-
stehen, dafl den Juden im Herrschaftsbereich Hitlers furchtbare Greuel geschahen.
An Initiativen zugunsten der Juden, der Kriegsopfer, der Gefangenen und Ver-
folgten hat es die vatikanische Diplomatie in den Jahren 1941 und 1942 wahrlich
nicht fehlen lassen. Dies beweisen die 581 Dokumente dieses Bandes, wozu noch
ein Verzeichnis der nicht oder nur abgekiirzt zitierten Dokumente aus den Jahren
1938-1945 kommt (S. 767-781). Alle diese Bemithungen hatten aber nur geringen
Erfolg. Bezeichnend fiir die tatsdchlichen Verhiltnisse ist die Feststellung des dama-
ligen Apostolischen Delegaten Roncalli (des spiteren Papstes Johannes XXIIL.) in
Istanbul. Am 18. September 1942 bittet er den Nuntius in Frankreich um Inter-
vention zugunsten einer Gruppe von Juden, die sich derzeit in Perpignan befindet.
Das Schreiben schliefit: ,Ich habe gewifl einigen Zweifel, ob diese unsere carita-
tiven Aktionen Erfolg haben werden. Aber versuchen schadet nicht. Vielleicht hilt
die gottliche Vorsehung eine uns undenkbar erscheinende Interventionsmdglichkeit
zugunsten dieser Armen bereit® (Nr. 479). Es ist schwer zu sagen, ob der Papst
andere als diplomatische Mittel mit Aussicht auf Erfolg hitte einsetzen kénnen und
sollen. Die ganze ,Stellvertreter“-Problematik bricht hier auf. Nicht nur die Be-
mithungen, mit diplomatischen Mitteln auf die deutsche Reichsregierung zugunsten
der Juden einzuwirken, blieben erfolglos; das gleiche Bild ergeben die Einwir-
kungsversuche auf die Satellitenregierungen im unbesetzten Frankreich (unter
Pétain und Laval) und in der Slowakei (unter Tiso und Tuka). Daneben doku-
mentiert der Band nicht minder beklemmend, dafl auch die vatikanischen Be-
mithungen fiir die Kriegsgefangenen aller am Krieg beteiligten Nationen weithin
vergeblich gewesen sind. Unmittelbar nach Beginn des Krieges zwischen dem Deut-
schen Reich und der Sowjetunion begann der Vatikan eine sehr langwierige, schlie-
lich erfolglose Aktion fiir die Gefangenen beider Seiten; wenigstens ein Lebens-
zeichen sollten die Gefangenen geben diirfen. Aber weder Hitler noch Stalin lieRen
den vatikanischen Organen auch nur diesen bescheidenen Spielraum humanitirer
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Hilfe, obwohl Pius XII. sogar Roosevelt als Fiirsprecher gewinnen konnte. Die
Sowjets wiesen vor allem alle Fragen nach den polnischen Gefangenen von 1939 zu-
riide. Die Hitler-Regierung akzeptierte nicht einmal die Post deutscher Kriegsge-
fangener in Lagern der Alliierten, die iiber den Vatikan an die Nuntiatur in Ber-
lin gelangte. Nach jahrelangen Bemithungen konnte nur der vom Vatikan einge-
richtete Gefangenensuchdienst da und dort einige Erfolge erzielen. — Den vatika-
nischen Bemithungen zugunsten der Kriegsopfer war bereits Band 6 dieser Reihe
(Le Saint Sitge et les victimes de la guerre, mars 1939 — décembre 1940) gewid-
met (1972); zwei weitere Biinde sollen das Material fiir die Jahre 19431945 brin-
gen.

Beide Binde sind editionstechnisch sorgfltig gearbeitet, durch Facsimile-Wieder-
gabe wichtiger Dokumente bereichert und durch Register gut erschlossen.

Miinchen Georg Schwaiger

Gerhard Schepers: Schépfung und allgemeine Siindig-
keit. Die Auffassung P. Tillichs im Kontext der heutigen Diskussion.
— Koinonia. Beitrige zur dkumenischen Theologie und Praxis. Herausgegeben
von Peter Lengsfeld. Band 12). Essen (Ludgerus Verlag Hubert Wingen) 1974.
Die Untersuchung von Schepers (Sch) gliedert sich gemifl dem Inhaltsverzeich-
nis nach der Einleitung in einen P. Tillichs Schépfungs- und Siindenlehre darstellen-
den und kritisierenden ersten Teil. Vom zweiten Teil hitte man nach der Gesamt-
iiberschrift der Sch’schen Untersuchung zu erwarten, dafl nun P. Tillichs Auffas-
sung von Schopfung und allgemeiner Siindigkeit ,,im Kontext der heutigen Diskus-
sion® dargeboten wiirden. Dem ist jedoch nicht so. Statt dessen wird der ,Kon-
text der heutigen Diskussion® nur fiir das Problem der allgemeinen Siindigkeit
entfaltet. Diese gegenwirtige Problemlage wird dann mit P. Tillichs Auf-
fassung tiber das Problem der allgemeinen Siindigkeit diskutiert. Den Schluf}
der Arbeit bildet ein ,Versuch einer Weiterfiihrung® des problematischen Ver-
hiltnisses von Siindersein und Siindetun. Bis auf das genannte Defizit beziig-
lich der mehr versprechenden Thematik der Gesamtuntersuchung hilt so der
klar gegliederte Aufrifl, was das Thema verspricht. Wie fille demgegeniiber
nun die Ausfithrung aus?

Nach der Darstellung der Einleitung weicht sie davon ab. Danach soll es
um das zentrale Problem gehen, wie sich die gute Schopfung mit der Siinde
vereinbaren lifit; dieses Problem soll im Zusammenhang mit P. Tillich abge-
handelt werden. So soll es im ersten Teil um eine P. Tillich darstellende und
kritisch beleuchtende Untersuchung gehen; im zweiten Teil sollen die Ergeb-
nisse des ersten in ihren exegetischen, dogmengeschichtlichen und systemati-
schen Kontext eingeordner werden (18). Dieser Transfereffekt ist, wie aus
dem obigen ,Ist* der Inhaltsangabe ersichtlich ist, nicht vorgenommen Wwor-
den. — Ganz problematisch ist dem Renzensenten, — vornehmlich seit E.
Amelungs ,Die Gestalt der Liebe® (Giitersloh 1972), - die Arbeitshypo-
these, daf Tillichs Denken ,im Groflen und Ganzen als eine Einheit %e-
crachtet werden® konnen sollte (22). Die Verifiktion dieser These gelingt
denn auch nicht: vgl.S.63, wo die Syst. Theologie gegen die frithen Werke
abgehoben werden mufi!

Sicht man hiervon und von den genannten Inkonzinnitdten zwischen Auf-
gabenstellung und -entfaltung ab, so kann man die Darstellung Paul Tillichs
(§1-§10) nur als geschicke angelegt bezeichnen. Die Darstellung des Zusam-
menhanges von Theologie und Philosophie (§1) zeigt schon, wie schwer die
Behauptung beziiglich einer Einheit der Tillic’schen 'Theologie durchzuhalten
ist, weil Sch. hier auf eine nicht ausgleichbare Spannung zwischen zwel zeit-
lich verschiedenen Auferungen Tillichs zur Wesensbestimmung von Philo-
sophie stoft (28). Der Ausgleichsversuch: weiterer und engerer Gebrauch der
Begriffe Philosophie und Theologie — iiberzeugt jedenfalls nicht. Vollig sach-
gemifl schlieft sich an §1 die differenzierte Entfaltung der ,Methode der
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Korrelation® (§2) und der ,Methode des Aufbaus der systematischen Theo-
logie“ (§3) an. S.36 Anmkg.66 und 67 erscheinen etwas oberflichlich, da
Tillich seit Syst. Theol. II, 107 ff. von Jesus als dem Christus handelt; iiber-
dies ist das ,Paradox® des Christus-Titels iibergangen. — § 4-7 behandeln das
»Seinsproblem®, die ,Polaritit von Freiheit und Schicksal® und ,Essenz und
Existenz® und die ,Endlichkeit und die Frage nach Gott“. Wieso hier Sch.
sagen kann: ,Die Schépfungslehre... wird innerhalb der Gotteslehre behan-
delt, also im zweiten Teil, der die Uberschrift trigt: ,Sein und Gortt*®, ist dem
Rezensenten unverstindlich. Hier sind bei P. Tillich doch offensichtlich Seins-
lehre und Gotteslehre korrelativ aufeinander bezogen; diese beiden Bezugs-
groflen Sein und Gott nun als nur zur Gotteslehre gehdrend zu bezeichnen,
geht wohl interpretatorisch nicht an. Gotteslehre ist also nicht Sein und Gott!

Abgesehen von dieser vielleicht nur vorschnellen Zuordnung ist die Einzel-
ausfihrung dieser §§ 4-7 durchaus Tillich — gemif, wenn auch die iibereilte
Kritik des Verfassers, die er am Ende eines jeden § als ,Ergebnis® an-
bringt (46; 54 ff.u.8.), der Darstellung P. Tillichs den durchgehenden Duk-
tus entzieht, was letztlich zu einer Verkiirzung der Darstellung seines Systems
fithrt. — Teilte Sch. dem Leser S.65 noch mit, dafl er sich nun ,der fort-
laufenden Darstellung der Lehre von Schopfung und Fall® zuwenden wolle,
so wird der Leser im §8 enttiuscht: Tillichs Gotteslehre wird — von Tillich
her durchaus sachgerecht, von Sch. her aber fiir den Leser unvorbereitet — da-
zwischengeschaltet. Dieser § referiert wieder im Wesentlichen den Standpunkt
der Systematischen Theologie und leitet so iiber den Symbolbegriff zur Schop-
fungslehre iiber. Dafl Gotteslehre wie Schépfungslehre zum Teil II: ,Die
Wirklichkeit Gottes* bei Tillich gehoren, vermifit man durchaus, nachdem
»Das Sein und die Frage nach Gott“ (Teil I bei Tillich) hinreichend bei Sch.
zur Geltung gekommen waren (41). Dies verkiirzt etwas den Wirklichkeits-
aspekt von Tillichs ,Gott als Idee* (71f.). — Die Schépfungslehre selber wird
referiert, zusammengefafit und kritisiert von einem Standpunkt her, der zwi-
schen Zustimmung und Ablehnung deswegen stindig schwankt, weil er sich
wohl gedanklich nicht voll auf Tillich einlassen kann oder will (vgl.77,
Anmerkung 285; 87; 89; 90; 91, 2. Abs.); etwa, weil dem Personalismus der Vor-
zug gegeben wird? (vgl. 94 f.).

§ 10 stellt den letzten referierenden Paragraphen dar, an den sich auf-
baugemifl, weil so schon jeder einzelne § aufgebaut war, ,Ergebnis und Kri-
tik (§11) und eine ,Wiirdigung® anschlieflen (§ 12). Sch. kritisiert an Tillich,
dafl er sich nicht an sein urspriingliches Verstindnis der Korrelationsmethode
gehalten habe, dafl er eine theologische Antwort in die Frage mit einbringe
und so durch die Art der Frage die theologische Antwort verfilsche (106;
120). Diese Kritik wird an dem ,Fall® in der Art verifiziert, daff ,der Fall
letztlich nicht ernst genommen wird® (107). Das Gleiche gilt fiir das Jiingste
Gericht (109) wie fiir die Siinde (117). Seinen letzten Grund hat dieser Vor-
gang in einer falschen Interpretation der biblischen Texte (111). Die ,Wiirdi-
gung® pafit sich dementsprechend in diese Kritik ein. Tillich hat die Grund-
sitze geliefert, die fiir eine kritische Beurteilung seines Denkens gelten miissen.
In semantischer, logischer, aber auch methodischer Hinsicht ist sein Denken oft
unklar(123, Anmerkungen 493-496). Sein Unternehmen als apologetische Theologie
erfahrt im Ganzen Zustimmung (124 f.), Kritik nur an den dargelegten Einzelheiten.
Der Vorteil des Tillich‘schen Schépfungsbegriffes wird in der erginzenden und kriti-
schen Funktion gegeniiber einem einseitigen Personalismus gesehen (126); ihr Nach-
teil ist, dafl er unterpersonal ist und die biblische Botschaft verkiirzt. Analoges gilt
fiir Tillichs Verstindnis des Falles. Daraus resultiert das Urteil, dal Existenz und
Geschichte letztlich nicht ernst genommen werden (127). Tillichs Konzeption stofit
nach Sch. bei der Frage nach der Verantwortung des Siinders fiir seine Tat an ihre
Grenze (128). Daraus ergibt sich das abschlieflende Urteil, daf ,eine Unprizisheit
in Denken und Ausdrucksweise® auffille (130). Die theologischen Aussagen werden
nicht in ihrer ganzen Tiefe erfafit.
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Der zweite Teil stellt sich dem Problem eines moglichst ausgeglichenen Gleich-
gewichtes zwischen der Allgemeinheit der Siinde und der Giite der Schépfung. Die
Problemldsung fiihrt iiber die exegetische Erfassung der allgemeinen Siindigkeit im
AT (§13) wie NT (§14) zur Analyse des Siindenverstindnisses in der ferneren
Theologie- und Dogmengeschichte (§ 15). Diese mehr zusammenfassenden Partien
verraten durchaus ein sicheres exegetisches Urteil und eine hohe kompendiarische
Kraft. Das Ergebnis dieses Gedankenganges wird dann mit Tillichs Auffassung der
allgemeinen Siindigkeit konfrontiert und im Horizont der ,heutigen Diskussion der
systematischen Theologie“ reflektiert (§ 16). An dieser Stelle wird die katholische
wie die evangelische Theologic mit Tillich ins Gesprich gebracht. Dabei kommt Sch.,
ausgehend von dem erarbeiteten theologischen Material, um eine fundierte Kritik
an Tillich nicht herum: die Entfremdung, ,die triumende Unschuld® sind recht
insuffiziente Begriffe fiir die in der Bibel angesprochenen Sachverhalte beziiglich der
Allgemeinheit der Stinde. Gleiches gilt fiir die Polaritit von Freiheit und Schicksal
(225-229). Im Gegenschlag ergeben sich aber auch kritische Einwinde gegen das
traditionelle Verstindnis der Erbsiindenlehre (232). Von dorther legt sich der ,,Ver-
such einer Weiterfithrung® des Verhiltnisses von Siindersein und Siindetun nahe.

Unter Aufnahme von Gedanken von J.B. Metz und K. Rahner entwickelt Sch.
die Frage: Wie kann der Mensch werden, was er bereits ist, bzw. schon sein, was er
noch werden mufl? (239)? Diese Frage geht Sch. von bei Kant einsetzenden Uber-
legungen zum Problem der Zeit an. So kommt er zu dem Schluf}, daff der Mensch
einerseits die Wirklichkeit als raumzeitliche, andererseits aber auch als nichtraum-
zeitliche erfihrt (241). Diese Uberlegung wird auf den Menschen tbertragen, ,der
werden muf}, was er ist“ (242). Das Sein soll hier offenbar einerseits als ganz zeit-
liches, andererseits als ganz nicht-zeitliches verstanden werden. Es kommen demnach
zwei Aspekte der einen Wirklichkeit des Menschen zum Vorschein, die je das Ganze
des Menschen betreffen (243).

Die gleiche Aussagestruktur: einerseits zeitlich — andererseits nicht-zeitlich —,
wendet Sch. auch auf die menschliche Freiheit an. Analoges gilt fiir das Verhilenis
von Sitindersein und Siindetun. Auch bei diesem Verhiltnis handelt es sich um zwei
Aspekte, die beide je fiir die ganze Wirklichkeit des Menschen stehen k&nnen. So
ist es Sch. mdglich, die Sitindigkeit ganz auf die freie Entscheidungsfihigkeit des
Menschen zuriickzufithren, und dennoch daran festzuhalten, dafl jeder Mensch immer
schon Siinder ist. Damit wird die allgemeine Siindigkeit wieder auf die Hohe ge-
fiihrt, dafl sie nur vor dem Urteil Gottes erkannt werden kann, daf} sie also nur
im Glauben erfahrbare Wirklichkeit ist.

Diese Problemlésung liegt nun nicht auf den Spuren Tillichs, doch kann man
dies nicht als Mangel empfinden, wenn so lange und intensiv auf Tillich gehdrt
worden ist, daff er in bezug auf seine methodische Verwertbarkeit fiir die Losung
des Problems voll ausgewertet wurde. Diese Losung ist auf andere und neue Art
ykorrelativ® insofern zu nennen, als Zeitlichkeit und Ewigkeit, Handeln und Sein,
Freiheit und Notwendigkeit zu ihrem je eigenen Recht gefithrt worden sind.

Dem Rezensenten fielen ff. unerhebliche Ungenauigkeiten auf: S. 64 sollte es
yerreichen® und nicht ,reichen® heiflen; S.92 wird unscharf zitiert: statt I 291 f.
sollte doch genauer auf T 294 betreffs der creatio ex nihilo Bezug genommen werden.

Marburg Erwin Quapp

Heribert Schauf: Das Leitungsamt der Bischdfe. Zur Textgeschichte
der Konstitution ,Lumen gentium® des II. Vatikanischen Konzils. (= Annua-
rium Historiae Conciliorum Supplementum 2). Miinchen-Paderborn-Wien
(Verlag Ferdinand Schéningh) 1975. 200 Seiten, kart., DM 32.—.

Der Verfasser (geb. 1910) ist Kanonist und war einer jener Konzilstheologen,
die die dogmatische Konstitution des II. Vatikanischen Konzils tiber die Kirche,
»Lumen gentium®, vom ersten Entwurf (1961) bis zu der feierlichen Verabschiedung
(21. November 1964) aktiv, oft entscheidend mitgestaltet haben. Zur Entstehungs-
geschichte dieses zweifelsohne wichtigsten Dokumentes des II. Vaticanums legte er
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bereits zwei wertvolle Studien vor: ,Zur Textgeschichte des dritten Kapitels von
,JLumen gentium*“ (in: MThZ, 22-1971-95-118) und ,Zur Textgeschichte grund-
legender Aussagen aus ,Lumen gentium* iiber das Bischofskollegium® (in: AkathKR,
141-1972—1. 5-147). Nun befafit er sich mit dem Konzilsentwurf tiber das Leitungs-
amt der Bischofe, das in die genannte Konstitution, drittes Kapitel, eingegliedert
wurde.

Der Autor ist auf Grund seiner aktiven Mitarbeit, seiner Kenntnisse, Aufzeich-
nungen und Unterlagen in der Tat wie kaum ein anderer in der Lage, eine richtige
textgeschichtliche Analyse durchzufithren. Dies ist thm auch hervorragend gelungen.
Eine Fille von Gutachten, Entwiirfen, Bemerkungen, Aufzeichnungen, Anderungen
und Texten veranschaulichen auf fesselnde Weise die Entstehung des dritten Kapi-
tels tber die hierarchische Verfassung der Kirche, insbhesondere das Bischofsamt.
Finige Ausfihrungen und Dokumente, wie z.B. das Gutachten von Y. Congar
(15-19), die Entwiirfe des Lowener Theologen Gérard Philips (76-79, 88-93) und
des Erzbischofs Parente (80-82), ferner die Beanstandungen der Melkitischen Kirche
hinsichtlich des ersten Entwurfes (57—60), aber auch die Relationes der Schluf-
fassung, besonders jene von Kardinal Kénig (165-168) und Erzbischof Parente
(168-171), sowie die Konzilsreden Wittlers (135-139) und Parente’s (139-140)
stellen eine grofiartige Dokumentation dar, fiir die die Dogmengeschichte immer
dankbar sein kann. Handelt es sich dabei doch um einen inneren Werdegang dog-
matischer Aussagen und Formulierungen, dessen Kenntnis gerade bei der Text-
interpretation von ausschlaggebender Bedeutung ist.

Anders verhilt sich aber die Studie mit ihrer historischen Aussage. Sie will
offenbar keine kirchengeschichtliche Arbeit sein, denn der Autor verzichtet weit-
gehend auf die strikt historische Methode, wie auf Fufinoten, Belege im wissen-
schaftlichen Apparat, die biographischen Angaben, ja sogar auf eine knappe histo-
rische Darstellung des ganzen Vorganges. So werden viele seine Ausfithrungen ohne
Kenntnis der eigentlichen Geschichte der Konstitution, besonders im Hinblick
auf die Emendationes und Reden der Kirchenviter (vgl. G. Philips, Die Ge-
schichte der dogmatischen Konstitution tber die Kirche ,Lumen gentium®,
in: L'ThK, Das Zweite Vatikanische Konzil, Bd. 1. 1966. S. 139-155), aber auch
ohne Kenntnis seiner eigenen schon vorgelegten Studien unverstindlich. Das gibt
der Verfasser selber zu, als er im Namenverzeichnis auch die zwei anderen Arbei-
ten erfafit (196-200). Oft mufl der Leser auch fragen, warum Dokumente in einer
stark gekiirzten Form oder nur auszugsweise vorgelegt werden. Manchmal wer-
den auRerdem Unterlagen einfach aneinandergereiht, statt eine vergleichende Text-
analyse vorzulegen.

Doch kann das Schluurteil nur positiv sein: der Autor hat mit seiner Studie
der internationalen Konzilsforschung und der Dogmengeschichte einen wertvollen
Dienst erwiesen.

Bonn Gabriel Adrianyi

Notizen

D. Kempff: A Bibliography of Calviniana. 1959-1974 (= Stu-
dies in Medieval and Reformation Thought Vol. XV). Leiden (Brill) 1975.
249 S., L., hfl. 40~
Im wesentlichen im Anschluf an die Bibliographia Calviniana von Erichson und

die Calvin-Bibliographie von Niesel wird die anhaltende Wirkung des Genfer Re-

formators dokumentiert, Dariiber hinaus wird die Ausbreitung des Calvinismus
bis in die Mitte des 17. Jahrhunderts belegt. Diese aus dem Verlauf der reformier-
ten Reformationsbewegung resultierende Weite ist begriilenswert, problematisch je-
doch der Umstand, daff manche Arbeiten iiber Gestalten der reformierten Ortho-
doxie vor 1650 fehlen. Es wird nicht erkenntlich, ob und wie in dieser Bibliography
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bewuflt eine Trennungslinie zur reformierten Orthodoxie gezogen wurde. Die
methodische Auswahl unter den Gesichtspunkten ,Calvin cum suis® und ,Calvin’s
influence through the ages® bedarf hier der erginzenden Revision. Sieht man von
dieser vermutlich gewollten Liicke ab, so ergeben Stichproben, daf} auch in den do-
kumentierten Sachfeldern keineswegs Vollstindigkeit erreicht wurde. So vermifit
man: W. Bellardi, Bucers ,Summarischer Vergriff* und das Interim in Straflburg,
in ZKG 1974; Ph. Erlanger, Bartholomiusnacht. Die Pariser Bluthochzeit am 24.
August 1572, Miinchen 1966; J. E. G. Goeters (Hrsg.), Die Akten der Synode der
Niederlindischen Kirche zu Emden vom 4.~13. Oktober 1571, Neukirchen 1971;
R. Kruske, Johannes a Lasco und der Sakramentsstreit, Reprint, Aalen 1972; E.
Lomberg, Die Emder Synode von 1571. Zum 400jihrigen Jubilium, in: Kirchenbote,
Blatt der ev.-ref. Kirche in Nordwestdeutschland, Jg. 16, Nr. 8, 1971; H. Scholl,
Calvinus catholicus. Die katholische Calvinforschung im 20. Jahrhundert, Freiburg
1974. Die Nichtberiicksichtigung der Beitrige zum Weseler Konvent in MEKGR
1968 veranlaflt den Hinweis, dafl ortsgeschichtliche Literatur kaum beriicksichtigt
wird; Arbeiten wie die von R. van Roosbroeck, Emigranten, Nederlandse vluchte-
lingen in duitsland (1550-1600), Leuven 1968, und H. Schilling, Niederldndische
Exulanten im 16. Jahrhundert, Ihre Stellung im Sozialgefiige und im religiosen
Leben deutscher und englicher Stidte, Giitersloh 1972, miifiten genannt werden. —
Die Seite 204 f. genannten Arbeiten eines Miiller, Dieter, Miiller, M. und Miiller-
Diersfordt, D. stammen alle von dem dort ebenfalls genannten Heinrich Miiller, der
auch nur diesen Vornamen und Familiennamen hat.
Bonn H. Faulenbach

In einer von der Theologischen Fakultit der Universitdt Ziirich angenommenen
Habilitationsschrift liegt eine akkurate Fortsetzung der ,Zwingli-Bibliographie®
Georg Finslers von 1897 wvor: Ulrich Gédbler: Huldrych Zwingli
im 20. Jahrhundert. Forschungsberichte und annotierte Bibliographie 1897—
1972 [Ziirich (Theologischer Verlag) 1975. 473 S., geb. DM 96.-]. 1679 Titel hat
der Herausgeber erfafit und mit einer kurzen Notiz oder Inhaltsangabe versehen.
Dem hat Gibler auf 100 Seiten einen kritischen ,Bericht liber die Zwingliforschung
im 20. Jahrhundert® vorangestellt, in dem er auch seine perstnlichen Vorderen nicht
immer verschont. Als seinen theologischen Prototyp sieht er, offensichtlich, Arthur
Rich an, dessen ,Anfinge der Theologie Huldrych Zwinglis“ (1949) er bis heute
fiir unersetzbar anspricht. Zu vermissen ist, daf} er die Entscheidungen, die im 20.
Jahrhundert in der Zwingliforschung gefallen sind, nicht aufgezeigt und herausge-
stellt hat. Auf seinen Einwand gegen meinen Vorschlag, anstatt des mehrdeutigen
Begriffes ,Spiritualismus® den prizisen Terminus ,Pneumatologie® zu wihlen, ant-
worte ich mit einem Satz des sicher auch von ihm anerkannten ehemaligen Ziircher
Kirchenhistorikers Fritz Blanke (11967), den dieser mir am 7. Juli 1964 geschrieben
hat: ,Sie haben ganz recht, wenn Sie vorschlagen, es sei Spiritualismus bei Zwingli
durch Pneumatologie zu ersetzen.“ Fiir die Edition als solche sollte jeder, der mit
Zwingli wissenschaftlichen Umgang hat, dankbar sein.

Berlin Schmidt-Clausing
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1974 (] g 25) "

S. 1-14: J. Sanderson, Serpent-Salve, 1643: the Royalism of John Brambhall. -
Analyse der staats- und konigstreuen Schrift Bischof Bramhalls ,Serpent-Salve’, die
der Bischof 1643 wihrend der Revolte gegen die Parlamentarier, zugleich aber
auch gegen die Staatsabsolutisten Hobbscher Prigung verfaflt hatte. Nach Ansicht
des Verfassers ist Bramhall ein ,gemifligter” Royalist gewesen, weil er das Konig-
tum nicht vergéttert, sondern in einer kosmischen Hierarchie Gott unterstellt hitte.

S. 15-37: Ph. Barrett, English Cathedral Choirs in the Nineteenth Century. —
Geschichte der Chére und Kirchenchormusik an englischen Kathedralen. Die von
humanistischen Pointen durchsetzte Darstellung beschreibt den Weg von iiber-
alterten, freiwilligen Chéren am Anfang der Viktoria-Zeit bis zu verjiingten,
professionellen Starchdren am Ende derselben.

S. 39-59: M. ]. Cullen, The Making of the Civil Registration Act of 1836. —
Der Verfasser geht der wirkungsgeschichtlichen Bedeutung der Geburts-, Todes-
und Heiratszahlung von 1836 in England nach: Sie habe die Zeit eines modern
verwalteten Staates eingeldutet und durch ein staatliches und nicht mehr nur kirch-
liches Registraturverfahren die Position der Regierung gestirkt.

S. 61-74: G. A. Oddie,India and Missionary Motives, c. 1850-1900. — Wer
wurde im 19. Jhdt. als Missionar nach Indien ausgesandt? Welche religitsen Motive
waren fiir die Kandidatenwahl ausschlaggebend? Der Verfasser untersucht die
Meldelisten der groflen britischen Missionsgesellschaften und stellt trotz verschie-
denster Motive fest, dafl es keiner Gesellschaft um die Verbreitung ihrer Denomina-
tion, sondern allein um die Verkiindigung des Evangeliums ging.

S$.113-133: J. L. Boojamra, The Eastern Schism of 907 and the Affair of the
Tetragamia. — Der Streit zwischen Kaiser Leo VI. von Byzanz und Patriarch Nicho-
las Mysticus iiber die vierte Ehe (Tetragamia) des Kaisers, der schliefilich zum
Schisma in Byzanz fiihrte, stellc die &stliche Parallele im 10. Jhdt. zu dem west-
lichen Investiturstreit zwischen sacerdotium und imperium im 11. Jhdt. dar.

S. 135-165: D. Stevenson, The Radical Party in the Kirk, 1637—45. — Dar-
legung der Auseinandersetzungen zwischen der progressiven, gegen Karl I. kimp-
fenden schottischen Kirche und ihrer Radikalenminderheit unter Rutherford und
Didkson tiber Liturgie, Gottesdienst und private Gebetsgemeinschaften.

S. 167-184: Esther S. Cope, The Short Parliament of 1640 and Convocation. —
Wihrend der Sitzungen des ,kurzen Parlaments® tagten zugleich die beiden Hiu-
ser der anglikanischen Synode von Canterbury. Die Macht dieser Bischofsversamm-
lung die — wie die Verfasserin zeigt — von 1610 bis 1640 keinerlei Bedeutung hatte,
schrinkte die Befugnisse des Parlaments entschieden ein und war so an dessen
schnellem Untergang mitschuldig.

S. 185-198: O. Anderson, Gladstone’s Abolition of Compulsory Church Rates:
a Minor Political Myth and its Historiographical Career. — Der Verfasser unter-
sucht die Aufhebung der Kirchensteuerpflicht durch Minister Gladstone 1868 im
Spiegel der Kirchengeschichtsschreibung und kommt zu dem Ergebnis, daf ver-
schiedenste kommerzielle, nationale, religdse u.a. Interessen um diesen Akt einen
politischen Mythos gerankt haben.

S. 225-247: R. M. Haines, The Associates and Familia of William Gray and
his use of Patronage while Bishop of Ely (1445-78). — Nebenprodukt einer gréfie-
ren biographischen Studie des Verfassers iiber Bischof Gray: Anhand eines im An-
hang beigegebenen Registers iiber Grays Angestellte, Horer, Freunde und Stipen-

diaten analysiert der Verfasser den kirchlichen und theologischen Umkreis des
Bischofs.
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S. 249-265: R. H. Pogson, Revival and Reform in Mary Tudor’s Church: a
Question of Money. — Die teilweise beachtenswerten pastoralen und edukativen
Reformvorhaben Maria Tudors und ihres pipstlichen Legaten Reginald Pohle
scheiterten an der finanziellen Misere der rekatholisierten englischen Kirche: Das
englische Schisma hatte Unsummen verschlungen. Der Verfasser beschreibt, wie die
meisten Reformvorhaben aus finanziellen Griinden auf halber Strecke stehenge-
blieben sind.

S. 267-276: R. M. Fisher, The Predicament of William Crashawe Preacher at
the Temple, 1605-1613. — Anhand einiger neu aufgefundener Aktenstiicke und
Manuskripte rekonstruiert der Verfasser die Predigttitigkeit William Crashawes.
des bekannten Herausgebers der Werke W. Perkins, in London.

S.277-295: G. 1. T. Machin, Lord Jobn Russel and the Prelude to the Ecclesia-
stical Vitles Bill, 1846-51. — Die nur widerwillige Zustimmung des an sich anti-
katholischen Staatsprisidenten Russell zu der pipstlichen Wiedereinfithrung kirch-
licher Hierarchie und Titel sollte der politischen Einigung mit Irland und anderen
politischen Zielen dienen. Tatsdchlich setzte sich Russell damit aber zwischen alle
Stiihle und erreichte nur seinen eigenen Untergang.

S. 353-362: D. S. Wallace-Hadrill, Eusebius of Caesarea and the Testimonium
Flavianum (Josephus, Ant., XVIII, 63f.). — Aufgrund der Zitierweise des soge-
nannten Testimonium Flavianum bei Euseb kommt der Verfasser zu dem Schluff,
dafl dieses Testimonium eine Interpolation im Josephus-Text darstelle, die nicht
nur auf eine, sondern auf mehrere Hinde zuriickgehe.

S.363-380: P. A.B. Llewellyn, The Roman Church in the Seventh Century:
the Legacy of Gregory I. — Gregors 1. Reformen hatten grofle Auswirkungen auf
den Aufschwung des kirchlich-klerikalen und des monastischen Lebens im 7. Jhdt.
Der Verfasser untersucht diese Wirkungsgeschichte im Spiegel der anglo-sichsi-
schen, der rémischen und der benediktinischen Kirchengeschichtsschreibung iiber
Gregor I.

S.391-405: P. Burroughs, Lord Howick and Colonial Church Establishment. —
Hatte sich die britische Kirche in Nord-Amerika nach der amerikanischen Revo-
lution als ein Garant loyalen kolonialen Zusammenhalts etabliert, so wurde sie
unter dem liberalen Staatssekretir Howick, 1830-33, ihrer Privilegien beraubt,
weil sich eine priveligierte Staatskirche nicht als Stiitze, sondern als Gefahr des
kolonialen Biindnisses erwiesen hatte.

1975 (Jg.26):

S.1-24: A.G. Dyson, The Patronage of Bishop Alexander of Lincoln. — Be-
schreibung der von Bischof Alexander, 1123-1148, gegriindeten sozialen, kirch-
lichen und vor allem monastischen Einrichtungen in der Didzese Lincoln.

S.25-35: Antonia Grandsden, A Democratic Movement in the Abbey of Bury
St. Edmunds in the late twelfth and early thirteenth Centuries. — Sowohl in der
Abtei Evesham als auch in der von Bury St. Edmunds rebellierten die Benediktiner-
monche gegen die Lebens- und Amtsfihrung ihrer autoritiren Abte auf der Grund-
lage der Benediktinerregel, cap. 62.65.

S.41-67: A. Duke, The Face of Popular Religious Dissent in the Low Coun-
tries, 1520-1530. — Geschichte der Ausbreitung des Luthertums in den Nieder-
landen durch Augustiner-Eremiten und der folgenden Kirchenspaltungen von den
Anfingen bis zu Melchior Hofmann. Besonders geht die Verfasserin auf die ver-
schiedene Aufnahme lutherischen Denkens auf dem Lande und in den Stidten ein.

S. 69-82: C. Polizzotto, Liberty of Conscience and the Whitehall Debates of
1648—49. — Vorgeschichte, Hintergriinde, Verlauf und Nachwirkungen der puritani-
schen Whitehall-Debatte iiber Religions- und Gewissensfreiheit am 14. Dez. 1648.

S. 113-126: P. Rousseau, Cassian, Contemplation and the Coenobitic Life. —
Cassian hat nach Darstellung des Verfassers an seinem Lebensende nur noch das
Koinobitentum mit dem Ziel einer gemeinsamen Uberwindung der Siinde und
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nicht mehr das Eremitentum mit dem Ziel der Kontemplation propagiert. Diese
Wende erklirt der Verfasser aufgrund einer Analyse der ,Conferences und der
Jnstitutiones* mit der These, dafl Kontemplation schon immer einen festen Platz
in der koinobitischen Askese Cassians gehabt habe.

S. 127-135: A.K. McHardy, The Promotion of John Buckingham to the See
of Lincoln. — Die Wahl, Abwahl und Wiederwahl des Geheimsiegeltrigers Budk-
ingham 136163 als Bischof von Ely zeigt den schwierigen Weg koniglicher Flof-
beamten auf einen Bischofsstuhl im 14. Jhdt.

S.137-148: R. Bauckham, Marian Exiles and Cambridge Puritanism: James
Pilkington’s ,Halfe a Score’. — Der radikale Einflufl des unter Maria Tudor
exilierten und unter Elizabeth zuriickgekehrten Pilkington auf das St. Johns
College in Cambridge zeigt exemplarisch das Verhiltnis der zuriickgekehrten
marianischen Exulanten auf den elizabethanischen Puritanismus.

S.149-172: P.D.L. Avis, Moses and the Magistrate: A study in the Rise of
Protestant Legalism. — Untersuchung des Verhiltnisses zwischen mosaischem
Zeremonialgesetz, gottlichem Recht und natiirlichem Recht — besonders im Zusam-
menhang der Doppelehe Phillipps von Hessen — bei Luther, Melanchthon, Bucer,
Calvin, Bullinger, Perkins, Knox und Hooker.

S.209-221: W. H. C. Frend, Nomads and Christianity in the Middle Ages. -
Die erstaunlich schnelle und dauerhafte Ausbreitung des Islam im Mittelmeerraum
— hier am Beispiel Nubiens dargestellt — hat ihren Grund in dem Gegensatz zwi-
schen der romisch-afrikanischen Oberschicht und der nomadischen Unterschicht in
Nordafrika: Die Nomaden liefen schnell zum Islam iiber und bereiteten so den
Zusammenbruch des Christentums in Nordafrika im 14. und 15. Jhdt. vor.

S.223-245: R. Swanson, The University of St. Andrews and the Great Schism,
1410-1419. — Die ersten Jahre der 1410 von Benedike XIII. gegriindeten St.
Andrews-Universitit in Schottland zeigen exemplarisch, welchen Einfluff die Uni-
versitdten auf die Idee des Konziliarismus gehabt haben.

S. 247-260: Rosemary O’Day, The Law of Patronage in Early Modern Eng-
land. — Rechtliche Darstellung und historische Illustration des englischen Patro-
natsrechts im 16./17. Jhdt., einschlieBlich der politischen Probleme, die es fiir die
Bischofe mit sich brachte.

S. 261-266: G. R. Potter, Zwinglian Synode in Eastern Switzerland, 1529-1531.
— Beschreibung der Kirchengemeindeverfassungen und -ordnungen in den erst nach
dem Marburger Gesprich von 1529 zwinglianisch gewordenen ostschweizer Ge-
meinden Thurgau, Frauenfeld u. a.

S.267-277: D. Lunn, Augustine Baker (1575-1641) and the English Mystical
Tradition. — Der Verfasser untersucht die einzige, von S. Cressy 1657 edierte Schrift
A. Bekers ,Sancta Sophia“ auf ihre durchgingige Echtheit hin mit Hilfe eines
Vergleichs mit mehreren unedierten Manuskripten des englischen Mystikers. Sein
Ergebnis: Cressy hat zahlreiche Interpolationen eingebracht, um Baker vor dem
Vorwurf einer mystischen Hiresie zu schiitzen.

S.279-300: P.S. Morrish, County and Urban Dioceses: Nineteenth-Century
Discussion on Ecclesiastical Geography. — Mit dem Aufschwung der Geographie
im 19. Jhdr. wurden auch die Grenzen englischer Didzesen nach wirtschafts-geo-
graphischen Gesichtspunkten neu festgelegt und in lindliche und stddtische Di6zesen
aufgeteilt.

S. 337-352: W. Ullmann, A Greek Démarche on the Eve of the Council of
Florence. — Analyse einer beigefiigten Petition der Vertreter der griechisch-ortho-
doxen Kirchen in Ferrara an den Herzog von Mailand betreffs einer méglichen
Einigung zwischen der lateinischen und der griechischen Kirche am Vorabend der
Verlegung des Konzils nach Florenz 1438/39.

S. 353-362: A. D. Wright. The Significance of the Council of Trient. — In
groben, aber knappen Ziigen untersucht der Verfasser, welche Wirkungen das
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Tridentinum auf das Verhiltnis der Konfessionen vom Westfilischen Frieden bis
zum 1. Vatikanum gehabt hat.

S.363-378: Mary Turner, The Bishop of [amaica and Slave Instruction. — 1824
wurde Jamaica von der anglikanischen Kirche als Bistum erklirt, um die Sklaven-
bevolkerung auf ihre zukiinftige Freilassung vorzubereiten. Die Strategie des 1825
angetretenen Bischofs Limbscomb ging auf: Nicht Schulen, sondern zahlreiche Kir-
chen fiir die schwarze Bevilkerung waren die beste Vorbereitung fiir den Weg in
die Freiheit.

S.379-394: J.D. Fair, The Irish Disestablishment Conference of 1869. — Die
von dem Oppositionsfithrer Gladstone im Unterhaus beantragte Debatte iiber eine
,Entstaatlichung® der anglikanischen Kirche in Irland hat einen tiefen Graben
zwischen dem Unter- und dem Oberhaus gezogen. Detailliert untersucht der Ver-
fasser gleichzeitig das Kirchenverstindnis der Liberalen und der Konservativen zu
dieser Zeit.

Darmstadt Reinhold Mokrosch



Ulrich Bubenheimer

Consonantia Theologiae
et Iurisprudentiae

Andreas Bodenstein von Karlstadt als Theologe und Jurist zwischen
Scholastik und Reformation. 1977. XV, 335 Seiten. (Jus Ecclesiasti-
cum 24). Ln. DM 59.—

Mit einem breiten Spektrum von biographischen, theologie- und rechts-
geschichtlichen sowie kirchenrechtlichen Fragestellungen wird die Not-
wendigkeit und Ergiebigkeit interdisziplindrer Forschung auf dem Ge-
biet der Reformationsgeschichte eindrucksvoll demonstriert. Unter-
sucht wird zum einen die juristische Laufbahn des in Rom promo-
vierten Doktors beider Rechte und bisher nur als Theologe gewiirdig-
ten Wittenberger Mitreformators und spateren Luthergegners Andreas
Bodenstein von Karlstadt (ca. 1477-1541). Zum anderen wird der
Einfluf} von Karlstadts Beschiftigung mit der Jurisprudenz auf seine
Theologie herausgearbeitet. Dabei zeigt sich, dafl Karlstadts Theologie
unter Absehung von seinem juristischen Gedankengut nicht angemes-
sen interpretiert werden kann. In ihr wird der faszinierende Versuch
unternommen, die spatmittelalterliche , Juristo-theologie® in eine bi-
blizistische reformatorische Theologie zu transformieren. Von der Idee
eines ,ius biblicum® ausgehend, entwickelte Karlstadt erste Ansitze
fiir ein frithprotestantisches Kirchenrecht. Das teils unbekannte bio-
graphische und lokalhistorische Material wird in einem ausfiihrlichen
Register erschlossen, so daf} gleichzeitig ein Nachschlagehilfsmittel fiir
die Erforschung dieser Epoche zur Verfiigung gestellt wird. Einige un-
edierte Quellen sind beigegeben.

J.C.B.Mohr (Paul Siebeck)
Tiibingen
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Die Mentalitat des frithen agyptischen Ménchtums
Zur Frage der Urspriinge des christlichen Monchtums*

von Th. Baumeister

In der franzésischen Geschichtsforschung der letzten Jahre hat das Wort
mentalité einen besonderen Klang. Man spricht von einer histoire des men-
talités' und meint damit eine bestimmte Forschungsrichtung, der es darum
geht, die Oberfliche der Ereignisgeschichte der Herrscher, Institutionen und
Kriege und selbst noch die der Sozial- und Wirtschaftsgeschichte zu durch-
stoflen, um der besonderen Denkungsart einer Zeit und ihrer Verdnderung
auf die Spur zu kommen. Bei der Untersuchung der abendlidndischen Kreuz-
ziige etwa stellt man fest, dafl alle Griinde, die als Ursachen der Kreuzziige
angegeben werden — Uberbevélkerung, Handelsinteressen, pépstliche Poli-
tik etc. — das Phinomen nicht ginzlich erkliren. Es ist notwendig, nach tie-
feren Griinden zu suchen und von der mittelalterlichen religidsen mentalité
mit ihrer Jerusalemfrommigkeit auszugehen.? Mentalité ist also ein kollek-
tives Denken, eine festgeprigte Frommigkeit, ein allgemeines Verhalten, die
in einer Gesellschaft vorherrschende Art des Denkens. Ein gutes Beispiel fiir
eine Studie im Sinn der histoire des mentalités ist das Buch von Philippe
Arids ,Studien zur Geschichte des Todes im Abendland®.? Im Sinn dieses
Buches kann man auch von einer spezifisch dgyptischen Einstellung zum Tod
sprechen und nach der Variation der Konstanten im Verlauf der dgypti-

* Vortrag wihrend des Ersten Internationalen Kongresses fiir Koptologie in
Kairo v. 9~17. 12. 1976. — Der Kongrefl diente einer Bestandsaufnahme der Kop-
tologie und der Bestimmung des zukiinftigen Weges. Entsprechend dieser Gesamt-
thematik des Kongresses wird auch in diesem Beitrag der Forschungsstand zum
frithen dgyptischen Ménchtum dokumentiert, um einen Ausgangspunkt fiir eine neue
Fragestellung zu gewinnen, die hier jedoch eher skizziert als abschlieflend behandelt
wird.

1 Vgl. G. Duby, Histoire des mentalités (Encyclopédie de la Pléiade, 11:
L’histoire et ses methodes. Sous la direction de Ch. Samaran) Paris 1961, 937-66;
J. Le Goff, Les mentalités. Une histoire ambigué (Faire de I’histoire III. Nouveaux
objets. Sous la direction de J. Le Goff et P. Nora) Paris 1974.

2 J. Le Goff, ebd. 76 {.

3 Miinchen — Wien 1976. Die franzosische Originalausgabe erschien ebenfalls 1976
in Paris bei den Editions des Seuil. Der 1. Teil wurde bereits 1974 in Englisch pub-
liziert: Western Attitudes toward Death: From the Middle Ages to the Present,
Baltimore — London 1974.

Zuschr. f. K. G. 1
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schen Geschichte fragen. Beobachtungen zur dgyptischen Einstellung gegen-
iber dem Tod finden sich in meiner Arbeit iiber den Mirtyrerkult und die
Mirtyrerlegenden der frithen koptischen Kirche.*

Dem franzosischen Wort mentalité entspricht im Deutschen das Wort
Mentalitit, im Italienischen das Wort mentalita. Im Englischen ist die Si-
tuation nicht ganz eindeutig. Es scheint, dafl der Begriff attitudes gern ge-
braucht wird; jedoch kennt man auch das Wort mentality in der Bedeutung
des franzdsischen Wortes mentalité.” Wenn nun in diesem Aufsatz von Men-
talitit gesprochen wird, dann nicht in einem dogmatisch festgelegten Ver-
stindnis einer bestimmten historischen Schule. Mentalitit meint hier nicht
die Gesamtmentalitit Agyptens oder einer antiken Epoche, sondern die be-
sondere Denkungsart einer Gruppe, nimlich der sich im 3. und 4. Jahrhun-
dert in Agypten formierenden Gruppe der Monche. In einem zweiten
Schritt, der am Ende dieses Aufsatzes versucht werden soll, kann man dann
fragen, wie sich die Mentalitit dieser Gruppe zur gesamtigyptischen Menta-
litdt verhilt.

Bevor nun genauer auf einige Aspekte des dgyptischen Monchtums ein-
gegangen wird, soll kurz noch der Standort unserer Fragestellung in der Ge-
schichte der Erforschung des Monchtums skizziert werden. Die moderne Dis-
kussion iiber den Ursprung des Monchtums beginnt mit dem bekannten Auf-
satz von Hermann Weingarten ,Der Ursprung des Monchtums im nach-
konstantinischen Zeitalter®.® Weingarten erklidrt den Ursprung des christ-
lichen Ménchtums nach Art der damals aufblithenden religionsgeschichtlichen
Forschung als Ubernahme der Serapiskatoché in die christliche Kirche. Die
religionsgeschichtliche Herleitung des christlichen M&nchtums, die im Zu-
sammenhang mit den Qumranfunden eine kurze Renaissance erlebte,” konnte
der Kritik nicht standhalten. Die neuen Arbeiten zum Ursprung des Ménch-
tums stimmen darin iiberein, dafl das christliche M6nchtum in der vorher-
gehenden christlichen Askese verwurzelt ist, wobei man keineswegs aufier-
christliche Einwirkungen auf die christliche Askese leugnet.® Diese Sicht ist

4 Martyr Invictus. Der Martyrer als Sinnbild der Erlésung in der Legende und
im Kult der frithen koptischen Kirche. Zur Kontinuitdt des dgyptischen Denkens
(Forschungen zur Volkskunde 46) Miinster 1972.

5 Vgl. G. Tellenbach, ,Mentalitdt“: Geschichte — Wirtschaft — Gesellschaft. Fest-
schrift fiir Cl. Bauer zum 75. Geburtstag. Hrsg. von E. Hassinger, J. H. Miiller und
H. Ott, Berlin 1974, 11-30, hier 12 und 18.

8 ZKG 1, 1877, 1-35; 545-74. Ein forschungsgeschichtlicher Uberblide bei K. §.
Frank, Askese und Monchtum in der alten Kirche (Wege der Forschung 409)
Darmstadt 1975, 1-33, bes. 29 ff.

7 Vgl. J. van der Ploeg, Les Esséniens et les origines du monachisme chrétien
(Orientalia Christiana Analecta 153) 1958, 321-39; deutsch bei K. S. Frank,
Askese und Monchtum in der alten Kirche, 107-28. Van der Ploeg wendet sich
gegen eine direkte Abhingigkeit des christlichen Ménchtums von der Qumran-Ge-
meinde.

8 Vgl. K. Heussi, Der Ursprung des Monchtums, Tiibingen 19365 S. Frank,
Angelikos Bios. Begriffsanalytische und begriffsgeschichtliche Untersuchung zum
sengelgleichen Leben® im frihen Monchtum (Beitrdge zur Geschichte des alten
Monchtums und des Benediktinerordens 26) Miinster 1964; ders., Grundziige der
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sicher richtig. Doch bleibt zu fragen, ob man nicht manchmal zu schnell eine
Verbindungslinie von der gelehrten alexandrinischen Vollkommenheits-
lehre zu den ersten, nicht griechisch gebildeten Anachoreten zieht. Das christ-
liche Monchtum ist eine Frucht der christlichen Askese, deren grofier Theore-
tiker Origenes war. Doch ist damit nicht schon ein Ursache-Wirkung-Ver-
hiltnis zwischen Origenes und dem beginnenden Ménchtum gegeben. Hein-
rich Bacht hat auf den groflen Unterschied zwischen dem von Origenes be-
einflufften Evagrius Ponticus und dem Kopten Pachomius aufmerksam ge-
macht.? Ausgehend von seiner Warnung vor Verallgemeinerungen und Pau-
schalurteilen'® sollte man vor jeder ideengeschichtlichen FEinordnung des
Monchtums in Entwicklungslinien das Phinomen der dgyptischen Minche
moglichst exakt wahrnehmen. Zu bedenken bleibt, was Hermann Dorries
am Anfang seiner Studie iiber die Beichte im alten Monchtum schreibt: ,Man
kann eine Gestalt, eine Bewegung in durchgehende Zusammenhinge einge-
ordnet sehen, bedingt und bedingend, ein Glied in langer Kette. Nicht min-
der aber gilt es, eine geschichtliche Gestalt fiir sich zu nehmen. Statt nur auf
ihren Beitrag zur Entwicklung zu achten, sollen wir ihr Wort héren und
ihre Gedanken mitdenken. Erst dem Verstandenen mag man seinen Platz
in der Geschichte des Geistes und der Institutionen bestimmen.* !

Dem Historiker ist die Aufgabe gestellt, die Welt des frithen dgyptischen
Ménchtums, soweit es heute moglich ist, zu rekonstruieren. Er mufl das
Klima und die Geographie Agyptens beriicksichtigen. Er mufl zum Beispiel
wissen, dafl die Wiiste gewissermafien vor der Haustiir des Agypters be-
ginnt. Fiir jemanden, der ohne Behinderungen durch die Dinge des biirger-

Geschichte des christlichen Ménchtums (Grundziige 25) Darmstadt 1975; U. Ranke-
Heinemann, Das frithe Monchtum. Seine Motive nach den Selbstzeugnissen, Essen
1964; W. Schneemelcher, Erwigungen zu dem Ursprung des Monchtums in Agyp-
ten: Kl. Wessel (Hrsg.), Christentum am Nil, Recklinghausen 1964, 131-41; P.
Nagel, Die Motivierung der Askese in der alten Kirche und der Ursprung des
Monchtums (TU 95) Berlin 1966; B. Lohse, Askese und Ménchtum in der Antike
und in der alten Kirche (Religion und Kultur der alten Mittelmeerwelt in Pa-
rallelforschungen 1) Miinchen-Wien 1969. — Speziell zur christlichen Askese vgl.
R. Asting, Die Heiligkeit im Urchristentum (FRLANT 46) Gottingen 1930; H. .
Campenhausen, Die Askese im Urchristentum (Sammlung gemeinverstindlicher
Vortrige und Schriften aus dem Gebiet der Theologie und Religionsgeschichte 192)
Titbingen 1949; J. Leipoldt, Griechische Philosophie und frithchristliche Askese (Be-
richte iiber die Verhandlungen der Sichs. Ak. d. Wiss. Leipzig, Philol.-hist. Kl
106, 4) Berlin 1961.

9 Zur Typologie des koptischen Monchrums. Pachomius und Evagrius: KI. Wessel
(Hrsg.), Christentum am Nil, 142-57. Zur Frage des Verhiltnisses zwischen Orige-
nes und dem Monchtum vgl. H. Croszel, Origéne, précurseur du monachisme:
Théologie de la vie monastique. Etudes sur la tradition patristique (Théologie 49)
Paris 1961, 15-38. Beispiel fiir eine enge Verkniipfung des Antonius mit den
Alexandrinern: P. Resch, La doctrine ascétique des premiers maitres égyptiens du
quatridme sidcle, Paris 1931, VII. Zu Evagrius s. auch A. und C. Guillaumont,
Art. Evagrius Ponticus: RAC VI, 1088-1107.

10 Ebd. 142.

U H. Dérries, Die Beichte im alten Monchtum: ders., Wort und Stunde I. Ges.
ﬁtudien zur Kirchengeschichte des vierten Jahrhunderts, Gottingen 1966, 225-50,

ler 225.

1*
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lichen Alltags religiés leben wollte, bedurfte es meist nur kurzer Wege, um
das bewiisserte Land hinter sich zu lassen. Diese und andere Beobachtungen,
die Archiologie,® Topographie,® Wirtschafts- und Sozialgeschichte liefern,
diirfen nicht unberiicksichtigt bleiben, wenn man die literarischen Texte des
frithen Monchtums interpretiert. Auf diesem Feld der historischen Rekon-
struktion der Welt der Anachoreten und Koinobiten bleibt trotz vieler be-
reits vorliegender Arbeiten!® noch viel zu tun. Doch ist immerhin schon
klar, dafl das Monchtum des Antonius und des Pachomius inmitten der
dgyptischen Landbevélkerung und nicht unter den grofistadtischen, griechisch
geprigten Einwohnern Alexandriens entstanden ist. Wenn nach der Men-
talitit des frithen Agyptischen Mé&nchtums gefragt wird, mufl beriicksich-
tigt werden, dafl wir es vor allem mit koptisch sprechenden Angehdrigen
der einfachen Landbevblkerung zu tun haben. Antonius konnte kein Grie-
chisch;*® Pachomius hat erst in spiten Jahren angefangen, Griechisch zu ler-
nen.!® Von Antonius und einem Schiiler des Pachomius soll im folgenden vor
allem die Rede sein.

Der Zugang zum historischen Antonius ist nicht leicht. Die Vita Antonii
des Athanasius ist, wie Hermann Dorries gezeigt hat, eher ein Zeugnis der
Theologie des alexandrinischen Bischofs denn eine verldfliche Biographie des
koptischen Ménches.'” Athanasius zeichnet den heroischen, bewunderten,
vollkommenen Christen, der die Diamonen in der Wiiste aufsucht, um sie zu
schlagen, der auf einer hohen Stufe der christlichen Vollkommenheit steht
und so zum Vorbild christlicher Lebensfithrung geworden ist. Er teilt die
kirchenpolitische Haltung des Verfassers der Vita und beweist die Einord-
nung des Monchtums in das kirchliche System. Allerdings mufl damit ge-
rechnet werden, dafl Athanasius verlifiliche Nachrichten iiber Antonius be-
safl. Diese miissen auf dem Wege der inneren Kritik erhoben werden. Doch

12 Zusammenfassende Darstellungen bei A. L. Schmitz, Die Welt der dgyptischen
Einsiedler und Monche. Aufgrund der archiologischen Befunde: Rémische Quartal-
schrift 37, 1929, 189-243; C. C. Walters, Monastic Archaeology in Egypt, War-
minster 1974.

13 Vegl. etwa L. Th. Lefort, Les premiers monastéres pachdmiens. Exploration
topographique: Le Muséon 52, 1939, 379—-407. — Beim Koptologenkongref in Kairo
gab B. van Elderen am 17. 12. 1976 einen Bericht iiber die amerikanische Aus-
grabung der sog. Pachomius-Basilika.

14 Alleemeiner Uberblick bei St. Schiwietz, Das morgenlindische Ménchtum I,
Mainz 1904, 48 ff.; K. Heussi, Der Ursprung des Monchtums; M. Kranse, Monch-
tum in Agypten: Koptische Kunst. Christentum am Nil, Villa Hiigel, Essen 1963,
77-84; F. R. Farag, Sociological and Moral Studies in the Field of Coptic Mo-
nasticism (Supplement I to the Annual of Leeds University Oriental Society)
Leiden 1964; D. J. Chitty, The Desert a City, Oxford 1966, 1-64.

15 Athanasius, Vita Antonii 1; 16; 72; 74; 77 (PG 26, 841; 868 A; 944B; 945B;
949B).

18 Vel. H. Bacht, Zur Typologie des koptischen Ménchtums, 151.

17)H. Dérries, Die Vita Antonii als Geschichtsquelle: ders., Wort und Stunde I,
145-224. Die élteste lateinische Ubersetzung des griechischen Textes jetzt bei: Vita
di Antonio. Introduzione di Chr. Mobrmann. Testo critico e commento a cura di
G. J. M. Bartelink. Traduzione di P. Citati e S. Lilla (Vite dei Santi I) Mailand
1974.
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kann man kaum erwarten, echte Auskiinfte iiber das Denken, die Spirituali-
tit und die geistig-religidse Verfassung des historischen Antonius zu erhal-
ten.’® Die dem Antonius zugeschriebenen Briefe und anderen Schriften sind
ebenfalls mit sehr viel Unsicherheit behaftet. Sie kénnen nicht Ausgangs-
punkt fiir die Frage nach der Spiritualitit des Antonius sein.'® Auszugehen
ist vielmehr von den Apophthegmata Patrum, Sammlungen von Ausspriichen
der Wiistenviter, unter denen auch Antonius rangiert. Natiirlich kdnnen
auch diese Antonius zugewiesenen Spriiche nicht unbesehen als ipsissima
vox Antonii angesehen werden. Zunichst muff auf Grund der handschrift-
lichen Uberlieferung dieser in den verschiedenen Sprachen der alten Welt
vorliegenden Antonius-Spriiche der sichere Grundbestand einer mdglichst
alten Traditionsstufe ermittelt werden.? Sodann muff man beriicksichtigen,
dafl sie in den Kreisen des unterigyptischen Monchtums erzihlt wurden,
auf das die Apophthegmensammlungen zuriickgehen.?* Die Antoniusspriiche
bezeugen so zunichst einmal das Antoniusbild des unteridgyptischen Monch-
tums; sie enthalten aber auch das Wissen, das man dort noch vom histori-
schen Antonius hatte. Das unterigyptische Monchtum besal eine viel
gréfere geistige Affinitit zu Antonius, als Athanasius sie haben konnte. An-
gesichts der grofen Hochschitzung der Viterspriiche im unterdgyptischen
Anachoretentum kann man ernsthaft damit rechnen, dafl diese Monchs-
kreise in ihrer Uberlieferung die geistige Physiognomie des Antonius in
wesentlichen Ziigen bewahrt haben.

Nach Wilhelm Bousset stellt die griechische, alphabetisch nach Mbonchs-
namen geordnete Sammlung, die Cotelier herausgegeben und Migne abge-
druckt hat,”® die beste Quelle dar.® Dabei sind die Spriiche am gesichert-
sten, die sich auch in der von dieser Sammlung unabhingigen Paralleliiber-

18 Vgl. auch K. Heussi, Der Ursprung des Monchtums, 78-108. Doch vgl. die
noch zu nennende Ubereinstimmung zwischen Vit. Ant. 85 und Apophthegmata
Patrum, Antonius 10.

1 Vgl. ebd. 78 f. und H. Dérries, Die Vita Antonii als Geschichtsquelle, 218-
210

2 Zur Uberlieferung der Apophthegmata vgl. vor allem Th. Hopfner, Uber die
koptisch-sa’idischen Apophthegmata Patrum Aegyptiorum und verwandte griechi-
sche, lateinische, koptisch-bohairische und syrische Sammlungen (Kais. Ak. d. Wiss.
in Wien, Phil.-hist. K1., Denkschriften, 61, 2) Wien 1918; W. Bowsset, Apophtheg-
mata. Studien zur Geschichte des iltesten Monchtums, Tiibingen 1923, 1-208; M.
Chuaine, Le manuscrit de la version copte en dialecte sahidique des ,, Apophthegmata
Patrum® (Bibliothéque d’Etudes Coptes 6) Le Caire 1960; J.-Cl. Guy, Recherches
sur la tradition grecque des Apophthegmata Patrum (SH 36) Bruxelles 1962; /. E.
Hartley, Studies in the Sahidic Version of the Apophthegmata Patrum (Diss.,
Brandeis University 1969). Vgl. auch H. Dérries, Die Vita Antonii als Geschichts-
quelle, 213-5; Th. Klauser — P. de Labriolle, Art. Apophthegma: RAC I, 545-50.

2L W, Bousset, Das Monchtum der sketischen Wiiste: ZKG 42, 1923, 1-41; ders,,
Apophthegmata, 60-76.

22 PG 65, 71-440.

2 W, Bousset, Apophthegmata, 6; 57-60; 89 f. mit Hinweis auf M. Chaine. Die
Apophthegmata wurden urspriinglich auf Koptisch iiberliefert und dann in griechi-
schen Sammlungen zusammengefaBlt, von denen die uns belannten koptischen Texte
abhingen.
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lieferung finden. Doch mufl damit gerechnet werden, dafl auch eine traditio
simplex echte Worte des Antonius iiberliefern kann. Aufgrund der hand-
schriftlichen Bezeugung und innerer Kriterien scheidet Hermann Dorries An-
tonius 22 als eine Ubernahme aus Brief I, 4 aus. Bedenken hat er gegen-
iiber Antonius 31, 33, 34, 35.2¢ Karl Heussi hilt die Zuriickfithrung auf An-
tonius fiir moglich bei Antonius 3, 4, 7, 8, 9, 10, 11-17, 19-21, 23, 29, 32.
Zweifelhaft oder sicher unecht sind nach ihm: 5, 6, 18, 22, 24-28, 30, 31, 33,
34-37, 38.2 Im folgenden sollen nur die von beiden Autoren anerkannten
Antoniusspriiche beriicksichtigt werden.

Die Wiiste ist nach Antonius 11 ein Ort der Ruhe, der den Anachoreten
drei Kimpfen entreifft: dem Horen, dem Reden, dem Sehen. Er hat nur
noch den Kampf gegen die Unreinheit zu fithren.” Der Antonius der Vita
des Athanasius ist ein aktiver Kimpfer, der die Dimonen in der Wiiste,
ihrem Wohnort, aufsucht, um sie zu besiegen. Hier ist die Wiiste der Ort
der Bewahrung vor den mit dem Horen, Reden und Sehen gegebenen Ge-
fahren des biirgerlichen Lebens.?” Spruch 10, der in abgewandelter Form
auch in der Vita Ant. 85 vorkommt, spricht von der Bindung an das Kel-
lion um der inneren Ruhe willen. Nach Spruch 3 gibt Antonius einem
Fragesteller den Rat, iiberall, wohin er gehe, Gott vor Augen zu haben, fiir
alles, was er rede und tue, ein Zeugnis in der Schrift zu suchen und sich,
wenn er sich an einem Ort niedergelassen habe, nicht leicht von ihm zu ent-
fernen. Mit diesem Spruch ist die positive Seite des Wiistenlebens angegeben.
Es dient dem Bemiihen, stets Gott vor Augen zu haben. Die Wiiste, in der
man einen festen Platz eingenommen hat, bewahrt vor den Gefahren des
biirgerlichen Lebens und gestattet ein total religitses Dasein.

In diesem religiosen Leben ist der Antonius der Apophthegmata lingst
nicht der siegreiche Held, wie ihn Athanasius erscheinen lifit. Nach Spruch
4 gilt es, sich vor Gott seiner Siinde bewuflt zu sein und bis zum letzten
Atemzug mit Versuchung zu rechnen. Nur in der Demut kann man den
Schlingen des widergtttlichen Feindes entgehen (Antonius 7). Selbst der
Wundertiter ist gefahrdet, erneut in Sunde zu fallen (Antonius 14). Ein
von anderen Gelobter bewahrt sich nicht in der Erprobung (Antonius 15).
Inmitten hirtester Buffiibungen kann man sich von Gott entfernen (Anto-
nius 8); um die Barmherzigkeit Gottes mufl man selbst beten (Antonius 16).
Der Anachoret mufl auf der Hut sein vor den Dimonen (Antonius 12). Im
Verlauf dieses ungesicherten Lebens kann der Moment kommen, dafl man
Gott nicht mehr fiirchtet, sondern liebt (Antonius 32).

In dem ungeteilten religidsen Leben fehlt nicht der Mitmensch. Spruch 9
sagt, daff vom Nichsten her Leben und Tod kommen. Wenn man dem Bru-

24 H. Dérries, Die Vita Antonii als Geschichtsquelle, 215-8, bes. 217.

25 K. Heussi, Der Ursprung des Monchtums, 107, Anm. 1.

28 PG 65, 77 C. — Die Antoniusapophthegmata finden sich auf den Seiten 76—
88. Im folgenden wird nicht stets auf die jeweilige Fundstelle verwiesen. Sie lific
sich anhand der Numerierung der Spriiche leicht finden.

27 Vgl. auch Spruch 20: nur restlose Abgabe des Besitzes bewahrt vor Stérungen
des religiosen Lebens.
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der Argernis gibt, so siindigt man gegen Christus. Das Verhiltnis zu Gott
bemift sich nach dem Verhiltnis zum Bruder.?® Nach Antonius 13, 21 und
29 war Antonius ein Mann der Milde und Barmherzigkeit.

Aus Antonius 3 wurde schon zitiert, dal Antonius empfiehle, fiir alles
ein Zeugnis der Heiligen Schrift zu suchen. Das Leben des Anachoreten voll-
zieht sich in dauernder Beschiftigung mit der Bibel.*® Aus ihr entnimmt
Antonius die Lebensregel, die er der Situation anpafit (Antonius 19). Fir
Antonius gibt es keine Suche nach einem tieferen Sinn der Schrift, etwa im
Sinn der alexandrinischen Allegorese. Antonius 17 lobt das Bekenntnis des
Nichtverstehens angesichts einer schwierigen Bibelstelle (vgl. auch Antonius
26).

Nach Antonius 23 blidst der Anachoret auf die Generation der Viter zu-
riick, die vor ihm Kidmpfe zu bestehen hatten. Die jiingeren Spriiche 27, 28
und 30 lassen erkennen, dafl Antonius als herausragender Anachoret ver-
ehrt wurde. Eine spitere Generation erinnert sich seiner mit grofier Bewun-
derung.

Auf eine Formel gebracht kann man sagen: Antonius sucht die Wiiste als
Ort der Ruhe vor dem biirgerlichen Leben, um ein total religidses Leben zu
fithren. Dabei weifl er sich nicht schon am Ziel, sondern sieht sich als ange-
fochtenen Menschen bis zum Moment des Todes. Das Leben in der Wiiste
ist nicht Ausdruck der Menschenfeindschaft. Dem Mitbruder und Mitmen-
schen begegnet Antonius mit Milde und Giite. Am Verhiltnis zum Mit-
menschen hingt das Verhiltnis zu Gott. Aus der Schrift entnimmt Anto-
nius Anweisungen, die auf die Situation des anachoretischen Lebens bezogen
werden. Vor schwierigen Stellen soll man demiitig das Nichtwissen einge-
stehen.

Die Haltung des Antonius hat nichts mit dem Vollkommenheitsbewufit-
sein eines den irdischen Dingen enthobenen, zur grundlegenden Erkenntnis
stufenweise Fortgeschrittenen zu tun. Die Lebensweise und geistige Haltung
des Antonius lassen sich verstehen als eine in Agypten mdgliche Form einer
in der Landbevolkerung lebendigen, von der allgemeinchristlichen Askese
beeinflufiten Religiositit. Die Nihe der Wiiste lief} christliche Agypter, die
den Gefihrdungen des biirgerlichen Lebens aus dem Weg gehen wollten, um
ein ungeteiltes religioses Leben zu fithren, daran denken, die kurzen Wege

2 Von Spruch 9 aus zeigt sich, dafl der von W.-P. Funk, Ein doppelt tiber-
liefertes Stiidke spitigyptischer Weisheit: ZAS 103, 1976, 8-21 besprochene, dem
Antonius in den Mund gelegte Text Or. 6003 des Britischen Museums (BM 979)
nicht zum Antonius der Apophthegmata pafit. Nach BM 979 fordert Antonius zum
Miftrauen gegeniiber den Menschen auf. (,Wenn du dein Leben in Ruhe verbrin-
gen willst, so schlieBe dich niemand an!® Zeile 31 f.; W. P. Funk, S. 14). Funk
zeigt, dafl der Text auf eine iltere Tradition zuriidkgeht, die auch in den Lehren
des Silvanus von Nag Hammadi benutzt worden ist (NHC VII, 97, 3-98, 22).

2 Vgl. auch H. Dérries, Die Bibel im iltesten Monchtum: ders, Wort und
Stunde I, 251—76; P. Tamburrino, Bibbia e vita spirituale negli scritti di Orsiesi:
C. Vaggagini — G. Penco (Hrsg.), Bibbia e spiritualitd, Roma 1967, 85-119; H.
Bacht, Vom Umgang mit der Bibel im Zltesten Monchtum: Theologie und Philoso-
phie 41, 1966, 557-66.
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in sie hinein zu tun. Die ersten fanden Nachfolger, und bald bildet sich am
Rande des Fruchtlandes eine Sonderwelt. Aus der Askese ist in einer in
Agypten moglichen Weise das Moénchtum geworden. Die Anachoreten brin-
gen ihre Lebensweisheit mit und tauschen die neuen Erfahrungen unterein-
ander aus. Der Altere gibt sie an die Jiingeren weiter. So entsteht langsam
eine Spiritualitdt, eine feste Form religitsen Denkens und Verhaltens und
eine feste Lebensweise mit dem Wechsel von Gebet und Arbeit® und einer
lockeren Organisation der nicht allzuweit voneinander entfernt lebenden
Anachoreten.® Aus der Schrift, die man auf die eigene Situation hin auslegt,
bezieht man die Anweisungen fiir das anachoretische Leben. Zu dieser Welt,
die schon im 3. Jahrhundert entstanden ist, gehtrt Antonius, der auf die
Generation vor ihm zuriickschaut. Seine Zeitgenossen und mehr noch die
Generation nach ihm sehen in ihm die iiberragende Personlichkeit, die die
anderen in den Schatten treten lifit; er wird so zum Vater des Ménchtums.

Im Anachoretentum gab es ein lockeres Gemeinschaftsleben. Das spitere
Logion Antonius 34 zeigt, dafl die Abstinde zwischen den Monchswohnun-
gen nicht allzu groff waren. Um verehrte Monche hatten sich Schiilerkreise
gebildet. In Oberdgypten tat man einen Schritt iiber diese einfachen Orga-
nisationsformen hinaus. In einem lingeren Prozefl schuf der Kopte Pacho-
mius ein organisiertes Klosterwesen.?

Unsere Kenntnis des pachomianischen Monchtums hat sich in den letzten
Jahren aufgrund der Editionsleistungen von A. Boon, Fr. Halkin, L. Th.
Lefort, H. van Cranenburgh und jetzt H. Quecke sehr verbessert. Die von
Hieronymus ins Lateinische tibersetzten Regeltexte und Schriften des Pacho-

30 Zum Wechsel von Gebet und Arbeit s. Antonius 1. Vgl. H. Dérries, Monch-
tum und Arbeit: ders., Wort und Stunde I, 277-301.

3 Zur Frage des Zellenabstandes s. Antonius 34.

32 Zur Geschichte des pachomianischen Monchtums vgl. G. Griitzmacher, Pacho-
mius und das dlteste Klosterleben, Freiburg i. Br. 1896; P. Ladenze, Etude sur le
cénobitisme pakhomien pendant le IV® siecle et la premidre moitié du V¢, Louvain-
Paris 1898 (Nachdruck Frankfurt/M. 1961); S. Schiwietz, Das morgenldndische
Ménchtum I, 119-224; W. Bousset, Apophthegmata, 209-80; K. Heussi, Der Ur-
sprung des Monchtums, 115-31; H. Bacht, Antonius und Pachomius. Von der
Anachorese zum Conobitentum (Stud. Ans. 38) Roma 1956, 66107, jetzt erneut
abgedruckt: K. §. Frank, Askese und Monchtum in der alten Kirche, 183-229;
D. ]. Chitty, The Desert a City, 20-45; J. Leipoldt, Pachom: Koptologische Stu-
dien in der DDR. Zusammengestellt und herausgegeben vom Institut fiir Byzan-
tinistik der Martin-Luther-Universitit Halle-Wittenberg. Wiss. Zeitschrift der Mar-
tin-Luther-Univ. Halle-Wittenberg 1969, Sonderheft, 236-49; A. Veillenx, La li-
turgie dans le cénobitisme pach6mien au quatriéme siécle (Stud. Ans. 57) Roma
1968; M. M. wan Molle, Essai de classement chronologique des premiers régles de
vie commune connue en chrétienté: Supplément de la Vie Spirituelle 21, 1968,
108-27; dies., Confrontation entre les régles et la littérature pachdémien postérieure:
ebd. 394-424; dies., Aux origines de la vie communautaire chrétienne, quelques
équivoques déterminantes pour lavenir: ebd. 22, 1969, 101-21; dies., Vie com-
mune et obéissance d’aprés les institutions premicres de Pachéme et Basile: ebd.
23, 1970, 196-225; F. Ruppert, Das pachomianische Monchtum und die Anfinge
klosterlichen Gehorsams (Miinsterschwarzacher Studien 20) Miinsterschwarzach
1971; J. M. Lozano, La comunitd paccomiana dalla communione all’istituzione:
Claretianum 15, 1975, 237-67.
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mius, des Theodor und des Horsiese liegen in der Ausgabe von A. Boon
vor.® Die koptische Uberlieferung dieser und anderer Schriften der pacho-
mianischen Frithzeit hat L. Th. Lefort bearbeitet.® Unlidngst hat H. Quecke
einen bisher unbekannten griechischen Text der Briefe des Pachomius und
die entsprechenden koptischen Fragmente publiziert.”® Weiter zu nennen
sind die Editionen der griechischen und koptischen Viten, die Fr. Halkin ™
und L. Th. Lefort® besorgt haben, und der lateinischen Ubersetzung, die
H. van Cranenburgh® vorgelegt hat. A. Veilleux hat auf die grofle Be-
deutung der bisher nicht publizierten arabischen Vita cod. arab. 116 der
Universititsbibliothek Gottingen aufmerksam gemacht.”® Im Zusammen-
hang mit diesen grundlegenden Arbeiten ist eine Fiille von Studien zur Ge-
schichte und Spiritualitit des pachomianischen Monchtums erschienen. Ich
nenne vor allem H. Bacht, H. van Cranenburgh, Pl. Deseille, M. van
Molle, F. Ruppert, B. Steidle, P. Tamburrino und A. Veilleux.”

Wir sehen heute immer klarer, dafl Pachomius nicht von heute auf mor-
gen ein gedanklich fertiges Konzept in die Tat umgesetzt hat. Die pacho-
mianische Griindung vollzog sich in einem lingeren geschichtlichen Prozef,
vergleichbar der frithen franziskanischen Geschichte. Uber die genaue Ent-
wicklung herrscht trotz der Arbeiten von M. van Molle, F. Ruppert und
J. M. Lozano* noch keine vbllige Klarheit. Vor allem sollte man sich da-

33 Pachomiana Latina. Régle et Epitres de S. Pachéme, Epitre de S. Théodore et
_Liber® de S. Orsiesius. Texte latin de S. Jérdme. Edité par Dom A. Boon, Appen-
dice: La régle de S. Pachéme. Fragments coptes et Excerpta grecs édités par L. Th.
Lefort (Bibliothéque de la Revue d’Histoire Ecclésiastique 7) Louvain 1932.

34 Vgl. die Mitarbeit von L. Th. Lefort an dem Anm. 33 genannten Band, wei-
ter: Oeuvres de S. Pachdme et de ses disciples, édités par L. Th. Lefort (CSCO 159.
Franz. Ubersetzung: CSCO 160) Louvain 1956.

% Die Briefe Pachoms. Griechischer Text der Handschrift W. 145 der Chester
Beatty Library, cingeleiter und herausgegeben von H. Quecke. Anhang: Die kop-
tischen Fragmente und Zitate der Pachombriefe (Textus Patristici et Liturgici 11)
Regensburg 1975.

3 Sancti Pachomii Vitae Graecae, ediderunt Hagiographi Bollandiani ex recen-
sione F. Halkin (SH 19) Bruzelles 1932. Vgl. auch: La premitre vie grecque de
Saint Pach6me. Introduction critique et traduction par A. J. Festugiére {Les Moi-
nes d’Orient IV, 2) Paris 1965.

87 S, Pachomii Vitae sahidice scriptae, ed. L. Th. Lefort (CSCO 99-100) Lou-
vain réimpr. 1952; S. Pachomii Vita bohairice scripta, ed. L. Th. Lefort (CSCO 89)
Louvain réimpr. 1953; Lat. Ubers.: CSCO 107, Louvain réimpr. 1952; Les Vies
Coptes de Saint Pachdme et de ses successeurs. Traduction Frangaise par L. Th.
Lefort (Bibliothéque du Muséon 16) Louvain réimpr. 1966.

38 [ Vie Latine de Saint Pachdme. Traduite du Grec par Denys le Petit. Edi-
tion critique par H. van Cranenburgh (SH 46) Bruxelles 1969.

3 4, Veillenx, La liturgie dans le cénobitisme pachomien, 51; 69-107 (vgl.
XVII f.: ausfiihrliches Quellenverzeichnis). Vgl. auch: A. Veillenx, Le probleme
des Vies de Saint Pachdme: Revue d’Ascétique et de Mystique 42, 1966, 287-305.

# Vel das gute Literaturverzeichnis bei H. Bacht, Das Vermichtnis des Ur-
sprungs. Studien zum frithen Monchtum I (Studien zur Theologie des geistlichen
Lebens 5) Wiirzburg 1972, 267-78.

4t 7y den drei Autoren vgl. die Angaben oben Anm. 32. Vgl. die Kritik an den
Aufsitzen von M. van Molle bei F. Ruppert, Das pachomianische Monchrum und
die Anfinge klosterlichen Gehorsams, 53-7; 240-62. Das Wachsen einer Ordens-
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vor hiiten, den ,charismatischen® Anfingen eine als Abfall vom urspriing-
lichen Ideal verstandene spitere Verrechtlichung entgegenzustellen. Inner-
halb der Entwidklung des pachomianischen Monchtums gewann zu einer be-
stimmten Zeit auch die alexandrinische spirituelle Theologie, die allegori-
sche Schrifterklidrung® und vielleicht auch der Gnostizismus der Schriften
von Nag Hammadi* Einflufl auf die oder auf einige Pachomianer. Doch
wiire es falsch, diese Einfliisse als konstitutiv fiir die Anfinge zu bestimmen.
Pachomius und seine ersten Schiiler sind in der anachoretischen Spiritualitit
verwurzelt, die sie im Sinne des langsam genaue Form annehmenden Ge-
meinschafislebens interpretieren und verindern.

Die urspriingliche Pachomianerspiritualitit zu erheben ist angesichts der
schwierigen Quellenlage nicht leicht. Man muf versuchen, der Geschichte der
Regeltexte auf die Spur zu kommen, die Briefe Pachoms mit ihrer Geheim-
schrift zu entschliisseln, die Verfasserschaft und Chronologie der frijhen
Schriften zu bestimmen und das Urgestein der Vitenliteratur ausfindig zu
machen. Eine solche Arbeit kann hier nicht geleistet werden. Es empfiehlt
sich deshalb, als pars pro toto eine einzelne, méglichst reprisentative Schrift
herauszugreifen. Als eine solche Schrift kann der sog. Liber Orsiesii ange-
sehen werden, auf dessen Bedeutung kiirzlich H. Bacht erneut aufmerksam

regel 148t sich iibrigens gut an der Regula non bullata der Franziskaner studieren;
s. D. E. Flood, Die Regula non bullata der Minderbriider (Franziskanische For-
schungen 19) Werl/Westf. 1967.

82 Vel. H. Badbt, Die Rolle der Heiligen Schrift bei Horsiesius: Das Vermichtnis
des Ursprungs, 191/212, eine Uberarbeitung des hier bereits Anm. 29 genannten
Aufsatzes. Es wire lohnend, die von Bacht beigebrachten Zeugnisse chronologisch
zu ordnen. Dabei wiirde es sich zeigen, dafl es den ilteren Schriften darum geht,
aus der Bibel Normen fiir das sittlich-religitse Handeln zu entnehmen (vgl. S. 196),
wihrend die Frage nach dem wortlichen und geistlichen Sinn der Schrift erst in den
Viten und in spdteren Schriften auftaucht. Die S. 199 zitierte Stelle aus dem ,Dialog
des Horsiesius mit den Diakonen Faustus und Timotheus“ klingt sogar ein wenig
gnostisch (die Kinder des Brautgemaches!). Siehe auch die Bemerkungen von W.
Bousset zum ,Eindringen eines philosophisch-mystischen Sprachgebrauchs in die
Quellen“: ders., Apophthegmata, 268-70. In den von Bousset zusammengestellten
Aussagen der griechischen Viten ist von Yvéolg, vom @uAoco@ely mit Bezug auf
die monchische Askese, von der Unterscheidung von Tpoxtind und Oewpntind) dpeth
etc. die Rede. S. 270: ,, ... das alles erinnert den, der die Entwicklung der Monchs-
sprache und -mystik kennt, etwa an das Milieu und die Umgebung eines Evagrius,
— klar ist jedenfalls, dafl die Manche der Pachomkléster so nicht gesprochen und von
ihrem Vater erzihlt haben.® Vgl. auch S. 268: ,Beachtenswert und interessant ist
es auch, wie in die verschiedenen Quellen der Pachomvita allmihlich eine halb-
philosophische und dogmatisch reflektierende Sprache eindringt, die dem urspriing-
lichen, koptisch sprechenden Kreis der Pachommonche sicherlich ginzlich fremd
war.“

43 Im Einband des Codex 7 von Nag Hammadi wurden Papyrusfragmente ent-
deckt, zu denen ein fragmentarischer Brief gehért, der an den ,Vater Pachomius®
adressiert ist. Weiter stiel man auf einen Brief des Priesters Sansnos an Monche.
Vgl. J. M. Robinson, gestiitzt auf miindliche Auskiinfte von J. Barns, in: The
Facsimile Edition of the Nag Hammadi Codices. Introduction, Leiden 1972, 4
und im Vorwort zu Codex VII, Leiden 1972, IX. Doch vgl. auch H. Badht, Das
Vermiichtnis des Ursprungs, 201, der auf einen fundamentalen Unterschied zwischen
Gnostizismus und Pachomianerspiritualitit verweist
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gemacht hat.* Dieses Werk gehdrt zwar nicht mehr in die Zeit des Pacho-
mius selbst, doch steht es ihr noch ziemlich nahe. Zudem gilt Pachomius im
Liber als unbestrittene Autoritit. Horsiese war sein Schiiler, er stellt sich
selbst in den Dienst der Kontinuitit zwischen dem Griinder und dem Manch-
tum seiner Zeit. Doch soll nicht geleugnet werden, daff auch mit einer Wei-
terentwicklung pachomianischer Gedanken aufgrund der Individualitdt des
Horsiese und der verinderten, von Gefihrdungen des Ideals geprigten Zeit
zu rechnen ist.*®

Horsiese gehdrte zur ersten Generation der Pachomianer.*® Kurz vor sei-
nem Tod hatte Pachomius den schon kranken Petronius zu seinem Nachfol-
ger bestimmt, der nach nur einigen Monaten der obersten Leitung Horsiese
an die Spitze berief. Weite Kreise scheinen dem beliebten Theodor den Vor-
zug gegeben zu haben.*” Wihrend einer Krise der Gemeinschaft, die Horsiese
wohl nicht zu meistern wufite, bestellte dieser um 350 Theodor als seinen
Gehilfen. Theodor gelang es, den Abt Apollonius wieder zur Unterord-
nung unter die Zentralleitung zu bewegen. Horsiese hat seinen Koadjutor,
der 368 starb, iiberlebt. Der Liber Horsiesii ist nach Ausweis eines Teils der
handschriftlichen Bezeugung*® vielleicht sein geistliches Testament, das er
dann also kurz vor seinem Tod an die Pachomianer gerichtet hat. Die an-
deren Handschriften sprechen einfach von der Lehre und dem Traktat des
Horsiese. Vom Inhalt her konnte man auch an eine Buflpredigt wihrend ei-
nes Generalkapitels denken.

An den Anfang der Beschiftigung mit dem Inhalt des Liber soll eine Be-
merkung von H. Bacht gestellt werden. Bacht hat festgestellt, dafl der To-
pos vom Ménchsleben als ,Bios angelikos® in dieser Schrift keine Rolle
spielt und auch sonst in der Pachomianerspiritualitit von untergeordneter
Bedeutung ist.#? Damit ist ein wichtiger Unterschied zu einer hellenistisch
geprigten Monchsspiritualitit genannt. Die Redeweise vom Monchsleben als
einer engelhaften Existenz soll deutlich machen, dafl der Monch schon im
Diesseits Ziige der himmlischen Vollendung vorwegnimmt. Die Pachomianer
haben stattdessen, auch wenn sie vom Umgang des Pachomius mit den En-
geln erzihlten, die bis in den Moment des Todes reichende Ungesichertheit

4 H. Bacht, Das Vermichtnis des Ursprungs, bringt den ,Liber Orsiesii“ im la-
teinischen Text des Hieronymus nach A. Boon mit seinen Verbesserungen und stellt
ihm eine in Anmerkungen kommentierte deutsche Ubersetzung an die Seite. Vel
auch B. Steidle — O. Schuler, Der ,Obern-Spiegel® im ,Testament* des Abtes Hor-
siesi (T nach 387): Erbe und Auftrag 43, 1967, 22-38.

5 Vgl, evwa P. Tamburrino, Koinonia. Die Beziehung ,Monasterium® — LKirche®
im frithen pachomianischen Ménchtum: Erbe und Aufrrag 43, 1967, 5-21, bes.
13-8.

48 Zur Biographie s. H. Bacht, Das Vermichtnis des Ursprungs, 13-28.

47 Vel. B. Steidle, Der Heilige Abt Theodor von Tabennest. Zur 1600. Wieder-
kehr des Todesjahres (368-1968): Erbe und Auftrag 44, 1968, 91-103.

8 A4, Boon, Pachomiana latina, 109 und H. Bacht, Das Vermichtnis des Ur-
sprungs, 33 und 58 f. — Im folgenden wird der Liber Orsiesii nach der Kapitelein-
teilung und den Seiten der Ausgabe von Bacht zitiert.

4 H  Bacht, Das Vermichtnis des Ursprungs, 99, Anm. 70a. — Zum Topos vgl.
§. Frank, Angelikos Bios (Anm. 8).
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des irdischen Daseins empfunden. In diesem Punkt beriihrt sich die Spiritua-
litit der Pachomianer mit der geistigen Haltung der Anachoreten. Im
Spruch Antonius 4, der schon herangezogen wurde, heifit es, daff es Auf-
gabe des Menschen ist, stets seine Siinde vor Gott zu sehen und bis zum letz-
ten Atemzug mit Versuchung zu rechnen.

Die ganze Schrift des Horsiese ist vom Gedanken der eschatologischen
Rechenschaftsablage durchzogen. Auch der Mensch, der sich zu einem total
religisen Leben in der Gemeinschaft des Pachomius entschieden hat, steht in
der dauernden Anfechtung, falsch zu denken und zu handeln. Die Bewih-
rung in der Versuchung oder das Versagen entscheiden iiber das postmor-
tale Geschick. Im Kap. 2 des Liber heifit es: ,,Wir . . . werden, wenn Gott
uns nachlissig sieht, unsere Wohnstatt in der kiinftigen Welt einbiifien; und
wir werden die Freude verlieren und (statt dessen) der Strafgefangenschaft
iiberliefert werden; wir werden der immerwihrenden Freude verlustig
gehen, die unsere Viter und Briider durch rastlose Miihe erlangt haben®.*
Im weiteren Fortgang des Buches wird dieses Thema immer wieder aktuali-
siert und auf die einzelnen Personengruppen der Gemeinschaft bezogen. Die
Oberen miissen nicht nur ihr eigenes Denken und Tun verantworten, son-
dern haben auch Verantwortung fiir das Verhalten der ihnen Anvertrau-
ten. ,Der Obere haftet vor Gott fiir seine Briider®:™ | Alle, denen die Sorge
fiir die Briider anvertraut ist, sollen sich fiir die Parusie des Heilands rii-
sten und seinen furchterregenden Richterthron. Denn wenn es schon ge-
fahrlich und schredslich ist, iiber die eigene Person zur Rechenschaft gezo-
gen zu werden, um wieviel mehr dann, wenn man fiir die Schuld eines an-
deren die Pein ertragen und in die Hinde des lebendigen Gottes geraten
muf“ (vgl. Hebr 10, 31).” Im folgenden sagt der Verfasser dann ausdriick-
lich, dafl dieses eschatologische Thema auch Gegenstand der Unterweisung
des Pachomius gewesen ist: , Wir wissen aber, dafl alles, was im Gesetz ge-
schrieben steht und was uns die Weissagungen der Propheten vorausver-
kiindigt haben (vgl. Rém 15, 4), auch Gegenstand der Unterweisung unse-
res heiligen Vaters gewesen ist, nimlich daf man uns (im Gericht) fest-
halten wird und daf} wir iiber alles und jedes Rechenschaft ablegen miissen,

warum wir es unterlassen oder zu nachlissig verrichtet haben®.*

50 Bacht 60: nos autem, si Deus viderit neglegentes, in futuro saeculo amittemus
civitatem nostram, et laetitiam deserentes trademur poenarum captivitati, perde-
musque gaudium sempiternum, quod patres nostri et fratres labore instabili reppere-
runt.

51 So die von Bacht formulierte Zwischeniiberschrift zu Kap. 10, S. 79.

52 Kap. 10 (Bacht 78 und 80): Omnes quibus fratrum cura commissa est, parent
se adventu Salvatoris, et formidoloso tribunali eius: si enim pro seipso rationem
reddere plenum est discriminis ac timoris, quanto magis pro alterius culpa subire
cruciatum, et incidere in manus Dei viventis.

58 Bacht 80: Scimus autem quia omnia quae in lege scripta sunt et prophetarum
nobis vaticinia praedixerunt, sanctus quoque pater noster erudivit, nos esse retinen-
dos et reddituros rationem de singulis: quare non fecerimus ea aut neglegentius
fecerimus? — Vgl. auch Kap. 11 (Bacht 80. 82): Ex quibus omnibus discimus quod
oporteat nos stare ante tribunal Christi, et de singulis non solum operibus, sed et
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Der Mafistab, nach dem Denken und Handeln beurteilt werden, sind die
auf das pachomianische Gemeinschaftsleben hin aktualisierte Bibel und die
Anweisungen und das Vorbild des Pachomius. H. Bacht hat die im Liber
enthaltenen Schriftzitate gezihlt und festgestellt, daff von den atl. Biichern
nach den Psalmen das Proverbienbuch am hiufigsten zitiert wird.* Diese
Vorliebe fiir die atl. Sammlung von Weisheitsspriichen ist ein Hinweis
darauf, wie vor allem man im pachomianischen Ménchtum die Bibel ver-
stand. Die Biicher der Schrift wurden vorzugsweise unter dem Aspekt ge-
lesen, daf sie fiir alle Zeiten giiltige, auf das pachomianische Gemeinschafts-
leben hin anzuwendende Anweisungen fiir das religids-sittliche Verhalten
enthalten. Als Beispiel fiir dieses Vorgehen soll auf einen Abschnitt im
Kap. 7 des Liber eingegangen werden. Horsiese zitiert Mt 7, 2: ,Mit dem
Maf, mit dem ihr mefit, wird euch gemessen werden®. Diesen Satz bezieht
er auf das Verhalten der Oberen gegeniiber den Untergebenen: ,Daher miis-
sen wir Arbeit und Erholung mit ihnen teilen und diirfen nicht die Schiiler
wie Sklaven behandeln, noch darf ihre Miihsal unsere Freude sein, sonst
trifft uns gleich wie (einst) die Pharisder der im Evangelium (ausgesprochene)
Tadel: Wehe euch Gesetzeslehrern! Thr bindet untragbare Lasten zusammen
und ladet sie den Menschen auf die Schultern, selbst aber wagt ihr sie nicht
einmal mit dem Finger anzuriihren (Lk 11, 46)“.* Von den ekklesiolo-
gischen Aussagen der HI. Schrift her wird eine ganze Theologie der Gemein-
schaft entwickelt, die in den Bildern der Bibel als Kirche im Kleinen ge-
schildert wird.®®

Aufler der HI. Schrift gibt es die Autoritit des Pachomius.* Von seinen
Anweisungen darf nicht abgewichen werden. Es gilt, im einmal ergriffenen
Entschluf festzuhalten, damit auch der Griinder im Blick auf die Gemein-
schaft sagen kann: ,So wie ich es ihnen iiberliefert habe, so leben sie“.” Die
Uberlieferungen des Pachomius sollen als eine Leiter angesehen werden, die
zum Himmelreich fiihre® Das ganze Kap. 47 handelt vom vorbildlichen
Tun des Pachomius, das die Gemeinschaft verpflichtet, seinem Willen treu zu
bleiben.®

Angesichts der grofien Bedeutung, die den Uberlieferungen und Anwei-
sungen des Pachomius zugesprochen wird, bleibt zu fragen, wie man sich

cogitationibus iudicari; et post rationem vitae nostrae, etiam pro aliis, qui nobis
crediti sunt, reddituros esse similiter rationem.

54 H. Bacht, Das Vermichtnis des Ursprungs, 193.

% Bacht 72+ Unde et laborem et refrigerium cum ipsis habeamus communia, nec
discipulos servos putemus, et illorum tribulatio sit nostra laetitia, ne evangelicus
nos cum Pharisaeis sermo corripiat: Vae vobis legisperitis, qui ligatis onera im-
portabilia, et imponitis ea super umeros hominum, et ipsi ne digito quidem audetis
attingere.

58 P, Tamburrino, Koinonia, 13-18.

51 Vgl. H. Bacht, Unser Vater Pachomius: Das Vermichtnis des Ursprungs,
213-24.

58 Kap. 11, Bacht 84: Sicut tradidi eis, sic vivunt.

5 Kap. 22, Bacht 112.

60 Bacht 166—70.
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die Zuordnung von Bibel und pachomianischer Lebensregel gedacht hat. Es
scheint, dafl man die von Pachomius stammende Ordnung der Gemeinschaft
als eine auf die koinobitische Lebensweise hin bezogene Aktualisierung der
Schrift verstanden hat. Fiir diese Deutung spricht ein Satz wie dieser: ,,Nach
dieser Norm (des Kreuzes) haben unsere Viter gelebt; so haben sie uns auf
dem Fundament der Apostel und Propheten und auf der Weisung des Evan-
geliums aufgebaut . . .“.*! Die Pachomianer werden nicht geglaubt haben,
daf jeder Satz der Regel aus der Schrift abgeleitet worden ist. Jedoch diirf-
ten sie gemeint haben, daff die durch die Regel als ganze geschehende Ord-
nung des Gemeinschaftslebens von der Schrift inspiriert worden ist.® So er-
kldrt es sich auch, dafl einer Stérung des Gemeinschaftslebens, also einer
Widersetzlichkeit gegeniiber den Vorschriften der Koinonia, solch gewichtige
Folgen fiir die eschatologische Rechenschaftsablage zugeschrieben werden.
Nach Kap. 22 miissen diejenigen, die aus dem gemeinsamen Gut etwas zum
privaten Gebrauch verwendet haben, damit rechnen, daf ihnen nach dem
Tod entsprechend Lk 16, 23 gesagt wird: ,Bedenkt, dafl ihr in eurem Le-
ben Gutes erhalten habt.“ Thnen werden Trauer, Qual und Elend im Jen-
seits angedroht.®

Der Liber Orsiesii kennt den Abfall vom urspriinglichen Ideal, die Siinde.
Das Leben ist ungesichert bis zum Moment des Todes, bei dem Rechenschaft
abzulegen ist. Kriterien der Beurteilung des menschlichen Verhaltens sind
die auf das praktische Leben hin ausgelegte Schrift und die von Pachomius
stammende Ordnung der Gemeinschaft. Der Erkenntnis der Siinde und der
Aufforderung zur Sinnesinderung dient das Buch. Der Sinn des koinobiti-
schen Lebens gleicht dem der Anachorese. In beiden Fillen verlifit man das
biirgerliche Leben, um ein total religitses Leben zu fiihren.® Das Koinobiten-
tum bedient sich dabei der Hilfe einer geordneten Gemeinschaft. Der Spruch
Antonius 9 sagt, dafl sich am Nichsten Leben und Tod entscheiden. Die
Anachorese war nicht menschenfeindlich. Pachomius geht einen Schritt in
dieser Richtung weiter, indem er die Notwendigkeit eines geordneten Ge-
meinschaftslebens betont.

Die beiden besprochenen Paradigmen frither monastischer Mentalitit in
Agypten diirften zur Geniige zeigen, daf es falsch ist, die Anfinge des
dgyptischen Monchtums auf die alexandrinische Theologie zuriidkzufiihren.
In beiden Fillen stoffen wir auf eine einfache, in der christlichen Landbe-
volkerung Agyptens gewachsene Spiritualitit ohne Vollkommenheitsbe-
wufitsein und allegorische Schrifterklirung. Antonius wie auch der Pacho-
mianer sind angefochtene Menschen. Antonius 4 rechnet mit Versuchung bis
zum letzten Atemzug. Horsiese kennt die Siinde in der Gemeinschaft und
bezeugt ein ausgesprochen eschatologisches Bewufltsein. Der Anachoret wie
auch der Koinobit kennen eine praktische Bibelauslegung. Nach Antonius

8 Kap. 21, Bacht 110: Tuxta quam viventes patres nostri aedificaverunt nos super
fundamentum apostolorum et prophetarum, et evangeliorum disciplinam . . .

2 Vgl. auch F. Ruppert, Das pachomianische Monchtum, 128-58.

83 Bacht 116. 118.

84 Vgl. Kap. 21, Bacht 104-110.
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soll man fiir alles ein Zeugnis der Schrift suchen. Das Bibelwort wird in den
Apophthegmata aktualisiert und auf die anachoretische Situation bezogen
(Antonius 19). Horsiese betreibt ebenfalls eine auf die Praxis bezogene Exe-
gese, mit dem Unterschied, dafl fiir ihn die auf Pachomius zuriidkgehende
Gemeinschaftsordnung als ganze schon eine Aktualisierung der Schrift ist.
Das Koinobitentum des Pachomius kann man als eine Weiterentwidslung von
anachoretischen Ansitzen verstehen. Aus der Erfahrung der Gefihrdung des
einzelnen erwichst der Wunsch nach der Gemeinschaft als Hilfe im religit-
sen Leben. Die Wiiste als Raum der Freiheit fiir ein total religidses Leben
ohne die Behinderungen des biirgerlichen Alltags wird abgelost durch das
von einer Mauer umschlossene Kloster.*®

Abschliefend soll nun noch kurz die zu Anfang angeschnittene Frage einer
gesamtigyptischen Mentalitdt aufgeriffen werden. Gibt es Beziehungen zwi-
schen der im Vorhergehenden skizzierten Mentalitdt des frithen dgyptischen
Ménchtums und einer gesamtigyptischen Mentalitdt? Mir scheint, dafl zu
zwei Punkten einiges gesagt werden kann.

Der alte Kgypter fiirchtete eine Beeintrichtigung des vollen Lebens im
Blick auf den Tod. Dem Tod setzte man die Mumifizierung und eine Fiille
von Riten gegeniiber, die den Sinn hatten, das Leben iiber den Tod hinweg
zu garantieren. Die Furcht vor dem Tod und die Uberwindung dieser
Furcht stellen ein Grundphidnomen der dgyptischen Mentalitdt dar.® Kénnte
es nun nicht sein, daf das Christentum diese Furcht auf die Ebene des re-
ligios-sittlichen Lebens gehoben hat? Im Tod gewinnt der wahre Christ An-
teil am endgiiltigen Heil. Der Weg dorthin ist gefihrdet. Auch der Anacho-
ret und Koinobit ist nicht schon gerettet, sondern er ist noch unterwegs auf
dem Weg der Ungewifiheit und Gefihrdung. Im Tod erfolgt die Rechen-
schaftsablage, bei der iiber Heil und Unheil entschieden wird.

Eine weitere Uberlegung betrifft die alte Weisheitstradition in Agypten.
L. Th. Lefort,”” Hellmut Brunner ® und Martin Kaiser ® haben auf Paralle-
Jen zwischen einer Passage der Pachomiusregel und einigen Apophthegmata
auf der einen Seite und der dgyptischen Weisheitslehre auf der anderen Seite
hingewiesen. Weiter haben Jan Zandee™ und Wolf-Peter Funk™ auf Be-
zichungen zwischen der igyptischen Weisheitslehre und den durch Nag

65 Zur Frage einer moglichen Beziehung zwischen den altigyptischen Tempeln und
den Klostern vgl. F. Ruppert, Das pachomianische Monchtum, 66-72.

88 Vgl. Th. Banmeister, Martyr Invictus, 51-86.

67 L. Th. Lefort, S. Pachéme et Amen-em-ope: Muséon 40, 1927, 65-74.

88 Ff. Brunner, Ptahhotep bei den koptischen Monchen: ZAS 86, 1961, 145-7.

8 Af. Kaiser, Agathon und Amenemope: ZAS 92, 1966, 102-5.

% J. Zandee, Die Lehren des Silvanus. Stoischer Rationalismus und Christentum
im Zeitalter der frithkatholischen Kirche (M. Krause, Hrsg., Essays on the Nag
Hammadi Texts in Honour of Alexander Bohlig: NHS 3) Leiden 1972, 144-55,
hier 145. Zur gnostischen Ethik vgl. auch Fr. Wisse, Die Sextus-Spriiche und das
Problem der gnostischen Ethik (Gottinger Orientforschungen VI, 2) Wiesbaden
1975, 55-86.

7} W.-F. Funk, Ein doppelt iiberliefertes Stiick spitigyptischer Weisheit, hier
20 f.
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Hammadi bekannten Lehren des Silvanus oder eines diesen vorausliegen-
den Traditionsstiickes hingewiesen. Man kann auch nochmals die Vorliebe
des Horsiese fiir das atl. Proverbienbuch nennen. All diese Hinweise kon-
nen zeigen, dafl die alte Weisheitstradition im 3. und 4. Jahrhundert noch
lebendig war.” Von hier aus bietet sich eine Mdglichkeit, nicht nur einzelne
Abschnitte der frithen dgyptischen Ménchsliteratur, sondern ganz allgemein
die Schriftbenutzung, die Praxis der Apophthegmata und die Bedeutung der
Regel des Pachomius zu verstehen. Der Agypter war an praktischer, ver-
mittelbarer Lebenserfahrung interessiert. Mit diesem hermeneutischen Vor-
verstandnis las der christliche Agypter die Bibel, aus der er Anweisungen
fiir das religios-sittliche Leben bezog. Die Apophthegmata sind die in
knappe Form gebrachten Lebenserfahrungen der Anachoreten, die in der
Art der alten Weisheitslehre iiberliefert wurden. Die Gemeinschaftsordnung
des Pachomius gilt den Pachomianern als praktische Auslegung der auf die
Situation des gemeinsamen Lebens bezogenen Schrift. Es soll nun nicht ge-
sagt werden, dafl eine bestimmte altdgyptische Weisheitslehre das frithe
Monchtum beeinflufit hat. Doch mufl man ernsthaft damit rechnen, daff es
in der dgyptischen Landbevélkerung eine Tradition der Vermittlung von
Lebenserfahrungen gab, die auch das dgyptische Christentum und das friihe
Mbnchtum dort in nicht unwesentlicher Weise geprigt hat.

72 Zur Weisheitstradition vgl. etwa H. Branner, Altigyptische Erziehung, Wies-
baden 1957, 116-31.



Von einer ,gewissen Anregung® bis zur ,Siifie des Verweilens®

Die Bedeutung des Geistes Gottes im Leben des
Menschen nach Augustinus frithester Pneumatologie

(bis 391)

Von Jacques Verhees

Vorbemerkung

Uber die Pneumatologic des Augustin ist bisher nur wenig geschrieben
worden. So sehr standen immer wieder andere Dinge auf der Tagesordnung,
daR dieses Thema kaum in Frage kam.! Seitens der aktuellen Theologie be-
stand dafiir Jahre lang auch wenig Bediirfnis. Denn was hitte der Geist mit
dem aktuellen Leben zu tun? Der Geist wurde in der Trinititstheologie ,,be-
handelt®, in einem erhabenen Traktat, dessen Implikationen fiir das Leben
aber zumindest ziemlich undurchsichtiz waren? Dies galt im besonderen
Mafe, wie es in den grofien Handbiichern zu lesen war, fiir die Trinitdts-
theologie des Augustin, welche im allgemeinen als nicht-heilsékonomisch
qualifiziert wurde.?

Nun kann diese Qualifizierung aber auch verwundern. Augustin, fiir den
Gott und menschliches Heil so sehr eine und dieselbe Wirklichkeit waren,
schien mir zu einer derartigen heil-losen Trinititsspekulation kaum dis-
poniert zu sein. Moglicherweise hat gerade er etwas iiber jenen Geist zu sa-
gen, der wenigstens nach dem — auch von Augustin gelesenen — Neuen Te-
stament eine so tiefgreifende Rolle in der Lebensgeschichte eines Menschen
spielt, insbesondere in Lebensprozessen wie dem, den der Rhetor aus Mai-
land um 386 selber erfuhr. In den folgenden Ausfilhrungen mochte ich da-

1 Ein Uberblidk iiber die verdffentlichten Studien bei: J. Verbees, God in be-
weging. Een onderzoek naar de pneumatologie van Augustinus, Wageningen 1968,
XVIIL. Seitdem sind erschienen: H. Rondet, L‘Esprit saint et 1‘Eglise dans saint
Augustin et dans Iaugustinisme: L’Esprit saint et I'Eglise, hrsg. von der Académie
internationale des sciences religieuses, Paris 1969, 153-178; B. de Margerie, La
doctrine de saint Augustin sur IEsprit-Saint comme communion et source de
communion: Augustinianum 12, 1972, 107-119; S. Verges, Pneumatologia en
Augustin: Estudios ecclesiasticos 49, 1974, 305-324; D. Dideberg, Esprit Saint et
charité. L’exégése augustinienne de 1 Jn 4,8 et 16: Nouvelle revue théologique 97
1975, 97-109; 229-250.

2 Vgl. Y. Congar, Actualité du Saint-Esprit: Lumen Vitae 27, 1952, 543-560;
J. Verbees, Nieuwe vraag naar een pneumatologie?: Tijdschrift voor theologie 9,
1969, 406-430.

3 Zu der betreffenden Literatur iiber Augustins Trinititstheologie vgl. J. Ver-
hees, Augustins Trinitdtsverstindnis in den Schriften aus Cassiciacum: Recherches
augustiniennes 10, 1975, 46, Anm. 6.

Zschr, f. K.G. 2
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rum untersuchen, was jener Geist im Leben des Menschen nach den Friih-
schriften des Augustin bewirkt. Es geht um die Zeit vor seiner Priesterweihe
und seinem ersten pastoralen Auftreten in der Gemeinde von Hippo. Diese
Anderung seiner Lebensumstinde hatte nimlich auch Folgen fiir seine Pneu-
matologie, zumindest insofern, als nun in der Beschreibung der Bedeutung
des Geistes fiir Mensch und Welt auch die Gemeinde und die Groflkirche
ihren Platz einnechmen mufiten.

Mit der Bezeichnung ,Frithschriften® ist also gesagt, daf ich in diesem
Aufsatz nicht weitergehen werde als bis zum Jahr 391. Dabei méchte ich
mich beschrinken auf die Bedeutung, die Augustin dem Geist im Leben der
Menschen zuerkennt. Ich iibergehe also das Verhiltnis des Geistes zur
Schopfung im allgemeinen, das in diesen Friihschriften im iibrigen auch zur
Sprache kommt. Ebensowenig wird innerhalb der Grenzen dieses Aufsatzes
ausdriicklich auf das Verhiltnis des Geistes zu dem Vater und dem Sohn
eingegangen werden, wenn ich auch vermute, dafl Augustins einschligige
Formulierungen eng zusammenhingen mit seinem Verstindnis der Relevanz
und Bedeutung des Geistes fiir den Menschen.

1. Contra Academicos III 19, 42

Wenn Augustin in Contra Academicos die Initiative des Vaters zur In-
karnation des Sohnes zur Sprache bringt, so fiigt er hinzu, daR ohne jene
Inkarnation des belehrenden Intellekts Gottes die ratio den Menschen nie
aus der Finsternis der Verirrung und des Verderbens zuriickgerufen hitte.*
Augustin erwihnt Vater und Sohn zwar nicht ausdriicklich, aber aus dem
Kontext geht klar hervor, daff sie mit ,Hochster Gott® (der die Initiative
zur Inkarnation ergreift) und ,gottlicher Intellekt (der in unserer Leiblich-
keit zur Welt herabkommt) wohl gemeint sind.® Auch an anderen Stellen in
seinen Schriften aus Cassiciacum spricht der spitantike Rhetor gerne auf in-
direkte Weise und in verhiillenden Worten tiber das Andere.®

4 C. Acad. III 19,42: ,(nach vielen Jahrhunderten seit Aristoteles und Platon)
eliquata est, ut opinor, una uerissimae philosophiae disciplina. Non enim est ista
huius mundi philosophia, quam sacra nostra meritissime detestantur, sed alterius
intellegibilis, cui animae multiformibus erroris tenebris caecatas et altissimis a
corpore sordibus oblitas numquam ista ratio subtilissima reuocaret, nisi sumus
deus populari quaedam clementia diuini intellectus auctoritatem usque ad ipsum
corpus humanum declinaret atque summitteret, cuius non solum praeceptis sed
etiam factis excitatae animae redire in semet ipsas et resipiscere patriam etiam
sine disputationum concertatione potuissent.” (CC 29, 60).

5 Dafl mit dem ,hochsten Gott“ der Vater gemeint wird, geht auflerdem klar
hervor aus C. Acad. II 1,1 (CC 29, 18), wo Augustin ,die Kraft und Weisheit
des Hochsten Gottes® gemidf I Kor 1, 24 ausdriicklich mit dem Sohn Gottes identi-
fiziert.

6 Vgl. z. B. die verschiedenen indirekt auf Vater, Sohn und Geist hinweisenden
Triaden in Augustins ersten Schriften (siche unten). In De b. vita 4,35 ist nicht
einmal mit Sicherheit zu ermitteln, welches Glied der Triade auf den Vater und
welches auf den Geist hinweisen soll. Vgl. dazu J. Verbees, Augustins Trinitits-
verstindnis, 55-60. Chr. Mohrmann mdchte Augustins indirekte und verhiillende
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So ist es nicht von vornherein ganz ausgeschlossen, dafl auch die ,zuriick-
rufende® ratio ein solches verhiillendes Wort ist, wobei Augustin in Wirk-
lichkeit an den Geist Gottes gedacht oder wenigstens mit dem Gedanken
gespielt hat, dem, was das Christentum ,heiliger Geist“ nennt, eine der-
artige nzuriiderufende® Funktion zuzuerkennen. Ein erster Hinweis fiir
jene Moglichkeit ist, dafl die zuriickrufende ratio in direktem Zusammen-
hang mit Vater und Sohn (wenn auch in verhiillenden Worten angedeutet)
erwihnt wird. In den Schriften aus Cassiciacum und auch aus den folgenden
Jahren kommen mehrere derartige Triaden vor, wobel wenigstens in eini-
gen Fillen deutlich wird, daff Augustin in Wirklichkeit Vater, Sohn und
Geist vor Augen hat” In De ordine kommt (neben ,Prinzip® und »Intel-
lekt, womit sicher Vater und Sohn gemeint sind) das Wort ratio selbst
vor.® Ein zweiter Hinweis, dal Augustin bei der zuriickrufenden ratio in
C. Acad. III 19, 42 an den Geist gedacht haben kann, ist die Tatsache, dafl
dem Geist, wie wir noch sehen werden, eine derartige Funktion in De beata
vita® und in den Soliloquia,”® ebenfalls aus 386-387, zweifelsohne zuer-
kannt wird. Drittens und endlich zeigt Augustin auch in De ordine die Nei-
gung (der er iibrigens niemals ausdriicklich nachgibt), eine mehr oder we-
niger transzendente, offenbarende und allen Dingen ihren Platz schenken-
de ratio mit dem Geist Gottes zu identifizieren.* Dafl die zuriickrufende
ratio in C. Acad. III 19, 42 in erster Linie identisch ist mit der wahren
philosophia,’* ist kein zwingender Grund, die Annahme, Augustin kénnte
bei jener ratio in C. Acad. III 19, 42 an den Geist Gottes gedacht haben,

religitse Sprache in den Friihschriften nicht einer etwaigen Unkenntnis beziiglich
des christlichen Glaubensgutes zuschreiben, sondern denkt eher, daf} sie eingegeben
ist durch ,les scrupules littéraires de Pancien rhéteur®. (Chr. Mobrmann, Comment
Saint Augustin sest familiarisé avec le latin des chrétiens: Augustinus Magister.
Congrés international augustinien, Paris, 21-24 septembre 1954, 3 Binde, Paris s. a.,
Bd. 1, 111-116). In seinen Retractationes sagt Augustin selber, daf er die Schriften
aus Cassiciacum yadhuc saecularium litterarum flatus consuetudine® geschrieben
habe (Retract.,, Prol., 2; CSEL 36, 10). Dies bedeutet aber nicht, dafl der Inhalt
dieser Werke noch nicht christlich sei. Vgl. dazu H.-1. Marrox, Saint Augustin et
la fin de la culture antique, Paris 19584, 174.; L. . van der Lof, Die Einwirkung
der katholischen Kirche in den Dialogen Augustins ,De beata vita® und ,De
ordine®: Nederlands Archief voor kerkgeschiedenis. Nieuwe serie 47, 1965-1966,
195-207.

7 Eine ziemlich vollstindige Aufzihlung derartiger Triaden findet man bei
J. Verbees, God in beweging, 272 f.

8 De ord. IT 9, 26 (CC 29, 122).

9 De b. vita 4, 35 (CC 29, 84).

10 Sol. 11,2 (PL 32, 870).

11 Vgl. O. du Roy, L’intelligence de la foi en la Trinité selon saint Augustin.
Gendse de sa théologie trinitaire jusqu’en 391, Paris 1966, 126-148; R. J. O’Con-
nell, St. Augustine’s Early Theory of Man, A.D. 386-391, Cambridge Mass. 1968,
123-124. Wie in C. Acad.III 19,42 heifit jene offenbarende ratio in De ord. II
8, 24 (CC 29, 120) ebenfalls ,occultissima ratio®.

2 Augustin sage wortlich, dafl ,ista ratio subtilissima® den Menschen nie zuriick-
gerufen hiitte. Nun ist direkt davor von der ,DPhilosophie der anderen, intelligiblen
Welt* die Rede. Darauf bezieht sich das ,ista®.

2%
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abzulehnen. Denn in Contra Academicos hat auch jene philosophia einen
mehr oder weniger transzendenten und offenbarenden Charakrer.”®

Uber die ratio wird nun in C. Acad. IIT 19, 42 gesagt, daf} sie den Men-
schen aus der Finsternis der Verirrung und des Verderbens ,zuriidsruft® zu
der ,anderen, intelligiblen Welt®, die zu unterscheiden ist von ,dieser (sinn-
lichen, materiellen) Welt“. Wie die ratio den Menschen zu der anderen Welt
zuriickruft, wird nicht niher angegeben. Wohl wird gesagt, dafl die ratio
das nie getan hitte, wenn Gott in seiner Giite seinen belehrenden Intellekt
nicht in unserer Leiblichkeit zur Welt hétte herabkommen lassen, so dafl wir,
nicht nur durch dessen Worte, sondern auch durch dessen Taten auferweckt,
auch ohne gelehrte philosophische Diskussionen zu uns selbst und zu unserem
Ursprung zuriickkehren konnten."

Das ,Zuriickrufen® durch die ratio oder ,Vernunft® (wobei Augustin
moglicherweise also an den Geist Gottes gedacht hat) wird mit anderen
Worten in engerem Zusammenhang gesehen mit dem inkarnierten Auftreten
des Sohnes. Dieses inkarnierte Auftreten ist Bedingung fiir jenes ,Zuriick-
rufen® durch die ratio und geht ihm voraus.!® Ein Unterschied zwischen der
Erwedsung des Menschen durch den inkarnierten Intellekt und dem Zu-
riidkrufen durch die ratio besteht weiter darin, daff der Intellekt, d.h. der
Sohn Gottes, in Sichtbarkeit und Tastbarkeit auftritt, wihrend dies von der
zuriickrufenden ratio wenigstens nicht ausgesagt wird. Denkt Augustin —
anders als beim Aufwecken und Belehren in Wort und Tat durch den Sohn
— beim ,,Zuriidsrufen® durch die ratio vielleicht eher an einen inneren Appell,
etwa an einen Anruf an das Gewissen (um aus der Finsternis der Unwahr-
heit und des Verderbens zu der ,anderen Welt* zuriickzukehren)?

2. De beata wvita 4, 35

Sehen wir, was De beata vita und die darauf folgenden Schriften aus den
Jahren 386-391 iiber jenen ,inneren Appell® sagen. War es unter Berufung
auf C. Acad. III 19, 42 nicht mdglich, zwingend und unumstdfilich zu be-
weisen, dafl Augustin dort bei der zuriidkrufenden ratio tatsichlich an den

13 Vegl. C. Acad. T 1,3, wo es u.a. heifit: ,Ipsa (philosophia) uerissimum et se-
cretissimum deum perspicue se demonstraturam promirtit® (CC 29, 5). Siehe auch
De ord.II 8, 24, wo die offenbarende ,occultissima ratio® auch ,alta quaedam...
disciplina® heifit (CC 29, 120).

14 Gjehe Anm. 4.

15 In De b.vita 4,35 ist das Wirken des Geistes im Menschen insofern durch
Christus bedingt, als dieser ihn wie einen ,Lichtstrahl® in unser Inneres aussendet.
Siehe unten S. 000.

18 Eine solche innere zuriickrufende Funktion hat der Geist bei M. Victorinus in
Adversus Arium IV 17 (Marius Victorinus. Traités théologiques sur la Trinité.
I. Texte établi par P. Henry. Introduction, traduction et notes par P. Hadot.
Sources chrétiennes, Nr. 68, Paris 1960, 548-550). Der inwendige Charakter des
Zeugnisses des hl. Geistes wird von Victorinus dem inkarnierten Auftreten und
Zeugnis Christi oft gegeniibergestellt. Siche Adv. Arium I 12 (Henry-Hadot, 212—
214); I 55 (Henry-Hadot, 362); III 14 (Henry-Hadot, 480); IV 33 (Henry-Hadot,
600); Hymnus I 73 (Henry-Hadot, 626).
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Geist denkt, so tut er das bestimmt wohl bei der admonitio, der , Anre-
gung®, Gott zu suchen, in De b. vita 4, 35. Als Augustin und seine Ge-
sprachspartner in De beata vita zur Konklusion gekommen waren, dafl das
Gliide fiir den Menschen darin besteht, dafl er durch die Wahrheit Gott
erreicht und ,genieft*,"” hitte jemand die Frage stellen konnen, wie ein
Mensch denn jemals so weit kommen kann. In diesem Zusammenhang, je-
ner Frage sozusagen vorausgehend, weist Augustin auf ,eine gewisse®, aus
Gott selber dem Menschen zustromende ,Anregung® hin, welche die Men-
schen bewegt, ,,uns an Gott zu erinnern, ihn zu suchen und mit Vertreibung
aller Unlust nach ihm zu diirsten®.®® Dal mit jener ,Anregung® tatsdchlich
der Geist gemeint ist, wird wohl von allen, die sich mit diesem Text be-
schiftigt haben, angenommen. An anderer Stelle habe ich die Argumente fir
diese Uberzeugung ausfithrlich aufgezihlt.! Wihrend aber iiber die ratio
in C. Acad. III 19, 42 nur ausgesagt wird, dafd sie yzurickrufte, ist Au-
gustin, wie unser Zitat zeigt, hinsichtlich der ,Anregung® des Geistes in De
b. vita 4, 35 etwas ausfiihrlicher.

Aus dem weiteren Kontext ergibt sich auch deutlich, daf Augustin an ein
inneres Rufen und Bewegen denkt. Der Geist wird dort nimlich als ein
_Lichtstrahl® vorgestellt, durch den Christus unser Inneres erleuchten li3t.
Jener Erleuchtung, so fihrt Augustin fort, verdanken wir alles Wahre, das
wir reden, wenn wit auch noch davor zuriickschrecken, uns mit halbkranken
und pldtzlich gesfineten Augen ans Licht zu wenden und uns der Wahrheit
zu tibergeben.? Augustin beschreibt hier einen religitsen und psychischen Zu-
stand, der vor kurzem noch der seine war, einen Prozefl, den er kiirzlich
selber durchgemacht hat®* und iiber den er zehn Jahre spiter in den Be-
kenntnissen ausfiihrlicher, aber in dhnlichen Formulierungen wie in De b.
vita 4, 35 nochmals berichten wird.?® Das gibt der Pneumatologie von Cas-

17 Siche De b, vita 4, 34: ,Quisquis igitur ad summum modum (d. h. gemifl dem
Kontext ,patrem®) per ueritatem (d.h. gemafl dem Kontext ,per filium®“) uenerit,
beatus est. Hoc est animis deum habere, id est deo perfrui.” (CC 29, 84).

18 De b. vita 4, 35: ,Admonitio autem quaedam, quae nobiscum agit, ut deum
recordemur, ut eum quaeramus, ut eum pulso omni fastidio sitiamus, de ipso ad nos
fonte ueritatis emanat. (CC 29, 84).

19 Siche J. Verbees, Augustins Trinititsverstdndnis, 54-55.

20 [ unmittelbaren Anschlufl bei den in Anm. 18 zitierten Worten lautet der
Text weiter: ,Hoc interioribus luminibus nostris iubar sol ille secretus infundit.
Huius est uerum omne, quod loquimur, etiam quando adhuc uel minus sanis uel
repente apertis oculis audacter conuerti et totum intueri trepidamus...“. (CC 29,
84). Aus deutlichen Parallelen mit einem mailindischen Flymnus geht hervor, dafl
mit ,so0l ille secretus® Christus gemeint sein muff. Vgl. O. du Roy, L’intelligence,
162.

21 Dafl Augustin auch in Cassiciacum noch ein Suchender ist, beweisen die fol-
genden Stellen aus seinen cassicianischen Schriften: C. Acad. I1' 1, 2 (CE-29,:19);
T 2, 4 (CC 29, 20); 11 3, 9 (CC 29, 22); De b. vita 1, 5 (CC 29, 67-68); De ord.
110, 29 (CC 29, 104); Sol. I 1, 5-6 (PL 32, 872).

22 Vgl Conf. VII 10, 16: ,Et inde admonitus redire ad memetipsum intraui in
intima mea . .. Intraui et uidi qualicumque oculo animae meae supra eundem ocu-
lum animae meae, supra mentem meam lucem ... Et renerberasti infirmitatem
aspectus mei radians in me uebementer, et contremui amore et horrore. ..~ (Saint
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siciacum eine existentielle Note. Augustin betreibt keine Theologie weit
vom Leben entfernt. Und wenn er in verhiillenden Worten den Geist Got-
tes zur Sprache bringt, spricht er nicht abstrakt und weltfremd iiber einen
Gott-an-sich, sondern iibersetzt mit der Schrift, wenn auch in der Sprache
seiner eigenen Zeit, menschliche Erfahrung des Dringens Gottes in der Le-
bensgeschichte eines Menschen.

Der existentielle, lebensbezogene Charakter der frithen Pneumatologie
des Augustin zeigt sich also nicht nur auf indirekte Weise in gewissen Uber-
einstimmungen mit den in den Bekenntnissen beschriebenen personlichen
Erfahrungen, sondern zuallererst und auf direkte Weise in der Formulie-
rung selber von De b. vita 4, 35. Mit anderen Worten, auch wenn Augu-
stin seine Bekenntnisse nie geschrieben hitte und uns seine Bekehrungsge-
schichte mit allen ihren Einzelheiten und mit all ihrer Bewegtheit von Ver-
langen und Zégern, von Beunruhigung und Freude nicht bekannt wire, be-
inhaltet die Aussage von De b. vita 4, 35 (zusammen mit den in der Folge
noch zu besprechenden frithen Texten) an sich schon geniigend Hinweise, dafl
in der Pneumatologie von Cassiciacum nicht abstrakt iiber einen Geist-an-
sich, sondern iiber den Geist in seiner Relevanz und Bedeutung fiir den Men-
schen gedacht wird. Nicht in abstrakten Formeln wird das zeitlose Wesen
des Geistes definiert, sondern er heifit ,eine gewisse Anregung, die uns be-
wegt, uns an Gott zu erinnern, ihn zu suchen und mit Vertreibung aller Un-
lust nach ihm zu diirsten . . .“. So zeigt sich, daf das innere Licht, das der
Geist als leuchtender ,Strahl® nach De b. vita 4, 35 auch ist, nicht nur die
Vernunft und den Verstand erleuchtet, sondern den ganzen Menschen in Be-
wegung bringt und ihn unter Vertreibung aller Lustlosigkeit wieder ver-
langen, erwarten und Ausschau halten liBt. Sicher, der Geist verrichtet keine
Zauberkiinste, er setzt einen mithsamen Prozefl in Gang, der mit einem in
die Tiefe sich ausstredsenden Selbstbewuflitwerden beginnt — wir ,erinnern
uns“ an Gott —, sich dann aber fortsetzt in einem Suchen und Dirsten, wo-
bei trotz Zogern und Zuriickschrecken seitens des Menschen dessen ganze
Affektivitit mobilisiert wird.®* In einer derartig affektiven Weise wird,
wie wir noch sehen werden, Augustin in den folgenden Jahren noch oft iiber
den Geist sprechen.

Wenn wir nun in De beata vita weiterlesen, begegnen wir direkt danach
einer dreigliedrigen Formel, in der auf indirekte Weise Vater, Sohn und
Geist zur Sprache gebracht werden. Wahrhaftig ,gliickliches Leben, so fiihrt
Augustin in De b. vita 4, 35 nimlich weiter aus, besteht darin, ,auf fromme

Augustin. Confessions., Texte établi et traduit par Pierre de Labriolle, Paris 19667,
t .I, 161-162). Zum Dringen Gottes, das Augustin erfuhr, siche ferner Conf. VII
8, 12 (de Labriolle I, 185-186); VII 17, 23 (ib., 166-167); VIII 1, 1 (ib., 175-176);
VIII 5, 10 (ib., 184); VIII 7, 16-18 (ib., 189-191); VIII 11, 25 (ib,, 197); IX 1, 1
(de Labriolle II, 209); IX 2, 3 (ib., 210); IX 4, 7-12 (ib., 213-218).

228 Unter Affektivitit wird hier wie unten nicht mehr und nicht weniger ver-
standen als das, was die gangbare Bedeutung dieses Wortes ist, ndmlich das mensch-
liche Gefiihls- und Gemiitsleben. So Duden, Fremdworterbuch. Der grofile Duden,
Bd,, 5, 3. Aufl.,, Mannheim/Wien/Ziirich 1974, s. v. Affektivitit.
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und vollkommene Weise zu wissen, von wem man in die Wahrheit einge-
fiihrt wird, welche Wahrheit man genieft und wodurch man mit dem hdch-
sten Maf (im Kontext Andeutung fiir den Vater) verbunden Wit e
Die Formulierung erinnert Monnica, die auch am Gesprich iiber ,das gliick-
liche Leben® teilnahm, an die in mailindischen Hymnen besungene ,, Trini-
tit* von Vater, Sohn und Geist.®* Augustin bestreitet das nicht, es ist da-
bei aber leider nicht mit Sicherheit zu ermitteln, welches der drei Glieder
der Triade speziell auf den Geist hinweisen soll. Das zweite Glied der
Triade, ,welche Wahrheit man genieRt, bezieht sich sicher auf den Sohn,
der im unmittelbaren Kontext mehr als einmal (in Ubereinstimmung mit der
Bibel) ,Wahrheit und ,,Weisheit genannt wird.* Doch Augustin kann
sowohl beim ersten Glied (,von wem man in die Wahrheit eingefiihrt
wird“) wie beim dritten Glied der Triade (, wodurch man mit dem hochsten
MaB, d.h. mit dem Vater, verbunden wird®) insbesondere an den Geist ge-
dacht haben. An anderer Stelle habe ich fiir beide Mdglichkeiten mehrere
Argumente angefiihrt.” Wie dem auch sei, jedenfalls wird der Geist, ent-
weder als in die haltbietende Lebenswahrheit, nach der Augustin in diesen
Jahren auf der Suche war, einfithrende oder als mit-Gott-verbindende In-
stanz, in seiner Bedeutung fiir den nach einem sgliicklichen Leben® suchen-
den Menschen gesehen. Keine der beiden Interpretationen widerspricht den
oben zitierten Andeutungen aus De b. vita 4, 35 iiber die ,Anregung® und
den ,Lichtstrahl®, womit in beiden Fillen der Geist gemeint wird. Als ,, An-
regung® verband der Geist auch da irgendwie mit Gott, wihrend er als von
Christus ausgesandter leuchtender ,Strahl“ die Wahrheit entdecken liefl.
Fiir Augustin gibt es offensichtlich keinen Widerspruch zwischen den beiden
Heilsfunktionen des Geistes — Wahrheitsoffenbarung nimlich und affekti-
vem Appell, zu Gott zuriickzukehren —, sonst hitte er sie nicht in einem
Atemzug und unmittelbar nacheinander als Werk des Geistes erwihnen kdn-
nen. Das ,Innere®, das in De b. vita 4, 35 durch den Geist als ,Lichtstrahl®
erleuchter wird, ist offensichtlich nicht nur die menschliche Vernunft, son-
dern auch das ,suchende® und ,diirstende Herz des Menschen.*

28 De b. vita 4, 35: ,Illa est igitur plena satietas animorum, hoc est beata uita,
pie perfecteque cognoscere, a quo inducaris in ueritatem, qua ueritate perfruaris,
per quid conectaris summo modo. Quae tria unum deum intellegentibus unamque
substantiam exclusis uanitatibus uariae superstitionis ostendunt.“ (CC 29, 84).

24 Thidem: ,Hic mater recognitis uerbis, quae suae memoriae penitus inhaerebant,
et quasi euigilans in fidem suam uersum illum sacerdotis nostri: foue precantes,
trinitas, laeta effudit...” (CC 29, 85). Zum betreffenden Hymnus vgl. M. M.
Beyenka, St. Augustine and the Hymns of St. Ambrose: American Benedictine
Review 8§, 1957, 121-132.

%5 De b, vita 4, 34: , Accepimus autem etiam auctoritate diuina dei filium nihil
esse aliud quam dei sapientiam ... Sed quid putatis esse sapientiam nisi ueritatem?
Etiam hoc dictum est: ego sum ueritas.“ (CC 29, 84).

2 Vgl. Augustins Trinitdtsverstindnis, 55-60.

¥ Fs ist tbrigens nicht so verwunderlich (trotz der Ansicht derer, die meinen,
daff Augustin in seinen Frithschriften alle Affektivitit abgelehnt hat, siehe unten
Anm. 86), daft De beata vita keinen Widerspruch sieht zwischen Erleuchtung und
affcktiver Anregung durch den Geist. Durch die neuplatonische Tradition, mit der
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3. De ordine

In De b. vita 4, 35 regt der Geist zum ,Gott suchen® an. Dieselbe For-
mulierung kehrt in De ord. II 8, 25 wieder als das dritte Glied einer Tria-
de, die zwar nicht explizit auf Vater, Sohn und Geist hinweist, moglicher-
weise jedoch als eine indirekte Anspielung auf diese verstanden werden
muf. Im betreffenden Abschnitt ist von denen die Rede, die auf der Suche
nach Weisheit sind. Zur Erreichung dieser Weisheit zahlt Augustin die né-
tigen Bedingungen auf, u.a. ,dafl sie Gott ehren, an ihn denken und ihn
suchen®.?® Dafl ,denken® und ,suchen® in dieser Reihenfolge eine Anspie-
lung auf den Sohn und den Geist sein konnte, ist nicht ausgeschlossen, da
»Gott suchen® in den Schriften aus Cassiciacum und aus den folgenden Jah-
ren mehrmals speziell mit dem Geist in Verbindung gebracht wird,* wih-
rend ,denken® inhaltlich den Termini wie ,Wahrheit®, ,Weisheit®, ,Intel-
lekt* und dergleichen verwandt ist, womit in denselben Schriften Gfters spe-
ziell der Sohn angedeutet wird.* Dafl ,Gott ehren® sich speziell auf den
Vater beziehen konnte, kann vermutet werden an Hand der vielen Aus-
sagen und Andeutungen, in denen der Vater mehr oder weniger als Inbe-
griff der ganzen Gottheit und als ,Prinzip“ innerhalb derselben wie auch
im gottlichen Wirken nach auflen angesehen wird.™

Neben dieser Triade, in der also moglicherweise ein Zusammenhang zwi-
schen dem Geist und dem ,,Suchen® des Menschen nach Gott (wie das in De
b. vita 4, 35 ausdriidklicher und dazu in eindeutig affektiven Termini wie
»diirsten® geschieht) gesehen wird,* kommen noch einige andere Triaden in
De ordine vor, in denen ebenfalls gerade das Glied der Triade, das einen
affektiven Zustand oder ein affektives Verhiltnis ausdriickt, sich auf den
Geist beziehen konnte.?® Dafl Augustin in den betreffenden Triaden tatsich-

Augustin in Mailand in Beriihrung kam, wird er dazu auch kaum angespornt sein,
im Gegenteil. Vgl. P. Henry: ,Another Plotinian feature is the identity of will and
knowledge. For Plotinus, all knowledge is essentially a longing for, a desire of the
object.“ (The Adversus Arium of Marius Victorinus, the first systematic exposition
of the doctrine of the Trinity: Journal of Theological Studies. New Series 1, 1950,
46). Zum engen Zusammenhang zwischen Wahrheit, Erkenntnis und Affektivitit bei
Augustin vgl. unten, S. 175 ff.

28 De ord. II 8, 25: ,deum colant cogitent quaerant® (CC 29, 121).

29 Vgl. De b. vita 4, 35, wo der Geist als eine , Anregung angesehen wird, ,Gott
zu suchen® (siehe oben S. 164 ff.); Sol. I 1, 2, wo der Geist das Unterpfand ist, , wo-
durch wir angeregt werden, zu dir (Gott dem Vater) zuriickzukehren® (siche unten
S. 171 f.). Siehe ferner De morib. I 11, 18-14, 24 (unten, S. 178 ff.).

% Vgl C. Acad. III 19, 42 (CC 29, 60); De b. vita 4, 34 (CC 29, 84); De ord.
II 5, 16 (CC 29, 116); II 9, 26 (CC 29, 122). Siche weiter J. Verbees, God in be-
weging, 280.

81 Vgl. C. Acad. IT 1, 1 (CC 29, 18) und II 19, 42 (CC 29, 60), wo der Vater
»hochster Gott* heifit. In De ord. II 5, 16 (CC 29, 116) und II 9, 26 (CC 29, 122)
ist der Vater ,Prinzip aller Dinge®. Siche weiter J. Verbees, God in beweging, 279.

32 Siehe oben, S. 164 ff.

33 In den betreffenden Triaden lautet das dritte Glied nimlich: ,dei legem custo-
diunt diligentins* (De ord. II 8, 25; CC 29, 121); ,delectando® (De ord. II 12, 35;
CC 29, 127); ,beate contemplari® neben ,recte docere® im zweiten Glied der
Triade (De ord. II 12, 35; CC 29, 127).
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lich an Vater, Sohn und Geist gedacht haben kann, ergibt sich auch aus den
zwei anderen Gliedern der Triade. Neben dem ,affektiven® Glied der Tria-
de, das jedesmal den dritten Platz einnimmt, kommen ndmlich an zweiter
Stelle in diesen Triaden Andeutungen vor, die inhaltlich mit den Termini
wie ,Wahrheit®, ,Weisheit® und ,Intellekt® verwandt sind, die in anderen
Frithschriften Augustins den Sohn andeuten.®® Und das erste Glied in den
betreffenden Triaden ist in Formulierung und Inhalt bestimmten Termini
verwandt, die in anderen Triaden sich ausdriicklich auf den Vater be-
ziehen.®

Ubrigens wird in De ordine, das die universale Ordnung und scheinbare
Un-ordnung des Weltalls und des totalen Weltgeschehens zur Sprache bringt,
der Geist nur einmal explizit erwihnt. Neben Vater und Sohn, die nach-
einander ,Prinzip aller Dinge® und ,Intellekt* (worin alle Dinge entwor-
fen und ihrem Wesen nach geistig enthalten sind) genannt werden, wird der
Geist angedeutet als ,dasjenige, was daraus (aus dem Vater oder aus beiden,
Vater und Sohn?) ohne die geringste Transzendenzverminderung zu unse-
rem Wohl ausgestromt ist“.® Was dieses ,, Wohl“ (salus) beinhaltet, wird
nicht niher angegeben, die Formulierung aber ,was daraus ohne die ge-
ringste Transzendenzverminderung ausgestrdmt ist® erinnert stark an den
Kontext der affektiven ,,Anregung® (,dafl wir uns an Gott erinnern usw.“)
aus De b. vita 4, 35. Uber diese ,Anregung® wurde dort namlich ausgesagt,
daf sie ,aus der Quelle der Wahrheit selber zu uns ausstromt® und dafl ihre
Emanation oder Ausstromung ,nicht die geringste Transzendenzverminde-
rung® mit sich bringt.®” Augustin kann also in De ord. IT 5, 16 bei ,dem-
jenigen, was daraus ohne die geringste Transzendenzverminderung ausge-
strome ist“, tatsichlich sehr gut eine dhnliche Heilsfunktion des Geistes vor
Augen gehabt haben wie in De b. vita 4, 35. Er spricht sich aber nicht dar-
iiber aus, und der Kontext in De ord. II 5, 16 ist auch einigermaflen ver-
schieden. Vater und Sohn werden in der betreffenden Triade nicht nur (wie
in De b. vita 4, 35) in ihrer Heilsrelation zu den Menschen, sondern in ihrer
Schiopferrelation zu allen Dingen gesehen. Das hingt wohl mit der beson-
deren Problematik von De ordine zusammen: die scheinbar ungeordnete

3 Siehe Anm. 30.

3 Siehe Anm. 31.

3 De ord. II 5, 16: ,...nullumque aliud habet negotium, que uera et, ut ita
dicam, germana philosophia est, quam ut doceat, quod sit omnium rerum princi-
pium sine principio quantusque in eo maneat intellectus quidue inde in nostram
salutem sine ulla degeneratione manauerit, quem unum deum omnipotentem, eum-
que tripotentem patrem et filium et spiritum sanctum, docent ueneranda mysteria,
quae fide sincera et inconcussa populos liberant, nec confuse, ut quidam, nec con-
tumeliose, ut multi, praedicant.” (CC 29, 116).

3 De b. vita 4, 35: ,Admonitio autem quaedam ... de ipso ad nos fonte ueritatis
emanat. Hoc interioribus luminibus nostris iubar sol ille secretus infundit. Huius
est uerum omne, quod loquimur, etiam quando adhuc uel minus sanis uel repente
apertis oculis audacter conuerti et totum intueri trepidamus, nihilque aliud etiam
hoc apparet esse quam deum nulla degeneratione inpediente perfectum.” (CC 29,
84).
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Schopfung und die scheinbar allgegenwirtige Un-ordnung. Im unmittel-
baren Kontext ist jedoch die Rede von den christlichen ,Mysterien, d.h.
den christlichen Glaubenswahrheiten, welche die Triade als eine Andeutung
der Wirklichkeit von Vater, Sohn und Geist verstehen lassen und ,die Vol-
ker befreien®, wie auch von der Inkarnation ,um unsertwillen®, welche in
ihrer niedrigen Erbdrmlichkeit die Giite eines so groflen Gottes umso tiber-
zeugender offenbart.® Auch dieser Heilskontext legt die Annahme nahe, daf}
dasjenige, was ,zu unserm Wohl*“ ohne die geringste Transzendenzvermin-
derung aus Gott ausgestromt ist, fiir Augustin dieselbe Heilswirklichkeit
bedeutet wie die affektive ,,Anregung® aus De b. vita 4, 35, die ebenfalls
»Z0 uns ausstromt®, ohne dafl dadurch die ,geringste Transzendenzvermin-
derung® stattfindet.

Weiter wird der Geist, wie gesagt, in De ordine nirgendwo mehr expli-
zit erwihnt. Voéllig ausgeschlossen ist es zwar nicht, dafl Augustin einen
Augenblick iiberlegt hat, die mehr oder weniger transzendente, universal-
ordnende und hier und da auch offenbarende und Einsicht vermittelnde ra-
tio aus De ordine mit jenem Geist Gottes zu identifizieren.?® Alles in allem
aber scheinen mir die u.a. von O. du Roy angefiihrten Argumente fiir diese
Identifikation zu schwach, als daff man das, was hier und da in De ordine
iiber die Wirkung jener ratio im Menschenleben angedeutet wird, ohne wei-
teres fir den Geist Gottes gelten lassen kdnne.” Da du Roy dieses Wirken
der ratio in Welt und Menschenleben schon ausfithrlich kommentiert hat,*
brauchen wir dies hier nicht zu wiederholen. Nur méchte ich noch hinzu-
fiigen, daf jene ratio beziiglich des Menschen nicht nur eine im modernen
Sinne ,rationelle® Funktion hat, die sich einseitig in menschlichem Wissen
und menschlicher Einsicht auswirken wiirde, sondern den ganzen Menschen,
einschliefflich dessen Affektivitit in Anspruch nimmt. So ,zieht® sie ihre
Bewunderer und die mit grofler Erwartung erfiillten Freunde der Schonheit
und Harmonie zu sich und ,befiehlt ihnen, sie zu suchen“.**> Weiter ist die
ratio identisch mit dem ,Gesetz Gottes®, das weisen Menschen in die Seele
geschrieben wird, ,,damit sie wissen, dafd sie umso besser und erhabener le-
ben, je vollkommener sie, das Gesetz begreifend, es betrachten und je eifri-
ger sie, nach ithm lebend, es befolgen®. Dieses Gesetz begleitet und orientiert
nicht nur auf dem Weg der eruditio (welche allmihlich zur Begegnung mit
der Wahrheit und zu deren Einsicht disponiert), sondern auch auf dem Weg

38 Siche Anm. 36. Auf die dort zitierten Worte folgt unmittelbar: ,Quantum
autem illud sit, quod hoc etiam nostri generis corpus tantus propter nos deus ad-
sumere atque agere dignatus est, quanto uidetur wuilius, tanto est clementia plenius
et a quadam ingeniosorum superbis longe remotius.“ (CC 29, 116).

3 Vgl. O. du Roy, L’intelligence, 126-148; R. ]J. O’Connell, St. Augustine’s,
123-124.

40 Vel. J. Verhees, Augustins Trinititsverstindnis, 65.

4 0. du Roy, L’intelligence, 130-148.

42 De ord. I 8, 25: ,Quid enim non ambiunt, qua non peragrant oculi aman-
tium, ne quid undeunde innuat pulchritudo rationis cuncta scientia et nescientia
modificantis et gubernantis, quae inhiantes sibi sectatores suos trahit quacumque
atque ubique se quaeri iubet?* (CC 29, 101).



Verhees, Die Bedeutung des Geistes Gottes 171

des ,Lebens®, in dem zuallererst ein Programm der Katharsis und der sitt-
lichen Liuterung realisiert werden muf}.* Gegeniiber diesen nicht rein ,ra-
tionellen®, sondern auch affektiven und sittlichen Aspekten der Wirkung der
ratio (welche — es sei nochmals gesagt — nirgends explizit mit dem Geist
Gottes identifiziert wird) stehen eine Anzahl Texte, in denen Einsicht und
Wahrheit speziell und viel deutlicher mit dem Sohn Gottes verbunden wer-
den.** Kurzum, neben Griinden, die ich an anderer Stelle aufgezihlt habe,
ist es auch aus den eben erwihnten Griinden fragwiirdig, De ordine als ein
Werk anzuschen, in dem Augustin dazu neigt, mit dem Geist Gottes vor
allem menschliche ,Rationalitit® im modernen Sinn (d.h. Vernunft und
Verstand mit Ausschluf} aller Affektivitit) in Verbindung zu bringen.

4. Soliloguia

Der Geist regt nach Sol. I 1, 2 aufs neue an, zu Gott zuriickzukehren. Das
erinnert in der Formulierung (admonemur redire ad te) an die ,Anregung”
(admonitio), Gott zu suchen in De b. vita 4, 35. Das lange Gebet aus den
Soliloquia, in dem jenes ,Anregen® erwihnt wird, beginnt mit einer Reihe
Anrufungen an ,Gott, Schopfer des Alls“.*® Ferner wird dieser auch ange-
sprochen als ,Vater der Wahrheit, Vater der Weisheit® (d.h. des Sohnes)
und darauf als , Vater des Unterpfandes, wodurch wir angeregt werden, zu
dir zuriickzukehren“.®® Dafl mit dem ,Unterpfand® der Geist gemeint ist,
diirfen wir annehmen, sowohl auf Grund dieser biblischen Andeutung fiir den
Geist ¥ als auch wegen des ,,Angeregt-werdens, zu dir zuriickzukehren®, das
ja auch in De beata vita einige Monate zuvor dem Geist zugeschrieben wur-
de.*® Weiter kommt die Anrufung ,Vater unserer Erweckung und Erleuch-
tung, Vater des Unterpfandes usw.“ unmittelbar nach den Anrufungen vor,
in denen Gott als , Vater der Wahrheit, Vater der Weisheit®, d.h. des Soh-
nes, angesprochen wird. Dafl Augustin diese letzteren, den Sohn erwihnen-
den Anrufungen in trinitarischer Hinsicht spontan komplementieren wollte
mit Anrufungen, in denen, wenn auch in verhiillenden Worten, der Geist

43 Tn De ord. II 7, 24 (CC 29, 120) wird die ratio gleichgesetzt mit ,alta quae-
dam et a multitudinis uel suspicione remotissima disciplina®. In De ord. IT 8, 25
fihrt Augustin dann fort: ,Haec autem disciplina ipsa dei lex est, quae apud eum
fixa er inconcussa semper manens in sapientes animas quasi transcribitur, ut tanto
se sciant uiuere melius tantoque sublimius, quanto et perfectius eam contemplantur
intellegendo et uiuendo custodiunt diligentius. Haec igitur disciplina eis, qui illam
nosse desiderant, simul geminum ordinem sequi iubet, cuius una pars uitae, altera
eruditionis est. Adulescentibus ergo studiosis eius ita uiuendum est, ut a ueneriis
rebus (etc.) ... se abstineant...“ (CC 29, 121).

4 Vgl. De ord. I 11, 32 (CC 29, 106); II 5, 16 (CC 29, 116); II 9, 26, wo das
zweite Glied der Triade ,intellectus® heifit (CC 29, 122); II 9, 27, wo die Rede
ist von der Inkarnation der belehrenden ,auctoritas diuina® (CC 29, 122).

45 Sol. I 1, 2: ,Deus universitatis conditor . . .“ (PL 32, 869).

46 Thidem: ,Deus pater veritatis, pater sapientiae... pater pignoris quo admo-
nemur redire ad te.“ (PL 32, 870).

47 Vel I Kor 1, 22; 5, 5; Eph 1, 14.

48 De b. vita 4, 35, siche oben S. 164 ff.
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ebenfalls einen Platz hat, ist sehr wahrscheinlich, zumal da auch sonst in
den Schriften aus Cassiciacum mehrere direkt oder indirekt auf Vater, Sohn
und Geist hinweisende Triaden vorkommen.*® Dafl ,unsere Erweckung und
Erleuchtung® sich auf den Geist beziehen, ist weiter auf Grund von De b.
vita 4, 35 anzunehmen, denn auch da werden Erweckung und Erleuchtung
in einem Atemzug dem Geist zugeschrieben, wenn auch mit anderen Wor-
ten, nimlich ,Anregung® und ,Lichtstrahl®.®® Auflerdem werden weiter im
Gebet der Soliloquia — und zwar in einem Gebetsabschnitt, in dem Augustin
nach der Ansicht einiger Kommentatoren insbesondere an den Geist gedacht
habe® — wie in Sol. I 1, 2 die Ideen ,Erweckung® (evigilatio) und ,Anre-
gung® (admonemur) nochmals miteinander verbunden: ,Gott, durch den
wir angeregt werden (admonemur), aufzuwachen (ut vigilemus)“.5

In demselben, méglicherweise speziell dem Geist gewidmeten Gebetsab-
schnitt betet Augustin zu ,,Gott, durch den wir dem Bisen entflichen. Gott,
durch den wir der Lockspeise des Bésen nicht versklavt sind . . . Gott, der
du uns bekehrst . . . Gott, der du uns auf den Weg zuriickrufst . . . Gott,
durch den wir diirsten . . . Gott, der du die Welt der Siinde tiberfiihrst. ...
Die Heilswirkungen, die hier Gott zugeschrieben oder von ithm erbeten wer-
den, kommen also alle in einem Abschnitt vor, in dem nach der Meinung
einiger Forscher Augustin sich insbesondere an den Geist gewandt haben
soll. Dies ist tatsachlich nicht ganz ausgeschlossen, wenn mir auch aus an an-
derer Stelle angegebenen Griinden scheint, daff das nicht exklusiv, d.h. mit
Ausschlufl von Vater und Sohn, aufgefafit werden darf; wenn Vater, Sohn
und Geist irgendwo bei Augustin eine Einheit bilden, dann gerade in den
Soliloquia.®* Was den eben zitierten Anrufungen jedenfalls gemeinsam ist,
ist der Glaube und die Erwartung, dafl Gott (und also moglicherweise ins-
besondere der Geist) in Ubereinstimmung mit der ,Anregung® (so De b.
vita 4, 35) und dem anregenden Unterpfand (so Sol. I 1, 2) den Menschen
bewegt, anregt und es ihm erméglicht, zu erwachen und zuriickzukehren.
Das affektive Moment ist nicht betont, es fehlt aber auch nicht und ist z.B.
zu hoéren im ,Diirsten®, das in den Menschen erweckt wird. Auf diese Weise

4 Fine Liste jener Triaden findet man bei J. Verbees, God in beweging, 272-273.

50 De b. vita 4, 35, siche oben S. 164 ff.

51 Zur Diskussion iiber die eventuelle triadische Komposition und Einteilung des
langen Gebetes in Sol. I 1, 2-6 vgl. J. Verbees, Augustins Trinitdtsverstindnis, 66 f.
Nach einigen Forschern kann man in jenem Gebet drei Serien Anrufungen unter-
scheiden. In der ersten hitte Augustin sich an den Vater gerichtet, in der zweiten
an den Sohn und in der dritten an den hl. Geist.

5 Sol. 11, 3: ,Deus a quo admonemur ut vigilemus.“ (PL 32, 870).

3 Sol. T 1, 3: ,Deus per quem mala fugimus... Deus per quem malorum escis
atque illecebris non haeremus ... Deus qui nos convertis... Deus qui nos revocas
in viam... Deus per quem sitimus... Deus qui arguis saeculum de peccato...”
(PL 32, 870-871). Das ,arguere de peccato® ist bei M. Victorinus — nach dessen An-
sicht das Zeugnis des Geistes, wie bei Augustin in C. Acad. III 19, 42 und De b.
vita 4, 35, ndtig war, weil die Menschen Gott ,vergessen® hatten (Adv. Arium IV
17; Henry-Hadot, 548-550) — ein Zeugnis, das entweder zur Reue oder zur Strafe
fiihrt (Adv. Arium III 16; Henry-Hadot, 486—488).

5 Vel. Augustins Trinitdtsverstindnis, 66 f.
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wird auch in den Soliloquia die Linie der affektiven ,, Anregung® aus De b.
vita 4, 35 weitergezogen.

Die Linie des wahrheitsoffenbarenden ,Lichtstrahles® aus De b. vita 4, 35
ist vielleicht innerhalb desselben Gebetsabschnittes zu erkennen in den
moglicherweise besonders an den Geist gerichteten Anrufungen (,mdglicher-
weise“ in dem Sinn, dafl dies nicht véllig ausgeschlossen ist): ,Gott, durch
den wir lernen, daff dasjenige, was wir einst als zu uns gehrend ansahen,
uns fremd ist, und daf dasjenige, was wir einst als fremd ansahen, uns eigen

ist . . . Gott, der du uns in alle Wahrheit einfiithrst. Gott, der du alles
Gute zu uns sprichst und uns nicht toricht machst und auch nicht zuldflt,
daf wir es durch sonst jemanden werden . . . Gott, der du die Welt der

Siinde, der Gerechtigkeit und des Gerichts iiberfiihrst. Gott, durch dessen
Zutun wir nicht erschiittert werden von denen, die kaum glauben. Gott,
durch den wir den Irrtum derer ablehnen, die meinen, dafl es bei dir keine
Verdienste der Seelen gibt . . .“."® Man konnte weiter geneigt sein, die
offenbarende Funktion des Geistes im Versprechen der ratio (Sol. I 6, 12),
Gott so zu ,zeigen“ (demonstrare), wie die Sonne mit den leiblichen Au-
gen gesehen wird, zu erkennen.’® Wie bei der ratio in De ordine scheinen mir
aber auch hier nicht geniigend Griinde vorzuliegen, um jenes Versprechen
der ratio ohne weiteres dem Geist Gottes zuzuschreiben.”” Eindeutiger da-
gegen scheint die Linie des wahrheitsoffenbarenden ,,Lichtstrahles® aus De
b.vita 4, 35 in der Anrufung der Soliloquia zu dem ,Vater unserer Er-
weckung und Erleuchtung® aufgegriffen zu werden; mit beiden Heilsfunk-
tionen wird, wie wir oben sahen, sehr wahrscheinlich der Geist angedeutet.
sErleuchtung® steht hier aber unbetont zwischen zwei Heilswirkungen, die
jedenfalls nicht nur an das Erkenntnisvermdgen, sondern an den ganzen
Menschen, an die ganze Person appellieren, nimlich ,Erweckung® und ,,Un-
terpfand, wodurch wir angeregt werden, zu dir zuriickzukehren®.?®

Ein letzter Hinweis, dafl in den Soliloquia dem Geist eine sozusagen
affektiv-neutrale Wahrheits- oder Offenbarungsfunktion zugeschrieben wird,
konnte nach einigen Interpreten schliefilich eine Triade in Sol. I 8§, 15 sein.
Wie man in der Sonne ,drei Dinge® (tria quaedam) unterscheiden kann,
schreibt Augustin, nidmlich daf sie besteht, scheint und leuchtet, so kann
man auch in Gott eine Dreiheit unterscheiden, nimlich dafl er besteht, be-

% Sol. I 1, 3: ,Deus per quem discimus aliena esse quae aliquando nostra, et
nostra esse quae aliquando aliena putabamus... Deus qui nos in omnem veritatem
inducis. Deus qui nobis omnia bona loqueris, nec insanos facis, nec a quoquam fieri
sinis ... Deus qui arguis saeculum de peccato, de justitia, et de judicio. Deus per
quem nos non movent qui minime credunt. Deus per quem improbamus eorum
errorem, qui animarum merita nulla esse apud te putant.“ (PL 32, 871).

6 Sol, I 6, 12: ,Promittit enim ratio quae tecum loquitur, ita se demonstratu-
ram Deum tuae menti, ut oculis sol demonstratur.“ (PL 32, 875).

57 Dasselbe, das die ratio in Sol. I 6, 12 verspricht, wird in C. Acad. I 1, 3 (CC
29, 5) von der ,philosophia® versprochen.

% Sol. I 1, 2: ,pater evigilationis atque illuminationis nostrae, pater pignoris
quo admonemur redire ad te.“ (PL 32, 870).
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griffen wird und alles iibrige begreifen 1ift."® Mufl man in dieser triadi-
schen Formulierung tatsichlich einen Hinweis auf Vater, Sohn und Geist
sehen? Speziell mit dem Vater wird in triadischen Formulierungen in der
Tat ofters das Bestehen und Sein verbunden, besonders insofern alles Ge-
schaffene daran Anteil hat und sein Dasein dem Vater als dem ,Prinzip
aller Dinge® verdankt.® Das zweite Glied der Triade in Sol. I 8, 15 (,wird
begriffen®) konnte sich natiirlich auf den Sohn beziehen, denn durch ihn, in
seiner biblischen Qualitit oder Funktion von ,Wahrheit“, wird Gott tat-
sdchlich erkannt, wie schon in De b. vita 4, 34 gesagt wird.** So wiirde in
der oben zitierten Triade also der Geist iibrigbleiben und ,alles iibrige be-
greifen lassen®. Das ist nicht ausgeschlossen. Der Erleuchtung unseres In-
neren durch den von Christus ausgesandten ,Lichtstrahl® verdanken wir ja
alles Wahre, das wir reden, so wurde schon in De b. vita 4, 35 festgestellt.®®
Die Triade in Sol. I 8, 15 bleibt aber eine sehr summarische Andeutung.
Nicht nur wird der Zusammenhang mit Vater, Sohn und Geist nicht aus-
driicklich ausgesprochen, ebensowenig wird angegeben, wie Gott — eventuell
also insbesondere der Geist — ,alles iibrige begreifen 1ift“. In De b. vita
4, 35 wurde wenigstens noch ausgesagt, dafl der Geist ein inneres Licht ist,
das von Christus im Herzen des Menschen entziindet wird.*® Augustins In-
teresse fiir den Geist als wahrheitsoffenbarende Instanz scheint inzwischen
nicht zugenommen zu haben.

Interessant ist in diesem Zusammenhang, daf} die Triade ,sein, leben,
begreifen® (esse, vivere, intellegere), der Augustin moglicherweise bei Ma-
rius Victorinus begegnet war,” und welche er zum ersten Mal in Sol. IT 1, 1

8 Sol. T 8, 15: ,Ergo quomodo in hoc sole tria quaedam licet animadvertere;
quod est, quod fulget, quod illuminat: ita in illo secretissimo Deo quem vis in-
telligere, tria quaedam sunt; quod est, quod intelligitur, et quod caetera facit in-
telligi.“ (PL 32, 877).

60 Vol, J. Verbees, God in beweging, 271 f.

81 De b. vita 4, 34: ,Accepimus autem etiam auctoritate diuina dei filium nihil
esse aliud quam dei sapientiam... Sed quid putatis esse sapientiam nisi ueritatem?
Etiam hoc enim dictum est: ego sum neritas.“ (CC 29, 84).

62 Siche oben S. 165.

8 Oben sahen wir auch (S. 164), daff die ratio den Menschen nie aus Unwahr-
heit und Verderben zuriickgerufen hitte, wenn die Inkarnation nicht stattgefunden
hitte. Es ist, wie wir sahen, nicht v6llig ausgeschlossen, dafl Augustin bei dieser
»ratio” an den Geist Gottes gedacht hat.

6 Vgl. M. Victorinus, Adv. Arium III 4f. (Henry-Hadot, 448 f.); IV 16f.
(Henry-Hadot, 544 f). Die meisten betreffenden Forscher (u.a. R. Schmid, P.
Henry und P. Hadot) sind der Ansicht, dafl der Einflufl des Victorinus auf Au-
gustin, wenn davon iiberhaupt die Rede sein kann, sicherlich nicht grofl gewesen ist.
Es gibt zwar Beweise, dafl Augustin wenigstens bestimmte Texte des Victorinus
gelesen hat. In mehreren Fillen aber lehnt Augustin Ideen, die bei Victorinus vor-
kommen, entschieden ab. (Vgl. R. Schmid, Marius Victorinus Rhetor und seine Be-
ziehungen zu Augustin, Kiel 1895, 70 £.). Das braucht aber nicht zu bedeuten, daf}
bestimmte Formulierungen aus den Schriften des Victorinus nicht von Augustin
iibernommen sein konnen, wie z. B. die Vorstellung vom Geist als dem Band zwi-
schen dem Vater und dem Sohn (vgl. B. de Margerie, La doctrine de saint Augu-
stin sur I’Esprit-Saint comme communion et source de communion: Augustinianum
12, 1972, 107-119). Das Wort ,tripotens® im Zusammenhang mit der Trinitit in
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verwendet,” nirgends mit einem Hinweis auf Vater, Sohn und Geist an-
gewandt wird, wihrend bei Victorinus die Triade dazu ausschlieRlich ge-
braucht wurde. Wenn Augustin ebenso wie Victorinus im Geist Gottes vor
allem einen Geist der Offenbarung, der Erleuchtung und der Wahrheit ge-
sehen hitte, hitte er die Triade ,sein, leben, begreifen® — das letztere Glied
bezieht sich bei Victorinus stets auf den Geist —% sehr wahrscheinlich auch
wohl in diesem Sinn und dieser Bedeutung weitergegeben.

5. Wabrbeit und Affektivitit

Alles in allem scheint man tatsichlich feststellen zu konnen, dafi Augu-
stin auch in den Schriften, die auf De beata vita folgen, von dem Geist noch
stets aussagt, er appelliere an die Affektivitit und das Herz des Menschen,
seine Offenbarungsfunktion aber immer schwicher betont. Diese Linie aus
De b. vita 4, 35, wo der Geist leuchtender ,Strahl® hiefl, wird stets diin-
ner und vager. Symptomatisch dafiir ist das vollige Fehlen des Geistes in
De magistro (388-390); hier fiihrt Augustin das menschliche Erkennen auf
die innere Erleuchtung durch die Wahrheit zuriick, die ausdriicklich nicht
mit dem Geist, sondern mit dem Sohn Gottes identifiziert wird, der ja in
der Schrift ,Kraft und Weisheit® Gottes genannt wird.¥” Was er hinsichtlich
des Geistes Gottes, der von Victorinus vor allem als offenbarender und
lehrender Geist der Wahrheit angesehen wird, bei diesem einstigen rémi-
schen Rhetor besonders geschitzt und von ihm iibernommen haben konnte,
ist die bei Victorinus viel seltenere Idee des Zuriickrufens und der Er-
weckung durch den Geist aus Verirrung und Verderben zu einem neuen Le-
ben.®® Aber auch hier iibernimmt Augustin jedenfalls nicht sklavisch und
wortlich. Wihrend Victorinus in diesem Zusammenhang von ,Zeugnis®
und ,lehren® durch den Geist spricht, wendet Augustin Begriffe und Ideen
an wie zuriickrufen, Anregung, Erweckung, erwachen, suchen und diirsten.

Wire es nicht denkbar, dafl Augustins frithe Kenntnisnahme des Paulus
ihn in dieser Beziehung beeinflufit hat, bei dem der Geist ja ,seufzt mit un-

De ord. II 5, 16 (CC 29, 116) kdnnte Augustin auch bei Victorinus vorgefunden
haben (Adv. Arium IV 21; Henry-Hadot, 564), wie auch die in Adversus Arium
uniibersehbare Triade esse, vivere, intellegere, wenn diese Triade von Augustin
auch anders gedeutet wird als bei Victorinus. Moglicherweise geht Augustins friiher
Gedanke, dafi der Geist den Menschen aus Gott-vergessenheit zur Gottes-erinnerung
anregt (C. Acad. III 19, 42; De b. vita 4, 35), auch auf Victorinus zuriick (Adv.
Arium IV 17), wenn auch in diesem Zusammenhang Augustin nicht sklavisch und
wortlich iibernimmt. Fiir weitere Literaturangaben siche A. Schindler, Wort und
Analogie in Augustins Trinititslehre, Tiibingen 1965, 46 f.

% Sol. IT 1, 1: ,...esse vis, vivere et intelligere; sed esse ut vivas, vivere ut
intelligas. Ergo esse te scis, vivere te scis, intelligere te scis.“ (PL 32, 885). Wei-
tere Stellen, wo die Triade vorkommt, werden angegeben in O. du Roy, L’intelli-
gence, 173—-177; 471-473.

% Vgl. M. Victorinus, Adv. Arium III 8f. (Henry-Hadot, 462f.); IV 16f.
(Henry-Hadot, 544 f.).

8- De mag. 11,38 (CC 29, 196).

% Vgl. M. Victorinus, Adv. Arium IV 17 (Henry-Hadot, 548-550); Hymnus II
55 (Henry-Hadot, 632).
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aussprechlichen Seufzern®, in unseren Herzen ,Abba ruft“ und ,Liebe in
unsere Herzen ausgieBt“? *® Vielleicht hat Augustins Interesse fiir das affek-
tive Wirken des Geistes aber zugleich etwas zu tun mit seiner eigenen emotio-
nellen und affektiven Veranlagung. Fiir ihn waren Dinge wie Liebe, Zu-
neigung und Gefiihle der Freundschaft immer schon iiber die Maflen wichtig
gewesen.” Es ist kein Zufall, daf er von allen Paulustexten iiber den Geist
gerade R6m 5, 5 weitaus am hiufigsten zitiert: ,Durch den heiligen Geist
ist die Liebe Gottes in unsere Herzen ausgegossen®.”* Das bedeutet aber
nicht, daf der Geist, mit dem Augustin seit De moribus vor allem die Liebe
in Verbindung bringt, mit Wahrheit und Weisheit nichts mehr zu tun hat.
Die Wahrheit, nach der Augustin leidenschaftlich auf der Suche ist, wird
nicht nur mit der Vernunft wahrgenommen und eingesehen, sondern auch
mit dem Herzen verstanden; nicht nur begriffen, sondern auch gekostet
und ,genossen®.” Besonders in Augustins Friihschriften kehrt diese affek-
tiv geladene Wahrheits- und Weisheitsidee so oft und so regelmifig wieder,
daf es untunlich und zugleich iiberfliissig ist, alle betreffenden Aussagen an-
zufithren. Es beginnt schon am Anfang von Contra Academicos, wo die
Philosophie ihren ,wahren Liebhabern® Einsicht verspricht.”® In De beata
vita sind die Weisen, und nur sie, ,gliicklich“.™ Gliicklich wird man dadurch,

8 Siche Rém 5, 5; 8, 26; Gal 4, 6. Aus Conf. VII 21, 27 ergibt sich, dafl Au-
gustin, der sich nach seiner Begegnung mit bestimmten platonischen Schriften in Mai-
land der Lektiire der hl. Schrift, besonders des Paulus, hingab, diesen auch friiher
schon — wahrscheinlich in seiner manichiischen Zeit — gekannt haben mufl. Vgl. da-
zu R. Schmid, Marius Victorinus, 69.

7 Das ergibt sich nicht nur aus seinem frith entwickelten Einfiihlungsvermégen
gegeniiber der dramatischen klassischen Literatur (vgl. Conf. T 11, 20-21; III 2,
2-3), sondern z. B. auch aus seiner ratlosen Betroffenheit tiber den Tod eines Freun-
des (Conf. IV 4, 7-9, 14) und aus seinen Freundschaftsbeziehungen in Mailand und
Cassiciacum (Conf. VI 7, 11; VI 10, 17; VI 14, 24). Siehe weiter 7. J. van Bavel,
Augustinus. Van liefde en vriendschap, Baarn 1970, 23-36.

" Veol. A-M. La Bonnardiére, Le verset paulinien Rom., V. 5 dans 'ceuvre de
saint Augustin, in: Augustinus Magister, Bd. 2, 657-665.

72 Vgl. z.B. De b. vita 4, 35: ,qua ueritate perfruaris® (CC 29, 84). Nun ru-
fen die Worte perfrui und fruitio (dei) bei Augustin zwar nicht dieselbe einseitige
ichbezogene Subjektivitit hervor wie das deutsche Wort (oder sein Aquivalent in
anderen modernen Sprachen) ,Genufl“ oder ,genieflen®. R. Lorenz spricht von ei-
ner bei Augustin ,in frui vorhandenen Doppelschichtigkeit®. Frui sei bei Augustin
nicht nur vom Ich, sondern auch von der genossenen res her bestimmt. ,Es ist ge-
fordert, dafl der Genieflende der res in der Haltung propter ipsam entgegentritt —
er ordnet sich ihr unter.” (Fruitio dei bei Augustin: Zeitschrift fiir Kirchengeschichte
63, 1950-1951, 83-86). Ob Augustin aber, wenn er das Wort fruitio gebraucht, ge-
rade an ,sich unterordnen® gedacht hat, scheint mir nun auch wieder fraglich. Er
geniert sich jedenfalls nicht, im Zusammenhang mit der menschlichen Geist-beweg-
ten Beziehung zu Gott Worte wie voluptas, suavitas atque dulcedo zu gebrauchen
(sieche unten, S. 178 und S. 183). In einer spiteren Schrift heifit frui: ,uti cum gau-
dio“. Wer geniefit, ,assumit enim aliquid in facultatem uoluntatis cum fine delecta-
tionis® (De Trin X 11, 17; CC 50, 330).

7 C. Acad. I 1, 1: ,Quam sententiam ... se demonstraturam ueris amatoribus
suis ad quam te inuito philosophia pollicetur.® (CC 29, 3).

7 Siche De b. vita 2, 14: ,...quaerant illi (Academici) semper ueritatem —
uolunt ergo inuenire, uolunt igitur habere inuentiam ueritatis — at non inueniunt,
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daf man durch die Wahrheit Gott erreicht und ,genieft*.”® Auf ,fromme”
Weise Gott kennen — Augustin glaubt nicht an eine sog. objektive Gottes-
erkenntnis; Gott ,wird besser erkannt in dem Mafe, als er nicht erkannt
wird® -7 ist ,vollige Sittigung® und ,gliickliches Leben“.” Dieses be-
steht u.a. darin, daB man weif}, ,welche Wahrheit man geniefit“.”® Die
Teilnehmer an dem Gesprich, iiber das De ordine berichtet, ,schmachten
nach der ,geliebten® Wahrheit.” Den Nutzen der artes liberales, einer Art
Allgemeinbildung wiirde man heute vielleicht sagen, sieht Augustin nach
De ordine darin, dafl sie dazu beitragen kénnte, die Liebhaber der Wahr-
heit noch feuriger und beharrlicher zu machen in der Umarmung der Wahr-
heit, was auch hier wieder gleichgesetzt wird mit einem ,gliicklichen Le-
ben“.* Die Notwendigkeit, nach der Wahrheit ungeteilt zu verlangen und
zu begehren, wird in den Soliloquia — mittels einer ausfiihrlichen Gewissens-
erforschung in dieser Richtung — stirkstens betont.® Wer dieses Verlangen
nach der Wahrheit nicht in sich spiirt, wird auch nie die nétigen Schritte
tun, sie zu erwerben, und wird ein halber Mensch bleiben.® Und nicht nur,
um die Wahrheit zu erreichen, ist Liebe zu ihr nétig, sondern auch, um fiir
immer mit ihr verbunden zu bleiben.*

Dieser enge Zusammenhang zwischen Wahrheit und Affektivitdt bleibt
auch nach Cassiciacum in Kraft. Weise ist man in dem Mafle, sagt Augu-
stin in De immortalitate animae (387), als man mit der Wahrheit ,durch
gottliche Liebe* unerschiitterlich verbunden ist und ihr, d.h. Gott selber,

sequitur eos non habere quod uolunt, et ex eo sequitur etiam beatos non esse. At
nemo sapiens nisi beatus...® (CC 29, 73). Vgl. De b. vita 4, 33: ,Ergo beatum
esse nihil est aliud quam non egere, hoc est esse sapientem.” (CC 29, 83).

7 De b, vita 4, 34: ,Quisquis igitur ad summum modum per ueritatem uenerit,
beatus est. Hoc est animis deum habere, id est deo perfrui. (CC 29, 84).

76 De ord. II 16, 44: ,(deo) qui scitur melius nesciendo® (CC 29, 131).

7 De b. vita 4, 35: ,Illa est igitur plena satietas animorum, hoc est beata uita,
pie perfecteque cognoscere, a quo inducaris in ueritatem...“ (CC 29, 84).

8 Auf die Anm. 77 zitierten Worte folgt unmittelbar: ,qua ueritate perfruaris®.

7 De ord. I 8, 23: ,Quidue aliud est dei facies quam ipsa, cui suspiramus et cui
nos amatae mundos pulchrosque reddimus, ueritas?® (CC 29, 100).

8 De ord. I 8, 24: ,Nam eruditio disciplinarum liberalium modesta sane atque
succincta et alacriores et perseverantiores et comptiores exhibet amatores am-
plectandae ueritati, ut et ardentius appetant et constantius insequantur et inhaereant
prostremo dulcius, quae uocatur, Licenti, beata uita.“ (CC 29, 100).

81 Sol. T'13, 22 £, (PL 32, 881 £.).

8 Sol. I 6, 12: ,Quid, si (anima) et credat... et se speret posse sanari, ipsam
tamen quae promittitur lucem non amet, non desideret... nonne medicum illum
nihilominus respuit?® (PL 32, 875). Vgl. De morib. I 17, 31: ,Nam si sapientia et
veritas non totis animi viribus concupiscatur, inveniri nullo modo potest.“ (PL 32,
1324).

8 Sol, T 7, 14: ,Ergo cum animae Deum videre, hoc est intelligere contigerit. . .
Caritati vero non solum nihil detrahetur, sed addetur etiam plurimum. Nam et
illam singularem veramque pulchritudinem cum viderit, plus amabit; et nisi ingenti
amore oculum infixerit, nec ab aspiciendo uspiam declinaverit, manere in illa bea-
tissima visione non poterit.* (PL 32, 877).

Zrschr. £, K.G. 3
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anhdngt.® Auch De quantitate animae (387-388) spricht sich in dieser Rich-
tung aus und gebraucht dabei Worte wie gaudia, perfructio und voluptas.®
Dafl ebenfalls in den noch zu besprechenden Schriften aus der Zeit vor 391
(De moribus, De vera religione, Epistula 11) die Affektivitit einen wichti-
gen Platz einnimmt, gerade im Zusammenhang mit der Heilsbedeutung des
Geistes, werden hoffentlich die folgenden Abschnitte zeigen.®

6. De moribus

Augustins Formulierungen und Aussagen tiber Wahrheit und Affektivi-
tit bekommen eine neue Firbung von De moribus an. Was er in De beata
vita, wo er den Geist ,eine gewisse Anregung, um nach Gott zu diirsten®

# De immort. animae 11, 18: ,Sed si, quod nemini dubium est, tunc est animus
sapientissimus, cum veritatem, quae semper eodem modo est, intuetur, eique immo-
bilis inhaeret divino amore conjunctus est; et illa omnia quae quoquo modo sunt
ab ea essentia sunt, quae summe maximeque est . ..* (PL 32, 1030).

% De quant. animae 33, 76: ,, Jamvero in ipsa visione atque contemplatione veri-
tatis . .. quae sint gaudia, quae perfruitio summi et veri boni, cujus serenitatis atque
aeternitatis afflatus, quid ego dicam?... Tanta autem in contemplanda veritate
voluptas est...* (PL 32, 1076-1077).

% Tch méchte jetzt schon auf die Frage aufmerksam machen, ob das stoisch-neu-
platonische Ideal der apatheia, dem man hier und da in den Friihschriften Augu-
stins tatsichlich begegnet (vgl. G. Folliet, ,Deificari in otio®. Augustin, Epistula
10, 2: Recherches augustiniennes 2, 1962, 232), auch tatsichlich und in absolutem
Sinne bedeutet, dafl man, was die Jahre 386-391 betriff, mit 7. J. van Bavel
sprechen muf} von ,une éthique, qui ne laisse pas de place aux affections* (Recher-
ches sur la christologie de saint Augustin, Fribourg 1954, 120). U. Dudbrow, der
dieselben wenigen Augustintexte zitiert wie van Bavel, schlieft sich dieser Ansicht
ohne Kommentar an (Sprachverstindnis und biblisches Héren bei Augustin, Tiibin-
gen 1965, 24). Dafl der menschliche Geist der Wahrheit ,immobilis“ verbunden
bleiben soll (De ord. II 6, 18), bedeutet aber doch wohl eher, dafl er unerschiitter-
lich als dafl er unbeweglich bleiben soll. Nach De b. vita 4, 35 wird er angeregt,
Gott zu suchen und ,mit Vertreibung aller Lustlosigkeit® nach ihm zu diirsten
(siche oben S. 165). Dafl Augustin bei ,immobilis* eher an unerschiitterlich als an
affektlos im allgemeinen gedacht hat, lassen auch die von van Bavel und Duchrow
angefithrten Stellen vermuten, wo es heifit, dafl der wahrhaftiz Weise den Tod
nicht fiirchtet. Indirekt geht jene Bedeutung aus Sol I 1, 3 hervor: ,Deus per quem
nos non movent (erschiittern, beunruhigen) qui minime credunt® (PL 32, 871), und
aus Epist. 11, 2: ,miror te (Nebridium) esse commotum, cur non pater et filius
dicatur hominem suscepisse, sed etiam spiritum sanctum® (CSEL 34, pars 1, 26).
Als einziges Argument dafiir, dafl der frithe Augustin eine affektlose Ethik ver-
trete, bliebe dann noch die von van Bavel und Duchrow zitierte beiliufige Bemer-
kung aus De ord. I 3, 8 iibrig, wo das Staunen (mirari, admiratio) ein Ubel, ein
vitium genannt wird. In Retract I 3, 2 widerruft Augustin diesen stoischen Fehl-
treffer. Dafl man diesen nicht allzu ernst nehmen mufl und nicht als einen Beweis
ansehen kann, daff Augustin in den Jahren 386-391 nichts von Verwunderung wis-
sen wollte, zeigt nicht nur der eben erwihnte Brief 11, wo Augustin unbefangen
staunt (,miror te esse commotum®), sondern auch schon der weitere Text in De
ordine selbst, wo man ebenfalls unbefangen staunt und sich verwundert oder be-
wundert (siehe z.B. De ord. I 6, 16; 1 7, 17; I 8, 23). Daf auch noch andere Ge-
fithle toleriert werden, beweisen neben den in Anm. 77-85 angefiihrten Stellen die
in den noch zu besprechenden Schriften vorkommenden Worte wie (vom Geist Got-
tes bewirkte) voluptas, suavitas atque dulcedo (siehe unten S. 183 £.).
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nennt, schon einigermaflen gewufit zu haben scheint — er hatte spitestens
schon in Mailand mit der Lektiire des Paulus angefangen —* wird jetzt
deutlich und offen formuliert. Im Gesprich mit den Manichdern iiber die
Ethik, in der diese sich weit iiber andere erhaben fiihlten, unterstreicht Au-
gustin namentlich in De moribus den zentralen Platz, den die Liebe nicht
nur in dem von ihnen verworfenen Alten, sondern auch im Neuen Testa-
ment einnimmt. Durch diese Liebe werden Menschen davor behiitet, sich
von ihrem Gott abzuwenden.® Durch die Liebe werden sie dazu angetrie-
ben, ihn zu suchen,® kehren sie zu ihm zuriick,” werden sie dem Einfluf
dessen entzogen, woriiber sie als Geist- und Vernunftwesen stehen sollten,
und anstatt vollig in dieser Welt aufzugehen, werden sie in Geistesver-
wandtschaft ihrem Gott gleichférmig gemacht. Dies alles nun geschieht durch
Zutun des Geistes, durch den — hier zitiert Augustin zum ersten Mal Rém
5, 5 — ,die Liebe Gottes in unsere Herzen ausgegossen ist“.” Auf diese
Weise, so Augustin, gewinnt der Mensch seine Ganzheit und Integritdt zu-
riick, wird befreit aus der Liige und der Sinnlosigkeit eines leeren Daseins
und mit der Wahrheit verbunden.” So wird er — und das gilt nicht nur fir
den Einzelnen, sondern fiir die universale Menschheitsfamilie — gliicklich in
bleibender Verbundenheit mit dem, was allein ihn ganz erfiillen und ihm
vollige Sittigung schenken kann.*

Wahrheit“ steht hier® und in einigen anderen derartigen Kontexten

87 Vel. Anm. 69.

88 De morib. I 13, 22: ,Sanctificati enim plena et integra charitate flagramus,
qua sola efficitur ut a Deo non avertamur ...“ (PL 32, 1321).

8 De morib. I 11, 18: ,Secutio igitur Dei, beatitatis appetitus est: consecutio
autem, ipsa beatitas. At eum sequimur diligendo . ..“ (PL 32, 1319).

87 Vgl. Anm. 69.

8 De morib. I 13,22: ,Sanctificati enim plena et integra charitate flagramus,
qua sola efficitur ut a Deo non avertamur ...« (PL 32, 1321).

8 De morib. I 11,18: ,Secutio igitur Dei, beatitatis appetitus est: consecutio
autem, ipsa beatitas. At eum sequimur diligendo ...“ (PL 32, 1319).

9 De morib. I 12,21: ,Dilectione igitur redit (animus) in Deum...* (PL 32,
1320).

<t )De morib. I 13,23: ,Fit ergo per charitatem ut conformemur Deo, et ex eo
conformati atque configurati, et circumcisi ab hoc mundo, non confundamur iis,
quae nobis debent esse subjecta. Fit autem hoc per spiritum sanctum. Spes enim,
inquit, non confundit; quoniam charitas Dei diffusa est in cordibus nostris per
Spiritum sanctum qui datus est nobis.“ (PL 32, 1321.)

9 Thidem: ,Nullo modo autem redintegrari possemus per Spiritum sanctum,
nisi et ipse semper et integer et incommutabilis permaneret... Neque nos potest
a vanitate separare, veritatique connectere, quod subjectum est vanitati. Et hoc
nobis Spiritus sanctus praestat: creatura igitur non est.“ (PL 32, 1321.)

% De morib. I 14,24: ,Quanto enim melius atque diffusius diffamarur (Deus),
tanto diligitur et amatur ardentius. Quod cum fit, nihil aliud ab humano genere
quam certo et constanti gradu in optimam vitam et beatissimam pergitur.“ (PL 32,
1321-1322))

9 De morib. I 13, 23: ,Neque nos potest a vanitate separare, veritatique connec-
tere, quod subjectum est vanitati. Et hoc nobis Spiritus sanctus praestat.. S (PL
32,1321).

3*
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aus diesen Jahren der vanitas gegeniiber,” d. h. der Leere und dem triigeri-
schen Schein eines Lebens, das der erfolgreiche Rhetor aus Carthago, Rom und
Mailand vor kurzem selber gelebt, das ihn aber nicht gliicklich hatte machen
kénnen.” ,Wahrheit“, womit in derartigen Kontexten oft auch Gott selber
gleichgesetzt wird,” bedeutet positiv deshalb soviel wie Erfiillung, das, wo-
fiir es sich lohnt zu leben, und was nicht nur der forschenden Vernunft, son-
dern auch dem suchenden und diirstenden Herzen Ruhe und Sittigung
schenkt. Jene Wahrheit wird bei Augustin dann auch nicht nur begriffen und
cingesehen, sondern auch erfahren, erlebt und genossen.® Alle diese ,affek-
tiven“ Aspekte der vollmenschlichen Beziehung zur Wahrheit — zur Waht-
heit, die Gott selber ist — werden nun, wie wir zum Teil noch sehen wer-
den, von Augustin mit dem Geist Gottes in Verbindung gebracht. Es han-
delt sich in seiner Pneumatologie deshalb nicht um Nebensichlichkeiten in
einem Menschenleben. Augustin denkt auflerdem nicht einzig und allein an
das Leben des Einzelnen, sondern an das der Menschheit.?® Sehr unwahr-
scheinlich wiirde es darum klingen, seine Pneumatologie nicht-heilsékono-
misch zu nennen, als wiirde Augustin sich in seiner Theologie, insbesondere
in seiner Trinititstheologie, fiir einen Gott-an-sich interessieren, ohne dafl
gleichzeitig dessen Bedeutung fiir Mensch und Welt gesehen und beachtet
wiirde.

Wird ,Wahrheit* in den Friihschriften des Augustin also hiufig gleichge-
setzt mit der zuverldssigen Wirklichkeit ,Gottes“ selber, so wird ,Wahr-
heit® oft auch speziell mit dem Sohn in Verbindung gebracht. Letzterer wird

% Siehe De quant. animae 33,76: ,quo (summo principio rerum omnium) in-
tellecto, vere videbimus quam sint omnia sub sole vanitas vanitantium.“ (PL 32,
1076-1077); Epist. 11,4: ,suavitas atque dulcedo in ista cognitione (dei) per-
manendi contemnendique omnia mortalia® (CSEL 34, pars 1, 28); De div. quaest.
83, quaest.9: ,Quamobrem (d.h. weil die sinnliche Wahrnehmung nicht zuver-
lassig sei zur Entdeckung und Erkenntnis der Wahrheit) saluberrime admonemur
averti ab hoc mundo ... et ad Deum, id est veritatem, quae intellectu et interiore
mente capitur, quae semper manet et ejusdem modi est. .. tota alacritate converti.“
(PL 40, 13-14.)

9 Siehe z.B. Conf. VI 6,9-10 (de Labriolle I, 126-128), wo Augustin seinen
gesellschaftlichen Erfolg in Mailand und sein gleichzeitiges Unbehagen iiber die
Leere seines damaligen Lebens beschreibt. Es war alles Lige und vanitas. Vgl.
Conf. VI 11, 18-19 (de Labriolle I, 135-137), wo das gleiche damalige Unbehagen
ebenfalls in derartigen Termini formuliert wird.

97 Siehe De ord.I 8,23 (CC 29, 100); De quant. animae 33, 74 (PL 32, 1076)
Ibid., 36, 81 (PL 32, 1080); De mag. 8, 21 (CC 29, 180); De Gen. c. Man. II 16, 24
(PL 34, 208); De div. quaest. 83, quaest. 1 (PL 40, 11); Ibid., quaest. 9 (PL 40,
13-14).

98 Siehe die in Anm. 77-85 angegebenen Stellen.

 Vgl. De morib. 14, 24: ,Quanto enim melius atque diffusius diffamatur (Deus),
tanto diligitur et amatur ardentius. Quod cum fit, nihil aliud ab humano genere
quam certo et constanti gradu in optimam vitam et beatissimam pergitur.“ (PL 32,
1321-1322). Um darzulegen, dafl Augustin auch schon vor 391 in seiner Heils-
theologie nicht rein individualistisch, sondern weltweit denkt, kénnte man u. a. auf
die folgenden Stellen hinweisen: C. Acad. IIT 19,42 (CC 29, 60); De ord.II 5, 16
(CC 29, 116); De ord. II 10,28 (CC 29, 123); De morib. 1 3, 4 (PL 32, 1312); De
morib. I 30, 62 (PL 32, 1336); De v. rel. 3,3 £. (CC 32, 188 £.).
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cinerseits als der transzendente, gbttliche Intellekt angesehen, in dem alle
Dinge ihrer Essenz und ihrem Wesen nach konzipiert, entworfen und gei-
stig enthalten sind,'® andererseits aber auch als das Ebenbild des Vaters,
durch das dieser nach auflen hin erkennbar und tatsichlich auch erkannt
wird."™ Aber auch dann, wenn also die , Wahrheit“ gleichgesetzt wird mit
dem Sohn Gottes und dessen zur Gotteserkenntnis und Gottesbegegnung
vermittelnde Funktion ausdriicklich anerkannt und erwihnt wird, wet-
den der Einfluf und die Rolle des Geistes in der menschlichen Begegnung
mit Gott nicht iibersehen.

So lesen wir in De morib. I 17, 31, dafl die vom Geist inspirierte Liebe
,zu dem Sohn fiihrt, d.h. zu der Wahrheit Gottes, durch welche der Vater
selber erkannt wird“.*®? Die besondere Funktion, welche jene vom Geist in-
spirierte Liebe hier hat, ist die des Verlangens nach Wahrheit. Im Kontext
setzt Augustin sich mit den Manichdern auseinander, die das Alte Testa-
ment (das sie verwerfen) nicht verstehen, weil sie die religise Sprache der
Bibel in vielen Fillen allzu buchstiblich und massiv-materialistisch auf-
fassen. Deshalb wird es Zeit, schreibt Augustin, ,nicht dafl ihr das alles
schon begreift, was unmoglich ist, sondern daf ihr endlich mal danach ver-
langt, zu begreifen . . .“. Das nun bewirkt die vom Geist inspirierte Liebe.
,Ohne dafl man mit Herz und Seele nach Wahrheit und Weisheit verlangt,
konnen diese unmdglich gefunden werden®.'®

7. De vera religione

Hat bis hierher die vom Geist bewegte Affektivitit und ,ausgegossene
Liebe Gottes® vor allem eine Rolle gespielt als Anregung, als Verlangen,
Dirsten und Begierde nach Gott und seiner Wahrheit und als Antrieb, ihm
entgegenzugehen, so bekommt dieselbe Geist-bewegte Affektivitdt in Au-
gustins Schriften allmihlich auch einen mehr bleibenden und einen voll-
endenden Charakter. Sie fithrt nicht nur zu Gott, sondern verbindet auch
bleibend mit ihm, so daf man ihn nie mehr aufgeben méchte, ihn nicht
mehr vergessen kénnte.

Daf iibrigens nicht in allen Schriften aus den Jahren 386-391 jene vom
Geist bewegte Affektivitit und ,ausgegossene Liebe“ zur Sprache kommt,
hingt mit der jeweiligen Thematik jener Schriften zusammen. So handelt
das antimanichiische De libero arbitrio (388-395) von der Natur und dem
Ursprung des Bésen.® De Genesi contra Manichaeos interpretiert in stetiger

100 So 7. B. De ord. II 9, 26 (CC 29, 122).

101 Siehe z. B. De b. vita 4, 34 (CC 29, 84).

102 De morib. T 17, 31: ,Quare vobiscum modo sic agendum est, non ut jam
intelligatis, quod fieri non potest; sed ut intelligere aliquando cupiatis. Facit enim
hoc simplex et pura charitas Dei, quae maxime spectatur in moribus... quae in-
spirata Spiritu sancto perducit ad Filium, id est ad Sapientiam Dei, per quam Pater
ipse cognoscitur. (PL 32, 1324.)

103 Thidem: ,Nam si sapientia et veritas non totis animi viribus concupiscatur,
inveniri nullo pacto potest. (PL 32, 1324.)

104 Zyr Chronologie des De libero arbitrio vgl. O. du Roy, Lintelligence, 236 £
O. Perler, Les voyages de saint Augustin, Paris 1969, 146; 159.
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Diskussion mit dem Manichdismus, der die biblische Schipfungslehre ver-
wirft, den Anfang des Buches Genesis und entwickelt, wie zu erwarten war,
eher eine antimanichiische Schépfungstheologie als eine Anthropologie. In
De magistro (389) kommt der Mensch zwar zur Sprache, jedoch nur ziem-
lich einseitig. Das Werk bespricht vornehmlich die Funktion der Worte und
anderer Zeichen und das Erkennen und Verstehen der durch diese Worte
und Zeichen angedeuteten Wirklichkeit. De musica, angefangen wahrschein-
lich 388, handelt fiinf Biicher lang von Rhythmik, wihrend im sechsten und
letzten Buch nachgedacht wird iiber deren menschliche Wahrnehmung und
iiber die Anwesenheit und Wirkung transzendenter und ewiger Formen in
aller sowohl sinnlich wahrnehmbaren als auch geistigen Schonheit.1**

In De vera religione aber (390), worin ausdriicklicher als in den eben er-
wihnten Schriften das Verhiltnis zwischen Mensch und Gott erneut zur
Sprache kommt, kehren diesbeziiglich auch bestimmte Gedanken aus De mo-
ribus wieder. So wird auch hier der affektive Moment im positiven Verhilt-
nis zwischen Gott und den Menschen auf den Geist zuriickgefithrt. Wihrend
aber in De beata vita, den Soliloquia und in De moribus die vom Geist be-
wegte Affektivitit vor allem als Verlangen und Anregung, Gott zu suchen,
fungierte, ist sie in De vera religione zur Ruhe gekommen in Freude an der
gefundenen Wahrheit, die Gott selber ist, in Anhinglichkeit und bleiben-
der Verbundenheit. Diese Akzentverschiebung — von Antrieb und Verlangen
zur Erfiillung — konnte zusammenhingen mit der relativen Ruhe, zu der
Augustin selber inzwischen gekommen ist, wihrend er namentlich in den
Soliloquia noch ein Suchender war,'®® hat aber indirekt wahrscheinlich auch
zu tun mit seinen in den Jahren 387-390 sich mehrfach wiederholenden
antimanichiischen Auseinandersetzungen iiber den Ursprung des Bésen und
im Zusammenhang damit iiber Schépfung und Weltordnung. In diesem Zu-
sammenhang erkennt Augustin nimlich insbesondere dem Geist eine voll-
endende Aufgabe zu, wihrend er einerseits den Vater als das principium,
d.h. als die allererste oder Anfangsursache aller Dinge ansieht, welcher diese
ihr Sein und Dasein verdanken, und andererseits der Sohn als das For-
mungsprinzip, die Ursache des So-seins, des Dieses-oder-jenes-seins aller
Dinge angesehen wird.!"?

Die vollendende Funktion nun, die Augustin dem Geist beziiglich der ge-
schaffenen Wirklichkeit im allgemeinen zuschreibt, erkennt er ihm auch hin-
sichtlich des Menschen zu (der seine Vollendung findet in der endgiiltigen,
definitiven Liebes- und Freundschaftsverbundenheit mit seinem Gott). So
lesen wir in De v. rel. 12, 24, dafl der Mensch, der den Anfechtungen des
Bosen widersteht, aus Zerstreuung und Vielfalt zu dem unverginglichen Ei-

105 Buch VI des De musica kinnte in seiner jetzigen, definitiven Form erst nach
391 geschrieben sein. Vgl. H.-I. Marrou, Saint Augustin et la fin, 580-583.

106 Vel. Sol.1 1,5, wo Augustin zu Gott betet: ,...unde ad te perveniatur,
ignoro. Tu mihi suggere, du ostende, tu viaticum praebe. Si fide te inveniunt qui
ad te refugiunt, fidem da; si virtute, virtutem; si scientia, scientiam.“ (PL 32, 872).
Siehe ferner die in Anm. 21 angegebenen Stellen aus den cassicianischen Schriften.

107 Vgl. J. Verhees, God in beweging, 277 f.
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nen zuriickkehrt, und re-formiert durch die nicht-geformte, aber alles-for-
mende Weisheit, ,Gott geniefen wird durch den heiligen Geist®.'*® Der Va-
ter ist auch hier, wie an so vielen Stellen in den Schriften aus den Jahren
386-390, Ursprung aller Dinge (das Eine, wozu der Mensch ,zuriick-
kehrt). Der Sohn wird auch hier gleichgesetzt mit der alles-formenden
Weisheit Gottes, und der Geist ist, wie an anderen Stellen auf die gesamte
geschaffene Wirklichkeit bezogen, so hier insbesondere im Blidk auf den
Menschen vollendend wirksam. Der Geist bringt, darin ist er vom Vater
und dem Sohn unterschieden, alle Dinge auf den ihnen zukommenden Platz,
behiitet sic auf diese Weise vor Verlorenheit und Entfremdung und schenkt
ihnen, in harmonischem Zusammenhang mit allem iibrigen Bestehenden, Ge-
borgenheit, Ruhe und Frieden. Auch der Mensch wird von diesem vollenden-
den Geist heimgefiihrt, dorthin, wo er sich in Wahrheit geborgen weiff, nicht
rein passiv, wie ein Ding, sondern wie ein Mensch, dessen tiefstes Verlan-
gen, nimlich sich unbefangen, befreit und geldst mitzuteilen, jetzt erfiille
wird; nicht wie ein gezihmtes Wesen, das an dem ihm angewiesenen Platz
nur schon stillhalten muf, sondern wie einer, der seinen Gott ,geniefit®,
sich maflos an ihm erfreut und, mit ihm vertraut geworden, sich restlos an
ihn ausliefert.!®

In De v. rel. 39, 72 wird in einer indirekten triadischen Formulierung der
Geist in seiner Unterschiedlichkeit von Vater und Sohn als ,Giite® ange-
deutet, die allen Dingen ihre von der transzendenten Weisheit empfangene
Schnheit von Herzen gonnt, so dafl niemand so vollig von der alles-for-
menden Wahrheit abfillt, daf in ihm jede Spur der Wahrheit ausgewischt
und er selber vollig formlos wiirde. Alles und alle werden auf diese Weise
behiitet vor duferster Disintegration. Und wie Harmonie im Kérper ,, Wohl-
behagen® (voluptas) mit sich bringt, so bringt auch die harmonische Ver-
bundenheit des menschlichen Geistes mit der ihn iibersteigenden, zugleich
aber ihm innewohnenden Wahrheit ,Wohlbehagen® mit sich, wenn auch
keine niedrige und sinnliche, sondern eine edle und erhabene voluptas.’

Jene voluptas wird in De v. rel. 39, 72 zwar nicht ausdriidklich das Werk
des Geistes genannt, aber die triadische Formulierung des betreffenden Tex-
tes und die deutliche Ubereinstimmung mit sonstigen derartigen Aussagen,

108 De v. rel. 12, 24: ,Si autem, dum in hoc stadio uitae humanae anima degit,
uincat eas, quas aduersum se nutritit, cupiditates fruendo mortalibus et ad eas
uincendas gratia dei se adiuuari credat mente illi seruiens et bona uoluntate, sine
dubitatione reparabitur et a multis mutabilibus ad unum incommutabile reuertetur
reformata per sapientiam non formatam, sed per quam formantur uniuersa, fruetur-
que deo per spiritum sanctum, quod est donum de1.“ (CC 32, 202).

100 7Zyr fruitio (dei) bei Augustin vgl. oben Anm. 72.

10 De v, rel.39,72: ,Quaere in corporis uoluptate, quid teneat; nihil aliud
inuenies quam conuenientiam. Nam si resistentia pariunt dolorem, conuenientia pa-
riunt uoluptatem. Recognosce igitur, quae sit summa conuenientia. Noli foras ire,
in te ipsum redi. In interiore homine habitat ueritas. Et si tuam naturam mutabilem
inueneris, transcende et te ipsum... Tu autem ad eam (ueritatem) quaerendo
uenisti non locorum spatio, sed mentis affectu, ut et ipse interior homo cum suo
inhabitatore non infima et carnali, sed summa et spiritali uoluptate conueniat.”
(CC 32, 234.)
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worin der Geist wohl explizit erwihnt wird,’! machen es wahrscheinlich,
daff Augustin einen Zusammenhang zwischen jenem ,Wohlbehagen“ und
dem Geist Gottes bestimmt gesehen hat. Jedenfalls hat der Geist mit der
Vollendung nicht nur der Vernunft, sondern des ganzen Menschen zu tun.
Er fithrt nicht nur zur Einsicht und Erkenntnis, nicht zu einer Sittlichkeit,
die in der peinlich genauen und freudlosen Erfiillung von allerhand Ver-
pflichtungen besteht, sondern zur Erfiillung von Liebe, Mitteilsamkeit und
Selbsthingabe und zur Geborgenheit im Wohlwollen, das Gott selber ist.!'2

Nach De v. rel. 55, 112 macht der Geist ,,gliicklich®, und alles, was gliick-
lich ist, hat dieses Gliick ihm zu verdanken. Auch dieses Gliicklichmachen
wird dem Geist zugeschrieben in seiner Unterschiedlichkeit von Vater und
Sohn, die auch in diesem Kontext der Reihe nach als ,Prinzip aller Dinge®
und als ,Weisheit Gottes angedeutet werden.!® In den darauffolgenden
Zeilen, die zugleich den Abschluf von De vera religione bilden, wird mit-
tels mehrerer triadischer Formulierungen auf die unterschiedliche Relevanz
und Heilswirkung von Vater, Sohn und Geist fortwihrend angespielt. Der
Geist vertritt in diesen Anspielungen die ,Giite® Gottes, die diesen zum
Erschaffen antrieb und wodurch er allen Dingen das ihren jeweiligen Mog-
lichkeiten entsprechende Wohl bereitete. Als die ,Giite“ Gottes behiitet der
Geist die Menschen davor, ,ganz und gar verloren zu gehen®, ist er die
»Gnade, das Wohlwollen Gottes, wodurch der Mensch mit Gott versshnt
wird, und der Friede, wodurch und worin er Gott anhingt. ,Diesen liebend
und genieflend, fithren wir ein gliickliches Leben® 114

In diesen Worten, die eine letzte Anspielung auf die Heilsbedeutung des
Geistes fiir den Menschen bilden, kehren affektive Termini wieder, denen
wir vorher schon begegnet sind. Dafl sie in dieser Anhdufung De vera reli-
gione vollenden und abschliefen, ist kein Zufall. Was durch diese Worte an-
gedeutet wird, bedeutet fiir Augustin nimlich die Vollendung des Mensch-

111 Siehe namentlich Epist. 11, 4 (unten S. 186) aus ungefihr derselben Zeit als De
vera religione.

12 In De v.rel. 55,113 wird der Geist gleichgesetzt mit ,der Gnade, wodurch
wir (mit Gott) versdhnt werden® und mit ,dem Frieden, wodurch wir der Einheit
(d. h. Gott, wenn nicht insbesondere dem Vater) anhingen® (CC 32, 260).

13 De v.rel. 55,112: ,Ecce unum deum colo unum omnium principium et sa-
pientiam, qua sapiens est, quaeccumque anima sapiens est, et ipsum munus, quo
beata sunt, quaecumque beata sunt.* (CC 32, 259).

14 Nachdem Augustin ausgesagt hat, dafl der Vater durch die Wahrheit alles
erschaffen hat, fihrt er fort: ,Quae tamen omnia neque fierent a patre per filium
neque suis finibus salua essent, nisi deus summe bonus esset, qui et nulli naturae,
quae ab ipso bona esse posset, inuidit, et in bono ipso alia, quantum uellent, alia,
quantum possent, ut manerent, dedit. Quare ipsum donum dei cum patre et filio
aeque incommutabile colere et tenere nos conuenit ... (CC 32, 260). Im weiteren
Kontext bezieht sich die folgende Formulierung auf den Geist: ,a quo perire non
permissi sumus... gratiam, qua reconciliamur... pacem, qua unitati adhaer-
emus ... donum benignitatis eius (i.e. dei), quo placuit et conciliatum est auctori
suo, ut non interiret, quidquid ab eo (deo) per uerbum factum est... quem (deum)
diligentes et quo fruentes beate uinimus.“ (ibid.). Die eben zitierten Textteile be-
ziehen sich, wie gesagt, alle speziell auf den Geist. Vgl. J. Verbees, God in be-
weging, 275 {.
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seins durch den Geist, welche eben in Lieben, Gott-geniefien und Gliicklich-
sein besteht. Dies ist auch die vollkommene ,Religion, ein Wort, das nach
Augustin ja aussagt, dafl der Mensch mit Gott re-ligiert, d.h. wieder-ver-
bunden wird."® Auf diese Weise nimmt der Geist in der Religiositit des Au-
gustin einen wichtigen Platz ein. Einen erhabenen Platz, einen Ehrenplatz
nimmt der Geist natiirlich in jeder christlichen Theologie ein, aber in der
Theologie und der Religiositit des Augustin hat er auch eine wichtige exi-
stentielle, im Leben der Menschen sich manifestierende Bedeutung und ist
als Bewirker und Vollender von Versshnung und Gottesbegegnung auch in
heilsGkonomischer Hinsicht dufferst relevant und bedeutsam.

8. Epistula 11

Die heilskonomische Relevanz des Geistes zeigt sich auch in einem Brief
des Augustin aus den Jahren 390-391 — aus ungefihr derselben Zeit also wie
De vera religione —, worin er dem ihm seit Jahren befreundeten Nebridius
Antwort gibt auf verschiedene von diesem an ihn gestellte Fragen. Auf die
Frage, warum allgemein angenommen wird, dafl nicht nur der Vater und
der Sohn, sondern auch der Geist an der Inkarnation beteiligt sei, antwor-
tet er mit einem Hinweis auf die von der Kirche gelehrte Untrennbarkeit
von Vater, Sohn und Geist auch in ihrem Auftreten nach auflen.*® Diese Un-
trennbarkeit ist aber nicht das einzige, das Augustin in Epist. 11 zur Sprache
bringt. Vater, Sohn und Geist sind zwar untrennbar wirksam, jedoch nicht
auf identische Weise, und ihre Untrennbarkeit ist kein Einwand dagegen,
dafl die Inkarnation speziell mit dem Sohn verbunden wird. Im weiteren
Verlauf seiner Antwort versucht Augustin u.a. auch, eine Erklirung des
Sinnes und der Heilsbedeutung der Inkarnation wie auch des Zusammen-
hanges zwischen der Inkarnation des Sohnes und dem darauffolgenden
Heilswerk des Geistes zu geben.

Um zu wissen, worauf sie in ihrem Menschsein ausgerichtet waren und
wie sie demgemafl auf ihre Bestimmung hinleben miifiten, hatten die Men-
schen Bediirfnis nach einem Anhaltspunkt, nach gewissen Normen und Le-
bensregeln. So etwas findet eigentlich immer statt, meint Augustin, wenn
man etwas griindlich kennenlernen und sich fiir immer zu eigen machen
will. Am Anfang eines solchen Prozesses steht immer ein erster Anhalts-
punkt, von dem ausgehend man versucht, weiter voranzukommen, zum
Kern der Dinge vorzudringen, um schliefllich seinen Geist beim Erkannten
ruhen und verweilen zu lassen. Ein solcher Anhaltspunkt war hinsichtlich
der Lebensbestimmung des Menschen die Inkarnation, ,damit wir folglich
durch den Sohn auch den Vater selber, d.h. das Prinzip, dem alles sein Da-

115 Vgl. De v. rel. 55,111: ,ad unum deum tendentes et ei uni religantes animas
nostras, unde religio dicta creditur (CC 32, 259). Vgl. De quant. animae 36, 80 (PL
32, 1079-1080).

16 Epist, 11, 2: ,miror te (Nebridium) esse commotum, cur non pater et filius
dicatur hominem suscepisse, sed etiam spiritus sanctus. nam ista trinitas catholica
fide ita inseparabilis commendatur et creditur ... ut quicquid ab ea fit, simul fieri
sit existimandum et a patre et a filio et ab spiritu sancto.* (CSEL 34, pars 1, 26).
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sein entlehnt, erkennen und eine gewisse innere und unaussprechliche Siifie
und Wonne darin erfahren wiirden, bei jener Erkenntnis zu verweilen und
alles Vergingliche zu verachten, eine Gunst und Gabe, welche speziell dem
heiligen Geist zugeschrieben wird“.!” Diese Vorstellung von der Inkarna-
tion des Sohnes als einem ersten dufleren Anhaltspunkt zu niherer Gottes-
erkenntnis steht nicht im Widerspruch zu anderen Aussagen, nach denen der
Geist es ist, der anregt, um zu Gott zuriickzukehren. Es besteht fiir Augu-
stin ndmlich ein grofler Unterschied zwischen drinnen und drauflen, zwi-
schen dem dufleren Anhaltspunkt zu Gotteserkenntnis und Gottesverbun-
denheit, der in seinen Augen die Inkarnation des Sohnes ist — durch jene
Inkarnation wird uns eine Lebensorientierung von auflen her ,demon-
striert — und der inneren und affektiven Erweckung und Anregung durch
den Geist. Durch die Inkarnation des Sohnes in Sichtbarkeit und Leiblich-
keit wird der Welt zwar ein Lebensmodell demonstriert, um aber zu dem
Sohn selber als transzendenter Wahrheit vorzudringen, ist nach dem um
einige Jahre zuvor geschriebenen De moribus ein durch den Geist inspirier-
tes Liebesverlangen nach der Wahrheit nétig.'® An diesem Unterschied
zwischen in- und auswendig hat Augustin stets festgehalten. Noch um 420
macht er in seinem Johanneskommentar ausdriicklich einen Unterschied zwi-
schen ,einer gewissen inneren Manifestation Gottes“ und der ,Manifestation
des Sohnes im Fleische®. Letztere konnte, im Gegensatz zu der ersteren, auch
von Menschen wahrgenommen werden, die in keiner Vertrauensrelation zu
Gott stehen.!t?

Eine derartige affektive Vertrauensrelation aufzubauen und instandzu-
halten ist nun das Werk des Geistes, ,eine Gunst und Gabe, welche speziell
dem heiligen Geist zugeschrieben wird“.®® Dafl nach Epist. 11 besonders
darin sein Heilswerk von dem des Sohnes unterschieden ist, ergibt sich in-
direkt auch aus der — mit grofier Bescheidenheit prisentierten —** Erklirung,

17 Epist. 11, 4: ,disciplina hominibus erat necessaria, qua iuberentur et qua ad
modum formarentur. nam tamen id ipsum, quod per hanc disciplinam fit in homini-
bus, aut non esse possumus dicere aut non appetendum? sed scire prius intendimus,
et per quod coniciamus aliquid et in quo maneamus. demonstranda igitur prius
erat quaenam norma et regula disciplinae. quod factum est per illam suscepti
hominis dispensationem, quae proprie filio tribuenda est, ut esset consequens et
ipsius patris, id est unius principii, ex quo sunt omnia, cognitio per filium et
quaedam interior et ineffabilis suavitas atque dulcedo in ista cognitione permanendi
contemnendique omnia mortalia, quod donum et munus proprie spiritui sancto
tribuitur.” (CSEL 34, pars 1, 28.)

118 De morib. I 17, 31. Siehe oben Anm. 102.

19 In Jo. Ev. Tract. 76,2: ,Est ergo quaedam Dei manifestatio interior, quam
prorsus impii non noverunt, quibus Dei Patris et Spiritus sancti manifestatio nulla
est; Filii uero potuit esse, sed in carne ...“ (CC 36, 518).

120 Epist. 11, 4. Siehe oben Anm. 117.

121 Vgl. Epist. 11,2: ,cur ergo in mysteriis et sacris nostris hominis susceptio
filio tributa celebratur? haec est plenissima quaestio ita difficilis et de re tam
magna, ut nec sententia hic satis expedita nec eius probatio satis secura esse possit.
audeo tamen, si quidem ad te scribo, significare potius, quid meus animus habeat,
quam explicare, ut cetera pro ingenio tuo et familiaritate nostra... per te ipse
coniectes.” (CSEL 34, pars 1, 26).
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warum die Inkarnation speziell mit dem Sohn verbunden wird. Das ist ver-
stindlich, meint Augustin, weil er, der in der Schrift ,, Wahrheit® und ,, Weis-
heit* Gottes genannt wird, als das transzendente Modell und die transzen-
dente Formursache angesehen werden kann, als die species und forma, auf
die alle Dinge in ihrer Essenz oder Wesenheit, in ihrem Dies-oder-jenes-
sein zuriickverweisen. Von Normgestalt, Modell und idealer Form nun kann
man auch in Handwerk und Kunst sprechen. Wenn den Menschen also durch
die Inkarnation ein Modell und eine ideale Form fiir ihre Lebenskunst de-
monstriert wird, liegt es auf der Hand, dafl jene Inkarnation speziell mit
dem Sohn, der species und forma aller Dinge, verbunden wird.®** Grob
formulierend kénnte man sagen, dafi fiir Augustin in diesen Jahren —
wenigstens seit De moribus; in Cassiciacum laufen die Heilsfunktionen von
Sohn und Geist noch ineinander iiber und decken sich zum Teil — der Sohn
vor allem normierende und offenbarende Wahrheit ist, der Geist dagegen
einladende, zur Besinnung und Riickkehr anregende, mit dem Verlangen
nach Wahrheit erfiillende und zu definitiver Gottesverbundenheit vereini-
gende Liebe. Wichtiger aber als diesen Unterschied zu betonen scheint es
mir, in Anbetracht auch der Hartnickigkeit, mit der hier und da immer noch
tiber eine nichtheils6konomische Gottesidee und Trinititstheologie Augustins
geredet wird, die Ubereinstimmung des Sohnes und des Geistes wie auch
des Vaters in ihrem Einsatz, in ihrer Bedeutung und Relevanz fiir Mensch
und Welt zu akzentuieren.

Zusammenfassung

In den frithesten Texten, in denen Augustin mit Sicherheit iiber den Geist
spricht — es gibt auch Zweifelsfille, z. B. C. Acad. III 19, 42 — ist der Geist
affektive ,Anregung® und wahrheitsoffenbarender, im Innern des Men-
schen leuchtender ,Strahl® zugleich. Finerseits bewegt der Geist in De b.
vita 4, 35 als affektive , Anregung® den Menschen, sich an Gott zu erinnern,
ihn zu suchen und mit Vertreibung aller Unlust nach ithm zu diirsten,
andererseits erleuchtet der Geist als ,Lichtstrahl® das Innere des Menschen
und ldfic ihn die anfinglich fast blendende Wahrheit entdecken. Der Geist
ist also Erleuchtung und affektive Anregung zugleich. Die Affektivitit wird
nicht ausgeschaltet beim Suchen nach der Wahrheit. Im Gegenteil, was aus-
geschaltet und vertrieben wird, ist Lustlosigkeit. Was mitgeteilt wird, ist
Erwachen, Suchen und Diirsten, Verlangen und Begierde. Wo es keine Be-
gierde nach Wahrheit gibt, sagt Augustin in De moribus, wird diese nie
gefunden. Aber nicht nur das Verlangen, die Wahrheit zu entdecken und

122 Epist. 11,4: ,species, quae proprie filio tribuitur, ea pertinet etiam ad dis-
ciplinam et ad artem quandam, si bene hoc vocabulo in his rebus utimur, et ad
intellegentiam, qua ipse animus rerum cogitatione formartur. itaque quoniam per
illam susceptionem hominis id actum est, ut quaedam nobis disciplina vivendi et ex-
emplum praecepti sub quarumdam sententiarum maiestate ac perspicuitate insinu-
aretur, non sine ratione hoc totum filio tribuitur.“ (CSEL 34, pars 1, 27). Vgl. De
div. quaest. 83, quaest. 43 (PL 40, 28).



188 Untersuchungen

zu finden, wird auf das Wirken und die Inspiration des Geistes zuriickge-
fiihrt, sondern allmihlich auch die Freude, bei ihr zu verweilen und ihr —
d. h. der Wirklichkeit Gottes selber — anzuhingen und fir immer mit ihr
verbunden zu sein. Und auch dort sucht Augustin immer wieder nach neuen
Worten, um die Anwesenheit und den Ein-fluff (ad nos emanat; caritas
diffusa) des Geistes zu beschreiben: fruitio, unaussprechliche suavitas atque
dulcedo, voluptas, beatitudo, haerere, pax, caritas.

Wenn man die Schriften aus den Jahren 386-391 {iberblickt, zeigt sich,
daf} vor allem und in zunehmendem Mafle der affektive Einflufl des Geistes
auf den Menschen zur Sprache gebracht wird. Die andere Linie aus De
b. vita 4, 35, nimlich, dafl der Geist erleuchtet und die Wahrheit entdecken
und sehen liflt, wird, anders als bei Marius Victorinus, schwicher durchge-
setzt. Offenbarende Wahrheit wird vor allem und immer mehr mit dem
Sohn verbunden. Das indert jedoch, wie wir sahen, nichts daran, dafl bei
Augustin Wahrheit und menschliche Affektivitit sehr eng miteinander zu-
sammenhingen.

Dafl Augustins frithe Pneumatologie keine rein theoretische Abhandlung
iiber den Geist Gottes bildet, zeigte sich nicht nur aus bestimmten auffalli-
gen Parallelen mit seinen affektiv geladenen Bekenntnissen — rein metho-
disch gesehen, kann dies auch nicht mehr als eine nachtrigliche Bestitigung
bedeuten —, sondern zuallererst und unwiderleglich aus der menschen- und
lebensnahen Formulierung der betreffenden frithen Texte selber iiber den
zuriickrufenden und heimfithrenden Geist. Was Augustin auch noch sagen
wird {iber das innertrinitarische Verhiltnis des Geistes zu dem Vater und
dem Sohn — das wurde in diesem Aufsatz nicht untersucht —, schon jetzt ist
deutlich geworden, dafl der Geist fiir Augustin mehr ist als Gegenstand
trinitdtstheologischer Spekulation. Der Geist ist nicht weit weg, sondern
nahe. In ihm ,stromt“ Gott dem Menschen entgegen, erfiillt diesen mit
Sehnsucht, mit Suchen und Diirsten, treibt ihn an, wirbt um seine Zunei-
gung und versucht, mit Banden der Liebe ihn fiir immer mit sich zu ver-
binden. Im {ibrigen wurde auch deutlich, dal nach Augustins Auffassung das
Wirken des Geistes im Menschen heilsgeschichtlich bedingt ist durch die vom
Vater gewollte und aus Giite vorgesehene Inkarnation der Wahrheit Gottes.
Dieser Zusammenhang wurde von Augustin aber nicht ausgearbeitet. Wohl
ergab sich auch hier, daff der Sohn, der in C. Acad. III 19, 42 die Men-
schen durch Wort und Tat ,aufwedkte, mehr und mehr als offenbarende
Wahrheit angesehen wird — in Epist. 11 ist die Inkarnation ein Anhalts-
punkt zu ndherer Gotteserkenntnis und ein Modell fiir eine neue Lebens-
kunst —, wihrend, damit verglichen, der Geist, der in De b. vita 4, 35 noch
erleuchtender, wahrheitsoffenbarender ,Strahl“ Christi war, mehr und mehr
die Affektivitit und das Willensvermdgen des Menschen beseelt. In De
moribus fithrt die von ihm ,ausgegossene Liebe“ als Wahrheitsverlangen
auf den Sohn hin, wihrend in Epist. 11 mit dem Geist die ,unaussprechliche
suavitas atque dulcedo®, das Verweilen bei der durch die Inkarnation ver-
mittelten Wahrheit Gottes, in Verbindung gebracht wird.
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Augustin, dessen frithe Pneumatologie im gewissen Sinne zugleich ein
Stiick Autobiographie ist, denkt, wie wir sahen, trotzdem nicht rein indivi-
dualistisch {iber den Geist, sondern weltweit. Der Geist versucht seinen Ein-
fluff nicht nur in der Lebensgeschichte jedes einzelnen Menschen geltend zu
machen — Augustin spricht iibrigens meistens von ,wir“ und ,uns* —,
sondern in der Lebensgeschichte der Menschheit. Zwar wird noch wenig
ausgesagt iiber das Verhiltnis Geist-Kirche. Als Bischof von Hippo wird
Augustin aber, besonders in seinen jahrelangen Auseinandersetzungen mit
dem Donatismus, noch vollauf Gelegenheit haben, sich iiber dieses Thema
auszusprechen.

Was er vor 391 beziiglich des Geistes zur Sprache gebracht hat, ist iibri-
gens an sich schon der Mithe der Erwigung mehr als wert. Dabei miifite
man dann vielleicht auch noch den menschlichen Bedingungen Rechnung
tragen, die Augustin hier und da indirekt mit dem vollen und freien Wir-
ken des Geistes verbindet.!®® Zu beachten wiren seine Ideen iiber Katharsis
(viel mehr als strenge Aszese), die er als unentbehrlich erachtet, wie auch die
verschiedenen direkten oder indirekten Hinweise auf — meistens eigenes —
Beten, die dann und wann auf sehr natiirliche Weise mit dem jeweiligen
philosophischen oder theologischen Kontext verflochten sind. Auch hierin,
in dieser unbefangenen Verflechtung von Denken und Seufzen, zeigt sich die
Lebensechtheit seiner Theologie. Er denkt nicht nur iiber Gott, sondern,
angeregt und angehaucht durch den Geist, auf ihn hin.

12 Siehe z. B. De ord.II 8,25 (CC 29, 121); Sol. 1 6,12 f. (PL 32, 875 f.); De
v. rel. 12, 24 (CC 32, 202).



Kaiser Konrad II. und die Kirche

Ein Beitrag zur Historiographie des ersten Saliers*)

Von K. J.Benz

Kaiser Konrads II. (1024-1039) Verhiltnis zur Kirche wurde aufgrund
einiger negativer Auflerungen mittelalterlicher Geschichtsschreiber von den
Historikern der letzten 150 Jahre oft verzeichnet. Im Schatten seines spi-
ter kanonisierten Vorgingers Heinrichs II. und des durch die Finleitung
der Kirchenreform profilierten Sohnes und Nachfolgers, Heinrichs III.,
gesehen, wurde er mit strengerem Mafistab gemessen und verurteilt. Seit
H. Brefllaus meisterhafter Darstellung der Regierungszeit des ersten Saliers®
machten das Wort vom unkirchlichen Kaiser und dhnliche Formulierungen
die Runde,® und A. Fliche bezeichnete, von einem mifiverstandenen Wort
des Rodulfus Glaber ausgehend, Konrad II. als ,souverain sans foi“ ,ginz-
lich religitser Uberzeugungen bar®.?

Inzwischen ist man in der Beurteilung der kirchlichen Haltung Kaiser
Konrads II. vorsichtiger geworden,* und in den jiingeren Handbiichern zur
Kirchengeschichte betont man nur noch, dafl Konrad II. im Vergleich zu
Heinrich II. und Heinrich III. weniger fromm gewesen sei.® Diese Rehabili-

*) Es handelt sich um eine mit Anmerkungen versehene, gekiirzte und iiberar-
beitete Gastvorlesung in Bochum vom 30. 4. 76.

L H. Brefilan, Jahrbiicher des Deutschen Reiches unter Konrad II., 2 Bde., Leip-
zig 1879 und 1884.

2 Vgl. Th. Schieffer, Heinrich II. und Konrad II. Die Umprigung des Geschichts-
bildes durch die Kirchenreform des 11. Jahrhunderts: DA 8, 1951, S. 384-437; mit
einem Nachwort neugedruckt = Libelli 285, Darmstadt 1969, S. 46 ff., zitiert wird
nach dem Neudruck.

3 Vgl. Schieffer, Heinrich II. und Konrad II., S. 45; A. Fliche, La Réforme Gré-
gorienne, Bd. 1, Paris 1924, S. 101; vgl. ders., La Chrétienté médiévale (Histoire
du Monde, Bd. 7, 2), Paris 1929, S. 264 {.; zur Stelle bei Rodulfus Glaber, Histo-
riarum Libri quinque IV, Praefatio, ed. G. Waitz, (Ausziige) (MGH SS 7) Hanno-
ver 1846, S. 66, 7: ,Fide non multum firmus“ = unzuverlissig, unglaubwiirdig, vgl.
Schieffer, 2.2.0., S. 56 ff; K. F. Werner, Das hochmittelalterliche Imperium im poli-
tischen Bewufitsein Frankreichs (10.-12. Jahrhundert): HZ 200, 1965, S. 26 Anm, 2.
M. Vogelgsang, Der cluniacensische Chronist Rodulfus Glaber. Ein Beitrag zur clu-
niazensischen Geschichtsschreibung: StMGBOZ 67, 1956, S. 25-38, S. 277-297 u.
71, 1960, S. 151-185, bes. S. 157-159.

4 Vgl. etwa K. Jordan, in: Handbuch der Deutschen Geschichte, hg. von L.
Just, Bd. 1, Konstanz 1957, S. 51: ,Konrad war aber keineswegs ein unkirchlicher
Herrscher . . .©

5 Vgl. F. Kempf, in: Handbuch der Kirchengeschichte, hg. von H. Jedin, Bd. 3,
1, Freiburg 1966, S. 288; M. D. Knowles, in: Geschichte der Kirche, hg. von L. J.
Rogier, R. Aubert u. M. D. Knowles, Bd. 2, Einsiedeln 1971, S. 40 u. 49.
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tierung Konrads IL. ist das Verdienst von Th. Schieffer, der Andeutungen
vorausgehender Historiker aufgriff ® und mit dem Vorurteil vom ,unkirch-
lichen* Kaiser Schlufl machte.” Nach Schieffer ist Konrad II., der immer
»als der geistige Antipode zu dem Ménch auf dem Thron, als den das
Mittelalter den Kaiser Heinrich sehen wollte®,® erschien, das Opfer einer
durch die Kirchenreform des 11. Jahrhunderts umorientierten Geschichts-
schreibung geworden. Sein Handeln sei nachtriglich mit den MafBstiben der
gregorianischen Reform gemessen und verurteilt worden. Schieffer zeigte
auflerdem, daf der so verzerrt gezeichnete Kaiser andererseits bei den
Historikern des 19. Jahrhunderts wegen dieser angeblichen Haltung Sym-
pathien fand; denn fiir sie hatte ,der Tadel, den die strengen Kirchen-
minner des 11. Jahrhunderts auf Konrad II. warfen®, ,mehr oder minder
den Charakter eines Lobes“.? So wurde das Bild des ersten Saliers, der nach
Schieffer ,wie auf allen Gebieten, so auch in der Kirchenpolitik, in Kirchen-
herrschaft und Kirchenférderung, als gradliniger Fortsetzer Heinrichs II.
auf dem Hohepunkt der ottonischen vorgregorianischen Reichskirche® er-
scheint,'® gleich zweimal i{ibermalt, im 11. Jahrhundert von Rodulfus Glaber
und im 19. Jahrhundert von Harry Brefllau.!! Dieser Versuch Schieffers,
»das Bild des ,simonistischen® Konrads II. von der doppelten Uberma-
lung ... zu reinigen und diese Ubermalung selbst als einen geistesgeschicht-
lich erklarbaren Vorgang zu verstehen®,”* wurde von H. J. Vogt aufgegrif-
fen.® Vogt vermochte ,der aus einzelnen Beurteilungsfehlern der Literatur
abgeleiteten Ansicht, das bisherige Konradbild sei im ganzen falsch. ..
nicht beizupflichten®. Nach ihm ist vielmehr die Auffassung der Forschung
tiber Konrad II. ,grundsitzlich richtig und in den Quellen begriindet®. ,In
ihnen wird — vielleicht mit der einen Ausnahme der Vita Burchardi — die
kirchliche Haltung Konrads II. nicht mit dem Nachdruck hervorgehoben,
wie dies bei seinem Vorginger und seinem Nachfolger der Fall ist. Dabei
beobachten wir iiberall ein Zuriicktreten des Kaisers in rein kirchlichen
Fragen. Nach meiner Meinung hat dieser Umstand die Forschung zu ihrer
grundsitzlich richtigen Auffassung iiber den ersten Salier gefithrt.“™* Die
umwertenden Auflerungen der zeitgendssischen Historiographen haben, ,so
sehr sie auch Einflufl auf die Charakteristik Konrads II. gewannen, schwer-

8 Vgl. Schieffer, Heinrich II. und Konrad IL., S. 52 f., der besonders auf Ph.
Funk, Pseudo-Isidor gegen Heinrichs IT. Kirchenhoheit: HJ 56, 1936, S. 305-330,
S. 305 Anm. 1 hingewiesen hat.

7 Schieffer, Heinrich II. und Konrad II.

8 Schieffer, Heinrich II. und Konrad II,, S. 52.

9 Schieffer, Heinrich II. und Konrad II., S. 53 f.

10 Schieffer, Heinrich II. und Konrad II., S. 53.

1 Vel. Schieffer, Heinrich II. und Konrad IL., S. 54.

12 Schieffer, Heinrich II. und Konrad IL., S. 54.

18 H. J. Vogt, Konrad II. im Vergleich zu Heinrich 1I. und Heinrich III. Ein
Beitrag zur kirchenpolitischen und religios-geistlichen Haltung der drei Kaiser, Diss.
Frankfurt/M. 1957.

4 Vogt, Konrad II., S. 130.
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lich die Grundlage fiir dessen Beurteilung in der Literatur gebildet. Diese
wird man tiefer, und zwar in dem richtig erkannten Zuriicktreten des Kai-
sers bei kirchlichen Fragen zu suchen haben®.!®

Damit bin ich beim Kern meines Themas angelangt. Trotz aller durch
Vogt noch vertieft erkannten Kontinuitit der Ausiibung des Kirchenregi-
ments von Heinrich II. iiber Konrad II. zu Heinrich III. stehen sich in der
Beurteilung der Aussagen tiber die kirchliche Haltung Konrads II. nach wie
vor zwei Meinungen gegeniiber: 1. Nach Schieffer wurde das Bild Konrads
II. im Laufe der Geschichte zweimal iibermalt, nimlich: a) durch die kir-
chenreformerisch beeinflufite Historiographie des 11. Jahrhunderts und b)
durch die deutsche Geschichtsschreibung des 19. Jahrhunderts. 2. Fiir Vogt
ist es sicher, daf das Bild Konrads II. nicht verzeichnet ist, sondern der
Wirklichkeit entspricht, wie das in den zeitgendssischen Quellen zu be-
obachtende Zuriicktreten Konrads II. in ,rein kirchlichen Fragen® beweise.

Diese unterschiedliche Auffassung mag teilweise im Mafistab begriindet
sein, den man anlegt. Was ist die Norm, an der zu messen wire? Etwa das
immer wieder angefiihrte Engagement Heinrichs II., das man ja auch als
Einmischung in kirchliche Angelegenheiten und somit als ,unkirchlich®
qualifizieren konnte?!” Oder soll der energisch zupackende und ordnende
Heinrich II1., dessen Eingriffe in kirchliche Verhiltnisse man schon damals
als ,anmaflend®, also als ,unkirchlich® empfand, das Maf} angeben?!® Mit
anderen Worten: ist Konrads II. kirchliche Haltung an den beiden seine
Regierungszeit einrahmenden Extremfillen zu messen,'® oder aber muf} sie
nicht vielmehr unabhingig erfafit und in sich gewertet werden?

Neben der Frage nach dem Mafistab ist vor allem die Frage nach den
Quellen, die fiir die Beurteilung Konrads II. heranzuziehen sind, von Be-
deutung. Aus dem Textzusammenhang herausgenommene Formulierungen
und Pauschalurteile etwa eines Rodulfus Glaber und anderer gregoriani-
scher Quellen allein geniigen nicht,* zumal wenn der Eindruck entsteht, daf}
ein vorgefafites Urteil iiber Konrad II. fiir manche positive Aussagen iiber

seine kirchliche Haltung in zeitgendssischen und auch spiteren Quellen blind
machte.?

15 Vogt, Konrad II., S. 131.

16 Vogt, Konrad IL., S. 130.

1" Vogt, Konrad IL, S. 63 spricht vom ,Ubergewicht Heinrichs® gegeniiber dem
Papsttum; negative Stimmen zu Heinrichs II. Kirchenregiment ebd. S. 130-133.

18 Vel. Vogt, Konrad II., S. 134-136.

1 Vgl. Breflan, Jahrbiicher Konrads II., Bd. 2, S. 383422,

20 Vel. etwa 0. Anm. 3; zu den Motiven Glabers fiir seine Einstellung gegeniiber
Konrad IL vgl. Vogelgsang, Der cluniacensische Chronist, s.0. Anm. 3, S. 159.

21 Dafiir ein Beispiel: Breflan, Jahrbiicher Konrads II., Bd. 2, S. 389: ,Unter
den mannigfachen kurzen und schneidigen Auflerungen, die von ihm iiberliefert
sind, ist nicht eine, die nicht einen durch und durch laienhaften Charakter triige.”
Vgl. damit z. B. Wipo, Gesta c. 5, ed. Brefilan, s. u. Anm. 23, S. 26, 23, wo Wipo
Konrad II. u.a. ein Schriftwort in den Mund legt: ,Non auditores legis, sed fac-
tores iustificari.“ Vgl. Rom 2, 13.
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Im weiteren Verlauf der Darlegungen mdchte ich nun versuchen, anhand
einiger zum Teil sehr vernachlissigter mittelalterlicher Quellen die Ergeb-
nisse von Schieffer und Vogt zu erginzen bzw. zu modifizieren.

Wipos Gesta Chuonradi Imperatoris

Fiir die Beurteilung der kirchlichen Haltung Konrads II. steht uns zu-
nichst ,eine der besten Biographien weltlicher Fiirsten aus dem Mittelalter®
zur Verfiigung.® Der Biograph Konrads I1. Wipo (vor 1000 bis nach 1046),
Hofkaplan, hiufiger Begleiter des Kaisers, moglicherweise Erzieher Hein-
richs III., kannte Konrad II. aus personlichem Umgang.®® Er war ,der
klassische Verkiinder des in sich vollendeten Gottesgnadentums, sein Thema
sind die Christiani Imperii Laudes und das Wirken des Vicarius Christi
auf Erden, des Konigs, der als Gesalbter des Herrn zu einem anderen Men-
schen geworden ist.“ 2! Seine Gedanken entwickelte Wipo in den Gesta und
in seinen poetischen Werken.

Trotz aller oft einseitig hervorgehobenen Kritik Wipos an einzelnen kir-
chenpolitischen Entscheidungen Konrads II., die bei Zeitgenossen auch auf
Verstindnis stiefen und nicht unbedingt verurteilt wurden,* zeichnet Wipo
das Bild eines sich und sein Amt im Raume der Kirche, in der Nihe zur
Kirche verwirklichenden Herrschers, den er in dem seinem Werk vorange-
stellten Widmungsbrief Heinrich III. als Vorbild vor Augen stellt. Dies
ist umso gewichtiger, als die ,kirchliche Haltung® Heinrichs III., der in so
wichtigen kirchenpolitischen Fragen wie der Simonie und den Mafinahmen
gegen Erzbischof Aribert von Mailand von Anfang an anderer Meinung
war, Wipo bekannt war.”® Der wegen seiner vorziiglichen Herrschertugen-
den Gewihlte® ist zugleich der von Gott vorherbestimmte® und erwihlte

22 Vol, W. Wattenbach - R. Holtzmann - F. ]. Schmale, Deutschlands Geschichts-
quellen im Mittelalter. Die Zeit der Sachsen und Salier, 3 Bde., Darmstade 1967—
1971, Bd. 1, S. 78.

23 Uber Wipo und sein Werk: Wiponis opera, ed. H. Brefllan, (MHG SS schol.)
Hannover und Leipzig 21915, Einleitung S. VII-LIX; Wattenbach-Holtzmann-
Schmale, Deutschlands Geschichtsquellen, Bd. 1, S. 76-80; Bd. 3, S. 32%; M. Mani-
tius, Geschichte der lateinischen Literatur des Mittelalters, Bd. 2, Miinchen 1923,
S. 318-328; H. Beumann, Das Imperium und die regna bei Wipo, in: Aus Ge-
schichte und Landeskunde, Franz Steinbach zum 65. Geburtstag gewidmet, Bonn
1960, S. 11-36 = in: Wissenschaft vom Mittelalter, ausgewihlte Aufsitze, Koln-
Wien 1972, S. 175-200; W. Trillmich, Wiponis Gesta Chuonradi II. Imperatoris:
Ausgewihlte Quellen zur Deutschen Geschichte des Mittelalters, Freiherr-vom-Stein
Gedichtnisausgabe, hg. von R. Buchner, Bd. 11, Darmstadt 1968, S. 505-613, Ein-
leitung S. 507-518.

24 K. Bewmann, Die Historiographie des Mittelalters als Quelle fiir die Ideenge-
schichte des Konigtums: HZ 180, 1955, S. 449-488 = in Bewmann, Wissenschaft
vom Mittelalter, S. 201-240, S. 220.

% Vegl. Vogt, Konrad I1., S. 121 ff,, S. 128 f.

26 Vgl. Wipo, Gesta c. 8, ¢. 35 u. c. 36, ed. Brefilan, S. 30 f., 8. 55 u. S. 56; Epi-
stola, ebd. S. 4, 7-11; Prolog, ebd. S. 4, 19-28. S. 7, 14-18. 24-26.

¥ Wipo, Gesta c. 2, ed. Brefllax, S. 16, 6-8.

28 Wipo, Gesta c. 2, ed. Breflan, S. 20, 18 f.: ,Quem Deus omnipotens praedesti-
navit omnibus imperare.* Vgl. Cantilena Strophe 5a, ebd., S. 103.

Zischr. £. K.G. 4
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Herrscher.® Wipo scheut sich nicht, die Ablehnung der Wahl durch die
lothringische Partei unter Fithrung des Kélner Erzbischofs Pilgrim als einen
Versuch des Teufels zu brandmarken, die gottgewollte Wahl zu wverhin-
dern.”® Wir haben hier iibrigens das interessante Gegenstiick zur Bemerkung
des Rodulfus Glaber, daff Konrad nur mit Hilfe des Teufels so schnell habe
Kaiser werden kénnen.?

Durch Salbung und Weihe wird Konrad gleichsam umgewandelt und
gottlicher Macht teilhaftig.®* Er wird zum Gesalbten des Herrn,* dazu be-
stimmt, Gottes Volk zu leiten;* denn als Vicarius Christi® ist Konrad II.
nicht nur fiir Wohl und Frieden im Reich verantwortlich, eine Aufgabe, die
er nach Wipos Meinung gldnzend erfiillte,®® sondern auch fiir die ,Herde
der Rechtgldubigen®, die Kirche.” Er ist ,Verteidiger des wahren Glau-
bens®, der ,Christi Gesetz und Frieden ohne Gefahr der Irrlehre®® ver-
waltet.®®

Von einem guten Verhiltnis Konrads II. zum Klerus berichtet Wipo in
etwas verschliisselter, aber verstindlicher Weise. Er sagt, dafl der Herrscher,
obwohl ohne Kenntnis des Latein und ohne klerikale Bildung, dennoch
»klug die gesamte Geistlichkeit, liebenswiirdig und freundlich vor anderen,
mit gebithrender Festigkeit im Einzelgesprich“ belehrte Der Sinn dieser
Aussage scheint im Zusammenhang des 6. Kapitels der zu sein, in einer
rhetorischen Ubertreibung der angelernten Bildung des Klerus gegeniiber

2 Wipo, Gesta c. 2, ed. Brefllau, S. 20, 7: ,Vere Dei nutu electus est.“ c. 3, ebd.,
S. 22, 6: ,Dominus qui te elegit, ut esses rex super populum suum.® Cantilena
Strophe 5a u. 9b, ebd., S. 103 u. 104: ,Quem providentia Dei .. elegit regere gen-
tes.“ ,,Chuonrado christo Dei electo.®

30 Wipo, Gesta c. 2, ed. Breflan, S. 19, 25-28.

3L Rodulfus Glaber, Hist. Lib. IV, 2, ed. Waitz (MGH SS 7) S. 67, 4548,

% Wipo, Gesta c. 3, ed. Breffllan, S. 23, 16: ,,. ... pro caritate Dei quae te hodie in
virum alterum mutavit et numinis sui participem fecit.*
= % Wipo, Cantilena Strophe 4b, ed. Brelgau, S. 103: ,Cuonradus, pius unctus

omini®.

3 Wipo, Gesta c. 3, ed. Brefllan, S. 22, 6 {. s.0. Anm. 29.

3 Wipo, Gesta c. 3, ed. Breflan, S. 23, 1; c. 5, ebd., S. 26, 18 f.

3 Wipo, Versus pro obitu Vers 27 u. 42, ed. Breflau, S. 62.

4 Wipo, Cantilena Strophe 7, ed. Brefilan, S. 104: ,Gregi catholicorum hunc . . .
iussit fore patronum.®

38 Wipo, Gesta Prolog, ed. Breflau, S. 7, 3-8.

* Wipo, Gesta c. 6, ed. Brefilan, S. 28, 10-12: ,Ibique (in Aachen 1024) publico
placito et generali concilio habito divina et humana inra utiliter distribuebat.”

4 Wipo, Gesta c. 6, ed.Brefilan, S. 28, 15-18: ,Quamquam enim litteras ignora-
ret, tamen omnem clerum cum amabiliter et liberaliter palam, tum convenienti dis-
ciplina secreto prudenter instituit. Ubersetzung nach Trillmich, Wiponis Gesta,
s.0. Anm. 23, S. 557. Zur Frage der Bildung Konrads II. vgl. H. Grundmann,
Litteratus-illiteratus. Der Wandel einer Bildungsnorm vom Altertum zum Mittel-
alter: AKG 40, 1958, S. 1-65, S. 12. Vom Interesse Konrads II. auch an theologi-
schen Fragen konnte die Nachricht iiber ein ,in curte regia®, wohl in Gegenwart
des Konigs gehaltenes theologisches Streitgesprich zwischen dem jiidischen Leibarzt
Konrads II. und Waso von Liittich zeugen. Vgl. Anselmi Gesta episcoporum Leo-
diensium c. 44, ed. R. Koepke (MGH SS 7) Hannover 1846, S. 216; Brefilau, Jahr-
biicher Konrads II., Bd. 2, S. 342; Vogt, Konrad II., S. 96 f.
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die fast charismatische, auch den Klerus lenkende Weisheit Konrads II. her-
vorzuheben, von dem es kurz vorher hiefl, dafl er anlifilich der Thronbe-
steigung in Aachen ,in allgemeiner Fiirsten- und Kirchenversammlung
zweckmifig des kirchlichen und weltlichen Rechtes waltete®.*!

Auch dem missionarischen Auftrag des christlichen Herrschers zur Aus-
breitung des Glaubens wird Konrad II. in den Augen Wipos wenigstens
insofern gerecht, als er heidnisches Aufbegehren der Liutizen gegen das Chri-
stentum blutig rédchte, wofiir ihm Wipo in einem eigenen Preisgedicht den
Ehrentitel ,, Ultor fidei“ beilegt.®®

Immer wieder beruft man sich u.a. auf Wipo, um Konrad II. den Vor-
wutf der Simonie zu machen. Wipo berichtet {iber den einzigen noch sicher
nachweisbaren Fall von Simonie bei der Vergabe von Bischofssitzen*® an-
ldBlich der Neubesetzung des Bistums Basel nach dem Tode des Bischofs
Adalbero (12.5.1025). Hierbei sei plotzlich die ,,Simoniaca heresis® auf-
getaucht, aber ebenso schnell wieder verschwunden. Ausdriicklich sagt Wipo,
der Konig und die Kénigin hitten vom neubestellten Bischof Ulrich viel
Geld ,pro episcopatu® angenommen, nicht gefordert. Konrad habe danach
aber voll Reue Besserung gelobt und dies auch mehr oder minder gut ge-
halten.** Fiir das volle Verstidndnis der Worte Wipos mufl man den ganzen
Text, d.h. auch den nachfolgenden Satz mit beriicksichtigen. Wipo fiigt
nimlich hinzu, daff Heinrich III. sich genau an das Geliibde des Vaters ge-
halten habe.*® Diese Bemerkung darf nicht einseitig so verstanden werden,
als wolle hier Wipo das hervorragende Beispiel Heinrichs I1I1. dem falschen
Tun seines Vaters gegeniiberstellen. Vielmehr gehéren beide Teile der Aus-
sage zusammen, sie bedingen einander: Die plétzlich auftauchende simo-
nistische Hiresie wird nach einmaligem Versagen von Konrad II. erkannt
und wirksam bekimpft: ,cito evanuit®.*® Ursache des schnellen Verschwin-
dens der auftauchenden Simonie ist, das scheint Wipo aussagen zu wollen,

4 Wipo, Gesta c. 6, ed. Brefilau, S. 28, 10-12; s.0. Anm. 39. Ubersetzung nach
Trillmich, Wiponis Gesta, s.0. Anm.23, S. 557. Vgl. dazu Brefllan, Jahrbiicher
Konrads IL., Bd. 1, S. 38.

42 Wipo, Gesta c. 33, ed. Breflau, S. 53, 29; zur Frage des missionarischen Herr-
scherauftrages vgl. H. Bewmann (Hg.), Heidenmission und Kreuzzugsgedanke in
der deutschen Ostpolitik des Mittelalters (Wege der Forschung 7) Darmstadt 1963.

4 Vel. Schieffer, Heinrich II. und Konrad II., S. 56: ,Was die Bischife angeht,
steht jetzt also die Notiz Wipos iiber Ulrich von Basel allein da.®

44 Wipo, Gesta c. 8, ed. Breflan, S. 30, 35-31, 7: ,Ibi simoniaca heresis subito
apparuit et cito evanuit. Nam dum rex et regina a quodam clerico, nobili viro
nomine Uodalrico, qui ibi tunc episcopus effectus est, immensam pecuniam pro
episcopatu susciperent, postea rex in poenitentia motus voto se obligavit pro aliquo
episcopatu vel abbatia nullam pecuniam amplius accipere, in quo voto pene bene
permansit.“ Vgl. Brefilan, Jahrbiicher Konrads II., Bd. 1, S. 84 f.; Vogt, Konrad
IS 426 4

4% Wipo, Gesta c. 8, ed. Brefilan, S. 31, 7-11: ,Sed filius eius tertius Heinricus,
qui postea rex et augustus effectus est, optime et sine omni scrupulo patrium votum
expiavit quia in omni vita sua pro omnibus dignitatibus ecclesiasticis unius oboli
precium non dicitur adhuc accepisse.”

46 Wipo, Gesta c. 8, ed. Breflau, S. 31, 1.

4‘



196 Untersuchungen

das Geliibde Konrads II., das von diesem schlecht und recht, von seinem
Sohn aber voll und ganz eingehalten wurde. Mit anderen Worten, Konrads
Versprechen nach einmaligem Fehltritt ist in der Darstellung Wipos der
Grund fir das Verschwinden der Hiresie. Ob nicht dieser Text, bei allem
berechtigten Tadel an einem einmaligen Versagen, in den Augen Wipos
eher ein Lob fiir den Kaiser enthilt als einen Vorwurf, also letztlich eine
positive Charakterisierung?

So wie Konrad II. im Einklang mit der Kirche gelebt hat, so ist auch,
nach Wipo, sein Sterben als ein vorbildlich christliches ganz in den Rahmen
des kirchlichen Lebens hineingestellt: Der Kaiser, der am 4. Juni 1039, am
Pfingstmontag, sein Ende herannahen sieht, bekennt unter Trinen 6ffent-
lich seine Schuld, empfingt die heilige Kommunion und stirbt ,im Glauben
stark® bis zuletzt.*”

Fassen wir den kurzen Uberblick aus Wipos Werk zusammen: Trotz ab-
lehnender Stellungnahme Wipos ,gegen einzelne Ziige im Bild bzw. im
Handeln des Kaisers“*® bietet die Biographie im allgemeinen und in vielen
Einzelheiten das Bild eines ganz und gar christlichen Herrschers. Zur Cha-
rakterisierung Konrads als unkirchlich ist, bei Beriicksichtigung der Zu-
sammenhinge, in Wipos Gesta keine Handhabe gegeben.

Die Vita Leos I X.

Bei der Frage nach der Darstellung des Verhiltnisses Konrads II. zur
Kirche in zeitgenGssischen Quellen spielt eine Quelle eine wichtige Rolle,
die in diesem Zusammenhang fast ignoriert wird, nimlich die Vita Papst
Leos IX. (1048-1054), der als erster Papst die Reformideen des lothringi-
schen Monchtums nach Rom brachte® Der Verfasser dieser gemeinhin
einem sonst unbekannten Archidiakon Wibert von Toul zugewiesenen Vita ®
mufl zwar, nachdem die Versuche, sie Humbert a Silva Candida zuzu-
schreiben,” wohl als endgiiltig widerlegt anzusehen sind,” anonym bleiben.

47 Wipo, Gesta c. 39, ed. Brefilan, S. 59, 11-21.

48 Vogt, Konrad IL., S. 127.

4 Vita Leonis IX., PL 143, Sp. 465-504.

% Vgl. Wattenbach-Holtzmann-Schmale, Deutschlands Geschichtsquellen, Bd. 1,
S. 190 £, Bd. 3, S. 848 ff. 868. 64*. Manitius, Geschichte der lateinischen Literatur,
Bd. 2, S. 382-386.

8 H. Tritz, Die hagiographischen Quellen zur Geschichte Papst Leos IX. Eine
Untersuchung ihrer Uberlieferungs- und Entstehungsgeschichte: Stud. Greg. 4, 1952,
S. 191-364. S. 194-286: 1. Teil: Die Wibert zugeschriebene Vita S. Leonis IX.
papae (BHL 4818). Sein Ergebnis, abgelehnt von H. Hoffmann, Von Cluny zum
Investiturstreit: AKG 45, 1963, S. 165-209, S. 203-209: Exkurs iiber den Verfasser
der Vita Leonis IX., versuchte H. Hoesch, Die kanonischen Quellen im Werk Hum-
berts von Moyemmoutier. Ein Beitrag zur Geschichte der vorgregorianischen Re-
form (Forschungen z. kirchl. Rechtsgeschichte u. z. Kirchenrecht, Bd. 20) Kéln-
Wien 1970, S. 243-254: Exkurs zur Vita Leonis, mit neuen Argumenten zu be-
stitigen.

% Vgl. H. G. Krause, Uber den Verfasser der Vita Leonis IX. papae: DA 32,
1976, S. 49-85.
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Dies mindert jedoch die Bedeutung dieser um die Mitte des 11. Jahrhun-
derts * entstandenen Vita keineswegs.

Die Bedeutung der Vita Leos fiir die richtige Einschitzung der kirch-
lichen Haltung Konrads II. hat zuerst, soweit ich sehe, M. Pfenninger er-
kannt* In einem kurzen Satz unterstrich auch Tritz, ,dafl das Bild Kon-
rads II. in der Vita weitgehend dem Bild entspricht, das die Forschung
heute nach Beseitigung einer zweimaligen Ubermalung freigelegt hat“.*

So ist es verstindlich, dafl die Darstellung des Verhiltnisses Konrads IL.
zu Bruno in der Vita fir unsere Fragestellung von grofitem Interesse ist.
Soviel sei vorweg gesagt: Der Verfasser der Vita sah keinerlei Anlaf, sich
iiber Konrads Haltung in kirchlichen Fragen zu beklagen. Im Gegenteil,
,Konrad II. wirkt erstaunlicherweise in der Vita wie der Konig eines gol-
denen Zeitalters. Er wird ,gloriosus imperator?, ,victoriosus rex’, ,augustus
divae memoriae’, ,clarissimus princeps’ und ,regalis dulcedo® genannt®.**

Konrad II. schitzte Bruno nicht nur wegen verwandtschaftlicher Bezie-
hungen — er war ein Vetter zweiten Grades -, er war ihm zugleich ein
unentbehrlicher Ratgeber,”® dem er soviel Vertrauen schenkte, dafl er ihn
spiter als Bischof zusammen mit Poppo von Stablo mit Verhandlungen mit
dem franzosischen Konig beauftragte.®® Er schitzte ihn, jedenfalls nach der
Vita, auch wegen seiner Einstellung zur Frage der Kirchenreform so sehr,
dafl er ihn iiberreden wollte, seine Bischofsweihe aufzuschieben, um sie
gleichzeitig mit seiner Kaiserkrénung in Rom zu empfangen®, was Bruno
mit Riicksicht auf die Rechte seines Metropoliten zutriickwies.®

Dafl Konrad II. mit Bruno hohere Pline vorhatte und ithm ein reiches
Bistum gewiinscht hitte, wird in der Vita auffallend oft betont.”* Diese
Hervorhebung der Absichten Konrads II. und ihrer Vereitelung hat ihre
Bedeutung in der Gesamtargumentation der Vita. Nicht nur, daff sich hier
eine gute Gelegenheit bietet, die Bescheidenheit und Demut Brunos hervor-
zuheben, der sich ja vorgenommen hatte, mit einem noch so armen Bistum

58 Nach 1048 bzw. nach 1058, vgl. Krause, Uber den Verfasser, S. 73.

8¢ M. Pfenninger, Die kirchliche Politik Kaiser Konrads II., nach den Quellen
dargestellt, Diss. Halle 1880, bes. S. 39-42. Schieffer, Heinrich II. und Konrad II.,
S. 52; Brefillau, Jahrbiicher Konrads IL., Bd. 2, S. 388 Anm. 6.

5 Tritz, Die hagiographischen Quellen, s.0. Anm. 51, S. 256 f.

5 Hoffmann, Von Cluny zum Investiturstreit, s.0. Anm. 51, S. 208; vgl. Vita
Leonis IX., I c. 6, PL 143, Sp. 472 A; I c. 12, ebd., Sp. 479 B. 480 A; I c. 9, ebd,,
Sp. 476 B. D; vgl. ,imperialis serenitas“: I c. 8, ebd., Sp. 474 A.

57 Vgl. Vita Leonis IX.,, I c. 6, PL 143, Sp. 471D-472A; I c. 8, ebd., Sp.
473 C/D: ,consanguineus Bruno®; Sp. 474B u. C/D; I c. 9, ebd., Sp. 475 B: ,nepo-
tem suum sibi per omnia charissimum;“ Sp. 476 B: ,dulcissime mi nepos®.

%8 Vgl. Vita Leonis IX,, I c. 6, PL 143, Sp. 472 A/B.

8 Vita Leonis IX., I c. 14, PL 143, Sp. 483 A/B; vgl. Brefilan, Jahrbiicher Kon-
rads II., Bd. 2, S. 74-77; S. 74 f. Anm. 2.

8 Vita Leonis IX., I c. 12, PL 143, Sp. 479 B.

61 Vita Leonis IX., I c. 12, PL 143, Sp. 479 B/C.

82 Vita Leonis IX., I c. 6, PL 143, Sp. 472 B: ,,Quem cum quotidie deliberarent
incessanterque ambirent sublimare honore quam maximo®, vgl. I c. 8, ebd., Sp.
474B. C/D; 1 c. 9, ebd., Sp. 475 A. C. D. 476 B.
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zufrieden zu sein.”® Viel wichtiger ist, dafi der Verfasser den Anlafl der
Wahl Brunos zum Bischof wahrnimmt, um auf die Gefahr der Simonie und
ihre Abwehr zum Heil der Kirche hinzuweisen. Ja, mehr noch, hier wird,
versteckt zwar und zumeist indirekt, aber darum nicht weniger deutlich,
eine Grundsatzdiskussion iiber zwei wichtige Fragen gefiihrt, nimlich iiber
die Frage des Verhiltnisses zwischen der kanonischen Wahl eines Bischofs
und der Praxis der Bischofsernennung durch den Konig und iiber die Frage,
was Simonie ist, und wie man sich ihr gegeniiber richtig verhalten soll.

Wie sieht nun die Vita Konrads Haltung zu beiden Fragen? Bleiben
wir zunéchst bei der Frage nach dem Verhiltnis zwischen Bischofswahl und
Bischofsernennung. Auffallend oft wird betont, dafl Bruno einmiitig durch
Klerus und Volk von Toul gewihlt wurde.* Im Brief an den Konig be-
rufen sich denn auch die Vertreter der Kirche von Toul auf die Tradition
der ,canonica auctoritas“, auf Auflerungen der Pipste, die die freie
Bischofswahl forderten.® Damit wollen sie dem Herrscher verstindlich
machen, daff Bruno ,ihr Erwihlter® ist.% Und so wie Klerus und Volk
einstimmig Bruno wihlten, so ist auch der Brief an Konrad II., der ihm
von den ,a clero et populis“ bestimmten Boten iiberbracht wird %, Ausdruck
des gemeinsamen Begehrens der gesamten Dibzese.®®

Welche Funktion nun riumt die Vita bei diesem Vorgang dem Konig
ein? In der Darstellung der Vita kommt klar zum Ausdruck, dafi dem
Kénig nicht das Recht der Bestitigung oder Ablehnung der Wahl zustehe.
Nach der Wahl wendet man sich zwar an Konrad mit der Bitte um Be-
stitigung.® Die Vita ldfit aber keinen Zweifel daran, daf eine Ablehnung
der Wahl als Unrecht, als eine ,violentia® der ,terrena potestas®, als staat-
liche Willkiir, angesehen wiirde.”

8 Vita Leonis IX,, I c. 6 u. 9, PL 143, Sp. 472 B/C u. Sp. 475 C.

8 Vita Leonis IX., T c. 8, PL 143, Sp. 473 B: ,Extemplo clerus et populus . ..
concordi voto eademque sententia confoederatus ... Brunonem consonis et con-
tinuatis expetit vocibus. Hinc ... super tam unanimi electione sua dirigit impera-
tori apices.“ Vgl. ebd., Sp. 473 C/D. 474 B; I c. 9, ebd., Sp. 475 A.

% Vita Leonis IX., I c. 8, PL 143, Sp. 474 A: ... vel liberum de eo qui eos
recturus est debent habere judicium.® ,Nullus invitis et non petentibus ordinetur.*
Der erste Text, Coelestins I. Epistola ad episcopos Galliae, findet sich u.a. im De-
kret des Burchard von Worms, Decretum, lib. I. ¢. VII, PL 140, Sp. 551 C/D; der
zweite Text aus Leos Epistola 14, c. 5 findet sich, wie auch der erste, im Decretum
Gratiani wieder: Pars I. Dist. LXIII. c¢. XXXVI, ed. E. Friedberg, Corpus Juris
Canonici, Pars I., Decretum Magistri Gratiani, Leipzig 1879, Bd. 1, S. 247, u. Dist.
LXI. c. XIII. ebd.,, S. 231.

% Vita Leonis IX., I c. 8, PL 143, Sp. 484 A: , Ab isto suo electo®.

8 Vita Leonis IX., I c. 9, PL 143, Sp. 475 A.

% Vita Leonis IX., I c. 8, PL 143, Sp. 474 B: ,.... quae totius cleri, abbatum et
cunctarum congretationum, universique Leucae dioeceseos populi . . . desiderium . . .
Vgl. ebd., Sp. 473 D.

% Vita Leonis IX., T c. 8, PL 143, Sp. 473 B: ... deprecatorios . . . dirigit im-
peratori apices.” Vgl. Sp. 473 D. 474 A; Sp. 474 B: ,,...ipsum sibi concorditer solum
delegissent et ab imperatore exigerent ., .*

™ Vita Leonis IX., I c. 8, PL 143, Sp. 474 A: ,Contra tam evidentem et canoni-
cam auctoritatem, si posset eis terrena potestas violentiam inferre .. .%
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Nachdem so klare Fronten zwischen dem Recht des Kirchenvolkes auf
freie Wahl seines Bischofs und dem traditionellen Recht der Mitwirkung
des Konigs bei der Bischofsernennung aufgezeigt wurden, ist es interessant
zu sehen, wie Konrad II. sich, immer nach der Darstellung der Vita Leonis,
in diesem konkreten Falle verhilt.

Wir sahen schon, dafl die Wahl Brunos zum Bischof der armen Ditzese
Toul seine eigenen Pline durchkreuzen und daher ungelegen kommen
mufite. Konrad jedoch kassiert die Wahl nicht. Er respektiert sie, verlegt
sich aber zunichst aufs Bitten und versucht Bruno zur Ablehnung der Wahl
zu bewegen.” Erst als er damit nicht durchkommt, gibt er seine Zustim-
mung.”™ In der einmiitigen Wahl erkennt er nun das Votum der Ecclesia
Dei™, eine Entscheidung von oben. Vor allem durch den Brief aus Toul,
den Bruno dem noch zdgernden Konig vorlegt™, wird der letzte Wider-
stand Konrads II. gebrochen. Er, der schon vorher befiirchtet hatte, durch
Ablehnung der Wahl Gott selbst zu beleidigen™, stellt den Nutzen der
Kirche Gottes iiber seine eigenen Pline™ und gibt schliefilich unter Trinen
seine Zustimmung.”

Die Auffassung der Vita ist also klar: die kanonische Wahl hat den Vor-
rang vor den Verfiigungen des Herrschers. Und diese Ordnung wird von
Konrad II. respektiert. Das Bild, das hier von Konrad IIL. entworfen wird,
ist also das eines ganz den kirchlichen Rechtsvorschriften gehorchenden, das
Wohl der Kirche iiber eigene Pline setzenden Herrschers.

Fine oben kurz erwihnte kleine Begebenheit unterstreicht noch einmal
dieses Idealbild. Konrad II. versucht Bruno dazu zu iiberreden, seine
Bischofsweihe anlifilich der Kaiserkronung in Rom vom Papst zu empfan-
gen, was zweifellos als eine besondere Gunst gedacht war.* Bruno hingegen,
,servantissimus praeceptorum Dominicae auctoritatis® 8t zieht es vor, der
kanonischen Ordnung gemiB, die Weihe von seinem Metropoliten Erz-

7 Vita Leonis 1X., I c. 9, PL 143, Sp. 475 A; Sp. 476 B: ,Meam sententiam super
honore tuo, dulcissime mi nepos, iam diu deliberatam, superna video sententia
impugnari.”

72 Vita Leonis IX., I c. 9, PL 143, Sp. 475B/C: ,In tanta mentis fluctuatione
deprehensus, per legatos a latere suo directos, omnibus ingeniis inde iam saepe-
dicti domini Brunonis intentionem revocare est conatus . ..“; vgl. Sp. 476 A.

73 Vita Leonis IX., I c. 8, PL 143, Sp. 474 A.

74 Vita Leonis IX., I c. 9, PL 143, Sp. 475 A: ,Ecclesize eins (sc. Dei) tam una-
nimi voto.” ;

75 Vita Leonis IX., I c. 9, PL 143, Sp. 476 B: Text s. 0. Anm. 71.

76 Vita Leonis IX., I c. 9, PL 143, Sp. 476 B.

77 Vita Leonis IX., I c¢. 9, PL 143, Sp. 475 A: ,Timebat ne Deum offenderet, si
Ecclesiae eius tam unanimi voto repugnaret...”

78 Vita Leonis 1X., I c. 8, PL 143, Sp. 474 B: ,Et magis in hac parte attenderetur
Ecclesiae Dei utilitas quam illa quae secundum saeculum pertractabat altius eum
sublimare eius consanguinitas.®

7 Vita Leonis IX., I c. 9, PL 143, Sp. 476 B/C.

80 Vita Leonis IX., I c. 12, PL 143, Sp. 479 B.

81 Vita Leonis IX., I c. 12, PL 143, Sp. 479 C.
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bischof Poppo von Trier zu erbitten.® Auch hier gibt Konrad I1I. schlieflich
nach.®

Die zweite in der Vita behandelte Grundsatzfrage ist die nach dem We-
sen der Simonie und deren Ablehnung. Angesichts des immer wieder gegen
Konrad II. erhobenen Vorwurfs der Simonie ist das, was in der Vita dies-
beziiglich gesagt wird, von groflem Interesse. Wie sehr das Problem der Si-
monie den Verfasser der Vita beschiftigt, erkennt man daran, daf er in die-
sem Teil der Vita an drei Stellen expressis verbis darauf zu sprechen kommt.
Die hier vertretenen Meinungen iiber die Simonie werden als Gedanken
Brunos bzw. sogar als Auferungen Konrads IL. vorgelegt. Die Simonie gilt
als eine Krankheit, ,simoniaca pestis®,* die die Gewissen korrumpiert.®® In
der dreifachen Gestalt der ,venalitas a manu, ab obsequio, a favore®, in
der sie schon Gregor der Grofle, auf den sich die Vita beruft, gesehen hatte,
untergribt sie den Stand der kirchlichen Wiirdentriger so sehr, daf man nur
mit Mithe jemanden findet, der von ihr nicht befallen ist.®”

Die hier erkennbare Ablehnung simonistischer Praktiken teilt auch der
neuerwihlte Bischof von Toul, Bruno. Wir sahen schon, daf die hiufige Er-
wihnung der Gunst des Herrschers u.a. die Funktion hat, die absolute Inte-
gritit Brunos zu unterstreichen. Dieser betrachtet unter dem Einflufl der
Worte Gregors des Groflen die Gunst des Konigs und der Ko6nigin mit Arg-
wohn. Er befiirchtet, sich der Simonie, des ,munus ab obsequio®, des Erhalts
eines geistlichen Amtes als Lohn fiir erwiesene treue Dienste, schuldig zu
machen.®® Seine Furcht ist umso begriindeter, als er anscheinend unter seinen
Mitkaplinen am Hof diesbeziiglich die schlechtesten Erfahrungen gemacht
hatte.* Das sicherste Mittel, der Gefahr der Simonie zu entrinnen, ist fiir
Bruno der Vorsatz, gegebenenfalls ein armes Bistum jedem vom Herrscher
vorgesehenen reicheren vorzuziehen® bzw. der Wahl durch das Kirchenvolk
einer armen Didzese vor dem Vorschlag des Herrschers fiir ein reiches Bistum
den Vorzug zu geben, wie er es im Falle seiner Wahl zum Bischof von Toul

82 Vita Leonis IX., I c. 12, PL 143, Sp. 479 C.

8 Vita Leonis IX., I c. 12, PL 143, Sp. 479 C.

84 Vita Leonis IX., I c. 9, PL 143, Sp. 476 C.

8 Vita Leonis IX., I c. 9, PL 145.55p,475 /D sduamis, scum aliqua cor-
ruptela integrae conscientiae, id est quavis venalitate sublimari.©

8 Gregor der Grofie, Hom. in ev. I 4, 4, PL 76, Sp. 1092 A; Moralia in Job IX
34, PL 75, Sp. 888 D889 A. Vgl. zum Begriff der Simonie: J. Leclercq, Simoniaca
haeresis: Stud. Greg. 1, 1947, S. 523-530; G. Tellenbach, Libertas, Kirche und
Weltordnung im Zeitalter des Investiturstreites (Forschungen z. Kirchen- und Gei-
stesgeschichte, Bd. 7) Stuttgart 1936, S. 151-159, bes. S. 154 Anm. 3; G. Miccoli,
I1 problema delle ordinazioni simoniache e le Sinodi Laternanensi del 1060 e 1061:
Stud. Greg. 5, 1956, S. 33-81, S. 77-81: Appendice: La ,simoniaca haeresis® in
Pier Damiani e in Umberto di Selva Candida.

¥ Vita Leonis IX., I c. 9, PL 143, Sp. 475 D.

% Vita Leonis IX., I c. 6, PL 143, Sp. 472B: ,,...ipse ... coepit hoc suspectum
habere omnino, ne sibi divinitus imputaretur, guasi munus ab obsequio .. .©

8 Vita Leonis IX., I c. 6, PL 143, Sp. 472 B.

% Vita Leonis IX.,, I c. 6, PL 143, Sp. 472 B/C.
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als gegeben ansieht.” Ganz offenkundig will die Vita zeigen, dafl die Wei-
gerung Brunos, dem Wunsch Konrads II. gemif die Wahl zum Bischof von
Toul auszuschlagen, ihren tiefsten Grund hat in der radikalen Ablehnung
jeglicher Art von Simonie, eine Haltung, die dann auch spiter die konse-
quent antisimonistische Kirchenpolitik Brunos als Papst Leo IX. kennzeich-
net.’

Welches Bild von Konrad II. zeichnet in diesem Zusammenhang die Vita?
Zunichst wird deutlich gemacht, dafl Konrad II. von seinem iiberkomme-
nen Recht der Vergabe geistlicher Amter Gebrauch zu machen gedenkt. ,Im-
perialis suggestio® nennt Bruno den moglichen Vorschlag fiir ein reicheres
Bistum.” Aber die Absichten des Herrscherpaares werden als ,munus ab ob-
sequio” von Bruno zuriickgewiesen. In der Haltung Konrads II. tritt dann
unter dem Einflufl der Argumente Brunos und der Briefe aus Toul eine
Wende ein. Er erkennt, dafl sein Vorhaben dem Willen Gottes wider-
spricht*® und gibt Bruno zu verstehen, daf auch fiir ihn die Simonie eine zu
meidende Pest sei, und dafl Bruno eben nicht durch irgendwelche Art von
Simonie, sondern allein durch Gottes Gnade zum Bischof von Toul vorher-
bestimmt sei und so auch den Schandfleck der Simonie von seiner Dibzese
und den Dibzesanen fernhalte.?® Konrad II. gibt also nicht nur einfach nach,
sondern er erkennt die in Brunos Haltung ausgedriickte antisimonistische
Einstellung an und macht sie sich zu eigen.

Wir konnen somit feststellen, daf in der Vita Leos IX. hinsichtlich der
Haltung Konrads II. zur Simonie kein negatives Bild gezeichnet ist. Im Ge-
genteil, den eher positiven Eindruds, den die Vita hinterliflt, fafte H.
Hoffmann in dem Satz zusammen: ,Ja, die Worte, die er (Konrad I1.) zu
Bruno anlifllich der Erhebung auf den Stuhl von Toul spricht, lassen ihn ge-

radezu als Bekdmpfer der Simonie erscheinen“.?” Allerdings muf man diese

. Vita Leonis IX., I c.9, PL 143, Sp. 475D: ... nihil sibi tutius fore credidit,
quam populari electioni ad humilia se vel adversa attrahenti assentiri, et imperiali
suggestioni ad magna vel prospera incitanti reluctari.”

%2 Vgl. J. Drebmann, Papst Leo IX. und die Simonie. Ein Beitrag zur Unter-
suchung der Vorgeschichte des Investiturstreites (Beitrige zur Kulturgeschichte des
Mittelalters und der Renaissance, hg. v. W. Goetz, Bd. 2) Leipzig und Berlin 1908,
Neudruck Hildesheim 1973.

93 Vita Leonis IX., I c.9, PL 143, Sp. 475 D.

9 Vita Leonis IX,, I c. 6, PL 143, Sp. 472 B.

% Vita Leonis IX., I c. 9, PL 143, Sp. 476 B: , Meam sententiam super honore tuo,
dulcissime mi nepos, iam diu deliberatam, superna video sententia impugnari, imo
expugnari.”

% Vita Leonis IX., I c.9, PL 143, Sp. 476 C: ,Tu tamen gratia Dei contentus,
gua sola crederis ad illius Ecclesiae regimen praeelectus nullo venalitatis modo,
nec ipsius coniugis meae, nec cuiusvis mortalium tuae parti concilies affectus, ne
hinc ex te per omnes tibi credendas oves serpat huius simoniacae pestis naevus.
Nach Breflan, Jahrbiicher Konrads II., Bd.1, S.192 Anm.3 kann Konrad I
diese Rede nicht gehalten haben. ,Doch ist sie wohl nicht ganz frei erfunden; was
da von den affectus coniugis meae gesagt wird, pafit zu Gisela’s EinfluR auf die
Ernennung der geistlichen Wiirdentriger, . .. ganz vortrefflich.®

7 Hoffmann, Von Cluny zum Investiturstreit, s. 0. Anm. 51, S. 208; vgl. Hoesch,
Die kanonischen Quellen, s. 0. Anm. 51, S. 251.

i
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Auffassung etwas nuancieren. Es ist ndmlich, wie schon gesagt, in der Vita
Leos IX. hinsichtlich der Haltung Konrads II. zur Simonie eine Wandlung
zu beobachten. Erst unter dem Eindruck der hartnickigen Weigerung Brunos
und seiner Argumente wandelt sich die Auffassung Konrads, die dann aller-
dings sogar als ausgesprochen antisimonistisch erscheint.”® Diese Feststellung
ist m. E. besonders wichtig; denn sie entspricht im wesentlichen der auch von
Wipo berichteten Wandlung der Einstellung Konrads II. zur Simonie: Nach
dem plétzlichen Auftauchen der Simonie anlaflich der Ernennung des Bi-
schofs Ulrich von Basel verschwindet diese ebenso schnell wieder infolge des
antisimonistischen Versprechens, das Konrad II. voll Reue ablegt.” Beide
Ereignisse, die Ernennung Ulrichs zum Bischof von Basel und Brunos zum
Bischof von Toul, fallen in den Anfang der Regierung Konrads (Juni 1025
und April/Mai 1026). Nach den beiden sich erginzenden Zeugnissen, tibri-
gens iiber Vorginge im gleichen siidwestdeutschen Raum, wird also Konrad
ein Wandel in seiner Einstellung zur Simonie zugeschrieben. Man wird dem-
gemifl die allgemeine Aussage iiber Konrads II. simonistische Praxis doch
mit etwas mehr Skepsis weitergeben miissen als bisher tiblich.

Das Zeugnis der Vita Leos IX. iiber Konrad II. 14t sich wie folgt zu-
sammenfassen: In der Vita Leos IX. wird ein durchaus positives Bild des
Verhiltnisses Konrads II. zur Kirche gezeichnet. Er ordnet sich und sein
tiberliefertes konigliches Recht, was die Wahl und Bestellung Brunos be-
trifft, den von den kirchlichen Reformkreisen vertretenen Auffassungen iiber
Bischofswahl und Simonie unter und erkennt somit diese Grundsitze de
facto an. Eine negative Verzeichnung der kirchlichen Haltung Konrads II.
unter dem Einflufl vorgregorianischer oder gregorianischer Reformideen laf8t
sich dabei nicht erkennen. Im Gegenteil, die positive Darstellung der Er-
hebung Brunos zum Bischof von Toul unter Konrad II. hat manchen Wider-
spruch herausgefordert und dem Verfasser sogar den Vorwurf der ,/Ten-
denzliige® eingebracht. Eine unvoreingenommene Betrachtung zeigt aber,
daf} solche Vorwiirfe nur schwer zu beweisen sein diirften. Vielleicht miissen
wir doch in diesem Zusammenhang liebgewordene Denkklischees aufgeben.!®

Konrads I1. Besuch in Montecassino 1038
nach der Chronik von Montecassino

Ein Text, der fiir das Bild, das man sich von Konrads II. Verhiltnis zur
Kirche um die Wende vom 11. zum 12. Jahrhundert, d.h. also in der Zeit
des Investiturstreites, machte, von Bedeutung ist, ist der Bericht {iber den
Besuch des Kaisers in Montecassino, wie er in der Chronik von Montecas-

98 Vgl. Hoesch, Die kanonischen Quellen, s. 0. Anm. 51, S. 251.

" Wipo, Gesta c. 8, ed. Brefilan, S. 30 f., 5. 0. S. 195.

100 Vel, W, Martens, Die Besetzung des pipstlichen Stuhls unter den Kaisern
Heinrich III. und Heinrich IV., Freiburg 1887, Neudruck Frankfurt/M. 1966,
S.25-34; dagegen: Drebmann, Papst Leo IX., s.o. Anm.92, S.6, S.50-63 P.
Schmid, Der Begriff der kanonischen Wahl in den Anfingen des Investiturstreites,
Stuttgart 1926, S. 78-83.
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sino iiberliefert ist.!** Er gehért zu dem Teil der Chronik, der auch nach der
neueren Forschung noch von der Hand des cassineser Bibliothekars und spi-
teren Kardinalbischofs Leo von Ostia stammt und von diesem im Auftrag
des Abtes Oderisius zwischen 1099 und 1103 geschrieben wurde.’*? Es han-
delt sich also um einen Text, der ca. 60 Jahre nach den Ereignissen aufge-
zeichnet ist, wobei Leo sich des im Kloster vorhandenen Materials bediente.

Die Geschehnisse sind kurz folgende: Auf seinem 2. Italienzug, 1036—
1038, begibt sich Konrad II. auf Bitten der M&nche nach Montecassino, um
das Kloster gegen die Ubergriffe des Fiirsten Pandulf IV. von Capua in
Schutz zu nehmen. Er stattet noch vor dem 13. Mai 1038 zusammen mit
seiner Gemahlin und der Schwiegertochter dem Kloster einen Besuch ab.
Spiter regelt er im Lager bei Alt-Capua die Angelegenheiten des Klosters,
bestimmt einen neuen Abt und nimmt die Abtei durch eine Bestitigungs-
urkunde, ausgestellt in Benevent am 5. Juni, in seinen besonderen Schutz.!”

Im Bericht der Chronik lassen sich zwei Aspekte deutlich trennen. Wir
konnen den Text lesen im Hinblick auf das, was darin iiber Konrads II.
personliche Haltung, seine Frommigkeit usw. gesagt ist. Davon gesondert ist
zu betrachten seine Haltung zur Neuwahl eines Abtes fiir das Kloster. Ich
werde die beiden Aspekte getrennt behandeln.

Wie erscheint also zunichst inmitten der durch den Investiturstreit und
die voranschreitende Kirchenreform verinderten kirchenpolitischen Atmo-
sphire das Bild des angeblich ,unkirchlichen® Herrschers, das ja gerade
durch die Kirchenreformer entstellt worden sein soll? Vorweg sei gesagt,
daf} keinerlei Abneigung gegen Konrad II. zu spiiren ist. Im Gegenteil. Das
Kommen Konrads II. wird als Erh6rung des Gebetes um Befreiung von der

Unterdriickung durch Fiirst Pandulf IV. von Capua bezeichnet.** Als Kon-

rad II. Anfang 1037 in Mailand weilt, wenden sich die Mdnche erneut voll
Vertrauen an ihn mit der Bitte, nach Montecassino zu kommen und Ab-
hilfe zu schaffen.®® Nach Aussagen der Chronik finden die Bitten Gehor.
Die Begriindung fiir diese positive Entscheidung kleidet Leo in die fiir Kon-

101 Chronica Monasterii Casinensis II c. 63, ed. Ph. D. Wattenbach (MGH SS 7),
Hannover 1846, S. 670-672.

102 Vgl. Wattenbach-Holtzmann-Schmale, Deutschlands Geschichtsquellen, Bd. 3,
S. 900-908, S. 902; zur Geschichte der Chronik des Leo von Ostia, ihrer Fortsetzung
durch Guido und mehrerer Uberarbeitungen durch Petrus Diaconus (1107— nach
1140): H. Hoffmann, Studien zur Chronik von Montecassino: DA 29, 1973, S. 59—
162, bes. S.101, S.113-118. Damit sind frithere Untersuchungen von H. Klewitz,
Petrus Diaconus und die Montecassineser Klosterchronik des Leo von Ostia: AUF
14, 1936, S. 414-453, und W. Smidt, Die vermeintliche und die wirkliche Urgestalt
der Chronik Leos von Montecassino: QFIAB 28, 1937/38, S. 286-297 iiberholt. Der
Text von Clm 4623 = 1. Rezension erscheint in der Ausgabe von Wattenbach als
Lesart 1. Zur Chronik vgl. auch W. Wiibr, Die Wiedergeburt Montecassinos unter
sseinem ersten Reformabt Richer von Niederaltaich: Stud. Greg. 3, 1948, S. 369-450,

. 399—401.

193 Die Vorginge im einzelnen bei Brefilan, Jahrbiicher Konrads II, Bd. 2, S.
305-313.

104 Vol, Chronica II c. 63, ed. Wattenbach, S. 670, 10-14.

105 Chronica II c. 63, ed. Wattenbach, S. 670, 15-21.
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rad II. lobenden Worte: ,ut erat valde piissimus“.!®® Nach vergeblichen Ver-
handlungen durch Gesandte erscheint schliefilich Konrad II. persénlich mit
einer Armee vor Montecassino und in Capua, um Recht und Ordnung wie-
derherzustellen.??

Im Kloster erwartet man die Ankunft Konrads als ,Tag der Befrei-
ung“.1*® Mit gebithrenden Ehren wird der Kaiser in der Curia des Klosters
am Fufle des Berges empfangen und aufgenommen.'®® Am folgenden Tag
steigt Konrad mit seiner Gemahlin und der Schwiegertochter hinauf zum
Kloster, ,beato Benedicto eiusque concregationi se commendaturus®.1® Auch
hier folgt ein ehrenhafter und jubelnder Empfang mit Gebet, wie es in der
Regel des hl. Benedikt fiir den Empfang von Gisten vorgesehen ist.!!!
~Post orationem® zieht der Kaiser in den Kapitelsaal, um zu den Ménchen
zu sprechen.”? Die Monche werfen sich vor ihm nieder und sagen ihm, dafl
sie seine Ankunft erwartet hitten, wie die Seelen der Gerechten die Ankunft
des Erlgsers in der Vorhélle.!® Auch in diesem Gestus der Ménche diirfen
wir, aufler den Konrad zugedachten Ehrungen, einen Teil des Ritus er-
kennen, den die Regel fiir die Aufnahme von Gisten vorschreibt.!* Konrad
ist zu Tranen geriihrt: ,lacrimis imperatore suffuso“*® und versichert den
Mbénchen, er sei eigens gekommen, um dem Kloster St. Benedikts die frithere
Freiheit wiederzugeben. Dann empfiehlt er sich ,devotissime® dem Gebet
der Monche, l48t als Gastgeschenk eine kostbare goldverbrimte Purpurdecke
auf dem Altar des hl. Benedikt niederlegen, beordert zwolf Monche zur
Regelung der Angelegenheiten ins Lager nach Capua und zicht, nachdem er
um den Segen gebeten hat — ,petita benedictione® — nach Capua.'®

Soweit der Bericht iiber Konrads II. Besuch in Montecassino. Wenn auch
diesem Bericht die Uberschwenglichkeit fehlt, wie wir sie beim Bericht iiber
den Besuch Heinrichs II. 1022 vorfinden,''” so diirfen wir doch sagen, daf}
ein durchaus positives Bild der religidsen Personlichkeit Konrads I1. gezeich-
net ist. Dieser Eindruck verstarkt sich noch, wenn wir lesen, was iiber die
Rolle Konrads II. bei der anstchenden Abtswahl berichtet wird. Im Lager,
das Konrad II. an Pfingsten in Alt-Capua bezieht, erscheinen die bestellten
zwolf Monche und bitten, daff ihnen ein neuer Abt gegeben werde: ,,abba-

106 Chronica II c.63, ed. Wattenbach, S.670, 21; dieser sehr aussagekriftige
Text steht bei Vogt, Konrad II., S.5 in der Anm. 5, ohne jeden Versuch, ihn fiir
Konrad II. positiv zu deuten.

107 Chronica II c. 63, ed. Wattenbach, S. 670, 21-33.

108 Chronica II c. 63, ed. Wattenbach, S. 670, 33-38.

109 Chronica II c. 63, ed. Wattenbach, S. 671, 1.

110 Chronica II c. 63, ed. Wattenbach, S. 671, 2-3, Lesart 1.

23] I}enedicti Regula c.53, 4, 5 u. 8, ed. R. Hanslik, (CSEL 75), Wien 1960,
81234

12 Chronica II c. 63, ed. Wattenbach, S. 671, 4.

13 Chronica II ¢. 63, ed. Wattenbach, S. 671, 4-8.

112 Benedicti Regula ¢.53, 7, ed. Hanslik, S. 124: ,Inclinato capite vel prostrato
omni corpore in terra Christus in eis adoretur, qui et suscipitur.”

15 Chronica II c. 63, ed. Wattenbach, S. 671, 8.

148 Chronica II c. 63, ed. Wattenbach, S. 671, in der Reihenfolge der Lesart 1.

17 Chronica II c. 42-45, ed. Wattenbach, S. 655-658.
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tem sibi ante omnia constitui postulantes“.!® Die Situation ist unter zwei
Aspekten interessant. Da das Kloster einen rechtens bestellten Abt hat, ist
an sich fiir eine Neuwahl kein Platz. Andererseits will man den Giinstling
des Klosterbedriickers Pandulf loswerden. Nachdem Abt Basilius zu Fiirst
Pandulf geflohen ist,""? bietet sich dazu die Gelegenheit. Wihrend des Be-
suches Konrads im Kloster war von der nétigen Abtswahl noch nicht die
Rede gewesen. Nun besinnt man sich auf die Rolle des Herrschers bei der
Vergabe hoher Kirchendmter und versucht so gleichsam die Verantwortung
auf Konrad II. abzuschieben, der sie zunichst zuriidkweist. Ohne auf die
historischen Probleme der Wahl des Abtes Richer einzugehen,'®® mochte ich
nur zeigen, wie sich im ganzen Vorgang der Abtswahl das Bild Konrads II.
darstellt.

Nach der Chronik geht die Neuwahl des Abtes eindeutig von den Mén-
chen aus. Sie sind es, nicht Konrad, die nach einem neuen Abt verlangen.
Sie bitten also den Kaiser, ihnen einen Abt zu bestellen.”! Es klingt eigen-
artig, wenn hier in der Chronik, die doch zwei Generationen nach den Er-
eignissen und in dem im Gefolge des Investiturstreites verinderten kirchen-
politischen Klima niedergeschrieben wurde, die Dinge so dargestellt sind,
dafl die Ménche sich an den Kaiser wenden und um einen neuen Abt bit-
ten. Noch eigenartiger ist die Darstellung der Reaktion Konrads II. Er weist
die Monche darauf hin, dafl sie sich einen Abt zu wihlen hitten: ,Eligite,
inquit, unum ex vestris“.!** In der zweiten Rezension der Chronik ist die
Reaktion Konrads noch markanter dargestellt. Er lehnt es glattweg ab, weil
es nicht seine Sache sei: ,Non est meum hoc, inquit, vos eligite unum ex

vestris“.!* Sachlich ist in beiden Versionen dasselbe gesagt: Konrad II./

mischt sich nicht von sich aus in die Abtswahl ein. Die Ménche wenden ein,
sie hitten keinen geeigneten Kandidaten und die Zeitwirren erforderten fiir
ein so bedeutendes Kloster einen sehr tiichtigen und einflufireichen Mann.!2¢
Er, der Kaiser, miisse ihnen einen Groflen aus seiner Umgebung als Vor-
steher geben: ,Et iccirco de suis magnum aliquem illis opportere praefi-
cere“."® Konrad II. soll also fast gegen seinen Willen moralisch gezwungen
werden, dem Kloster einen Abt zu geben. Freilich, der vorangehende Satz
macht die Situation verstindlich. Konrad II. wird nur deshalb um einen

48 Chronica 11 c. 63, ed. Wattenbach, S. 671, 22 £., Lesart 1.

49 Chronica II c. 63, ed. Wattenbach, S. 671, 18 ff.: ,Interea Pandulfus... una
cum abbate swo in roccam sanctae Agathe... arrepta fuga se contulit.“ = Les-
art 1. Zu Abt Basilius vgl. H. Hoffmann, Die iltesten Abtslisten von Montecassino:
QFIAB 47, 1967, S. 224-354, S. 311-313.

120 Vol. dazu Hoffmann, Die iltesten Abtslisten, S. 313-316.

121 S 0. Anm. 118.

122 Chronica II c. 63, ed. Wattenbach, S. 671, 23 f., Lesart 1.

123 Chronica II c. 63, ed. Wattenbach, S.671, 23 f. Nach Brefllau ist hier der
urspriingliche Text ,nachtriglich im Sinne des gregorianischen Zeitalters tendenzids
umgestaltet”, Jahrbiicher Konrads II., Bd.2, S.312 Anm.2; zur Frage der ver-
schiedenen Rezensionen vgl. Hoffmann, Studien, s. 0. Anm. 102, S. 109-113.

24 Chronica 11 c. 63, ed. Wattenbach, S. 671, 24 f.

125 Chronica II c. 63, ed. Wattenbach, S. 671, 25 £.
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Abt gebeten, weil man in den eigenen Reihen keinen geeigneten Kandidaten
findet. Dieser lehnt das Ansinnen erneut ab. Erneut weist er die Monche auf
ihr Recht und ihre Pflicht hin, sich, ihrer Regel gemif}, selbst einen Abt aus
ihrer Mitte zu wihlen: ,Nequaquam, ait, sed de congregatione vestra sicut
beati Benedicti regula praecipit idoneum vobis abbatem eligite®.’® Aufler-
dem erkldrt er, dafl er im Augenblick keinen geeigneten Mann zur Verfii-
gung habe: ,Non enim ad praesens habeo quem vobis debeam dare®.!®
Auch hier wird die grundsdtzliche Aussage im Hinweis auf die Wahl nach
der Regel durch den Zusatz abgeschwicht. Man méchte erginzen, hitte Kon-
rad II. einen geeigneten Kandidaten gehabt, er hitte nicht gezdgert, diesen
zu benennen, so wie die Ménche nicht um einen Abt gebeten hitten, wenn
sie einen geeigneten Nachfolger fiir Basilius gehabt hitten. Die konkrete
Situation erkldrt also das Benehmen der beiden Seiten. Fiir die Gesamtbe-
urteilung des Textes scheint es mir wichtig, dies zu bedenken.

Der weitere Verlauf der Ereignisse zeigt auch, daf} die Bestellung eines
Abtes fiir Konrad eine verantwortungsvolle Sache war. Von der Kaiserin
unterstiitzt, erbitten sich die Ménche Richer von Niederaltaich, der bereits
Abt von Leno war, als Abt fiir ihr Kloster.*® Konrad straubt sich zunichst

| heftig, weil er Abt Richer nicht verlieren mochte. Es gelingt aber den Mon-
chen, ithn umzustimmen,®® so dafl Konrad ihnen Richer zum Abt bestellt.
Der élteste Text sagt: ,In abbatem eligendum fratribus tradidic“.!® Es sei
noch einmal wiederholt: Nach Aussage der Chronik dringt Konrad II. dem
Kloster keinen ungewollten Abt auf; er erfillt nur das Verlangen der
Mébnche und gibt durch die Bestellung des Abtes Richer ihren Bitten nach.

Die Darstellung der Wahl Richers und der Rolle, die dabei Konrad II.
spielt, ist unter zwei Gesichtspunkten fiir uns von Interesse: zunichst unter
dem Gesichtspunkt der Vorginge und dann unter dem der Person.

Bleiben wir zunichst bei der Darstellung der Vorginge. Der erste Ein-
druck, dafl der Bericht, so wie er niedergeschrieben ist, nicht in die Zeit
Konrads II. paft, tduscht insofern, als er, wie wir oben zeigten, der inne-
ren Logik nicht entbehrt. Er pafit zwar eher in die Zeit der gregorianischen
Kirchenreform, aber auch in die Konrads II. Breflau hat auf die Mdglich-
keit hingewiesen, dafl der erste Text Leos von Ostia spiter tendenzibs im
Sinne der gregorianischen Kirchenreform umgestaltet worden sei.’® Diese
Anderungen sind so gravierend nicht. Der Kern des ersten Entwurfs blieb
unangetastet, weil er schon geniigend ,gregorianische® Substanz enthielt.
Daneben aber weist er, auch in der bearbeiteten Gestalt, so viele Merkmale

126 Chronica II c. 63, ed. Wattenbach, S. 671, 27 {.

127 Chronica II c. 63, ed. Wattenbach, S. 671, 28, Lesart 1. Dieser Text fehlt in
den spiteren Rezensionen. Auch diese Anderung sieht Brefllau im Zusammenhang
mit der gregorianischen Bewegung: Jahrbiicher Konrads II., Bd. 2, S. 312 Anm. 2.

128 Chronica II c. 63, ed. Wattenbach, S. 671, 28-30, Lesart 1.

129 Chronica II c. 63, ed. Wattenbach, S. 671, 30-32: »ouper quo imperator valde
mestificatus: erat enim sibi nimium et carus et utilissimus, quamvis primo negare
satis institerit, victus demum monachorum vel ratione vel precibus, annuit.”

130 Chronica II c. 63, ed. Wattenbach, S. 671, 33, Lesart 1.

131 Breflau, Jahrbiicher Konrads II., Bd. 2, S. 312 Anm. 2.
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der ehemals praktizierten koniglichen Kirchenhoheit auf, dafi man sich
wundert, dafl diese nicht auch der Umarbeitung zum Opfer fielen. Dies ist
m.E. nur dadurch zu erkldren, dafl wir einen Bericht vor uns haben, der
sich an einer alten Uberlieferung des Klosters orientiert, die den Ereignissen
nahestand, einen Bericht also, der grofies Vertrauen verdient. ,Dieser Be-
richt ist so konkret und detailliert, dafl er auf einer guten Tradition fufien
mufd«.1%2

Trifft dies zu, dann gewinnt der Bericht des Leo von Ostia noch mehr an
Bedeutung auch fiir unsere Kenntnis von der Haltung Konrads IL. zur
Kirche: Leo schildert uns nimlich nicht nur, was man zu seiner Zeit von
Konrad hielt, sondern er hat uns moglicherweise aufgezeichnet, wie Konrad
wirklich war.

Fassen wir die Eindriicke von Leos Bericht iiber die Wahl Richers zu-
sammen, so diitfen wir sagen, dafl Konrad II. hier als der ideale christliche
Herrscher dargestellt ist. Er ordnet seine traditionellen herrscherlichen Rech-
te dem Recht der Kirche unter. Dies entspricht in etwa dem, was wir bei der
Analyse der Wahl Brunos zum Bischof von Toul in der Vita Leos IX. sahen.
Die Zeugnisse erginzen einander. Konrad II. erscheint als ein Herrscher,
der die Ideale der vorgregorianischen Kirchenreform kennt und danach han-
delt. Auch hier bei Leo von Ostia erscheint also keine negative Verzeich-
nung des Bildes der kirchlichen Haltung Konrads II.

Konrad I1. und sein Verhiiltnis zu den klésterlichen Reformbewegungen

Der Bericht Leos von Ostia iiber die Wahl des Abtes von Montecassino
ist auch wegen der gewihlten Personlichkeit und wegen der daraus zu er-
schlieenden Haltung Konrads II. zu den monastischen Reformbewegungen
interessant, Abt Richer (1038-1055) ist nimlich ein Vertreter der Gorzer
Reform in der Ausrichtung Niederaltaichs, und nicht von ungefihr beginnt
mit seinem Abbatiat eine neue Bliiteperiode des Klosters Montecassino.!®
Konrad TI. hatte ihn zwischen 1027 und 1033/35 zum Abt des norditalieni-
schen Klosters Leno bei Brescia gemacht,' wo er einer der wenigen deut-
schen Prilaten war, die die Interessen des Kaisers im Gebiet des Erzbistums
Mailand vertraten.!3

Richer mufl in Leno, dessen Leitung er auch als Abt von Montecassino
beibehielt, so gut gewirkt haben, dafl sein Ruf zu den Mdnchen von Monte-
cassino gedrungen war.”®® Er muf} ihnen als der geeignete Mann erschienen
sein. Richer war als ,,de suis magnus aliquis® ein Mann, der Konrads Ver-
trauen besafl.™ Vom guten Verhiltnis zwischen Konrad II. und Abt Richer

122 Hoffmann, Die dltesten Abtslisten, s. 0. Anm. 119, S. 315.

138 Vel, Wiikr, Die Wiedergeburt Montecassinos, s. 0. Anm. 102, S. 369-450.

134 Vgl. K. Hallinger, Gorze-Kluny, Studien zu den monastischen Lebensformen
und Gegensitzen im Hochmittelalter, 2 Bde. (Studia Anselmiana XXII-XXV),
Rom 1950/51, Bd. 1, S. 174.

135 Vel. Brefilan, Jahrbiicher Konrads II., Bd. 2, S. 186.

138 Vel Wiihr, Die Wiedergeburt Montecassinos, s. 0. Anm. 102, S. 388-396.

137 Chronica IT c. 63, ed. Wattenbach, S. 671, 25 £.
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sagt die Chronik: ,Erat enim sibi nimium carus et in omnibus negotiis suis
utilissimus“.’*® Abt Richer war demnach fiir Konrad II. ein sehr brauch-
barer Mann, und er mufl ihm personlich sehr nahe gestanden haben — ni-
mium carus. Dies erkldrt auch, warum die Chronik sagt, Konrad sei, als die
Monche Richer als ihren Kandidaten benannten, sehr traurig gewesen —
valde mestificatus.’® Letztlich trafen sich dann in der Wahl Richers das
Verlangen der Ménche nach einem tiichtigen Abt und das Interesse Kon-
rads II. an einem zuverldssigen Mann in den siidlichen Regionen des Rei-
ches. 14

Man wird dem Text nicht ganz gerecht, wenn man die Entscheidung Kon-
rads nur als eine ,ausgesprochen reichspolitische Mafinahme“ versteht.!*!
Die Umstinde der Wahl Richers, dessen Auffassung vom klgsterlichen Le-
ben ihm bekannt gewesen sein mufi, sprechen cher dafiir, daf Konrad II.
bei aller Beriicksichtigung berechtigter Machtinteressen auch das geistliche
Wohl des Klosters im Sinne hatte.

Konrad II. bestellte also fiir Montecassino einen ihm persénlich nahe-
stehenden Vertreter der Gorzer Reformrichtung in der Ausprigung von
Niederaltaich. ,Diese Ernennung kann als ein spiter, hoher Erfolg der
Godehardreform gebucht werden®."® Was die Meinung des spiten 11. Jahr-
hunderts von Konrads II. Haltung in kirchlichen Angelegenheiten betrifft,
diirfen wir also sagen, dafl wir in der Chronik des Leo von Ostia eine zu-
verlissige Quelle vor uns haben, die fiir gute Beziehungen des Kaisers zur
klosterlichen Reformrichtung von Gorze bis zum Ende seiner Regierungs-
zeit spricht. Mit der Zustimmung zur Wahl des Abtes Richer fiir Monte-
cassino sorgte er zugleich fiir eine weitere Ausbreitung dieser Reform.

Fiir die richtige Beurteilung von Konrads II. Haltung zur Reformrichtung
von Gorze scheint es mir wichtig zu beachten, dafl der Kaiser mit Abt
Richer, einem Vertreter dieser Richtung, personlich sehr befreundet war. Ein
dhnlich personliches, ja freundschaftliches Verhiltnis bestand nach den Quel-
len auch zwischen Konrad II. und dem grofen lothringischen Reformabt
Poppo von Stablo (978-1048).

Es ist nicht meine Aufgabe, das Werk Poppos und seine Beziehungen zu
Konrad II. darzustellen."*® Auffallend ist, dafl bei einer Sichtung der Lite-

138 Chronica 11 c. 63, ed. Wattenbach, S. 671, 31, Lesart 1.

139 Chronica II c. 63, ed. Wattenbach, S. 671, 30.

10 Chronica IT c. 63, ed. Wattenbach, S. 671, 32, Lesart 1. Wiibr, Die Wiederge-
burt Montecassinos, s. 0. Anm. 102, S. 408 f.

141 Wiihr, Die Wiedergeburt Montecassinos, s. 0. Anm. 102, S. 409.

142 Hallinger, Gorze-Kluny, Bd. 1, 174 £.; vgl. dagegen Schieffer, Heinrich IL.
und Konrad II.,, S. 25.

143 Vel P. Ladewig, Poppo von Stablo und die Klosterreform unter den ersten
Saliern, Berlin 1883; Brefilan, Jahrbiicher Konrads II., Bd. 2, S. 207-218; E. Sackur,
Die Cluniacenser in ihrer kirchlichen und allgemeingeschichtlichen Wirksamkeit bis
zur Mitte des elften Jahrhunderts, 2 Bde., Halle 1892/94, Bd. 2, S. 244-261, S.
293-297, S. 461-463 u.6. Vogt, Konrad IIL., S. 53-59; Wattenbach—Holtzmann—
Schmale, Deutschlands Geschichtsquellen, Bd. 3, S. 44%; Hallinger, Gorze-Kluny,
s. Register.
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ratur, trotz der nachweisbaren intensiven Bezichungen Konrads I1. zu Abt
Poppo, fiir Konrad II. nicht viel Positives herausspringt. Fiir Brefilau be-
ruht die Ubergabe so zahlreicher Kldster durch Konrad II. an Poppo von
Stablo ,keineswegs“ auf der bewufiten , Absicht der Férderung kirchlicher
Reform®, sondern sie war ,,wesentlich® der ,Lohn fiir seine politischen Ver-
dienste“.!*

Auch nach K. Hampe war ,fiir den prinzipienlosen Kaiser, der die
lothringischen Reformer fiir seine westlichen Schachziige bis zur Sicherung
Burgunds brauchte.. . . jene Beglinstigung mehr Belohnung politischer Dienste
als Ausflufl innerer Uberzeugung“.!*® Belohnung fiir geleistete politische
Dienste und Nutzbarmachung seiner ,Kenntnis und Erfahrung im Kirchen-
bau“ sind nach Meinung von M.-L. Bulst-Thiele die Motive Konrads II. fiir
seine Forderung des Abtes Poppo von Stablo.*** Wenn man auf dieser
Ebene weiter argumentiert, dann ist es in der Tat ,merkwiirdig, wie diese
visionire Personlichkeit (Poppo) Einfluff in der Kirche gewann... wie er
auf Konrad II. und auf Gisela wirkte. Aber gerade eine Natur wie die
seine konnte vielleicht eine Frau wie Gisela, der er das meiste verdankt zu
haben scheint, und auch den kirchlich indifferenten Kaiser fortreifien.” 47

Ein Blick in die Quellen erleichtert das Verstindnis des scheinbar Uner-
kldrlichen. Wir haben, was Poppo von Stablo betrifft, eine im wesentlichen
zuverldssige Vita, die nach der Mitte des 11. Jahrhunderts in gut informier-
ten Monchskreisen entstand.’® Wie stellt sich in Kiirze Konrads II. Ver-
hiltnis zu Poppo in diesem Text dar? Wo die Vita Konrad II. erstmals er-
wihnt, heiflt es, er habe sich nach Heinrichs II. Tod ,tam nobilitate quam
armis egregie® fiir die Nachfolge empfohlen.’*® Aber man darf diese Stelle
nicht einfach mit der Charakterisierung Heinrichs II. in der gleichen Vita
vergleichen, die diesen ,tam pium quam magnum... imperatorem“ nennt,!*
um so Konrad II. in den Schatten seines Vorgingers zu riicken; denn der
weitere Text der Vita relativiert und erginzt die karge Aussage des ersten
Satzes iiber Konrad II. wesentlich. Es heifit nimlich von Poppo, der yom
neuen Herrscher noch nichts Genaueres wuflite: , Animum regis . . . pruden-

144 Brefilan, Jahrbiicher Konrads II., Bd. 2, S. 416 f.; vgl. dazu die Stellung-
nahme von Vogt, Konrad 1L, S. 57.

145 K, Hampe, Deutsche Kaisergeschichte der Zeit der Salier und Staufer, Darm-
stadt 111963, S. 9 f.

148 M, L. Bulst-Thiele, in: Gebhardt-Grundmann, Handbuch der deutschen Ge-
schichte, Bd. 1, Stuttgart #1970, S. 305.

W7 Sackur, Die Cluniacenser, s. 0. Anm. 143, Bd. 2, S. 294.

188 Vita Popponis Abbatis Stabulensis auctore Everhelmo, ed. Ph. D. Watten-
bach (MGH SS 11), Hannover 1854, S. 291-316; vgl. Ladewig, Poppo von Stablo,
S. 139-157: Exkurs II: Zur Kritik der Vita Popponis; Breflan, Jahrbiicher Kon-
rads II., Bd.2, S.430f.; Manitius, Geschichte der lateinischen Literatur, Bd. 2,
S. 361-364; Wattenbach-Holtzmann-Schmale, Deutschlands Geschichtsquellen, Bd. 1,
S. 115; Bd. 3, S. 44* mit neuester Literatur.

“} Vita Popponis c. 18, ed. Wattenbach, S. 304,22 {.; vgl. dazu Vogt, Konrad II.,
Si7 1.

130 Vita Popponis c. 12, ed. Wattenbach, S. 300, 34 f.; vgl. dazu Vogt, Konrad
TL;,45.:8%
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tia et sanctitate ad amorem sui conparavit, ita ut dilectio ab Heinrico in
se quondem habita non deperiret, cum similem, immo maiorem in successore
ipsius inveniret“.?® Die Vita spricht also davon, daff Poppo durch seine
Klugheit und Heiligkeit die Zuneigung Konrads gewann. Die Vita traut
demnach dem ,vollsaftigen Laien mit schwertkundiger Faust, niichternem
Hellsinn und gesundem Kraftgefiihl, wenig beriihrt von der Welt der
Ideen® 3 durchaus zu, dafl er ansprechbar ist fiir so andersartige Werte wie
Heiligkeit. Freilich wird er von Poppos geistiger Strahlkraft nicht uniiber-
legt ,fortgerissen“.!® Er muf}, auch durch Poppos Klugheit, erst fiir diesen
gewonnen werden, bevor er ihm seine Zuneigung schenkt. Dann allerdings
kennt diese keine Grenzen: sie iibertrifft sogar noch die Zuneigung Hein-
richs II. fiir Abt Poppo. Von Gleichgiiltigkeit des Kaisers gegeniiber dem
Reformer ist keine Rede, sondern von einer groflen Freundschaft seitens
Konrads I1., die ja letztlich die allgemein bekannte Zusammenarbeit beider
verstandlich macht.

So war Poppo auch der rechte Mann, um mit Bruno von Toul ¥ im Jahre
1032 den Freundschaftspakt mit Heinrich I. von Frankreich vorzubereiten:
»amicitia dictante®, wegen seiner freundschaftlichen Beziehungen zu bei-
den.'®® Konrad II. wollte Abt Poppo im Jahre 1029 sogar das Bistum Straf3-
burg iibertragen. Die Hochschitzung Konrads 1. fiir Poppo mufl wirklich
grofl gewesen sein, dafl dieser es wagen konnte, den ,Befehl® Konrads aus-
zuschlagen.’®® Spiter gesteht Poppo voller Demut, er habe sich fiir dieses
Amt nicht geeignet gefiihlt.!” Aber gerade an dieser Demut erkennt Konrad
seine Brauchbarkeit als Abt und Klostervorsteher. Die Vita Poppos verbin-
det mit dieser Erkenntnis Konrads II. den Entschluff, dem Abt Poppo wei-
tere Kloster anzuvertrauen.’®® Die in der Vita nachfolgende Aufzihlung der
von Konrad II. dem Abt Poppo iibergebenen Klgster macht deutlich, dafl
»die Klosterreform unter Konrad II. ihr kénigliches Geprige“ keineswegs
verlor, noch ,in der Hauptsache nur Angelegenheit eines Abtes® wurde,*
sondern dafl, nach Meinung des Biographen, der Herrscher es war, der im-
mer wieder die Initiative ergriff, wenn es sich darum handelte, Poppo ein
Kloster anzuvertrauen, wie besonders an der erneuten, auf kaiserlichen
Wunsch ca. 1038 erfolgten personlichen Ubernahme der Abtei St. Maximin

(3

151 Vita Popponis c. 18, ed. Wattenbach, S. 304, 26-29.

152 Hampe, Deutsche Kaisergeschichte, s. 0. Anm. 145, S. 7.

153 Vgl. Sackur, Die Cluniacenser, s. 0. Anm. 143, Bd. 2, S. 294.

184S, of Anm 59:

185 Vita Popponis c. 18, ed. Wattenbach, S. 304, 29-38; vgl. Breflau, Jahrbiicher
Konrads II., Bd. 2, S. 76 f.

156 Vita Popponis ¢. 19, ed. Wattenbach, S. 304, 39-42.

157 Vita Popponis c. 19, ed. Wattenbach, S. 305, 4-8.

158 Vita Popponis c. 19, ed. Wattenbach, S. 305, 8-11: ,Cuius humilitas quia
ceterarum virtutum eius indicio regi fuit, totius conmsilii viribus idem mox rex
incubuit, quatinus ipse eas regni sui abbatias illum administrare iuberet, quas ali-
quando pastoribus destitui videret; quod et factum est.”

159 Vogt, Konrad II., S. 59.
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in Trier durch Poppo, nach den Zwischenabbatiaten von Abt Johannes und
Abt Bernhard, deutlich wird.!®

Das gilt sicher auch fiir die Fille,in denen Abt Poppo spiter sich selbst
entlastete und einen Nachfolger bestellte. Ein kurzer Blick auf die Vorginge
im Kloster Waulsort an der Maas, wie sie in der Geschichte dieses Klosters
aufgezeichnet sind, soll dies verdeutlichen

Nach dem Tode des Abtes Rudolph (1033-1035) iibertrug Kaiser Kon-
rad II. auf Wunsch des zustindigen Bischofs Theoderich von Metz die Ab-
tei Waulsort Poppo von Stablo.®® ,Regali decreto® iibernahm Poppo die
Arbeit: et hanc Walciodorensem (sc. ecclesiam) regendam cum ceteris
suscepit“.® Mit der Ubergabe des Klosters an Poppo ist aber, nach Aus-
sage der Quelle, Konrads Interesse an der Angelegenheit keineswegs er-
schépft. Obwohl nun Poppo fiir das Kloster verantwortlich war, holte er
aus St. Maximin in Trier den bis zu diesem Augenblick dort als Prior tdti-
gen Monch Lambert und setzte ihn in Waulsort als Prior ein.'®* Als er die-
sen schlieflich auch zum Abt machen wollte, widersetzte sich zundchst der
Bischof von Metz.1% Schliefflich gaben aber der Kénig und der Bischof
nach.1® Poppos Bitten um Bestellung des Lambert zum Abt erfiillten sie
allerdings nur unter gewissen Bedingungen: Abt Lambert solle durch kluge

180 Vita Popponis c. 19, ed. Wattenbach, S. 305, 10: ,,Abbatias illum administrare
iuberet (sc. rex), S. 305, 11f.: ,ut ei mox conferret (sc. rex) dilatio nulla pro-
hibuit*, S. 305, 13: ,regia iussio®, S. 305, 13-15: ,Et primo Lintburg... beato
viro delegaverat®, S. 305, 16: ,ex regalium precum edicto..., S. 305, 19 f.: ,In
quamplurimis proinde monastici instituti coenobiis a praefato iussus rege primus
successit.* Zur erneuten Ubernahme des Abtsstabes von St. Maximin vgl. Vita
Popponis c. 23 ebd., S. 309, 29 f.: ,,...beatus Poppo idem coenobium sancti Maxi-
mini imperiali maiestate repetere iubetur®, vgl. Ladewig, Poppo von Stablo, S. 81—
83 u. Exkurs I, ebd., S. 133-138; Vogt, Konrad II., S. 55, E. Wisplinghoff, Unter-
suchungen zur frithen Geschichte der Abtei S. Maximin bei Trier von den Anfingen
bis et}va 1150 (Quellen u. Abh. z. mittelalt. Kirchengeschichte, Bd. 12), Mainz 1970,
S. 54 f.

101 Historia Walciodorensis monasterii. Der &lteste Teil aus dem 12. Jh. beruht
im Bericht iiber den Streit zwischen Waulsort und Hastiére auf Augenzeugeniiber-
lieferungen. Vgl. ed. G. Waitz (MGH SS 14), Hannover 1883, S. 503 f. = Ein-
leitung; E. Sackur, Der Rechtsstreit der Kléster Waulsort und Hastiére: Deutsche
Zeitschrift fiir Geschichtswissenschaft 2, 1889, S. 341-389, S. 369-381: Historia
Walciodorensis.

162 7 den Vorgingen vgl. Hist. Walciodor. c. 49 u. 50, ed. Waitz, S. 526; Brefi-
lau, Jahrbiicher Konrads IL., Bd. 2, S. 410 f.; U. Berliére, Monasticon belge, Bd. 1,
Maredsous 18901897, S. 42; Ladewig, Poppo von Stablo, S. 61-64; L. Lahaye,
Etude sur Pabbaye de Waulsort, de I’Ordre de Saint-Benoit: Bulletin de la So-
ciété d’Art et d’histoire du Diocése de Liége 5, 1889, S. 211-500, S. 243-246;
Sackur, Der Rechtsstreit der Kloster Waulsort und Hastiére, S. 348; ders., Die
Cluniacenser, Bd. 2, S. 248 f., Hallinger, Gorze-Kluny, s.o. Anm. 134, Bd. 1,
Sy 3050

163 Hist, Walciodor. c. 49, ed. Waitz, S. 526, 9 u. 11.

184 Hist, Walciodor. c. 50, ed. Waitz, S. 526, 19 f.: ,A prefato domno Popone a
Treverensi ecclesia remotus, procurationis gratia ad Walciodorensem adducitur.®
Procuratio hier = Verwaltung des Prioramtes, vgl. ebd., S. 526, 18-21.

165 Vel Hist. Walciodor. c. 50, ed. Waitz, S. 526, 17-24.

168 FHijst, Walciodor. c. 50, ed. Waitz, S. 526, 24.

5‘
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Verwaltung Schaden vom Kloster fernhalten. Fiir Schaden, der durch ihn
dem Kloster entstiinde, miisse Poppo sich vor dem Konig und dem Bischof
von Metz verantworten und gegebenenfalls Wiedergutmachung leisten.!®?
Diese Regelung macht deutlich, dafl, nach Meinung des Chronisten, Kaiser
Konrad II. Abt Poppo nicht einfach schalten und walten lieR, sondern dafl
er in weitere Entscheidungen Poppos persénlich eingriff. Poppo konnte sich
keineswegs ,iiber den ausdriicklichen Wunsch des Kaisers und des Bischofs
von Metz, das Kloster Waulsort selbst zu iibernehmen, hinwegsetzen®.'®
Er hatte die Abtei zunichst selbst iibernommen und Lambert nur als Prior
eingesetzt.'® Erst als sich zeigte, dafl die Umstinde mehr als die begrenzte
Vollmacht eines Priors erforderten, wollte Poppo Lambert zum Abt ma-
chen,'” und es gelang ihm schlieflich nur nach zihen Verhandlungen und
unter Annahme der oben erwihnten Bedingungen. Von einem ,Hinweg-
setzen® Poppos iiber Konrads II. Pline kann an dieser Stelle iiberhaupt
keine Rede sein.!™

Im Zusammenhang mit der Frage nach der Meinung der Quellen iiber
Konrads II. Verhdltnis zu den monastischen Reformbewegungen sei noch
erwihnt, dafl die Vita Leos IX. von seiner Férderung der von Bruno von
Toul der Reform des Wilhelm von Dijon angeschlossenen Klsster St. Aper
und St. Mansuetus in Toul berichtet.' So rundet sich das Gesamtbild sehr
zum Vorteil Konrads II. ab.

Fassen wir die Beobachtungen an den in diesem Abschnitt behandelten
Quellen fiir unser Thema zusammen:

167 Hist. Walciodor. c. 50, ed. Waitz, S. 526, 25-30.

188 Vogt, Konrad II., S. 55.

19 S.0. Anm. 164. Nach Brefllan, Jahrbiicher Konrads IL, Bd. 2, S. 411 ist
Poppo gar nicht Abt von Waulsort gewesen, sondern gleich an seiner Statt Lambert.
Ahnlich auch Ladewig, Poppo von Stablo, S. 62. BreRlau verweist darauf, daf Pop-
po im Abtskatalog von Waulsort nicht genannt wird. — Nun wird mancher Abt im
Abtskatalog seines Klosters iibergangen. Vor allem spricht der Text der Kloster-
geschichte von Waulsort eher dafiir, daff Poppo den Abtsstab zunichst iibernahm
und ihn erst spiter iibergab: 1. Waulsort wurde ihm iibergeben ,ad regendam®, so
wie er Stablo und Trier und andere Klster leitete: Hist. Walciodor. c. 49, ed.
Waitz, S. 526, 10; in Stablo aber und in Trier bleibt Poppo Abt. Zu Trier, St.
Maximin, vgl. 0. Anm. 160; 2. In der Sorge, alle ihm anvertrauten Kloster recht zu
leiten, bestellte er ihnen zur gegebenen Zeit zunichst einen Prior, spiter einen Abt:
ebd., S. 526, 11-16; vgl. mit Vita Popponis c. 19, ed. Wastenbach, S. 305, 19-21;
3. Lambert wird zunichst als Prior bezeichnet, c. 50, ebd., S. 526, 17-21; s.o.
Anm. 164. 4. Von Poppo heifit es, er habe sich der Abtswiirde fiir Waulsort ent-
ledigt und den Abtstab Lambert dargeboten: c. 50, ebd., S. 526, 22. Bei Berliére,
Monasticon belge, Bd. 1, S. 42 erscheint Poppo in der Reihe der Abte zwischen
Rudolf und Lambert.

170 Hist. Walciodor. c. 50, ed. Waitz, S. 526, 20 f.

11 Vel. Vogt, Konrad II., S. 55.

17 Vita Leonis IX., I c. 11 u, ¢, 13, PL 143, Sp. 479 A u. Sp. 480 C/D; vgl. Hal-
linger, Gorze-Kluny, s.o. Anm. 134, Bd. 1, S. 60-62, S. 62-64, S. 80-81. Vgl. No-
titiae Brunonis, PL 143, Sp. 583; vgl. Sackwr, Die Cluniacenser, s.0. Anm. 143,
Bd. 2, S. 131 f.; vgl. die Urkunde Bischof Brunos vom 3. 9. 1037, in Gallia Chri-
stiana, Bd. 13, S. 463 f.
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1. Das Verhiltnis Konrads II. zu den verschiedenen Reformbewegungen
im Reich — Gorze-Niederaltaich, Poppo von Stablo, Wilhelm von Dijon —
wird in den Quellen nicht iibergangen, sondern teilweise ausfiihrlich behan-
delt, zwar nicht grundsitzlich und theoretisch, wohl aber gelegentlich kon-
kreter Fille. 2. Die Chronik des Leo von Ostia, die Vita des Abtes Poppo
von Stablo und erginzend dazu die Chronik des Klosters Waulsort, des-
gleichen die Vita Leos IX.; alle diese Quellen geben keinerlei Anlafl zu der
Meinung, dafl Konrad II. diesen Reformbestrebungen gleichgiltig gegen-
iibergestanden, daf} er diesbeziiglich etwa ,unkirchlich® gehandelt habe. 3. In
den Aussagen dieser Quellen ist das Bild eines Herrschers gezeichnet, der,
personlich fromm, in ruhiger, aber steter Weise bewufit den Einflufi der Re-
former zu erweitern trachtet und sein personliches Interesse an den Refor-
men bis zuletzt lebendig hilt. 4. Die Quellen zeichnen zudem das Bild eines
Konrads II., der zu verschiedenen Vertretern dieser Bewegungen ein sehr
personliches, ja freundschaftliches Verhiltnis unterhilt.

Inwiefern die in diesen Quellen festgehaltene Meinung auch der Wirk-
lichkeit entspricht, ob Konrad II. wirklich so war, wie er in diesen Quel-
len dargestellt wird, sei hier nicht entschieden. Immerhin ist die Uberein-
stimmung der verschiedenen Quellenaussagen so frappierend, dafl man ge-
neigt sein mochte, Vogt zuzustimmen, der hinsichtlich des Verhiltnisses Kon-
rads II. zu Poppo von Stablo eingestehen mufite, dafl ,Sympathie fiir die
westliche Klosterreform gewifl auch bei ihm mitgewirkt” hat und der ,es
also nicht abweisen“ médhte, ,dafl die Unterstiitzung, die Konrad hier und
anderswo Poppo und damit der westlichen Klosterreform zukommen lief3,
auch echten religidsen Impulsen entsprungen ist®.!”

Die Umdentung Konrads 1. im 19. Jabrbundert

Wir haben gesehen, dafl neben einigen kritischen Stimmen zu Konrads II.
Kirchenpolitik ausfiihrliche positive Quellenaussagen des 11. und 12. Jahr-
hunderts zur kirchlichen Haltung Konrads II. iiberliefert sind. Man wird
daher nur schwerlich von einer Umwertung des Bildes Konrads II. in die-
sem Zeitraum reden konnen.!”™ Wir sahen ferner, dafl auch von einem ,Zu-
riicktreten des Kaisers in rein kirchlichen Fragen®, jedenfalls in den von uns
untersuchten Quellen, nicht die Rede sein kann. Eine gegenteilige Auffassung
ist nur unter Mifachtung der Quellenlage vertretbar.'™ Es stellt sich also die
Frage, wann eine Umdeutung des Bildes von der kirchlichen Haltung Kon-
rads IL. stattgefunden hat.

Nach Schieffer war es vor allem Bref8lau, der in seinen Jahrbiichern Kon-
rads I1.'7® den ersten Salier unter dem FEinflufl der kritischen Stimmen des
Kirchenreformzeitalters ein zweites Mal in einer Weise abstempelte, die sich

173 Vogt, Konrad II., S. 57 u. 58; vgl. K. Jordan, in: L. Just (Hrsg.), Handbuch
der deutschen Geschichte, Bd. 1, Konstanz 1957, S. 51.

174 Vgl. Vogt, Konrad IL., S. 130.

175 Vgl. Vogt, Konrad IL, S. 130.

176 S.io. Anmid.
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fast ,einer vorgefafiten Meinung® nihert.”” Breflau habe das Material, das
durchaus gegen seine These spreche, im Banne seiner Vorstellung vom ,un-
kirchlichen Kaiser® ,unwillkiirlich zurechtinterpretiert®.'™®  Das im wesent-
lichen von Breflau geprigte Bildnis Konrads I1.“ sei ,zur wissenschaft-
lichen Scheidemiinze geworden® bis hin zu Hauck u. a.”. Werfen wir also
noch einen kurzen Blick auf die deutschen Historiographen des 19. Jahr-
hunderts, so konnen wir die Auffassung Schieffers erginzen und nuancie-
ren.

Es lassen sich bei den Historikern des 19. Jahrhunderts drei verschiedene
Haltungen hinsichtlich der Frage des Verhiltnisses Konrads II. zur Kirche
erkennen. Da sind zunichst die positiven Stimmen, die sich durch das ganze
Jahrhundert hindurch zu Wort melden. So nahm z.B. K. Mannert 1832
Kaiser Konrad II. in Schutz gegen den Vorwurf der Simonie.'® Noch wih-
rend der Herausgabe von Brefilaus Jahrbiichern Konrads II. erschien die
schon erwihnte Dissertation von Pfenninger, der fiir das Verstindnis Kon-
rads II. auch weniger beriicksichtigte Quellen wie die Vita Leos IX. und
die Chronik von Montecassino heranzog. Pfenninger war sich dabei bewuft,
daBl er ,in mehrfacher Hinsicht von dem gewéhnlich iiber Konrads Be-
ziehungen zur Kirche gefillten Urteil“ abwich und kam zu der zusammen-
fassenden Feststellung, ,dafl ... das iiber ihn (Konrad II.) gefillte Urteil im
allgemeinen erheblich zu hart erscheint“."® Das wurde ihm, der doch u.a.
von 1866 bis 1869 fiinf Semester in Berlin bei Diimmler, Ranke und Droy-
sen studiert hatte, nicht verziehen. Breflau hat ihn ,mit einem Pranken-
schlag ,erledige“.*® Ebenso zeichnet auch Steindorff (1835-1895) ein durch-
aus positives Bild von Konrads II. Haltung in kirchlichen Fragen. Er er-
wihnt auch den Verdacht der Simonie und meint zusammenfassend: ,Kon-
rad hatte iberhaupt nicht den Ehrgeiz, in dem Sinne als kirchlicher Refor-
mator aufzutreten, glinzen zu wollen, wie dies zuletzt bei seinem Vorgin-
ger Heinrich II. oder nach ihm bei seinem Sohn Heinrich III. der Fall
War .8

Diesen relativ wenigen fiir Konrad II. giinstigen Stimmen steht eine
weitaus grofiere Anzahl von Historikern gegeniiber, die sich einer klaren

17 Schieffer, Heinrich II. und Konrad II., S. 46-54. S. 47.

178 Schieffer, Heinrich II. und Konrad II., S. 48.

179 Schieffer, Heinrich I1. und Konrad II, S. 51.

180 K. Mannert, Geschichte der alten Deutschen, besonders der Franken, Bd. 1,
Stuttgart-Tiibingen 1832, S. 283,

181 Pfenninger, Die kirchliche Politik Kaisers Konrads II., s.o. Anm. 54, bes.
S. 80-87, S. 80 u. 86.

182 Breflan, Jahrbiicher Konrads IL, Bd. 2, S. 388, Anm. 6: ,Ich will hier die
Arbeit von M. Pfenninger, Die kirchliche Politik Kaiser Konrads II. (Halle, Diss.
1880) nennen, jedoch nur um zu sagen, dafl sie fast werthlos ist.“ Vgl. dazu Schief-
fer, Heinrich II. und Konrad II., S. 52.

188 E. L. Steindorff, Konrad IL, Deutscher Konig und romischer Kaiser (1024—
1039), in: ADB 16, Leipzig 1882, S. 543-554, hes. S. 551 f., S. 552. Weitere posi-
tive Stimmen, bes. im 20. Jh. vgl. bei Schieffer, Heinrich II. und Konrad IIL, S.
52 f.
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Deutung enthalten. Sie beschrinken sich zumeist darauf, einerseits die per-
sonliche religiose und kirchliche Haltung des Kaisers hervorzuheben, dem
aber die kritischen Bemerkungen einiger mittelalterlicher Quellen gegen-
iiberzustellen. Dabei wird vor allem die effektive Macht Konrads II. tiber
die Kirche unterstrichen. Allerdings lifit sich eine gewisse Tendenz erken-
nen, den politischen Absichten Konrads den Vorrang in der Deutung auch
seiner kirchlich wichtigen Handlungen einzuriumen. Dies trifft schon zu
fiir C. A. Menzels ,Geschichte der Deutschen®, die 1818 erschienen ist.**!
Eine solche Auffassung vertritt 1827 auch G. A.H. Stenzel,'® desgleichen
auch der seit 1827 in Halle lehrende H. Leo,!*® der Jesuit J. F. Damberger,
der besonders noch den angeblich durch Konrads Simonie der Kirche zuge-
fiigten Schaden betont, u.a. m.*¥” Fast alle diese Autoren beurteilen Kon-
rad II. allein schon dadurch, daf sie ihn in der einen oder anderen Weise
mit Heinrich II. und Heinrich III. vergleichen und kommen dadurch, dafl
sie zwischen dem personlich frommen und dem im iibrigen allein aus staats-
politischen Motiven entscheidenden Herrscher unterscheiden, sehr nahe an
die negative Deutung des Bildes Konrads IL. heran.

Letztere finden wir besonders in der Darstellung, die Konrads II. Ver-
hiltnis zur Kirche bei Giesebrecht fand.!® Abgesehen von der Betonung der
personlichen Frommigkeit des Kaisers, der ,sich immer als ein getreuer
Sohn der Kirche gezeigt hatte®,'® zeichnet Giesebrecht ein ganz und gar
diisteres und negatives Bild Konrads: Im Gegensatz zu Heinrich II., in dem
Jeine klerikale Ader® schlug, ,lebte Konrad ganz in den weltlichen Din-
gen®.® Alle Bischofsstithle habe er ,nach politischen Riicksichten mit er-
gebenen Anhingern besetzt®, wobei er sich nicht selten ,die Investitur mit
Geld theuer bezahlen® lieR.* ,Die Kirche ... war an Héinden und Fiiflen
gebunden, der Willkiir eines Kaisers preisgegeben, der ihr nur freien Spiel-
raum lieR, soweit sie sich seinen politischen Zwecken dienstbar erwies“.!** Mit
diesen und #hnlichen Formulierungen ist die grundsitzliche Umdeutung des

18 C, A. Menzel, Die Geschichte der Deutschen, Bd. 2, Breslan 1818, S. 709-732,
bes. S. 730 u. 8. 732.

185 G, A. H. Stenzel, Geschichte Deutschlands unter den frinkischen Kaisern,
Bd. 1, Leipzig 1827, S. 74.

186 [, Leo, Vorlesungen iiber die Geschichte des deutschen Volkes und Reiches,
Bd. 2, Halle 1857, S. 190-238, S. 237, wo die Kirchenpolitik Heinrichs II. mit der
Konrads II. gleichzeitig pauschal besprochen wird.

187 ] F. Damberger, Synchronistische Geschichte der Kirche und der Welt, kri-
tisch aus den Quellen bearbeitet, Bd. 6, Regensburg 1853, S. 213 ff.; vgl. ferner E.
F. Souchay, Geschichte der deutschen Monarchie von ihrer Entstehung bis zu ihrem
Verfall, Bd. 2, Frankfurt/M., 1861, S. 36, S. 41, S. 44; L. Stacke, Deutsche Ge-
schichte, In Verbindung mit anderen, Bd. 1, Bielefeld und Leipzig 1880, S. 315;
G. Weber, Allgemeine Weltgeschichte, Bd. 6, Leipzig 21884, S. 193 {.

188 W, Giesebrecht, Geschichte der deutschen Kaiserzeit, Bd. 2, Braunschweig
21863, S. 217-341.

189 Gjesebrecht, Kaiserzeit, Bd. 2, S. 220; vgl. ebd., S. 295.

190 Giesebrecht, Kaiserzeit, Bd. 2, S. 294.

191 Giesebrecht, Kaiserzeit, Bd. 2, S. 297.

192 Giesebrecht, Kaiserzeit, Bd. 2, S. 303.
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Bildes von Konrads kirchlicher Haltung vollzogen. Zwar hatte schon etwas
frither der Politiker und Schriftsteller J. G. A. Wirth Konrad II. ,selbst-
stichtige Zwedke“ und ,unreinen Eigennutz®, ja Hirte, Grausamkeit und
Habgier vorgeworfen!® Aber dem weit iiberragenderen Werk Giesebrechts
und vor allem dem darauf aufbauenden Breflaus ist es wohl zu verdanken,
daff das negative Bild Konrads II. sich behauptete und mafigeblich blieb,
bis hin zu Hauck und Haller.!** Katholischen Schriftstellern wie S. Klein
und S. J. Holzwarth kam diese Deutung Konrads II. gelegen, bot sie doch
eine gute Moglichkeit, die Schuld fiir die der Reform bediirfligen innerkirch-
lichen Zustinde des 11. Jahrhunderts teilweise auf Konrad abzuwilzen.!®
Schieffer hat auch versucht, den Motiven fiir diese Umdeutung Konrads II.
im 19. Jahrhundert nachzuspiiren. Er hat dabei auf zwei mogliche Wurzeln
der Umwertung hingewiesen: 1. das sich in einer gewissen Kirchenfeindlich-
keit auswirkende geistige Erbe der Aufklirung, das infolge der Reaktion
auf das wachsende katholische Selbstbewuftsein des Ultramontanismus und
auf den sich ausbildenden politischen Katholizismus in liberalen Kreisen zu-
nehmendes Unverstindnis fiir die Kirche, ja eine gewisse Kirchenfeindlich-
keit bewirkte, und 2. die im Zeichen nationaler, kleindeutscher Einigungs-
bestrebungen stehende Politisierung der Geschichtsschreibung.®® Ersteres hat
eine religiose Indifferenz gegeniiber den kirchlichen Wertmafstiben des
Mittelalters, Fremdheit, ja geradezu Antipathie gegeniiber der ,gegenseiti-
gen Durchdringung der geistigen und weltlichen Sphire im Zeitalter des
theokratischen Konigtums® zur Folge, letzteres eine immer stirkere Be-
sinnung auf die einigende, selbstbewufite Kraft des mittelalterlichen Kaiser-
tums.””” Den Vorwurf der Politisicrung der Historiographie erhob schon
H. Leo 1857 gegen die oben erwihnte 1827 erschienene ,,Geschichte Deutsch-
lands“ von Stenzel.!*® Nicht von ungefihr sind einige der von uns ange-
filhrten Historiker auch politisch stark engagiert, so Stenzel, der u.a. 1848
ins Frankfurter Parlament einzog," so der liberale Kritiker des damaligen
Staats- und Verfassungsrechts, der auch ins Frankfurter Parlament gewiihlte
J- G. A. Wirth,*® so schlieflich E. F. Souchay in seiner Heimatstadt Frank-

198 J. G. A. Wirth, Die Geschichte der Deutschen, Bd. 2, Stuttgart 21853, S. 46 u.
S. 60.

194 Zum Verhiltnis der Arbeit Breflaus zu Giesebrechts Werk vgl. Breflau, Jahr-
biicher Konrads II., Bd. 1, Vorrede S. VII. Hauck, Kirchengeschichte Deutschlands,
Bd. 3, S. 541-563; vgl. dazu Schieffer, Heinrich II. und Konrad IL, S. 51; J. Hal-
ler, Das Papsttum, Idee und Wirklichkeit, Bd. 2, Stuttgart 21951, S. 276; ders.,
Das altdeutsche Kaisertum, Tiibingen 21926, S. 64 f. Weitere negative Urteile iiber
Konrad II. bei Schieffer, a.a.O., S. 51 f.

195 §. Klein, Charakterbilder der Weltgeschichte, Bd. 2: Das Mittelalter, Frei-
burg i. Br. 1877, S. 200-214, bes. 212 f., ausgerichtet an Giesebrecht; F. J. Holz-
warth, Weltgeschichte, Bd. 3, Mainz 1879, S. 394—418, bes. S. 414 f.

196 Schieffer, Heinrich II. und Konrad IL., S. 53 f.

197 Schieffer, Heinrich II. und Konrad IL., S. 53 f.

198 L eo, Vorlesungen, s.0. Anm. 186, S. 190 Anm.; s.0. Anm. 185,

199 Zu Stenzel vgl. ADB 36, Leipzig 1893, S. 53-57.

200 Zu Wirth, s.0. Anm. 193, vgl. ADB 43, Leipzig 1898, S. 531-533.
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furt/Main.** Dafl schon die Zeitgenossen diese Historiographie als poli-
tisches Bekenntnis auffafiten, wird daraus ersichtlich, dafl Giesebrecht, der
doch der katholischen Kirche mit viel Verstindnis begegnete, in den beiden
groflen Zeitschriften des politischen Katholizismus, dem ,Katholik* und den
»Historisch politischen Blittern®, heftig angegriffen wurde.?®? An diesem fiir
unser Thema so wichtigen Prozel der Umdeutung des Bildes Konrads II.
werden die Fragwiirdigkeit und die Grenzen einer jeden politisierten Hi-
storiographie deutlich.

Zusammenfassung

Am Ende dieser Darlegungen angekommen, méchte ich das Ergebnis noch
einmal kurz zusammenfassen: 1. Die Umwertung des Bildes von der kirch-
lichen Haltung Konrads II. ist nicht das Werk der mittelalterlichen Historio-
graphie des 11./12. Jahrhunderts. 2. Die von mir untersuchten Quellen die-
ses Zeitraumes zeichnen ein trotz vereinzelter Kritik sehr positives Bild von
der kirchlichen Haltung Konrads II. 3. Die Umwertung des Bildes der kirch-
lichen Haltung Konrads II. geschah unter dem Einfluf der Politisierung der
Geschichtsschreibung im Laufe des 19. Jahrhunderts, besonders in der zwei-
ten Hilfte.

201 Zu Souchay, s.0. Anm. 187, vgl. ADB 34, Leipzig 1892, S. 697 £.
202 Vgl dazu ADB 49, 1904, S, 347.



Des Schicksal der katholischen Reform
im 16. Jahrhundert

Zur Frage nach der Kontinuitit in der Kirchengeschichte

Von Gottfried Maron

Den Professoren der Waldenserfakultit in Rom
Valdo Vinay und Vittorio Subilia
anlilich ihres Ausscheidens aus dem Amt.

12

Es gibt vermutlich — neben und hinter allen methodischen oder ideologi-
schen Unterschieden — zwei grundsitzliche Auffassungen, die Geschichte zu
betrachten: eine mehr statische und eine mehr dynamische, eine, die mehr
das Bleibende im Auge hat und eine, die mehr die Verdnderungen in der
Geschichte zu verfolgen sich bemiiht. Anders ausgedriickt: ,Bei jedem histo-
rischen Phinomen kann immer — je nach der Fragestellung — das Verbin-
dende, die Kontinuititsproblematik oder das wirklich oder scheinbar Neue
in den Vordergrund geriidkt werden“.? Es scheint nun so, als ob diese bei-
den Auffassungen — jedenfalls bis heute — sich zugleich den beiden grofien
Konfessionen zuordnen liefen.? Fiir den Bereich der Dogmengeschichte hat
Joseph Ratzinger diesen Sachverhalt konstatiert. In einer beachtenswerten
kleinen Studie schreibt er: Gegeniiber der protestantischen Auffassung der
Geschichte ,sah sich die katholische Geschichtsbetrachtung von selbst auf den
Nachweis der Identitit zwischen der Kirche der Gegenwart und der Kirche
der Apostel verwiesen, d.h. zugespitzt gesagt: der Sinn katholischer Ge-
schichtsschreibung wurde es in gewissem Mafl zu beweisen, dafl keine Ge-
schichte stattgefunden hatte, sondern alles von den Anfingen her immer
gleichgebliecben war“* Natiirlich kennt diese Sicht auch Hiresie, Spaltung
und Abfall. Die Kirche aber bleibt davon im wesentlichen unberiihrt und
unverindert. Sie ist wie ein Fels in der Brandung. Das Schliisselwort fiir
diese Auffassung ist der Begriff ,Kontinuitdz®.

1 Nur leicht verinderte Fassung meiner Kieler Antrittsvorlesung vom 1.Dez.
1976.

2 So Fr. Graus: HZ, Bh 4, 12.

3 Erich Seeberg, der zwischen der , Verfallsidee® und der ,Traditionsidee” in der
Auffassung der Kirchengeschichte unterschied, nannte die letztere ,die genuin
katholische® (Gottfried Arnold, Die Wissenschaft und die Mystik seiner Zeit, 1923
= Neudruck 1964, 259).

4 J. Ratzinger, Das Problem der Dogmengeschichte in der Sicht der katholischen
Theologie (Arbeitsgemeinschaft fiir Forschung des Landes Nordrhein-Westfalen,
Geisteswissenschaften Heft 139) 1966, 11.
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Schon durch die entscheidenden Ereignisse im 16. Jahrhundert sind den
evangelischen Kirchengeschichtlern die Blicke sehr viel mehr auf die grofen
Umbriiche in der Kirchengeschichte gelenkt; die grofien Wendungen sind
ihnen von daher besonders interessant und vertraut: vom Neuen Testament
zur nachapostolischen Zeit und zum ,Frithkatholizismus®, die ,Konstanti-
nische Wende®, der Umbruch zum hohen Mittelalter in der ,Papstrevolu-
tion“ der Gregorianischen Reform, die ,Reformation® Martin Luthers, der
Bruch des europiischen Denkens in der Aufklirung usw. Von dorther wird
man die ganze Kirchengeschichte kaum als einen ruhig und konsequent da-
hinfliefenden, stets anwachsenden Strom betrachten kdnnen, als einen Strom,
der letztlich mit der ,Kirche® identisch ist. Der evangelische Historiker wird
die Kirchengeschichte viel eher als eine ungeheuer dynamische, bewegte Sache
ansehen; der Weg der Kirche durch die Zeiten ist stets ein dufierst gefihrde-
ter. Es gibt immer wieder Abweichungen und Irrwege in ihr, und eben des-
halb gibt es auch die groflen Umbriiche.

Nach diesen kurzen andeutenden Vorbemerkungen wollen wir hier einen
Blick werfen auf die Geschichte der katholischen Kirche im 16. Jahrhundert,
also dem Jahrhundert, das fiir unsere Begriffe durch einen besonders tiefen,
die Zukunft bestimmenden Wandel gekennzeichnet ist. Wie stellt sich dieser
aufgewiihlte Abschnitt einem mafigeblichen katholischen Kirchenhistoriker
im Blick auf seine Kirche dar?

2.

Das gegenwirtig giiltige Bild dieses Zeitalters ist auf katholischer Seite
am eindriicklichsten von Hubert Jedin in zahlreichen Arbeiten gezeichnet
worden.® Grundlegend ist seine Schrift von 1946. Er geht darin aus von den
beiden iiberkommenen Begriffen ,Katholische Reformation® und ,Gegen-
reformation®. Die ,Katholische Reformation® — oder zur Unterscheidung
auch vom Charakter der Reformation Luthers besser ,Katholische Re-
form“® — verweist dabei gleichsam auf den Ausgangspunkt und Wurzel-
boden aller Krifte, die der Reformation Luthers schlieflich gegeniiberstehen
sollten, ndmlich auf das ausgehende Mittelalter als einem Zeitalter der Re-
formen, die sich allerwirts in der spatmittelalterlichen Kirche regen. Jedin
spricht von der ,Selbstreform der Glieder, die freilich aus vielen Rinn-
salen bestand und deshalb nicht zu richtiger Wirkung in der Kirche kom-
men konnte. Erst ,die furchtbare Katastrophe der Glaubensspaltung hat
den Damm weggerissen, der die Vereinigung der Biche der Selbstreform

5 Vgl. besonders H. Jedin, Katholische Reformation oder Gegenreformation?,
Luzern 1946, 25 f. (diese Schrift ist teilweise abgedruckt in dem Sammelband von
E.W. Zeeden ,Gegenreformation®, Wege der Forschung CCCXI, 1973, 46-81).
In italienischer Ubersetzung ist kiirzlich die dritte Auflage erschienen: H. Jedin,
Riforma Cattolica o Controriforma, Brescia 1974%; Ders., Art. ,Katholische Re-
form*“: LThK?26, 84 ff.; ders., Katholische Reform und Gegenreformation: Handb.
d. KG IV, 1967, 449 fI.

% So schon fos. Kerker 1859, neuerdings v. a. Greven und Lortz.
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hinderte“,” vor allem aber gelang nun ,der Durchbruch der katholischen
Reformation zum Mittelpunkt der Kirche® als das zweite entscheidende
Stadium der Entwicklung. Die dritte Stufe sieht Jedin in den Reformdekre-
ten des Konzils von Trient, die vierte Stufe in der Durchfiihrung dieser kon-
ziliaren Reform durch allerlei Mafinahmen: Visitationen und Synoden,
Griindung von Seminarien, Neuorganisation der kurialen Behtrden usw.
Aus der katholischen Reform ,zieht die Kirche die Kraft zur Abwehr der
Neuerung. Sie ist die Voraussetzung fiir die Gegenreformation®, die nicht
nur die doktrinelle Auseinandersetzung mit dem Protestantismus, sondern
auch die unbedenkliche Anwendung kirchlicher und staatlicher Zwangsmittel
umfafit. ,Die katholische Reform ist grundgelegt in der Selbstreform der
Glieder wahrend des spiten Mittelalters, gewachsen unter dem Druck des
Abfalls, zum Siege gelangt durch die Eroberung des Papsttums, die Veran-
staltung und Durchfilhrung des Konzils von Trient. Sie ist die Seele der
wiedererstarkten Kirche, der Leib ist die Gegenreformation. In der katho-
lischen Reform werden die Krifte aufgespeichert, die sich in der Gegen-
reformation entladen. Der Schnittpunkt beider ist das Papsttum®® Der
zentrale Gedanke dabei ist die innere ,Kontinuitit® der romischen Kirche,
und zwar eine ,Kontinuitit nicht nur der Ideen, sondern der tatsichlichen
Reformbestimmungen®.? Diese ,Kontinuitit der kirchlichen Entwicklung
vom Mittelalter zur Gegenreformation®,!® die der Begriff der ,Katholischen
Reform® zum Ausdruck bringen soll, gestattet es, die ganze Entwicklung bis
1563 abgekiirzt als ,Ursprung und Durchbruch der Katholischen Reform®
zu schildern.”

Dieses Bild bedarf einer Korrektur. Es ist letzten Endes abhingig von
dem katholischen Kontinuititsgedanken, wie wir ihn so eindrucksvoll von
Jedin vertreten fanden. Miinden aber die spitmittelalterlichen Reformbe-
strebungen wirklich ,,ohne Bruch® in die tridentinische Reform ein? 2 Heifit
so reden nicht vielmehr, ein Kapitel verschweigen, das frither gelegentlich
polemisch ausgemiinzt wurde, heute kaum noch zur Kenntnis genommen
wird, das aber ,zu den tragischsten Erscheinungen dieser Zeit® gehort: der
Kampf, der fiir und gegen die ,innerkirchliche Reform® gefithrt wurde? '3

7 H. Jedin, Katholische Reform oder Gegenreformation?, 28 (bei Zeeden 70).

8 Ebd. 38 (b. Zeeden 80 f.).

9 Ebd. 29 (b. Zeeden 71).

10 Ebd. 13 (b. Zeeden 53).

U H, Jedin 1967 in: Handbuch der KG IV, Zweiter Teil, Erster Abschnitt,
451 ff.

12 Jedin 14 (b. Zeeden 54) zu Hofler: ,,...er bemerkte, dafl die spitmittelalter-
lichen Reformbestrebungen im Schofle der romanischen Volker ohne Bruch in die
tridentinische Reform einmiindeten, dafl also eine Kontinuitit bestand, die man der
deutschen Reformation gegeniiberstellen durfte® (die letzten Worte zeigen deutlich
die konfessionelle Tendenz).

1 So P. de Chastonay S. J., Die Satzungen des Jesuitenordens, Einsiedeln 1938,
46 — cine der wenigen Ausnahmen. Dafl der V{. der Gesellschaft Jesu angehérrt, ist
kein Zufall. Im Jesuitenorden hat sich in Resten ein Bewufitsein des grofien Um-
bruchs von der katholischen Reform zur Gegenreformation erhalten.
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Dieses Kapitel ist m. E. weder zu verschweigen noch in einigen wenigen spr-
lichen Einzelheiten zerstreut unterzubringen (wie es in Jedins Handbuch ge-
schieht), sondern es ist in seinem Zusammenhang ins Auge zu fassen. Nur so
wird die nicht geringe kirchen- und konfessionsgeschichtliche Bedeutung die-
ser Ereignisse evident. Wir kénnen dieses Thema, ,das Schicksal der katholi-
schen Reform im 16. Jahrhundert*, freilich nur an einigen ausgewihlten De-
tails illustrieren.

3

Beschrinken wir uns dabei auf Italien,* wo eben nicht nur der Durch-
bruch der katholischen Reform zum Mittelpunkt der Kirche sich ereignete,
sondern auch der Kampf gegen wesentliche Krifte der Reformbewegung sei-
nen Anfang nahm, der zu ihrem schliefilichen Untergang fiihrte. Den Be-
ginn dieses Kampfes kénnte man auf das Jahr 1542 ansetzen. Das Jahr, in
dem die rémische Inquisition errichtet wurde, eine unerhérte Machtansamm-
lung in der Hand der Pipste, vor allem zur Kontrolle der eigenen Reihen.
Es dauerte nicht lange, so wanderten auch die bedeutendsten Reform-Kardi-
nile ins Gefingnis, u.a. ,der um Kirchenreform und Konzil hochverdiente
Kardinal Morone®.?

Auch der Index gewinnt schlieflich seine eigentliche Bedeutung ,weniger
in den Auseinandersetzungen mit den Gegnern der Kirche als in den leiden-
schaftlichen Kontroversen iiber theologische Zeitfragen innerhalb der eigenen
Rethen®.’* Man muf deutlich sehen, dafl das Konzil von Trient nicht nur
“die Abgrenzung gegen die Reformation vollzieht, sondern zugleich auch die
Verwerfung der katholischen Reform auf erasmisch-humanistischer Grund-
lage, die die Kirche nach dem Vorbild der patristischen Zeit zu erneuern
trachtete. Schliisselfigur dieser Wende ist Gian Pietro Carafa (als Papst
Paul IV., 1555-59), Mitbegriinder des Theatinerordens.’” Er bog bewufiter-
maflen die Erneuerung des Katholizismus in die Gegenreformation um. Ehe-
mals selbst zur katholischen Reform gehérig, Verehrer des Erasmus, sieht er
spiter in ihm den drgsten Feind der Kirche. Er vollzieht den Bruch mit den
kirchlichen ,Reformern®, wird der hirteste Gegner der Partei Contarinis
und bereitet schlieflich aller ,Vermittlungstheologie“ ein Ende — kriftig
unterstiitzt von den Machtmitteln, die dieser Neuorganisator der Inquisition
und des Index in der Hand hatte. ,Reform® im Sinne Carafas ist also etwas
vollig anderes als Reform im Sinne jener internationalen Elite, die von den
spanischen Erasmianern bis hin zu den Ménnern der katholischen Reform in

1 Neben dem soliden Art. ,Italien, reformatorische Bewegungen im 16. Jh.*
(RE? 9, 1901, 524-542) findet sich eine sehr gute zusammenfassende Darsteliung
bei Moeller-Kawerau, Lehrbuch der KG III, 19073, 224 ff. (auf 3!/ Seiten) unter
dem bezeichnenden Titel ,Die Vernichtung der italienischen Reformationskreise
1542-67“. Zum neuesten Stand der Forschung vgl. V. Vinay, La Riforma prote-
stante (Biblioteca di cultura religiosa, 20) Brescia 1970.

15 Jedin, Hdb. 509; vgl. LThK? 7, 641.

16 K. Eder, Historia Mundi VII, 1957, 153.

17 Vgl. Artikel und Literaturangaben bei G. Schwaiger: LThK2 8, 200 f.
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England, Frankreich und Italien reichte. Hier wollte man eine Erneuerung
von innen her, aus dem Glauben. Doch gerade diese Reform-Internationale
ist die bevorzugte Zielscheibe von Carafas zentralistisch-biirokratisch-ge-
walttitiger Gegen-,Reform®.

Carafa kehrt zundchst vor der eigenen Haustiir, in Italien, und setzt da-
bei bewufit hoch an; die Spitzen miissen zuerst und am griindlichsten iiber-
priift werden. Insofern ist die Vorladung des Bernardino Ochino, General
des Reformordens der Kapuziner, 1542 ein Signal.’® Er tut sicher gut daran
zu fliehen, denn die Inquisition meint es ernst. Er besuchte in Bologna noch
Contarini und eilte dann weiter nach Deutschland. Contarini selbst stirbt
schon am 1. September 1542, ohne Zweifel wire er als nichster an der Reihe
gewesen. In Neapel trifft es den Kreis um Juan Valdes, den man eine refor-
merische ,, Jugendbewegung® nennen konnte.!* | Auf eine einzige Sache kam
es diesen jungen Leuten an: Gottes- und Nichstenliebe. Nicht Kultiibung ist
das Entscheidende, sondern die innere Aneignung des Evangeliums in einem
lebendigen, personlichen Glauben“.* Auch Petrus Martyr Vermigli fliichtete
nach Norden,® und sogar ein Neffe Carafas, Galeazzo Caraccioli (1517~
86), floh vor der Inquisition 1551 nach Genf.?® Renate von Este kehrte zur
Sicherheit in ihre franzosische Heimat zuriick, die in Italien Verbliebenen
verfielen der Ungnade, dem Prozef und der Haft oder gar der Hinrichtung.
Kardinal Reginald Pole,? Siule der Reform seit 20 Jahren, wurde im Friih-
jahr 1557 von Paul IV. (Carafa) die Legatenwiirde entzogen; er bekam den
Befehl, sich in Rom vor der Inquisition zu verantworten. Er befolgte diese
Zitierung nach Rom {ibrigens nicht, starb aber kurze Zeit darauf. Bedeutsam
ist es, dafl unter diesen von der Inquisition verfolgten Reformkatholiken
viele Médnner waren, die als Legaten oder Nuntien oder sonst mit der deut-
schen Bewegung zu tun gehabt hatten. Diese Ménner sind deshalb noch keine
Protestanten, aber sie ,sind geneigt, einen berechtigten Kern der gegneri-
schen Anschauungen anzuerkennen®, und eben deshalb, weil sie ,die Lehren
der Gegner nicht in Bausch und Bogen verwarfen, sondern unterschieden,
waren sie manchen Verdidchtigungen ausgesetzt“.?® Durch riicksichtslose An-

18 Zu Ochino vgl. noch immer K. Benrath, B. Ochino von Siena, 18922,

19 Die neueste Literatur zu Valdes (Bozza 1968, Bakhuizen van den Brink 1969,
Nieto 1970) nennt Vinay: ARG 65, 1974, 309 ff.

20 Vgl. dazu bes. M. Bataillon, Erasme et I’Espagne. Recherches sur Dhistoire
spirituelle du XVIe Sitcle, Paris 1937, 373 ff.; Fr. Heer, Europiische Geistesge-
schichte, 19652, 293 f,

2 K, Sturm, Die Theologie Peter Martyr Vermiglis wihrend seines ersten
Aufenthalts in Straflburg (1542-47). Ein Reformkatholik unter den Vitern der
reformierten Kirche (Beitr. z. Gesch. u. Lehre d. ref. Kirche 31) 1971. Marvin W,
Anderson, Peter Martyr, A Reformer in Exile (1542-1562). (Bibliotheca Huma-
nistica et Reformatorica X) Nieuwkoop 1975.

22 RES 3, 723 ff. (Benrath).

3 D. B. Fenlon, The career of card. Reg. Pole (Diss. Cambridge 1968); Ders.,
Heresy and Obedience in Tridentine Italy: Cardinal Pole and the Counter-
Reformation, Cambridge 1972.

24 K. Eder, 36.
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wendung von Gewalt gelang es tatsichlich, alle auch nur protestantisch
sriechenden® Regungen auszul8schen. Natiirlich zog sich der Kampf gegen
den italienischen ,Evangelismus® iiber Jahrzehnte hin; schon wegen der po-
litischen Aufsplitterung Italiens war ein einheitliches Vorgehen im moder-
nen Sinne nicht denkbar. Etwa die Republik Venedig bewahrte lange ihre
Selbstindigkeit und betrieb eine Art von Toleranzpolitik.*® Trotzdem ge-
lang die Vernichtung dieser Kreise nur allzu gut.

4,

Es wire auflerordentlich aufschlufireich, in diesem Zusammenhang die
Wendung zu verfolgen, die Ignatius von Loyola von einer unbestimmten
»katholischen Reform® hin zu neukatholischer Kirchlichkeit vollzieht. Der
entscheidende Schritt, den der urspriinglich kirchenfreie Individualist mit
seinem Studentenbund fiir innere und #uflere Mission unternimmt, geschieht
Ende 1537: man unterstellt sich dem Papsttum direkt. Es mag sein, daf§
Ignatius zutiefst eine Witterung des kommenden Unheils besaff, anderer-
seits als Edelmann und Soldat auch ein starkes Gefiihl dafiir, daff der Dienst
eines hohen Herrn zugleich Sicherheit und Schutz bedeutet — soviel steht
fest, daf} dieser Schritt der jungen Gemeinschaft das Leben gerettet hat. Doch
ist auch das Schifflein des Jesuitenordens in den schweren Sturm geraten und
wurde nur mit Miihe hindurchgesteuert.”® Als schliefilich Gian Pietro Carafa
1555 Papst wurde, da gestand Ignatius, es ,hitten ihm alle Knochen im
Leib gezittert“*” — und gewifl nicht allein aus persénlicher Animositit zwi-
schen diesen beiden Minnern. Denn noch waren die Jesuiten nicht die Min-
ner der Gegenreformation. Wie Ignatius iiberhaupt gegen die Verwendung
von physischen oder moralischen Gewaltmitteln gegen die Ketzerei sich ge-
duflert hat,® so finden wir auch spiter noch Jesuiten eher auf der Seite der
katholischen Reformer wieder: z.B. tritt seit 1556 der Jesuit Salmeron als
Verteidiger des als ,Lutheraner® schwer angefochtenen spanischen Primas
Bartolomeo Carranza gegen den Dominikaner Melchior Cano auf.*® Petrus
Canisius wird 1580 offensichtlich auch als zu milde kaltgestellt,® und noch

25 Fiir das Jahr 1573 vgl. E. Schaffran, Der Inquisitionsprozefl gegen Paolo
Veronese: Das Miinster 11, 1958, 209 ff.

2 Eine Erinnerung daran ist im Jesuitenorden lebendig geblichen. Vgl. oben
Anm, 12.

27 Vgl. zu Ignatius und Carafa: Ignatius von Loyola, Geistliche Briefe, eingefiihrt
von H. Rahner, 1956%, 72 ff.; A. Boland, S. J., La slettre¢ d’Ignace de Loyola a
Gian Pietro Carafa: Arch. hist. Societatis Iesu 44, 1975, 139-152.

28 Vgl. M. Reichmann S. J., Hat der HI. Ignatius v. Loyola fiir die deutschen
Protestanten die Todesstrafe verlangt? Konjektur zu einer beriihmten Briefstelle:
StdZ 113, 1927, 72-77. In der Mission gilt dhnliches von Franz Xavier: vgl. Fr.
Heer, Europiische Geistesgeschichte, 309.

2 Vel. Fr. Heer, Europiische Geistesgeschichte, 307,

30 Seine Milde wird v. a. von Joh. Meizler S. J., Der hl. Petrus Canisius und die
Neuerer seiner Zeit (KLK 1, 1927), herausgestellt. Die neueste Darstellung von
E. M. Buxbaum, Petrus Canisius und die kirchliche Erneuerung des Herzogtums
Bayern 1549-1556 (Bibl. Inst. Hist. SJ, 35), Rom 1973, ordnet ihn, jedenfalls fiir
diesen Zeitraum, mehr der militanten ,Gegenreformation® zu.
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der grofie Bellarmin muf sich vorwerfen lassen, dafl er den Protestantismus
mehr dargestellt als bekimpft habe.

5.

Zwar tut es Biichern vermutlich nicht weh, wenn sie verbrannt werden,
die Auswirkung solcher Biichervernichtung ist aber oft grofler als der Tod
eines Menschen. Hier liegt die grofle Bedeutung des Index, der alle Literatur
von auflen fernhielt und nach innen alle Erzeugnisse scharf iiberpriifte.

Fiir den italienischen ,Evangelismus® vielleicht das typischste Werk ist
das Biichlein von der Wohltat Christi (wohl 1542 gedruckt).” Die Inquisi-
tion berichtet dariiber: ,Es handelt in einschmeichelnder Weise von der
Rechtfertigung, setzt Werke und Verdienste herab, um alles dem Glauben
zuzuschreiben®.*® Sehr aufschlufireich ist das, was Jedin dazu sagt: ,Es fillt
schwer, in dem Biichlein . . . offene Hiresien zu konstatieren, und dennoch (!)
handelte die romische Inquisition im Interesse der Kirche, wenn sie diese
Schrift . . . mit solcher Konsequenz unterdriickte, daff kaum noch Exemplare
tibrigblieben“.* Andere Biicher konnten noch von Gliick sagen, wenn sie
»verbessert” wieder gedruckt werden durflen. So wurden die Schriften Con-
tarinis in den Venediger Ausgaben von 1578 und 1589 vom Generalinquisi-
tor an zahlreichen Stellen im tridentinischen Sinne verdndert, d.h. schlicht-
weg umgeschrieben.”

Ein Biicherschicksal ganz besonderer Art war dem sog. ,Kreuzbrevier®
des Kardinals Quifionez von 1535 beschieden.?® Dieses Reformbrevier war
vom Papst Clemens VII. bei dem spanischen Franziskaner selbst in Auftrag
gegeben worden. Sein Erfolg war zunichst ganz auflerordentlich, innerhalb
von 40 Jahren kann man 100 verschiedene Ausgaben zihlen. ,Auf die
auflergewthnliche, tiber ein Menschenalter andauernde Popularitit desselben
folgte eine scharfe Zensur, dann Abneigung und zuletzt ginzliches Verges-
sen“.’” Die Griinde fiir diese merkwiirdige Erfolgskurve kamen im schliefi-
lichen Streit um dieses Buch zutage. Der Hauptgegner dieses Breviers, der

31 Vgl. E. Raitz von Frentz, Der hl. Kard. Rob. Bellarmin, S. J., Freiburg 19308,
48.

32 Vgl. zuletzt Valdo Vinay, Die Schrift , Il beneficio di Giesu Christo® nach der
neuesten Forschung: ARG 65, 1974, 307-312, Wie weit das Buch von Calvins Insti-
tutio beeinfluflt ist, wie weit es mehr vom Neapeler Kreis des Valdes abhingt, ist
bis heute in der Forschung umstritten.

33 Bei K. Brandi, Die deutsche Reformation, 1941, 272. Brandi hat sich intensiv
mit diesem ganzen Komplex befafit.

34 H. Jedin, Geschichte des Konzils von Trient I, 19512, 296. Das ist natiirlich
nicht ,kirchlich®, sondern ,konfessionell* geurteilt!

35 Vgl. Corpus Catholicorum, Bd. 7, S. XX f., XXXIV ff.

3 Vgl. dazu S. Baumer, Geschichte des Breviers, 1895, 391 ff.; J. A. Jungmann,
Warum ist das Reformbrevier des Kardinals Quifionez gescheitert?: ZkTh 78, 1956,
98-107 (wieder abgedruckt in J. A. Jungmann, Liturgisches Erbe und pastorale
Gegenwart, 1960, 265-282).

37 Biumer 393.
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spanische Konzilstheologe Johannes de Arze, brachte 1551 in Trient fol-
gendes Argument vor: Es sei mehr Schriftlesung als Gebet. Tatsidchlich woll-
te der Verfasser auch eine ,keusche Vermihlung des Priesters mit dem gott-
lichen Wort herbeifiihren und hatte so die Schriftlesung kriftig ausgedehnt
auf Kosten von Legenden usw. (er bot z.B. das ganze Neue Testament!). Es
hiefl denn auch, es sei namentlich fiir den augenblidklichen Klerus nicht un-
gefihrlich, so viel private Schriftlesung zuzulassen. Die Beschiftigung mit
der Schrift habe die Kirche ihren bevorzugten Dienern (potioribus ministris)
iiberlassen, dagegen den rudiores clerici habe sie das Amt des Psallierens
iibertragen. Die Aufgaben seien hier sehr verschieden; fiir den idiota cleri-
cus sei das wahllose Bibellesen nur schidlich, insbesondere auch das viele Le-
sen der Paulusbriefe. Als weitere Griinde werden genannt: Die Ehre der
Gottesmutter werde herabgesetzt (tatsichlich hatte Quifionez das tdgliche
marianische Offizium fortgelassen); Auflehnung gegen die hergebrachte
kirchliche Ordnung der Vigilien und der Psalmodie sei hiretischen Ur-
sprungs; das neue Brevier fiilhre zum Verfall des Chorgebets, in dem sich die
Jungen schon heute nicht mehr zurechtfinden; iiberhaupt diirfe der Geist
der Neuerung gegenwirtig nicht geduldet werden, auch nicht auf liturgi-
schem Gebiet! Nun hatte dieses Buch sicher seine Schwichen; es war librigens
nicht fiir kldsterliche Gemeinschaften gedacht, dafiir umso besser fiir das
Privatgebet des einzelnen Weltpriesters geeignet. Aus diesem Grunde war es
auch im Jesuitenorden so verbreitet, noch 1561 wird es dort empfohlen. Die
Kritik konnte sich erst nach dem Konzil auswirken. Mit dem Erscheinen des
Breviarium Romanum Pius’ V. 1568 ging Hand in Hand ein strenges Ver-
bot des Kreuzbreviers.*® Das Schicksal dieses Buches zeigt sehr deutlich: die
Zeit der katholischen Reform war zu Ende. Weder ein humanistischer noch
ein reformerischer Impuls zum Schriftstudium wurde anerkannt. Die Zeit
der Gegenreformation mit ihrer schroffen Antihaltung und Polarisation
hatte ihren Anfang genommen.

6.

Wir haben versucht, einige wenige Dinge im Zusammenhang zu skizzie-
ren, von denen die kirchengeschichtlichen Handbiicher heute meistens schwei-
gen. Auf den grofleren Zusammenhang kam es dabei an, denn es geht ge-
rade nicht um ein Scheitern individueller Lebensschicksale, es geht nicht um
das Geschidk einzelner, sondern um das Schicksal einer ganzen Richtung, der
katholischen Reform. Bei genauer Betrachtung der Ereignisse erweist sich der
unentbehrliche Begriff ,katholische Reform® zunichst als ein Sammelbe-
griff. Aus der umfassenden spitmittelalterlichen Reformbewegung wachsen
zunichst seit dem Ablafistreit gleichsam auf ihrem ,linken Fliigel* Martin
Luther und die Reformation heraus, denn Luther selbst ist in vieler Hin-
sicht nicht ohne die spdtmittelalterliche katholische Reform denkbar und

38 Es ist sehr bezeichnend, daff Impulse dieses Breviers im Anglikanismus (Com-
mon Prayer Book) fortwirkten (vgl. Jungmann, ZkTh 106).

Zeschr. £.K.G. o
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erkldrbar. Die eigentliche ,Gegenreformation®?® ist dagegen Reaktion auf
Luther und die Bewegung, die er in Gang gebracht hat. Sie bildet gleichsam
den sich verselbstindigenden ,rechten Fliigel* der katholischen Reform, die
nun durch die aufbrechenden Krifte der Gegenreformation gespalten und
deren verbleibende ,Mitte“ in wesentlichen Teilen wvernichtet wird. Der
Rest der ,katholischen Reform® war gleichsam zwischen die Miihlsteine
von Reformation und Gegenreformation geraten. Wie weit einzelne der
Betroffenen wirklich ,lutherisch® infiziert waren, wire im Detail zu priifen.
Zu einem groflen Teil wird doch gelten, was man gerade nach Jedins Ver-
offentlichung von frithen Briefen Contarinis von diesem sagen mufl, dafl
sich seine Auffassungen ,unbeeinflult von den Vorgingen nérdlich der Al-
pen und vor Beginn der Reformation entwickelt® haben.*

Die Geschichte der katholischen Kirche im 16. Jahrhundert ist keinesfalls
»ohne Bruch® verlaufen. ,Die Entwicklung zur Gegenreformation ist also
nicht von Anfang an vorgezeichnet. Man muf} vielmehr stirker als es die
katholische Kirchengeschichtsschreibung heute tut, die Wende hervorheben,
die fiir die katholische Reform, sogar in den romanischen Lindern, durch
Luthers Reformation eingetreten ist“.** Diese Wendung des Katholizismus
hin zur Gegenreformation bedeutete, dafl wichtigen Kriften der katholischen
Reform nunmehr der Lebensraum innerhalb der rémischen Kirche bestritten
wurde. Von diesem ,humanistischen Reformkatholizismus® sagt Wilhelm
Maurer: ,Wahrend er auf dem Festland zwischen Reformation und Gegen-
reformation zerrieben wurde, hat er in England seine eigentliche konfes-
sionsbildende Kraft entfaltet*.®

Sieht man auf den grofien Zusammenhang, dann erkennt man: der Kampf
Luthers gegen ,,Schwirmer und Dissidenten findet in den anderen sich bil-
denden Konfessionen — und eben auch in der rémischen Kirche — mit einer
gewissen zeitlichen Verschiebung eine Parallele.*® Carafa war keine zufillige
Panne der Papstgeschichte, es ist letztlich nicht sein ,heftiger und unduld-
samer Charakter” von Bedeutung;* unter ihm ereignet sich auch nicht der
,Durchbruch der katholischen Reform®, wie Jedin meint, sondern der
Durchbruch der Gegenreformation hin zum Mittelpunkt der Kirche. Sein
Kampf gegen die Reformer alter Art war ein wesentlicher Schritt auf dem
Wege zur Konfessionalisierung der romischen Kirche. Mit anderen Worten:

% Die fast vollige Vermeidung des m. E. unentbehrlichen Begriffs ,Gegenrefor-
mation etwa bei E. Hassinger, Das Werden des neuzeitlichen Europa 1300-1600,
19662, ist mir nicht verstindlich.

40 Vel ARG 51, 1960, 57.

1 W, Maurer RGG3II, 1255,

4 Art. ,Protestantismus® (Handbuch theol. Grundbegriffe, hg. v. F. Fries,
Taschenbuchausgabe 3, 1970, 401; wieder abgedruckt bei W. Maurer, Kirche und
1()3escr!1ich1:e II, 1970, 103-119). Vgl. auch oben Anm. 38 zum Fortwirken des Kreuz-

reviers.

4 Vgl. schon meinen Beitrag: ,Geschichtliche Aspekte neuzeitlicher Konfessio-
nalitdt®: Konfessionalitit, Jb. d. Ev. Bundes X VI, 1973, 48-59.

# So im betr. Artikel der Brocdkhaus-Enzyklopidie 14, 1972, 311 (dort auch
neuere Lit.).
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die romisch-katholische Kirche blieb von den Ereignissen um die Reforma-
tion Martin Luthers keinesfalls unberiihre. Die Tatsache, daff die reforma-
torische Bewegung in ihrer Mitte entstanden war und schliefilich ausgeschie-
den wurde, hatte vielmehr tiefgreifende und weitwirkende Folgen. Auch sie
legte schlieflich in harten (theologischen) Richtungskdmpfen eine ganz be-
stimmte konfessionelle ,Bandbreite® fest und grenzte sich vor allem nach
,links® scharf ab. Die relative Weite und Offenheit — oder, wie Jedin sich
ausdriickt: ,entsetzliche Verwirrung®® — der mittelalterlichen Theologie
und Kirche, die die Reformer zwischen Reformation und Gegenreformation
festhalten wollten, war nun nicht mehr tragbar. Das heiflc aber: Ein we-
sentliches Stiick ,Kontinuitit® lag auf der Seite der katholischen Reform,
die forthin keinen Platz in der romischen Kirche mehr haben sollte.

Unter der Fahne der Gegenreformation dringte alles unaufhaltsam zu
totaler Polarisierung. Karl Eder hat das Ergebnis einmal so beschrieben:
,Der Christ hatte zu sein aufgehort. Es gab nur mehr Katholiken und Pro-
testanten oder, wie sie sich gegenseitig nannten, Papisten und Lutherische“.*®
JAuch der Katholizismus ist nicht das geblieben, was er im Mittelalter
war“.4" Das heifit: Die abendlindisch-katholische Kirche des Mittelalters
hatte den Weg zur romischen Konfession beschritten — einen Weg, den heute
viele katholische Theologen wieder zuriickzugehen versuchen. Denn unter
ihnen ist die Erkenntnis gewachsen, dafl auch die katholische Kirche in
gegenreformatorischer Verengung ihre wahre Katholizitdt wenigstens teil-
weise verloren haben und zu einem Stiids Konfession geworden sein konn-
te.® Das zweite Vatikanische Konzil hat Zeichen in dieser Richtung gesetzt,
und es ist gewifl fiir die rémische Kirche von hochster Bedeutung, wenn in
ihren Grenzen heute Minner darum bemiiht sind, unter breiter Aufnahme
biblischer Theologie und iibrigens auch durch die Entdeckung der Reforma-
tion fiir sich,”® ganz im Sinne der katholischen Reform vor iiber vier Jahr-
hunderten, ihrer Kirche eine grofere Weite wiederzuerringen. Daf8 dabei
sogar Martin Luther als ,eine katholische Mdglichkeit“ erwogen werden
kann,™ ist gewif ein ,katholischer Vorgang von hochster Bedeutung.

& [, Jedin, Geschichte des Konzils von Trient T, 298 (in bezug auf Gropper).

16 K Eder, Die Kirche im Zeitalter des konfessionellen Absolutismus (Kirchen-
geschichte, hg. v. J. P. Kirsch, I11/2) 1949, 16.

47 H. Riickert, Die Bedeutung des konfessionellen Gegensatzes fiir die ev. Theo-
logie: MD 8, 1957, 81. Vgl. auch W. v. Loewenich, Der moderne Katholizismus,
1955 u. 6., 33. Bine der frithesten Auflerungen dieser Art finde ich bei Fr. Nippold
in seinem Beitrag ,Die Zukunflsaufgabe der interconfessionellen Forschung als
vergleichende Confessionsgeschichte® (Katholisch oder Jesuitisch, 1888, 173).

48 Tch denke, um hier einen weniger Bekannten zu nennen, an manche Arbeiten
des Tiibingers Franz X. Arnold (vgl. seine Bibliographie in der Festschrift ,Ver-
kiindigung und Glaube®, hg. von Th. Filthaut und J. A. Jungmann, 1958).

4 Vgl schon Carl Stange, ,Evangelisches Erwachen® in der katholischen Theolo-
gie: ZfSystTheol XXII, 1953, 312 ff. Die Grenzen dieser Bewegung im Blidk auf
Luther zeichnet Heft 10/1976 der Zeitschrift Concilium (12. Jg.).

5 Vgl. v. a. die Arbeiten von O. H. Pesch, etwa seinen Aufsatz ,Luthers theolo-
gisches Denken — eine kath. Méglichkeit?“: Neue Ordnung 23, 1969, 1-19.

6F
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i

Was bedeuten diese Ausfithrungen fiir die Kirchengeschichtsforschung?

Sie bestitigen zunichst einmal an einem hervorragenden Beispiel das, was
Joseph Ratzinger im Auge hatte. Obwohl heute nicht mehr im eigentlichen
Sinne von konfessioneller Geschichtsbetrachtung gesprochen werden kann,
sind doch Ansitze und Tendenzen katholischer und evangelischer Kirchen-
geschichtsschreibung deutlich voneinander unterschieden: vorwiegendes In-
teresse an der Kontinuitdt hier — Interesse an den groflen Briichen und
Wandlungen dort. Nach der Kontinuitit wird unter evangelischen Kirchen-
geschichtlern selten gefragt.®® Dabei sind in erster Linie die Institutionen von
Bedeutung, und wir konnen auf diesem Felde von unseren katholischen
Kollegen nur lernen. Andererseits stehen diese in der Gefahr, die Dynamik
in der Kirchengeschichte unterzubewerten, d.h. die Bedeutung von Be-
wegungen (!) und groflen Personlichkeiten nicht richtig einzuschitzen * und
nicht deutlich genug zu sehen, dafl auch Institutionen sich veriindern. Joseph
Ratzinger hat in der genannten Studie nachgewiesen, dafl eine wohl auf
Vinzenz von Lerin zuriidsgehende ,ungeschichtliche Starre®, die sich ,zu
einer Sperre gegen ein geschichtliches Verstindnis des Christlichen ent-
wickelte“,® durchaus nicht unabwendbares katholisches Schicksal ist. Zur
Zusammenarbeit und gegenseitiger Erginzung in den theologischen Wissen-
schaften braucht seit dem Zweiten Vatikanischen Konzil nicht mehr aufge-
rufen zu werden. An ihrer Verwirklichung 148t auch hiufig gerade die evan-
gelische Seite manche Wiinsche offen. Wihrend z.B. auf dem Gebiet der
Lutherforschung zahlreiche katholische Arbeiten, z. T. gerade aus der Kon-
tinuitdt scholastischer und monastischer Existenz heraus, uns heute Neues
und Wichtiges mitzuteilen haben, ist das evangelische Interesse an der Ge-
schichte des romischen Katholizismus im 16. Jahrhundert nach Heinrich
Bohmer und Kurt-Dietrich Schmidt vergleichsweise gering.* Der vorliegende
Beitrag will im Grunde nur eine Frage stellen, die Frage nach der Rolle der
romisch-katholischen Kirche im Prozefi der Konfessionalisierung des 16.
Jahrhunderts. Es ist dies vielleicht eine Frage, die auf katholischer Seite auf

%1 Als Ausnahme wire hier wieder W. Maurer zu nennen, etwa sein Beitrag
»Luthers Anschauungen iiber die Kontinuitit der Kirche® (W. Maurer, Kirche u.
Geschichte I, 1970, 76-102) oder seine Studie ,Reste kanonischen Rechtes im Friih-
protestantismus® (W. Maurer, Die Kirche und ihr Recht, Ges. Aufsitze zum ev.
Kirchenrecht, hg. von G. Miiller und G. SeebaB}, 1976, 145-207).

52 Man denke etwa an das Problem der Hagiographie! Wie statisch kann z. B.
die dramatische Geschichte des Franziskus von Assisi und seiner Griindung darge-
stellt werden!

58 Ratzinger 9.

3 Vgl. etwa den Sammelband der Wiss. Buchgesellschaft ,Gegenreformation®,
hg. von E. W. Zeeden (Wege der Forschg. CCCXI) 1973, mit iiberwiegend katho-
lischen Beitrdgen. Ich nenne jedoch Gerbard Miiller miv seiner Quellenpublikation
der Nuntiaturberichte und seinem schénen Buch iiber ,Die rémische Kurie und die
Reformation 1523-1534“ (Quellen und Forschungen zur Reformationsgeschichte,
XXXVIII) Giiterslohn 1969.
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Grund ihrer Geschichte und ihres dogmatischen Selbstverstindnisses nicht
unbefangen gestellt werden kann® — beantwortet werden kann sie nur
gemeinsam. Dabei diirfte freilich auszugehen sein von der Tatsache, daf} fiir
das 16. Jahrhundert in jedem Falle von Kontinuitit #nd von Bruch geredet
werden muf.

5 Sehr vorsichtig behandelt diesen Komplex auch E. W. Zeeden, derjenige, der
sich unserer Frage in den letzten Jahren am stirksten gendhert hat; vgl. v. a. sein
Buch ,Die Entstehung der Konfessionen®, 1965, etwa S. 30 £,



Ketzer oder Wahrheitszeuge
Zum Ketzerbegriff Gottfried Arnolds*

Von Wolfgang A.Bienert

Gottfried Arnold hat mit seiner ,Unpartheyischen Kirchen- und Ketzer-
historie, die in den Jahren 1699 und 1700 erstmals erschien, die Kirchen-
geschichtsschreibung bis in unsere Tage hinein nachhaltig beeinflufit.
Epochemachend wurde er vor allem dadurch, daf er fiir die Ketzer, die
Verkannten, warb und durch sein Werk erreichte, ,dafl man sie ganz anders
ernstnahm, ihre Schriften unvoreingenommen las, den kirchenamtlichen
Nachrichten iiber sie mifitraute und ihrer wirklichen Eigenart auf die Spur
kam®, schreibt der bekannte Pietismusforscher Martin Schmidt.!

Denkt man an die zentrale Bedeutung, die der Ketzerbegriff in der Kon-
zeption Arnolds besitzt, ist man allerdings erstaunt, dafl ihm in der For-
schung bisher nur geringe Aufmerksamkeit geschenkt worden ist. Zwar gilt
es als sicher, dafl Arnold in seiner Darstellung der Kirchengeschichte die
traditionellen Urteile iiber Rechtgldubigkeit und Ketzerei keineswegs ein-
fach auf den Kopf gestellt hat, etwa so, dafl er die Ketzer einfach zu Recht-
glaubigen und die Rechtgldubigen zu Ketzern erkldrt hitte. Aber wie er
das Verhiltnis von Rechtgliubigkeit und Ketzerei neu bestimmt, dariiber
findet man nur verstreute Hinweise in der Literatur.

Bei naherer Betrachtung ergibt sich allerdings — bedingt durch die immer
stirker das Gesamtwerk beriicksichtigende neuere Arnoldforschung — ein
besonderes Problem dadurch, dafl Arnold seine Ansichten iiber Kirche,
Ketzerei usw. im Laufe seines Lebens unter verschiedenen Einfliissen teil-
weise gedndert oder zumindest modifiziert hat. Diesen Einfliissen wird man
in der Tat, wie J. F. G. Goeters meint, besondere Aufmerksamkeit schenken
missen. Aber neben der Frage nach ,Arnolds Beziehungen und Vorbil-
dern®,? fiir die der neuentdeckte Katalog der Bibliothek Arnolds® eine wert-

*) Bonner Habilitations-Probevorlesung vom 22. Januar 1977.

1 M. Schmidt, Gottfried Arnold — seine Eigenart, seine Bedeutung, seine Be-
ziehung zu Quedlinburg, in: Wiedergeburt und neuer Mensch. Gesammelte Studien
zur Geschichte des Pietismus (AGP 2), Witten 1969, S. 331.

2 J. F. G. Goeters, Gottfried Arnolds Anschauungen von der Kirchengeschichte
in ihrem Werdegang, in: Traditio — Krisis — Renovatio aus theologischer Sicht (Fest-
schrift W. Zeller z. 65. Geb. hg. v. B. Jaspert u. R. Mohr), Marburg 1976, 241—
257; Zitat S. 242.

® Vgl. R. Breymayer, Die Bibliothek Gottfried Arnolds (1666-1714), des Ver-
fassers der ,Unpartheyischen Kirchen- und Ketzerhistorie®: Linguistica Biblica 39
(Dez. 1976), S. 86-132.
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volle Hilfe bedeutet, bleibt es wichtig, die Entwicklung der Anschauungen
Arnolds innerbalb seines Werkes zu beachten. Auf den Ketzerbegriff
Arnolds angewandt stellt sich in diesem Zusammenhang die Frage: Wann
und wo taucht in seinem Werk erstmals das Ketzerproblem auf, welche
Bedeutung hat es dort, und wie wandelt sich Arnolds Anschauung im Ver-
lauf der weiteren Entwicklung?

In der ,Unpartheyischen Kirchen- und Ketzerhistorie® riickt Arnold das
Ketzerproblem so deutlich in den Vordergrund der Erdrterung, dafl es be-
reits im Titel des Werks erscheint. Doch ist dieses nicht das erste Mal, dafl
sich Arnold mit dem Problem der Ketzer in der Kirchengeschichte beschdf-
tigt. Ein Hinweis darauf findet sich in der Vorrede zur Kirchen- und Ketzer-
historie selbst.

Dort nimlich verweist Arnold auf sein erstes grofies kirchenhistorisches
Werk — die ,Wahre Abbildung der Ersten Christen® (1696) — und bemerkt
dazu, daf in diesem Buch ,wol das bild wahrer Christen dargestellet war,
das gegenbild aber der falschen verderbten Christen etwas unzulinglich und
unvollkommen, aus mangel der zeit und des raums, heraus kam*.* »Andere
liebhaber der historischen warheit® hitten ihn daraufhin gedringt, eine
Darstellung ,der gantzen kirchen-historie® zu schreiben.® Arnold selbst ver-
steht also die Kirchen- und Ketzerhistorie als eine Erginzung und Weiter-
filhrung seines Buches iiber die ersten Christen, und zwar als ,Gegenbild’,
das den Verfall des Christentums in der Geschichte der Kirche beschreibt.
,Abbildung® und Ketzerhistorie gehdren also zusammen und ergénzen sich
gegenseitig. Mit Recht schreibt J. Biichsel in seiner Monographie iiber den
Kirchenbegriff Arnolds: ,Der Kirchenbegriff, den Nigg vergeblich in der
Ketzerhistorie selbst suchte, findet sich bereits in der ,Abbildung*“.® Die
,Abbildung‘ aber enthilt nicht nur wesentliche Ausfiihrungen zu Arnolds
Kirchenbegriff; auch der Ketzerbegriff wird hier erstmals ndher behandelt,
ja grundlegend vorgeprigt. Will man Arnolds Ketzerbegriff richtig ver-
stehen, so mufl man hier einsetzen. — Doch zuvor einige Bemerkungen tiber
die Person Arnolds, seine Entwicklung und die Vorgeschichte der ,Abbil-
dung’, soweit sie fiir das Verstindnis dieser Schrift wichtig sind.

Gottfried Arnold wurde am 5. Sept. 1666 in Annaberg geboren. Nach
einer entbehrungsreichen Jugend studierte er in den Jahren 1685-1689
Theologie in Wittenberg, dem damaligen ,Hort lutherischer Orthodoxie®.”
Das Theologiestudium scheint ihn allerdings zunichst wenig beeindrudst zu
haben. Jedenfalls schreibt er spiter: ,Zuférderst zog mich meine natiirliche
Lust und Fihigkeit annoch sehr auff vieles Wissen / sonderlich auf die
Philologie / und darinnen auff die Antiqvitdt / Historiam Civilem und

4 Vorrede Nr. 8. Ich zitiere nach der dreibindigen Ausgabe der Kirchen- und
Ketzerhistorie, Schaffhausen 1740/42.

5 Kirchen- und Ketzerhistorie, Vorrede, ebd.

8 ]. Biichsel, Gottfried Arnold. Sein Verstindnis von Kirche und Wiedergeburt
(AGP 8), Witten 1970, S. 80; vgl. W. Nigg, Die Kirchengeschichtsschreibung.
Grundziige ihrer historischen Entwicklung, Miinchen 1934, S. 84 f.

0B G Goeters; a.a.Q:; 5::243:
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Criticam®.® Offensichtlich hatte ihn der seinerzeit weltberithmte Polyhistor
Conrad Samuel Schurzfleisch (1641-1708) in seinen Bann gezogen, der in
Wittenberg als Professor fiir Historie und Griechisch — einschlieRlich neu-
testamentlicher Exegese — lehrte, und bei dem Arnold Philologia graeca,
antiquitas und historica gehort hat.® Die friihesten, teilweise erhaltenen
Schriften bestitigen ,die rein historischen Neigungen des jungen Arnold®,
schreibt E. Seeberg in seiner grundlegenden Monographie iiber Arnold.?®

Im Jahre 1688 machte Arnold die Bekanntschaft Speners, der ihm nach
Abschlufl seines Studiums eine Hauslehrerstelle in Dresden verschaffte. Ob
Arnold unter dem Einflul Speners allerdings seine ,Bekehrung® erlebte, wie
hiufig zu lesen ist,!! erscheint zumindest fraglich. Von einem ,Bruch® im
Leben Arnolds in diesem Zusammenhang zu sprechen, wie es E. Seeberg
tat,”® hat man inzwischen wohl aufgegeben.!® In Arnolds eigenen Worten
stellt sich die Entwicklung jedenfalls anders dar. Er schreibt: ,Da ich nun
zuvor das meiste in Buchstaben / in vielem Lesen / Lernen / Horen / Nach-
schlagen (so auch an sich selbst gut war) wie auch in denen Kirchlichen und
Academischen Ubungen suchte: war es mir zwar eine Handleitung und
Zeugnifl zu Christo Jesu®... ,Alleine zu ihm selber war ich noch nicht
kommen / als zu unserm einigen Meister und Propheten®.** Der Anstof} zu
der neuen Erkenntnis erfolgte durch das Studium der ,alten Geschichte®,
wobei thn — wie er selbst gesteht — ,,die Exempel der ersten Christen / und
darunter derer Einsamen und Asceten oder Ubenden gewaltig beschimet®
hitten.’® In der Vorrede zur Kirchen- und Ketzerhistorie, die mit H. Dorries
auf das Jahr 1698 zu datieren ist,'® schreibt Arnold, dafl er ,zuférderst und
im anfang, denen ersten uriltesten fuflstapffen der allerersten Christen nach-

8 Gottfried Arnolds Offenhertzige Bekinntnifl von Ablegung seiner Profession
vom 10. Juni 1698, Nr. 3. Ich zitiere nach der 6. Aufl. Frankfurt/M. und Leipzig
1700.

® Vgl. dazu J. F. G. Goeters, a.a.0., S. 243 mit Anm. 12.

0 E. Seeberg, Gottfried Arnold. Die Wissenschaft und die Mystik seiner Zeir,
Meerane 1923 (Nachdruck Darmstadt 1964), S. 16.

1 Vgl. E. Seeberg, a.2.0., S. 1; P. Meinbhold, in: Neue deutsche Biographie 1
(1953), 385; dhnlich M. Schmidt, a.a.0., S. 333; u.a.

12 E, Seeberg, 2.a.0., S. 1; vgl. ders., Gottfried Arnold. In Auswahl, Miinchen
1934, S. 6.

13 Vgl. J. Biichsel, a.2.0., S. 26 Anm. 30: M. Brecht, Der Pietismus als Epoche der
Neuzeit: Verkiindigung und Forschung 21. Jg., 1976/1, S. 67.

14 Offenhertzige Bekdnntniff, Nr. 2.

15 Offenhertzige Bekdnntniff, Nr. 43.

18 H. Dérries, Geist und Geschichte bei Gottfried Arnold (Abh. Akad. Géttin-
gen, 3. Folge Nr. 51), Géttingen 1963, S. 59 f. H. Dérries hat m. E. mit iiberzeu-
genden Griinden (anders: J. Biichsel, 2.2.0., S. 79) den Nachweis erbracht, dafl die
in den verschiedenen Ausgaben der Kirchen- und Ketzerhistorie gedruckte Angabe
am Ende der Vorrede: ,Giessen / den 1 Merz 1697¢ in ,1698° zu korrigieren sein
diirfte. Als weiterer Grund sei darauf verwiesen, dafl die in der Vorrede, Nr. 7 er-
wiahnte hollindische Ubersetzung der ,Abbildung® wohl mit der von J. G. Walch
(Bibliotheca Theologica selecta, Bd. 3, Jena 1762, S. 652) fiir das Jahr 1698 no-
tierten Amsterdamer Ausgabe identisch sein diirfte, da eine frithere Ausgabe nicht
nachweisbar ist; vgl. zu den Angaben: J. F. G. Goeters, a.2.0., S. 251 Anm. 41.
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splirte, und ihre eigene urkunden selbst vor die hand nahm“,"” weil es ihm
»allein und einig um die blosse lautere warheit zu thun war, als nach wel-
cher ich so lange jahr eifrigst und von gantzem hertzen geforschet, die ich
aus Gottes ewiger erbarmung gefunden gehabt“.!® — Arnolds Weg zu ver-
tiefter Glaubenserkenntnis im Sinne des Pietismus fithrte also von der
Beschiftigung mit der alten Geschichte iiber den engeren Umgang mit der
Kirchengeschichte zum vertieften Studium der alten Kirchenviter, bei denen
er das wahre Christentum entdeckte. Hinter diesen Bemiihungen Arnolds
steht nicht zuletzt die in humanistischer Tradition verwurzelte Anschauung,
dafl man die Wahrheit an ihren Urspriingen, an ihren Quellen, aufspiiren
miisse, wo sie noch rein und unverfilscht sei. In dieser Anschauung aber ist
der Gedanke des Abfalls, der Verfilschung der Wahrheit in spiterer Zeit,
a priori bereits enthalten.

Zu der hier skizzierten Entwicklung fiigt sich gut, dal Arnold nach zu-
nichst rein historischen Studien bereits im Jahre 1689 neben zwei Uber-
setzungen — des 1. Klemens- und des Barnabasbriefes — eine Schrift mit dem
Titel ,Erstes Marterthum* ver6ffentlichte.!® Diese Schrift — ,eine aus Zitaten
der altkirchlichen und patristischen Literatur gefiigte Wesensschau der Mir-
tyrerzeit, die ,zu einem Spiegel dienen soll, der den jetzigen und kiinftigen
Zustand der Gemeinen mit dem ersten zusammenhalte™®® — wirkt wie eine
Vorstudie zur ,Abbildung der Ersten Christen‘ und nimmt auch deren Form
der Aneinanderreihung von Zitaten bereits vorweg. Wie sehr Arnold das
Problem der altkirchlichen Mirtyrer beschiftigte, zeigt eine weitere Schrift
mit dem Titel ,Historia Christianorum ad metalla damnatorum®, die im
Jahre 1693 in der von dem Juristen Christian Thomasius (1655-1728) her-
ausgegebenen Zeitschrift ,Historia sapientiae et stultitiae® verdfentlicht
wurde.® Das starke Interesse an den frithchristlichen Mértyrern, jenen Chri-
sten also, die fiir ihr Zeugnis mit dem Leben einstanden, wirft ein deutliches
Licht auf den tiefen Ernst, mit dem Arnold selbst Glauben und Handeln in
seinem eigenen Leben zu verwirklichen suchte® und worin er spiter ein
entscheidendes Kriterium fiir Rechtgliubigkeit in der Kirchengeschichte er-
blickte.

Inwieweit es auch Impulse aus pietistischen Kreisen waren, die Arnold
veranlafiten, in der Urkirche nach dem wahren Christentum zu forschen, ist
schwer zu sagen. Immerhin verkehrte er wihrend seiner Zeit in Dresden
(1689-1693) und danach in Quedlinburg in solchen Kreisen. Doch meht als
ein allgemeines Unbehagen am Gegenwartschristentum und die Suche nach
einem fiberzeugend gelebten Glauben, verbunden mit einem starken Inter-
esse an den ,Antiquititen®, lifit sich in der Friihzeit bei Arnold kaum fest-
stellen. ,,Arnold war® vielmehr ,ein Sonderling®, der sich in seine Biicher-

17 Kirchen- und Ketzerhistorie, Vorrede, Nr. 6.

18 Ehd. Nr. 5.

19 Vgl. dazu — vor allem auch zur Datierung — E. Seeberg, a.2.0., S. 16 {.
20 J. F. G. Goeters, a.2.0., S. 246; vgl. Erstes Marterthum, Nr. 4.

# Jg. 1693, 111, 113 ff.; vgl. E. Seeberg, 2.2.0., S. 17.

22 Vgl. J. Biichsel, a.a.0., S. 195.
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welt vergrub und ,der am liebsten mit Niemandem verkehren wollte®.?

Die Frithschriften zeigen jedoch, dafl Arnolds Ansichten von der heraus-
ragenden Bedeutung der Urkirche und ihrem Vorbildcharakter fiir wahres
Christentum in ihren Grundziigen bereits vorhanden waren, bevor sie in
der ,Abbildung der Ersten Christen® nach allen Seiten hin entfaltet wurden.

Dieses umfangreiche und von grofler Gelehrsamkeit zeugende Werk, das
im Jahre 1696 erschien, machte Arnold rasch in aller Welt bekannt. Bereits
1698 gab es eine hollindische Ubersetzung davon,® und noch zu Lebzeiten
Arnolds kamen zwei weitere Auflagen heraus (1700 und 1711/12). Der Ver-
breitung entsprach eine fast uneingeschrinkte Anerkennung. Spener — so
berichtet der Arnoldbiograph F. Dibelius® — lief} das Buch ,Sonntags nach
Beendigung der Gottesdienste seinen Zuhdrern® vorlesen. Erst spiter, als
die Wogen der Kritik iiber Arnolds Kirchen- und Ketzerhistorie herein-
brachen, wurde auch die ,Abbildung® am Rande davon miterfafit.?® In Wahr-
heit aber enthielt dieses Werk, wenn auch nicht mit der Schirfe und Deut-
lichkeit wie in der Kirchen- und Ketzerhistorie das gesamte kirchengeschicht-
liche Programm Arnolds. Auch ,die methodischen Voraussetzungen der
Ketzerhistorie sind im wesentlichen die gleichen, wie sie Arnold schon fiir
die ,Abbildung® entwickelt hatte“.” Bereits der barock ausladende Titel
dieses Werkes ist aufschlufireich; er lautet: ,Die Erste Liebe. Das ist: Wahre
Abbildung der Ersten Christen, nach ihrem Lebendigen Glauben und Heili-
gen Leben, aus der dltesten und bewihrtesten Kirchen-Scribenten eigenen
Zeugnissen, Exempeln und Reden, nach der Wahrheit der Ersten einigen
Christlichen Religion, allen Liebhabern der historischen Wahrheit, und
sonderlich der Antiquitdt, als in einer niitzlichen Kirchen-Historie, treulich
und unpartheyisch entworfen. Worinnen zugleich des Hn. William Cave
Erstes Christentum nach Nothdurft erliutert wird“.® Arnold versteht dem-
nach sein Werk, das ein Bild von den ersten Christen nach ihrem Glauben
und Leben zu zeichnen versucht, als eine ,Kirchen-Historie® Er
fiihlt sich selbst den ,Liebhabern der historischen Wahrheit“ verbunden und
versichert Quellentreue und Unparteilichkeit bei der Behandlung des
Themas. Dies und die angekiindigte Auseinandersetzung mit der Arbeit
des anglikanischen Patristikers William Cave, dessen Werk ,Primitive
Christianity or the Religion of the Ancient Christians in the first ages of
the Gospel® (zuerst 1673) im Jahre 1694 erstmals in deutscher Ubersetzung
erschienen war,?® machen deutlich, wie sehr Arnold bemiiht ist, den wissen-

2 F. Dibelius, Gottfried Arnold. Sein Leben und seine Bedeutung fiir Kirche und
Theologie, Berlin 1873, S. 86.

2 S0 Anm 6]

25 R, Dibelius, 2.2.0., S. 72.

2 Vgl. insbesondere die ,Neue Nachrede und Vertheidigung dieser Abbildung
derer ersten Christen wider einige ungiitige Urtheile® im Anhang zur 3. Aufl. 1712
(6. Aufl. 1740, S. 1082 f£.).

27 ], Biichsel, a.2.0., S. 80.

28 1, Aufl. 1696; zitiert wird im folgenden nach der 6. Aufl. Leipzig 1740.

29 7u W. Cave und seinem Werk vgl. u.a. J. F. G. Goeters, 2.2.0., S. 246 f.
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schaftlichen Anspriichen seiner Zeit gerecht zu werden. Dieses zeigt sich
auch in der dem Werk vorangestellten Ubersicht iiber die ,alten Kirchen-
Scribenten® und in den beigefiigten Zeittafeln. Auch der Versuch Arnolds,
moglichst viele Originalzeugnisse zu Wort kommen zu lassen, entspringt
wohl nicht zuletzt dem Bemithen um wissenschaftliche Objektivitit. Vieles
deutet darauf hin, daf auch der schillernde Begriff ,unpartheyisch®,” der
dann auch auf dem Titelblatt der Kirchen- und Ketzerhistorie erscheint, zu-
nichst die Absicht des Verfassers unterstreichen soll, dafl er als unabhingi-
ger, nur den Quellen und seinem wissenschaftlichen Gewissen verantwort-
licher Historiker vorzugehen gedenkt. Daneben klingt allerdings schon in
der ,Abbildung® die Bedeutung ,iiberkonfessionell®, ,iber den streitenden
kirchlichen Parteien stehend® an, die in der Ketzerhistorie und vor allem in
der Vorrede zu den Supplementa zur Ketzerhistorie® hervortritt. Doch gilt
nicht zuletzt auch fiir die Ketzerhistorie, dafl es Arnold um ein historisch
zuverlissiges und unparteiisches Bild von der Geschichte der Kirche geht.
Den Vorwurf der Parteilichkeit, der ihm von seinen Kritikern — vor allem
aus den Kreisen der Orthodoxie — sogleich gemacht wurde, konterte Arnold
geschickt mit der Bemerkung: ,Vielmehr habe ich auch darinn ein zeugnif}
meines unpartheyischen sinnes vor GOTT und menschen empfangen, weil
keine einige parthey oder religion in Europa ist, die sich nicht iiber die
kirchen-historie entweder in offentlichen biichern oder in privat-schreiben
oder auch miindlich beschweret hitte. Ja die Socinianer, waren in dem mefi-
catalogo die ersten, welche sich wider das buch aufmachten, zum zeugnifld
meinen volligen dissensus von ihnen, denen hernach andere partheyen folg-
ten®.® In diesem Sinne bedeutet der Riidsgriff Arnolds auf die Zeugnisse
»der Ersten einigen Christlichen Religion“, von denen im Titel der ,Abbil-
dung® gesprochen wird, a u c h den Versuch, sich dem Parteiengezink in den
Kirchen und unter den Theologen seiner Zeit zu entziehen, um sich allein
dem Urteil des ,allgemeinen unpartheyischen meisters® Christus® zu unter-
stellen.

Humanistisch geprigte wissenschaftliche Wahrheitsliebe und mystisch ge-
firbte Innerlichkeit eines Christen, der sich allein Gott und dessen Wahrheit
verantwortlich weif}, flieRen hier — wie auch sonst bei Arnold — zusammen.
Es ist der Wahrheitsbegriff, der bei Arnold nach beiden Seiten hin schillert,
der aber fiir ihn eine Einheit darstellt.

Dies wirkt sich nicht zuletzt auf den Ketzerbegriff Arnolds aus. In der
~Wahren Abbildung der Ersten Christen® hat dieser Begriff zunichst kei-
nen Platz. In dem Bild einer idealen Gemeinschaft, das Arnold von der Ut-

30 Vgl. dazu E. Seeberg, a.2.0., S. 228-233.

3t 1, Aufl. 1702; abgedruckt in der Schaffhausener Ausgabe Bd. II, S. 1051 ff. Vgl.
vor allem § 10, wo es heifit: ,Wer konnte es auch so viel kopffen recht machen,
oder einer jeden secte, derer so gar viel sind, alles nach ihrem sinn schreiben? Nie-
mand kan dieses mit recht von einer historie oder deren verbesserung fordern, weil
beyde nicht sectirisch, sondern unpartheyisch seyn sollen.®

82 Ketzerhistorie, Supplementa § 23.

3 Vgl. E. Seeberg, a.2.0., S. 228.
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kirche zeichnet, in der christlicher Glaube und christliches Leben im Geist der
Liebe eine Einheit bilden, haben Streit und Auseinandersetzungen — gar um
Lehrfragen — keinen Raum. Die Feinde befinden sich auflerhalb der Kirche:
Heiden und Juden. Es sind vor allem die Heiden, die die kleine Schar
standhafter Christen verfolgen, obwohl diese nichts anderes wollen, als in
wahrer Gottesfurcht, Einfalt und Demut — diese Begriffe tauchen bei Arnold
immer wieder auf — ihrem Herrn Christus nachzufolgen. Nicht zufillig ist
das Buch gewidmet den lebendigen ,Gliedmaflen der unsichtbaren
heiligen Gemeine Jesu Christi“,* den aus Gott Wiedergeborenen, die ,dem
Herrn Jesu und seinen ersten Gemeinen in der Wahrheit nachwandeln®,
Thnen sollen die ,Exempel® und lauteren Bekenntnisse ,der Apostel und
ihrer treuen Nachfolger® vor Augen gestellt werden, denen sie durch das
Band des Heiligen Geistes iiber die Zeiten hinweg verbunden sind. Kenn-
zeichen dieser vorbildlichen Wahrheitszeugen sind Priifungen und Ziichti-
gungen, die sie als das Kreuz Christi erkennen und willig auf sich nehmen.
Denn ,der ganze Haufe der Zeugen der Wahrheit ist mit Christo durch
solche Leiden in die Herrlichkeit eingegangen®. Es sind die Zeugen der
Wahrheit, die den ,Kindern der Wahrheit* Beispiel geben. Erkennbar in
der Geschichte aber ist dies nur denen, die erleuchteten Auges sind. Denn die
urspriingliche Wahrheit ist verdunkelt, die anfingliche Liebe ist verlassen
worden. Seither ist die wahre Kirche unsichtbar.

Auf diesem Hintergrund wird die Geschichte der Kirche fiir Arnold
zwangsldufig zu einer Geschichte des Abfalls, weil sein vornehmlich aus den
Schriften der Kirchenviter — nicht zuletzt denen des Asketen ,Makarios®® —
gewonnenes Idealbild von der Urgemeinde fiir ithn durch die apostolische
Gemeinde reprasentiert wird. Jeder Schritt der Kirche in die Welt hinein
birgt fiir sie die Gefahr des Abfalls, ja ist bereits der erste Schritt auf diesem
Weg. Erkennbar wird dieser Abfall fiir Arnold vor allem an der zunehmen-
den Verduflerlichung des Christentums, an seiner Hinwendung zu Lehre,
Amtern, Zeremonien usw. und schlieflich an seiner Pracht- und Madht-
entfaltung in konstantinischer und nachkonstantinischer Zeit. Der eigentliche
Verfall der Kirche setzt fiir Arnold mit der Zeit Konstantins ein. In diesem
Punkt grenzt er sich besonders deutlich von der Darstellung des Anglika-
ners Cave ab, dem das 4. Jahrhundert — das erste Jahrhundert nach der Zeit
der Verfolgungen — als eigentliche Bliitezeit des Christentums erschienen
war.

Die Geschichte des Verfalls der Kirche von den Anfingen bis zum ,vél-
ligen Abfall“ der Christen unter Konstantin und seinen Nachfolgern — bis
etwa zu Beginn des 5. Jahrhunderts — behandelt Arnold im VIII. Buch sei-

* Dies und die folgenden Zitate stammen aus der Vorrede zur ,Abbildung’.

3 Gemeint ist Symeon von Mesopotamien, von dem die meisten der Homilien
stammen, die unter dem Namen des ,Makarios® iiberliefert sind; vgl. H. Dbrries,
a.2.0., S. 148 ff. Vgl. auch E. Benz, Die protestantische Thebais. Zur Nachwirkung
Makarios des Agypters im Protestantismus des 17. und 18. Jahrhunderts in Europa
und Amerika (Abh. Akad. Wiss. u. Lit. Mainz 1963, 1), Wiesbaden 1963; zu Ar-
nold bes. S. 11-25.
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ner ,Abbildung’. Nachdem er in den vorausgegangenen sieben Biichern das
Leben der ersten Christen ausfiihrlich beschrieben hat, setzt er jetzt noch ein-
mal ganz neu an und beschreibt nun — gewissermaflen als Kontrapunke —
das Bild der verfallenen Christenheit nach der bewihrten ,Regel, dafl
eine Sache aus ihrem Gegensatz griindlicher und deutlicher erkannt werden
moge“.* Erst jetzt — und zwar ganz am Ende, in den letzten fiinf Kapiteln
(c. 21-25) dieses Buches bzw. des gesamten Werkes — geht Arnold auf das
Problem der Ketzer und ihrer Behandlung durch die frithe Kirche niher ein.
Bedenkt man, daf hier die Wurzeln fiir die spitere Kirchen- und Ketzer-
historie liegen,” ist man iiberrascht, mit welcher Zuriickhaltung Arnold die-
ses Thema aufnimmt. Ohne irgendeinen Hinweis auf aktuelle Fragen be-
ginnt er mit den Worten: ,Endlich erfordert auch die gemachte Ordnung,
auch noch von einer Sache aus der Antiquitit Bericht zu thun, die sowol
an sich selbst, als nach denen darbey vorgefallenen Umstinden unter den
Verfall der Christenheit gerechnet wird. Dieses sind die Ketzereyen, samt
der Art und Weise, wie man ihnen unter dem Verfall begegnet hat“ (c. 21,
1). Zwar deutet Arnold bereits in der Uberschrift dieses ersten der fiinf Ka-
pitel iiber die Ketzer seinen Vorbehalt gegeniiber dem kirchenamelichen
Ketzerbegriff an, wenn es darin heifit: , Von denen entstandenen Irrthiimern
und Ketzereyen, sonderlich, was man eigentlich Ketzereyen genennet®. Aber
dann schreibt er ausdriicklich, dafl er ,keinesweges einigem offenbaren Irr-
thum oder Abbruch der Wahrheit im geringsten das Wort reden wolle;
vielmehr bleibe er ,bey der blossen historischen Erzehlung, auf welche Art
auch dieser folgende Bericht, und nicht anders angesehen werden mufi“ (c.
21, 1).

Wie wenig Arnold von aktuellen Fragen seiner Zeit ausging, zeigt die
Tatsache, dafl er in der ,Abbildung® nur Beispiele fiir Ketzerei und soge-
nannte Ketzerei aus der Alten Kirche und dem Mittelalter behandelt. Rein
akademisch beginnt er seine Ausfithrungen mit einer Untersuchung des Wor-
tes ,Ketzer’ und bemerkt dazu: ,Es wird selbiges von denen meisten Ge-
lehrten hergefiihret aus derjenigen Zeit, da unter dem R&mischen Antichrist
die Zeugen der Wahrheit mit solchem Namen von der papistischen Clerisey
beleget worden, indem unter andern ein Haufe von solchen Leuten Cathari
oder Gazari, die Reinen benennet waren, ohne Zweifel zum Spott, von
welchen noch am Ende dieses Buchs vielleicht genauere Nachricht erfolgen
soll. Dabey denn zu merken ist, dafl diese Gazari insgemein in Deutschland
,Boni homines‘ oder gute Leute, in Italien aber ,Consolati¢ oder Getristete
genennet“ (c. 21, 1). Bereits an dieser Stelle wird die gesamte Problematik
des Ketzerbegriffs deutlich, die in dem Unterschied zwischen Ketzer und
Wahrheitszeuge liegt. So akademisch und traditionell Arnolds Ausfiihrun-

36  Abbildung‘, Buch VIII, c. 1, 1. Die folgenden Zitate stammen ebenfalls aus
Buch VIII; in Klammern sind Kapitel und Paragraph angegeben, da sich dadurch
die Zirate in den verschiedenen Auflagen der ,Abbildung® leichter finden lassen.

37 Vgl. dazu aufler der Arbeit von J. Biichsel a.a.0., S. 77 ff., neuerdings vor
allem: F. W. Kantzenbach, Gottfried Arnolds Weg zur Kirchen- und Ketzerhistorie
1699: Jahrb. d. hess. Kirchengesch. Vereinigung 26 (1975) 207-241.
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gen auch klingen, bei ihm entwickeln sie nach und nach eine eigene Dyna-
mik. Die Ketzer des Mittelalters, die Katharer, Waldenser und andere von
der Papstkirche verfolgte Gruppen als Wahrheitszeugen anzusprechen, war
zwar spitestens seit Flacius Illyricus und seinem ,Catalogus testium verita-
tis* (1556) — jener wichtigen Vorarbeit fiir die Magdeburger Zenturien
(1559 ff.) — fiir einen lutherischen Theologen nahezu selbstverstindlich. Ar-
nold aber geht es nicht wie Flacius um den Nachweis einer rechtgliubigen
Tradition von den Anfingen bis zur Kirche der Reformatoren. Er fijhlt sich
als unparteiischer Betrachter allein der Wahrheit und keiner der streiten-
den Parteien verpflichtet. Und so geht er mit der jhm eigenen Griindlichkeit
dem Problem nach, wobei ihn sein spiritualistisches Kirchenverstindnis
schlieflich zu einer neuen Beurteilung von Rechtgliubigkeit und Ketzerei
fiihrt, dessen Konsequenzen allerdings erst in der Ketzerhistorie fiir jeden
deutlich erkennbar werden.

In Buch VIII der ,Abbildung® priift Arnold nun zunichst den Sprachge-
brauch von Ketzerei bzw. alpecuc, lateinisch ,haeresis’, aber auch ,Sekte’ im
{rithen Christentum und bei den Kirchenvitern, und kommt schon bald zu
dem Ergebnis: ,Die beriihmtesten Lehrer, welche von und wider die Ketze-
reyen ganze Biicher geschrieben haben, gestehen ausdriicklich, daf sie nicht
begreifen, geschweige denn sagen oder lehren kénnten, was eine Ketzerey zu
nennen sey® (c. 21, 4). Zu ihnen gehért beispielsweise auch Augustin. Fehler
und Irrtiimer gab es selbst unter den beriihmtesten Kirchenlehrern, nicht sel-
ten bei denen, die ,den andern am heftigsten widersprochen, und die reinste
Lehre haben® wollten (c, 21, 14). So kam es, dafl man ,in der falschen
Kirche die Ketzereyen nach Gefallen zu beschreiben® pflegte oft in der
Weise, ,dafl man entweder selbst nicht wufite, was sie eigentlich wiren, oder
doch nicht nach der Wahrheit und Regel gottlichen Willens ansahe, und also
vielen Unschuldigen aufbiirdete® (c. 21, 15).

Anders sah es allerdings in den apostolischen Gemeinden aus, fiir die der
»Glaube kein so todtes und unfruchtbares Ding“ war (c. 21, 16). In ihnen
war ein ,Irrthum oder Ketzerey, wenn einer entweder Gott selbst nach der
heydnischen Blindheit leugnen, oder nach Christi Lehr und heiligem Leben
nicht glauben und einher gehen, oder auch Natur und Gnade unter einander
mengen, und durch seine Lehre und Exempel ein siindliches Leben einfiihren
wollte“ (c. 21, 16). So bildete sich die Erkenntnis heraus, ,dafl k ein Ket-
zer ein wahrhaftiges gottseliges Leben fiihren kénne® (c. 21, 19). Zum ent-
scheidenden Kriterium fiir Rechtgldubigkeit wird auf diese Weise dann auch
fiir Arnold ,die unumgingliche Nothwendigkeit eines heiligen Lebens, bey
einem jeden Rechtgldubigen® (c. 21, 20).

Wie verhielten sich nun die ,ersten und wahren Christen gegen die Ket-
zer® (c. 22, Uberschrift)? Dazu schreibt Arnold: ,Wer nur ein wenig die Be-
schaffenheit und Natur des wahren Christenthums kennet, wird nicht leug-
nen kénnen, daf alle Verfolgung und Anfeindung, auch wider die &rgsten
Feinde der Wahrheit, derselben gerade entgegen stehe, so gar, dafl es auch
bey dem allerbesten fusserlichen Wohlstand Christlicher Gemeinen unzuliflig
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ist, indem Christus in seinen Wegen unverinderlich bleibet. Gott will ein-
mal einen freywilligen Gehorsam haben, und einen Dienst, der aus einem
willigen und ungezwungenen Geist geschiehet (c. 22, 1). ,Gewissens- und
Religionsfreyheit®, so bemerkt Arnold, gehére notwendig dazu; dies sei be-
reits ,,von vielen, auch in unserer Sprache, . ..aus dem gottlichen Wort und
der ersten Kirchen Einstimmung® erwiesen worden. Jede Art von Gewis-
sens- oder Religionszwang sei der Natur des wahren Christentums entgegen-
gesetzt. Denn ,,der Glaube selbst ist eine gottliche Gabe, und kann von Men-
schen weder mit List noch Gewalt einem andern eingepflanzet werden®
(c. 22, 1). Aus Tit. 3, 10 f. geht — so meint Arnold — eindeutig hervor, dafl
die wahren Christen ,die Irrigen auf keine Weise verfolget, wol aber ge-
flohen haben® (c. 22, 13), und er fithrt dafiir zahlreiche Beispiele aus der
Alten Kirche an.

Allerdings gibt es auch in der Frithzeit des Christentums bereits Beispiele
fiir das Gegenteil, dafl nimlich Zeugen der Wahrheit verketzert wurden. So
wurde z.B. schon Tertullian von der neidischen ,,Clerisey® ... ,unter aller-
hand Vorwand endlich zum Ketzer® erklirt (c. 23, 3). ,Ja, es ist wol den
ansehnlichsten Kirchenlehrern also ergangen, daf sie alsbald vor Ketzer aus-
geruffen worden, wenn sie nur das geringste Laster der Clerisey gestrafet
haben® (ebd.), darunter beispielsweise auch Hieronymus. So geschah es dann
unter dem Verfall, ,,dafl von denen Gottlosen und Heuchlern oft die Fromm-
sten vor solche ausgeruffen wurden®, wihrend ,man unter den ersten Chri-
sten nur die Gottlosen eigentlich als Ketzer angesehen hat® (c. 23, 6). Da-
mit aber hat sich in der von ihrem Ursprung abgefallenen Kirche faktisch
die Umkehrung vollzogen: Die Zeugen der Wahrheit werden zu Ketzern
erkldrt, wihrend in Wahrheit die unchristlichen Verfolger aus den Reihen
der verfallenen ,Clerisey® als Ketzer bezeichnet werden miifiten. Arnold
unterscheidet zwar sehr genau zwischen Ketzern und Zeugen der Wahrheit,
indem er sie immer nur als sogenannte Ketzer, Verketzerte o.4. bezeichnet,
denn er will keineswegs jene verteidigen, ,die durch ihre gottlose sichere
Lehre und irgerliches Leben die Seelen ins Verderben fithrten, und daher
rechte Ketzer waren® (c. 23, 10). Aber wenn jene sogenannten Ketzer sogar
nach Ausweis ihrer Gegner einen untadeligen Wandel fithrten, in Zucht,
Einfalt und Demut lebten und dennoch — oder sogar gerade deswegen, wo-
fiir Arnold Beispiele anfithren kann —, von der Kirche verfolgt wurden,
dann ist dies Beweis genug fiir den Verfall der ,Clerisey® und ihre tiefe Gott-
losigkeit.

Immer deutlicher werden nun in Arnolds Darstellung die Parallelen zur
Ketzerhistorie. Immer wieder fallen Auflerungen, daf dieses Thema eigent-
lich sehr viel ausfithrlicher behandelt werden miifite. Arnold schreibt: ,,Ich
miiflte hievon ein sehr langes Register dererjenigen machen, welche allein um
ithrer Gottseligkeit willen von der bosen Welt verketzert worden, und wer
Zeit und Miihe daran wenden wollte, der wiirde bey genauer Untersuchung
die Bosheit derer Lehrer deutlich finden, von welchen rechtschaffene Chri-
sten aus Neid und Feindschaft unter solchen Namen verworfen worden.”
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Gleichsam wie ein Vorgriff auf die Ketzerhistorie klingt es, wenn er fort-
fihrt: ,In der abendlindischen Kirche gehoren dahin alle Zeugen der Wahr-
heit, die von Anfang des Verfalls an, bis jetzund, der falschen Kirche, und
sonderlich ihren verfiihrischen Lehrern, widersprochen haben® (c. 23, 8).
Aber dann bleibt Arnold doch in dem selbstgesteckten Rahmen, gibt noch
weitere Beispiele von Ketzerverfolgungen bis ins hohe Mittelalter hinein
und beschreibt, wie die verfallene ,Clerisey® seit dem 4. Jahrhundert die
weltliche Gewalt, ,,das sogenannte Brachium Seculare®, fiir sich in Anspruch
nahm, um es gegen die sogenannten Ketzer einzusetzen (c. 24, 4).

Am Ende des gesamten Buches kommt Arnold noch einmal auf den Zwedk
seiner Darstellung zu sprechen. ,Nemlich® — so schreibt er —, ,die abgefal-
lenen Christen, und sonderlich die Clerisey hat, nach Einstimmung aller
wahrhaftigen Historienschreiber, dieses durchgehends im Gebrauch gehabst,
daf sie die theuersten Zeugen und Boten Jesu Christi alsbald vor Ketzer an-
geklaget, und zu dem Ende ihnen schreckliche Irrthiimer angedichtet, und sie
sonst auf alle Weisen an Ehre, Gut und Blut gekrinket und verfolget® (c.
25, 27). Damit unterstreicht Arnold erneut, dafl es ihm bei aller spiirbaren
Parteinahme fiir die zu Unrecht Verketzerten allein um die historische
Wahrheit geht. In seinem Urteil iiber die mittelalterliche Kirche steht er in
seiner Zeit auch keineswegs allein; das beweist nicht zuletzt die anerken-
nende Aufnahme seines Buches. Vieles in diesen Kapiteln ist den gebildeten
Lesern seiner Zeit keineswegs neu. Doch schon dadurch, dafl Arnold sich der
deutschen Sprache bedient und alle fremdsprachigen Zitate iibersetzt, macht
er die hier angeschnittenen Fragen einer breiteren Offentlichkeit bekannt.
Nicht zuletzt darin, daR er die Kirchen- und Ketzerhistorie ebenfalls in
deutscher Sprache verfat hat, griindet spiter der durchschlagende Erfolg
dieses Werks. So etwas hatte es bis dahin in der wissenschaftlichen Literatur
nicht gegeben und erinnert an die Bedeutung, die die Verwendung der deut-
schen Sprache fiir den Erfolg der Reformation hatte. Allerdings kamen noch
andere wichtige Umstinde hinzu, die den Erfolg dieses Werkes begriindeten,
die aber auch zugleich die heftige Kritik verstindlich machen, die sein Er-
scheinen sogleich hervorrief.

Im Friihjahr des Jahres 1697 (Dekret vom 24. Mirz 1697) erhielt Arnold
aufgrund seiner ,Abbildung® einen Ruf auf den Lehrstuhl fiir Geschichte an
der Universitit Gieflen. Nach einigem Zogern nahm er den Ruf an, weil er,
der sich zwar scheute, ein kirchliches Amt zu iibernehmen, in diesem Fall
der Meinung war, es ,wire das Schulwesen vor dem Kirchen-Staat einem
erleuchteten Gemiithe noch etwas ertriglicher und dienlicher zur Erbau-
ung®.*® Doch kaum ein Jahr spiter trat ein, was nicht nur in der akademi-
schen Welt grofRes Aufsehen erregte: Arnold legte seine Professur nieder und
kehrte nach Quedlinburg zuriidk. Er selbst schreibt dazu in seinem ,Offen-
herzigen Bekenntnis’, in dem er die Griinde fiir seine Resignation darlegt:
,Der Eckel vor dem hochtrabenden ruhmsiichtigen Vernunfft-Wesen des
Academischen Lebens wuchse tiglich / und das Geheimniff der Bofiheit / so
in mir und andern lage / wurde zu meinem hefftigen Entsetzen nachdriicklich
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entdecket. Bey allen Verrichtungen / Collegiis, Disputationen und andern
Actibus fithlte ich die empfindlichsten Gemiiths-Schmertzen / und was von
Christi Leben iibrig war / fand hierbey nahe sein Ende®.* Verstindlich wer-
den diese Auflerungen, wenn man bedenkt, daf Arnold fast zehn Jahre
auflerhalb der Universitit eine Art Eremitenleben gefithrt hatte und nun
mit vielerlei Geschdften zu tun bekam, die seiner Vorstellung von einem
christlichen Leben diametral entgegengesetzt waren. Dazu kam, dafl er
entsprechend seinem Lehrauftrag in Gieflen vor allem iiber Profangeschichte
zu lesen hatte und sich nicht auf das Gebiet der Kirchengeschichte zuriick-
ziehen durfte.

Die kurze Zeit als Professor in Gieflen aber hatte einschneidende Folgen
fiir Arnold: Einerseits war er nun in aller Welt bekannt; die Einfliisse von
auflen verstirkten sich. Sein konsequenter Bruch mit der ,Welt® brachte ihm
vyor allem die Sympathie der radikalen Pietisten ein — z.B. Friedrich Breck-
ling (1629-1711) und seine Anhinger in Holland, wo in kurzer Zeit alle
wichtigen Arbeiten Arnolds zwischen 1696 und 1700 in Ubersetzung heraus-
kamen; Bredkling selbst beteiligte sich an den Vorarbeiten zur Ketzerhisto-
rie.® Spener hingegen mifibilligte Arnolds Riicktritt von seiner Professur
und blieb spiter auch gegeniiber der Ketzerhistorie reserviert.

Andererseits geriet Arnold selbst in eine innere Krise und meinte nun, er
sei fiir ein dffentliches Amt grundsitzlich ungeeignet. In dieser Lage — und
offensichtlich unter dem Einfluf radikal-pietistischer und mystischer Gedan-
ken — verschirfte sich seine kritische Haltung gegeniiber der Kirche. Sein be-
rithmtes Gedicht ,Babels Grablied® — ,die schirfste Absage, die Arnold je der
Kirche erteilt hat®, wie J. Biichsel meint® — ist wohl in dieser Zeit entstan-
den. Besonders bemerkenswert ist darin der Vers 15, in dem es heifit:

,Drum dimpfet nicht Den Geist, wenn er ausbricht
In euch und andern, Babels Grund zu stohren;

Ihr sonderlich, die ihr wollt viel bekehren,

Seht, daf} nur erst in euch gantz Babel bricht,

Und heuchelt nicht®.

In diesem Vers ist uniiberhtrbar eine Absage an den Pietismus enthalten
und zugleich das ,Babel® im Menschen selbst angesprochen. Hier zeigt sich,
daf Arnold in seinem Denken noch radikaler und konsequenter als seine
Gesinnungsgenossen ist, indem er die Wurzel allen Ubels im Menschen selbst
erkennt.*?

38 Offenhertzige Bekdnntniff, Nr. 5.

39 Ebd. Nr. 7.

4 Vgl. dazu J. F. G. Goeters, a.2.0., S. 251 f.

41 T, Biichsel, a.2.0., S. 139.

42 Ob hier reformatorisches Erbe durchschimmert, wie die Untersuchungen von
T. Stéblin (Gottfried Arnolds geistliche Dichtung. Glaube und Mystik [Verdffentl.
d. Ev. Ges. f. Liturgieforschung H. 15], Gotringen 1966) nahelegen oder der Ein-
flufl mystisch-dualistischer Gedanken spiirbar wird, wie Prof. Goeters, Bonn, meint,
ver;nag ich nicht zu entscheiden. Zur Kritik an Stihlin vgl. J. Biichsel, a.a.0., S.
23°1

Zischr. £, K.G. 7
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In dieser Zeit des Umbruchs, die Arnold zunichst immer stirker in die
Isolierung fiihrt, in der er sich zunehmend der Mystik 6ffnet, bis er schliefi-
lich zu der Erkenntnis kommt, daf} er trotz vieler Bedenken vielleicht doch
ein Pfarramt iibenehmen kénne*® — was er zwei Jahre spiter dann auch tut,
nachdem er kurz zuvor geheiratet und damit auch nach auflen hin seinen
Bruch mit den radikalen Pietisten dokumentiert hat —, in diesen fiir Arnold
entscheidenden Jahren 1697-1699 ist jenes monumentale Werk der Kirchen-
und Ketzerhistorie entstanden, das seinen spiteren Ruhm begriindete. Der
vollstindige Titel dieses Werks lautet: ,,Gottfried Arnolds Unpartheyische
Kirchen- und Ketzer-Historie / von Anfang des Neuen Testaments biff auff
das Jahr Christi 1688, Das Werk besteht insgesamt aus vier Teilen, von
denen die beiden ersten in einem Band zuerst im Jahre 1699 verdffentlicht
wurden; der zweite Band mit den beiden restlichen Teilen erschien ein Jahr
spater.

Der erste Teil behandelt die Kirchengeschichte von ihren Anfingen bis
zum Vorabend der Reformation, jenen Abschnitt also, fiir den Arnold be-
reits viel Material gesammelt hatte, als er den Schlufiteil der ,Abbildung®
schrieb. Der zweite Teil behandelt die Zeit von der Reformation bis zum
Jahre 1688. In Teil III geht es um Streitigkeiten des 17. Jahrhunderts; Teil
IV besteht, wie der Titel sagt, aus ,allerhand néthigen documenten / tracta-
ten und zeugnissen, acten und geschichten von vielen religions-streitigkeiten,
die in diesem zweyten band erzehlet werden®. — Formal lehnt sich Arnold
in dem Aufbau seiner Kirchen- und Ketzerhistorie ohne nihere Begriindung
an das Vorbild der Magdeburger Zenturien an. Jahrhundert fiir Jahrhundert
wird streng chronologisch nacheinander abgehandelt; innerhalb der einzel-
nen Zenturien wird der Stoff nach einem fiinfgliedrigen Schema geordnet:
1.) Vom duferlichen Zustand der Kirche — 2.) Vom inneren Zustand der
Kirche — 3.) Von den Kirchen-Scribenten — 4.) Von den Konzilien und Sy-
noden — und schliefllich 5.) Von den Religionsstreitigkeiten, worin die Frage
der Ketzer der jeweiligen Zeit behandelt wird. Vom 5. bis zum 15. Jahr-
hundert wird das fiinfgliedrige Schema streng durchgehalten, was eine stei-
gende Monotonie zur Folge hat. Lediglich in den ersten vier Jahrhunderten,
fiir die Arnold durch seine ,Abbildung der Ersten Christen® umfangreiches
Material zur Verfiigung hat, wird das Schema ein wenig variiert. Anders ist
es bei der Darstellung des 16. und 17. Jahrhunderts. Hier, d.h. im 2. Teil
der Ketzerhistorie, geht Arnold ganz von dem fritheren Schema ab.

Neu gegeniiber der ,Abbildung® ist nicht nur die chronologische Gliede-
rung und die Erweiterung des historischen Stoffes. Neu ist vor allem, daf
Arnold die Schwelle der Reformationszeit iiberschreitet und den Verfall des
Christentums nicht allein in der Papstkirche, sondern auch in der reformier-
ten und der lutherischen Kirche findet. Zwar ist Arnold der Meinung, daf§
die Anfangszeit der Reformation eine gute Zeit war, weil es dabei tatsich-

4 Vgl. das ,Antwortschreiben’ Arnolds vom 14. 10. 1699; dazu H. Dérries,
a.2.0., S. 88-92.
4 Ketzerhistorie 2. Teil, Buch XVI, 6, 1.
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lich um eine Erneuerung des Glaubens und des Lebens in der Kirche
ging. Luther habe damals ,mit dem zeugnif8 der warheit aus dem klaren ge-
schriebenen wort Gottes die feinde angegriffen, die verderbnif gezeiget, be-
strafft und gebessert, und den anfang des Christenthums gelehret“.** Doch
dann stellt sich Arnold die Frage: Woran mag es gemangelt haben, ,daf
hernach so bittere klagen iiber dem fortgehenden verderbnifl so wohl von
Luthero selbst als andern gefishret werden miissen“?* — Im Grunde vollzog
sich damals wiederum, was Arnold bei Hus und seinen Nachfolgern so for-
muliert hatte: ,Gleichwol ist betriibt zu lesen, daff, wie es bey allen hauffen
gangen ist, also auch hier bald nach ihrem tode (gemeint sind Jan Hus und
Hieronymus von Prag) die einigkeit, der ernst und die redlichkeit unter
ihren nachfolgern abgenommen hat“.*® Zeugen der Wahrheit sind immer
nur einzelne. Sobald die Nachfolger sich zusammentun und eine Sekte bil-
den, beginnt der Abfall von der urspriinglichen Wahrheit und Reinheit der
Uberzeugung.*’

Sieht man genau hin, dann zieht Arnold in der Ketzerhistorie nur die
Linie konsequent weiter, die er in der ,Abbildung‘ begonnen hat. Recht-
gliubigkeit bedeutet fiir ihn weiterhin — gerade auch fiir die aus der Refor-
mation hervorgegangenen Kirchen —, dafl die Friichte des wahren Glaubens
— Gottesfurcht, Finfalt, Demut, Sanftmut, Lauterkeit des Herzens usw. —
erkennbar sein miissen nicht zuletzt beim Umgang der Christen miteinander.
An diesem Maflstab werden auch Luther und die iibrigen Reformatoren ge-
messen. In den Vordergrund der Betrachtung aber riicken immer mehr die
vielen aus der Reformationszeit hervorgegangenen Gruppen und Griipp-
chen der Wiedertiufer, Enthusiasten, Spiritualisten, Mystiker, die von den
offiziell anerkannten Kirchen bekimpft und verketzert wurden und in denen
Arnold hiufig Zeugen der Wahrheit erkennt, die um ihres Glaubens willen
zu Unrecht verfolgt wurden.

45 Ebd.

46 Ketzerhistorie 1. Teil, Buch XV, 5, 14.

47 Vgl, den Beschlufl zu Teil IV, § 18: L Hoffentlich wird aus dieser gantzen kir-
chen-historie nichst der taglichen erfahrung kund und offenbar gnug seyn, wie un-
ter so gar vielen und grossen hauffen, darunter sich ein jeder die wahre kirche nen-
net, keiner gefunden werde, zu welchem sich ein Gott-suchendes gemiithe mit unge-
zweiffelten vertrauen und sicherer persuasion einer unbetriiglichkeit ohne die ge-
ringste beysorge eines schadens aufenthalts oder hindernif§ alleine gesellen, halten,
und bey ihnen bifl zum héchsten grad des alters Jesu Christi verharren konnte. Wel-
ches dann nicht allein von denen gréssesten partheyen gewifl seyn mag, welche ihre
eigene wercke und friichte schamroth machen, und ihrer blésse iiberzeugen: sondern
auch von denenjenigen, welche jene neben sich verachten, und sich wegen ihrer
schein-frommigkeit und gleissenden heucheldienste allein vor rechtgliubig, und un-
tadelich halten und ausgeben. Dann obgleich die ersten stiffter und vorfahren solcher
geringeren kirch-gemeinen als zeugen der wahrheit in ihrem theil treu und besser
dann ihre verfolger und ankliger gewesen: so ist doch denen nachkommen eben das
begegnet, was der gantzen christlichen kirche selbst bald nach der Apostel tod wie-
derfahren, daf sie nemlich mit der zeit laulich, sicher, eigensinnig, sectirisch, hoch-
miithig und selbst-gefillig worden.”

7*
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Aus der Beschiftigung mit ihnen und ihrem Schicksal sind dann die ,All-
gemeinen Anmerckungen von denen Ketzer-Geschichten® hervorgegangen,
die Arnold seiner Ketzerhistorie vorangestellt hat und in denen noch ein-
mal seine ganze leidenschaftliche Parteinahme fiir die zu Unrecht Verketzer-
ten zum Ausdruck kommt. Der Unterschied zwischen Ketzern und Ver-
ketzerten ist vor allem in diesem Teil der Ketzerhistorie kaum mehr zu er-
kennen, obwoh] er — genau betrachtet — beibehalten wird. Aber bereits die
Gliederung der ,Allgemeinen Anmerkungen® zeigt, wie das Problem der
Ketzerei selbst in den Hintergrund riicke.

Zuerst geht es um die Ketzermacher, d.h. jene ,Bischffe, Doctores
und dergleichen® in der Kirche, die teils ,aus schwachheit, unzulinglichem
begriff der Géttlichen geheimniissen oder allzuhefftigem eiffer®,* meistens
jedoch aus ,ehr-geld-geitz, eigensinn, grimm, rachgier, neid, zancksucht,
ldster- und spottgeist, liigen und verliumdung®* andere verketzert, unter-
driickt und verfolgt haben. Dann behandelt Arnold das Problem der Ver -
ketzerten, wobei der Brudermord Kains als Beginn eines durch die ge-
samte Geschichte zu beobachtenden Prozesses angesehen wird, bei dem im-
mer wieder ,der stirckere bése den schwichern und frommen unter-
drucket“.*® Christus wird demgegeniiber zum Vorbild fiir alle zu Unrecht
Verketzerten in der Geschichte, weil auch er, ,der sanfitmiithige Heyland®,
»wegen seines eiffers iiber das haul Gottes und zeugnisses wider die ver-
derbte Priesterschafft zu Jerusalem als gottslisterer verdammt und erwiirget
worden® sei.” Nun erst geht Arnold auch auf das Problem der Ketzerei
ein. Da es jedoch ,schwer, ja unméglich sey, eine ketzerey recht eigentlich zu
beschreiben®,% wird dieses Problem zunichst zu einer Frage nach den Be-
urteilungsnormen, letztlich jedoch zu einer Frage nach Herzens-Theologie
oder Buchstaben- und Zank-Theologie. So wird schlieflich das Problem der
Ketzerei zu einer Frage des Umgangs mit Ketzern oder jenen, die man als
solche bezeichnet, wobei ,das groste gebot unsers Schépffers, welches ist die
liebe gegen alle menschen®,®® zum entscheidenden Mafistab des Handelns er-
hoben wird. Am Schlufl des Gesamtwerks der Kirchen- und Ketzerhistorie
steht folgerichtig ein Plidoyer fiir die Gewissensfreiheit zugunsten der
,Stillen im Lande’, die die wahre christliche Kirche bilden.®

48 Allgem. Anmerckungen 1, 3.

19 Allgem. Anmerckungen 1, 17 f.

50 Allgem. Anmerckungen 2, 2.

51 Allgem. Anmerckungen 2, 3.

52 Allgem. Anmerckungen 3, 40.

53 Ketzerhistorie, Vorrede, Nr. 25.

3 Vgl. Ketzerhistorie, Beschlufl zu Teil IV, § 20: ,Es ist aber weiter hieraus
wohl und griindlich zu erkennen, wie weifilich und 15blich regenten und obrigkeiten
handeln, so da die selige und von Gott selbst zur gemeinen ruhe und ordnung ver-
sehene gewissens-freyheit auch hierinne maintenieren, dal niemand wider sein eigen
hertz und gewissen zu dem gemeinen kirchenwesen und andern satzungen gezwun-
gen, oder deswegen iibel angesehen werde. In betrachtung es hichst-bedendklich und
dem eigenen gewissen derer oberen beschwerlich fallen wiirde, eine solche creatur zu
binden, welche Gott selbst, der oberste gesetz-geber, frey gemacht, oder denen ver-
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Ungeachtet dieser Tendenz, die das gesamte Werk durchzieht und auf der
ein grofler Teil seiner Wirkung bis heute beruht, hilt Arnold grundsitzlich
an dem Vorsatz der Unparteilichkeit des Historikers fest, der erfordert, daf}
,nichts, was zum gantzen der historischen warheit dienet ausgelassen, be-
mintelt, verdreht oder verkehrt werden diirfe.” Denn — so weifl Arnold von
dem beriihmten Juristen und Humanisten Hugo Grotius (1583-1645): die
Wahrheit konne man nicht anders verteidigen als mit lauterer Wahrheit.*
Wenn spiter Christian Thomasius iiber das Werk Arnolds urteilt: ,Ich halte
(es) ... nach der H. Schrift fiir das beste und niitzlichste Buch . .. und scheue
mich nicht dasselbe meinen Auditoribus hiermit auf das nachdriiddlichste zu

recommendieren, und wenn sie das Geld dafiir von ihrem Munde absparen

oder erbetteln sollten®,”” so liegt das nicht zuletzt daran, daff auch er von

der gleichen humanistischen Tradition gepriigt war. Versteht man Arnolds
Werk aus dieser Tradition, dann wird u.a. auch verstindlich, warum
Arnold spiter zwar Korrekturen und Erginzungen an seinem Werk fiir
richtig und sogar notwendig erachtete, an seiner Grundkonzeption jedoch
unbeirrt festhielt.® Auch die Nihe zwischen Chr. Thomasius und Arnold
in der Beurteilung des Ketzerproblems® wird auf diesem Hintergrund ver-
standlich und weist auf die Klammer hin, die in Deutschland zwischen Pie-
tismus und beginnender Aufklirung bestand.

Die konsequente Anwendung historischer Methoden auf die Kirchenge-
schichtsschreibung gehért zu d e m Erbe Arnolds, das auch heute noch Be-
achtung verdient, auch wenn durch die Ergebnisse der Forschung sich in-

Lkehrten eiffrern in ihren wahnsinnigen eigenniitzigen sitzen nachzufolgen. Es sind
solche gemiither, welche den gemeinen weg nicht mehr mitlauffen kdnnen, gemeinig-
lich diejenigen stillen im lande, von denen man sich nichts weniger, als unordnung
oder ungelegenheit zu besorgen hat.”

55 Ketzerhistorie, Vorrede, Nr. 29.

56 K etzerhistorie, Vorrede, Nr. 26.

57 Zitiert bei H. Dorries, 2.2.0., S. 205.

58 Vgl. die Supplementa zur Ketzerhistorie, Vorrede, Nr. 4: ,Was erstlich die
sachen selbst anlanget, so betreffen sie nicht hauptsichlich den eigentlichen grund der
gantzen wahren kirch-historie, der an sich selbst wahrhafftig und unumstofig blei-
bet. Und also ist diese verbesserung einiger umstinde, mit nichten eine revocation
des gantzen werdss, oder der einmahl abgelegten bekinntniff von der wahrheit, wie
man falschlich ausgesprenget, und damit den elenden sinn und wunsch verrathen
hat. Sondern es betrifft vornemlich einige neben-dinge und kleinigkeiten, umsténde,
redens-arten und dergleichen, darinnen bey der so weitliufftigen arbeit dann und
wann mag gefehlet worden seyn.®

5 Chr. Thomasins hatte in diesem Zusammenhang zwei Arbeiten verdffentlicht:
a) ,Ob Ketzerey ein staffbares Verbrechen sey?“ (zuerst latein. v. 14. Juli 1697) und
b) ,Vom Recht Evangelischer Fiirsten gegen die Ketzer® (zuerst latein. v. 11. Nov.
1697) [beide spiter auf Deutsch in: ,Auflerlesene und in Deutsch noch nie gedrudste
Schrifften® I, Halle 1705, 211 ff. bzw. 309 ff.]. Diese Arbeiten konnten aut Arnolds
Ketzerhistorie eingewirkt haben, obwohl sich eine direkte Bezugnahme nicht nach-
weisen lifit. Méglich wire jedoch auch, dafl Arnolds ,Abbildung’ Thomasius zu die-
sen Arbeiten angeregt hat. — Zum Verhiltnis zwischen Arnold und Thomasius vgl.
auch E. Seeberg, Christian Thomasius und Gottfried Arnold: Neue kirchl. Zeitschr.
31, 1920, 337-358,
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zwischen vieles anders darstellt als zur Zeit des Verfassers der Kirchen- und
Ketzerhistorie. Arnolds Bemiithen um historische Gerechtigkeit fiir die we-
gen ihres Glaubens Unterdriickten und Verfolgten verdient gleichfalls un-
eingeschrinkte Anerkennung. Problematisch bleibt hingegen sein Versuch,
Kirchengeschichte ausschliefllich als Geschichte des Abfalls von der wahren
Kirche des Urchristentums zu schreiben. Allerdings ist der Gedanke des Ab-
falls kein Spezifikum der Geschichtsanschauung Arnolds. Er hat seinen Platz
u.a. auch im humanistischen Denken, in das der spiritualistische Kirchen-
begriff — wie das Beispiel Arnolds zeigt — leicht eindringen konnte. Ernst
Wolf schreibt deshalb mit Recht: ,Der entscheidende Mangel des im Ge-
samtzusammenhang protestantischer Kirchengeschichtsschreibung . . . unerhort
fruchtbaren und wertvollen Werkes besteht darin, dafl Arnold dem Pro-
blem des Kirchenbegriffs zu rasch und mit einer zu einfachen Lsung ausge-
wichen ist*.® Das Verhiltnis zwischen sichtbarer, verfafiter Kirche und un-
sichtbarer Kirche des Glaubens L4t sich in der Tat nicht durch eine einsei-
tige Parteinahme fiir die unsichtbare Glaubenskirche aufheben, weil sicht-
bare und unsichtbare Kirche unlésbar aufeinander bezogen sind und in ei-
nem dauernden Spannungsverhiltnis zueinander stehen. Dies hat auch Ar-
nold spiter selbst erkannt, als er nach seinem Bruch mit den radikalen Pie-
tisten ein kirchliches Amt {ibernahm, das er bis zu seinem Lebensende ® treu
und gewissenhaft verwaltete.

80 E. Wolf, Gottfried Arnold, in: Deutsches Pfarrerblatt 45, 1941, 326.

61 Am 6. Midrz 1705 wurde Arnold zum Pastor und geistlichen Inspektor in Wer-
ben/Altmark ernannt, d.h. zum Nachfolger seines Schwiegervaters Sprégel. — Von
1707 bis zu seinem Tode am 30. Mai 1714 (nicht Pfingsten 1714, wie gelegentlich zu
lesen ist!) wirkte er als Pastor und geistlicher Inspektor in Perleberg.



Zur Entstehung des ,Denzinger"*

Von Manfred Weitlauff

Am 8. Januar 1857 wurde auf Grund eines einstimmigen Beschlusses der
Indexkongregation vom selben Tag durch pipstliches Dekret das gesamte
literarische Werk des damals dreiundsiebzigjahrigen Wiener Theologen An-
ton Giinther (1783-1863) zensuriert. Giinthers Lehre irre vom Pfad der
orthodoxen Wahrheit ginzlich ab — so stellten die Mitglieder der Kongrega-
tion fest —, sie gereiche der katholischen Kirche und der Heranbildung des
theologischen Nachwuchses zu hochstem Schaden.' In einem das Urteil er-
liuternden Breve an den Kolner Erzbischof Kardinal Johannes von Geissel
(1796-1864), den entschiedensten Gegner Giinthers im deutschen Episkopat,
beschuldigte der Papst den Zensurierten ferner der Verletzung der ,sana lo-
quendi forma“.? Das Urteil traf nicht nur einen Theologen und spekulativen
Kopf von ungewohnlichem Rang, obendrein einen scharfsichtigen Beobach-
ter der geistigen Bewegungen seiner Zeit, der in ungeteilter Hingabe der
Kirche gedient hatte, als Denker und Priester in der Welt der Gebildeten
weitestes Ansehen genofl wie kein anderer zeitgendssischer Theologe sonst, —
das Urteil traf in gleicher Weise auch seine Schule, eben die Giinther-Schule,

% Offentliche Probevorlesung zur Habilitation fiir das Fach Kirchengeschichte im
Fachbereich Katholische Theologie der Universitit Miinchen (21. Februar 1977).

Im folgenden beschrinken sich die Anmerkungen auf das Notwendigste. Eine
ausfithrlich belegte Darstellung erscheint unter dem Titel ,Zur Entstehung des
Denzinget’. Der Germaniker Dr. Heinrich Joseph Dominikus Denzinger (1819—
1883) in den ersten Jahren seines akademischen Wirkens an der Universitit Wiirz-
burg® im Historischen Jahrbuch 96 (1976).

1°, Expositam a Te Doctrinam, ab orthodoxae veritatis tramite prorsus abhorrere;
fierique haud posse (ubi eadem vigere ac disseminari pergat) quin maximo catholi-
cae Ecclesiae ac Theologicae Clericorum adulescentium Institutioni, Futura sit
detrimento.® Mitteilung des Prifekten der Indexkongregation Kardinal Girolamo
d’Andrea vom 13. Januar 1857 an Giinther mit der Aufforderung, sich der Sentenz
zu unterwerfen, Zitiert im Schreiben Giinthers an Kardinal Schwarzenberg vom
2. Februar 1857. E. und M. Winter, Domprediger Johann Emanuel Veith und
Kardinal Friedrich Schwarzenberg. Der Giinther-Prozel in unvertffentlichten
Briefen und Akten (Osterreichische Akademie der Wissenschaften. Philosophisch-
historische Klasse. Sitzungsberichte, 282. Bd., 2. Abhandlung. Verdffentlichungen
:ilgrzKommission fiir Geschichte der Erziehung und des Unterrichts, Heft 13), Wien

72.426.

2 Breve ,Eximiam Tuam®, Bononiae, 15. Iunii 1857. Pii IX Pontificis Maximi
Acta 1/2, 585-590; Analecta Iuris Pontificii. Quadriéme série, Rome 1860, 1443
1446; Denzinger-Schonmetzer 2828-2831; F. H. Reusch, Der Index der verbotenen
Biicher. Ein Beitrag zur Kirchen- und Literaturgeschichte 11/2, Bonn 1885 (Neudruck
Aalen 1967), 1122 1.
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den groflen Kreis seiner Schiiler und Freunde, die zahlreiche Lehrstiihle inne-
hatten, an den Universititen Bonn, Breslau, Tiibingen, Prag, an den Lyzeen
zu Bamberg und Braunsberg, im Trierer Priesterseminar,’ um nur ihre wich-
tigsten Wirkungsstitten zu nennen. Den meisten von ihnen wurde das rémi-
sche Urteil, dem sie sich wie ihr Lehrer — freilich nicht ohne Bitterkeit und
innere Vorbehalte — unterwarfen, zum Schicksal, manche stiirzte es in tiefe
Verstérung.! Am folgenschwersten aber wirkte sich das Verwerfungsurteil
aus auf die theologische Entwicklung in Deutschland. Denn es war ja nicht
das erste Mal im 19. Jahrhundert, dafl das Lebenswerk eines einflufireichen
Theologen deutscher Zunge dem Verdikt des Papstes verfiel. Rund zwanzig
Jahre vorher, 1835/36, war bereits das gesamte gedruckte Werk des gefeier-
ten Bonner Theologen Georg Hermes (1775-1831) — posthum — ebenfalls
pauschal zensuriert und seiner Schule der Todesstofd versetzt worden.

Man muf} sich die Situation vergegenwirtigen, um die Tragweite beider
Verurteilungen ermessen zu kénnen. Nach dem lihmenden Schodk, der durch
den Zusammenbruch der alten Reichskirche in der Sikularisation von 1803
verursacht worden war, und im Zuge der kirchlichen Neuorganisation hatte
sich in Deutschland spontan eine erstaunliche Bliite der theologischen Wis-
senschaft entfaltet. Gewifl waren ihre Ansitze vielgestaltig und unverkenn-
bar die Einfliisse der noch nachwirkenden Aufklirung wie der zeitgendssi-
schen Philosophie. Jedoch ungeachtet der Verschiedenartigkeit der Ansitze
und der Wege, die sie einschlug, war sie von dem einen Ziel beseelt, in mu-
tiger Auseinandersetzung mit den geistigen Stromungen der Zeit einer grund-
stiirzend gewandelten und noch unentwegt im Wandel begriffenen Welt die
christliche Offenbarung wieder nahezubringen, die einander entfremdeten,
feindlich gewordenen Briider Glauben und Wissen wieder zu versthnen.®
Jene Minner, die sich auf das Wagnis einer solchen geistigen Auseinander-
setzung damals einlieflen, waren der redlichen Uberzeugung, dadurch der
Kirche einen lebensnotwendigen Dienst zu erweisen. Und es verdient ange-

3 Siehe P. Wenzel, Das wissenschaftliche Anliegen des Giintherianismus. Ein Bei-
trag zur Theologiegeschichte des 19. Jahrhunderts (Beitrige zur neueren Geschichte
der katholischen Theologie 1), Essen 1961; ders., Der Freundeskreis um Anton
Giinther und die Griindung Beurons. Ein Beitrag zur Geschichte des deutschen
Katholizismus im 19. Jahrhundert, Essen 1965.

4 Ebenda.

5 K. Werner, Geschichte der katholischen Theologie. Seit dem Trienter Concil bis
zur Gegenwart (Geschichte der Wissenschaften in Deutschland. Neuere Zeit. VI. Bd.
Geschichte der katholischen Theologie), Miinchen 1866 (Neudruds New York,
London, Hildesheim 1965), 426-510, 2. Auflage Miinchen und Leipzig 1889, 416—
506; L. Scheffczyk, Theologie im Aufbruch und Widerstreit. Die deutsche katholi-
sche Theologie im 19. Jahrhundert (Sammlung Dieterich 300), Bremen 1965; H. Jedin
(Hrg.), Handbuch der Kirchengeschichte VI/1, Freiburg—Basel-Wien 1971, 287—298;
H. Fries-G. Schwatger (Hrg.), Katholische Theologen Deutschlands im 19. Jahrhun-
dert I-III, Miinchen 1975; G. Schwaiger (Hrg.), Kirche und Theologie im 19. Jahe-
hundert. Referate und Berichte des Arbeitskreises Katholische Theologie (Studien
zur Theologie und Geistesgeschichte des Neunzehnten Jahrhunderts 11), Géttingen
1975 (sowie die iibrigen Binde dieser Reihe des Forschungsunternehmens ,Neun-
zehntes Jahrhundert® der Fritz Thyssen Stiftung).
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merkt zu werden, dafl sie sich keineswegs nur in den Bahnen der Theorie be-
wegten, sondern dafl von ihnen, gerade als Frucht ihrer theoretischen Aus-
einandersetzung, auch beachtliche Impulse fiir eine innerkirchliche Reform
gemidfl den Erfordernissen der Zeit ausgingen.® Freilich hafteten ihren zum
Teil wirklich groflartigen Versuchen einer Neubegriindung des christlichen
Glaubens auch Mingel an — sie mufiten ihnen anhaften —, auflerdem bargen
sie, wie jedes Wagnis, die Gefahr des Mifiverstindnisses in sich, zumal diese
Versuche ja auch einer neuen, von der traditionellen scholastischen Termino-
logie abweichenden Sprache bedurften. Kein Wunder, daff eine in dieser
Weise sich exponierende theologische Bemithung nicht nur Anerkennung
fand, vielmehr auch Argwohn weckte und offenen oder verdeckten Wider-
spruch provozierte! Und alsbald riihrten sich geschiftige Hinde, die unter
dem Vorwand der Reinerhaltung des iiberlieferten Glaubens, der Bewah-
rung der iiberlieferten kirchlichen Lehre, jedoch tatsichlich keineswegs im-
mer aus lauteren Motiven, geschweige denn mit lauteren Methoden, danach
trachteten, den die traditionellen philosophischen Bahnen verlassenden Auf-
bruch der Theologie, in dem sie Heterodoxie witterten, zum Stillstand zu
bringen. Dafl man sich bei der Verfolgung des gesteckten Zieles der Denun-
ziation als der wirksamsten Waffe bediente, steht heute aufler Zweifel.
Aufler Zweifel steht desgleichen, dafl die Nuntien und die Rémische Kurie
gegen deutsche Theologen gerichteten Denunziationen willigst Gehor schenk-
ten und auf solche Denunziationen iiberaus behende reagierten.” Hermes’
Verurteilung, nach Darstellung des Verurteilungsbreves ,Dum acerbissimas®
vom 26. September 1835 erfolgt auf Grund einer Anklagenwelle aus dem
deutschen Episkopat wie von seiten deutscher Theologen und auf Grund
sorgfiltigster Priifung des gedruckten Werkes,® bietet diesbeziiglich einige fiir
sich sprechende Aufschliisse. Neueste detaillierte Forschungen im Vatikani-

8 Es sei, zum Beispiel, nur erinnert an die Reformvorschlige Johann Baptist
Hirschers (1788-1865). Siehe die Beitrige E. Kellers und J. Riefs in: Schwaiger,
Kirche und Theologie im 19. Jahrhundert.

7 Jedin, Handbuch VI/1, 689 f. — Wobei auffillt, dafl Papst und Kurie nie
smotu proprio” gehandelt, sondern immer auf Denunziationen und Anzeigen
reagiert haben!

8 ,Quae cum ex plurium Germaniae Theologorum, sacrorumque Ecclesiae
Pastorum denunciationibus, reclamationibus, et expostulationibus ad Nostras per-
venerunt aures, ne credito Nobis Apostolatus Officio, ac Sacrosancti Fidei Depositi
custodiendi muneri deessemus, statim curavimus, ut Hermesii opera ad Sanctam
Sedem mitterentur examinanda; quod et factum est. [Es folgt die Aufzihlung der
verurteilten Werke.] Hos igitur libros tradi jussimus Theologis Germanicae linguae
peritissimis omni ex parte diligentissime perscrutandos, qui praecipua ex eisdem
notanda loca excerperunt, longo etiam, si opus fuisset, orationis tractu, prout
sensuum, verborumque contextus exigere videretur, eaque in latinum versa accura-
tis notarent animadversionibus: Quae omnino sedulo, et consideratissime praesti-
terunt, atque cum jam vulgata fama inveniuntur omnino concordes. Damnatio
et prohibitio operum Georgii Hermes ,Dum acerbissimas®, Romae, 26. Septembris
1835. Acta Gregorii Papae XVI 11, 85-87; C. Mirbt, Quellen zur Geschichte des
Papsttums und des romischen Katholizismus, Tiibingen 41924, 441 f.; Denzinger-
Schonmetzer 2738-2740.
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schen Archiv?® haben den eindeutigen Nachweis erbracht, dafl der Hermes-
ProzeR allein ausgelost wurde durch die denunzierende Anzeige des beriich-
tigten Bilker Pfarrers Anton Joseph Binterim (1779-1855), des aus person-
lichen Griinden geschworenen Feindes der Bonner katholisch-theologischen
Fakultit,”® die der Miinchener Nuntius Graf Mercy d’Argenteau'! unge-
priift, nichtsdestoweniger ihr heftigst beipflichtend, weitergeleitet hatte.* Wir
wissen heute ferner, dafl die Verurteilung und die Art ihrer Publikation -
nimlich durch Breve, in feierlicher Form — bereits praktisch feststanden, ehe
das Verfahren ertfinet wurde, ehe man einer Schrift des Denunzierten hab-
haft werden konnte, ja ehe man in Rom iiberhaupt wufite, wer der Denun-
zierte war. Man suchte ihn zunichst in Osterreich und hielt seinen Namen,
wie es scheint, fiir ein Pseudonym.”® Der Urteilsspruch in der feierlichen Sit-
zung des Sanctum Officium vom 15. Januar 1835 erging — wiederum nach-
weislich — ohne die geringste Kenntnis dessen, was Hermes gelehrt hatte."
Die Angaben iiber den Prozefverlauf im Verurteilungsbreve, das hochst-
wahrscheinlich Gregor XVI. (1831-1846) personlich zum Verfasser hatte,
sind unkorrekt. Und die nachtrigliche rechtfertigende Darstellung des Ver-
fahrens durch den Jesuiten Giovanni Perrone (1794-1876), Professor der
Dogmatik am Collegio Romano, ist eine wohl auf hohere Weisung gefer-
tigte Legende zur Verschleierung des wahren Tatbestands.!

9 Herman H. Schwedt, Das romische Urteil iiber Georg Hermes (1775-1831),
I. Bd. Darstellung, II. Bd. Dokumentenanhang und Verzeichnisse (Diss. Masch.),
Rom 1976. Eine groflenteils auf bisher unbekanntem Quellenmaterial, insbesondere
aus dem Vatikanischen Archiv, basierende griindliche Untersuchung, die Hermes-
Prozef und Hermes-Urteil in der Tat in véllig neuem Licht erscheinen lifit. Akten
aus dem (an sich unzuginglichen) Archiv des Sanctum Officium sind nicht zitiert,
doch scheinen sie dem Verfasser nicht ganz unbekannt geblieben zu sein. — Das
Zitat der Anm.8 ist einem bei Schwedt (II 293) abgebildeten Plakatdrucs der
Damnatio entnommen.

10 Schwedt I 57. — Siehe auch S. Merkle, Der hermesische Streit im Lichte neuer
Quellen: Historisches Jahrbuch 60, 1940, 179-220 (wieder abgedruckt in: Ders.,
Ausgewihlte Reden und Aufsitze, Wiirzburg 1965, 509-544).

11 Binterim an d’Argenteau, Bilk, 23. Oktober 1832. Schwedt IT Dokument 201.
— Mercy d’Argenteau wirkte seit 30. Mirz 1827 als Nuntius in Minchen (Ernennung
Oktober 1826).

12 Beriche d’Argenteaus, 2. November 1832. H. Bastgen, Forschungen und Quel-
len zur Kirchenpolitik Gregors XVI. (Verdffentlichungen zur Kirchen- und Papst-
geschichte der Neuzeit unter besonderer Beriicksichtigung der Quellen des Vati-
kanischen Archivs, hrg. von der Gorresgesellschaft durch ihr Historisches Institut
in Rom 1), Paderborn 1929, 437-439; Schwedt I 58 £.

13 Der romische Initiator des Prozesses war der Erzbischof und nachmalige
Kurienkardinal Luigi Frezza (1783-1837), Sekretir der Kongregation fiir die
auferordentlichen kirchlichen Angelegenheiten. Er setzte auch die Inquisition durch
das Sanctum Officium durch; denn diesem gehdrte er als Konsultor an, wihrend er
Mitglied der Indexkongregation nicht war. Schwedt I 66-71.

14 Schwedt I 268-277.

15 Schwedt I 323-330.

18 G. Perrone, Zur Geschichte des Hermesianismus. Erste Abtheilung, Regens-
burg 1839 (zuerst italienisch erschienen in den ,Annali delle scienze Religiose®, Vol.
7 Num. 19, Roma Luglio e Agosto 1838).
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Dies sind facta historica! Bei dem jedem Recht spottenden Prozefl und
Urteil gegen Georg Hermes war es lediglich darum gegangen — zumindest
verstirke sich dieser Eindruck —, die damals einfluffreichste theologische
Schule in Deutschland um jeden Preis zu zerschlagen und mit diesem ersten
Schlag ein Exempel zu statuieren. Denn man hielt an der Kurie die Be-
richte des Miinchener Nuntius, der Deutschland als eine ungeheure Brutstitte
der Hiresie schilderte, als ein Land, das von gefihrlichen Lehren und irri-
gen Grundsitzen formlich iiberschwemmt werde, fiir bare Miinze. Wollte
man alle in Deutschland gedruckten verderblichen Schriften weisungsgemifd
der Indexkongregation zuleiten, wiirde der Etat der Kongregation zur Be-
streitung der blofen Versandspesen nicht ausreichen. Er begniige sich deshalb
notgedrungen mit der Anzeige jener Biicher, die wegen ihrer ,ganz beson-
deren Unverschimtheit und Schlechtigkeit® unter den ,iibrigen“ schlechten
Biichern am meisten Argernis erregten, und zu diesen zdhle insbesondere
Hermes’ Schrifttum.”” So hatte d’Argenteau Ende 1834 nach Rom gemeldet,
derselbe Nuntius, der nicht einmal die Namen der wichtigsten Theologen
seines Distrikts, geschweige eines ihrer Werke kannte oder zu beurteilen in
der Lage war, dem auch der Name Hermes nur aus der Anzeige Binterims
bekannt war!

Dafl das vom Miinchener Nuntius und seinen deutschen Zwischentrigern
vermittelte Bild in der Umgebung des Papstes lebendig blieb, dafiir sorgte
insbesondere die in Rom sich wieder stabilisierende Gesellschaft Jesu, die
seit ihrer Restauration (1814) mit Vehemenz um die Riickgewinnung ihrer
ehemals beherrschenden Stellung in der Theologie rang. Die Viter, denen
alsbald wieder die Leitung des Collegium Germanicum et Hungaricum an-
vertraut worden war und die 1824 auch den philosophisch-theologischen
Lehrbetrieb am Collegium Romanum wieder aufgenommen hatten, streng
nach der ,Ratio et Institutio studiorum Societatis Jesu® von 1599,'® wufiten
dieses Bild und selbstredend ihre eigenen theologischen Maximen als die
allein legitimen, allein wahrhaft katholischen tief in die Herzen ihrer Zog-
linge aus deutschen Landen zu senken. Und als die ersten Germaniker in den

17 Wenn man alle die schlechten Biicher, die in Deutschland gedruckt werden,
der Kongregation denunzieren und zusenden miiflte, geniigte dafiir nicht die emsig-
ste Korrespondenz, gesetzt man kenne iiberhaupt alle Biicher, um einen genauen
Katalog einzusenden, noch reichte der gesamte Haushalt der Kongregation fiir die
bloflen Versandspesen.“ Antwort d’Argenteaus vom 27. Dezember 1834 auf ein
Zirkularschreiben des Prifekten der Indexkongregation Kardinal Giacomo Giustini-
ani vom 2. Dezember 1834. Schwedt I 63.

18 Tm Mittelpunkt des theologischen Studiums stand Dogmatik, auf die simtliche
anderen Disziplinen sorgfiltigst hingeordnet waren. 1832 wurde die Ratio stu-
diorum geringfiigig modifiziert. Erst jetzt fand im Studiengang unter anderem
auch das Fach Kirchengeschichte, allerdings sehr am Rande, Beriicksichtigung. G. M.
Pachtler, Ratio studiorum et institutiones scholasticae Societatis Jesu I-IV, Berlin
1887-1894 (Bd. II enthilt die Ratio studiorum von 1599 und 1832); Monumenta
paedagogica Societatis Jesu quae primam rationem studiorum anno 1586 editam
praecessere, Matriti 1901; R. Garcia Villoslada, Storia del Collegio Romano,
Roma 1954.
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dreifliger Jahren in ihre Heimat zuriickkehrten, dieser nicht selten geistig
entfremdet, bahnte sich wie von selbst die Verbindung zwischen ihnen und
den ihnen gleichgestimmten Mainzern — dem Kreis um das Mainzer Priester-
seminar ** — an, mit welchen sie sich mehr und mehr zu einer geschlossenen
Kampffront zur Abwehr der angeblich entarteten, rationalistisch verseuch-
ten deutschen Universititstheologie oder, wie sie sich auch ausdriickten, zur
kirchlichen Regeneration Deutschlands vereinigten, wobei sich die Germani-
ker prononciert als Vorhut der Jesuiten, als hiufig fanatische Bahnbrecher
der ihnen angelernten jesuitischen Theologie als des alleinigen Heilmittels
verstanden und entsprechend gebirdeten.®

Noch war der Kampf gegen Hermes kein Streit der Schulen gewesen, ob-
schon festzuhalten ist, daff die beiden wihrend des Verfahrens pro forma
beigezogenen Gutachter ein Jesuit und ein Jesuitenschiiler waren, nimlich
der Elsdsser Anton Kohlmann SJ, bis 1829 Professor der Dogmatik am
Collegium Romanum (f 1836), und der Germaniker Karl August Graf
Reisach (1800-1869), der nachmalige Bischof von Eichstitt, Erzbischof von
Miinchen und Freising und Kurienkardinal — beide iibrigens theologische Di-
lettanten.® Das Hermes-Urteil war ein Signal, und als solches erkannte es
der kongeniale Freund und Interpret Giinthers, der Mediziner Johann
Heinrich Pabst (1785-1838). Er notierte damals, 1835, die kiinftige Ent-
wicklung vorausahnend: ... wahrscheinlich kommt nun unsere Wenigkeit
an die Reihe“.?® Dabei hielt Giinther bei aller Hochachtung vor der denke-
rischen Leistung Hermes® dessen philosophischen Ansatz, gewonnen in der
Auseinandersetzung mit der Philosophie Kants, fiir durchaus verfehlt. Sel-
ber war er bei der Suche nach einem neuen Denkansatz auf Descartes ge-
stofen. Descartes’ philosophischer Ausgangspunkt schien ihm eine tragfihige,
wenngleich noch unvollkommen ausgeprigte Grundlage fiir den Entwurf
einer zeitgemifien Theologie darzubieten. Von dessen ,,Cogito ergo sum®
ausgehend, entwickelte er unter fortwihrender Auseinandersetzung mit der
Philosophie seiner Zeit — Fichte, Hegel, Schelling — eine, nach dem Urteil
Alois Dempfs,” geniale philosophische Anthropologie, ,in der er den Schliis-
selbund zur Erschlieflung des Seinsganzen entdeckt und in diesem auch jenen
Schliissel gefunden zu haben glaubte, ,der da aufschliefit die Tore des Heilig-

19 [, Lenbart, Das Mainzer Priesterseminar als Briicke von der alten zur neuen
Mainzer Universitit, Mainz 1947; ders., Die erste Mainzer Theologenschule des
19. Jahrhunderts, Mainz 1956; Jedin, Handbuch VI/1 268-270.

20 Siehe M. Weitlanff, Joseph Hergenrither (1824-1890), in: Fries-Schwaiger,
Katholische Theologen Deutschlands 1T 471-551.

#1 Schwedt I 81-111, IT Dokumente 008 und 709. — Beide Zensoren, die iibrigens
zu einander durchaus widersprechenden Ergebnissen gelangten, konsultierten bei ihrer
Gutachtertitigkeit keine einzige Schrift Hermes’. Sie stiitzten sich in ihrem Urteil
(bestenfalls) auf antihermesianische Zeitschriftenartikel!

22 Pabst an Baltzer, 7. November 1835. Zitiert bei E. Melzer, Johannes Baptista
Baltzers Leben, Wirken und wissenschaftliche Bedeutung, auf Grund seines Nach-
lasses und seiner Schriften dargestellt, Bonn 1877, 31.

2 A. Dempf, Theoretische Anthropologie (Sammlung Dalp 67), Miinchen 1950,
189; ders., Weltordnung und Heilsgeschichte (Horizonte 4), Einsiedeln 1958, 109—
127:
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tums “.* Sein Ziel war es, eine rationale Verstindigung iiber das geoffen-
barte Christentum auf Grund einer revidierten und vertieften Theorie des
menschlichen Selbstbewufltseins zu erreichen.® Freilich, bei seinem Versuch
einer Synthese von Glauben und Wissen lehnte auch er gleich Hermes es ab,
den — wie er sagte — ,ausgefahrenen Holzweg® der Scholastik (der Begriffs-
scholastik) zu beschreiten. Diese hatte bereits gegeniiber dem Ansturm der
Auflklirung hilflos die Waffen strecken miissen. Vor allem aber schmeckte
sie ihm infolge ihrer Symbiose — ihrer unnatiirlichen Symbiose, wie Giinther
urteilte — mit der antiken Philosophie, mit Platon und Aristoteles, zu sehr
nach Pantheismus, weshalb er es fiir abwegig hielt, mit ihrer Hilfe dem in
der zeitgendssischen Philosophie grassierenden, den Zeitgeist prigenden pan-
theistischen Monismus wirksam zu begegnen. Er setzte diesem den radika-
len (gleichwohl christlichen) Dualismus entgegen, den absoluten zwischen
Gott und Welt und den Dualismus von Natur und Geist im relativen Sein.
1845 war die Giinther-Schule in der theologischen Landschaft OUsterreichs
und Deutschlands zu einer uniibersehbaren Macht erstarkt, in ihrem Einflufl
den inzwischen niedergerungenen Hermesianismus weit ibertreffend. Dies
rief Gegnerschaft hervor, ein an sich ganz natiirlicher Vorgang, der sich
durchaus fruchtbar hitte auswirken konnen, wire diese Gegnerschaft nicht
von jenen Kriften ausgegangen, die — nach einem bitteren Wort des Prager
Fiirsterzbischofs Kardinal Friedrich von Schwarzenberg (1809-1885), des
hochverdienten Protektors Anton Giinthers (den man dann von rdmischer
Seite schmihlich hinterging®®) — ,Alles und Alles verstehen, heilen und re-
giren wollen, und es nicht glauben wollen, dafi Andere, die nicht sie selbst
sind, auch etwas wissen, die deshalb alles vernichten wollen, was nicht in
ihrem Garten gewachsen ist, oder ihnen unbedingt huldigt“.*” Diese Krifte —
Schwarzenberg sprach von ,Genossenschaften und Einzelnen®?*® und meinte
damit die im Vormarsch begriffene jesuitische Romische Schule, deren inzwi-

24 . Pritz, Anton Giinther (1783-1863), in: Fries-Schwaiger, Katholische Theolo-
gen Deutschlands I 348-375, hier 364. — Zu Leben und Werk Anton Giinthers siehe
Werner, Geschichte der katholischen Theologie 452—464 (2. Auflage 440-452); E.
Winter, Die geistige Entwicklung Anton Giinthers und seiner Schule (Geschichtliche
Forschungen zur Philosophie der Neuzeit 1), Paderborn 1931; ders., Friihliberalis-
mus in der Donaumonarchie. Religiose, nationale und wissenschaftliche Strémungen
von 1790-1868 (Beitrige zur Geschichte des religisen und wissenschaftlichen Den-
kens 7), Berlin 1968, 97-100, 153157, 270-272; Wenzel, Das wissenschaftliche An-
liegen des Giintherianismus; /. Pritz, Glauben und Wissen bei Anton Giinther. Eine
Einfiihrung in sein Leben und Werk mit einer Auswahl aus seinen Schriften
(Wiener Beitrage zur Theologie IV), Wien 1963; K. Beck, Offenbarung und Glaube
bei Anton Giinther (Wiener Beitrige zur Theologie XVII), Wien 1967. — Die
Hauptwerke Giinthers, die wichtigsten Gegenschriften und weiterfithrende Literatur
sind verzeichnet bei Pritz, Anton Giinther 374 f,

25 Werner, Geschichte der katholischen Theologie 453 (2. Auflage 441).

26 Siehe hierzu die instruktive Edition von E. und M. Winter, Domprediger Jo-
hann Emanuel Veith.

27 Schwarzenberg an Kardinal d’Andrea, Prag, 13. August 1856 (eigenhindiger
Entwurf). Ebenda 118 f.

" 28 Ebenda.
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schen in Deutschland etablierte Vertreter, den Mainzer Kreis, dazu den Wie-
ner Erzbischof Kardinal Joseph Othmar von Rauscher (1797-1875): diese
Krifte inszenierten von allem Anfang einen Kampf auf Leben und Tod.
Dazu kam, dafl im schicksalhaften Jahr 1848, nach dem Zusammenbruch des
josephinischen Staatskirchentums, der Wiener Giinther-Kreis fiir die Ver-
wirklichung individueller und sozialer Freiheit, fiir eine konstitutionelle
Monarchie, fiir Rede-, Presse- und Assoziationsfreiheit der Kirche, aber auch
fiir die Freiheit des Denkgeistes innerhalb der Kirche eintrat, im Interesse
einer Vertiefung des Glaubensverstindnisses und einer Belebung der Theo-
logie als Wissenschaft, auflerdem fiir ein stirkeres Engagement des Laien,
vorab des gebildeten Laien, in der Kirche. Umstiirzlerisch waren diese For-
derungen mitnichten, und keiner aus dem Giinther-Kreis sympathisierte mit
der revolutiondren Partei, mit den kommunistischen Wiihlern. Im Gegenteil,
Giinther war der erste, der damals bereits von seinem dualistischen Stand-
punkt aus die hereinbrechende geistige Gefahr des Kommunismus in der
Waurzel klar erkannte und auf sie aufmerksam machte. Gleichwohl gerieten
Giinther und seine Anhinger jetzt, als liberal beschimpft, in die Schufilinie
erbitterter Kritik,?® die der Angegriffene mit treffendem Witz, mit Ironie,
zuweilen mit beiflendem Sarkasmus und freilich auch in zunehmend pole-
mischem Ton beantwortete. Es bekiimmerte ihn nicht, dafl er dadurch nur
immer mehr Ol ins Feuer gofi. Seine Schiiler liefen sich zudem bei der Ver-
teidigung ihres Lehrers zu manchen Unklugheiten hinreiflen, was auf seiten
der Gegner als zusdtzliche Provokation empfunden wurde. Man formierte
sich zur Vergeltungsoffensive, indem man die Frage nach der Rechtgliubig-
keit Giinthers stellte und zu diesem Zweds das gedruckte Werk, das kein
systematisches war, Satz fiir Satz unter die Lupe nahm, in der erklirten Ab-
sicht, den unbequemen Theologen und Rivalen der Heterodoxie zu iiber-
fithren und zu liquidieren. Es fiel den Zensoren in der Tat nicht schwer, aus
den kithnen, eigenwillig formulierten Gedankengingen Giinthers einzelne
mifverstindliche Aussagen herauszupicken und diese, von ihrem urspriing-
lichen Kontext losgeldst, als gegen die Lehre der Kirche verstofiende ,,Irr-
timer“ anzuprangern. Liicken in der zu erstellenden Beweiskette fiillte man
endlich mit passenden Zitaten aus Werken von Giinther-Schiilern — der
Zwedck heiligte die Mittel! Bravourds hat sich in dieser Weise hiresieaufspii-
rend betitigt der Jesuitenschiiler und Bonner Privatdozent Franz Jakob Cle-
mens (1815-1862), und zwar in speziellem Auftrag des Kardinals Geissel,
der die Giintherianer als verkappte Hermesianer verfolgte.”® Er entstammte
tibrigens dem Mainzer Kreis. Clemens’ Schrift ,Die speculative Theologie
A. Giinther’s und die katholische Kirchenlehre® (Kéln 1853),* ein schmales
Bindchen, in bewufiter Nachahmung des Giinther’schen literarischen Stils in

20 Winter, Die geistige Entwicklung Anton Giinthers 170-224; Pritz, Anton
Giinther 356-363.

30 Wenzel, Der Freundeskreis um Anton Giinther 43.

31 Auf Clemens’ Schrift antwortete als Anwalt Giinthers Peter Knoodt mit seiner
dreibiandigen Verteidigungsschrift ,Giinther und Clemens. Offene Briefe®, Wien
1853-1854.
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Briefform gehalten,® kénnte geradezu als ,Lehrbuch® dienen, wie man nach
neuscholastischer Manier einen mif8liebigen Gegner zu Fall bringt. Denzinger
war es, der Clemens mit hochstem Lob bestitigte, er habe in ,seine[r] treff-
liche[n] Darlegung und Widerlegung® der Giinther’schen Lehre ,,den rich-
tigen Grundsatz® gewihlt, ,dafl eine einfache Zusammenstellung von Origi-
nalstellen und Entgegenstellung der treffenden kirchlichen Definitionen das
geeignete Mittel sei, auf kiirzestem Weg zum Ziele zu kommen®,” nimlich
aufzuzeigen, wie es um die Rechtgliubigkeit Giinthers bestellt sei. Ja, eine
solche Prizision habe Clemens bei seinem Verfahren angewandt, dafi, wer
die Lehre Giinthers (in ihrer Verkehrtheit natiirlich) kennenzulernen wiin-
sche, fortan der (miihsamen und ohnehin gefihrlichen) Lektiire der Schrif-
ten Giinthers entraten kdnne: er greife zu der Broschiire des Dr. Clemens!®
Und gleich Clemens pladierte Denzinger — in seinen Briefen an den Spiri-
tual des Germanikums P. Franz Xaver Huber S] (1 1871), seinen ehemali-
gen Beichtvater — nachdriicklichst fiir eine Proskription der einzelnen ,Irr-
tiimer® Giinthers, besonders jener iiber das Verhiltnis von Glauben und
Wissen, durch pipstliche Bulle, also in feierlichster Form. Denn erst in der
ausdriicklichen Zensurierung einzelner Sitze und nicht schon in der Indi-
zierung des Giinther’schen Gesamtwerkes sah er die Gewihr, daffi mit den
JIrrtiimern® Giinthers auch die mannigfachen, mit jenen aber im Grunde
identischen ,Irrlehren® der anderen deutschen Theologen vom kirchlichen
Verdikt getroffen und als gleichfalls héretisch gebrandmarkt wiirden. ,Es
ist hohe Zeit, dafl dieser ultraspeculativen und semirationalistischen Rich-
tung von Giinther, Pabst, Baader, Sengler, Drey & Consorten® einmal das
Handwerk gelegt werde, da sie die ganze deutsche Theologie verdorben ha-
ben und noch verderben und zum Theil noch weit schlimmer sind als Her-
mes® — so in einem beschwirenden Brief vom November 1852.%

32 Giinther hatte sich in seinem literarischen Stil sichtlich an Jean Paul geschult.
Winter, Die geistige Entwicklung Anton Giinthers 75; Wenzel, Das wissenschaft-
liche Anliegen des Giintherianismus 12 f.

33 Katholische Wochenschrift 1, 1853, 408 £.

34 Ebenda 409.

3 Johann Heinrich Pabst (1785-1838), Mediziner und hervorragender Kenner
der kartesianischen Philosophie, gehtrte zum engsten Freundeskreis Giinthers. Pritz,
Anton Giinther 353 f. — Franz von Baader (1765-1841), Philosoph, zur Theosophie
neigend und stark beeinflufit von der Mystik Jakob Bohmes. H. Grafl, Franz von
Baader (1765-1841), in: Fries-Schwaiger, Katholische Theologen Deutschlands I
274-302 (QQ. und Lit). — Jakob Sengler (1799-1878), Religionsphilosoph, um
eine grofangelegte Synthese von Philosophie und Christentum bemiiht. F. Eichinger,
Die Philosophie Jakob Senglers als philosophische Theologie (Studien zur Theologie
und Geistesgeschichte des Neunzehnten Jahrhunderts 18), Gttingen 1976. — Johann
Sebastian von Drey (1777-1853), Dogmatiker, Begriinder der katholischen Tiibinger
Schule. /. Rief, Johann Sebastian von Drey (1777-1853), in: Fries-Schwaiger, Ka-
tholische Theologen Deutschlands II 9-39 (QQ. und Lit.); W. Ruf, Johann Seba-
stian von Dreys System der Theologie als Begriindung der Moraltheologie (Studien
zur Theologie und Geistesgeschichte des Neunzehnten Jahrhunderts 7), Gottingen
1974.

- 3 Denzinger an P. Huber, Wiirzburg, 6. November 1852. Archiv des Germani-
ums.
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Heinrich Joseph Dominikus Denzinger (1819-1883): mit ihm ist der
zweite kompromifilose Gegner Giinthers genannt. Germaniker des Bistums
Wiirzburg, war er von dem Bewufltsein durchdrungen, im Besitz der ,wah-
ren Lehre® und der ,richtigen Grundsitze® zu sein, ,da ich sie in Rom un-
ter den Augen des Kirchenoberhauptes bekommen habe“:*” ein stiirmischer,
streitbarer Charakter, ein wahrer ,Schiller des hl. Ignatius“ — wie er sich
selbst bezeichnete —, der ,immer etwas militirisch sein® miisse,” ein blinder
Eiferer seiner Schule. Sebastian Merkle hat in anderem Zusammenhang ein-
mal festgestellt:® ,Die Bescheidenheit hat gerade den Theologen engsten
Horizonts, wenn die Beweise zu Ende waren, stets erlaubt, ihre Schule mit
der Kirche zu identifizieren und die Gegner der ersteren ohne weiteres zu
Feinden der letzteren zu stempeln.® Auf Denzinger trifft diese Feststellung
in Ginze zu, ohne deswegen seine Gelehrtheit, seine ungemeine Belesenheit
in theologicis und philosophicis** verkennen zu wollen. Freilich war es eine
Gelehrtheit eigener Art. Er hat sie selber einmal (unbewufit) charakterisiert,
als er einem Germaniker tiber den Spiritual eindringlich empfehlen liefl: ,Er
soll doch ja nicht zu stark studiren. Die Grundsitze, die Begriffe sind die
Hauptsache, die Erudizion gibt sich dann von selbst, der grofite Theil davon
ist bloff Technik“.* Im gleichen Sinne haben sich iibrigens auch Joseph Her-
genrdther (1824-1890) und Franz Seraph Hettinger (1819-1890), Denzin-
gers Mitstreiter und spitere Fakultdtskollegen, geduflert.”® Denzinger, er-
fiillt von dem ,Beruf des Germanikers®, ,fiir sein Vaterland das ihm von
Rom und der Gesellschaft Gegebene zu vermitteln®,* zumal ,Rom wahr-

37 Denzinger an P. Huber, Wiirzburg, 26. Dezember 1853. Archiv des Germani-
kums.

38 Denzinger an P. Huber, Wiirzburg, 28. Juli 1856, Archiv des Germanikums.

3 S Merkle, Die katholische Beurteilung des Aufklirungszeitalters, Berlin 1909,
2 (wieder abgedruckt in: Ders., Ausgewihlte Reden und Aufsitze, hier 361 f.).

40 So hezeugt etwa sein grofles Werk ,Vier Biicher von der religitsen Erkennt-
nif}¥, 2 Bde., Wiirzburg 1856-1857 (unverinderter Nachdruds Frankfurt/M. 1967),
obwohl es aus zweiter und dritter Hand zusammengetragen und methodisch hochst
unsauber gearbeitet ist, doch eindrucksvoll seine Gelehrsamkeit und Belesenheit.
Allerdings stellt das Werk — das Denzinger iibrigens eine heftige Kritik ausgerech-
net der ,Civiltd Cattolica® eingetragen hat — eine einzige Abwehr dar; es wird in
ihm auf weite Strecdken nur zensiert und nach Irrtiimern klassifiziert. Dies veran-
lafte Karl Werner bei aller Achtung vor der Erudition und dem Fleifl Denzingers
zu dem Urteil, daf das Opus zwar ,eine wahre Fundgrube von Aufschliissen und
Belehrungen® sei, ,fiir eine abschlieRende, oder auch nur grundlegende Arbeit aber
schon aus dem Grunde nicht gelten wollen konnte, weil der Verfasser grofitenteils
rein negativ verfihrt d. h. seine Hauptaufgabe in die Ausscheidung der im Abirren
von der richtigen Mitte nach beiden Seiten hin entstandenen falschen Extreme setzt.
Geschichte der katholischen Theologie, 2. Auflage 563.

41 Denzinger an P. Huber, Wiirzburg, 26. Dezember 1853. Archiv des Germani-
If':ums_.ch — Wohl galt die Empfehlung einem kranken Alumnus; dennoch spricht sie
tir sich.

42 Siehe Weitlauff, Joseph Hergenréther 477 f. —~ F. S. Hettinger, Aus Welt und
Kirche. Bilder und Skizzen I, Freiburg i. Br. 71925, 59 {.; ders., Timotheus. Briefe an
einen jungen Theologen, Freiburg i. Br. 21897 (etwa 392-395).

43 Denzinger an P. Huber, Wiirzburg, 14. Juli 1853. Archiv des Germanikums.
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haft die Quelle des kirchlichen Lebens ist, und ... nur von dort aus allein
die kirchliche Regeneration Deutschlands kommen kann®* — Denzinger
fiihlte sich zum Dogmatiker berufen, und er trug sich mit dem Plan, zur
Gesundung des theologischen Lehrbetriebs eine grofie deutsche Dogmatik
nach dem Vorbild der ,Praelectiones theologicae® seines Lehrers Giovanni
Perrone zu schreiben;* denn auf dem heimatlichen theologischen Biicher-
markt vermochte er ,kaum drei Lehrbiicher® zu entdecken, ,welche nicht
nach den strengen Regeln auf den Index gehdrten®.®® 1848 hatte er durch die
Gunst des Bischofs Georg Anton von Stahl (1805-1870), ebenfalls eines Ger-
manikers, gegen den Widerstand von Fakultit und Universitdt als Extra-
ordinarius die neuerrichtete fiinfte Lehrstelle der Wiirzburger theologischen
Fakultit erhalten, fiir die Ficherverbindung neutestamentliche Exegese,
Hermeneutik und hebriische Sprache. Spezielle Voraussetzungen, aufler ei-
nigen sprachlichen Kenntnissen, brachte er nicht mit. Auch konnte ihn von
seinem ,Berufs“-Verstindnis her diese Ernennung nicht befriedigen, ran-
gierte doch Exegese (ebenso Kirchengeschichte) in seiner theologischen Sicht
sehr am Rande der Theologie. Er betrachtete deshalb die ihm iibertragene
Lehrstelle mehr als Warteposten, der ihm erlaubte, seinen Aufstieg zum Or-
dinarius fiir Dogmatik in die Wege zu leiten. Und als immerhin ernannter
Universititsprofessor und kraft der ihm durch diese Ernennung zugewachse-
nen Autoritit niitzte er Zeit und Gelegenheit, sich fiir das Fach seiner Nei-
gung zu profilieren. Er handelte dabei in voller Ubereinstimmung mit sei-
nem Bischof, der seinerseits Denzinger als willfahriges Werkzeug gebrauchte
fiir gewisse, von langer Hand vorbereitete ,Constellationen,*” namlich fiir
die Umstrukturierung der Wiirzburger theologischen Fakultit nach dem
Muster der Romischen Schule. Kaum war Denzinger Mitglied der Fakultit
geworden, wurde das Vorhaben riicksichtslos ins Werk gesetzt, und zwar
offensichtlich mit Wissen und Gutheilung des Erzbischofs Grafen Reisach,
des Speyerer Bischofs Nikolaus von Weis (1796-1869), eines ,Mainzers®,
sowie bestimmter Jesuiten. Der erste Streich wurde unter Anwendung be-
denklichster Mittel gefiihrt gegen den Ordinarius fiir Kirchenrecht und Kir-
chengeschichte Dr. Johann Baptist Schwab (1811-1872), den (auch nach
dem Urteil der Germaniker) besten Kopf der Fakultit, einen glinzenden
Universititslehrer, und gegen den Ordinarius fiir Dogmatik Dr. Andreas
Deppisch (1812-1892). Der erstere wurde seines Lehrstuhls entsetzt, der
letztere zur Resignation gezwungen, weil beide sich dem Willen des Bischofs
nicht fiigten und mit ihren Vorbehalten ,gegen das Romerthum . . . gegen
die romische, polemische, jesuitische Methode® nicht zuriickhielten.® Vier

44 Ebenda.

45 G. Perrone, Praelectiones theologicae, quas in Coll. Rom. S. J. habebat I-IX,
Romae 1835-1842, editio nona Ratisbonensis 1854—1855.

4 Denzinger an P. Huber, Wiirzburg, 23. Juli 1854. Archiv des Germanikums.

47 Stahl an P. Huber, Neuhaus, 25. August 1848. Archiv des Germanikums.

48 Denzinger an P. Huber, eingegangen am 4. September 1852. Archiv des Ger-
manikums.

Zischr.f. K. G. 8
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Germaniker standen zur Ubernahme der Lehrstiihle der Fakultit bereit und
sukzedierten mit bischtflicher Hilfe.*

Sich als Dogmatiker Romischer Schule profilieren hieff fiir Denzinger nach
Pflicht und Schuldigkeit in den Giinther-Streit eingreifen. Er tat dies mit
einer fiinfzehnteiligen Artikelserie ,Die speculative Theologie A. Giinther’s
und seiner Schule®, die er unter dem vorangestellten Leitwort ,Error, cui
non resistitur, approbatur, et veritas, cum minime defensatur, opprimitur®
ab Mai 1853 in der ,Katholischen Wochenschrift“, dem eben gegriindeten
Publikationsorgan der Wiirzburger Germaniker, zunichst anonym ver-
offentlichte.” Ergebnis der Untersuchung: ,Das Giinther’sche System ist. ..

49 Neben Denzinger handelte es sich um Joseph Hergenréther (1824-1890), seit
1852 Extraordinarius, seit 1855 Ordinarius fiir Kirchenrecht und Kirchengeschichte;
Andreas Joseph Hiahnlein (1820-1895), seit 1856 Ordinarius fiir Moraltheologie
und Pastoral; Franz Seraph Hettinger (1819—1890), seit 1856 Extraordinarius fiir
theologische Einleitungswissenschaften und Patrologie, seit 1867 Ordinarius fiir
Apologetik und Homiletik, seit 1883 fiir Dogmatik. — Zu diesen Vorgingen siehe
S. Merkle, Die Vertretung der Kirchengeschichte in Wiirzburg bis zum Jahre 1879,
in: M. Buchner (Hrg.), Aus der Vergangenheit der Universitit Wiirzburg, Fest-
schrift zum 350jihrigen Bestehen der Universitit, Berlin 1932, 146-214, hier 152—
186; H. Rall, Der Fall des Wiirzburger Professors des Kirchenrechts und der Kir-
chengeschichte Johann Baptist Schwab: Wiirzburger DiGzesangeschichtsblitter 26,
1964, 334-341; Weitlauff, Joseph Hergenrother 481-495; meine in der Vorbemer-
kung angekiindigte Darstellung. — In seiner Rede ,Zum Gedichtnisse Cardinal
Hergenrothers® (Freiburg i Br. 1892, 8) stellt Johann Baptist Stamminger die
Behauptung auf, ,hauptsichlich ein Gutachten Déllingers® habe ,die Entfernung
Schwabs und die Berufung Hergenrothers an dessen Stelle® bewirkt. Merkle schliefit
die Richtigkeit dieser Behauptung nicht aus, weil sie ,von einer Seite® komme, ,die
es wissen konnte®. Freilich, bei seinen archivalischen Forschungen vermochte er keine
Spur eines solchen Schriftstiickes von Dallingers Hand zu finden, weshalb er zu der
Annahme neigte, es konnte sich allenfalls um ,eine gelegentliche abfillige Aufie-
rung® Déllingers ,gegeniiber dem seine Klagen ausschiittenden Bischof® von Stahl,
vielleicht bei der Bischofsversammlung im Herbst 1848 zu Wiirzburg, gehandelt
haben oder um einen Privatbrief Déllingers, der damals noch ganz in seiner roman-
tischen Phase stand (179). Allein, auch Rall, dem die Akren des Wiirzburger Ordi-
natiatsarchivs zur Verfiigung standen, ist offensichtlich auf keinen derartigen Hin-
weis gestofien. Und in den immerhin sehr vertraulichen Briefen der Wiirzburger
Germaniker an P. Huber, die die genannten Vorginge einigermaflen ausfiihrlich
schildern, findet sich desgleichen keinerlei Anhaltspunkt, der die Annahme recht-
fertigen konnte, Déllinger habe seine Hand im Spiel gehabt, wenngleich es freilich
stimmt, daf er die Promotion und Habilitation des zweifellos hochbegabten Ger-
manikers Hergenrother in Miinchen gefordert hat. Johannes Friedrichs Darstellung
allerdings, die den Eindruds erwecken will, Déollinger, ,in seine Studien mehr als
je vertieft”, habe die Wiirzburger Vorginge gar nicht recht zur Kenntnis genommen
und sei erst 1866 von Schwab selber iiber sie aufgeklirt worden, klingt nicht nur
unglaubwiirdig, sondern ist sicher falsch (J. Friedrich, Ignaz von Déllinger. Sein
Leben aufgrund seines schriftlichen Nachlasses dargestellt III, Miinchen 1901, 150).
Man wuffte in der Miinchener theologischen Fakultit sehr wohl, was in Wiirzburg
gespielt wurde, und wenigstens bei zwei Professoren scheinen sich auch Bedenken
geregt zu haben, ob man durch die Forderung Hergenrothers nicht die Hand zum
Spiele reiche. Weitlauff, Joseph Hergenrother 490-495.

% Katholische Wochenschrift 1, 1853, 405-410; 425-430; 443-449; 461-465;
497-512; 520-521; 545-560; 577-589.
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eine dynamische, idealistische Emanationslehre“.® ,Das auctoritative Ur-
theil iiber diese Erscheinung® — so schloff der Verfasser seine Abhandlung -
bleibe ,selbstredend den kirchlichen Obern vorbehalten. ...Nur die Liebe
zur Wahrheit und zur Kirche® habe ihn angetrieben, sich iiberhaupt in die-
sen Streit zu mischen.’ P, Huber gegeniiber freilich erlduterte er bei Uber-
sendung der Artikelserie zur gefilligen Weiterleitung im Vertrauen, er habe
mit aller Gewissenhaftigkeit auch die ,katholisch lautenden® Stellen aus
Giinthers Werk mit Fleil zusammengetragen und ,nach dem System er-
klirt, um Giinther, ,der sicher kein Katholik ist*, die Maske abzureiffen.”
Und er endete keinen Brief, ohne sein ,Ceterum censeo® wiederholt zu
haben.

Das Lob, das der Spiritual seiner Arbeit spendete, und der Rat, kiinftig
,das kleine Wild laufen zu lassen® und sich ,mit dem Siebenender zu be-
gniigen®,* lassen immerhin darauf schliefen, daf die Abhandlung zumindest
auf romisch-jesuitische Kreise, die ihrerseits wieder ein gewichtiges Wort in
der Indexkongregation mitzureden hatten,®® den beabsichtigten Eindruck
nicht verfehlte. Ob Denzingers ,Antigiinther®, wie er sein Opus nannte,”
auch den romischen Prozefl beeinflufite, dariiber kann wohl erst eine Unter-
suchung der Prozefakten Aufschlufl bieten.”” Tatsache ist, daff Denzinger in
der Angelegenheit auch Kontakt mit dem Miinchener Nuntius und dem Erz-
bischof Grafen Reisach aufnahm und jedenfalls von letzterem verbindliche
Zusagen erhielt.®®

Indes liefert Denzingers ziemlich ausgedehnte Korrespondenz mit P. Hu-
ber in wiinschenswerter Eindeutigkeit den Beweis, dafl die Initiatoren des
1852 erdffneten Giinther-Prozesses nichts anderes intendierten als den Ge-
neralangriff auf die ,deutsche Theologie“. In Giinthers spekulativer Theo-
logie, die nach Denzingers Urteil eben nur ,einen Zweig® der ,Hiresie®

51 Ebenda 1, 1853, 580.

52 Ebenda 1, 1853, 588 £.

58 Denzinger an P. Huber, Wiirzburg, 14. Juli 1853, Archiv des Germanikums.

k 5 Denzinger an P. Huber, Wiirzburg, 20. September 1853. Archiv des Germani-
ums.

55 7. B, war der Jesuit Joseph Kleutgen (1811-1883) Konsultor der Indexkon-
gregation und als solcher mit der Angelegenheit Giinthers mafigeblich befafit. Das
von ihm erstattete Gutachten fiir die Indexkongregation ,Propositiones quae in
Antonii Giinther operibus prae reliquis censura dignae videntur® ist abgedrucke bei
K. Deufel, Kirche und Tradition. Ein Beitrag zur Geschichte der theologischen
Wende im 19. Jahrhundert am Beispiel des kirchlich-theologischen Kampfpro-
gramms P. Joseph Kleutgens S.J., Darstellung und neue Quellen (Beitrige zur
Katholizismusforschung. Reihe B: Abhandlungen), Minchen—Paderborn-Wien 1976,
437-487.

5 Denzinger an P. Huber, Wiirzburg, 20. September 1853. Archiv des Germani-
kums.

57 Siche hierzu Schwedt 1 658-678. — Johann Baptist Stamminger will wissen,
daf Denzingers ,Antigiinther® (den er aber unkorrekt zitiert) ,mehr als alle ande-
ren zur Verurtheilung dieses Systemes® beigetragen habe. Artikel ,Denzinger, in:
Wetzer und Welte’s Kirchenlexikon III (21884) 1516.

% Denzinger an P. Huber, Wiirzburg, 28. Mirz 1853. Archiv des Germanikums.

8*



260 Untersuchungen

der Zeit darstellte, sollte die ,korrumpierte® deutsche Theologie als ganze
ins Mark getroffen werden. Deshalb der unentwegte Appell an P. Huber,
dahin zu wirken, dafl ein Urteil ,per propositiones® ergehe. Die zu gewdr-
tigenden Konsequenzen eines ,Endsiegs der neuscholastischen R&mischen
Schule wurden exemplarisch demonstriert durch die angedeuteten Vorginge
in der Wiirzburger theologischen Fakultit.

Die Hoffnung, dafl in Rom mit dem Fall Giinther der Fall der deutschen
Theologie als solcher ,bereinigt® werde, inspirierte Denzinger, sozusagen im
Vorausgriff der erwarteten pipstlichen damnatio seiner negativen Argu-
mentation eine positive, ,weiterfilhrende® erginzend an die Seite zu stellen.
Das Grundiibel der deutschen Theologie lag ja seiner Meinung nach in der
theologischen , Unklarheit® und mangelnden ,Prinzipienfestigkeit®, kurz:
im Fehlen dessen, was er als kostbarste Frucht seiner romischen Studien
ansah. Diesem Mangel konnte aber durch schonungsloses Aufdecken und
Verurteilen der ,Irrwege® allein nicht abgeholfen werden; man mufite den
Lwissensstolzen® deutschen Theologen® vielmehr — wegweisend — aufzeigen,
innerhalb welcher Grenzen theologische Forschung und Spekulation, theolo-
gisches Fragen und Denken, legitimerweise sich zu bewegen habe. Es galt,
ihnen unmifiverstindlich ,die positiven Bestimmungen, namentlich die pro-
positiones damnatae, die man nicht kennt oder vernachldssigt®, wieder ins
Gedichtnis zu rufen.® Diese Absicht bestimmte Denzinger, im selben Jahr
1853, in dem sein ,Antigiinther® erschien, eine Sammlung der alten Sym-
bola, von Konzils- und Synodalentscheidungen sowie von pipstlichen Lehr-
schreiben, Konstitutionen, Dekreten, Zensuren und Enzykliken in Druds zu
geben: eine Sammlung also von autoritativen kirchlichen Lehridufierungen im
weitesten Sinn, die so etwas wie einen normierenden Leitfaden, eine Art
Kanon fiir die theologische Arbeit bilden sollte. Entsprechend seiner Absicht,
die deutschen Theologen gleich welcher Provenienz in die Schranken der von
ihm maximalistisch verstandenen verbindlichen Kirchenlehre zu weisen,

59 Den Vorwurf des Stolzes erhob man von rémisch-neuscholastischer Seite gegen
die deutschen Theologen gern, und auch Denzinger schlug in diese Kerbe: ,Die
theologische Verwirrung ist in Deutschland grinzenlos. Ich bin fest iiberzeugt, aus
genauer Kenntnifl der Umstinde, dafl die blofle Verurtheilung Giinthers und noch
sechs solcher Pseudotheologen gar nichts helfen wird. Der Deutsche ist auf seine
sog. Wissenschaft unendlich eingebildet, erpicht auf seine Speculation, er wird dieses
nicht losgeben, wenn ihm nicht klar gesagt wird, was er mufl. Es bedarf einer Ent-
scheidung in bestimmten Sitzen. Ja, es ist gleichgiiltig, ob diese oder jene Person
verurtheilt oder widerlegt wird. Die Axt mufl an die Wurzel gelegt werden und
ich fiirchte, es wird noch sehr heftige Kimpfe absetzen, vielleicht noch gewaltige
Stiirme, so grofl wie sie bei irgend einer anderen Gelegenheit waren. Denn es gilt
hier gleichsam das letzte: den Kopf brechen und unter den Gehorsam des Glaubens
beugen. Man nimme gern alle Lehren der Kirche an, aber weil man sie fiir recht
hilt, nicht, weil es Pflicht ist.“ Denzinger an P. Huber, Wiirzburg, 7. Mai 1854. —
»Deutschland ist ein stolzer Armer, von welchem die Schrift sagt, er gehdre zu den
Gott verhafiten Dingen.“ Denzinger an P. Huber, Wiirzburg, 20. September 1853.
Archiv des Germanikums.

8 Denzinger an P. Huber, Wiirzburg, 14. Juli 1853. Archiv des Germanikums.
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legte Denzinger bei seiner Auswahl den Schwerpunkt unverkennbar auf
solche lehramtlichen Verlautbarungen, die eine Abgrenzung der Kirchen-
lehre von den verschiedenen im Laufe der Geschichte der Kirche zutage ge-
tretenen Irrtiimern intendierten. Um letztere moglichst klar zu kennzeich-
nen, zur Warnung und Belehrung, beschrinkte er sich iiberdies zu einem gu-
ten Teil darauf, nur jeweils jenen Ausschnitt aus dem lehramtlichen Doku-
ment abzudrucken, der die eigentliche Proskription enthielt — ,mit Weg-
lassung aller iiberfliissigen Beigaben®, wie ein Rezensent rithmend hervor-
hob.%* Durch dieses apologetische, obendrein hochst subjektive Auswahlver-
fahren gelang es Denzinger allerdings, eine handliche Schrift zustande zu
bringen. Sie kam unter dem Titel ,Enchiridion symbolorum et definitionum,
quae de rebus fidei et morum a Conciliis oecumenicis et Summis Pontificibus
emanarunt® im Oktober 1853 (als 1. Auflage 1854) auf den Biichermarkt *
und fand, als Sammlung authentischer kirchlicher Lehrdokumente (100 an
der Zahl) deklariert, dank einer auerordentlich geschidkten Werbung beim
theologischen Publikum so guten Anklang, daff schon an der Jahreswende
1853/54 eine zweite, von zahlreichen Fehlern gereinigte und um 28 Doku-
mente beziehungsweise Dokumentenausziige angereicherte Auflage (*1854)
in Druck gehen konnte.® So vor der Offentlichkeit als ,streng kirchlich®
denkender Theologe ausgewiesen, bestieg Denzinger im Januar 1854 als
Nachfolger des vertriebenen Professors Deppisch den dogmatischen Lehr-
stuhl der Universitit Wiirzburg, den Lehrstuhl seiner Neigung.®

Das Urteil im Giinther-Prozef erging zur tiefen Enttduschung Denzingers
und seiner Gesinnungsfreunde nicht , per propositiones®, und fehl schlug auch
der von Denzinger allen Ernstes unternommene Versuch, seinem ,Enchiri-
dion® — ,,worin mein theologisches Glaubensbekenntnis sehr einfach gegeben
ist“® _ durch Vermittlung P. Hubers die pipstliche Anerkennung, somit den
Charakter der Authentizitit sowie seinen Grundsitzen iiber Glauben und
Wissen die Approbation des Sanctum Officium zu erwirken.”® Eine Ende
der fiinfziger Jahre sich ankiindigende schwere Krankheit hinderte Denzin-
ger zudem, an den immer hitziger werdenden theologischen Kontroversen

ot Tn der ,Neuen Wiirzburger Zeitung®. Zitiert bei J. Schumacher, Der »Denzin-
ger. Geschichte und Bedeutung eines Buches in der Praxis der neueren Theologie
(Freiburger theologische Studien 95), Freiburg-Basel-Wien 1974, 119.
i 62 Denzinger an P. Huber, Wiirzburg, 26. November 1853. Archiv des Germani-

ums.

6 Denzinger an P. Huber, Wiirzburg, 2. April 1854, Archiv des Germanikums.

% Die Ernennung erfolgte unter dem 22. Januar 1854. Denzinger an P. Huber,
Wiirzburg, 27. Januar 1854. Archiv des Germanikums. — Siche auch 4. Denzinger,
Heinrich Denzinger, Erinnerungen aus seinem Leben, gesammelt von seinem dlteren
Bruder: Der Katholik 50, 1883/11, 428—444; 523-538, hier 537 (das hier angegebene
Ernennungsdatum ist aber nicht zutreffend).

8 Denzinger an P. Huber, Wiirzburg, 7. Mai 1854. Archiv des Germanikums.

8 7y diesen Versuchen und ihren Ursachen siehe meine in der Vorbemerlung an-
gekiindigte Darstellung.
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im Vorfeld des Ersten Vatikanischen Konzils noch aktiv teilzunehmen.* In-
des hatte er in seinem ,Enchiridion® mit bemerkenswertem Gespiir bereits
genau jene Tendenz vorweggenommen und signalisiert, welche sich nach dem
Giinther-Urteil, nach der indirekten Verurteilung der Miinchener Gelehrten-
versammlung (1863),® nach dem Erscheinen der Enzyklika ,Quanta cura®
und des Syllabus (1864) % usw. in Theologie und Kirche massiv Bahn brach
(priziser ausgedriickt: welcher massiv die Bahn gebrochen wurde), bis dann
das Erste Vatikanische Konzil im theologischen Streit und Widerstreit defi-
nitiv — wie es schien — im Sinne der Romischen, neuscholastischen Schule und
also der Bestrebungen Denzingers entschied. Das wiederum verhalf aber dem
»Enchiridion® erst zu der Bedeutung, die ihm in den folgenden Jahrzehnten
bis iiber die Mitte unseres Jahrhunderts hinaus zukam. Denn Denzingers
durch den Giinther-Streit angeregte Programmschrift zur ,Restauration der
dchten Theologie in Deutschland“™ prisentierte sich nun mit einem Mal
ganz von selbst als unentbehrlicher theologischer Handweiser, der Lehrende
und Lernende zuverlissig in den ,Geist® einer ,streng kirchlichen®, ,allein
giiltigen® katholischen Theologie einfiihrte und ebenso zuverlidssig deren
~Grenzen® markierte. Es konnte in Anbetracht der vorwaltenden Umstinde
gar nicht ausbleiben, dafl die so unentbehrlich gewordene, bald kurz und
treffend ,,der Denzinger® genannte Orientierungshilfe, die von Auflage zu
Auflage anschwoll, da und dort zuweilen den Akzent ein wenig verlagerte,
dabei dem Wort des Papstes breitesten Raum gab und ihre urspriingliche
Tendenz noch verschirfte, binnen kurzem geradezu normierenden Einfluf}
auf die Theologie als solche gewann, in einem Ausmaf}, wie es der Ersther-
ausgeber gewif} nicht entfernt zu erhoffen gewagt hitte — und dies, obwohl
der ,Denzinger® als Sammelwerk nie auch nur offizitse Geltung zu etlangen
vermochte. Wollte man den gravierenden Einfluf des ,Denzinger® auf die
katholische Theologie (zumal in ihrer systematischen Ausrichtung) zwischen

87 Einen Versuch des Schwerkranken, sich in die Diskussion zu mischen, stellt
die kleine Schrift ,Kepha. Uber die pipstliche Unfehlbarkeit®, Wiirzburg 1870,
dar, auflerdem sein Gutachten iiber fiinf das Konzil betreffende Fragen des bayeri-
schen Kultusministerium (Wiirzburg, Juni 1869). Abgedruckt bei Th. Freuden-
berger, Die Universitit Wiirzburg und das erste vatikanische Konzil. Ein Beitrag
zur Kirchen- und Geistesgeschichte des 19. Jahrhunderts. 1. Teil: Wiirzburger Pro-
fessoren und Dozenten als Mitarbeiter und Gutachter vor Beginn des Konzils
(Quellen und Beitrige zur Geschichte der Universitit Wiirzburg 1), Neustadt a. d.
Alsch 1969, 352 £.

% Brief , Tuas libenter®, Romae, 21. Decembris 1863. Pii IX Pontificis Maximi
Acta 1/3, 636—645; Denzinger-Schonmetzer 2875-2880. Dazu siehe J. Hergenréther,
Vortrag iiber die Frage der katholischen Gelehrten-Versammlungen: Chilianeum 5,
1864, 463-468; Weitlauff, Joseph Hergenrother 519-521.

69 Vom 8. Dezember 1864. Pii IX Pontificis Maximi Acta 1/3, 687-700, 701-
717; Denzinger-Schonmetzer 2890-2896, 2901-2980. — R. Aubert, Der Syllabus
von 1864: Stimmen der Zeit 175, 1965, 1-24; G. Martina, Nuovi documenti sulla
genesi del sillabo: Archivum Historiae Pontificiae 6, 1968, 319-369; B. Schneider,
Der Syllabus Pius’ IX. und die deutschen Jesuiten: ebenda 371-392.

7 Denzinger, Heinrich Denzinger, Erinnerungen aus seinem Leben 532.
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Erstem und Zweitem Vaticanum durch einen Vergleich verdeutlichen, wére
dennoch der Hinweis auf den ,Codex Iuris Canonici®, das 1917 promul-
gierte, nach neunzehn Jahrhunderten Geschichte des Christentums erste amt-
liche, wesentlich watikanisches Recht beinhaltende Gesetzbuch der rémisch-
katholischen Kirche, und dessen uniformierende Wirkung auf die Kanonistik
nicht zu gewagt.™ Erst im Zuge des Zweiten Vatikanischen Konzils wan-
delte der ,Denzinger® sein Gesicht. Unter den Hinden Adolf Schénmet-
zers SJ, der das Werk seit der 32. Auflage 1963 redaktionell betreut,” 6ff-
nete er sich vorsichtig dem theologischen Gesprich.” Den mit dem genann-
ten Konzil zugleich einsetzenden Schwund seiner Bedeutung fiir die Theo-
logie (sieht man einmal von seiner hilfreichen Funktion als Nachschlagewerk
ab) hielt freilich auch die neue Konzeption nicht mehr auf.

1 7y den verschiedenen Auflagen des ,Denzinger® siche Schumacher, Der ,Den-
zinger, sowie meine ausfithrliche Rezension dieser Arbeit in: Zeitschrift fiir Kir-
chengeschichte 88, 1977, 125-132. — Zur Problematik der ,Denzinger-Theologie® siche
etwa die treffende Bemerkung Karl Rahners in seinem Aufsatz ,Uber den Versuch eines
Aufrisses einer Dogmatik, in: K. Rabner, Schriften zur Theologie I, Einsiedeln-
Ziirich-K&ln #1960, 9—47, hier 11.

Ch“ Inzwischen ist die 36., von Adolf Schonmetzer besorgte Auflage 1976 er-
schienen.

7 Zur neuen Gestalt des ,Denzinger® siche Schénmetzers ausfiihrliche Selbstan-
zeige in: Archivum Historiae Pontificiae 1 (1963) 460-464.



Das Ende des Lutherischen Weltconvents

Die Krise des Weltluthertums wihrend des zweiten Weltkriegs
und ihre Bewiltigung

Von Armin Boyens

Der zweite Weltkrieg stiirzte das organisierte Weltluthertum in die
schwerste Krise seit der Griindung des Lutherischen Weltconvents im Jahre
1923. Kein anderer konfessioneller Weltbund wurde durch den zweiten
Weltkrieg und seine Folgen so sehr in Mitleidenschaft gezogen wie der Luthe-
rische Weltconvent. Wie tief die Krise war, zeigte sich daran, daf die fiih-
renden Minner des Weltluthertums sich in den Jahren 1945 und 1946 ge-
zwungen sahen, den Lutherischen Weltconvent durch die neue Organisation
des Lutherischen Weltbundes zu ersetzen. Nur ein Neuanfang schien die
Chance zu bieten, aus den Fehlern der Vergangenheit zu lernen und dhn-
liche Fehlentwidslungen wie in den Jahren von 1933 bis 1945 zu vermei-
den.

Welches waren aber die Fehler, die in der Vergangenheit den LWC bei
seinen Mitgliedskirchen so sehr in Miffkredit gebracht hatten?

Fehlendes Krisenmanagement

Es wire falsch, die Fehlentwicklung des LWC allein auf die Ereignisse
der Weltpolitik in den Jahren von 1933 bis 1945 zuriickzufiihren. Vielmehr
trugen Fehlentscheidungen der Fithrungsspitze des LWC ganz erheblich dazu
bei, den LWC in Schwierigkeiten zu bringen. 1935 hatte man die Leitung
des LWC deutschen Hinden anvertraut. Landesbischof Marahrens von Han-
nover war auf dem Convent in Paris zum Prisidenten des Exekutivkomi-
tees des LWC gewihlt worden. Er wurde damit Nachfolger des Amerika-
ners John A. Morehead, dessen unermiidlicher Energie man die Griindung
des LWC nach dem 1. Weltkrieg zu verdanken hatte. Die Wahl von Ma-
rahrens zum Prisidenten des LWC war nicht problemlos gewesen. Der LWC
selber ruhte auf drei Sdulen, den sogenannten Gruppen: nimlich der West-
gruppe, d.h. der amerikanischen; der Centralgruppe, d.h. der deutschen,
und der Nord-Gruppe, d.h. der skandinavischen. Gegeniiber diesen drei
Hauptregionen, in denen die Masse der Lutheraner lebte, fielen die luthe-
rischen Minderheitskirchen in Ost- und Westeuropa, dem Balkan und dem
Baltikum nicht ins Gewicht. In der Dritten Welt kannte der LWC bei seiner
Griindung nur Missionsgebiete, aber keine selbstindigen lutherischen Kir-
chen. Die Minderheitskirchen und Missionen in Siidamerika, Asien und



Boyens, Das Ende des Lutherischen Weltconvents 265

Australien gehbrten zur Westgruppe; Afrika (mit Ausnahme von Mada-
gaskar), Spanien, Portugal, Italien, Holland, Danzig, Osterreich, Litauen,
Ruflland, Ungarn, Ruminien, Jugoslawien, Schweiz und Brasilien zur Cen-
tralgruppe und Madagaskar, Estland, Lettland, Tschechoslowakei, Polen,
Frankreich und Belgien zur Nordgruppe. Nun war bei der Griindung des
LWC vereinbart worden, dafl der Vorsitz im LWC zwischen den drei Grup-
pen wechseln solle. Wichtig ist hierbei die Feststellung, dafl auch der LWC
das Prinzip der geographischen Vertretung kannte.! Als nun der Amerika-
ner John A. Morehead, nachdem er zwei Amtsperioden lang den LWC ge-
leitet hatte, 1934 zuriicktrat, mufite der Vorsitz im LWC entweder an die
Skandinavier oder an die Deutschen fallen. Die Lage der deutschen Luthe-
raner war durch die kirchenfeindliche Politik des Dritten Reiches schwierig
geworden. Das hatte die Tagung des Execkutivkomitees des LWC im No-
vember 1934 in Miinchen gezeigt. Bis Ende Oktober 1934 war nicht klar
gewesen, ob die Tagung iiberhaupt stattfinden konnte, da Landesbischof
Meiser von Bayern, der neben Marahrens zweites deutsches Mitglied des
Exekutivkomitees des LWC war, seit Anfang Oktober von den NS-Macht-
habern unter Hausarrest gehalten wurde. Im Hinblick auf die prekire poli-
tische Lage der deutschen Lutheraner argumentierten die skandinavischen
Lutheraner, ein skandinavischer Lutheraner allein kénne die n&tige politisch
ungebundene, neutrale Amtsfilhrung des Prisidenten des LWC gewihr-
leisten.

Die deutschen Lutheraner zogen aus dem Kirchenkampf eine ganz andere
Konsequenz. Gerade wegen seiner schwierigen Lage benotige das deutsche
Luthertum den Vorsitz im LWC als Stirkung seines Ansehens und seiner
Position im kirchenpolitischen Kampf innerhalb des Dritten Reiches. Die
deutschen Lutheraner setzten sich mit Hilfe der US-Lutheraner durch, Ma-
rahrens wurde zum Prisidenten des LWC gewihlt. Auflerdem sah der Welt-
convent vor, das Amt eines Generalsekretirs des LWC zur Unterstiitzung
des Prisidenten zu schaffen. Die Ausfithrung dieses Beschlusses blieb dem
Exckutivkomitee des LWC 1936 in New York vorbehalten. Dieses schlug
am 5. Oktober 1936 Hanns Lilje als Generalsekretir vor. Sitz des General-
sekretariats sollte ,bis auf weiteres Berlin® sein.? ,Die Kosten fiir das Se-
kretariat werden®, so hief es weiter, ,gleichheitlich von den drei Gruppen
des Konventes getragen .. .“. ,Mit Riicksicht auf die abwesenden nordischen
Vertreter® wurden weitergehende finanzielle Einzelfragen ,nur unter dem
Vorbehalt der spiteren Zustimmung der abwesenden nordischen Mitglieder®
gefafit. Dem Prisidenten Marahrens wurden der Amerikaner F. H. Knubel
und der Schwede Per Pehrsson als Vizeprisidenten an die Seite gestellt. Der

1 LKAN, Meiser 175, Protokoll des Exekutivkomitees des LWC Hannover
8-17. Nov. 1933, S.11 und 16. Jede Gruppe hatte zwei Vertreter im Exekutiv-
komitee. Vgl. unten S. 275 ff. ,Regionales oder Konfessionelles Prinzip®.

2 LKAN, Meiser 182, Protokoll des Exekutivkomitees des LWC 29.9.-6. 10.
1936, 5. 10 £.

3 Ebd. 811,
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Schwede Pehrsson meldete auf der Tagung des Exekutivkomitees des LWC
1938 in Uppsala unmifiverstindlich die Forderung nach ,dem Wechsel der
Prisidentschaft unter den drei Hauptgruppen® an.* Dahinter stand das Un-
behagen der Skandinavier dariiber, dafl Prisidentschaft und Generalsekreta-
riat beide in deutschen Hinden lagen. Bei der fiir 1940 geplanten Tagung
des Weltconvents wollten sie hier unbedingt eine Anderung vorgenommen
sehen. 1940 wollte der Weltconvent seine Vollversammlung in Philadelphia
abhalten. Das Exekutivkomitee des LWC hatte auf seiner Sitzung in Wal-
denburg/Schlesien im Mai 1939 alle notwendigen Vorbereitungen getrof-
fen.’ Durch den Ausbruch des Zweiten Weltkrieges wurden diese Pline in
Frage gestellt. In einem vertraulichen Rundbrief an die ,nichtdeutschen Mit-
glieder und Stellvertreter des Exekutivkomitees des Lutherischen Weltcon-
vents® vom 27. 9. 1939 schrieb Professor Jorgensen aus Kopenhagen: ,Die
Lage der lutherischen Kirchen in Europa ist iiberall gefdhrdet. Den LWC
hielt er in dieser Lage wegen seiner deutschen Leitungsspitze fiir handlungs-
unfihig. Er forderte den LWC auf, ein Wort ,des Trostes und der Ermun-
terung® an seine Mitgliedskirchen zu richten, fiigte aber hinzu: ,Unser Prisi-
dent (d.h. Marahrens) wird es, glaube ich, nicht unterschreiben konnen —
leider — deshalb schlage ich vor, da D. Knubel den Brief unterschreibt®.’
Das war eine deutliche Wiederholung der skandinavischen Kritik am deut-
schen Fithrungsmonopol im LWC. Darauf sah sich die deutsche Fithrung ge-
nétigt zu reagieren. Zunichst hatte das Exekutivkomitee des LWC noch
eine Sitzung seiner Mitglieder fiir den Mai 1940 in Kopenhagen vorgesehen.
Die deutsche Besetzung Dinemarks und Norwegens am 9. April 1940 machte
einen Strich durch diese Planung. Darum schrieb Generalsekretir Lilje am
12. Mai 1940 an Ralph H. Long von der Vereinigten Lutherischen Kirche in
Amerika: ,Da inzwischen auch die skandinavischen Briider nicht unmittel-
bar handeln konnen, wire es uns lieb, wenn Sie — falls das Thre Meinung
ist — uns mitteilen lassen konnten, daf Sie es fiir ausgemacht halten, daff
bis zum Zusammentritt des nichsten Exekutivkomitees die Fortfiihrung der
Geschifte durch Prisident und Generalsekretir im Rahmen der ihnen zu-
stehenden Befugnisse Thre Zustimmung findet“.” Ralph H. Long antwortete
am 29. Mai 1940: ,...1I believe that it is to the best interests of all con-
cerned that no change in the personnel of the Executive Committee or in
the officers be made until a meeting is possible“.® Zugleich versprach er, dafl
die amerikanischen Lutheraner die Versorgung der verwaisten deutschen
Missionsfelder tibernehmen wiirden. Tatsichlich haben die lutherischen Kir-

4 LKAN, Meiser 183, Protokoll der Sitzung des Exekutivkomitees des LWC
21.-25. Mai 1938, S. 4.

5 LKAN, Meiser 184, Protokoll der Sitzung des Exekutivkomitees der LWC
20.-26. Mai 1939, S. 2 ff.

6 ALWB, Rundbrief A. Jorgensen vom 27. 9. 1939, abgesandt am 7. 10. 39.

7 ALWFNY American Section LWC 1940 Ex. Cree. Liljes Brief wurde durch
Tracy Strong, der fiir den Kriegsgefangenendienst des YMCA in Genf arbeitete
und nach Deutschland reisen konnte, befordert.

8 Ebd. R. H. Long an H. Lilje vom 29. 5. 1940.
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chen der USA in den Jahren von 1939-1948 eine hervorragende Arbeit ge-
leistet und die gesamte Missionsarbeit der Lutheraner nicht nur Deutsch-
lands, sondern auch Skandinaviens briiderlich getragen.” So erfreulich dieses
Zeichen lutherischer Solidaritit auf Seiten der amerikanischen Lutheraner
auch war, so kann es doch nicht iiber die andere Tatsache hinwegtiuschen,
dafl der LWC sichtlich an Zusammenhalt verlor und bedenkliche Auf-
lésungstendenzen zeigte.

Zerfall des LWC?

Zy den Aufgaben des LWC sollte es gehoren, ,die lutherischen Kirchen
der Welt zur Gemeinschaft des Glaubens und der Lehre und Verkiindi-
gung . . . zu verbinden®.® Marahrens, Prisident des LWC, war gleichzeitig
Mitglied des 1939 bei Kriegsausbruch vom Reichskirchenminister berufenen
Geistlichen Vertrauensrates. Beide Amter waren miteinander schlechterdings
unvereinbar.

Zum Erntedankfest erliel der Geistliche Vertrauensrat (GVR) eine Kan-
zelabkiindigung, in der es hiefl: ,Aber der Gott, der die Geschicke der V5l-
ker lenkt, hat unser deutsches Volk in diesem Jahr noch mit einer anderen
nicht weniger reichen Ernte gesegnet. Der Kampf auf den polnischen
Schlachtfeldern ist . . . beendet . . .“.1

Marahrens unterschrieb nicht nur diesen Satz, sondern am 30. Juni 1941
auch ein Telegramm des GVR an den Fiihrer, in dem Adolf Hitler ,,die un-
wandelbare Treue und Einsatzbereitschaft der gesamten evangelischen Chri-
stenheit des Reiches“ ! versichert wurde. Am 20. Juli 1943 schriecb Marah-
rens im Wochenbrief an seine Pastoren, es gelte ,Gott zu bitten, daf er un-
seren Herzen die riicksichtslose Entschlossenheit schenke, die frei ist von aller
Sentimentalitdt“.!® Das war im Jahr des von Goebbels verkiindeten ,tota-
len Krieges“. Argerlich war auch der Text des Gliickwunschtelegramms an
Hitler anlifllich des mifllungenen Attentats vom 20. Juli 1944.1 Die Be-
kenntnisgemeinschaft der Pastoren Hannovers wies schon wihrend des Krie-
ges ihren Bischof darauf hin, daf seine Unterschrift mit seiner 6kumenischen
Arbeit im LWC unvereinbar sei.!®

Noch weiter in seiner Kooperation mit dem NS-Staat ging ein anderer
fithrender Lutheraner: Carl Stange, Leiter der Lutherakademie in Sonders-
hausen. Er war in Kreisen des LWC als Lutherforscher und Professor fiir
lutherische Dogmatik und Ethik bekannt. Die Sommerkurse der Luther-

? Vgl. W. R. Hogg, Mission und Okumene, Stuttgart 1954; GOB I, S. 509 f.

10 ALWB, Verfassungsentwurf im Protokoll des Exekutivkomitees Waldenburg/
Sachsen 20.-26. Mai 1939.

11 KJB 1933-45, S. 475.

12 KJB 1933-45, S. 478 f.

13 E. Kliigel, Die Lutherische Landeskirche Hannovers und ihr Bischof 1933-
1945, Berlin 1964, S. 406.
14 Ebd. S. 409.
15 Fhd. S. 409.
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akademie in Sondershausen waren ein Treffpunkt des europiischen Luther-
tums. Um die Weiterarbeit seines Instituts auch wihrend des Krieges zu ge-
wihrleisten, scheute sich Carl Stange nicht, die Unterstiitzung des Reichs-
propagandaministeriums zu suchen, die er auch prompt erhielt.® Gleichzei-
tig arbeitete er mit der Gestapo zusammen in der Uberwachung seiner Refe-
renten und Kursusteilnehmer.”” In Briefen an den schwedischen Erzbischof
Eidem verteidigte er die Deportation der Juden als ,Sicherheitsmafinah-
men®."® Fidem brach daraufhin seine simtlichen Beziehungen zur Luther-
akademie in Sondershausen ab. Das Verhalten von Marahrens und Carl
Stange hat dem LWC schwer geschadet. Den grofiten Schaden aber hatte
zweifellos die Besetzung Norwegens und Dinemarks und die Behandlung
der norwegischen Bevolkerung durch die deutsche Besatzungsmacht dem
deutschen Ansehen in Schweden zugefiigt und damit natiirlich auch der luthe-
rischen Verbundenheit zwischen den nordischen Volkern und dem Lande
der Reformation. Der LWC war seit der Besetzung Norwegens zur Be-
deutungslosigkeit herabgesunken. Hanns Lilje konnte freilich sein General-
sekretariat in Berlin weiter aufrecht erhalten,’® aber seine 6kumenischen Ver-
bindungen zur Auflenwelt liefen iiber Hans Schonfeld vom Okumenischen
Rat der Kirchen. In einem Brief an Bischof Wurm vom 16. 2. 1942 schrieb
H. Lilje: ,Es geschieht auf besonderen Wunsch des Auswirtigen Amtes, daff
wir unsere Arbeitsposition des Lutherischen Weltconvents in vollem Um-
fang aufrecht erhalten. Die Beobachtung und Bearbeitung der kirchlichen
Entwicklung in den anderen Lindern ist auch nach dem Urteil des Aus-
wirtigen Amtes eine so wichtige Aufgabe, daf sie uneingeschrinkt weiter-
gefiilhrt werden mufl; man erwartet von uns, dafl wir diesen kirchlichen
Dienst tun, der auch wesentliche kulturpolitische Auswirkungen hat.“® In der
Kulturabteilung des AA waren eine Reihe von Mitwissern, Sympathisanten
und auch Mitglieder der Widerstandsbewegung gegen Hitler titig. Zu eini-
gen von ihnen hatte H. Lilje Verbindung. Freilich mehr als die kirchliche
Entwicklung im Ausland beobachten konnte der LWC-Generalsekretir nicht
tun. Eine Beeinflussung dieser Entwicklung war ausgeschlossen. Das Leitungs-
gremium des LWC befand sich in volliger Isolierung. Dieser desolate Zu-
stand des LWC blieb den amerikanischen Lutheranern nicht verborgen. Als
sie Anfang 1944 darangingen, ein Hilfs- und Wiederaufbauprogramm fiir
die lutherischen Schwesterkirchen vorzubereiten, standen sie vor einem
schwierigen Problem.

‘“ﬁch], A. Boyens, Kirchenkampf und Ukumene 1939-45, Miinchen 1973, S.
181 ff.

17 iEbdeS. 183

18 Ebd. S. 184.

1 LKAS OKR 119d. In zwei Schreiben vom 16.6.42 und 26.2. 44 bittet H.
Lilje als Generalsekretir des LWC Bischof Wurm ,,um den landeskirchlichen Bei-
trag zur Arbeit des LWC fiir das kommende Geschiftsjahr®. Dieser Beitrag in
Hghe von 2 000,— RM wurde regelmifig bis einschlieflich 1944 gezahlt.

20 TKAS, Ebd.
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Wiederbelebung oder nener Anfang?

Anfang Januar 1944 gelangten drei Vertreter der lutherischen Kirche
Schwedens in die USA.2* Im Auftrage des Erzbischofs Eidem iiberbrachten
sie eine Einladung an die amerikanischen Lutheraner, eine Delegation nach
Schweden zu schicken, um dort Informationen iiber die Lage ihrer Glaubens-
briider in Europa zu sammeln und die Planung eines gemeinsamen Nach-
kriegshilfsprogramms zu beginnen.?* Die Einladung wurde von den Emp-
fingern gern angenommen. Die Aufforderung, ein Hilfsprogramm fiir die
Nachkriegszeit vorzubereiten, bewirkte, dafl sich auch die sonst abseits
stehenden Missourilutheraner entschlossen, an dieser groflen Aufgabe mitzu-
arbeiten. Noch im Januar 1944 wurde ein gemeinsames Komitee, bestehend
aus den Vertretern der Mitgliedskirchen des National Lutheran Council und
des LWC American Section, gebildet, an dessen Beratungen auch die Mis-
souri-Synode durch Vertreter teilnahm.?® Das Ergebnis dieser Beratungen
war der Beschluff, eine gemeinsame Delegation unter Einschlufl eines Ver-
treters der Missouri-Lutheraner so bald wie moglich nach Schweden zu ent-
senden.* Wegen der militirischen Lage — Invasion in Frankreich, vorliufi-
ges Ende des alliierten Vormarsches am deutschen Westwall — verzogerte sich
die Reise der US-Delegation bis zum Jahresanfang 1945. Am 28. Februar
1945 konnte die dreikdpfige Delegation endlich von Washington aus ab-
fliegen. Thr gehorten an: P. O. Bersell (Lutheran Augustana Synod), Ralph
H. Long (National Lutheran Council), Lorenz B. Meyer (Missouri-Synod).2
Uber Schottland und England, wo sie mit Vertretern der britischen Kirchen
sich berieten, gelangten die drei Lutheraner aus den USA Mitte Mirz nach
Schweden. Am 17. Mirz trafen sie in Sigtuna mit dem Schwedischen Komi-
tee des LWC zusammen, dem Erzbischof Eidem, Bischof E. Rodhe, Propst
Per Pehrsson, Lars Wollmer, Yngve Rudberg und Thore Borgvall angehor-
ten.

Die Freude iiber dieses lutherische Treffen war auf beiden Seiten grofi.
Die Schweden freuten sich iiber die amerikanische Bereitschaft zur Hilfe fiir
das notleidende Furopa, und die Amerikaner waren erfreut, lutherische
Partner in Europa zu finden, mit denen man arbeiten konnte. Als aber die
US-Lutheraner offen bekannten, es sei ihr Ziel, den LWC nicht nur wieder-
zubeleben, sondern zu einer wirksamen Weltorganisation auszubauen, mach-
ten die Schweden bedenkliche Gesichter. Sie hielten nichts mehr vom LWC
und gaben zu verstehen, dafi sie an einer Zukunft des LWC nicht interessiert

L ALWENY, American Section LWC 1944 P.O. Bersell an Eidem 29. 1. 44.
Die Vertreter waren Pastor Wenngren, Pastor von Sickard und Mr. Cedergren.

2 Ebd. ,for the purpose of gaining factual information concerning the situation
of our brethren in the faith in Europe and to begin the planning of our common,
post-war relief program®.

2 Ebd. Vgl. auch D. A. Flessner, The role of the Lutheran Churches of America
in the formation of the World Council of Churches, Maschinenschrifel, Diss. Hart-
ford/Conn. 1956, S. 120.

# ALWFNY, American Sect. LWC 1944, Bersell an Eidem, 29. 6. 1944.

* Lutheran Standard, May 19, 1945, S. 14 f.: P. O. Bersell, We saw Europe.
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seien.?® Stattdessen schlugen sie vor, die lutherische Wiederaufbauhilfe geo-
graphisch aufzuteilen. Die Schweden wollten die Finnen, Norweger, Dinen
und Balten nach Kriegsschlufl betreuen. Die US-Lutheraner sollten die
deutschen und die iibrigen Lutheraner Europas in ihre Betreuung einbezie-
hen. Nichts konnte die antideutschen Gefiihle der Schweden besser wider-
spiegeln als dieser Vorschlag, der den Amerikanern in bestiirzender Deut-
lichkeit zeigte, wie stark nationale und politische Interessen das europiische
Luthertum gespalten hatten.”” Wenngleich sie von ihrem groflen Ziel, der
Wiederbelebung des LWC nicht ablassen wollten, muflten sie doch einsehen,
daf im Frithjahr 1945 an einen sofortigen Wiederaufbau des LWC nicht zu
denken war, Die Beratungen endeten mit einem Kompromiff. Man griindete
ein amerikanisch-schwedisches Verbindungskomitee, das eine gemeinsame
lutherische Wiederaufbauhilfe fiir die lutherischen Kirchen Europas planen
und vorbereiten sollte. Ihm gehdrten die Schweden Bischof Rodhe und Di-
rektor Thore Borgvall sowie Erzbischof Eidem als Ehrenvorsitzender und
zwei amerikanische Lutheraner an. Diese Abmachung enthielt allerdings die
wichtige Klausel, daf diese Pline nur in Kraft treten kinnten, wenn sie vom
Okumenischen Rat der Kirchen (ORK) gebilligt werden wiirden, demgegen-
iiber die Kirche von Schweden sich bereits zur Mitarbeit in der 6kumenischen
Wiederaufbauhilfe verpflichtet habe. Die US-Lutheraner akzeptierten diese
Einschrinkung.®® Dafiir erklirten sich die Schweden bereit, den Boden fiir
die Wiedererrichtung des LWC mit vorzubereiten. Erzbischof Fidem erbot
sich, an Landesbischof Marahrens zu schreiben und diesen zum Riicktritt von
der Prisidentschaft des LWC aufzufordern. Danach wollte er bei der er-
sten sich bietenden Gelegenheit ein Treffen des Exekutivkomitees des LWC
einberufen, das die Reorganisation des LWC diskutieren sollte.

Zusammenarbeit mit dem Okumenischen Rat der Kirchen

Von Schweden aus reiste die amerikanische Dreimdnnerdelegation auf
Umwegen nach Genf, wo siec am 2. April 1945 eintraf. Zwei Tage lang
dauverten die Besprechungen mit dem Generalsekretir, Dr. W. A. Visser’t
Hooft und den Mitarbeitern der Wiederaufbauabteilung des ORK. Visser’t
Hooft legte dar, es sei nicht die Ausicht der ORK, sich in die direkten Ver-
bindungen der Kirchen einer Konfessionsfamilie einzumischen, auch strebe
der ORK keine straffe zentralistische Steuerung der gesamten kirchlichen
Wiederaufbauhilfe an. Vielmehr wolle er fiir eine gegenseitige Konsultation
zwischen den helfenden Kirchen sorgen, Uberschneidung, Doppelarbeit, un-
gute Konkurrenz vermeiden helfen und fiir méglichst wirksame Verteilung
der Hilfe unter den betroffenen Kirchen sorgen. Er bot den lutherischen Kir-

26 Lutheran Companion, March 23, 1955: P. O. Bersell, It happened ten years
ago, S.9.

27 Fhd.

28 D). A. Flessner, 2.2.0. S. 122. Diese Zustimmung ist enthalten im Brief Visser’t
H(éoﬁ:s an Eidem vom 7.April 1945 in AUR, Gen. Sec. Correspondence, File:
Eidem.
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chen Hilfe und Beratung durch die Fachleute des ORK an.*® Die drei US-
Lutheraner, die iiber ihre Pline fiir eine Wiederaufbauhilfe und die Griin-
dung eines amerikanisch-schwedischen Hilfskomitees berichtet hatten, nah-
men dieses Hilfsangebot des ORK dankbar an und vereinbarten eine enge
Zusammenarbeit mit der Wiederaufbauabteilung des ORK. Dariiberhinaus
beschlof man, einen Vertreter der US-Lutheraner und stindigen Verbin-
dungsmann als Mitarbeiter in den Stab des ORK nach Genf zu entsenden,
Dieser lutherische Vertreter erhielt Sitz und Stimme im Arbeitsausschufl der
Wiederaufbauabteilung. Die Mitgliedskirchen der amerikanischen Sektion
des LWC billigten auf ihrer Sitzung am 18. April 1945 in Chicago die von
ihrer Delegation getroffenen Abmachungen.® Damit begann eine fruchtbare
und in mancher Hinsicht von allen Beteiligten als hilfreich empfundene Zu-
sammenarbeit zwischen dem ORK und den amerikanischen lutherischen Kir-
chen.” Am 3. Juli 1945 fuhr Pastor S. C. Michelfelder aus Toledo (American
Lutheran Church) nach Europa, um im Stabe des ORK in Genf als lutheri-
scher Verbindungsmann seine Arbeit aufzunehmen.

Ende des LWC und Neugriindung des LWB

Als der Zweite Weltkrieg mit der Kapitulation Japans sein Ende fand,
unternahmen die US-Lutheraner erneut den Versuch, den LWC wiederzube-
leben. Nachdem die Missouri-Lutheraner sich von gesamtlutherischer Zu-
sammenarbeit wieder in ihre ,splendid isolation“ konfessioneller Selbst-
genligsamkeit zuriickgezogen hatten, dringten die iibrigen amerikanischen
Mitgliedskirchen des National Lutheran Council umso stirker auf eine Kli-
rung der Situation des LWC und des Verhiltnisses des Weltluthertums zum
ORK. Wieder sollte eine Delegation die Lage in Europa zu kliren ver-
suchen. Am 11. November fuhren J. A. Aasgard (Norwegian Lutheran
Church), R. H. Long (American Lutheran Church), Franklin C. Fry (Uni-
ted Lutheran Church) von den USA ab.” Thre Mission begann mit herben
Enttiduschungen. So mufiten sie feststellen, daf ihre schwedischen Partner so
gut wie nichts zur Vorbereitung einer Wiedergriindung des LWC getan hat-
ten. Aber was noch schlimmer war: das im Mirz gegriindete amerikanisch-
schwedische Verbindungskomitee hatte sich aufgelost. Direktor Thore Borg-
vall war zuriickgetreten. Er und Dompropst Lars Wollmer waren nicht nur
in der Presse wegen ihrer pronazistischen Haltung wihrend des Krieges an-
gegriffen worden, auch der lutherische Bischof Berggrav aus Norwegen hatte
Kritik am Verhalten Borgvalls und anderer Schweden wihrend des nor-

20 ALWFNY, Minutes of the American Section of the Executive Committee
Lutheran World Convention, April 18, 1945. S. 2 f. Text des Abkommens.

30 Ebd. S. 3.

81 Die Missouri-Synode zog sich im September 1945, als die Frage der Mitglied-
schaft der lutherischen Kirchen im ORK erdrtert wurde, wieder von der anfing-
lichen Zusammenarbeit zuriick und ging eigene Wege. Vgl. D. A. Flessner, a.a.0.
Solais

32 D, A. Flessner, a.2.0. S. 133 ff.
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wegischen Kirchenkampfes geiuflert und die Zusammenarbeit mit dem
Komitee abgelehnt.*

Ferner hatte Erzbischof Fidem nicht wie versprochen den Riicktritt von
Landesbischof Marahrens als Prisident des LWC erwirken konnen. Darum
mufte sich Fry selbst auf den Weg nach Hannover machen und Marahrens
den Riidktritt nahelegen. Diese Mission hatte schlieflich Erfolg. Am 27. Nov.
1945 iibergab Marahrens Fry seinen schriftlichen Riicktritt vom Présidenten-
amt des LWC.* Ferner mufiten die Vertreter des National Lutheran Coun-
cil aus den USA feststellen, daf die Missouri-Lutheraner anfingen, ein eige-
nes Hilfswerk in Deutschland einzurichten und unter Lutheranern in
Deutschland eifrig Proselyten zu machen suchten.®® Und schlieflich hatte
S. C. Midhelfelder als Vertreter des National Lutheran Council drei Monate
lang in Genf auf ein Einreisevisum der US-Militdrregierung fiir Deutschland
warten miissen.” Er konnte sich durch Reisen und personliche Kontakte mit
den Lutheranern in Deutschland kein Bild der wirklichen Lage machen, nicht
tatkriftig eingreifen, wie er es gerne getan hitte. Er war fiir die eigene
Meinungsbildung und seine Berichterstattung nach den USA angewiesen auf
das, was er von Augenzeugen der deutschen Szene wie Hans Schonfeld,
Adolf Freudenberg und seinem amerikanischen Landsmann, dem Luthe-
raner Stewart Herman erfuhr. Stewart Herman, bis 1941 Pfarrer der
amerikanischen Gemeinde in Berlin, war seit Anfang Juli 1945 als stell-
vertretender Direktor der Wiederaufbauabteilung des ORK titig. Er besafl
seit Beginn seiner Titigkeit in Genf einen fiir Deutschland giiltigen Pafl
und hatte schon an der Konferenz evangelischer Kirchenfithrer in Treysa
teilgenommen.” Wenngleich Michelfelder selber seine unfreiwillige Warte-

38 ALWFNY File Long LWC-USA Michelfelder an Long 13.10.45: ... the
fact that the liaison committee blow up. It is all over Borgvall and Wollmer. The
left wing press attacked them as having Nazi sympathies. Berggrav protested also
and refused to join the liaison committee. Borgvall is out and Wollmer has
resigned as editor®.

3¢ LTKAN, Meiser Nachlafl 187, Marahrens an Eidem 31. Okt. 1945, Abschrift:
»Die gegenwirtigen Verhiltnisse in Deutschland machen es mir leider unmoglich,
als Vorsitzender des Lutherischen Weltkonvents mit Erfolg titig zu sein. Ich bitte
Sie deshalb, dafl Sie Ihrerseits das Erforderliche veranlassen, damit eine Tagung
des Executiv-Komitees des Lutherischen Weltkonvents bald einberufen werden
kann. Die Zeit dringt, dafl im gegenwirtigen auch fiir das Weltluthertum bedeu-
tungsvollen Augenblick iiber die Fortfithrung der &kumenischen Arbeit Beschlufl
gefaflt wird. Auch dic organisatorisch wichtige Frage des Vorsitzes im Executiv-
komitee mufl entschieden werden, nachdem ich 5 Jahre iiber den der Ordnung
entsprechenden Termin den Vorsitz gefiihrt habe und nunmehr ausscheide. Ich
habe wihrend des Krieges wiederholt auf diese Sachlage hingewiesen. Dem bisher
von uns beobachteten Brauch wiirde es entsprechen, wenn einer der Briider der
nordischen Linder ausersehen wiirde.“ Vgl. auch AUR Box 284 (43) Germany
General reports: S. Herman, Conversation with Dr. Hanns Lilje in Hannover.
November 27, 1945, S. 1.

35 ALWENY Long LWEF-USA Michelfelder: Report on conditions in Germany
as seen on a visit November 23 to December 15, 1945, S. 4.

36 AL WENY, Ebd. Michelfelder an Long, 11.10.45: ,I now have a military
permit to enter Germany .. .!“

9 Vgl. Stewart Herman, The Rebirth of the German Church, London SCM 1946.
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zeit in Genf bitter beklagte und schon wieder nach den USA zuriickkehren
wollte, war er doch nicht untitig. Er las viel, arbeitete sich in sein neues
Arbeitsgebiet ein und bemiihte sich durch Gespriche mit seinen Kollegen im
Stab des ORK, vor allem mit Visser’t Hooft, immer wieder zu lernen. Riick-
blickend darf man sagen, dafl ihm und der Arbeit des LWC in Europa die-
ser Lernprozef} sehr zustatten gekommen ist.®

Im November 1945 mufite die Dreimdnnerdelegation der US-Lutheraner
zusammen mit Michelfelder erkennen, dafl die Lage des LWC in Europa
sich gegeniiber dem Stande vom Mirz 1945 noch verschlechtert hatte. Die
schwedischen Lutheraner zeigten deutlich, dafl sie nicht geneigt waren, sich
fiir eine Wiedererrichtung des LWC einzusetzen, die deutschen Lutheraner
wollten wohl, konnten aber nichts tun. So blieb den US-Lutheranern nichts
anderes iibrig als selber noch einmal die Initiative zu ergreifen. Sie hatten
Gliick, als sie am 20. November 1945 Bischof Berggrav in London trafen.®
Mit seiner Hilfe gelang es, Erzbischof FEidem zu bewegen, das Exekutiv-
komitee des LWC einzuberufen. Vom 16.—17. Dezember traf sich in Kopen-
hagen ein Rumpfkomitee, das aus vier Mitgliedern des urspriinglichen, 12
Mitglieder umfassenden Exekutivausschusses von 1939 bestand. Nicht an-
wesend waren die vier deutschen Mitglieder und der Vertreter der nor-
wegischen lutherischen Kirche. Erzbischof Eidem hatte einen Vertreter ge-
schickt (Bischof Rodhe), ebenso der Erzbischof von Finnland (Pfarrer R.
Harjumpii). Und schliefllich gehdrte von den Amerikanern nur R. Long als
ordentliches Mitglied dem Exekutivkomitee an.®® Mit Hilfe von Stellvertre-
tern, Zuwahlen und Ersatzminnern kam man schlieflich auf ein Gremium
von sieben Mitgliedern. Der erste Beschlufi dieses Rumpfparlaments des
Weltluthertums betraf Landesbischof Marahrens. Man nahm seinen Riick-
tritt als Prisident des LWC an und forderte ihn auf, auch aus dem Exe-
kutivkomitee auszuscheiden.* Anschliefend wihlte man Erzbischof Eidem
in Abwesenheit zum neuen Prisidenten. Den Rest der Verhandlungen am
16. Dezember beanspruchte die Erdrterung des Verhiltnisses des im Mirz
gegriindeten Verbindungsausschusses zum Exekutivkomitee des LWC. Am
17. Dezember begann man neue Verhandlungen. Die Beteiligten muflten
anerkennen, dafl der im Mirz ins Leben gerufene Verbindungsausschufl
keine Zukunft hatte. An seiner Stelle bildete man ein Hilfskomitee, dem die

38 Sylvester Clarence Michelfelder, geb. 27. 10. 1889, gest. 30.9. 1951, war Pastor
der St. Paul’s Ev.-Lutheran Church in Toledo/Ohio (3400 Mitglieder), die zur
American Lutheran Church gehorte. Obwohl er 1937 einmal in Deutschland ge-
wesen war, sprach er kaum Deutsch. Auch kein Franzésisch. In seiner Abschieds-
predigt von seiner Gemeinde am 29. April 1945 iiber Offenbarung 3, 1-6 erklirte
er Landesbischof Marahrens fiir den Mann des Widerstands gegen Hitler zusammen
mit Wurm und Meiser. Michelfelder war ein aktiver und sehr erfolgreicher ameri-
kanischer Gemeindepfarrer bis zum Sommer 1945, der ein sehr naives Deutschland-
bild besafl. In puncto Marahrens mufite er bald umlernen. Auch in anderen Fragen.
Aber er lernte rasch und mit grofiem Eifer.

39 D. A. Flessner, a.2.0. S. 135.

40 ALWENY, Minutes LWC Executive Committee, Kopenhagen Dec. 16, 1945.

4 Bhd. S2.

Zischr.f. K, G. %
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Amerikaner F. C. Fry und R. Long, die Schweden Bischof Rodhe und H.
Johannsson und die Dinen Bischof Fuglsang-Damgaard und A. J6rgensen
angehorten. S. C. Michelfelder wurde zum Exekutivsekretdr dieses Komitees
bestellt und A. Jorgensen zum Vorsitzenden gewihlt.® Der Errichtung die-
ses Hilfskomitees folgte eine ausfiihrliche Erdrterung der Notlage der luthe-
rischen Kirchen in Polen, Ruminien, Spanien und der Slowakei sowie der
Situation der verwaisten lutherischen Missionsfelder in Ubersee. Auch die
Lage der Fliichtlinge in Deutschland wurde erbrtert. Zwei weitere wichtige
Fragen scheinen nur am Rande behandelt worden zu sein. Einmal die Zu-
kunft des LWC. Hier meldet das Protokoll, Michelfelder sei, vorbehaltlich
der Genehmigung durch Erzbischof Eidem, zum Exekutivsekretir und Pro-
fessor Olaf Moe/Norwegen zum Vizeprisidenten des Exekutivkomitees des
LWC gewihlt worden. Auflerdem sollte ein Ausschufl, bestehend aus Long,
Jorgensen und Rodhe, Ort, Termin und Programm der nichsten Welt-
konferenz des LWC erdrtern. Und schlieflich beschloR man, Erzbischof
Eidem die Einladung des nichsten Exekutivkomitees fiir 1946 zu iiber-
lassen.** Die zweite Frage, die vor allem den US-Lutheranern am Herzen
lag, war die Forderung, Kirchen im ORK nicht nach dem beschlossenen
~regionalen Prinzip“ als Mitglieder zuzulassen, sondern nach dem ,kon-
fessionellen Prinzip“.# Dieses Anliegen, das die US-Lutheraner bereits seit
1937 vertraten, und das im folgenden Abschnitt erliutert werden soll,
konnte in Kopenhagen nur besprochen werden. Das ,konfessionelle Prinzip®
fand keine Unterstiitzung bei den europiischen Lutheranern, und die ameri-
kanischen lutherischen Kirchen mufiten ihr Anliegen auch weiterhin allein
im ORK als ein spezifisch amerikanisches Anliegen vortragen. Gerade diese
Tatsache aber war ein Grund fiir die US-Lutheraner, die Wiedererrichtung
des LWC umso energischer zu betreiben, um in einem neuen Zusammen-
schlufl des Weltluthertums einen entsprechenden Resonanzboden fiir das
»konfessionelle Prinzip® zu erhalten. Bis dieses Ziel erreicht war, mufite
Michelfelder harte Arbeit leisten und noch manche Hindernisse aus dem
Wege rdaumen. Ein Hindernis war die Tatsache, dafl Erzbischof Eidem das
Exekutivkomitee vom Dezember 1945 in Kopenhagen wegen zu geringer
Beteiligung als nicht beschlufifihig und seine Beschliisse als ungiiltig be-
trachtete.”” Ein anderes die Hartnickigkeit LB Marahrens, der sich, obwohl
er als Prisident zuriickgetreten war, noch immer als Mitglied des Exekutiv-
komitees betrachtete.** Auch H. Lilje war als Generalsekretir des LWC noch
nicht offiziell zuriickgetreten.

So mufite das Exckutivkomitee des LWC, das vom 24.-26. Juli 1946 auf
Einladung Erzbischof Eidems in Uppsala zusammengetreten war, noch ein-
mal ganz von vorn anfangen. So wurde der Beschluf} iiber Marahrens Riick-

42 Fhd: 5. 2.

43 Ebd. S. 3.

4 Vgl. A. Boyens, Kirchenkampf und Okumene 1933-1939, Miinchen 1969, S
267 f.

45 D. A. Flessner, a.a.0. S. 136.

46 TKAN, Meiser-Nachlafl 187, Marahrens an Thmels, 19. 4. 1946.
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tritt vom Prisidium wiederholt, freilich nun mit dem Zusatz, der Lutheri-
sche Rat in Deutschland werde gebeten, einen Nachfolger fiir Marahrens
auch im Exekutivkomitee zu benennen.*” Auflerdem lag nun auch eine Mit-
teilung H. Liljes vor, daf er als Generalsekretir zuriicktrete. Sein Riicktritt
wurde ,mit Bedauern® angenommen. Zu seinem Nachfolger wurde jetzt
noch einmal S. C. Michelfelder mit der Bezeichnung Exekutivsekretir ge-
wihlt.

Diese Beschliisse bedeuteten mehr als nur ein Auswechseln von Personen.
Michelfelder erklirte in seinem einleitenden Bericht: ,,Due to World War
II and the devastating influences of Hitlerism the Lutheran World Conven-
tion as a living, acting body was reduced to little more than a name®. Im
Blick auf die Zukunft fuhr er dann fort: ,,Now we can reconstruct. Now we
must reconstruct a new body which may function effectively in this new
postwar period“.*® Das Exekutivkomitee in Uppsala machte sich diesen Vor-
schlag zu eigen. Nach griindlicher Beratung nahm es die von Abdel Ross
Wentz/USA vorgelegte neue Verfassung an, die fiir die neue Organisation
des Weltluthertums den Namen ,Lutheran World Federation = Lutheri-
scher Weltbund® gefunden hatte.® Damit war der Lutherische Weltconvent,
der manchen guten Dienst getan, aber am Ende seines Lebens auch viel Ar-
gernis erregt hatte, in vornehmer Weise begraben. Le roi est mort! Vive le
roi! Zugleich fithrte der Lutherische Weltbund (LWB) mit einer strafferen
Organisation und groferen Vollmachten die vom LWC begonnene Arbeit
fort. Die Einberufung einer Vollversammlung des LWB fiir den Juli 1947
nach Lund/Schweden wurde beschlossen. Diese sollte dann iiber die neue Or-
ganisation des Weltluthertums und seine neue Verfassung endgiiltig Beschluf}
fassen. Dies geschah wie geplant Anfang Juli 1947 in Lund. Zum ersten
Présidenten des Lutherischen Weltbundes wurde ein Schwede gewihlt, Pro-
fessor Anders Nygren. Ihm zur Seite stand als Generalsekretir der tatkrif-
tige Amerikaner S. C. Michelfelder. Vergleicht man die Griindung des Luthe-
rischen Weltconvents 1923 nach dem ersten Weltkrieg mit der Griindung des
Lutherischen Weltbundes nach dem Zweiten Weltkrieg 1947, so drangen sich
Parallelen auf. In beiden Fillen verdankt das Weltluthertum seine organi-
satorische Gestalt und seinen Zusammenschluff zu einer handlungsfihigen
Einheit der Initiative und dem Weitblick der pragmatischen Lutheraner aus
den USA und gewif} auch ihrem finanziellen Einsatz.

s Regionales® oder ,Konfessionelles* Prinzip?

Der letzte Exekutivausschuf des LWC im Juli 1946 sah sich endlich auch
in der Lage, die Forderung der US-Lutheraner nach der Einfithrung des
konfessionellen Prinzips® bei der Zuteilung von Delegiertenplitzen in den
Leitungsgremien des ORK zu unterstiitzen. Worum ging es bei dieser For-

47 ATWFNY, Executive Committee, Meeting at Uppsala, July 24-26, Proto-
koll S. 3.

48 Ebd. A brief report by S. C. Michelfelder.

49 Ebd. Protokoll S. 7 ff.
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derung? Als im Jahr 1937 die Pline fiir die Griindung eines Okumenischen
Rates der Kirchen Gestalt annahmen, stand im Mittelpunkt die Frage, wie
sich die Vollversammlung und die Leitungsgremien zusammensetzen sollten.
Die Griinder des ORK entschieden sich dafiir, den einzelnen Regionen der
Welt die Delegiertensitze fiir die Mitgliedskirchen zuzuteilen. Das las sich
in der in Utrecht 1938 gebilligten Verfassung des im Aufbau begriffenen
ORK folgendermafien:

»OrGANISATION. Der Ukumenische Rat iibt seine Funktionen durch die
folgenden Korperschaften aus:

Der Kirchentag, der die oberste Autoritit des Okumenischen Rates ist
und normalerweise alle fiinf Jahre zusammentritt. Der Kirchentag setzt sich
aus offiziellen Vertretern der ihm angehdrenden Kirchen oder Kirchengrup-
pen zusammen, die von diesen unmittelbar ernannt sind. Er soll nicht mehr
als 450 Mitglieder zdhlen, die wie unten vorgesehen, verteilt werden sollen.
Ihr Mandat soll fiinf Jahre dauern und jeweils im Jahre vor dem Zusam-
mentritt des Kirchentages beginnen. Die Mitgliederzahl soll vorldufig in der
folgenden Weise verteilt werden:

85 Mitglieder als Vertreter der orthodoxen Kirchen in der gesamten Welt,
die in der von ihnen selbst zu bestimmenden Weise zu verteilen sind;

110 Mitglieder als Vertreter der Kirchen des europiischen Kontinents, die
in der von ihnen selbst zu bestimmenden Weise zu verteilen sind;

60 Mitglieder als Vertreter der Kirchen von Grofibritannien und Irland,
die in der von ihnen selbst zu bestimmenden Weise zu verteilen sind;

90 Mitglieder als Vertreter der Kirchen der Vereinigten Staaten von Nord-
amerika und von Kanada, die in der von ihnen selbst zu bestimmenden
Weise zu verteilen sind;

50 Mitglieder als Vertreter der Kirchen von Asien, Afrika, Mittel- und
Stidamerika und den Pazifischen Inseln, die in der von ihnen selbst zu be-
stimmenden Weise zu ernennen sind;

25 Mitglieder als Vertreter der Kirchen von Siidafrika, Australien und
anderweitig nicht vertretenen Gebieten, die von ihnen zu ernennen sind, wo-
bei die Mitgliedersitze durch den Zentralausschufl zuzuteilen sind;

und nicht mehr als 30 Mitglieder als Vertreter von Minderheitenkirchen,
denen nach Auffassung des Zentralausschusses keine angemessene Vertretung
im Rahmen der oben vorgesehenen Verteilung gewihrt ist, wobei solche
Kirchen durch die konfessionellen Weltbiinde zu bezeichnen sind.

Der Kirchentag soll das Recht haben, das Prisidium des Okumenischen
Rates und des Kirchentages nach eigenem Ermessen zu bestellen.

Die Mitglieder des Kirchentages sollen aus Geistlichen und Laien, Méin-
nern und Frauen bestehen. Um sicherzustellen, daf etwa ein Drittel des Kir-
chentages aus Laien besteht, soll der Zentralausschufl des Kirchentages in
Fuhlungnahme mit Vertretern der verschiedenen Gebiete und Kirchen-
gruppen Vorschlige ausarbeiten, auf Grund derer dieses Ziel erreicht wer-
den kann .«

30 Dokumente des Ukumenischen Rates der Kirchen, Amsterdam 1948, S. 12 f.
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Dies war also das ,regionale Prinzip®. Gegen dieses sogenannte ,regionale
Prinzip® wurden 1938 von seiten der konfessionellen Weltbiinde, das heifit
des Lutherischen Weltkonvents (LWC) und des Baptistischen Weltbundes Be-
denken erhoben. Die Bedenken des Baptistischen Weltbundes waren nicht so
sehr grundsitzlicher als vielmehr praktischer Natur. Man befiirchtete in
baptistischen Kreisen, daf bei der vorgeschlagenen regionalen Gliederung die
Stimme der zahlreichen baptistischen ,Minorititskirchen® gegeniiber der er-
driickenden Mehrheit grofler Staatskirchen nicht zur Geltung kommen konn-
te. Darum wollte man den kleinen baptistischen Kirchen auf dem Wege iiber
ihren konfessionellen Weltbund Sitz und Stimme im geplanten ORK ver-
schaffen.®

Gegen das ,regionale Prinzip“ erhoben Kreise des LWC die Forderung
nach dem ,konfessionellen Prinzip®. Diese Kreise beschrinkten sich im we-
sentlichen auf die US-Lutheraner. Das ,konfessionelle Prinzip“ war 1937
ein ausgesprochenes Anliegen der amerikanischen Lutheraner, also letzten
Endes ein regional bezichungsweise territorial bestimmtes Anliegen. Es ent-
sprang Spannungen, die zwischen dem Federal Council of Churches und
dem National Lutheran Council in Amerika bestanden. In einem Brief von
H. Schonfeld, dem Direktor der Forschungsabteilung des ORPC in Genf
vom 19. 3. 1937 an J. H. Oldham heifit es: ... .. Haben Sie eigentlich davon
gehort, dafl die United Lutheran Church und offenbar auch die Augustana
Synode keine Delegierten nach Oxford schicken wollen, obwohl sie Dele-
gierte nach Edinburgh entsenden wollen? Und zwar auf Grund der folgen-
den Erklirung: The National Lutheran Council regrets to note the wide-
spread departure from that principle (the principle of limited, authorized
representation) in many Christian activities, including particularly ecumeni-
cal movements. This takes place especially through the method of cooption
whereby individuals are drafted and given certain rights alongside of those
who represent the Churches. This is actually derogation of the Christian
church although no doubt not so intended. It fails to recognize the wide
difference between the voice of the individual and the voice of that supreme
unit, the church. It is in reality an outstanding example of the evils of indi-
vidualism. Wir horten, daf diese vor allem auf die persénliche Haltung von
Dr. Knubel zuriidsgehen soll, und dafl eine Reihe der lutherischen Kirchen-
fiihrer mit seiner Haltung nicht iibereinstimmen. Letzten Endes stehen viel-
leicht auch noch tiefere Griinde oder Gegensitze zwischen dem Federal
Council und den lutherischen Kirchen dahinter. Wir haben uns schon an Dr.
Lilje gewandt, daf er eventuell mit dazu hilft als Generalsekretir des LWC,
daf diese Schwierigkeit und Mifverstindnisse tiberwunden werden®.”

Zu diesen Gegensitzen zwischen dem Federal Council und den lutheri-
schen Kirchen, von denen H. Schonfeld sprach, gehorten z.B. Gegensitze in

51 Memorandum zu dem Vorschlag eines Okumenischen Rates der Kirchen®
(Angenommen vom Verwaltungsausschufl des Baptistischen Weltbundes auf einer
Sitzung in London am 31. 1.1938), Absatz 4-6. Text in A. Boyens, Kirchenkampf
und Okumene 1933-1939, S. 377 {.

32 AR, Akte Oldham, Brief Schonfelds an Oldham vom 19. 3. 1937,
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der Beurteilung des Antisemitismus und Nationalsozialismus in Deutschland.
Der Federal Council bemiihte sich 1933 vergeblich, lutherische Kirchenfiihrer
in den USA zu Stellungnahmen gegen die Judenverfolgung in Deutschland
zu bewegen. Lutherische Kirchenzeitungen in den USA brachten noch in den
Jahren 1935 und 1936 erstaunliche Leitartikel, in denen die Politik Hitlers
und sein Antisemitismus verteidigt wurden.® Die Beobachtung, daf} die Ver-
treter des ,konfessionellen Prinzips in den Reihen des amerikanischen Lu-
thertums zu suchen sind, bestitigt der amerikanische Lutheraner A. R. Wentz,
Mitglied des Exekutivausschusses des LWC seit 1936, wenn er iiber die Reak-
tion auf die in Utrecht im Mai 1938 beschlossene Verfassung des ORK
schreibt:

»The representatives of the Lutheran Churches in Europe seemed satisfied
with the provision that »world confessional organizations« might designate
a certain number of persons to represent »minority churches« in the Assem-
bly and on the Central Committee ... This minimum of concession to the
desires of the Lutheran churches could be welcomed by the Executive of the
LWC at its meeting in 1938“.5

Die US-Lutheraner waren iiber die mangelnde Unterstiitzung durch ihre
europiischen Glaubensbriider enttiuscht. Sie konnten aber 1938 nicht mehr
als einen Kompromif} erreichen.® Dennoch gaben sie nicht auf. Im Zusam-
menhang mit der Kontroverse ,Region® versus ,Konfession® wird oft der
Vorwurf erhoben, die Griinder des ORK hitten sich aus einer Abneigung
gegen die Konfession zum Aufbau des ORK nach Regionen entschlossen.
Dieser Vorwurf ist unbegriindet. Es 148t sich nachweisen, dafl die ,Viter
von Utrecht® sich bei der Ausarbeitung des Planes fiir einen Ukumenischen
Rat der Kirchen nicht von einer negativen Beurteilung der Konfessionen
haben leiten lassen. Wenn sie das regionale Prinzip in ihren Vorschlag ein-
bauten, so iibernahmen sie damit einmal bereits vorhandene Strukturen einer
territorialen Vertretung der Kirchen, wie sie in den beiden Bewegungen fiir
Praktisches Christentum und Glauben und Kirchenverfassung bisher schon
benutzt worden waren. Zum anderen mufiten sie auch daran denken, solchen
Kirchen eine Méglichkeit der Mitarbeit zu geben, die in keinem konfes-
sionellen Weltbund Mitglied sein konnten.

Nach dem Ende des Zweiten Weltkrieges nahmen die lutherischen Kir-
chen des National Lutheran Council in den USA den Kampf fiir ihre For-
derung nach ,konfessioneller Vertretung® im ORK wieder auf. Nun mit er-
neuter Energie und dem ganzen Gewicht der personellen, finanziellen und
organisatorischen Méglichkeiten, die ihnen das politische Gewicht ihres Hei-
matlandes als siegreicher Weltmacht verlieh. Keine der amerikanischen luthe-

5 Vgl. Fr. K. Wentz, Theological Fault — Political Failure, in: The National
Lutheran, Vol. 33, No. 2, February 1965, S. 5 ff.

54 A. R. Wentz, A Basic History of Lutheranism in America, Philadelphia 1955,
5376,

5 Das Exekutivkomitee des LWC in Uppsala 21.-25. Mai 1938 fafite einen Be-
schlufl ,zu den 8kumenischen Beziehungen®. Text bei A. Boyens, Kirchenkampf und
Okumene 1933-1939, Miinchen 1969, S. 374 {.
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rischen Kirchen, die an der Bewegung fiir Glauben und Kirchenverfassung
oder der Bewegung fiir praktisches Christentum beteiligt gewesen waren,
hatte bisher Antrag auf Aufnahme in den ORK gestellt. Damit war eine
klare Verhandlungsposition markiert. Die US-Lutheraner liefen es auch
seit 1945 nicht an Hinweisen darauf fehlen, daf ihr Beitritt zum ORK von
einer befriedigenden Regelung der ,konfessionellen Vertretung® im ORK
abhingig sein wiirde. Dies geschah in unmifiverstindlicher Weise durch F. C.
Fry in einer lingeren Verhandlung mit dem Verwaltungsausschufi des ORK
in Genf am 7. und 8. Dezember 1945. Fry stieff dabei auf den energischen
Widerstand Visser’t Hoofts, der das ,konfessionelle Prinzip® mit dem Hin-
weis auf die innere Uneinigkeit gerade der US-Lutheraner, die sich z.B. mit
den Missouri-Lutheranern nicht einigen konnten, ablehnte.®

Auf der ersten Tagung des Vorliufigen Ausschusses des ORK nach dem
Ende des Zweiten Weltkrieges, die vom 21.-23. Febr. 1946 in Genf statt-
fand und sich vor allem mit der Vorbereitung der Griindungsvollversamm-
lung des ORK befafite, brachten die US-Lutheraner durch ihren Sprecher A.
R. Wentz einen offiziellen Antrag auf Einfiihrung der ,konfessionellen Ver-
tretung® und dementsprechende Anderung des Abschnitts V der Verfassung
des ORK ein" Dieser Antrag wurde vom vorliufigen Ausschufi angehort,
aber nicht gebilligt. Auch zahlreiche anwesende europiische Lutheraner
unterstiitzten ihn nicht. Man beschlof lediglich, das Material des Antrages
dem Vorbereitungsausschuff fiir die Erste Vollversammlung zur weiteren
Behandlung zu iibergeben.’® Als Begriindung fiir die Ablehnung nannte Vis-
ser’t Hooft in einem privaten Gesprich mit A. R. Wentz am 27. 2. 1946
fiinf Punkte: Erstens sei der Vorschlag unpraktisch und wiirde die verwal-
tungsmifige Regelung der Mitgliedschaft unnétig komplizieren.

Zweitens sei der Antrag lediglich ein Anliegen der US-Lutheraner, das
von den europiischen lutherischen Kirchen nicht geteilt werde.

Drittens, wiirde der amerikanische Antrag genehmigt, so wiirden andere
konfessionelle Weltbiinde das gleiche fordern. Das wiirde die Sache der Mit-
gliedschaft nicht nur sehr komplizieren, sondern vor allem eine ganze Reihe
von Kirchen, die keiner besonderen Konfession zuzurechnen seien (z.B.
Unionskirchen) iiberhaupt von der Mitgliedschaft im ORK ausschlieBen.

Viertens, wiirde das konfessionelle Prinzip verhindern, dafl bestimmte Re-
gionen angemessen vertreten seien, so wiirden Europa und Nordamerika
durch ihre zahlenmifige Stirke iiberdurchschnittlich stark vertreten sein,
wihrend vor allem die jungen Kirchen der Dritten Welt kaum vertreten sein
wiirden.

Fiinftens bestiinde die Gefahr, daf bei ,konfessioneller Vertretung® die
einzelne Mitgliedskirche nur indirekt iiber ihren konfessionellen Weltbund in
dem ORK vertreten sein wiirde.”

56 1), A. Flessner, a.2.0. S. 136 ff.

57 AUR, Provisional Committee Geneva 1946, Doc. 11, Memorandum on Pro-
posal for Confessional Representation.

38 AR, Minutes of the Provisional Committee Geneva 1946, S. 53.

5 D, A. Flessner a.2.0. S. 142 f.
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Auf die Frage von A. R. Wentz, ob der amerikanische Wunsch nach kon-
fessioneller Vertretung auch dann vom ORK abgelehnt werden miifite, wenn
die US-Lutheraner zeigen konnten, dafl die obengenannten fiinf Gefahren-
punkte zu vermeiden seien, antwortete Visser't Hooft, daff dann keine
weiteren Einwinde seinerseits bestiinden.

Der Meinungsstreit , Regionalisten® gegen ,Konfessionalisten® setzte nach
dem Februar 1946 mit grofier Heftigkeit ein. Innerhalb des LWC unter-
stiitzten nur einige kleinere lutherische Minderheitskirchen die US-Luthera-
ner,” wihrend z.B. Bischof Berggrav sich entschieden gegen das konfes-
sionelle Prinzip aussprach.®® Gliicklicherweise konnte zwischen dem ORK
und den US-Lutheranern die Meinungsverschiedenheit rasch beigelegt wer-
den. Bereits auf der Tagung des Vorbereitungsausschusses des ORK fiir die
erste Vollversammlung, die am 31. Juli und 1. August 1946 in St. Julians,
Horsham in England stattfand, gelang es, einen Kompromif§ zu finden. Man
kombinierte das regionale und das konfessionelle Prinzip so miteinander,
dafl beide, Regionalisten und Konfessionalisten, ihre berechtigten Interes-
sen gewahrt sehen konnten. Die entscheidenden Passagen der Neufassung
des Artikels V der Verfassung des ORK lauteten nun:

»E. Anderungsvorschlag zu Artikel V

Der Vorlaufige Ausschufl gibt folgenden Anderungsvorschlag zu Artikel V
bekannt:

Die Sitze der Vollversammlung werden den Mitgliedkirchen durch den
Zentralausschufl unter gebithrender Beriicksichtigung ihrer Grofle, angemes-
sener konfessioneller Vertretung und geographischen Lage zugeteilt. Die
Mitgliedkirchen oder auch Gruppen von Mitgliedkirchen, die auf konfes-
sioneller, regionaler oder nationaler Basis zusammengeschlossen sind, kénnen
dem Zentralausschuff Vorschlige zur Anderung in der Zuteilung der Sitze
unterbreiten, denen entsprochen werden soll, wenn der Zentralausschufl und
die betreffenden Mitgliedkirchen ihre Zustimmung dazu geben.®

Ein Kommentar erklirte den Kompromif3:

»Dies ist der wichtigste unter den vorgebrachten Verbesserungsvorschli-
gen. In der urspriinglichen Fassung wurde besonderer Wert auf eine ange-
messene geographische Vertretung gelegt. In dem neuen Vorschlag wird
dieser Grundsatz nicht aufgehoben, wohl aber werden andere wichtige
Faktoren beriicksichtigt. Bei der Verteilung der Sitze in der Vollversamm-
lung und im Zentralausschufl werden die verschiedenen Gesichtspunkte unter
Einschluff der konfessionellen und geographischen Faktoren angemessen
berticksichtigt werden. Es ist vorgesehen, dafl die Zuteilung der Sitze fiir
die beiden Hauptkérperschaften von Zeit zu Zeit im Lichte der sich indern-
den Verhiltnisse tiberpriift werden kann®.%

86 Ehd. S. 149 ff.

61 E. Berggrav: ,Memorandum concerning Confessional Representation® Oslo,
June 29, 1946. Text bei D. A. Flessner a.2.0. S. 343-345.

%2 Dokumente des ORK, Amsterdam 1948, S. 24 f.
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Zu diesem Kompromifi hatten vor allem zwei Faktoren beigetragen.
Einmal die Tatsache, dafl seit Frithjahr 1946 fast alle Mitgliedskirchen des
LWC den amerikanischen Standpunkt verstanden hatten und unterstiitz-
ten.® Zweitens die gute Zusammenarbeit, die sich auf dem Gebiet der Wie-
deraufbauhilfe zwischen den lutherischen Kirchen der USA, Skandinaviens
und Deutschlands und der Wiederaufbauabteilung des ORK herausgebildet
hatte. Der Exekutivsekretit des LWC, S. C. Michelfelder, war zugleich Mit-
arbeiter im Stabe des ORK.

Ein Beitrag zur Stabilisierung der Evangelischen Kirche in Deutschland.

Dieser Kompromify auf Weltebene zwischen ORK und LWC hatte Aus-
wirkungen auf den Aufbau der EKD und ihre innerdeutschen konfessio-
nellen Probleme. Die EKD in ihrer Zusammensetzung aus lutherischen,
reformierten und unierten Landeskirchen wiirde, wenn sie zustande kam,
in keinen konfessionellen Weltbund hineinpassen. An ihre Mitgliedschaft
im ORK und ihren Aufbau dachte Visser’t Hooft, als er das ,konfessionelle
Prinzip“ ablehnte. Tatsichlich hat die Frage, ob die EKD eine Kirche oder
ein Kirchenbund sei, in der Diskussion um das ,konfessionelle Prinzip®
zwischen Visser't Hooft und F. C. Fry in der Zeit von Dezember 1945 bis
Juli 1946 eine wesentliche Rolle gespielt.* Dafl es Visser’t Hooft gelang,
Fry davon abzuhalten, den Aufbau der EKD durch eine Parteinahme fiir
die deutschen Lutheraner zu storen, mu als ein besonderer Beweis seiner
dkumenischen Kirchendiplomatie bezeichnet werden. Die werdende EKD
befand sich in einer schwierigen Lage.

Die in Treysa im August 1945 abgehaltene Kirchenfiihrerkonferenz hatte
eine ,Vorliufize Ordnung der EKD* beschlossen. Darin hieffl es: ,Die
Evangelische Kirche in Deutschland (EKD) ist in Abwehr der Irrlehren der
Zeit und im Kampf gegen einen staatskirchlichen Zentralismus zu einer
kirchlich gegriindeten inneren Einheit gefiihrt worden®.” Dieser so beschrie-
benen ,inneren Einheit® sollte der in Treysa bestellte zwolfkopfige Rat der
EKD eine ,endgiiltige Ordnung® geben.®® Wie sich bald herausstellte, war
der hier formulierte Wille zur Kirchengemeinschaft eine Basis, deren Trag-
fihigkeit erst in miihsamen Verhandlungen ausgetestet werden mufite. Sehr
bald kam es zum Zielkonflikt. Wie war die neugebildete EKD zu verstehen:
als Kirche oder Kirchenbund?

Die durch den Reichsbruderrat vertretene Bekennende Kirche verstand
die werdende EKD als Kirche und setzte sich mit Energie und zunichst auch
wachsendem Erfolg fiir eine entsprechende Ordnung der EKD cin. Die dem

83 Erzbischof Eidem gab im Juni 1946 in Uppsala zu verstehen, dafi er das An-
%{iegen der US-Lutheraner bisher mifiverstanden habe, ihm nun aber zustimmen

Snne.

6 AT WFNY, Long LWC-USA, Korrespondenz zwischen F. C. Fry und Visser’t
Hooft, 26. 11. 1945-9. 2. 1946.

65 KJB 1945-1948, S. 15.

5 Ebd:S:17.
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Lutherrat zuneigenden lutherischen Landeskirchen unter Fiihrung des bay-
rischen Bischofs Hans Meiser vertraten die Konzeption des Kirchenbundes.
Sie waren iberzeugt, dafi das lutherische Bekenntnis fiir die volle Kirchen-
gemeinschaft vollige Lehreinheit fordere.

Da diese Lutheraner sich nach den Beschliissen von Treysa in die Defen-
sive gedringt fithlten, suchten sie nach Bundesgenossen. Meiser fragte beim
LWC an und erbat auslindische Unterstiitzung fiir den Plan einer VELKD
(Vereinigte Evangelische Lutherische Kirche in Deutschland). Er erhielt aber
von F.C. Fry und Stewart Herman Ende November 1945 eine Absage.
Wohl sagte F. C. Fry zu, er werde Meisers Botschaft dem Exekutivkomitee
des LWC in Kopenhagen im Dezember iibermitteln. Aber erst miisse die
Stellungnahme der schwedischen Lutheraner abgewartet werden.®” Diese aber
waren tiberhaupt nicht daran interessiert, die deutschen Lutheraner in
irgendeiner Hinsicht zu unterstiitzen.®® Noch deutlicher wurde F.C. Fry
gegeniiber Hanns Lilje in Hannover. Jedes iibereilte Handeln in Richtung
auf die Bildung einer VELKD wurde von ihm abgelehnt, und Fry und Lilje
kamen iiberein, alles zu tun, um zum gegenwirtigen Zeitpunkt die in der
EKD sich manifestierende Kirche zu stirken.®® Diese Haltung Frys ent-
sprang weniger seiner personlichen Neigung als vielmehr der realistischen
Einsicht in die Schwiche des LWC zum gegenwirtigen Zeitpunkt.

Gleichzeitig bemiihte sich Fry jedoch, Meiser und seinen lutherischen
Freunden auf einer anderen Ebene zu Hilfe zu kommen. So erdrterte er mit
dem Generalsekretir des ORK Visser’t Hooft die Frage einer moglichen Mit-
gliedschaft der EKD im ORK. Dabei ging er davon aus, daf ein Kirchen-
bund nicht Mitglied des ORK werden konne, sondern nur Kirchen. Er
wollte nun von Visser’t Hooft wissen, ob dieser die EKD fiir eine Kirche
oder einen Kirchenbund halte. Visser’t Hooft legte in einem Memorandum
vom 26. November 1945 dar, dafl die EKD mebr als ein Kirchenbund sei.
Wenngleich sie keine Kirche im strikten Sinne traditioneller Definitionen sei,
so habe sie doch eine ,geistliche Einheit®, die in den gemeinsamen Erkldrun-
gen von Barmen, Dahlem und Augsburg sichtbar geworden sei.” Visser’t
Hooft bemiihte sich, den Kirchenbegriff aus seiner traditionellen Engfiihrung
zu befreien. Fry war von Visser’t Hoofts Informationsstand und Beweisfiih-
rung sichtlich beeindruckt, wie die sich anschlieBende Korrespondenz zwi-
schen beiden zeigt. Aber er konnte den dynamischen Kirchenbegriff Visser’t
Hoofts nicht akzeptieren, weil er damit das von thm vertretene Prinzip der
Jkonfessionellen Representation® im ORK preisgegeben hitte.” So endete

87 AOR Box 284 (43) Germany General reports 1935-45, St. Herman, Con-
versation with Bishop Meiser in Munich on November 30th, 1945.

® Vgl.S. 114,

69 Wie Anm. 67, St. Herman, Conversation with Dr. Hanns Lilje in Hannover,
Nov. 27, 1945, S. 2.

0 ALWENY, Long LWEF-USA, Germany, Visser’t Hooft, ,Can EKD be con-
sidered as a Church in the sense of the Constitution of the World Council of
Churches?“.

" Vel. 0. 5. 276 f1.
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die Auseinandersetzung schlieflich mit einem Kompromiff. Man beschlof, die
Entwicklung in der EKD abzuwarten und die Entscheidung tiber die Frage
Kirche oder Kirchenbund den deutschen Kirchenfithrern zu iiberlassen. E. C.
Fry erhob keinen Einspruch gegen die Zulassung Bischof Wurms und Martin
Niemsdllers als Mitglieder des Vorliufigen Ausschusses des ORK, der im
Februar 1946 in Genf tagen sollte.” Faktisch bedeutete das, die Skumeni-
sche Entwicklung in der EKD konnte ungestort von sachfremden Einfliissen
von auflen weitergehen. Aber auch auf der Ebene des Weltluthertums
konnte die Entwidslung weitergehen. Durch den geschlossenen Kompromify
vermied Fry, dafl seine Bemithungen um den Aufbau eines Lutherischen
Weltbundes von innerdeutschen kirchlichen Auseinandersetzungen negativ
beeinflufit wurden. Diese getrennte Behandlung der schwierigen Probleme
bewihrte sich. Ein Zufall kam Fry dabei noch zur Hilfe. Zur entscheidenden
Tagung des Exckutivkomitees des LWC vom 24.-26. Juli 1946 in Uppsala
in Schweden trafen die deutschen lutherischen Vertreter mit grofier Verspi-
tung ein.” So konnten die US-Lutheraner zunichst mit den skandinavischen
Lutheranern allein verhandeln und die wichtige Frage der Zukunft des
Weltluthertums in einer fiir beide Seiten befriedigenden Weise 16sen. Die
deutschen lutherischen Delegierten konnten die gefafiten Beschliisse nur
noch zur Kenntnis nehmen. Einwinde erhoben sie nicht.

Die verdringte Schuldfrage

Der Betrachter des organisatorischen Wiederaufbaus des Weltluthertums
kann sich dem Eindruck nicht entziehen, daf} iiber dem Ende des Lutherischen
Weltconvents und der Griindung des Lutherischen Weltbundes ein eigen-
artiger Dunstschleier des Verschweigens und diplomatischen Taktierens liegt.
Es fehlt an einer letzten Klarheit und Entschiedenheit, wie sie fiir einen
neuen Anfang wiinschenswert sein diirfte. Woran liegt das? Woher rithrt
dieser Dunstschleier? Ein Vergleich mit der Entstehung der Evangelischen
Kirche in Deutschland (EKD) und den Verhandlungen, die im Oktober
1945 zur Aufnahme der EKD in die weltweite christliche Gemeinschaft des
Okumenischen Rates der Kirchen fithrten, zeigt, dafl in den Tagesordnungen
der Beratungen der Fithrer des Weltluthertums ein Punkt nahezu vollig
zuriickerite: die Schuldfrage. Die Mitglieder des Rates der EKD sprachen
am 19. Oktober 1945 von der ,,Solidaritit der Schuld . .. mit unserem Volk*
und bekannten vor den Vertretern des Ukumenischen Rates der Kirchen,
die damals zur ersten Begegnung nach dem Kriege nach Stuttgart gekommen
waren: , Wir klagen uns an, dafl wir nicht mutiger bekannt, nicht treuer
gebetet, nicht frohlicher geglaubt und nicht brennender geliebt haben®.™

72 AOR, Gen. Sec. Correspondence F. C. Fry, Visser’t Hooft an F. C. Fry 21.1.
1946.

78 Wie Anm, 47, S. 1 und 6.

7 A, Boyens, Das Stutigarter Schuldbekenntnis vom 19.10.1945 — Entstehung
und Bedeutung: VHZG 4/1971, S. 374 ff.
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Dieses offene Wort trug entscheidend dazu bei, den Geist der Vergeltung
zu bekimpfen und das Fundament der iibernationalen Gemeinschaft der
dkumenischen Christenheit zu befestigen.

Ein Wort zur Schuldfrage von vergleichbarer Klarheit und Uberzeugungs-
kraft ist von den Griindern des Lutherischen Weltbundes nicht gesprochen
worden. Man kann das erkliren. Die schwedischen Lutheraner als Ange-
hérige eines neutralen Staates und die US-Lutheraner als Angehorige der
siegreichen Weltmacht sahen keine Veranlassung, als erste die Schuldfrage
anzusprechen. Die Initiative hitte von den deutschen Lutheranern kommen
miissen. Doch gerade der deutsche Prisident des LWC, Landesbischof Ma-
rahrens von Hannover, hat durch seinen zdgernden Riicktritt vom Prisi-
dentenamt eine solche befreiende Initiative vereitelt. So kann man nur
bedauern, daf} der Lutherische Weltbund die Gelegenheit, selber ein weg-
weisendes Wort zur Schuldfrage zu sagen, versiumt hat. Es darf jedoch
als Trost gelten, dafl deutsche lutherische Kirchenfiihrer wie Landesbischof
Meiser von Bayern und der spitere Landesbischof von Hannover, Hanns
Lilje, zu den Unterzeichnern des Stuttgarter Schuldbekenntnisses gehdren.™

Abkiirzungen

ALWB = Ardchiv des Lutherischen Weltbundes in Genf

ALWENY = Archiv Lutheran World Federation in New York

AOR = Archiv des Okumenischen Rates in Genf

GOB = Rouse/Neill, Geschichte der Okumenischen Bewegung,
Gottingen 1958

GVR = Geistlicher Vertrauensrat

KJB = Kirchliches Jahrbuch Hrg. J. Beckmann

LKAN = Landeskirchliches Archiv Niirnberg

LKAS = Landeskirchliches Archiv Stuttgart

LWB = Lutherischer Weltbund

LWC = Lutherischer Weltconvent

LWF = Lutheran World Federation

OKR = Oberkirchenrat

ORK = Ukumenischer Rat der Kirchen

YMCA = Young Men’s Christian Association

7 VHZG 4/1971, S. 375.
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KurzgetaBites Verzeichnis der Korrespondenz
Adolf von Harnacks

Zusammengestellt von Jiirgen Honscheid
unter Mitarbeit von Michael Schwabe

Kurz nach dem Tode der Witwe Adolf von Harnacks, Amalie von
Harnack geb. Thiersch (28.12.1937), wurde dessen gesamter handschrift-
licher wissenschaftlicher Nachlafl von der Handschriftenabteilung der Ber-
liner Staatsbibliothek zur dauernden Aufbewahrung tibernommen. Vorher
waren die sehr zahlreichen Familienbriefe als nicht zum wissenschaftlichen
Nachlafl gehorend ausgeschieden worden.! Der Sohn Axel von Harnack
(1895-1974) hat 1939 im Zentralblatt fiir Bibliothekswesen iiber Umfang
und Inhalt berichtet.?

Einen bedeutenden Teil stellen die Briefe dar, die Harnack von etwa
1700 Korrespondenten erhalten hat. Von ihm selbst stammende Briefe
sind im Nachlafl naturgemif nicht sehr zahlreich, obwohl er ,von wichtigen
Briefen auch selbstgefertigte Abschriften zuriidk(behielt)“.* Doch wurden
in spiterer Zeit Sammlungen von Harnackbriefen dem Nachlafl nachtrig-
lich zugeordnet (Briefe an Gustay Kriiger, Martin Rade, Albrecht Ritschl,
Else Zurhellen-Pfleiderer) bzw. Abschriften seiner Briefe (an Gustav Bunge,
Roderich Engelhardt).

Um eine Ubersicht iiber den erhaltenen Teil der Briefe aus der Feder
Harnacks zu erhalten, war es also notwendig, andere Nachlisse zu durch-
forschen. Das geschah in zahlreichen Reisen und durch Befragung von Biblio-
theken, Archiven und Privatpersonen.® Axel von Harnack hat hierbei oft
mit seinem Rat geholfen und das Manuskript einer ersten Fassung dieses
Verzeichnisses noch durchsehen kénnen.

1 Uber ihr Schicksal s. Agnes von Zabn-Harnack: Adolf von Harnack. Berlin
21951, S. X. und Ernst Barnikol: Theologisches und Kirchliches aus dem Brief-
wechsel Loofs-Harnads: ThLZ 85, 1960, 217-222; 217.

2 Der handschriftliche Nachlafl Adolf von Harnacks. Zentralblatt fiir Biblio-
thekswesen 56, 1939, 59—64.

3 Agnes von Zabhn-Harnack 209. — Dort S. 209 {. {iber Harnack als Briefschreiber.

4 Ermoglicht wurden diese Nachforschungen durch die Hilfe der Fritz-Thyssen-
Stiftung, die u.a. ein Stipendium fiir den Mitbearbeiter dieses Verzeichnisses ge-
wihrte. — Angeregt und stindig gefordert wurde die Arbeit an der Harnack-
Korrespondenz von Herrn Prof. D. Dr. h. c. Wilh. Schneemelcher, Bonn.
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Die hier vorgelegten Ergebnisse tragen vorliufigen Charakter. Sie stellen
lediglich eine erste Bestandsaufnahme dar,® mit der die Bitte verbunden
wird, weitere erhaltene Briefe dem Bearbeiter anzuzeigen. Geplant ist eine
Ausgabe von Briefen Harnacks, deren Auswahlkriterien und Umfang erst
endgiiltig festgelegt werden konnen, wenn eine umfassende Ubersicht iiber
das Erhaltene vorliegt.

Es wurde versucht, auf bereits verdffentlichte Briefe in Anmerkungen
hinzuweisen. Da Harnack mit Vertretern fast aller Gebiete des geistigen
Lebens korrespondierte, ist die hier auszuwertende Literatur so umfang-
reich, daf Vollstindigkeit nicht beansprucht werden kann. Nicht aufge-
nommen wurden die Briefverdffentlichungen, die bereits in der Harnack-
Bibliographie von Friedrich Smend verzeichnet sind,® sowie die zahlreichen
Briefausziige in der Biographie seiner Tochter.

Ackerknecht, Erwin” 1 Karte (1919): Schiller-National-
Museum, Marbach
Althoff, Friedrich® 136 Briefe, 6 Briefkarten, 5 Post-

karten, 2 Visitenkarten, 2 Zettel
(1886—-1908): Zentrales Staatsarchiv,
Hist. Abt. IT, Merseburg
Amitsgericht Berlin-Mitte 1 Brief (1921): Max-Plands-Gesell-
schaft, Generalverwaltung, Miinchen
Arnbold, Eduard® 1 Brief (1920): Max-Plandk-Gesell-
schaft, Generalverwaltung, Miinchen
Baumstark, Anton® 1 Brief (1901): Universititsbibliothek,
Miinster
Beindorff, Fritz ™ 1 Briefentwurf (1919): Max-Planck-
Gesellschaft, Generalverwaltung,
Miinchen

5 Die Angaben sind fiir den vorliegenden Zweck bewuBc sehr knapp gehalten.
Bibliothekssignaturen werden daher bei den Besitzvermerken nicht gegeben.

® Adolf von Harnack. Verzeichnis seiner Schriften. Unter Benutzung der Harnack-
Bibliographie von Max Christlieb bearbeitet von Friedrich Smend. Leipzig 1927.
1931 erschien eine Erginzung fiir die Jahre 1927-1930.

7 (1880-1960), Bibliothekar, Leiter der Stadthibliothek Stettin und der Stadt-
biicherei Ludwigsburg (1945).

8 (1839-1908), Ministerialdirektor im Preuf. Kultusministerium, Referent fiir
die Angelegenheiten der Universititen und wissenschaftl. Anstalten. — Zwei Briefe
Harnacks an Althoff v. 11.6.1905 und vom 9.8.1908 abgedruckt bei Arnold
Sachse, Friedrich Althoff und sein Werk. Berlin 1928, 164. 354.

9 (1849-1925), Groflkaufmann, Mitbegriinder und erster Schriftfilhrer der Kaiser-
Wilhelm-Gesellschaft. — Weitere Teile der Korrespondenz mit Arnhold sind abge-
drucke in: (Johanna Arnbold:) Eduard Arnhold. Ein Gedenkbuch. Berlin 1928,
197-199. 4

10 (1872-1948), Orientalist, Prof. in Bonn (1921), Nymwegen (1923), Utrecht
(1926), Miinster (1930).

11 (1860-1944), Fabrikbesitzer, seit 1895 Alleininhaber der Firma Giinther
Wagner.
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Bess, Bernbard * 1 Postkarte (1907): Staatsbibliothek
Preuflischer Kulturbesitz, Berlin
Bethmann-Hollweg, Theobald von'® 1 Brief (1910): Auswirtiges Amt,

Bonn

Bois-Reymond, Emil du

s. Du Bois-Reymond, Emil

Boll, Franz 1 Brief, 1 Postkarte (1914 u. 1920):
Universititsbibliothek, Heidelberg

Bollert, Martin'® 1 Brief (1919): Sichsische Landes-
bibliothek, Dresden

Bonbhoeffer, Dietrich'® 1 Brief (1929): Deutsche Staats-
bibliothek, Berlin

Bornemann, Wilhelm ' 5 Postkarten (1884-1885 u. 1 0.D.):
Dr. Gottfr. Bornemann, Frankfurt

Bousset, Wilhelm ()

Brentano, Lujo®® 1 Brief, 2 Postkarten (1901-1914):
Bundesarchiv, Koblenz

Brieger, Theodor* 1 Brief, 4 Postkarten (1880-1915):
Deutsche Staatsbibliothek, Berlin

Briickner, Benno Bruno®! 1 Brief * (1888): Zentrales Staats-
archiv, Hist. Abt. II, Merseburg

Biilow, Bernbard Fiirst® 21 Briefe, 2 Briefkarten, 1 Visiten-

und Fiirstin Marie karte (1908-1929): Bundesarchiv,
Koblenz

Biilow, Karl von*® 2 Briefe (1918): Deutsche Staats-
bibliothek, Berlin

1% (1863-1939), Prof. der Theologie, Bibliothekar (Preufi. Staatsbibliothek, Ber-

in).

23 (1856-1921), Reichskanzler. — Teilweise verdffentlicht bei Gisbert Knopp: Die
Borromiusenzyklika von 1910 und ihr Widerhall in Preuflen: ZKG 86, 1975, 41-
77550,

14 (1867-1924), Altphilologe, Prof. in Wiirzburg (1903) und Heidelberg (1908).

15 (1876-1968), Bibliotheksdirektor.

16 (1906—1945), Theologe. — Der Brief ist verdffentlicht in: D. Bonhoeffer, Ge-
sammelte Schriften ITI, Miinchen 1966, 20.

17 (1858-1946), ev. Theologe, Prof. in Basel (1898), Pfarrer in Frankfurt/M.
(1902).

18 (1865-1920), Prof. der neutestamentl. Exegese, Gieflen.

18% 7u Schreiben Harnacks an Bousset s. E. Dinkler, Zum Nachlafl von Wilhelm
Bousset: Theolog. Rundschau 38, 1974, 335 f. — Auskiinfte iiber Umfang und In-
halt wurden nicht erteilt.

19 (1844-1931), NationalSkonom, Miinchen.

20 (1842-1915), Prof. der Kirchengeschichte in Halle, Marburg (1876), Leipzig
(1886).

21 (1824-1905), Praktischer Theologe in Leipzig (1853), Berlin (1869).

2% Eigenhiindige Abschrift fiir Althoff.

22 (1849-1929), Reichskanzler (1900-1909).

23 (1846-1921), Preufl. Generalfeldmarschall.
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Bunge, Gustav von ™ 16 Briefe u. Postkarten in Abschriften
(1871-1886): Uffentl. Bibliothek,
Basel; 1 Brief (1884): ebda; 16 Briefe
u. Postkarten in Abschriften ** (1871-.
1886): Deutsche Staatsbibliothelk,
Berlin

Burdach, Konrad® 10 Briefe, 2 Briefkarten, 9 Postkarten,
1 Zettel (1899-1930): Deutsche
Akademie d. Wissenschaften, Berlin

Chamberlain, Houston Stewart *® 5 Briefe, 2 Visitenkarten (1902—
1915), 10 Briefe in Abschriften (1901-
1912);*" Richard-Wagner-Gedenk-
statte Bayreuth; 10 Briefe (1901
1912): Deutsche Staatsbibliothek,

Berlin
Chamberlain, Eva Wagner-* 2 Briefe (1925-1927): Richard-
Wagner-Gedenkstitte, Bayreuth
Crusius, Otto 4 Briefe, 1 Postkarte (1897-1917):
Bayerische Staatsbibliothek, Miinchen
Damaschke, Adolf® 1 Brief (1928): Bundesarchiv, Koblenz
Darmstaedter, Ludwig ® 10 Briefe, 1 Briefkarte, 7 Postkarten

(1902-1923): Staatsbibliothek
Preufischer Kulturbesitz, Berlin

Dechent, Hermann 1 Postkarte (1902): Stadt- und Uni-
versititsbibliothek, Frankfurt a. M.

Delbriick, Hans* 9 Briefe, 4 Postkarten (1885-1925):
Deutsche Staatsbibliothek, Berlin

Delbrsick-Thiersch, Lina® 2 Briefe (1879 u. 1884): Deutsche

Staatsbibliothek, Berlin
Dickinson, Willoughby Howship® 1 Briefdurchschlag®* (1911):
Oelumenisches Archiv, Soest

24 (1844-1920), Prof. d. physikal. Chemie, Basel.

2% Tje Abschriften in Basel und in Berlin sind identisch.

25 (1859-1936), Germanist, Halle,

20 (1855-1927), Schriftsteller und Kulturphilosoph.

263 Fg handelt sich um Abschriften der in Berlin liegenden Briefe.

27 (1867-1942), Gattin von H. St. Chamberlain, ill. Tochter von Richard Wag-
ner.

28 (1857-1918), Prof. f. Altertumswissenschaften in Tiibingen (1886), Heidel-
berg (1898), Miinchen (1903). Hrsg. des ,Philologus® (1888).

20 (1865-1935), Redakteur in Berlin, Vorsitzender des Bundes fiir Bodenreform.

30 (1846-1927), Industriechemiker, Historiker der Naturwissenschaften.

31 (1850-1935), evang. Theologe.

32 (1848-1929), Historiker und Politiker, Prof. in Berlin (1885).

83 Seit 1884 verheiratet mit Hans Delbriick.

3 (1859-1943), englischer Okumeniker. — Zwei weitere Briefe vom 14. u. 29.1.
1912 verdffentlicht bei G. K. A. Bell, Randall Davidson. London 1952, 658-661.

3% von Adolf Harnack und Friedrich Albert Spiecker.
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Diels, Hermann® 8 Briefe (1899-1912): Deutsche Aka-
demie d. Wissenschaften, Berlin

Dilthey, Wilbelm * 1 Briefkarte (1903): Niedersichsische
Staats- und Universititsbibliothek,
Géttingen

Doegen, Wilhelm ™ 1 Zettel (1917): Staatsbibliothek
Preufl. Kulturbesitz, Berlin

Déllinger, ]. ]. Ignaz von* 1 Brief (1889): Bayerische Staats-
bibliothek, Miinchen

Du Bois-Reymond, Emil* 1 Postkarte (1892): Staatsbibliothek
Preufl. Kulturbesitz, Berlin

Duisberg, Carl* 24 Briefe, 2 Briefkarten, 1 Postkarte,

3 Visitenkarten (1911-1929): Farben-
fabriken Bayer A.G., Leverkusen;
1 Briefentwurf (1920): Max-Planck-
Gesellschaft, Miinchen

Ebrhard, Albert ™ 32 Briefe, 22 Karten (1897-1919):**
Byzantinisches Institut Kloster
Scheyern

Engelbardt, Roderich von ** 19 Briefe in Abschriften (1911-1927):
Deutsche Staatsbibliothek, Berlin

Erman, Adolf* 3 Postkarten (1891-1926): Universi-
titsbibliothek, Bremen

Erman, Wilbelm * 11 Briefe, 3 Postkarten (1901-1919):
Staatsbibliothek Preufl. Kulturbesitz,
Berlin

Fischer, Emil*® 1 Brief (1914): Max-Planck-Gesell-
schaft, Miinchen

35 (1848-1922), Prof. f. Klassische Philologie in Berlin (1882), Sekretir d. Ber-
liner Akademie der Wissenschaften, Mitglied der Kirchenviter-Kommission.

9 (1833-1911), Prof. d. Philosophie in Basel (1866), Kiel (1868), Breslau (1871),
Berlin (1882).

37 (1877-1967), Prof., Dir. der Lautabtl. der Preufl. Staatsbibliothek.

38 (1799-1890), Prof. fiir Kirchengeschichte und Kirchenrecht in Aschaffenburg
(1823) und Miinchen (1826).

3 (1818-1896), Prof. d. Physiologie in Berlin.

40 (1861-1935), Chemiker.

41 (1862-1940), kath. Patristiker und Hagiograph, Prof. d. Kirchengeschichte in
Straflburg (1889), Wiirzburg (1892), Wien (1893), Freiburg i. Br. (1902), Strafi-
burg (1903), Bonn (1920).

af* Toilweise veroffentlicht in: Friedbhelm Winkelmann, Albert Ehrhard und die
Erforschung der griech.-byzantinischen Hagiographie. Dargestellt anhand des Brief-
wechsels Ehrhards mit Adolf von Harnadk, Carl Schmidt, Hans Lietzmann, Walther
Eltester und Peter Heseler (Texte und Untersuchungen 111), Berlin 1971.

2 (1862-1934), Arzt und Schriftsteller.

43 (1854-1937), Agyptologe.

44 (1850-1932), Bibliotheksdirektor in Breslau (1901) und Bonn (1907).

5 (1852-1919), Prof. der Chemie, Berlin.

Zrschr. £, K. G, 10
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Fries, Samuel Andreas*®
Furtwingler, Adolf*
Gans, Leo*®

Gebbardt, Oskar von*

Girgensobn, Karl®

Glum, Friedrich®

Goebel, Karl Eberhardt Ritter von ™
Goltz, Eduard von der®

Goltz, Hermann von der ™

Gregory, Caspar René*®

Haber, Fritz

Haller, Johannes®

Harden, Maximilian®®

Quellen

12 Briefe, 14 Postkarten (1895-1912):
Universitdtsbibliothek, Uppsala

1 Postkarte (1900): Deutsches
Archdologisches Institut, Berlin

2 Briefe in Abschriften (1912):
Max-Plandk-Gesellschaft, Miinchen
77 Briefe, 104 Postkarten, 2 Zettel
(18751887 u. 0. D.): Staatsbibliothek
Preufl. Kulturbesitz, Berlin

1 Brief, 2 Postkarten (1906-1921):
Universitdtsbibliothek, Leipzig

1 Brief in Abschrift (1920): Max-
Plands-Gesellschaft, Miinchen

1 Brief (1919): Max-Planck-Gesell-
schaft, Miinchen

1 Karte (1905): Universitits-
bibliothek, Greifswald

2 Briefe, 1 Karte (1896-1906):
Universititsbibliothek, Greifswald

1 Brief, 1 Postkarte (1908):
Universititsbibliothek, Leipzig

2 Briefe in Abschriften (1920):
Max-Planck-Gesellschaft, Miinchen

1 Postkarte (1903): Bundesarchiv,
Koblenz

1 Brief in Fotokopie (1894): Bundes-
archiv, Koblenz

46 (1867-1914), Dr. theol., schwed. Theologe.
47 (1854-1907), Archiologe, Prof. in Berlin (1884) und Miinchen (1894).

48 (1843-1935), Dr. phil., Geheimer Kommerzienrat, Mitglied der Kaiser-Wil-
helm-Gesellschaft.

49 (1844-1906), Theologe und Bibliothekar, Mitglied der Kirchenviterkommis-
sion. — Schreiben vom 15. 10. 1903, 6. 8. und 11. 8. 1905 verdffentlicht bei (R. Fick:)
Steffenhagen und Harnadk. Géttingen 1940 (Hainbergschriften 8), 37-39.41 (an-
scheinend nicht erhalten).

80 (1875-1925), ev. Theologe, Prof. fiir systematische Theologie in Dorpat (1907),
Greifswald (1919), Leipzig (1922).

51 (geb. 1891), a. 0. Prof. Berlin, Gf. Mitglied des Verwaltungsausschusses, 1920—
1937 Generalsekretir und -direktor der Kaiser-Wilhelm-Gesellschaft.

52 (1855-1932), Prof. d. Botanik.

3 (1870-1939), Prof. f. praktische Theologie in Greifswald (1912).

54 (1835-1906), ev. Theologe, Prof. in Basel (1870), Bonn (1873), Propst, Hono-
rar-Prof. in Berlin (1876).

5 (1846-1917), Theologieprofessor in Leipzig (1889).

5 (1868-1934), Prof. der Chemie in Berlin.

57 (1865-1947), Prof. f. mittelalterliche Geschichte (Tiibingen).

% (1861-1927), urspriinglich: Felix Ernst Witkowski, Schriftsteller.
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Harnack, Arvid von®

Harnack, Axel von®

Heikel, Ivar ®

Hirschfeld, Otto®

His, Wilbelm ®

Jager, Paul ®

Jiilicher, Adolf
Kaiser-Wilbelm-Gesellschaf?,
Mitglieder der

Kaiser-Wilbelm-Gesellschafl,

Senat der
Kattenbusch,Ferdinand %

Kebr, Paul Fridolin®

Kekulé von Stradonitz, Reinbard ®®

291

1 Brief (1922): Staatsbibliothek
Preufischer Kulturbesitz, Berlin

44 Briefe, 6 Briefkarten, 89 Post-
karten (1899-1930): Frau Hedwig v.
Harnadk, Tiibingen

1 Brief, 1 Briefkonzept (1909):
Staatsbibliothek Preuflischer Kultur-
besitz, Berlin

2 Postkarten (1891): Staatsbibliothek
Preuflischer Kulturbesitz, Berlin

1 Postkarte (1908): Offentliche
Bibliothek der Universitit, Basel

1 Postkarte (1892): Badische Landes-
bibliothek, Karlsruhe

35 Briefe, 37 Postkarten, 2 Zettel,
(1881-1929): Universitatsbibliothel,
Marburg

1 Briefentwurf, 1 Brief in Abschrift
(1918 °® und o0.D. [1920?]): Max-
Plands-Gesellschaft, Miinchen

1 Brief in Abschrift (1925): Staats-
bibliothek Preufischer Kulturbesitz,
Berlin

1 Brief (1888): Justus-Liebig-Univer-
sitdt, Universititsarchiv, Gieflen

32 Briefe, 2 Briefkarten, 15 Post-
karten (1903-1929): Zentrales Staats-
archiv, Hist. Abt. IT, Merseburg

1 Postkarte (1898): Deutsches
Archiologisches Institut, Berlin

5;1;; (1901-1942), Oberregierungsrat, Widerstandskidmpfer, Sohn Adolf von Har-
nacks.

8 (1895-1974), Bibliotheksdirektor in Tiibingen, Sohn Adolf von Harnacks.

81 (1861-1952), finnischer Altphilologe. — Auflerdem 2 lingere Notizen Harnacks
zu Briefen Heikels (1898 u. 1903): Akademie der Wissenschaften der DDR (An-
gaben verdanke ich F. Winkelmann).

62 (1843-1922), klass. Philologe, Prof. in Berlin (1885), Mitglied der Kirchen-
viterkommission.

83 (1863-1934), Prof. der Medizin.

84 (1869-1963), Pfarrer und theologischer Schriftsteller.

65 (1857-1938), Neutestamentler, Prof. in Marburg (1888-1923), Mirtglied der
Kirchenviterkommission.

68 Versffentlicht in: 50 Jahre Kaiser-Wilhelm-Gesellschaft und Max-Planck-Gesell-
schaft zur Férderung der Wissenschaften 1911-1961. Beitrige und Dokumente. Got-
tingen 1961, 162 f.

67 (1851-1939), Prof. f. systematische Theologie in Gieflen, Géttingen und Halle.

8 (1860-1944), Historiker, Prof. in Marburg und Géotringen.

% (1839-1911), Prof. f. klass. Archiologie in Bonn und Berlin.

10*
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Kirchenviterkommission, 1 Brief (1909):™ Deutsche Staats-

Mitglieder der bibliothek, Berlin

Kirchhoff, Arthur™ 1 Brief (1918): Deutsche Staats-
bibliothek, Berlin

Kirchner, Martin™ 2 Briefe (1912): Staatsbibliothek
Preufl. Kulturbesitz, Berlin

Klein, Felix™ 1 Brief (1909): Niedersichsische
Staats- und Universititsbibliothek,
Gottingen

Knittermeyer, Hinrich™ 1 Postkarte (1912): Staatsbibliothek,
Bremen

Konigliche Bibliothek, Berlin 1 Brief (1901): Staatsbibliothek
Preufl. Kulturbesitz, Berlin

Koester, Pastor™ 1 Postkarte (1901): Universitits-
bibliothek, Marburg

Kolde, Theodor™ 1 Brief, 4 Postkarten (1882-1886):

Universititsbibliothek, Erlangen
Kommitée ,Feinde Deutschlands 1 Brief (1916): Deutsche Staats-

und seiner Verbiindeten® bibliothek, Berlin

Krenkel, Max™ 1 Brief (1894): Sdchs. Landes-
bibliothek, Dresden

Kriiger, Gustav ™ 47 Briefe, 3 Briefkarten, 99 Post-

karten, 2 Zettel (1884-1930):
Deutsche Staatsbibliothek, Berlin;
1 Brief in Abschrift (1915): Justus-
Liebig-Universitdt, Universitats-
archiv, Gieflen 7®

Krumbacher, Karl™ 2 Briefe, 1 Karte (1892, 1907 u.
0.D.): Bayerische Staatsbibliothek,
Miinchen

7 Wird veréffentlicht von F. Winkelmann in einem demnichst in Eirene erschei-
nenden Aufsatz: Ivar August Heikels Korrespondenz mit Hermann Diels, Adolf
Harnadk und Ulrich von Wilamowitz-Moellendorff.

71 (Daten unbekannt).

™ (1854-1925), Prof., Geh. Ob.-Med.-Rat, Vortr. Rat i. Ministerium f. geistl.
Unterrichts- u. Med.-Angel., Prof. in Kénigsberg (1916).

7 (1849-1925), Mathematiker, Prof. in Géttingen.

7 (1891-1958), Philosoph.

75 Pfarrer in Hamburg.

76 (1850-1913), Kirchenhistoriker, Prof. in Erlangen (1881).

77 (1839-1901), Privatgelehrter in Dresden.

8 (1862-1940), Kirchenhistoriker, Prof. in Gieflen.

8% Brief vom 20. 10. 1915 vertffentlicht bei: A. F. Verbeule, Wilhelm Bousset,
Amsterdam 1973, 53 f.

7 (1856-1909), Byzantinist, Prof. in Miinchen.
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Krupp von Boblen und Halbach, 2 Briefe in Abschriften (1920 und

Gustav® 1927): Max-Planck-Gesellschaft,
Miinchen

Laubmann, Georg von ™ 1 Visitenkarte mit Mitteilungen
(1897): Bayerische Staatsbibliothek,
Miinchen

Lewald, Theodor won®®
s. (Minister) Reichsminister des

Innern

Lietzmann, Hans % 18 Briefe, 65 Postkarten, 1 Zahl-
kartenabschnitt mit Mitteilungen
(1897-1928): Institut fiir Neutesta-
mentliche Textforschung, Miinster

Lohmeyer, Ernst ® 3 Postkarten (1921-1928): Geheimes
Staatsarchiv Preufl. Kulturbesitz,
Berlin

Loofs, Friedrich ® 16 Briefe, 20 Karten (1881-1916

u. 0. D.): Universitits- und Landes-
bibliothek Sachsen-Anhalt, Halle

Luschan, Felix von® 3 Briefe, 2 Postkarten, 1 Visiten-
karte (1912-1918): Staatsbibliothek
Preufl. Kulturbesitz, Berlin

Martin, Marie® 1 Brief (1902): Universitits-
bibliothek, Marburg

Matthias, Adolf®® 2 Briefe (1901): Staatsbibliothek
Preuf8. Kulturbesitz, Berlin

Meinecke, Friedrich®® 1 Brief (1922): Geheimes Staatsarchiv

Preufll. Kulturbesitz, Berlin

8 (1870-1950), Dr. jur., Diplomat, 1906-1943 fiihrte er die Fried. Krupp AG.
chal (1843-1909), klass. Philologe, Direktor der Bayerischen Staatsbibliothek, Miin-

en.

82 (1860-1947), Staatssekretir im Reichsministerium des Innern.

8 (1875-1942), Neutestamentler und Kirchenhistoriker, Mitglied der Kirchen-
viterkommission. — Teile des Briefwechsels verdffentlicht in: Kurt Aland, Aus der
Bliitezeit der Kirchenhistorie in Berlin. Die Korrespondenz Adolf von Harnacks
und Karl Holls mit Hans Lietzmann: Saeculum 21, 1970, 235-263.

84 (1890-1946), Neutestamentler, Prof. in Greifswald.

8 (1858-1928), Kirchenhistoriker, Prof. in Leipzig (1882) und Halle (1887),
Mitglied der Kirchenviterkommission. — Ernst Barnikol: Theologisches und Kirch-
liches aus dem Briefwechsel Loofs-Harnads (ThLZ 85, 1960, 217-22) bietet nur
bereits bei A. v. Zahn-Harnack Verdffentlichtes.

8 (1854-1924), Anthropologe und Vélkerkundler, Prof. in Berlin, Direktor des
Kgl. Museums f. Vilkerkunde in Berlin.

87 (1856-1926), Oberlehrerin in Berlin.

88 (1847-1917), Pidagoge, 1900-1910 Vortragender Rat im Preufi. Kultusmini-
sterium.

8 (1862-1954), Historiker, Prof. in Strafburg (1901), Freiburg i. Br. (1906),
Berlin (1914).
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Minister, Preuflischer d. Finanzen;
Preufl. Minister f. Wissenschaft,

Kunst u. Volksbildung;
Reichsminister d. Finanzen;
Reichsminister d. Innern
Minister, Preufl. d. Finanzen

Minister, Preuflischer fiir
Wissenschaft u. Volksbildung
(Minister) Reichsminister

des Innern

Mommsen, Theodor 2

Miiller, Nicolaus®

Naumann, Friedrich ®
Néldeke, Theodor®
Osterreichischen Akademie
der Wissenschaflen,
Prisident der

Oetker, August *

Otto, Rudolf*

Qwerbeck, Franz®

Quellen

1 Briefentwurf (1923): Max-Plandk-
Gesellschaft, Miinchen

1 Brief in Abschrift (1920):* Max-
Planck-Gesellschaft, Miinchen

4 Briefe in Abschriften (1921-1927):
Max-Planck-Gesellschaft, Miinchen;

1 Brief in Abschrift (1919): Staats-
bibliothek Preufl. Kulturbesitz, Berlin
1 Entwurf, 3 Briefe in Abschriften
(1921-1929): Max-Planck-Gesell-
schaft, Miinchen

93 Briefe, 17 Briefkarten, 41 Post-
karten, 5 Visitenkarten (1888-1903
u. 0. D.): Deutsche Staatsbibliothek,
Berlin

2 Briefe, 1 Briefkarte, 10 Postkarten
(1886-1912 u. 0. D.): Staatsbibliothek
Preufl. Kulturbesitz, Berlin

2 Briefe, 4 Postkarten (1896-1911):
Deutsches Zentralarchiv, Potsdam

2 Briefe (1925 u. 1929): Universitits-
bibliothek, Tiibingen

1 Brief (1923): Universititsbibliothek,
Heidelberg

1 Brief (1917): Max-Planck-Gesell-
schaft, Miinchen

1 Postkarte (1929): Universitits-
bibliothek, Marburg

43 Briefe, 1 Briefkarte, 16 Post-
karten (1874-1894): Offentliche
Bibliothek d. Universitit, Basel *°

% Teilweise veroffentlicht in: 50 Jahre Kaiser-Wilhelm-Gesellschaft (s. Anm. 66)

170-172.

% Auszug aus einem Brief Harnacks vom 29. 1. 1926 (an den Staatssekretir von
Lewald), ver6ffentlicht in: 50 Jahre Kaiser-Wilhelm-Gesellschaft (s. Anm. 66) 180.

%2 (1817-1903), Historiker und Jurist, Prof. in Leipzig (1848), Zirich (1852),
Breslau (1854), Berlin (1858); Mitglied der Kirchenviterkommission.

93 (1857-1912), Christl. Archiologe und Kirchenhistoriker.

4 (1860-1919), ev. Theologe u. Politiker.

9 (1836-1930), Orientalist. % (1862-1918), Fabrikbesitzer.

9 (1869-1937), systematischer Theologe, Prof. in Gottingen (1897), Breslau
(1914), Marburg (1917).

9 (1837-1905), ev. Theologe, Prof. in Basel (1870).
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Perlbach, Max 2 Briefe, 1 Zettel (1909, 1911 u.
0.D.): Deutsche Akademie d.
Wissenschaften, Berlin

Petersen, Julins '™ 2 Briefe, 1 Briefkarte, 1 Visitenkarte

(1923-1928 u. 0.D.): Schiller-
National-Museum, Marbach

Peterson, Erik'® 3 Briefe (1928) 1"

Petzet, Erich " 1 Schreiben (0. D.): Bayerische Staats-
bibliothek, Miinchen

Pichler, Adolf von '™ 15 Briefe (1897-1900 u. 0.D.):
Goethe- u. Schillerarchiv, Weimar

Podlech, Hermann 1% 1 Karte (1890): Bayerische Staats-
bibliothek, Miinchen

Prandtl, Ludwig 1 Brief (1925): Max-Planck-Gesell-
schaft, Miinchen

Rade, Martin'™ 108 Briefe, 7 Briefkarten, 192 Post-

karten, 8 Zettel (1879-1930): Uni-
versititsbibliothek, Marburg; 6 Briefe,
1 Briefkarte, 13 Postkarten (1888-
1925): Deutsche Staatsbibliothek,
Berlin; 1 Brief (1900): Universitits-
u. Landesbibliothek, Halle

Reichstagsabgeordnete 1 Brief(entwurf) (1927): Max-Planck-

Gesellschaft, Miinchen
Reichstagsabgeordnete 1 Briefdurchschlag (1929): Max-
(Herm. Fischer, Karl Cremer, Plands-Gesellschaft, Miinchen

Ludw. Perlitius, Prilat Leicht,
Paul Hertz)

9 Tphaltsangaben und Ausziige bei: Ernst Staehelin, Overbedkiana, Ubersicht
itber den Franz-Overbeck-Nachlaf der Universititsbibliothek Basel. I: Die Kor-
respondenz Franz Overbecks. Basel 1962, Teil III Nr.92, 96, 124, 131, 145, 149,
152, 158, 162, 173, 174, 181, 186, 206.

100 (1848-1921), Historiker und Bibliothekar in Berlin und Halle.

101 (1878-1941), Prof. d. dt. Literatur und Theaterwissenschaft in Berlin.

102 (1890-1960), Prof. fiir Neues Testament und Alte Kirchengeschichte in Bonn
(1924), nach Konversion zum Katholizismus (1930) Prof. fiir Christl. Archiologie
in Rom (1934). — Die Briefe sind ver&ffentlicht bei E. Peterson: Theologische Trak-
tate, Miinchen 1951, 293 ff.

102% Weder im Nachla Peterson (Universitd degli studi di Torino) noch im
Harnack-Nachlaf enthalten.

108 (1870-1928), Literarhistoriker, Bibliothekar in Miinchen.

104 (1819-1900), Schriftsteller, Prof. fiir Mineralogie und Geologie in Innsbruck
(1867).

105 Justizrat.

106 (1875-1953), Physiker.

107 (1857-1940), ev. Theologe, Prof. fiir systematische Theologie in Marburg
(1900), Schriftleiter der ,,Christlichen Welt“. — Die Briefe Harnadss sind teilweise
versftentlicht bei Joh. Rathje, Die Welt des Freien Protestantismus, Stuttgart 1952.



296 Quellen

Reichswirtschaflsamt 1 Brief(abschrift) (1918):1% Max-
Pland:-Gesellschaft, Miinchen

Richter, Werner® 2 Brief(abschriften) (1927-1929):
Mazx-Planck-Gesellschaft, Miinchen

Ritschl, Albrecht '\° 96 Briefe, 26 Postkarten (1875-1889):
Deutsche Staatsbibliothek, Berlin

Rodenberg, Julius!t 1 Postkarte (1892): Goethe- und
Schillerarchiv, Weimar

Roethe, Gustav ' 1 Brief (1923): Prof. Dr. Ulrich
Pretzel, Hamburg

Rohrbach, Paul ' 2 Briefe (1914 u. 1928): Dr. Justus
Rohrbach, Murnau-Westried

Rolffs, Ernst 114 2 Briefe, 36 Postkarten, 1 Visiten-

karte mit Mitteilungen (1890-1930):
Nachlaff Axel von Harnack bei Frau
Hedwig von Harnack, Tiibingen

Riicker, Adolf 1% 1 Postkarte (1928): Universitits-
bibliothek, Miinster

Schlatter, Adolf11® 7 Briefe, 1 Briefkarte, 9 Postkarten
(1893-1901): Prilat Dr. Theodor
Schlatter, Ludwigsburg

Schmidt, Erich '\ 1 Brief (1895): Schiller-National-
Museum, Marbach

Schmidt-Ott, Friedrich 118 65 Briefe, 18 Briefe in Abschriften

(davon 15 auch im Original vorhan-
den), 11 Briefkarten, 14 Postkarten,
3 Visitenkarten (1906-1930 u. 0.D.):
Geheimes Staatsarchiv Preufl. Kultur-
besitz, Berlin; 14 Briefe, 5 Abschriften

108 Veroffentlicht in: 50 Jahre Kaiser-Wilhelm-Gesellschaft (s. Anm. 66) 163-165.

109 (1887-1960), Germanist und Kulturpolitiker, Ministerialdirektor (Vertreter
des Preuff. Ministeriums fiir Wissenschaft, Kunst und Volksbildung in der Verwal-
tung der Kaiser-Wilhelm-Gesellschaft).

110 (1822-1889), ev. Theologe, Prof. in Bonn (1852) und Gottingen (1864).

u1 (1831-1914), Schriftsteller.

112 (1859-1926), Germanist, Prof. in Berlin.

U3 (1869-1956), Lic. theol., Dozent, Generalsekretir des ev.-soz. Kongresses.

114 (1867-1947), Pfarrer und Superintendent in Osnabriidk.

15 (1880-1948), Orientalist.

116 (1852-1938), ev. Theologe, Prof. fiir Neues Testament in Greifswald (1888),
Berlin (1893), Tiibingen (1898).

117 (1853-1913), Literarhistoriker, Prof. in Straflburg (1877), Wien (1880),
Direktor des Goethe-Archivs in Weimar (1885), Prof. in Berlin (1887).

118 (1860-1956), preufl. Minister der geistl. und Unterrichtsangelegenheiten,
Griinder und Prisident der Notgemeinschaft der dt. Wissenschaft. — Vertffentlicht:
zwei Briefe vom 18.8. und 14.11.1909 in: 50 Jahre Kaiser-Wilhelm-Gesellschaft
(s.Anm. 66) 55.110 (in Ausziigen). Schreiben vom 8.5.1921 ist abgedruckt in: Fried-
rich Schmidt-Ott: Erlebtes und Erstrebtes, Wiesbaden 1952, 134.
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Schneemelcher, Wilhelm '*®

Schnorr von Carolsfeld, Hans '
Schulz, Erich

s. Stadtbibliothek Dortmund
Schuster, Julins'®

Schwartz, Eduard 1

Seeberg, Evich'*
Seeberg, Reinhold ***

Siebeck, Paunl
(Verlag J. C. B. Mohr)

Siegmund-Schultze, Friedrich %

Soderblom, Nathan1*®

Séderblom, Frau Nathan

von Briefen (davon 3 auch im Ori-
ginal vorh.), 4 Briefkarten, 11 Post-
karten (1915-1928): Zentr. Staats-
archiv, Hist. Abt. IT, Merseburg

3 Briefe, 4 Postkarten, 1 Entwurf
(1907-1917 u. 0. D.): Profi . P
W. Schneemelcher, Bad Honnef

1 Brief (1916): Bayerische Staats-
bibliothek, Miinchen

1 Brief, 1 Postkarte (1922 u. 1929):
Staatsbibliothek Preufl. Kultur-
besitz, Berlin

7 Briefe, 16 Postkarten (1896-1926
u. 0. D.): Bayerische Staatsbibliothek,
Miinchen

2 Briefe, 1 Postkarte (1923-1929):
Bundesarchiv, Koblenz

12 Briefe, 18 Postkarten (1892-1927):
Bundesarchiv, Koblenz

65 Briefe, 73 Postkarten, 2 Visiten-
karten, 2 Telegramme, 15 Zettel
(1891-1930): Verlag J. C. B. Mohr,
Tiibingen

1 Brief, 1 Postkarte (1911-1912):
Okumenisches Archiv, Soest

7 Briefe, 5 Briefkarten, 6 Postkarten,
1 Telegramm (1909-1928): Univer-
sitatshibliothek, Uppsala

1 Brief, 1 Visitenkarte (1923-1926):
Universititsbibliothek, Uppsala

119 (1872-1928), D., Pfarrer, 1902-1922 Generalsekretir des Evangelisch-Sozia-

len Kongresses.

120 (1862-1933), Bibliothekar, Generaldirektor der Bayerischen Staatsbibliothek

in Miinchen.

121 (1886-1949), Naturwissenschaftler, Bibliothekar.

122 (1858-1940), klass. Philologe, Prof. in Rostock (1888), Giefen (1893), Strafl-
burg (1897), Gottingen (1902), Freiburg (1909), Straflburg (1914), Miinchen (1919),
Mitglied der Kirchenviterkommission.

125 (1888-1945), ev. Theologe, Prof. in Kénigsberg (1920), Breslau (1924), Halle
(1926), Berlin (1927).

124 (1859-1935), ev. Theologe, Prof. der systematischen Theologie in Dorpat
(1885), Erlangen (1889), Berlin (1898).

125 (1885-1969), ev. Theologe, Sozialpddagoge und Okumeniker.

126 (1866-1931), schwedischer Theologe und Religionshistoriker.
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Solf, Wilhelm 1
Spiecker, Friedrich Albert

Stadtbibliothek Dortmund 1*

Stablin, Otto '

Steinmeyer, Elias von '™
Stern, Adolf1®®

Thieme, Karl 1%
Thiersch-Delbriick, Lina
s. Delbriick, Lina
Thiersch, August **
Thierseh, Justus

Thomsen, Peter 3¢

Traub, Gottfried ¥

Treitschke, Heinrich von

Trendelenburg, Ernst'»

Quellen

1 Brief (1919): Bundesarchiv, Koblenz
1 Brief, 1 Briefkarte (1910):
Okumenisches Archiv, Soest

1 Postkarte (1921): Stadt- und
Landesbibliothek, Dortmund

15 Briefe, 1 Briefkarte, 2 Visiten-
karten, 54 Postkarten (1891-1929):
Universititsbibliothek, Erlangen

1 Brief (1900): Universititsbibliothek,
Erlangen

3 Briefe (1885-1886): Sichsische
Landesbibliothek, Dresden

1 Postkarte (1895): Offentliche
Bibliothek der Universitit, Basel

2 Briefe (1896 u. 1897): Bayerische
Staatsbibliothek, Miinchen

1 Brief (1880): Staatsbibliothek
Preufl. Kulturbesitz, Berlin

2 Karten (1907-1908): Sichsische
Landesbibliothek, Dresden

8 Briefe, 4 Briefkarten, 8 Post-
karten (1903—1920): Bundesarchiv,
Koblenz

1 Brief (1894): Deutsche Staats-
bibliothek, Berlin

1 Brief(entwurf), 2 Brief(abschriften)
(1919-1920): Max-Planck-Gesell-
schaft, Miinchen

127 (1862-1936), Staatssekretir des Reichskolonialamtes, Botschafter, Vorsitzender
des Verwaltungsrates des Deutschen Auslandsinstituts.

128 (1854-1936), Direktor der Inneren Mission und des Deutschen Zweiges des
Weltbundes fiir Freundschaftsarbeit der Kirchen.

129 Die Anschrift lautet: Stadtbibliothek Dortmund (Dr. Erich Schulz). — Erich
Schulz (1874-1941), Begriinder und erster Direktor der Stadtbibliothek Dortmund.

130 (1868-1949), klass. Philologe.

181 (1848-1922), Germanist.

132 (1835-1907), urspriinglich Adolf Ernst, Dichter und Literarhistoriker.
133 (1862-1932), systematischer Theologe.

134 (1843-1917), Architekt.

135 Mediziner, Harnacks Schwager.

136 (1875-1954), Prof., Philologe, Oberstudiendirektor.
137 (1869-1956), ev. Pfarrer, Mitgl. des Reichstages.
188 (1834-1896), Historiker, Prof. in Freiburg (1863), Kiel (1866), Heidelberg

(1867), Berlin (1874).

139 (1882-1945), Leiter der Kirchenabteilung im Preufl. Kultusministerium,
Staatssekretir im Reichswirtschaftsministerium, Generalsekretir der Kaiser-Wil-

helm-Gesellschaft.
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Trott zu Solz, August von 1

Vabhlen, Jobannes'*

Valentini, Rudolf von'**

Vischer, Eberbard '

» Vorwirts®, Redaktion des
Waldeyer, Wilbelm von %
Weber, Alfred
Weinhold, Karl1*®

Weifs, Bernhard **?

Wellbansen, Julius'*®

Wernle, Panl1*®

Wettstein, Richard von '™

1 Brief (1910): Max-Planck-Gesell-
schaft, Miinchen

13 Briefe, 1 Briefkarte, 9 Postkarten,
1 Visitenkarte (1892-1910 u.

0.D.): Deutsche Staatsbibliothek,
Berlin

8 Briefe (1915-1918): Zentrales
Staatsarchiv, Hist. Abt. IT, Merseburg;
2 Briefe in Abschriften (1922): Bundes-
archiv, Koblenz

3 Briefe, 1 Briefkarte, 40 Postkarten
(1886-1928 u. 0.D.): Offentliche
Bibliothek der Universitit, Basel

2 Briefe (1918): Staatsbibliothek
Preufl. Kulturbesitz, Berlin

1 Brief (1901): Staatsbibliothek
Preufl. Kulturbesitz, Berlin

2 Briefe (1888): Staatsbibliothek
Preuff. Kulturbesitz, Berlin

1 Brief, 1 Postkarte (1893): Deutsche
Akademie der Wissenschaften, Berlin

1 Brief (1896): Zentrales Staatsarchiv,
Hist. Abt. 11, Merseburg

1 Postkarte (1894): Niedersichsische
Staats- und Universititsbibliothek,
Gottingen

33 Postkarten (1899-1929): Offent-
liche Bibliothek der Universitit, Basel
1 Brief (1923): Universitdtsbibliothek,
Heidelberg

140 (1855-1938), preufl. Staatsmann, 1909-1917 Kultusminister.
141 (1830-1911), klass. Philologe, Prof. in Breslau (1856), Freiburg (1858), Wien

(1858), Berlin (1874).

142 (1855-1925), Chef des Geheimen Zivilkabinetts.

143 (1865-1946), ev. Theologe, Prof. in Basel.

144 (1836-1921), Anatom, Prof. in Breslau, Straflburg (1872), Berlin (1883).

145 (1835-1914), Prof. d. Philosophie in Strafiburg.

146 (1823-1901), Germanist, Prof. in Breslau (1849), Krakau (1850), Graz (1851),
Kiel (1861), Breslau (1876), Berlin (1889).

147 (1827-1918), Neutestamentler, Prof. in Kénigsberg (1852), Kiel (1863), Ber-

lin (1908).

148 (1844-1918), ev. Theologe und Orientalist, Prof. in Greifswald (1872), Halle
(1882), Marburg (1885), Gottingen (1892).

149 (1872-1939), Neutestamentler und Kirchenhistoriker, Prof. in Basel.

150 (1863-1931), Botaniker, Prof. in Wien.



300 Quellen

Wiegand, Theodor ' 1 Postkarte (1911): Deutsches
Archiolog. Institut, Berlin

Wiegand, Willy 13 1 Brief, 1 Briefkarte (1925-1928):
Schiller-National-Museum, Marbach

Wiener, Otto % 1 Postkarte (1921): Universitits-
bibliothek, Leipzig

Wilamowitz-Moellendorff, 34 Briefe, 10 Postkarten (1892-1922

Ulrich von 1% u. 0.D.): Akademie der Wissen-

schaften, Gottingen; 1 Brief (1897):
Niedersichsische Staats- u. UB,
Géottingen %

Wilhelm II. 2 Briefe (1911 '%-1913): Max-
Planck-Gesellschaft, Miinchen; 1 Brief
(1914): Zentrales Staatsarchiv, Hist.
Abt. I, Merseburg

Zabn, Theodor ' 11 Briefe, 4 Karten (1873-1928):15™
Landeskirchl. Archiv, Niirnberg;
5 Briefe, 3 Postkarten (1873-1929): 15
Universitdtsbibliothek, Erlangen

Zarncke, Edunard 15 1 Brief (1892): Universititsbibliothelk,
Leipzig

Zarncke, Friedrich ™ 7 Briefe (1875-1882): Universitits-
bibliothek, Leipzig

Zurbellen-Pfleiderer, Else 1% 13 Briefe, 18 Postkarten (1902-1928):

Deutsche Staatsbibliothek, Berlin
An unbekannte Empfinger gerichtete Schreiben:
3 Briefe (1876-1901): Universititsbibliothek, Leipzig
1 Zettel (1895): Staatsbibliothek Preuf8. Kulturbesitz, Berlin

181 (1864-1936), Direktor der Antikensammlungen der Kénigl. bzw. Staatl. Mu-
seen Berlin, Generalsekretir des Deutschen Archiologischen Instituts, Berlin.

152 (1884-1961), Buchdrucker, Typograph, Verleger.

158 (1862-1927), Physiker, Prof. in Leipzig.

154 (1848-1931), klass. Philologe, Prof. in Greifswald (1876), Géttingen (1883),
Berlin (1897).

158 Veriffentlicht von J. Dummer: Ulrich von Wilamowitz-Moellendorff und die
Kirchenviterkommission der Berliner Akademie (Studia Byzantina. Folge II. Ber-
lin 1973, 351-387) 361 f.

156 Schreiben Harnacks vom 20.11. 1911, verdffentlicht in: 50 Jahre Kaiser-Wil-
helm-Gesellschaft (s. Anm. 66), 141-145.

157 (1838-1933), ev. Theologe, Prof. in Gottingen, Kiel, Erlangen, Leipzig.

157% Grofltenteils veroffentlicht von F. W. Kantzenbach, Adolf Harnack und
Theodor Zahn: ZKG 83, 1972, 226-244.
187° Vergffentlicht von Fr. Hauck, Briefe Adolf von Harnadss an Theodor Zahn:
ThLZ 1952, 497-502.

188 (1857-1936), Bibliothekar in Leipzig.

189 (1825-1891), Germanist, Prof. in Leipzig.

160 (geb. 1877), Schriftstellerin und Ubersetzerin.
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1 Brief (1919): Max-Planck-Gesellschaft, Miinchen

1 Notiz auf einem Brief (1921): Schiller-National-Museum, Marbach
1 Brief (1921):'% Bayerische Staatsbibliothek, Miinchen

1 Brief (1925):'®* Stadt- und Landesbibliothek, Dortmund

161 Moglicher Adressat: Dehne (?).

162 An einen Redakteur gerichtet. Verdffentlicht bei: Harro Heim, Briefe deut-
scher Bibliothekare. Eine Auswahl aus den Jahren 1822-1931 (In: Bibliothek und
Buch in Geschichte und Gegenwart. Festgabe fiir Friedrich-Adolf Schmidt-Kiinse-
miiller zum 65. Geburtstag am 30. 12. 1975. Miinchen 1976) 103 (Faksimile 108).
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Danaiden und Dirken
Zu 1Cl 6,2

Von Hanns Christof Brennecke

Seit jeher hat es der Forschung grofle Schwierigkeiten gemacht, dafl in
1Cl 6,2 die christlichen Mirtyrerinnen ,Danaiden und Dirken® genannt
werden. Nichts vermag mehr die Ratlosigkeit zu zeigen als die Vielzahl
der bisher vorgeschlagenen Losungsversuche, von denen keiner so recht zu
iiberzeugen vermag. Diesen Interpretationen soll hier keine neue zugesellt
werden, sondern nur auf einige m. W. bisher vernachlissigte Aspekte die
Aufmerksamkeit gelenkt werden.

1. Bis 1875 war der 1Cl nur nach dem Codex Alexandrinus (A) bekannt.
Da A auch sonst nicht fehlerfrei® ist, reizte der schwer verstindliche Satz
6,2 zur damals gern und schnell angewandten Konjektur. Ch. Wordsworth ®
schlug 1844 vor, statt AavatSeq xal Atpxar lieber Neawideg moudtoxor zu lesen,
da es in Majuskelschrift nur relativ geringfiigiger Verinderungen zu dieser
im ersten Moment sehr einleuchtenden Konjektur bedurfte. Viele Forscher
folgten dieser scheinbar auf sehr elegante Weise alle Probleme I&senden
Verbesserung voller Freude oder schlugen andere vor.® Als seit 1875 aber
nach und nach noch fiinf weitere Textzeugen auftauchten,* die alle die von
A bezeugte Lesart Aavatdes xal Afpxan boten,® nahm Lightfoot in der 2. Auf-

1 Vgl. A. v. Harnack, Einfithrung in die alte Kirchengeschichte. Das Schreiben
der rémischen Kirche an die korinthische (1. Clemensbrief) Leipzig 1929, 9 und
A. Dain, Notes sur le texte grec de ’épitre de Saint Clément de Rome: RechScRel
39, 1951/52, 355-361.

% In seiner Theocrit-Edition, Cambridge 1844 (zu Theoc. 26, 1).

3 So Bunsen, Lipsius, Lightfoot in seiner 1. Auflage von 1869 u.v.a. Vgl. dazu
Lightfoot 1/2 (2. Auflage) 33 f., wo er noch andere Konjekturen und ihre Ver-
fechter aufzihle.

4 Eine zweite griechische HS (H), eine syrische (S), eine lateinische, die vielleicht
auf eine Vorlage des 2. Jahrhunderts zuriickgeht (L) und zwei koptische (K 1, K 2).
Zur Beurteilung der HSS vgl. Dain, a.a.0.; A. Jaubert, Clément de Rome, Epitre
aux Corintiens (SC. 167) Paris 1971, 91 ff.; Die Apostolischen Viter, ed. Funk —
Bihlmeyer — Schneemelcher, Tiibingen 1956, XXIV-XXVIIL

3 Der Ubersetzer von K 1 hat offensichtlich die Schwierigkeiten des Textes emp-
funden. Seine Ubersetzung stellc eine Erleichterung des unverstindlichen Textes
dar. Er tibersetzt (deutsch nach C. Schmidt): ,verfolgt in die Gegenden der Danai-
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lage seiner ,Apostolic Fathers® 1890 die von Tischendorff zurecht als
yliberrima® charakterisierte Konjektur von Wordsworth zuriick. Er lief
allerdings die Moglichkeit offen, dafl schon beim Archetyp eine Verschrei-
bung vorlag. In der Tat wire die von Wordsworth vorgeschlagene Konjek-
tur so schon und problemlos, dafl eine Verschreibung in den uns vorliegen-
den Text kaum vorstellbar ist. Die eindeutige Uberlieferung legt nahe, dem
tradierten Text hier den Vorrang zu geben. Noch 1951 versuchte Dain® die
alte Konjektur wieder zu verteidigen, fand aber kaum Zustimmung. Die
zahlreichen seit Ende des 19. Jahrhunderts erschienenen kritischen Editionen
des 1Cl haben dann auch den einwandfrei bezeugten Text beibehalten.
Fischer” und Jaubert® haben die Konjektur sogar aus dem textkritischen
Apparat verbannt.

2. Einer Kommentierung dieser problematischen Stelle kann nun niche
mehr einfach durch eine alle Probleme beseitigende Konjektur ausgewichen
werden. Relativ einleuchtend ist noch die Bezeichnung der Mirtyrerinnen
als Dirken. Dirke wurde bekanntlich wegen ihrer Grausamkeiten gegen-
iiber der hilflosen Antiope von deren SShnen zur Strafe einem wilden Stier
auf die Horner gebunden und so grausam zu Tode gebracht.® Der Mythos
sicht aber, und das ist zu beachten, diese Strafe durchaus als gerecht an. In
der #ufleren Form #hnliche Hinrichtungsarten sind uns bei den Christenver-
folgungen des ersten Jahrhunderts auch anderwirtig bezeugt.! Von daher
ist es auch nicht unbedingt notwendig, an mythische Spiele zu denken, bei
denen Christinnen zur Belustigung des Volkes in den Arenen die Rolle der
Dirke spielen mufiten. Allerdings sind derartig blutriinstige mythische Spiele
durchaus bezeugt.! Anscheinend rechtfertigte fiir den Verfasser schon die
Parallelitit der Hinrichtungsarten die Bezeichnung der christlichen Mirtyre-
rinnen als Dirken. Die Assoziation betrifft also nur einen Punkt des Mythos.

Dagegen lifdt der ganz anders geartete Mythos der Danaostochter es zu-
mindest fragwiirdig erscheinen, in der Benennung der Mirtyrerinnen als
Danaiden einen Ausdruck fiir das Leiden christlicher Frauen in den Verfol-
gungen zu sehen.® Lightfoot’s resignierender Satz: ,But all attempts to

den und Dirken®. Vgl. dazu C. Schmidt, Der erste Clemensbrief in altkoptischer
Ubersetzung (TU 32) Leipzig 1908 z. St. Bei K 2 ist die Stelle verstimmelt.

8 2.2:0.

7 Schriften des Urchristentums I, Die Apostolischen Viter, eingeleitet, herausge-
geben, iibertragen und erliutert von J. A. Fischer, Darmstadt 1970°.

8 2.2.0:

® Zum Dirkemythos vgl. v. Ranke-Greves, Griechische Mythologie, I § 76, Rein-
beck bei Hamburg 1976; H. Hunger, Lexikon der griechischen und romischen My-
thologie, Reinbeds bei Hamburg 1976, 42 f.

10 Vor allem Tac. ann. 15, 44.

1 Vgl. R. Knopf, Der erste Clemensbrief (HINT Erginzungsband, Die Apostoli-
schen Viter) Tiibingen 1923, z. St. An derartige mythologische Spiele verbunden
mit grausamen Hinrichtungen denken Lightfoot, Knopf, Fischer, Hermann; in an-
derem Zusammenhang auch Plummer und Ziegler.

12 7um Danaidenmythos vgl. v. Ranke-Greves, 2.2.0. § 60; Hunger, 2.2.0. 96—
98; Waser, PW 4, 2087-91; A. Hermann, RAC 3, 571-75.
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make anything of the legend of the Danaids entirely fail“,*® kennzeichnet
die Situation recht genau. Grundsitzlich hat man bisher in der Bezeichnung
der Frauen als Danaiden und Dirken eine Erklirung fiir die Situation des
Leidens oder Verfolgtwerdens gesehen. Wie wir sahen, ist das bei der Be-
nennung der Mirtyrerinnen als Dirken zur Not einsichtig. Aber folgt daraus
auch zwingend, daf} die Charakterisierung christlicher Miartyrerinnen als Da-
naiden sich auch auf den Aspekt des Leidens beziehen mufi? Die Forschung
hat, soweit ich es iiberblicken kann, bisher diese Folgerung als beinahe selbst-
verstindlich gezogen. Dabei haben sich zwei Grundmuster herausgebildet,
den Mythos der Danaostéchter im Zusammenhang mit den christlichen Mér-
tyrerinnen der neronischen oder domitianischen Verfolgung zu erkldren.**

Eine mehr historisierende Interpretation mdchte die Leiden der Danaiden
parallel zu dem der Dirke als Zirkusspiele dargestellt sehen,'® bei denen
dann die Frauen ermordet wurden. Vielfach und zurecht ist dagegen einge-
wandt worden, dafl die Danaiden im Mythos keine irdische Todesstrafe
erleiden, sondern erst in der Unterwelt den Gattenmord ewig biiflen miis-
sen. Auflerdem ist eine szenische Darstellung ihrer Hadesstrafe, das ewige
Wasserschopfen in ein durchlichertes Fal, kaum vorstellbar.’® Ein irdisches
Leiden, das mit einem grausamen Tode endet, etwa wie bei Dirke, kennt
der Danaidenmythos nicht! Auch der weitere Text von 1Cl 6,2 spricht da-
gegen, dafl die Hadesstrafe der Danaostéchter hier der Bezugspunkt gewesen
sein kann. Denn von den Mirtyrerinnen wird gesagt: éml tév tic wlotews
BéBorov Spdpoy xathvrnoay xat EAaBov vépag yewaioy.l? Welchem Ziele sie im
Martyrium entgegengehen, sagt der Vf. schon einige Verse vorher, wo er
vom Martyrium der Apostelfiirsten Petrus und Paulus spricht. Petrus und
Paulus gelangten durch ihr Martyrium an den Ort der Herrlichkeit, an
den heiligen Ort.”® Mit den Aposteln gelangen aber auch die anderen Mir-
tyrer an den &yiov témov, den wémov tiic 8éEnc. Die Hadesstrafe der Danai-
den kann somit nicht den Ausgangspunkt zur Erklirung der Danaiden von
1Cl 6,2 bieten!

13 The Apostolic Fathers 1/2, London 1890, 32.

14 Die Frage, auf welche konkrete Verfolgung sich 1 Cl hier bezieht, spielt fiir
unsere Fragestellung keine Rolle; vgl. dazu K. Heussi, Die rémische Petrustradition
in kritischer Sicht, Tiibingen 1955, 68-71; K. Beyschlag, Clemens Romanus und
der Friithkatholizismus, Tiibingen 1966, 15, A. 2.

15 S, Anmerkung 11.

16 J. A. Fischer, 2.a.0. 33 A. 49 verkennt vollig das Wesen des Mythos. Die
Strafe der Danaiden bestand ja gerade darin, ewig in der Unterwelt Wasser schép-
fen zu miissen. Eine anschliefende Ermordung im Rahmen szenischer Darstellungen
hidtte den Mythos seiner Pointe beraubt. Seine in Deutschland weit verbreitete
Ubersetzung setzt diese mythischen Spiele voraus, bei denen Frauen als Danaiden
und Dirken ermordet wurden.

17.1.¢1 6,2b.

18 Von Petrus 1 Cl 5,4: »ol olite paptupfoas émopedly el Tov dpethdpevoy Témoy
hl= 8«?%71.;. Von Paulus 1Cl 5,7: ofteg drnihdyn Tob xdopou xal elg tov dytov témoy
émopetith.
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A. Plummer*® ging in seiner Ubersetzung des Textes ebenfalls davon aus,
daf die Christinnen ,as Danaids and Dirces verfolgt und gepeinigt wur-
den.”® Ebenfalls dachte er dabei an einen konkreten Bezug zum Danaiden-
mythos, allerdings zu einer bisher noch nicht in das Blickfeld der Forschung
geriickten Nebenversion. In einigen antiken Uberlieferungen des weit ver-
breiteten Mythos** werden die Danaostdchter, gleich nachdem sie ihre Min-
ner ermordet haben und von dieser Tat entsithnt worden sind, Siegern in
athletischen Wettkimpfen als Frauen gegeben. Daraus schliefit Plummer, dafl
die christlichen Frauen vielleicht bei Wettkimpfen als Preise vergeben wor-
den sind. Dagegen spricht aber vor allem 1Cl 6,2b, wo m. E. véllig eindeutig
der Mirtyrertod der Frauen vorausgesetzt wird (vgl. auch 5,4.7). Sklaverei
liefle sich wohl kaum in der Form als Martyrium interpretieren, wie das
1Cl 6,2 geschicht. Auflerdem sind im Mythos diese Hochzeiten fiir die
Danaostichter eher ein grofles Gliidks. Befleckt durch den Mord an ihren
Minnern wollte sie nimlich niemand mehr heiraten. Durch die Wettkimpfe
verhilft thnen ihr Vater zu Eheminnern und kann so die drohende Schande
der Ehelosigkeit abwenden. Plummer dachte doch wohl etwas zu modern,
als er die Leiden der Danaiden in den Zwangsehen mit den Athleten sah.?
Der Wert seiner kleinen Studie liegt vor allem darin, daff er auf diesen
anderen Zweig des Danaidenmythos hingewiesen hat und einen ersten
Versuch unternahm, sich von der bisherigen Fixierung der Forschung auf die
Hadesstrafen zu lsen.

Nachdem Harnack * noch 1929 seine Ratlosigkeit in dieser Frage bekannt
hatte,” lehnte M. Dibelius* die Interpretation unseres Textes von angeb-
lichen mythischen Kampfspielen her, bei denen Christinnen in direkter An-

19 A, Plummer, ,Danaids and Dirces® in the Epistle of Clement to Corinth:
Expository Times 26, 1915, 560-62.

20 A.a.0. 560: It was by reason of jealousy that women being persecuted, after
having suffered horrible and unholy outrages as Danaids and Dirces.

2t Apollodorus, Bibl. 2, 1, 5 ed. J. G. Frazer, London 1954 (Loeb Classical Lib-
rary) I, 142; Pausanias 3, 12, 2 ed. Jones/Ormerod, London 1960 (Loeb Classical
Library) II, 70-72; Pindar, Pyth. 9, 112 ff. ed. Sandys, London 1961 (Loeb Classi-
cal Library) 282-85; vgl. auch die Angaben bei v. Ranke-Greves, a.a.0. und Hun-
ger, 2.2.0. Im Artikel ,Danaiden® von A. Herrmann, RAC 3, 571-75 wird die-
ser Zweig des Mythos merkwiirdigerweise gar nicht erwihnt.

22 Fine dhnliche Interpretation bietet A. W. Ziegler, Neue Studien zum ersten
Klemensbrief, Miinchen 1958, 74 ff., ohne die Arbeit Plummers zu kennen. Ziegler
sieht die Leiden der Danaostichter in den Bedringungen und der endlich durch die
Aigyptiossthne erzwungenen Heirat. Ahnlich Plummer folgert er daraus, dafl die
Christinnen vielleicht Wettkdmpfern als Preise gegeben wurden oder in mythischen
Spielen von den Aigyptiossthnen zu Tode gequilt wurden. Derartige mythische
Spiele wiirden allerdings den Mythos auf den Kopf stellen, in dem doch immerhin
die Danaiden die Aigyptiossbhne ermorden. Hier gilt die gleiche Kritik wie gegen
Plummer.

2O 107

24 Martin Dibelius, Rom und die Christen im ersten Jahrhundert (SAH 1942)
6-59; abgedrudst in: M. Dibelius, Botschaft und Geschichte II, Tiibingen 1956, 177—
228 und R. Klein (Hrsg.) Das frithe Christentum im rémischen Staat, Darmstadt
1971, 47-105 (ich zitiere nach dieser Ausgabe).

Zischr. f.K.G. 1
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lehnung an den Danaiden- und Dirkenmythos umgebracht wurden, ab. Ge-
gen diese historisierenden Erklirungen des Textes dachte Dibelius eher an
eine literarisch-bildliche Interpretation. Dadurch richtete er den Blick auf
den Gesamtcharakter des Textes und machte auf die athletische Sprache von
Kap. 5 f. aufmerksam. Seine bildliche Interpretation, ,die christlichen Mir-
tyrerinnen wurden nach den mythischen Heldinnen benannt, nicht um die
Art ihrer Bestrafung, sondern die Grofe ihrer Leiden darzustellen: sie sind
wahre Danaiden und Dirken!“,? fithrt aber auch nicht recht weiter, da die
Danaiden, wie oben gesagt, keine irdischen Strafen erleiden und ihre Hades-
strafe keinen Bezug auf das Leiden im Martyrium zulift.

Aus all dem kénnte man schliefen, daff sich die Bezeichnung der christ-
lichen Mirtyrerinnen als Danaiden nicht zwingend von den Leiden der Ver-
folgung, den grausamen Folterungen und dem Mirtyrertod, den die christ-
lichen Frauen erleiden muflten, erkliren 1a88t. Dafl die Hadesstrafe nicht den
Bezugspunkt bilden kann, ist oben gesagt. Versuche, ihre Flucht und Angst
vor den Aigyptiossdhnen oder ihre Heirat mit den Athleten als die Leiden
zu sehen, die Veranlassung geben kinnten, Mirtyrerinnen Danaiden zu nen-
nen, sind der Situation der Christenverfolgungen einfach nicht angemessen.

3. A. W. Ziegler hat in einem cigenen Kapitel seiner Untersuchungen zum
1 Cl* ausfithrlich die in Kapitel 5 f. benutzte Sprache der Agonistik unter-
sucht. Das Leiden der Apostelfiirsten in der Verfolgung ist als Athleten-
kampf geschildert. Der christliche Athlet ist geradezu das Thema dieser bei-
den Kapitel. Aber nicht nur die Apostelfiirsten, sondern alle Mirtyrer
sind Athleten, die furchtlos bis zum Tode kimpfen, um dann an den Ort
der Herrlichkeit zu gelangen.®® Zur Sprache der Agonistik gehort auch die
Vorstellung von der Rennbahn, auf der sich dieser Wettkampf abspielt und
auf der der Athlet zum Ziel gelangt. Mit den Athleten stehen die Frauen auf
der Rennbahn, die dort aixispare Sewd xai dvéoie erdulden miissen. Durch
diese Leiden gelangen sie ,,auf dem sicheren Weg des Glaubens zum Ziel .

Die Leiden der Verfolgungen werden in athletischer Sprache beschrieben,
zunichst unabhingig davon, ob die Hinrichtungen in Arenen stattgefunden
haben. Die Athletik als Form des Mirtyrerberichtes soll im 1Cl die christ-
lichen Mértyrer im Licht des antiken Ideals vom Athleten zeigen. Sie sind
eben keine verbohrten Fanatiker, iiber deren Hinrichtung man sich nicht
allzuviele Gedanken machen muf3.*

Bei der Einzelexegese von 1Cl 6,2 hat Ziegler dies nicht mehr beachtet
und die schon erwihnte historisierende Erklirung gegeben.® Dagegen kénnte
das Stichwort &bntfc in die richtige Richtung weisen. Die Mirtyrerinnen
werden im Zusammenhang mit den christlichen Athleten genannt. Sie geh-

25 A.a.0. 71. Dibelius denkt dabei auch an die bekannte Hadesstrafe als literari-
sches Vorbild. In seiner Deutung folgt ihm in etwa K. Heussi, a.2.0.

26 A.a.0. 24-37.

el 2B Els 407 20°1CL6, 2b:

3 So etwa bei Sueton, Nero 16, 2; Tac. ann. 15, 44, 3; Plin. ep. 10, 96, 8.

3 Siche Anm. 23,
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ren zu ihnen und erleiden mit ihnen zusammen den Mirtyrertod. Als solche
werden sie Danaiden und Dirken genannt. In zweierlei Hinsicht dringt sich
hier der Gedanke an den oben genannten Nebenzweig des Danaidenmythos
auf. Zunichst spielen auch dort die Athleten, die die Danaostéchter von der
Schmach der Ehelosigkeit befreien, eine wichtige Rolle.”® *AfAntig ist aber
der Oberbegriff von Kap. 5 f. Uber dieses Stichwort konnten die Danaiden
in den Text von 1Cl 6,2 geraten sein, ihnliche Stichwortassoziationen sind
ja nicht ungewdhnlich. Schon bei der Erklirung des Namens ,Dirken® fiir
christliche Mirtyrerinnen fiel auf, dafl es dort nur ein Stichwort im Dirke-
mythos war, das diesen Namen fiir jene christlichen Frauen geeignet er-
scheinen lief: die Form der Hinrichtung der Dirke. Alle anderen Ziige des
Dirkemythos passen ganz und gar nicht zu den in den Verfolgungen ermor-
deten Frauen. Daher ist es auch nicht notwendig, jeden Einzelzug dieses
Zweiges des Danaidenmythos (z.B. die im Mythos natiirlich wichtigen Hei-
raten; im Dirkemythos ist auch nicht die Todesart der Dirke, die allein fiir
die Aufnahme in 1Cl wichtig war, das Entscheidende, sondern Dirkes
schindliches Handeln an Antiope) auf die christlichen Frauen zu iibertragen.
Vorsichtig konnte man sagen, dafl die christlichen Mirtyrerinnen Danaiden
in ihrer (wie auch immer gedachten) Verbindung zu den Athleten, Dirken
dagegen im Erleiden von Todesqualen in der Arena wiren. Dennoch blei-
ben hier viele Fragen offen. Die beiden Mythen haben eigentlich nichts mit-
einander zu tun. Woher kommt ihre Verbindung in 1Cl 6,2? An dieser
Stelle ergibt sich noch ein zweiter Berithrungspunkt zu jenem Zweig des
Danaidenmythos. Nach der Entsiihnung vom Gattenmord stellt Danaos vor
Beginn des Wettkampfes, der ihm die erhofften Schwiegersshne bringen soll,
seine Tochter in der Arena auf. Im 1Cl kimpfen die Martyrer und Mir-
tyrerinnen ihren Glaubenskampf in der Arena. Auf der Rennbahn gelangen
sie zum Ziel des Glaubens. Das Aufstellen auf der Rennbahn erscheint hier
als das tertium comparationis: Wie die Danaiden auf der Rennbahn stan-
den, so jetzt die christlichen Mirtyrerinnen. Jene erlangten dort das Ziel
der Heirat, diese empfangen im Ziel die Krone des Martyriums.

Der Begriff 40intic und das Aufstellen der Frauen auf der Rennbahn
im Danaidenmythos konnten so die Moglichkeit gegeben haben, die in der
Sprache der Agonistik beschriebenen Mirtyrerinnen als Danaiden zu be-
zeichnen. Die agonistische Sprache erlaubte Assoziationen zu jenem Neben-
zweig des Mythos, in dem es ebenfalls um einen gydv geht. *Abiyrig scheint
dabei eine Art Stichwortfunktion zu haben, das eigentliche tertium compara-
tionis ist das Aufstellen der Frauen auf der Rennbahn. In diesem Aufstellen
auf der Rennbahn scheint auch die Méglichkeit fiir die Verbindung der bei-
den Namen ,Danaiden und Dirken® zu liegen. Wie die Danaostichter ste-
hen die Mirtyrerinnen auf der Rennbahn und kimpfen wie die Athleten
bis zum Tode. In diesem Kampf miissen sie fiirchterliche Qualen leiden wie

2 Die Vokabel &0Antic selbst kommt allerdings in den Anm. 21 genannten
Stellen nicht vor. Die Sprache der Agonistik setzt den Begriff aber voraus. Vgl.
Dibelius und Ziegler.

11°
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die auf die Hérner eines wilden Stieres gefesselte Dirke, bevor sie im Mar-
tyrium zum Ziel des Glaubenswettkampfes gelangen.

Postscriptum von Luise Abramowski

Die Beratung iiber die vorangehende Miszelle mit ihrem Verfasser H. C. Bren-
necke und die Betrachtung dieser schwierigen Stelle des Clemensbriefes im Lichte so-
wohl von Brenneckes Ausfithrungen wie an sich und im Kontext, hat mich zur An-
sicht gebracht, daf} es sich bei den drei Wortern ,,Danaiden und Dirken® der Form
nach um eine typische in den Text eingedrungene Glosse handelt. Die Assimilation
der singularischen Dirke an den Plural der ,Frauen® und ,Danaiden® kénnte dabei
zustandegekommen sein. Die Glosse ist dlter als alle uns bekannten griechischen
Handschriften und Ubersetzungen, wegen ihres hohen Alters mufl man sie auch im
Text stehen lassen. Der Glossencharakter der drei Worter wiirde die grundsitzliche
Unausgeglichenheit des Textes, wie er jetzt dasteht, erkliren, ohne sie zu beseitigen,
wiirde also die Schwierigkeit des Verstindnisses nicht auf so leichte Weise aus dem
Weg riumen wie es Wordsworths mit Recht aufgegebene Konjektur tat.

Liest man den Text ohne die drei inkriminierten Worter, so ergibt sich ein glat-
ter Satz, der der Ubersetzung keinerlei Schwierigkeiten bereitet. 6,1 und 6, 2 sind,
was die Erwihnung des Martyriums betrifft, nach der stilistischen Regel der in-
clusio aufgebaut: in 6, 1 ergibt sich das Mirtyrerschicksal der ,Erwihlten® aus dem
Beginn des Satzes, in 6,2 aus dem Ende. An sich hitten die ,Erwihlten® von 6,1
sehr wohl auch die Frauen umfassen konnen; aber sie werden ,diesen Minnern®
(sc. den beiden Aposteln) zugesellt, was sie anscheinend im Gedankengang des Ver-
fassers maskulin definierte, so dafl er der weiblichen Mirtyrer noch eigens gedachte.
»Danaiden und Dirken® kénnten vielleicht die Absicht haben, den ,Frauen® einen
so bertthmten Bezugspunkt zu geben, wic es ,diese Minner®, nimlich die Apostel,
fir die (ménnlichen) ,,Erwihlten® darstellen. Sofort empfindet man jedoch die Dis-
krepanz dieser ,Parallele” und damit den stérenden Charakter von ,Danaiden und
Dirken®.

Der ganze Mirtyrerabschnitt 5,1-6,2 gibt bekanntlich ,Beispiele® fiir die Fol-
gen von ,Eifersucht, ihm geht voran die Beispielsreihe aus dem AT, ihm folgen
zwei Sitze allgemeineren Charakters. Die Beispiele erldutern das Wesen von ,Eifer-
sucht®, sie werden nicht ihrerseits erliuternd mit etwas verglichen, die Ausnahme ist
6,2, wo man mit ,Danaiden und Dirken® nur unter groflen Schwierigkeiten (s.o.
Brennecke) iiberhaupt etwas anfangen kann, wenn mit ihnen die Art des Marty-
riums angedeutet werden soll. Interpretiert man nicht so, bleibt als Ubersetzung
nur {ibrig: ,Frauen, wie z. B. Danaiden und Dirken, wurden verfolgt, aber das ist
unsinnig, denn der Satz redet ganz die Sprache des christlichen Martyriums, und
vom Inhalt der gemeinten Mythen her sind die Genannten als Beispiele vollig un-
brauchbar. Die ,Danaiden und Dirken® fallen also in jeder Hinsicht aus dem for-
malen und inhaltlichen Duktus des Kontextes heraus.

Auch wenn man die Wortgruppe zur Glosse erklirt, steht man vor der Aufgabe,
der Intention des Glossators nachzuspiiren; die Schwierigkeit wird also nur ver-
lagert und nicht beseitigt, entlastet aber doch den Verfasser. Ohne Zweifel ist der
Glossator ein gebildeter Mann, der damit rechnet, dal man seine Anspielung auch
versteht. Wenn seine Glosse irgendeinen Sinn haben soll, dann ist es die Andeu-
tung der Todesart der Christinnen. Die sich aus dem Kasus der Dirke ergebende ist
plausibel genug; von den eventuellen Kontaktpunkten mit dem Mythos von den
Danaiden kommt nur der der Aufstellung an der Rennbahn in Frage, was hier
anderes und Fiirchterlicheres bedeutet als im Mythos — wie man aus dem Bericht des
Tacitus ersehen kann. Kennt der Glossator vielleicht diesen Bericht? (Terminus post
quem der Annalen: das Jahr 114). Die Beriihrungspunkte (Zerfleischtwerden, Auf-
stellung der Kreuze mit den angenagelten Christen, die abends als Fadkeln abge-
brannt werden, die Zirkusvorstellung, wo Nero auf einem Rennwagen steht — Taci-
tus, Ann. 15.44,4b) sprechen eigentlich dafiir, womit man auch einen terminus
post quem fiir den Glossator hitte.



Zur Liturgie des Ambrosius von Mailand
Kritik an einem Buch von [. Schmitz

Von Klaus Gamber

Unter dem Titel ,Gottesdienst im altchristlichen Mailand“ hat Josef
Schmitz 1975 in etwas iiberarbeiteter Form seine drei Jahre zuvor der Theol.
Fakultit Bonn vorgelegte Dissertation als Buch herausgebracht.! Es trigt den
Untertitel: ,Eine liturgiegeschichtliche Untersuchung iiber Initiation und
Meffeier wihrend des Jahres zur Zeit des Bischofs Ambrosius (T 397)¢,
wodurch zugleich die Zweigliedrigkeit der Arbeit aufgezeigt wird. Sie
diirfte schon vom Thema her den Liturgiewissenschaftler in besonderem
Mafle interessieren.

Neben den groflen Werken des Maildnders beniitzt Schmitz fiir seine
Untersuchung als Hauptquellen die beiden kleinen Schriften ,De mysteriis®
(= M) und ,De sacramentis“ (= S). Dabei wird die immer noch strittige
Frage der Autorschaft von S nur in einer einzigen Fufinote S. XXV kurz
behandelt. Dies erweckt den Eindrudk, dafl Schmitz seine Arbeit schon fast
fertig gestellt hatte, als ihm meine diesbeziiglichen Studien zu Gesicht ka-
men.? Bis vor einigen Jahren galt nimlich die Autorschaft des Ambrosius
weitgehend gesichert, nachdem Forscher wie G.Morin, O. Faller, R.H.
Connolly, B. Botte u. a. diese als erwiesen angesehen haben.? Schmitz glaubte
der wissenschaftlichen Exaktheit Geniige geleistet zu haben, wenn er nach-
triglich in einem eigenen Aufsatz, auf den er dann bei der Drucklegung ver-
weisen konnte, meine Thesen widerlegt hat.?

Eine wissenschaftliche Streitfrage, die seit Jahrhunderten die Gemiiter der
Patristiker bewegt, kann man jedoch nicht so einfach vom Tisch wischen,
wie es der Autor hier tut. Warum ist er nicht auch innerhalb seiner Arbeit,

1 Erschienen in der Reihe: Theophaneia. Beitrige zur Religions- und Kirchen-
geschichte des Altertums, Band 25, K8ln-Bonn 1975.

® Vgl. K. Gamber, Die Autorschaft von De sacramentis. Zugleich ein Beitrag zur
Liturgiegeschichte der romischen Provinz Dacia mediterranea (Studia patristica et
liturgica 1) Regensburg 1967. Hier werden S. 9 weitere Arbeiten von mir zur Ver-
fasserfrage genannt.

2 G. Morin, Pour Pauthenticité du De sacramentis et de I’Explanatio symboli de
S. Ambroise: Jahrbuch fiir Liturgiew. VIII, 1928, 86-106; O. Faller, Ambrosius der
Verfasser von De sacramentis: Zeitschrift fiir kathol. Theologie 64, 1940, 1-14; 81—
101; R. H. Connolly, The De sacramentis a work of St. Ambrose, Downside Abbey
1942; B. Botte, Ambroise de Milan: Des sacrements, Des mystéres (Sources Chré-
tiennes 25).

4 ] Schmitz, Zum Autor der Schrift ,De sacramentis®: Zeitschrift fiir kathol.
Theologie 91, 1969, 59—69.
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und zwar an Stellen, bei denen es sich von selbst ergeben mufite, auf die
Problematik der Autorschaft eingegangen? Vor allem dann, wenn M und S
nicht den gleichen Ritus vorauszusetzen scheinen oder sonstige sachliche
Unterschiede zwischen beiden Schriften bestehen. Auch hier wieder liegt die
Antwort nahe: weil er meine Arbeiten zum Thema der Autorschaft bei der
Ausarbeitung seiner Dissertation noch nicht gekannt hat.

Es diirfte von Nutzen sein, hier nochmals kurz die wichtigsten Tatsachen,
die gegen eine Abfassung von S durch Ambrosius sprechen, unter Verweis
auf die entsprechenden Seitenzahlen in meiner Studie ,Die Autorschaft von
De sacramentis®, aufzuzeigen. Zuerst sind jedoch die Argumente zu nennen,
die fiir eine Abfassung von S durch Ambrosius hauptsichlich angefiihrt wer-
den: so die handschriftliche Uberlieferung, die S vom 9. Jahrhundert an
dem Ambrosius zuweist (S. 18-26),° weiterhin stilistische Gemeinsamkeiten
sowie die Abhingigkeit S von M, wobei man die nicht zu iibersehenden
liturgischen und sonstigen Unterschiede durch die Hypothese zu erkliren
versucht, in S liege das gesprochene und in M das literarisch {iberarbeitete
Wort des Ambrosius vor.® Es i}t sich jedoch zeigen, dafl S jiinger ist als M
(S. 29-55).

Die handschriftliche Bezeugung ist ohne Zweifel ein starkes Argument;
sie ist jedoch in keiner Weise einheitlich. Die dltesten Handschriften iiber-
liefern S nimlich anonym oder unter einem anderen Namen (Augustinus).
Frst spiter hat man S wegen seines gleichen Inhalts an M angefiigt, eine
Ubung, die hinsichtlich anderer Werke des Ambrosius bereits von Cassiodor
(t 580) bezeugt wird (S. 19). Wegen dieser Verbindung von M und S kam es
spiter durch einen entsprechenden Titel auch zu einer literarischen Zuwei-
sung an Ambrosius.

Gegen ihn als Verfasser sprechen vor allem Uberlegungen liturgie-
geschichtlicher Art. So entspricht der Ritus in M deutlich dem gallikanisch-
oberitalienischen,” der in S dem rdmischen Brauch. Dies zeigt sich vor allem
im Fehlen der Korpersalbung vor der Taufe in M (S. 34-38), wihrend in S
wiederum kein Wort von einer Uberreichung des weiflen Kleides nach der
Taufe gesagt wird (S. 44—45). Der in S zitierte Canon-Text ist afrikanisch-
romisch und in Mailand nie gebraucht worden (S. 56-65). Wir werden dar-
auf unten besonders einzugehen haben.

Gegen Ambrosius als Autor von S sowie der den Taufkatechesen in eini-
gen Handschriften vorangehenden Explanatio symboli® spricht weiterhin
die Tatsache, dafl hier Schriften beniitzt werden, die erst nach dem Tod des
Ambrosius verfafit bzw. herausgegeben worden sind, wie die mystagogi-
schen Katechesen des Cyrill durch Bischof Johannes von Jerusalem

5 Vgl. O. Faller, Was sagen die Handschriften zur Echtheit der sechs Predigten
S. Ambrosii De sacramentis?: Zeitschrift fiir kathol. Theologie 53, 1929, 41-65.

& Diese Hypothese hat erstmals F. Probst, Die Liturgie des 4. Jahrhunderts und
ihre Reform, Miinster 1893, 232-239, vertreten.

7 Vgl. K. Gamber, Zur iltesten Liturgie von Mailand: Ephem. lit. 77, 1963,
391-395.

8 Vgl. R. H. Connolly, The Explanatio symboli ad initiandos. A Work of Saint
Ambrose (Texts and Studies, Vol. X. Cambridge 1952.
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(S.94-95)" und der Symbolum-Kommentar des Rufinus von Aquileja
(S. 80-86).10

Fiir Niceta von Remesiana (T um 420) als Autor von S wurden von mir
folgende Beobachtungen angefiihrt: S erweist sich deutlich als ein Teil der
nur bruchstiickweise erhaltenen ,Instructio ad competentes® dieses Bischofs
(S.72-79); S zeigt auerdem den gleichen Stil wie die bekannten Schriften
des Niceta (S. 101-106). Auch eine Reihe sachlicher Ubereinstimmungen
‘mit diesen, nicht zuletzt in liturgischer Hinsicht, lassen sich feststellen
(S. 107-120).

Hinsichtlich der Abhingigkeit S von M ist zu sagen: Niceta ist auch in
seinen iibrigen Schriften von Ambrosius abhingig (S. 95-98), wie er dhnlich
andere Autoren beniitzt, darunter die Katechesen des Cyrill. Auch Am-
brosius hat bekanntlich Vorlagen verwendet.!t

Die These von der Autorschaft des Niceta soll jedoch im folgenden un-
beriicksichtigt bleiben. Es werden in der Untersuchung lediglich die Unter-
schiede zwischen M und S, soweit sie ritueller Art sind, aufgezeigt. Dadurch
soll der von Ambrosius in M und in anderen Schriften tatsichlich bezeugte
Ritus von Mailand dargelegt werden, und zwar unter Auslassung der immer
wieder verwendeten Angaben in S, da hier deutlich der Ritus einer anderen
Kirche beschrieben wird. Dabei werden auch einige neue Argumente, die
gegen eine Autorschaft von S durch Ambrosius sprechen, iiber meine dies-
beziigliche Studie hinaus, vorgebracht werden.

1. Zur altmailindischen Taufliturgie

Schmitz spricht im 1. Teil seiner Arbeit (S. 3 ff.) zuerst von Termin, Zeit
und Ort der Taufe und stellt dabei S. 4 (ebenso S. 70) die Behauptung auf,
daf das Baptisterium in Mailand nur einmal im Jahr vom Bischof betreten
worden sei. Als Beweis fiihrt er eine Stelle in S (4, 1f.) an. Doch bezieht
sich hier ,in quo semel in anno summus sacerdos intrare consuevit“ deutlich
auf den Hohenpriester des Alten Bundes und das Allerheiligste des Tempels
in Jerusalem und nicht, wie Schmitz interpretiert, auf den Bischof und das
Baptisterium. Bekanntlich wurde die Taufkapelle mehrmals im Jahr ,pro-
cessionatim® besucht, so aufler an ,Pascha annotina“ wahrend den einzelnen
Tagen der Osterwoche,’ in Rom im Anschlufl an die jeweilige Ostervesper,
wo nach dem Gregorianum ,ad fontes® eine Oration gesprochen wurde.®

9 Die Frage ist noch strittig; vgl. Altaner-Stuiber, Patrologie, Freiburg 1966, 312.

1 Vgl, K. Gamber, Geht die sog. Explanatio symboli ad initiandos tatsichlich
auf Ambrosius zuriidk? Polychordia. Festschrift Franz Délger II, Amsterdam 1967,
184-203.

1 Vegl. O. Hiltbrunner, Die Schrift ,De officiis ministrorum® des hl. Ambrosius
und ihr ciceronisches Vorbild: Gymnasium 71, 1964, 174-189. Auch Augustinus hat
Schriften des Ambrosius beniitzt; vgl. P. Rollero, La Expositio evangelii secundum
Lucan di Ambrogio come fonte della esegesi agostiniana, Torino 1958.

2 Fiir Aquileja haben wir das Zeugnis der dortigen Evangelienliste; vgl. K.
Gamber, Die ilteste abendlindische Evangelien-Perikopenliste vermutlich von Bi-
schof Fortunatianus von Aquileja (f nach 360): Miinchener Theol. Zeitschrift 13,
1962, 188-190.

18 Vel. K, Gamber, Sacramentarium Gregorianum I (Textus patristici et liturgici
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Der Brauch, die Taufkapelle ,sancta sanctorum® zu nennen (vgl. Schmitz
85), findet sich nur in M (2,5), nicht jedoch in S. Er begegnet uns auch bei
Cyrill von Jerusalem (Cat. Myst. 1, 11). Im gallikanischen Ritus ist ,sancta
sanctorum® auch die Bezeichnung fiir den Altarraum.™*

Ebenso scheint die Behauptung (S. 15 bzw. 70), daf das Mailinder Bap-
tisterium keine Nebenriume besessen habe, nicht gentigend bewiesen zu sein.
Die Ausgrabungen, die wegen der Bebauung des Gelindes nur zum Teil er-
folgen konnten, verbieten die Annahme nicht, daf in Mailand, wie anders-
wo, 50 in Jerusalem und Rom, der eigentliche Taufraum mit der Piscina von
Nebengebiuden umgeben war, die zusammen die ,baptisterii basilica® ge-
bildet haben. In diesen fand ein Teil der Taufzeremonien statt, so z. B. der
Ritus der ,apertio®.

Skrutinien werden, wie Schmitz S. 67 meint, von Ambrosius nur einmal
erwihnt, wobei als Zeugnis die oben bereits genannte Explanatio symboli
angefiihre wird. Diese in einigen Handschriften mit S verbundene Katechese,
die bei der ,,Traditio symboli“ gehalten wurde, stammt jedoch nach allge-
meiner Ansicht vom gleichen Verfasser, auf den auch S zuriickgeht.” Deshalb
mufl dieses Argument notwendigerweise fiir die Taufliturgie von Mailand
wegfallen. Doch diirfte die Aussage der alten Mailinder Mefbiicher, die
durch Zeugnisse aus Aquileja bestitigt wird,'® wonach am 3., 4. und 5. Sonn-
tag in der Quadragesima Skrutinien stattgefunden haben, Beweis genug sein
fiir den Brauch dieser drei Skrutinientage schon zur Zeit des Ambrosius
(vgl. auch Schmitz S. 69).

Die ,Traditio symboli“ fand in Mailand, wie Schmitz S. 70 richtig be-
merkt, am Sonntag vor Ostern statt. Der von ihm S. 72 f. angefiihrte Wort-
laut des Symbolums beruht jedoch allein auf der (falschen) Voraussetzung,
dafl die eben erwihnte Explanatio symboli auf Ambrosius zuriickgeht. Das
darin vorkommende Symbolum ist ganz deutlich das der Kirche von Rom."
Den Wortlaut des Symbolums, das in Mailand zur Zeit des Ambrosius
iiblich war, kennen wir nicht.

Véllig verfehlt diirfte auch die Behauptung von Schmitz sein (S..73),
dafl das von Hilarius zitierte Glaubensbekenntnis des arianischen Bischofs
Auxentius, des Vorgingers des Ambrosius, offiziell im Taufritus verwendet
worden sei. Es handelt sich vielmehr, dhnlich wie bei der Professio fidei des
Gotenbischofs Ulfila,”® um eine personliche Glaubensaussage des Auxentius
im damaligen Dogmenstreit.

4) Regensburg 1966, 68-71. Mancherorts war das Baptisterium wihrend der Qua-
dragesima geschlossen und versiegelt; vgl. J. Quasten, Die Versiegelung des Bapti-
steriums nach Ildefons von Toledo: Historisches Jahrbuch 77, 1958, 167-173 (Hin-
weis von Dr. Leo Eizenhdfer OSB).

" Vgl. O. Nufbaum, Sancta sanctorum: in Romische Quartalschrift 54, 1959,
234-246, hier 238.

!5 Vgl. Connolly, The Explanatio symboli (oben Anm. 8) 28-39, der sich immer
wieder auf Ahnlichkeiten mit S bezieht.

16 Vel. Gamber, Die dlteste abendlindische Evangelien-Perikopenliste (oben Anm.
12) 183,

7 Vgl. Gamber, Die Autorschaft von De sacramentis (oben Anm. 2) 86-89.

'8 Vgl. Fr. Kauffmann, Aus der Schule des Wulfila, Strafiburg 1899, 23.
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Die ,Redditio symboli“ (vgl. Schmitz S.75) erfolgte in Mailand wohl
am Karsamstag Morgen. Dies diirfen wir aus einem alten oberitalienischen
Taufordo schlieRen — er wird von Schmitz in seiner Arbeit iiberhaupt nicht
erwihnt —, wo als Zeitpunkt die ,hora quarta® angegeben wird.!® Dieser
Termin ist auch im Gelasianum (,mane®)® fiir Ravenna * und im Gregoria-
num fir Rom bezeugt (,in sabbato paschae“).2* In Rom war damit eine
»Redditio orationis dominicae® verbunden. Ob dies auch in Mailand der
Fall war, wissen wir nicht.

Der Ritus der ,apertio® schloff sich nach dem Gregorianum in Rom un-
mittelbar dieser ,redditio® an. In S 1,2 ist dhnlich von Zeremonien die
Rede, die noch vor der eigentlichen Taufe und zwar ,sabbato stattgefunden
haben. In M 2,3 wird dagegen kein Termin angegeben. Die Stelle ,Post
haec reserata sunt tibi sancta sanctorum, ingressus es regenerationis sacra-
rium® (2,5) lift eher darauf schliefen, daf in Mailand der Ritus der
»apertio®, dhnlich wie bei Ps-Maximus von Turin® und in spiteren
Liturgiebiichern, so etwa im Sakramentar von Monza,® unmittelbar mit
dem Taufakt verbunden war.?

Die bei der ,apertio“ gebrauchte Formel (vgl. Schmitz S. 81 f.) lautete
in Rom und allem Anschein nach auch im Ritus, wie er in S beschrieben
wird, kurz: ,Effeta“, ohne jeden weiteren Zusatz. Der Wortlaut in M 148t
auf eine erweiterte Formel schlieflen: ,Effeta quod est adaperire. .., wie
sie sich auch fiir andere oberitalienische Kirchen nachweisen 138t.2° Daf} in
M und S jeweils eine andere symbolische Deutung dieser Zeremonie ge-
geben wird, hat auch Schmitz S.82f. erkannt, ohne freilich daraus die
notwendigen Schlufifolgerungen hinsichtlich der Autorschaft von S zu ziehen.

Im romischen Sacramentarium Gregorianum folgt auf den ,Effeta“-
Ritus unmittelbar die Salbung ,de oleo sancto® (Nr. 66 ed. Gamber). Dies
diirfte auch fiir den in S beschriebenen Taufritus zutreffen, wo es 1, 4 heific:
»Venimus ad fontem, ingressus es, unctus es. Eine Formel wird fiir diese
Salbung in S nicht genannt, eine solche fehlt auch im Gregorianum. Da von
Ambrosius in M eine Salbung vor der Taufe iiberhaupt nicht erwihnt wird,
ist zu folgern, dafl eine solche in der alten Liturgie von Mailand unbekannt

19 Vgl. C. Lambot, North Italian Services of the eleventh Century (HBS 67) Lon-
don 1931, 30.

20 ,Sabbatorum die mane reddunt infantes symbolum® (ed. Mohlberg Nr. 419).

# Zum ravennatischen Ursprung vgl. K. Gamber, Missa Romensis (Studia pa-
tristica et liturgica 3) Regensburg 1970, 107-115.

22 Vgl. Gamber, Sacramentarium Gregorianum (oben Anm, 13) 64.

3 Ps-Maximus, Tractatus de baptismo 2 (PL 40, 1209); vgl. auch DACL IT 326.

2 Vgl. A. Dold — K. Gamber, Das Sakramentar von Monza (3. Beiheft zu den
Texten und Arbeiten) Beuron 1957, Nr. 1109 ff.

% In S 1, 3 heifit es dagegen: ,Venimus ad fontem, ingressus es, unctus es®.
Unter ,fons“ ist hier das Baptisterium mit seinen Nebenriumen gemeint. Ambro-
sius spricht dagegen in M konkret von ,regenerationis sacrarium®, also dem eigent-
lichen Taufraum (,sancta sanctorum®).

2 Vel. Dold-Gamber, Das Sakramentar von Monza Nr. 1109: ,Effeta quod est
adaperire in odorem suauitatis: tu autem effugare diabule adpropinquauit enim
iudicium dei“; anderswo in Oberitalien lautet die Formel: ,Effeta per uirtutem
Christi¥, vgl. Lambot (oben Anm. 19) 16.
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war, zumal sie in den ilteren gallikanischen Liturgiebiichern ebenfalls nicht
erscheint.” Auch von hier aus gesehen, kann S nicht auf Ambrosius zuriick-
gehen.?®

Nach der Salbung findet nach dem Zeugnis von S und des Gregorianum
die Abrenuntiation der Tduflinge statt. Damit haben in Rom und in der
Kirche des Autors von S die Vorbereitungszeremonien am Karsamstag-
Morgen ihren Abschlufl gefunden.

Wie lagen die Verhiltnisse aufgrund des Zeugnisses des Ambrosius in
Mailand? In M findet der Ritus der ,,Apertio® in der Basilika bzw. in den
Nebenrdumen des Baptisteriums statt. Danach geht man zum ,regeneratio-
nis sacrarium® (2, 5). Schmitz wirft S. 85 ff. die Frage auf, ob zuerst die
Abrenuntiation und dann die Taufwasserweihe erfolgt ist oder umgekehrt,
und entscheidet sich fiir die letztere Annahme: zuerst Taufwasserweihe,
dann Abrenuntiation. Seine Griinde (S.87) iiberzeugen nicht. Vor allem
vermiflt man einen Beweis dafiir, dafl ,nach Ambrosius’ eigener Darstel-
lung . . . auf die Abrenuntiation unmittelbar der Taufakt“ (S. 87) gefolgt
ist.

Feststeht, dafl in M 2, 5 nach der Offnung des Baptisteriums fiir die Tauf-
kandidaten zuerst die Abrenuntiation erwihnt wird. Wiahrend der Autor
von S 1,5 den Text dieser Absage an den Teufel wortlich zitiert (vgl.
Schmitz S. 116), heifit es in M umschreibend: ,Renuntiasti diabolo et operi-
bus eius...“ Den genauen Wortlaut der Mailinder Formel zitiert jedoch
Ambrosius in Exam. 1, 4, 14. Dieser lautet ganz dhnlich wie in der Traditio
apostolica aus dem Anfang des 3. Jahrhunderts®® und bei Cyrill von Jerusa-
lem:® , Abrenuntio tibi diabole et operibus tuis et imperiis tuis®.

Im Gegensatz zu S, wo der Tdufling auf die Frage, ob er dem Teufel ab-
schwort, dhnlich wie im romischen Ritus, einfach mit ,Abrenuntio® ant-
wortet,* liegt in der Formel bei Ambrosius eine direkte Aussage vor: ,Ich
widersage dir, Teufel ...“. Vergleicht man diese Formel mit dem Text in
M, so ergibt sich kein Widerspruch. Daf} hier statt ,imperiis tuis® von
»mundo et luxuriae eius ac voluptatibus® (2,5) geredet wird, bedeutet

7 So nicht im Missale Gothicum, wo der Taufritus unter der Uberschrift ,Ad
christianum faciendum® vor der ,Missa in uigiliis sancta paschae® eingefiigt ist (ed.
Mohlberg 252-265), sowie im Missale Gallicanum Vetus (ed. Mohlberg 163-177).
Das Bobbio-Missale (ed. Lowe 228-254) zeigt dagegen bereits einen jiingeren Ri-
tus. Hier ist in Formel 242 von einer Salbung vor der Abrenuntiatio die Rede, be-
ﬁingdt durch das Vordringen des romischen Ritus in Oberitalien seit dem 6./7. Jahr-

undert.

28 Umso eigenartiger ist es, daff diese Unterschiede im Taufritus zwischen M und
S bis jetzt so wenig beachtet worden sind, auch nicht von V. Monachino, La cura
pastorale a Milano, Cartagine e Roma nel sec. V, Roma 1947, oder L. L. Mitchell,
Ambrosian Baptismal Rites: Studia Liturgica 1, 1962, 241-253 (letztere Arbeit
wird von Schmitz nicht angefiihrt).

29 ,Ich widersage dir, Satan, und aller deiner Dienerschaft und allen deinen
Werken*; vgl. Trad. apost. 21 (ed. Botte 46).

% Von Schmitz nicht angefiihrt. Die Formel lautet hier: ,Ich widersage dir, Sa-
tan, und allen deinen Werken und allem deinem Pomp*; vgl. Cat. myst. 1, 4-6.

3 Vgl. Sacramentarium Gregorianum (287 ed. Gamber).
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keine Schwierigkeit, da Ambrosius in M offensichtlich eine freie Wiedergabe
des liturgischen Textes gibt und ,imperiis tuis* niher umschreiben will.

Den sich deutlich zeigenden Unterschied in der Abrenuntiationsformel
zwischen M und S und die Schwierigkeit, die sich daraus fiir die Autor-
schaft von S durch Ambrosius ergibt, versucht Schmitz S. 118 mit dem
Hinweis zu entkriften, Ambrosius habe gar nicht eine liturgische Formel
seiner Bischofsstadt, sondern die einer anderen, vielleicht die von Aquileja,
zitiert. Auch sei es verboten gewesen, in einer fiir die Offentlichkeit bestimm-
ten Schrift eine liturgische Formel wortlich zu zitieren. Letztere Behauptung
mufl Schmitz erst beweisen; ein allgemeiner Hinweis auf die Arkandisziplin
geniigt hier nicht. Diese war, wie Kretschmar mit Recht betont, wenigstens
was die Zeit nach Konstantin betrifft, ,, weitgehend Fiktion®.?

Auf die Abrenuntiation folgt in M 3,8 die Weihe des Taufwassers:
»Quid vidisti? aquas utique, sed non solas: levitas illic ministrantes,
summum sacerdotem interrogantem et consecrantem.“ Uber die Tauf-
wasserweihe spricht Schmitz S. 85-104 ausfiihrlich, wobei er, wie auch sonst
in seiner Abhandlung, die Angaben in M und S in gleicher Weise fiir die
Mailinder Liturgie in Anspruch nimmt.

Wihrend jedoch der Autor von S auf die Gliederung des Weihegebetes
(Exorzismus, ,invocatio = Epiklese, ,prex® = Weihegebet)® eingeht
(1, 18),* vermissen wir in M einen solchen niheren Hinweis. Es wird hier
5,27 lediglich erwihnt, ,adesse dominum lesum precibus sacerdotum®,
wihrend es 3,14 vom Wasser heifit: ,Cum vero salutaris fuerit crucis
mysterio consecrata, tunc ad usum spiritalis lavacri et salutaris poculi tem-
peratur®, was allem Anschein nach auf die Verwendung des Kreuzzeichens
bei der Weiheformel hinweist (anders Schmitz S. 91 £.).

In der Schrift des Ambrosius in Luc 10, 48 findet sich ein lingerer Text,
der zum Teil im Taufwasserweihegebet in den spiteren Mailinder Liturgie-
biichern wiederkehrt. Schmitz hat sich S. 94-98 eingehend mit diesem Text
befafit. Er sieht in ihm ein Loblied auf das Wasser (,laudes aquae®) und
kommt zu dem Schlufi, dafl ,, Ambrosius bei der Kommentierung des Lukas-
evangeliums sich mit einem selbstverfafiten Hymnus den damals iiblichen
Gepflogenheiten angeschlossen hat, und daff der Hymnus dann in spiterer
Zeit von irgendeinem Autor bei der Abfassung des Taufwasserweihegebets
der mailindischen Liturgie als Vorlage benutzt worden ist* (S. 98).

82 Vgl. G. Kretschmar, Die Geschichte des Taufgottesdienstes in der alten Kirche:
Leiturgia. Handbuch des evangelischen Gottesdienstes V, Kassel 1970, 163, Anm.
59: ,Rufin von Aquileja hat seine explanatio symboli am Anfang des 5. Jh. auf
Waunsch seines Bischofs als literarisches Werk verfaflt, auch ein Hinweis darauf, dafl
die Arkandisziplin weitgehend Fiktion war®; vgl. auch hier S. 171 f.

33 Die Bezeichnung ,prex® fiir das Weihe- bzw. Eucharistiegebet ist typisch fiir
die afrikanisch-rémische Liturgie; vgl. Gamber, Missa Romensis, 1970, 56-58; sie
findet sich in Mailand nicht.

34 Vielleicht handelt es sich ganz konkret um die Formeln aus dem Gelasianum
(ed. Mohlberg): 607 (Exorcismus), 444 (Epiklese) mit der Anrufung ,adesto® und
445 (grofes Weihegebet). Auf die darin vorkommende Stelle: ,Descendat in hanc
plenitudinem fontis uirtus spiritus sancti® konnte in S 2, 14 (, Vultis scire quia des-
cendit spiritus?“) angespielt sein.
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Andere Forscher wie Probst, De Puniet und Magistretti sehen jedoch in
diesem Text ein Zitat aus der in Mailand bei der Weihe des Taufwassers iib-
lichen Formel durch Ambrosius,®® oder halten dies, wie Kretschmar, wenig-
stens fiir moglich.®® Letzterer verweist auf eine Parallele bei Cyrill, Procat.
16, wo sich der Bischof von Jerusalem ,erstaunlich weitgehend mit einzel-
nen Abschnitten des spiteren westsyrischen Wasserweihegebets® beriihre.””
AKhnlich liegt der Fall bei Petrus Chrysologus, der Sitze aus der ravennati-
schen bzw. romischen Formel zitiert und aus diesem Grund als der Autor die-
ses Gebetes angesehen wurde, sicher zu Unrecht.®®

Schmitz bringt auch hier wieder (S. 97) den Hinweis auf die Arkan-
disziplin, jedoch genauso unbegriindet wie im vorigen Fall. Er hat aber
nicht erwihnt, dafl die gleiche liturgische Formel, aus der nach Meinung be-
deutender Liturgiewissenschaftler Ambrosius frei zitiert, auch in einem spa-
nischen (mozarabischen) Liturgiebuch vorkommt.* Nun ist in diesem Zusam-
menhang interessant, daf hier nicht genau der Wortlaut der Mailinder For-
mel vorliegt und daf ferner an einer Stelle der spanische Text linger ist als
der maildndische. Auch zu diesem lingeren Text findet sich eine Parallele in
der zitierten Stelle bei Ambrosius.

Da nicht anzunehmen ist, dafl man sowohl in Spanien als auch in Mai-
land genau den gleichen Ambrosiustext bei der Abfassung des Weihegebets
beniitzt hat, ist die Schlufifolgerung zu zichen: Beide Texte gehen auf eine
gemeinsame Quelle zuriick. Diese ist entweder im ,Liber mysteriorum® des
Hilarius von Poitiers ( 376), dem iltesten bezeugten gallischen Sakramen-
tar," oder in einem anderen frithen gallischen Liturgiebuch zu suchen. Es
1aflc sich die Existenz solcher Biicher in Oberitalien schon um 400 (s.u.) und
in Spanien seit dem Konzil von Toledo v. J. 633 nachweisen.”

Ein dhnlicher Fall wie in unserem Taufwasserweihegebet liegt in der For-
mel ,Habentes igitur ante oculos® vor, einem Gebet nach dem Einsetzungs-
bericht (,Oratio post secreta“). Diese Formel findet sich sowohl in einem
gallikanischen (siidgallischen) Sakramentar als auch im mozarabischen Mef-
buch;** auf sie wird auflerdem, was fiir uns hier wichtig ist, ganz deutlich von
Gaudentius von Brescia (f 410) angespielt. Es mufl demnach, wie anderen-
orts ausfiihrlich dargelegt, schon um 400 in Oberitalien ein gallisches (galli-

3 Vgl. F. Probst, Die dltesten romischen Sacramentarien und Ordines, Miinster
1892, 222-225; P. de Puniet, Bénédictions de I’eau: DACL 2,1 708-711; M. Ma-
gistretti, La Liturgia della Chiesa Milanese nel sec. IV, Milano 1899, 17 f,

36 Kretschmar (vgl. oben Anm. 32) 231, Anm. 295.

37 Kretschmar 202, Anm. 193.

3 Vgl. A. Olivar, San Piedro Crisolégo autor del texto de la bendiccién de las
fuentas bautismales?: Ephem. liturg. 71, 1975, 280-292; ders., Vom Ursprung der
rémischen Taufwasserweihe: Archiv fiir Liturgiew. VI, 1, 1959, 62-78.

8 Vel J. Krinke, Der spanische Taufritus im frithen Mittelalter: Gesammelte
Aufsdtze zur Kulturgeschichte Spaniens (Spanische Forschungen der Gorresgesell-
schaft I, 9) Miinster 1954, 33116, hier 89 f.

% Vgl. K. Gamber, Der Liber mysteriorum des Hilarius von Poitiers: Studia
patristica V (Texte und Untersuchungen 80) Berlin 1962, 40-49.

1 Vel. K. Gamber, Ordo antiquus Gallicanus (Textus patristici et liturgici 3)
Regensburg 1965, 9.

2 Vgl. B. Fischer — |. Wagner, Paschatis Sollemnia, Basel 1959, 171,
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kanisches) Liturgiebuch in Gebrauch gewesen sein.”® In diesem diirfte sowohl
die Formel fiir die Taufwasserweihe, aus der Ambrosius wortlich zitiert und
sie zu ,laudes aquae“ erweitert, enthalten gewesen sein als auch die Formel
»Habentes igitur ante oculos®, auf die Gaudentius anspielt.

Die Taufspendung mit den dabei gebrauchten Formeln wird in S 2, 20
eingehend beschrieben. Diese entsprechen weithin dem altromischen Ritus,
wie er am frithesten im Sacramentarium Gelasianum (449 ed. Mohlberg)
vorliegt. Die Taufspendung ist mit einer dreifachen Frage verbunden, wobei
der Tiufling jeweils nach seiner Antwort: ,,Credo® ins Wasser getaucht wird.
Die spiiter (zusitzlich) angewendete Taufformel ,Ego te baptizo . . .%, die
noch im Gelasianum fehlt, ist in S nicht bezeugt.

Welche Formel in Mailand bei der Taufspendung gebraucht worden ist,
wird aus den Angaben in M 5, 28 nicht deutlich. Es ist nicht auszuschliefen,
dafl die Formel anders als in S gelautet hat. Der allgemein gehaltene Text
in M lifit jedenfalls mehrere Mdglichkeiten offen.* So finden wir z. B. im
Missale Gallicanum Vetus eine von S stark abweichende Taufformel.*

Sowohl in M 3, 12 als auch in S 1, 12 ist ferner von einem Durchzug der
Neophyten durch das Wasser des Taufbrunnens als einer Nachbildung des
Durchzugs der Juden durch das Rote Meer die Rede, wobei das Wort ,Pa-
scha® im Anschlufl an Philo beidemal mit ,transitus® (&téBactc) wieder-
gegeben wird.

Unterschiedlich ist in M und S die symbolische Deutung dieses ,transitus®.
Wihrend es in S heifit: ,Qui per hunc fontem transit, non moritur sed resur-
git“, betont Ambrosius in M wie Philo mehr die ethische Seite: ,Culpa
demergitur et error aboletur, pietas autem et innocentia tota pertransit®.
Ahnlich sagt er in psalm. 118, 3, 14: ,.... transivimus ... per aquam ut ab-
luantur peccata®. An anderen Stellen, so in Cain et Ab. 1, 8, 31 spricht er
von einem ,transitus ... a passionibus ad exercitia virtutis® und Exam. 1,
4,14 ihnlich von einem solchen ,a wvitiis ad virtutem®. Von dem S 1, 12
genannten ,transitus a peccato ad vitam, a culpa ad gratiam® findet sich
nichts in den zitierten Stellen bei Ambrosius. Dies alles hat Schmitz S. 159 f.
auch gesehen, ohne jedoch eine Schlufifolgerung daraus zu ziehen.

Im Anschluff an die Taufe werden nach M (6, 29) und S (3, 1) die Neo-
phyten gesalbt. Wihrend Ambrosius in M diese Salbung ,unguentum® nennt,

43 Vgl. Gamber, Die Autorschaft von De sacramentis 57 f.

44 In M 5, 28 heifdt es: ,Recordare quid responderis, quod credas in patrem, cre-
das in filium, credas in spiritum sanctum . . . quod in crucem solius domini Iesu
fateris tibi esse credendum.” Da das ,in crucem® auch in der Formel in S 2, 20 vor-
kommt, wurde dies als cin Argument fiir den ambrosianischen Ursprung von S an-
gesehen; vgl. B. Botte, L’authenticité du De sacrements: Sources Chrétiennes Nr. 25
bis, Paris 1961, 12-13, doch fillt dieses bei den zahlreichen Gegengriinden nicht ins
Gewicht, zumal Ambrosius hier nicht wortlich zitiert (vgl. Anm. 45).

45 Credis patrem et filium et spiritum sanctum unius esse uirtutis? — Credo.
Credis patrem et filium et spiritum sanctum eciusdem esse potestatis? — Credo. Credis
patrem et filium et spiritum sanctum trinae ueritatis una manente substantia deum
esse perfectum? — Credo® (172 ed. Mohlberg); vgl. damit M 5, 28: ,Non habes hic:
Credo in maiorem et minorem et ultimum, sed eadem vocis tuae cautione con-
stringeris ut similiter credas in spiritum sicut credis in filium.“
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wird sie vom Verfasser von S ,myrum (hoc est unguentum)“ genannt. Die-
ser griechische Ausdruch (udgow) ist im Abendland sonst nicht iiblich ge-
wesen; er findet sich jedoch bei Cyrill, Cat. myst. 3, 2.

In S wird der Wortlaut der Salbungsformel wiedergegeben (2, 24):

Deus pater omnipotens qui te regeneravit ex aqua et spiritu sancto®

concessitque tibi peccata tua: ipse te unguet in vitam aeternam.

Es entspricht nicht den Tatsachen, wenn Schmitz S. 163 mit Verweis auf
Borella sagt,"” dafl diese Formel, ,,von geringfiigigen Anderungen abgeschen,
in der maildndischen Liturgie erhalten geblieben® sei. Hier lautet sie viel-
mehr fast vollig gleich mit der entsprechenden Formel im Gelasianum (Nr.
450 ed. Mohlberg) und im spiteren Rituale Romanum:

Deus omnipotens pater domini nostri lesu Christi, qui te regeneravit ex

aqua et spiritu sancto. quicque dedit tibi remigsionem omnium peccatorum:

ipse te linit chrismate salutis in Christo Iesu domino nostro.

Diese Formel konnte sich nie aus der in S entwickeln. Die Ubereinstim-
mungen sind Gemeingut der abendlindischen Kirche, wie u.a. ein Vergleich
mit dem in den Arianischen Fragmenten mitgeteilten Text zeigt.*®

Nach der Salbung wurde nach M (6, 31) und S (3, 4) im Baptisterium die
Lesung von der Fullwaschung Jesu (Joh 13, 1-15) vorgetragen. In beiden
Schriften werden einige Sitze aus dieser Perikope wortlich angefiihrt. Die
Zitate stimmen nicht iiberein. Dies bedeutet, daf} der Verfasser von M und
der von S einen anderen Bibeltext beniitzt haben. Wihrend M in Vers 13, 10
z. B. fast genau mit der spiteren Fassung in der Vulgata iibereinstimmt, lau-
tet der Text in S: ,Qui lavit non necesse habet iterum lavare, nisi ut solos
pedes lavet®.

An die Lesung schlofB sich die Fulwaschung der Neophyten durch den Bi-
schof an (M 6, 33; S 3, 7). Eine solche Fulwaschung nach der Taufe ist kein
Sondergut des gallikanisch-oberitalienischen Ritus, sie blieb in diesem Litur-
giebereich nur linger erhalten als in den iibrigen abendlindischen Kirchen.*
In Rom scheint sie nie iiblich gewesen zu sein, weshalb der Verfasser von S,
der, wie er selbst betont, dem Brauch der romischen Kirche folgte, den dies-
beziiglichen Brauch seiner Kirche verteidigen zu miissen glaubte (3, 5). Am-
brosius hitte dies nie getan.

Wihrend es in M (7, 34) heifit: ,,Accepisti post haec vestimenta candida®,
wird in S die Uberreichung der weiflen Taufkleider mit keinem Wort er-
wihnt. Dies mufl freilich nicht heifflen, daf sie in der betreffenden Kirche
nicht stattgefunden hat, wenn auch nicht als feierlicher liturgischer Akt durch

48 Dieses ,sancto® findet sich nur in einer, wenn auch sehr wichtigen Gruppe von
Handschriften.

47 P. Borella, 1l rito ambrosiano (Biblioteca di scienze religiose 3,10) Brescia
1964, 287 {.

48 Text u.a. bei L. C. Mohlberg — L. Eizenbéfer — P. Siffrin, Sacramentarium
Veronense, Roma 1956, Nr. 1542 S. 202.

4 So verbietet z.B. Canon 48 der um 309 zu Elvira in Spanien abgehaltenen
Synode diese Fuflwaschung; vgl. Th. Schifer, Die Fullwaschung im monastischen
B1;aud1tum und in der lateinischen Liturgie (Texte und Arbeiten 47), Beuron 1956,
b
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den Taufenden selbst, wie es die iltesten gallikanischen Liturgiebiicher, so
das Missale Gothicum, kundtun. Hier wird dabei die folgende Formel ge-
sprochen (Nr. 263 ed. Mohlberg):

Accipe vestem candidam quam inmaculatam perferas ante tribunal do-

mini nostri Iesu Christi.?

Fast gleich lautet diese Formel im Bobbio-Missale (Nr. 250 ed. Lowe) so-
wie im Sakramentar von Monza (Nr. 1117 ed. Dold-Gamber).

Nach dem Ordo Romanus VII werden die Neugetauften formlos mit den
weiflen Kleidern bekleidet,* was auch fiir den Ritus der Kirche des Verfas-
sers von S zutreffen diirfle. Ebenso wird in den #ltesten Sakramentaren, so-
weit sie den romischen Taufordo aufweisen, so im Gelasianum und im Gre-
gorianum von Modena,” die Ubergabe mit keinem Wort erwihnt.

Die Taufe schloff nach M (7, 42) und S (3, 8) mit der Firmung (,spirita-
le signaculum®), in S auch ,perfectio® (= telstwstc ) genannt. Wenn es hier
3,10 ferner heifit: ,Istae sunt septem virtutes quando consignaris®, dann
erinnert dies an die Uberschrift und den Wortlaut der Formel 68 (ed. Gam-
ber) im Sacramentarium Gregorianum (,ad infantes consignandos®, ... et
consigna eos . . .“). Schmitz meint S. 193: , Auf die Formel der geistigen Be-
siegelung spielt Ambrosius in Sacr. an. Daraus geht hervor, dafl der Bischof
eine Epiklese sprach.“ Eine solche findet sich tatsichlich in der eben zitierten
Formel, wenn es darin heifit: ,emitte in eos septiformem spiritum®. Uber
den Wortlaut der Firmungs-Formel in Mailand 148t sich aus M nichts Siche-
res schlieflen.®

Nach der Firmung begann die Taufmefifeier. Ambrosius sagt in M (8,
43), dafl die ,abluta plebs® auf dem Weg zur Basilika den Psalmvers 42, 4
gesungen hat: ,Et introibo ad altare dei, ad deum qui laetificat iuventutem
meam®, In S wird dagegen dieser Gesang der Neophyten nicht bezeugt; der
Verfasser sagt lediglich, die Vorlage M beniitzend: ,Dicat (bzw. dicit)3
anima tua: Introibo ad altare dei mei...“ (auch hier wieder eine andere
Fassung des Bibeltextes!).®

Auf diesem Zug wurde nach den Angaben in M auflerdem der Psalm 22,
ganz oder teilweise, gesungen; dieses Lied wird dagegen in S 5, 13 als Kom-

%0 Auf diese Formel wird auch in einer vielleicht aus Grado (bei Aquileja) stam-
menden Osterhomilie (vgl. Gamber: Sacris erudiri 12,1961, 407—410) angespielt:
»- -« UL vestem Juam acceperint in baptismo, inmaculatam perferant ante tribunal
Christi® (bei Dold: Texte und Arbeiten 44, Beuron 1954, 31).

5. Ordo Rom. XI, 98 (Andrieu, Ordines Romani II, 446): ,Et sunt parati qui
eos suscepturi sunt cum linteis in manibus eorum et accipiunt ipsos a pontifice vel
diaconibus qui eos baptizant.”

2 Zum Taufordo von Modena vgl. K. Gamber: Texte und Arbeiten 52, Beuron
1962, 114.

% Die Stelle M 7, 42: ,Significavit te deus pater, confirmavit te Christus domi-
nus ... konnte auf eine Formel hnlich der im Gelasianum (Nr. 616 ed. Mohl-
berg) hinweisen: ,Signum Christi in vitam aeternam®, wobei jedoch im Gegensatz
zu hier die Trinitit genannt wird.

3 Der Text ist in den einzelnen Handschriften verschieden.

3 5 In M finden wir zu Beginn ein zusitzliches ,et®, wihrend S ,altare dei mei®
1est.
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muniongesang genannt. Wenn Schmitz S. 210 zur Erklirung des in M nicht
ganz klaren Textes*® auf S verweist, dann ist dies methodisch nur dann rich-
tig, wenn M und S mit Sicherheit auf den gleichen Verfasser zuriickgehen,
was aber nicht der Fall ist.

Zu den mystagogischen Katechesen in der Osterwoche, wovon Schmitz
S. 224 ff. spricht, ist zu bemerken, daf} es durchaus moglich, ja wahrschein-
lich ist, dafl Ambrosius seine Ansprache an die Neugetauften, so wie sie in M
vorliegt, an einem einzigen Tag vorgetragen hat, und zwar fast wortlich so,
wie der Text von ihm spiter vertffentlicht worden ist. Wir werden darauf
nochmals zuriickkommen.

Die weit umfangreicheren Sermonen in S sind dagegen deutlich an sechs
verschiedenen Tagen in der Osterwoche gehalten worden, und zwar von
Montag bis einschliefilich Samstag. Die diesbeziigliche Stelle ist in allen
Handschriften schlecht iiberliefert, vermutlich liegt ein error archetypi vor.
Gegen Faller und Schmitz S. 218 ff. méchte ich im Anschluf an F. Petit™
und B. Botte *® wie folgt lesen bzw. erginzen:

crastina die et sabbato et dominica de ¢oratione et de’ orationis ordine

dicemus,
was zu iibersetzen ist: ,Am morgigen Tag und am Samstag werden wir so-
wohl® {iber das Herrengebet als auch iiber die (rechte) Ordnung des Ge-
betes sprechen.® Diese beiden Themen werden spiter in den Sermonen aus-
driicklich genannt (5, 18 bzw. 6, 11). Der Rettungsversuch der Textfassung
bei Faller durch Schmitz iiberzeugt nicht.

Schmitz hat sich S. 223 und 335 auch mit den in Mailand wihrend der
Osterwoche im Gottesdienst vorgetragenen Perikopen befafit. In M werden
als eine Lesung aus dem Alten Testament der Abschnitt 2 Reg 5, 1-19 (vgl.
M 3, 16), als eine Epistel vielleicht Eph 1, 3—14 oder, weniger wahrschein-
lich, 2 Cor 1, 21-22 (vgl. M 7, 42) sowie als eine evangelische Lesung Joh
5,1-15 (vgl. M 4, 22) genannt. Auflerdem wird die Perikope Gen 14 er-
wiahnt, wobei der Redner darauf hinwies, dafl dieser Abschnitt bereits vor
einiger Zeit vorgetragen worden sei (,antiquiora docet lectio de Genesi quae
decursa est® M 8§, 45).

Aufler der genannten Genesis-Perikope haben wir demnach in M drei
Lesungen bezeugt. Mindestens zwei davon, nimlich die erste und dritte, fin-
den sich auch im spiteren Maildnder Ritus, und zwar am Dienstag in der
Osterwoche (vgl. Schmitz S. 233). Die zweite Lesung, die Epistel, wird in
M nicht deutlich genug angesprochen. Genauso moglich wire auch der Ab-
schnitt Rom 3, 1-14 (wie spiter). Die Liturgie von Mailand kennt bekannt-

56 M 8, 43: ,,Venit igitur et videns sacrosanctum altare conpositum exclamans ait:
Parasti in conspectu meo mensam.“ Es ist hier nur von dem zur Opferfeier vorbe-
reiteten Altar und nicht von den eucharistischen Gaben darauf die Rede.

57 F. Petit, Sur les catéchéses baptismales de saint Ambroise. A propos du De
Sacramentis IV, 29: Rev. bénéd. 68, 1958, 256-265.

% B. Botte (siche oben Anm. 3) 210.

5 In diesem Sinn konnte das ,et® vor ,dominica®, das verschiedentlich Verwir-
rung hervorgerufen hat, das aber alle Handschriften bezeugen, jedoch von Petit und
Botte getilgt wird, zu recht bestehen.
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lich, nach gallikanischem Brauch, bis zum heutigen Tag nicht zwei, sondern
drei Lesungen in der Mefifeier.

Wenn also mindestens zwei dieser in M bezeugten Perikopen noch jetzt
in Mailand am Dienstag in der Osterwoche ihren Platz haben, bestitigt
dies unsere obige Vermutung, daff Ambrosius seine mystagogische Katechese,
wie sie in M vorliegt, an einem einzigen Tag, niherhin an diesem Dienstag,
vorgetragen hat. Ahnlich hat Augustinus die Neugetauften am Ostersonntag
in einer einzigen Katechese in die christlichen Mysterien eingeweiht.” Jeden-
falls 1a8t M, im Gegensatz zu S, keine Aufteilung auf einzelne Tage er-
kennen.

In S sind folgende Perikopen bezeugt; sie gehen teilweise mit denen bei
Cyrill in seinen mystagogischen Katechesen zusammen:

Ostermontag: 1 Cor 10, 1-11 (vgl. S 1, 20)

: Joh 5,1-10 (vgl. $2,3) = M 4,22

Osterdienstag: Rom 6, 314 (vgl. S 2, 23) = Cyrill, C. M. 2

Ostermittwoch: 1 Cor 12,211 (vgl. S 6,9)

Osterdonnerstag: 1 Cor 11, 23-32? (vgl. S 4, 28) = Cyrill, C. M. 4

Osterfreitag: keine Lesung bezeugt

Ostersamstag: 1 Tim 2, 1-10? (vgl. S 6, 11.22)

Also auch hier wieder auffillige Unterschiede zwischen M und S! Allein
das Evangelium Joh 5, 1-10 ist in M und S in gleicher Weise bezeugt, wenn
auch in S deutlich fiir den Montag und nicht fiir den Dienstag in der Oster-
woche (,Quid lectum est heri?®).

2. Zum altmailindischen Eucharistiegebet

Hinsichtlich der Heimat des Canonstiickes in S setzt sich Schmitz erstmals
eingehender mit meinen Untersuchungen auseinander (S. 393 ff.), freilich
auch hier nur mit einem einzigen, dlteren Aufsatz, wo ich auf den zu vermu-
tenden afrikanischen Ursprung hingewiesen habe," ohne zugleich andere
diesbeziigliche Arbeiten von mir, vor allem meine Studie ,Die Autorschaft
von De sacramentis® zu beriicksichtigen.®® In diesen weiteren Arbeiten wird
deutlich gezeigt, da um 400 in Oberitalien ein gallikanisches Meflbuch in
Gebrauch war, allem Anschein nach der Liber mysteriorum des Hilarius von
Poitiers.

Die Anspielung des Ambrosius auf den Canontext, die schon von O. Ca-
sel beachtet worden war,” und die sich deutlich auf den Einsetzungsbefehl
sowie die nachfolgende Oration im spateren Mailinder Meflbuch bezieht
(»Mandans quoque...“) und wovon Schmitz S. 393 ff. allein spricht, ist

8 Vgl. H. Lang, S. Aurelli Augustini . . . Textus Eucharistici Selecti (Florilegium
Patristicum 35) Bonn 1933, 12-24 (5 dhnliche Sermonen aus verschiedenen Jahren).

@ Das Eucharistiegebet in der frithen nordafrikanischen Liturgie: Liturgica 3
(Scripta et Documenta 17) Montserrat 1966, 51-65.

62 Ist der Canon-Text von De sacramentis in Mailand gebraucht worden?:
Ephem. liturg, 79, 1965, 109-116; Die Autorschaft von De sacramentis 56—66.

% O, Casel, Das Mysteriumgedichtnis der MeSliturgie im Lichte der Tradition:
Jahrbuch fiir Liturgiew. VI, 1926, 113-304, hier 159.

Ztschr. . K.G. 12
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hier in den Gesamtzusammenhang der oberitalienischen Liturgie des 4./5.
Jahrhunderts gestellt, ohne den die untersuchte Ambrosius-Stelle weniger
aussagekriftic wire. Warum aber hat Schmitz die Gesamtheit meiner Argu-
mente verschwiegen?

Das Eucharistiegebet der gallikanischen Sakramentare unterscheidet sich in
wesentlichen Punkten vom afrikanisch-rémischen, wie es in S vorliegt. Im
gallikanischen Ritus ist lediglich der Einsetzungsbericht mit dem darauffol-
genden erweiterten Einsetzungsbefehl konstant, alle iibrigen Texte des Eu-
charistie- und Opfergebets sind variabel. Im afrikanisch-rémischen Ritus war
dagegen der gesamte Canon, die ,canonica prex®, immer gleichlautend.** Es
inderte sich nur der erste Teil, die Prifation mit dem abschlieflenden Sanc-
tus. Dafl das Canon-Stiidk in S zu diesem Typus gehort, ist unbestritten.”

Die Griinde, die fiir eine Entstehung des Canontextes in S in der frithen
nordafrikanischen Kirche sprechen, sind nicht so stark, daf} sie andere Még-
lichkeiten vollstindig ausschléssen. Wir diirfen jedoch nicht vergessen, daff
seit dem 2./3. Jahrhundert Nordafrika — und nicht Rom oder Mailand — die
Heimat des lateinischen Christentums und der lateinischen Liturgie war,*
in einer Zeit also, als in Rom im Gottesdienst noch weitgehend die griechi-
sche Sprache verwendet worden ist.”” Erst im 4. Jahrhundert hat sich Hila-
rius von Poitiers (T 376) in Gallien in liturgischer Hinsicht schopferisch be-
tatigt.®®

Wenn sich daher, wie ich zeigen konnte, zudem noch Hinweise in Schrif-
ten afrikanischer Viter finden lassen, die fiir einen Gebrauch des Canon-
stiickes in S in Nordafrika sprechen, dann gewinnt unsere obige These in
starkem Mafle an Wahrscheinlichkeit. Zu einer letzten Sicherheit wird man
in dieser Frage wegen des Fehlens spezifischer Quellen — wie so oft was die
Friihzeit betrifft — wohl nie kommen kénnen.

Wihrend Schmitz die These vom afrikanischen Ursprung des Canonstiickes
in S als unbegriindet ablehnt, ist er jedoch hinsichtlich einer Verwendung des-
selben zur Zeit des Ambrosius in Mailand der Ansicht, dal C. Coebergh
»mit iiberzeugenden Argumenten dargelegt® habe, ,dafl das Hochgebet (ge-
meint ist der Canon) der mailidndischen Liturgie erst im 7. Jahrhundert ent-
standen ist, wobei unter anderem das Hochgebet in S als Grundlage diente®
(S. 395). Wie es mit diesen ,iiberzeugenden Argumenten® Coeberghs® be-
stellt ist, soll nun aufgezeigt werden.

Wir stellen dabei fiir ein wichtiges Teilstiick des Canon, nimlich den Ein-
setzungsbericht, den entsprechenden Text in der ambrosianischen Liturgie

84 Vel. K. Gamber, Missa Romensis (Studia patristica et liturgica 3) Regensburg
1970, 56-88, vor allem auch 84 ff.

% Vgl. u.a. C. Coebergh, 11 Canone della messa ambrosiana, una riforma ro-
mana a Milano: Ambrosius 31, 1955, 138—150.

% Vel. G. Kunze, Die gottesdienstliche Schriftlesung I, Géttingen 1947, 103.

% Vel. C. Mobrmann, Les origines de la latinité chrétienne 2 Rome: Etudes sur
le latin des chrétiens ITI (Storia e letteratura 103) Roma 1965, 67-126.
. % Vgl. K. Gamber, Codices liturgici latini antiquiores, ®Freiburg/Schweiz 1968,

. 57-64.
8 Vgl. oben Anm. 65; Borella, Il rito ambrosiano 177.
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Mailands (= Amb) und in De sacramentis (= S) in Vergleich zu einem
gallikanisch-irischen Sakramentar in Miinchen (= Mon),”® das Coebergh
seinerzeit noch nicht gekannt hat — an einer Stelle auch zum Text im Book
of Kells™ — und dem vorgregorianischen Canon der romischen Liturgie
(= Rom), wie er im Regensburger Bonifatius-Sakramentar enthalten ist:™

Mon Qui pridie quam pro nostra  omnium salute pateretur [...]
Amb Qui pridie quam pro nostra et omnium salute pateretur
Rom Qui pridie quam pateretur
S Qui pridie quam pateretur

Mon accipiens panem in suis sanctis manibus

Amb accipiens panem

Rom accepit panem in sanctas et uenerabiles manus suas
S in sanctis manibus suis  accepit panem

Mon respexit in caelum ad te deum patr. omn,
Amb eleuauit oculos

Rom eleuatis oculis suis ad caelum ad te deum patr. suum omn.
S respexit ad caelum ad te sancte pater o. aet. ds.

Mon gratias agens benedixit ac fregit tradiditque

Amb tibi gratias agens benedixit  fregit deditque

Rom tibi gratias egit benedixit fregit dedit

S gratias agens benedixit  fregit fractumque apostolis et

Mon discipulis suis dicens: Accipite et edite
Amb discipulis suis dicens: ad eos: Accipite et manducate
Rom discipulis suis dicens: Accipite et manducate
S discipulis suis tradidit dicens: Accipite et edite

Mon ex hoc omnes hoc est enim corpus meum quod

Amb de hoc omnes hoc est enim corpus meum

Rom ex hoc omnes hoc est enim corpus meum

S ex hoc omnes hoc est enim corpus meum quod pro multis

Mon confringetur pro saeculi uita™ Similiter

Amb Simili modo

Rom Simili modo

S confringetur Similiter etiam calicem

7 Herausgegeben von A. Dold — L. Eizenhéfer, Das irische Palimpsestsakramen-
tar im Clm 14 429 der Staatsbibliothek Miinchen (Texte und Arbeiten 53/54) Beu-
ron 1964, 15-18.

7 Text bei Dold — Eizenh&fer a.a.0. 18.

72 Vgl. K. Gamber, Das Regensburger Fragment eines Bonifatius-Sakramentars:
Rev. bénéd. 85, 1975, 266-302.

7% Text nach dem Book of Kells; die Handschrift Mon liest: ,Accipite edite de
hoc omnes: hoc est enim corpus meum quod confringetur pro saeculi uita®.

12*
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Mon postquam cenatum est

Rom postquam cenatum est accepit et h. praecl.
Amb postquam cenatum est accipiens

S postquam cenatum est pridie quam pateretur

Mon calicem manibus accipiens
Amb calicem

Rom calicem in sanctas et uenerabiles manus s.
S accepit
Mon respexit in caelum ad te d. patrem omnipotentem

Amb elevauit oculos ad caelos ad te d. patrem suum omnipotentem

S respexit ad caelum ad te d.sancte pater omn. aet. ds

Mon gratias agens benedixit et tradidit
Amb item tibi gratias agens benedixit  tradidit
Rom item tibi gratias agens benedixit  dedit

5 gratias agens benedixit  dedit  apostolis et
Mon apostolis suis dicens Accipite  bibite ex hoc
Amb discipulis suis dicens ad eos Accipite et bibete ex eo
Rom discipulis suis dicens Accipite et bibite ex hoc
S discipulis suis dicens Accipite et bibite ex hoc
Mon omnes Hic est enim calix sancti sanguinis mei [...]
Amb omnes Hic est enim calix sanguinis mei [...]
Rom omnes Hic est enim calix sanguinis mei [...]

S omnes Hic est enim sanguis meus,”

Aus dieser Ubersicht ergibt sich mit aller Deutlichkeit: Der Canontext in
Amb steht in einigen typischen Fillen dem gallikanisch-irischen in Mon nahe
(»pro nostra et omnium salute®, ,accipiens®, ,ad te deum patrem suum
omnipotentem®, ,tradidit®), er erscheint jedoch der romischen Fassung
(nzherhin der gregorianischen)™ angeglichen. Mit dem Text in S hat er
nicht die geringsten Beriihrungspunkte. Dieser geht vielmehr in zahlreichen
Fillen gegen Amb und Rom mit Mon zusammen (,in suis sanctis manibus®,
srespexit®, ,tradidit®, ,edite®, ,quod... confringetur®, ,similiter®, ,re-
spexit®).

73 Auffillig ist hier die Kurzform: ,Hic est enim sanguis meus® (das ,enim®
fehlt in einer wichtigen Handschrift). In der Traditio apostol. (16 ed. Botte) finden
wir die Fassung: ,Hic est sanguis meus qui pro vobis effunditur®. Unsere Kurz-
form kommt nur noch bei Justin, Apol. I, 66 (vgl. Quasten, Monumenta eucha-
risti;:a I 18) und Cyrill, Cat. myst. IV, 1 vor; sie hat im Neuen Testament keine
Vorlage.

78* Hinsichtlich der wverschiedenen Canon-Redaktionen vgl. Gamber, Das Re-
gensburger Fragment: Rev. bénéd. 85, 1975, 271-277.
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Es 148t sich bezeichnenderweise keine einzige Variante aufzeigen, die fiir
Amb und S gemeinsam allein typisch wire. Nicht einmal das ,,donec iterum
adveniam® (vgl. Joh 14, 18), das immer wieder als ein sprechendes Beispiel
angefithrt wird, ist fiir beide typisch. Hier stimmt Amb vielmehr fast ge-
nau mit der das Pauluswort 1 Cor. 11,26 zugrundelegenden gallikanisch
(-irischen) Fassung im Stowe-Missale iiberein (,donec iterum de caelis
ueniam ad uos®),”* wihrend S auch hier wieder mit Mon gleichlautend ist
(»donec iterum adueniam®).”

Vor allem diese auffilligen Ubereinstimmungen zwischen dem (wie ich
vermute) afrikanischen S und dem gallikanisch-irischen Mon, aber auch die
Beobachtung, daff Augustinus ebenfalls die Fassung von (S und) Mon
»Similiter postquam cenatum est® zitiert,” liflt vermuten, dafl wir es in
Mon um einen urspriinglich in Afrika beheimateten Text zu tun haben, der
entweder eine Weiterbildung des Textes in S oder einen nahen Verwandten
dazu darstellt.

Doch dies mehr nebenbei! Fiir unsere Untersuchung ist allein die Tat-
sache von Bedeutung, dafl der Canon-Text in S keinerlei Verwandschaft
mit der Fassung dieses Gebetes in der spateren Maildnder Liturgie zu erken-
nen gibt, dafl also die Behauptung von (Coebergh und) Schmitz nicht linger
mehr haltbar ist, daff dem spiteren Mailinder Canon ,das Hochgebet in S
als Grundlage diente®.”

Dem Einsetzungsbericht, dem Kernstiick des Eucharistiegebets, gingen, wie
der Verfasser von S sagt, Lob- und Bittgebete voraus. Wortlich heifit es
(4, 14):

Laus deo defertur oratione (Faller liest: oratio)™

petitur pro populo, pro regibus, pro ceteris,

d. h. in einer ,oratio® wird Gott zuerst ein Lobgebet vorgetragen — ,oratio®

7 Vel. Dold-Eizenhéfer, Das irische Palimpsestsakramentar (oben Anm. 70) 17.

75 Die Formel lautet hier: ,Addens ad suum dictum dicens eis: Quotienscumque
de hoc pane edeatis et ex hoc calice bibitis ad memoriam meam faciatis. passionem
meam omnibus indicens. aduentum meum sperabitis donec (iterum) adueniam®. Der
entsprechende Text lautet in der Mailinder Liturgie: ,Mandans quoque et dicens
ad eos: Haec quotiescumque feceritis in meam commemorationem facietis. mortem
meam praedicabitis. resurrectionem meam adnuntiabitis. aduentum meum sperabitis
donec iterum de caelis ueniam ad uos®, wihrend wir in S lesen: ,,Quotienscumque
hoc feceritis totiens commemorationem meam facietis donec iterum adueniam®. Ein
Unterschied zwischen Amb und S besteht auch insofern, als in Amb das Paulus-
wort 11, 26 verwendet wird, wihrend in S zusdtzlich nur das Wort Jesu bei Joh
14, 18 zugrundeliegt.

7% Vgl. Ep. 54,5,6 (CSEL 34, 2, 165): ,An offerendum sit mane et rursus post
cenam propter illud quod dictum est: Similiter postquam cenatum est...?“ Dafl
hier ein liturgischer Text zitiert wird, ergibt sich aus dem Vergleich mit Le 22, 20
und 1 Cor 11, 25 (,Similiter et calicem postquam cenavit®).

77 Der Hinweis von Schmitz S. 396 auf die Canon-Studie von Chr. Mohrmann
ist nach dem Gesagten fehl am Platz.

78 Unsere Lesart nur in einem Teil der Handschriften, jedoch in einer Gruppe,
die auch sonst den besseren Text bietet.



326 Kritische Miscellen

stellt einen spezifischen Ausdruck fir das Eucharistiegebet dar™ —, darauf
folgen Bitten fiir die einzelnen Stinde. Die Verbindung von Lob- und Bitt-
gebet vor dem Einsetzungsbericht ist typisch fiir den romisch (-afrikanischen)
Canon sowie die alexandrinische Anaphora;®® sie findet sich nicht in der
gallikanischen ,Immolatio missae“,® die nach dem antiochenischen Schema
aufgebaut ist.

In den gallikanischen Sakramentaren stehen die Bittgebete — falls iiber-
haupt vorhanden — regelmifig erst nach der ,Secreta®, dem Einsetzungs-
bericht, und gehen diesem nicht wie in S voraus. So etwa im ersten (typi-
schen) Mefformular des oben genannten Mon, wo die ,,Collectio® nach dem
Einsetzungsbericht lautet:

Adsiduis et inremissis precibus, fratres dilectissimi, dei patris omnipotentis

misericordiam deprecamur pro regibus et potestatibus huius saeculi. ..

pro fratribus . .. pro exsulibus nauigantibus peregrinis. .. in carcere con-

stitutis.... .22

Ahnlich die ,Collectio ad panis fractionem® im Missale Gothicum (Nr.
272 ed. Mohlberg),®® vermutlich auch das nach den Einleitungsworten defekt
endende Gebet 298 ,,Oremus deum nostrum . . .“ der Mone-Messen.?*

Ambrosius diirfte ein solches Gebet meinen, wenn er in Exam. 3,17, 72
(PL 14, 188 A) sagt, daf} ,inter benedictiones® sacratissimas® gebetet werde,
»ut tribuat nobis dominus a rore caeli vim vini olei atque frumenti® (mit
anschliefender Doxologie). Eine dhnliche Bitte um das Gelingen der Feld-
friichte findet sich in einem Gebet unmittelbar nach dem Einsetzungsbericht
in Mon, wo es in der fragmentarischen Formel 50 (ed. Dold-Eizenhofer)
heifit:

Iterata prece fratres dilectissimi domini maiestatis . . . indulgeatque nobis

aurae salubris et fertilis tempora bona tranquilla pacifica . . .

Erst in spdterer Zeit wird in den gallikanischen Mefibiichern unter dem
Einfluf der rémischen Liturgie eine Anderung in der Stellung der Fiirbitten

7 Hinsichtlich des Ausdrucks ,oratio® bzw. ,oratio oblationis® vgl. K. Gamber:
Rev. bénéd. 85, 1975, 271.

8 Vel. K. Gamber, Das Papyrusfragment zur Markusliturgie und das Eucharistie-
gebet im Clemensbrief: Ostkirchl. Studien 8, 1959, 31-45; ders., Sacrificium laudis.
Zur Geschichte des frithchristlichen Eucharistiegebets (Studia patristica et liturgica
5) Regensburg 1973, vor allem 75.

81 Dieser Ausdruck kommt auch bei Theodot von Mopsuestia (T 428) in seinen
nur syrisch erhaltenen, aber ehedem in griechischer Sprache gehaltenen mystagogi-
schen Katechesen vor; vgl. K. Gamber, Missa Romensis 179.

82 Vgl. Dold-Eizenhéfer, Das irische Palimpsest-Sakramentar (sieche oben Anm.
70) Nr. 16 S. 19-20. Der Text ist nicht mehr vollstindig zu lesen.

8 Vel. K. Gamber, Alteste Eucharistiegebete der lateinischen Osterliturgie: Fi-
scher-Wagner, Paschatis Sollemnia, 1959, 165 f.

8¢ Vel. L. Eizenhifer, Die Mone-Messen: L. C. Mobhlberg, Missale Gallicanum
Vetus, Roma 1958, Nr. 298 S. §2.

8 Unter ,benedictio® ist hier, wie in M 8,11 (,benedictio consecravit®) das
Eucharistiegebet gemeint (benedictio = &dldoyio. = hebr. berakha). Schmitz ist
S. 384 dagegen der Ansicht, ,dafl ,Segnung (benedictio)’ und ,Konsekrationsworte’
identisch sind“, Die obige Formulierung des Ambrosius, ,inter benedictiones sacra-
tissimas“ werde fiir die Feldfriichte gebetet, widerlegt jedoch diese Ansicht.
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innerhalb des Eucharistiegebets vorgenommen, vor allem durch die Uber-
nahme von rdmischen ,Hanc igitur“-Gebeten.®

Ein weiterer Hinweis auf das friihe mailindische Eucharistiegebet liegt in
der Schrift des Ambrosius De Spir. Sancto I1I 16, 112 (PL 16, 803 B) vor
(vgl. Schmitz S. 403 f.). Hier spricht der Kirchenvater von einer Anrufung
(Epiklese) des Heiligen Geistes innerhalb der Opfergebete (,qui cum patre
et filio a sacerdotibus in baptismate nominatur et in oblationibus® invo-
catur®). Eine entsprechende Geist-Epiklese ist im Canon-Stiick von S nicht
zu finden, auch nicht in den FEucharistiegebeten der spiteren Maildnder
Liturgiebiicher.®® In diesen kommt jedoch, wie gleich zu zeigen sein wird,
ein Text vor, der eine Art Christus-Epiklese enthalt.

Ein dritter Hinweis auf das ,,oblatio®-Gebet findet sich in der Schrift des
Ambrosius De excessu fratris sui Satyri II46 (PL 16,1327 B). Es heifit
hier: ,Morte eius signamur, mortem eius orantes annuntiamus,
mortem eius offerentes praedicamus®. Wie oben kurz angedeutet, hat auf
diese Stelle bereits O. Casel im Zusammenhang mit dem Eucharistiegebet
hingewiesen.® Ambrosius ist hier in seinen Formulierungen deutlich vom
erweiterten Einsetzungsbefehl der Mailinder Liturgie und dem darauffol-
genden Gebet, wie es heute noch am Griindonnerstag hier iiblich ist,” ab-
hingig:

Mandans quoque et dicens ad eos: Haec quotiescumque feceritis in meam

commemorationem facietis: mortem meam praedicabitis. resur-

rectionem meam annuntiabitis. aduentum meum sperabitis. donec
iterum de caelis ueniam ad uos.

Haec facimus® haec celebramus tua domine praecepta seruantes. et ad

communionem inuiolabilem hoc ipsum quod corpus dominim sumimus

mortem dominicam nuntiamus. Tuum uvero est omnipotens pater
mittere nunc nobis unigenitum filium tuum. quem non quaerentibus sponte
misisti. Qui cum sis ipse inmensus et inaestimabilis deum quoque ex te

86 So die Formel 342 (ed. Mohlberg) des Missale Gothicum, wo wir als Uber-
Eériﬁ: finden: ,Post sanctus per totas tres missas (gemeint sind die Rogationstage)

icis®.

87 Der Ausdrude ,oblatio® fiir das Eucharistie (Opfer-)Gebet finden wir u.a.
bei Ps-Augustinus, Quaest. 109 (CSEL 50, 268); vgl. Gamber: Rev. bénéd. 85,
1975, 271 Anm. 4., doch kann darunter auch die Mef}feier in ihrer Gesamtheit ge-
meint sein, so bei Augustinus; vgl. W. Roetzer, Des heiligen Augustinus Schriften
als liturgiegeschichtliche Quelle, Miinchen 1930, 95; weiterhin Schmitz S. 310 Anm.
32

8 Sie findet sich jedoch in gallikanischen Sakramentaren, so in der Formel 321
der Mone-Messen (ed. Eizenhofer): ,Recolentes igitur et seruantes praecepta uni-
geniti (tui) deprecamur pater omnipotens: ut his creaturis altario tuo superpositis
spiritum sanctificationis infundas. ut per transfusionem caelestis atque inuisibilis
sacramenti panis hic mutatur in carnem et calix translatus in sanguinem sit totius
gratia. sit sumentibus medicina.“ Weniger deutlich Formel 312.

8 Vel Anm. 63.

% Vgl. u.a. den Text im Sakramentar von Biasca (ed. Heiming Nr. 450).

9. Mit den gleichen Worten beginnen #hnliche Gebete in anderen gallikanischen
Zeugen, so die Formel 5 und 431 (ed. Mohlberg).
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inmensum et inaestimabilem genuisti: ut cuius passione redemptionem

humani generis tribuisti. eius nunc corpus tribuas ad salutem.

Diese erweiterte Form des Einsetzungsbefehls, die ein Charakteristikum
des gallikanischen Eucharistiegebets darstellt — es war oben schon kurz davon
die Rede — hat auch den Wortlaut der nachfolgenden Anamnese bestimmt.
Hier wird das vorausgehende ,mortem meam praedicabitis, resurrectionem
meam annuntiabilits“ aufgegriffen und nicht, wie im Gebet ,Ergo me-
mores“ des Canon-Stiicks von § das ,,commemorationem® des Einsetzungs-
befehls. Dabei kehren die Worte des Ambrosius ,mortem annuntiamus® im
Text der Mailinder Liturgie wieder.

Ein eigentlicher Opferakt, wie er in S und im rémischen Canon (,me-
mores . .. offerimus“) vorhanden ist,”® fehlt in diesem Text. Wir finden
dafiir eine Bitte an den Vater, seinen Sohn (zur versammelten Opferge-
meinschaft) zu senden. Es handelt sich hier um eine Art Epiklese, dhnlich
der Christus-Epiklese, wie sie in gallikanischen Texten vorkommt.®

Zum Canon-Stiick in S ~ das diirfen wir abschlieBend sagen — findet sich
weder in den Schriften des Ambrosius noch im spiteren Mailinder Canon
irgendein Hinweis. Ein solcher war auch gar nicht zu erwarten, da der
Canon in S deutlich der rémisch (-afrikanischen) und nicht der gallikani-
schen Liturgie entspricht, wie sie nachweisbar um 400 in Oberitalien in Ge-
brauch war.

Der Unterschied liegt, wie oben schon angedeutet, darin, daf im gallika-
nischen Ritus nur der Einsetzungsbericht mit dem erweiterten Einsetzungs-
befehl stereotyp ist, wihrend im rémischen Ritus auch die diesen umgeben-
den Gebete immer den gleichen Wortlaut aufweisen.® Diese deshalb hier
»canonica prex“ (das festgelegte Opfergebet) genannte Formel® hat der
Autor von § in seinen Katechesen zum groflen Teil wortlich zitiert.

Die ,canonica prex® schliefit, da sie in Mailand wegen des dort um 400
verwendeten gallikanischen Ritus nie iiblich gewesen sein konnte — wie von
den Liturgiewissenschaftlern immer wieder betont wurde —%, eine Ver-
fasserschaft von S durch Ambrosius aus. Wir kommen demnach durch die
nzhere Untersuchung des Canon-Stiicks in S zum gleichen Ergebnis, das
auch der Vergleich zwischen den Riten in M und S ergeben hat. Der Ver-
fasser von S gehort offensichtlich einer Kirche an, in der man den Brauch
von Rom beobachtet hat.

Der Vollstindigkeit halber sei noch hier erwihnt, daf die in S vorkom-
menden Doxologien (4, 29; 6, 24; 6, 26) cine Ahnlichkeit mit der Schluf-

2 Vgl. K. Gamber, Brot und Wein — das Opfer der Kirche: Klerusblatt 55,
1975, 108 £.

9 Vel K. Gamber, Die Christus-Epiklese in der altgallischen Liturgie: Archiv
fiir Liturgiew. IX, 2, 1966, 375-382.

9 Vgl. Gamber, Missa Romensis 84-88.

9 Vel. ebd. 56 ff.

% So Th. Schermann: Rémische Quartalschrift 17, 1903, 36 f.; A. M. Ceriani,
Notitia Liturgiae Ambrosianae (Appendix Missalis Ambrosiani, ed. Ratti-Magi-
stretti 1913); A. Bawmstark: Oriens Christianus 35, 1939, 240 ff.; L. Duchesne,
Origines du culte chrétien, Paris 1925, 187, u. a.
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doxologie im Traktat des Ambrosius in Ps. 39 (PL 14, 1058) erkennen lassen
(vgl. auch Schmitz S. 414 £.). Ein solches Argument darf jedoch im Hinblick
auf die angefiihrten gewichtigen Gegengriinde nicht als Beweis fiir die
Autorschaft von S durch Ambrosius angefithrt werden. Die genannte Ahn-
lichkeit kann verschiedene Ursachen haben. Auch wissen wir nicht geniigend
viel tiber die einzelnen Fassungen der liturgischen Doxologie in den ver-
schiedenen abendlindischen Kirchen des 4./5. Jahrhunderts.” Die Unter-
schiede waren damals wohl nicht sehr grof3.®

Auf keinen Fall darf man, wie es Schmitz tut, einfach die These einiger
moderner Patrologen hinsichtlich der Autorschaft von S durch Ambrosius
tibernehmen, ohne sie immer wieder in einer so umfangreichen Arbeit in den
zur Debatte stehenden Fragen erneut auf ihre Richtigkeit zu untersuchen.
Derselbe Schmitz wirft mir jedoch vor, entscheidende Fakten einfach igno-
riert zu haben.”

Zum Schluf noch einige Bemerkungen zur Arbeit von Schmitz im allge-
meinen. Man vermifit in den Fufnoten weithin den lateinischen Text der
nur deutsch zitierten Ambrosius-Stellen.!® Auch wire die zusitzliche Angabe
der jeweiligen Migne-Stelle begriifit worden. Es fehlen ferner in vielen Fil-
len vergleichende Hinweise auf die spitere Liturgie Oberitaliens und Gal-
liens, besonders auf die dltesten Sakramentare. Solche Querverbindungen,
wie sie oben von mir aufzuzeigen versucht wurden, kénnen zur Lsung man-
cher strittigen Frage beitragen, wenn man sich auch immer dabei bewuflt
sein muf}, wie fragwiirdig der Vergleich mit den spdteren Zeugnissen manch-
mal ist. Was sollen jedoch in einer liturgiegeschichtlichen Arbeit die wieder-
holten Hinweise auf den neuen Ritus der Kindertaufe?

Die obigen eingehenden Ausfithrungen zum Buch von Schmitz waren not-
wendig, weil seine Arbeit deutlich den Anspruch erhebt, das Thema in der
von ihm gezogenen Abgrenzung, im Gegensatz zu den Untersuchungen
fritherer Liturgiewissenschaftler, umfassend und abschliefend behandelt zu
haben (vgl. S. XXIV {.). Dies trifft aber nur dann zu, wenn die Sermonen
De sacramentis ein echtes Werk des Ambrosius darstellen. Dies ist jedoch
offensichtlich nicht der Fall.

% Vgl. A. Stuiber: RAC IV, 223-225.

9 Vergleicht man z.B. die Doxologie bei Tertullian, Ad uxorem 1,1 (PL 1,
1275 A): ,Cui sit omnis honor gloria claritas dignitas potestas nunc et in saecula
saeculorum® mit den Doxologien in S, dann lassen sich ebenfalls eine Reihe von
Gemeinsamkeiten feststellen.

9 Vel. J. Schmitz, Gambers Schweigen: Heiliger Dienst 25, 1971, 87.

100 Ni/ie es z.B. Fr. Van de Paverd, Zur Geschichte der Mefiliturgie in Antiochien
und Konstantinopel gegen Ende des vierten Jahrhunderts (Orientalia Christiana
Analecta 187) Roma 1970, getan hat.



Die Entdeckung einer neuen Klosterregel

Uber das Zusammenwirken der ménchischen Gesellschaften
verfallt von Johannan von Marde

Von Arthur Véébus

Ein systematisches Suchen nach neuen Quellenschriften zur syrischen Kir-
chengeschichte hat eine Reihe unbekannter Klosterregeln ans Licht gebracht.!
Fiir die Geschichte des syrischen Monchtums sind sie als Quellen ersten Ran-
ges hochst wertvoll, weil sie uns erlauben, ein ganz neues Kapitel dieser Ge-
schichte zu schreiben.

Doch ist das Mafl der Uberraschungen noch nicht voll! Gliicklicherweise
kann diese Sammlung der Klosterregeln noch durch eine andere Entdeckung
erginzt werden, die ihres Inhalts wegen unter den kostbaren Urkunden, die
bisher bekannt geworden sind, wohl als einzigartig zu bezeichnen ist.

Zuerst etwas iiber das Versteck dieser Raritit. Diese Urkunde ist allein
nur durch eine einzige Quelle aufbewahrt worden, nimlich durch die Hs.
Dam.Patr. 8/11,% die als Unikum eine unschitzbare Sammlung von sehr
kostbaren Quellenschriften, die hier zum ersten Mal vor unseren Augen auf-
tauchen, darstellt. Auf den Seiten dieser Zeitschrift ist iiber eine Partie, nim-
lich tiber die Akten der allgemeinen Synoden der westsyrischen Kirche,
schon berichtet worden.? Alle in dieser Sammlung* aufgenommenen Doku-
mente sind iiberdies fiir das Gebiet der Gesetzgebung, ob sie das Kirchen-
recht, byzantinisches Zivilrecht® oder islamisches Recht® betreffen, von Be-
deutung. Die in schéner sertz-Schrift geschriebene Handschrift” ist datiert.
Nach dem Kolophon wurde sie am 5. *Iyar 1515 A. Gr., d. h. am 5. Mai

! Siehe A. Véobus, Syrische Kanonessammlungen. Ein Beitrag zur Quellenkunde.
Band I: Westsyrische Originalurkunden 1, B (CSCO, Subs. 35), Louvain 1970,
307 ff.

2 In der Sammlung der Handschriften im Besitz des Patriarchats der syrischen
orthodoxen Kirche in Damaskus.

3 A. V66bus, Neuerschlossene einzigartige Urkunden syrischer Kirchengeschichte:
ZKG 77, 1967, 219 fI.

4 The Synodicon in the West Syrian Tradition I-II, ed. 4. Véébus (CSCO, Scr.
syr. 161, 163), Louvain 1975-76; Translation I-II (ibid. Scr. syri 162, 164), Lou-
vain 1975-76.

5 A. V66bus, The discovery of very important manuscript sources for the Syro-
Roman Lawbook: The opening of a new epoch of research in this unique monu-
ment of jurisprudence (Papers of the Estonian Theological Society in Exile 21),
Stodcholm 1971.

8 A. V6sbus, Important new manuscript sources for the Islamic law in Syriac:
Contributions to the history of jurisprudence in the Syrian Orient (Papers of the
Estonian Theological Society in Exile 27), Stodsholm 1975.

7 Siche die Beschreibung der Handschrift in: The Synodicon in the West Syrian
Tradition I, IX f.
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1204 n. Chr. vollendet. Eine andere Quelle konnte noch aufgetrieben wer-
den, nimlich Hs. Mardin Orth. 323,% die denselben Text enthilt.® Doch ist
diese Handschrift von einer spiteren Hand geschrieben. Wie eine Nachprii-
fung zeigt, besitzt sie keinen selbstindigen Wert, denn sie muf} als eine Ab-
schrift des schon angefiithrten Unikums angesehen werden.

Um die Bedeutung der Urkunde!® richtig zu wiirdigen, muff man zu-
nichst auf die historisch wichtige Tatsache hinweisen, die schon allein ein
besonderes Interesse garantiert: Diese Urkunde stammt von Johannan von
Marde (1124/5-1165%), dem Inhaber des bischoflichen Sitzes dieses ge-
schichtlich so wichtigen Kirchengebietes von Tur ‘Abdin. Er mufl in dem
Rahmen seiner Zeit in jeder Hinsicht als eine ganz auflerordentliche Gestalt
angesehen werden. Alles das, was die Quellen uns an Nachrichten aufbe-
wahrt haben,’ bezeugt die Tatsache, dafl mit dem Erscheinen dieses Man-
nes ein neuer Wind durch die Eparchie von Mardé geweht haben muf}, der
das Aufkommen einer neuen Ara auf dem kirchlichen Gebiet ankiindigte. In
der Tat, mit seiner Wirksamkeit begann eine neue einzigartige Epoche in
der Geschichte dieser Eparchie, die zu einem gewaltigen Restaurationswerk
gefithrt hat.®® Wenn eine neue Urkunde von einer so wichtigen Person und
iiber eine so bedeutende Periode in der Renaissance des geistigen und intel-
lektuellen Lebens ans Tageslicht kommt, so ist das in der Erforschung wohl
als ein bedeutendes Ereignis zu bezeichnen. Dadurch wird eine Reihe der
schon neuerschlossenen Urkunden ersten Ranges zur Geschichte des Monch-
tums im TGr ‘Abdin, nimlich die Zyklen von Kanones, die gliicklicherweise
aufgesplirt werden konnten,'* durch eine neue erginzt.

Aber noch mehr ist iiber die Bedeutung dieser Urkunde zu sagen. Auch
gattungsgeschichtlich ist sie von allen anderen Klosterregeln abweichend, und
daher beleuchtet sie das Klosterwesen im Tiir ‘Abdin von einem neuen Ge-
sichtspunkt aus. Eine Erscheinung, die hier zum ersten Mal begegnet, betrifft
namlich das Zusammenwirken zweier Kloster. Ein solches Phinomen ist bis-
her in den Quellenschriften fiir das syrische Klosterwesen noch nicht aufge-
taucht.

Das erste ist das berithmte Mar Hananja-Kloster,”® besser bekannt als
Deir Za‘faran, dessen Wohlfahrt dem Johannan von Mardé besonders am

8 Vgl. A. Véobus, Catalogues of manuscripts in unknown collections in the Sy-
rian Orient, vol. III: Syriac manuscripts from the treasury of the Monastery of
Mair Hananya or Deir Za'faran (im Drudk).

9 Fol. 80a-81a.

10 Fol. 215a-215b. Vgl. The Synodicon in the West Syrian Tradition II, 230 f.

1t Uber seine literarische Tatigkeit, siche A. Baumstark, Geschichte der syrischen
Literatur, Bonn 1922, 293 f.

12 Sjehe eine neuerschlossene Urkunde iiber sein Leben und seine Tatigkeit bei
A. Viébus, Die Entdeckung des Panegyrikus des Patriarchen Mika’el iiber Jo-
hannin von Mardé: Oriens Christianus 55, 1971, 78 ff.

13 Veol. A. V66bus, Neues Licht iiber das Restaurationswerk des Johannan von
Mardé: Oriens Christianus 47, 1963, 129 ff.

kM Neben den Kanones fiir das Monchtum auch die Kanones in den Synodal-
akten.

15 Uber dieses Kloster sieche Véébus, Syrische Kanonessammlungen I, 1, B, 381 ff.
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Herzen gelegen hat. Welche Fiirsorge er der monastischen Gemeinschaft des
von ihm restaurierten Klosters gewidmet hat, kénnen wir jetzt im Lichte
der neuerschlossenen Kanones sehen. Die eingehenden Anordnungen?®® fiir
alle Aspekte des religidsen, asketischen und gemeinschaftlichen Lebens der
Mbénche reden fiir sich selber.

Das andere Kloster ist das Kloster von Mar *Abai,” eine alte Griindung,
von dem nur Uberreste erhalten geblieben sind.!* Nach der Uberlieferung
soll Semti’el, der gefeierte Griinder des Qartamin-Klosters®® im Tiar “Abdin,
dieses Kloster in einer friiheren Periode seiner Titigkeit gegriindet haben.
Das Kloster soll an der Stelle errichtet worden sein, wo das Blutzeugnis des
*Abai und seiner Genossen stattgefunden hat.®

Die Regeln betreffen das Zusammenwirken der beiden Klostergemein-
schaften im Interesse der Sicherstellung ihrer materiellen Grundlage. Es ist
auf das Teilhaben an der Ernte gegriindet, so dafl der eventuell vorhandene
Mangel in einem Kloster durch den Uberschuff des anderen beglichen wer-
den sollte, und zwar ,in Getreide, Obst und anderen Dingen®, wie die Ur-
kunde diese Ubereinstimmung formuliert.

Noch etwas anderes wird deutlich und bereichert unsere Kenntnis: die Ur-
kunde weifl auch etwas iiber das Vorbild fiir eine solche Praxis des Zusam-
menwirkens zu sagen. Als Beispiel wird das Kloster von Mar Mattai,” das
berithmte monchische Zentrum im Gebirge von Maglib, hier angefiihrt. Es
wird berichtet, dafl dort sogar drei Kldster fiir ein solches Zusammenwirken
in Verbindung gestanden haben. Ein solcher Einblick in die zeitgendssischen
Zustande in dem Klosterwesen im Gebiet siidlich vom Tir “Abdin ist sehr
willkommen. Das ist etwas, was wir aus den kiirzlich erschlossenen Kloster-
regeln von Mar Mattai,®® wie wichtig sie auch andererseits sind, nicht ent-
nehmen kénnen.

Wenn man bedenkt, dafl die entdeckte Urkunde den Vorhang von den
historischen Tatsachen hebt, die die sonst uns zur Verfiigung stehenden Quel-
len nicht zu sehen erlauben, darf es als ein Anlafl tiefer Befriedigung gelten,
dafl das Nachsuchen belohnt worden ist und eine solche Urkunde aus der
Vergessenheit wieder ans Tageslicht gebracht wurde.

16 Der Text liegt jetzt in der Ausgabe vor: The Synodicon in the West Syrian
Tradition II, 211-230.

17 In dem Dorf Qillet, nicht weit von Surd im Tar “Abdin.

18 Siehe A. Vi6bus, History of asceticism in the Syrian Orient: A contribution
to the history of culture in the Near East IT (CSCO, Subs. 16), Louvain 1960, 230.

19 Uber die neuerschlossenen Urkunden fiir die Geschichte der Griinder des Qar-
ramin-Klosters, siehe A. V&6bus, Important discoveries for the history of the Mona-
stery of Qartamin: New light on the literary tradition regarding its history: Orien-
talia Lovaniensia Periodica 8, 1977, 223 ff.

21" ,i)Und sie nennen es Mar *Abai bis auf diesen Tag“, Hs. Br. Mus. Add. 17 265,
Fol. 9b.

21 Ms. Mardin Orth. 267, Fol. 58a ff. Die Leichen wurden in einer Grube ver-
borgen, dic in den Tagen des Theodota, Metropoliten von Amid, entdedkt wurden.

”EUber dieses Kloster, sieche A. Viésbus, Syrische Kanonessammlungen I, 1, B,
330 ff.

28 2.2.0., 386 ff.
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Einar Molland: Kristenhetens kirker og trossamfunn.t

Oslo (Gyldendal Norsk Forlag) 1976. 424 S., geb.

Seit 1961 die zweite Auflage der norwegischen? wie der englischen Fassung?
der Kirchenkunde des inzwischen (am 5. 11. 76) verstorbenen Osloer Kirchen-
historikers Einar Molland erschien, hat sich in groflen Bereichen der Ukumene eine
ungeahnt stiirmische Entwicklung vollzogen. Thr Rechnung zu tragen ist der Zweck
der vorliegenden Neufassung. Sie gibt sich nicht als Neuauflage und fiihrt, bedingt
durch den Fortfall eines Abschnittes der (dem Rez. nicht zuginglichen) alten nor-
wegischen Fassung iiber die altkirchlichen Symbole, einen geinderten Titel. Das in-
diziert jedoch nicht eine verinderte Konzeption; vielmehr zeigt ein Vergleich mit
der englischen Ausgabe von 1961, dafl bei aller durchgreifenden Verjiingung doch
der Aufriff und auch ein iiberwiegender Teil der textlichen Substanz erhalten ge-
blieben sind.

Als Historiker will M. die behandelten christlichen Gemeinschaften als geschicht-
liche Phinomene verstehen lehren. Dazu versucht er eine Typisierung, die von einer
Typenskala zwischen einem ,rechten® und einem ,linken“ Fliigel der Christenheit
ausgeht, die auch durch ein Spannungsfeld zwischen den Polen ,hochkirchlich® und
~evangelikal® grob umrissen werden konnte. Diese sicht er weitgehend in Deckung
mit dem stirker soziologisch bestimmten Typenschema von ,Kirche® und ,Sekte®
oder ,anstaltlicher® und ,genossenschaftlicher® Kirche — man sollte vielleicht eher
sagen: heilsanstaltlicher Kirche und personaler Heiligkeitskirche, wobei dieser letzte
Typus sicher noch einer weiteren Differenzierung (etwa: Modelle der wiederzuge-
winnenden Urgemeinde, der apokalyptischen Endzeitgemeinde, der ,Geistkirche®)
offensteht, die in manchen Fillen wohl eine der einlinigen Typenskala M.s gegen-
tiber befriedigendere Einordnung erméglicht.

Der aus solcher Typisierung gewonnene Aufbau des Buches weist gegeniiber der
(dem Rez. allein zum Vergleich zur Verfiigung stehenden) englischen Ausgabe von
1961 cinige Verinderungen auf. Diese unterschied zwischen the churches of christen-
dom, auf die allein sich letztlich auch die Typengliederung bezieht, und religious
systems containing elements derived from christianity mit Unitariern, Christian
Science, Jehovas Zeugen und Mormonen.

Formal findet sich diese Zwischengliederung in der neuen Ausgabe nicht, sach-
lich ist sie jedoch aufrecht erhalten, und man mag sich fragen, ob die Unitarier da-
bei wirklich am rechten Platz stehen., Neu ist ein selbstindiger, wegen des unter-
schiedlichen Charakters der darin angesprochenen Kirchengemeinschaften auflerhalb
der Typenskala stehender Abschnitt iiber Unionskirchen. Er nimmt die alte, um
ein Referat iiber die nordindische Kirche erweiterte Darstellung der Kirche von

1 Kirchen und Glaubensgemeinschaften der Christenheit.

2 Konfesjonskunnskap. Kristenhetens trosbekjennelser og kirkesamfunn, Oslo
1953, 21961 (Konfessionskunde. Glaubensbekenntnisse und Kirchengemeinschaften
der Christenheit).

3 Christendom. The Christian Churches, their Doctrines, Constitutional Forms
and Ways of Worship, London 1959, #1961 (die zweite engl. Auflage ist Basis einer
1966 in Hongkong erschienenen chinesischen Ubersetzung).
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Stidindien auf und stellt mit den deutschen Unionskirchen und der United Church
of Canada Bildungen vor, die in der alten Fassung nicht zur Geltung gekommen
waren. Die Darstellung der Katholisch-apostolischen Gemeinden / Neuapostoli-
schen Kirche ist unter volliger Akzentverlagerung auf die letzte im Ordnungs-
schema weit nach ,links“ geriickt. Neu beriicksichtigt und mit den Swedenborgia-
nern zusammen unter den Oberbegriff ,gnostisch-theosophische Kirchenbildungen®
gestellt wird die Christengemeinschaft. Vermissen mufl man leider nach wie vor
eine Behandlung der Mennoniten. Das Kernstiids der Revision aber ist erwartungs-
gemifl die Aufarbeitung der nachkonziliaren Entwicklung der romisch-katholischen
Kirche. Hier gelingt M. eine informative, auch die Entwicklung als solche sichtbar
machende Ubersicht, die schon fiir sich allein das Buch empfehlenswert erscheinen
liflt und das augenfilligste Beispiel des seine Neuausgabe bestimmenden Bemiihens
um griindliche Aktualisierung ist.

Dem speziellen Orientierungsbediirfnis der im wesentlichen durch die nor-
wegische Abfassung festgelegten potentiellen Leserschaft entspricht eine besondere
Berticksichtigung der skandinavischen Gegebenheiten bei der Behandlung der ein-
zelnen Kirchen und Denominationen, deren skandinavische Prisenz ein (allerdings
nicht streng gehandhabtes) Auswahlkriterium ist; doch wird auf ausschliefilich
skandinavische Bildungen nicht eingegangen. In der englischen Ausgabe der alten
Fassung war dieser nordische Akzent verwischt. Soweit deutsche kirchliche Ver-
hiltnisse angesprochen werden, zeigen sich im Zuriickbleiben hinter jiingsten Ent-
wicklungen auch Grenzen der erreichten Aktualisierung und gelegentlich auch Orien-
tierungsunsicherheit. Die Zahlenangabe von zehn Gliedkirchen fiir die (noch unge-
teilte) VELKD (S. 1801) weist auf 1967 als terminus ad quem des Informations-
standes, und die lediglich mit korrigierter Zahlenangabe aus der alten Fassung
(engl. Aufl. von 1961, S. 244) iibernommene Behauptung, in Deutschland finde man
»rein reformierte Kirchen® in Hannover, Hessen, Bremen und dem Rheinland (S.
231), stellt die ,Evangelisch-reformierte Kirche in Nordwestdeutschland® auf eine
Ebene mit den reformierten Gemeinden einiger unierter Kirchen und steht unaus-
geglichen neben der exakten Angabe von zwei reformierten EKD-Kirchen (S. 180).
Doch sind dies geringfiigige Unebenheiten, die bei der Aufarbeitung einer so im-
mensen Stoffmenge nicht ausbleiben konnen. Sie diirfen vor allem nicht den Blick
triiben fiir die beachtliche Leistung M.s, der hier in einer lesbaren Darstellung eine
einfiihlsame Einfilhrung mit einem konzentrierten und informationsreichen Uber-
blick gliicklich zu verbinden vermocht hat.

Lobmar (Rheinland) K. Schiferdiek

Karl Suso Frank: Grundziige der Geschichte des christ-
lichen Ménchtums (= Grundziige Bd. 25). Darmstadt (Wissenschaftliche
Buchgesellschaft) 1975. X, 208 S., brosch., DM 35, (20,-).

Der Titel ist etwas irrefithrend. Wie der Verf. gleich in den ersten Sidtzen
erliutern muff, will er die Darstellung nicht ,auf die eigentlichen monastischen
Orden beschranken®, sondern den vielfiltigen , Verwirklichungen des monastischen
Gedankens® von den Anfingen bis hin zu den Sikularinstituten der modernen
Welt nachgehen. Mit Befriedigung stellt man fest, daff auch die Frauenorden be-
riicksichtigt worden sind. Das allein schon signalisiert den Wandel in der Ordens-
geschichte der Gegenwart. Bislang wurde iiber die Frauen in der allgemeinen
Ordensgeschichte kaum gesprochen, und bis vor wenigen Jahrzehnten noch galt es
als selbstverstindlich, die Geschichte der einzelnen Orden streng voneinander ge-
trennt darzustellen, als hitten sie nichts miteinander gemeinsam. Ein Zweites ist
ebenso kennzeichnend fiir die heutige Situation: eine wachsende kritisch-theologi-
sche Fragestellung. Auch das findet sich bei Frank.

Geschickt versteht es der Verfasser, die geistesgeschichtlichen Strémungen zu
analysieren, die zur Ausbildung eines eigenstindigen christlichen Asketentums fiihr-
ten, aus dem dann im 3. Jh. durch die Anachorese das Monchtum entstand. Die im
NT enthaltenen Keime des asketischen Lebens hitten nicht so entfaltet werden
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kénnen, wiren sie nicht in ein askesefreundliches Milieu eingebettet gewesen. Dies
gilt gleichermaflen fiir das damalige Judentum wie fiir die hellenistische Umwelt
des Christentums. Die schwierige Deutung der Anfinge des Monchtums versucht
der Verf. in origineller Weise von einem Wort Cassians her: ,Der Ménch muf vor
allem den Bischof und die Frau flichen® (Inst. X 18). Er sieht hinter diesem Wort
eine grundlegende Selbstaussage des frithen christlichen Ménchtums zu den Motiven
der monastischen Anachorese: Die zunehmende Organisierung der christlichen Ge-
meinden im 3. Jh. sparte den Asketen aus; er fithlte sich immer weniger in der
»Welt der Gemeinde zu Hause und distanzierte sich daher von ihr, iibrigens aus
individueller Heilssorge. Die Verselbstindigung des Ménchtums setzt also nach
Frank ,zahlenmiflig und organisatorisch erwachsene Gemeinden® voraus. Das
zweite Motiv ist nach ihm die Flucht vor der Frau: in einer nochmaligen Radi-
kalisierung des altchristlichen Sexualpessimismus wird die Frau zum Inbegriff fiir
die gefihrliche Welc iiberhaupt.

Das historisch Feststellbare iiber die Verwirklichung des Anachoresegedankens
schildert der Verf. dem heutigen Forschungsstand entsprechend: Agypten ist nicht
mehr Wiege des christlichen Monchtums, sondern nur noch das monastische Muster-
land. Das syrische Monchtum entstand unabhéngig davon. Sehr nunanciert und
iiberzeugend spricht der Verf. iiber die Anfinge des abendlindischen Ménchtums,
das kein blofier Ableger des Gstlichen ist. Forderlich wirkte sich im Westen die
spatantike, aristokratische Tradition des zuriickgezogenen Lebens auf dem Lande
auf Verbreitung und Prigung des Ménchtums aus.

Im weiteren Verlauf der Darstellung beschrinkt sich der Verf. auf die west-
liche Kirche. Das Ménchtum in den orthodoxen Kirchen wird am Schluf des Buches
nur kurz auf einigen Seiten behandelt. So wie vorher schon David Knowles,
Geschichte des christlichen Ménchtums. Benediktiner, Zisterzienser, Kartiuser, Miin-
chen 1969, dessen Einflul auf das Werk von Frank nicht zu iibersehen ist, bezieht
der Verf. auch die monastischen Bestrebungen in den protestantischen Kirchen in
die Darstellung ein. Mit Knowles sieht er im II.Vatikanischen Konzil die grofie
Wendemarke in der neueren Ordensgeschichte. Die Beurteilung der Krise, in der
seitdem die meisten Orden stecken, und der Zukunftsaussichten des Ménchtums ist
auffallend pessimistisch (S. 195, 207 £.).

Man merkt dem Buch deutlich an, daf} sich Frank im alten Ménchtum hervor-
ragend auskennt. Die diesbeziiglichen Partien scheinen mir die gelungensten zu sein,
zugleich das beste, was es in dieser Kiirze z. Zt. iiber dieses Thema gibt. Allerdings
gilt das mit Einschrinkungen. So hat der Verf. m. E. die heikle Frage nach dem
Ursprung des Askententums in der Urkirche allzu elegant iiberspielt. Tatsichlich
stellte die Vermittlung der eschatologisch motivierten Verkiindigung Jesu die
apostolische Kirche vor schwere Probleme, vor allem vor dieses: Wie weit darf und
wie weit mufl die sexuelle Askese gehen? Erst jiingst hat Kurt Niederwimmer in
seiner duflerst griindlichen und zugleich sehr nachdenklich stimmenden Unter-
suchung Askese und Mysterium. Uber Ehe, Ebescheidung und Eheverzicht in den
Anfingen des christlichen Glaubens, Gottingen 1975, gezeigt, wie das christliche
Asketentum (und damit auch das Ménchtum) aus dem Ringen um dieses Problem
hervorgegangen ist.

Die erfreulich tiefbohrende, kritische Betrachtungsweise, die Frank auf das
antike Monchtum anwendet, 1i8t leider im weiteren Verlauf seiner Darstellung
mehr und mehr nach. Erst bei der Behandlung der Gegenwart setzt sie erneut ein.
Wer die bis heute spiirbaren Impulse etwa der mittelalterlichen Mendikantenbe-
wegung oder der ignatianischen Spiritualitit bedenkt, mufl enttiuscht sein iiber die
Art, wie der Verf. diese Phinomene schildert. Hier bleibt er an Tiefe und Prignanz
weit hinter dem zuriick, was man in dem von ihm nicht erwihnten Biichlein von
David Knowles, From Pachomius to Ignatius. A Study in the constitutional history
of the religions orders, Oxford 1966, lesen kann. Dort findet man auch eine kurze
Geschichte des monastischen Gehorsamsbegriffs, iiber den Frank kaum spricht und
wenn, dann naiv-unreflektiert.

Historische Phinomene konnen verschieden gedeutet werden. Dariiber ist kein
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Wort zu verlieren. Doch gehért es zur Pflicht des Rezensenten, offensichtliche Fehler
zur Sprache zu bringen. Es sind gliidklicherweise, so weit ich sehe, nur wenige und
von geringem Gewicht:

Die heute in den augustinischen Gemeinschaften gelebte Regula S. Augustini ist
nicht mit dem Ordo monasterii identisch (S. 62), sondern mit dem sog. Praeceptum,
dem nur der erste Satz des Ordo monasterii vorangestellt wurde. Die Frage, ob
Christus und seine Jiinger Besitz gehabt haben, wurde von den Franziskanern unter
dem General Michael von Cesena 1322 verneint, nicht bejaht (S.120). Die OSB-
Kongregation von St. Vanne ist lothringisch, nicht franzésisch (S.142). Das gerade
war der Anlafl fiir die Entstehung der Tochterkongregation der Mauriner! Einige
Druckfehler, die z.T. sinnstorend wirken: S.81 Santiago de Compostela, S.85
militiae, S.132 Professen (statt Professoren), S.160 A. 4 Lacordaire, S.177 de-
cretum approbationis constitution#m, S. 204 Hohlenkloster von Kiew.

Fir eine Neuauflage des Werkes habe ich, was die Aufmachung angeht, vor
allem zwei Wiinsche: eine stirkere Auflockerung des Textes durch Untertitel und
ein Namen- und Sachregister. Die weiterfithrenden Literaturhinweise des Verf. sind
von unterschiedlichem Wert. Das bekannte, aber veraltete Werk von Heimburger
wird in Zukunft abgeltst durch die vielversprechende, inzwischen (1976) auf 3
Binde angewachsene italienische Ordensenzyklopidie Dizionario degli Istituti di
Perfezione, Rom, Edizioni Paoline, 1974 ff.

Die kritischen Bemerkungen scheinen in dieser Rezension zu iiberwiegen. Tat-
sichlich aber fallen sie gegeniiber den unleugbaren Vorteilen des kleinen Buches
von Frank kaum ins Gewicht. Ich habe die ,Grundziige® mit Gewinn und sogar
mit Genuf} gelesen, und kann sie nur jedem empfehlen, der sich ohne viel Zeit-
aufwand iiber die wechselvolle Geschichte des christlichen Ordenswesens unter-
richten méochte.

Gerleve Pius Engelbert O. S. B.

Stephan Bitter: Die Ehe des Propheten Hosea. Eine aus-
legungsgeschichtliche Untersuchung (= Gottinger Theologische Arbeiten Band 3)
Gottingen (Vandenhoedk & Ruprecht) 1975, 251 S., kart., DM 32,—.

Diese gelehrte Gottinger Dissertation hat einen fiir die Auslegungsgeschichte
ungewohnlich ertragreichen Gegenstand gewihlt. Hoseas Heirat einer Hure hat
seit je befremdet und irritiert, sie bot allen Moralisten ein kriftiges Argument zur
Absage an das Alte Testament. Durch seine Anstéfigkeit hat der Text immer neue
Reflexionen herausgefordert. Mit Recht fand B. daher Hosea 1 und 3 hervorragend
gecignet, den Einfluff der unterschiedlichen Verstehensvoraussetzungen auf das
exegetische Ergebnis zu beobachten (S. 13 f.).

Die Arbeit umfafit alle Phasen der Auslegungsgeschichte in den christlichen wie
in den jidischen Bereichen, von den frithen griechischen Deutungen beim Gnostiker
Justin und bei Irendus im 2. Jh. (S. 15) sowie von den targumischen Paraphrasen,
die allerdings erst im Riidkblick vom Mittelalter aus (S. 80 ff.) behandelt werden,
bis zu den jlingsten Kommentaren unseres Jahrhunderts. In sechs Kapiteln wird der
weite Weg durchschritten. Zu (1) den Anfingen der griechischen, syrischen und
lateinischen Auslegung (S.15-37) gehren u.a. Theodor v. Mopsuestia, Augustin
und Hieronymus. Kap. II verfolgt den ,Fortgang und Ausgang der exegetischen
Arbeit bei Griechen und Syrern® im 6.-13. Jh. (S. 38-46), Kap. III den der christ-
lichen und jiidischen Auslegung in lateinischer und hebriischer Sprache vom 12. bis
15. Jh. (S.47-94), Kap. IV wendet sich der ,christlichen und jiidischen Auslegung
bis etwa 1600“ zu (S.95-123), Kap. V den Auslegungen des 17. (S. 124-156) und
Kap. VI denen des 18. Jh. (S. 157-174), dem auch der ,Ausblick auf die Auslegung
im 19. und 20. Jh. (S.174-180) zugeordnet ist. Kap. VII bietet eine dankenswerte
»Zusammenfassung® (S. 181 £.).

Ein wichtiger Schwerpunkt liegt in der Darstellung der mittelalterlichen Inter-
pretation. Auch bisher ungedruckte Kommentare werden untersucht (S.47 ff.). In
reichem Mafle liflc der Verfasser allerwirts die Quellen selbst zu Worte kommen.
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Sein Interesse wendet sich den Traditionen von Grundtypen der Auslegung und dem
Aufkommen von Neuem und Eigenstdndigem zu.

Wie stellt man sich dem AnstéRigen der Texte? Im Targum wird die Gleichnis-
handlung zu einer Gleichnisrede (S.80 ff.); diese alte Parabelhypothese kehrt bis
zum 18. Jh. verschiedentlich wieder (S.171). Dagegen stellt sich schon der babylo-
nische Talmud der Faktizitit des Berichteten (S.81 ff.), sicht Hoseas Ehe mit der
Dirne aber im weiten Rahmen der Geschichte Gottes mit Israel als Aufgabe der
Erziehung (S. 83). Einen grundsitzlichen hermeneutischen Gegensatz erarbeiten auf
christlicher Seite schon im 4. Jh. die Antiochener und die Alexandriner. Halten die
Antiochener dem Wortlaut des Textes entsprechend an der Tatsichlichkeit der Vor-
ginge fest, so suchen die Alexandriner den allegorischen Hintersinn. Mit diesen
Grundtypen ist die wichtigste Alternative ,bis auf den heutigen Tag“ herausgestellt
(S. 23). In gewisser Weise taucht etwas Neues erst mit Abraham Ibn Esra und Moses
Maimonides im 12. Jh. auf, wenn sie die Ehegeschichte nur als eine Vision Hoseas
anschen (85 ff.).

Zu den wichtigsten Ergebnissen der Arbeit gehort auf Grund der Quellenstudien
im Mittelalter der Befund, daf in der Reformationszeit zwar eine erhebliche Inten-
sivierung der philologischen Arbeit zu verzeichnen ist, nicht aber ein eigentlicher
Einschnitt in der Auslegungsgeschichte (S.121-123). Ganz neue Gesichtspunkte der
Interpretation findet B. erst seit dem 18. Jh. in der Auslegungsgeschichte. Thre Moti-
vation findet B. mehr noch in der neuen ,Frage nach dem menschlich-natiirlichen
Aspekt des prophetischen Handelns und Erkennens® (S.179) als in religionsge-
schichtlichen Vergleichsmoglichkeiten und im differenzierten Interesse an literarischen
Sprachformen. Allerdings fithre die weitgehende AblGsung der Forschung von
moralischen und dogmatischen Voraussetzungen nicht etwa zu einem stirkeren
Konsensus. ,Im Gegenteil: Der Dissensus ist breiter gefdchert als je zuvor®
(S.174 £.). Zwar treten die Parabel- und die Visionstheorie mehr und mehr zu-
riick, aber das Verstindnis der ,wirklichen Begebenheiten® zeigt grofle Gegensitze
und zahlreiche feinere Nuancen, bis zu der neuesten Vermutung, dafl die Rede von
einem ,Dirnenweib* und ,Dirnenkindern® erst auf einen Glossator zuriickgehe
(S.175-179).

Der Exeget kann die vorliegende Arbeit nur lebhaft begriifien, erweitert sie
doch mit ihrer Fiille von Interpretationsmodellen die Méglichkeiten, Argumente zu
vergleichen. Vor allem schirft sie sein Auge fiir die Einfliisse unterschiedlicher Ver-
stehensvoraussetzungen auf das exegetische Ergebnis. Fiir die Geschichte der Aus-
legung bedeutet sie, wenn nicht eine Korrektur der Bewertung bestimmter Epochen,
so doch eine wesentliche Verfeinerung der Distinktionen (z.B. des Reformations-
zeitalters) und eine erhebliche Bereicherung unserer Materialkenntnisse (vor allem
in den mittelalterlichen christlichen und jiidischen Quellen).

Heidelberg Hans Walter Wolff

Alte Kirche

Michele Pellegrino: Forma Futuri. Studi in Ornore del Cardinal Michele Pellegrino.

Torino (Bottega D’Erasmo) 1975. XLIV, 1142 S.

What is a reviewer to do with a book of 72 miscellaneous essays running to
1142 pages comprising between quarter and half a million words, 34 of the essays in
Ttalian, 28 in French, 5 each in German and in English (none, curiously, in Spanish)?
Is he to plod through every word of the vast mass? Is he to take samples at ran-
dom? This reviewer at any rate followed a policy of looking carefully at the scope
and subject of each essay, and reading those that specially interested him, making
sure that each language and each division of the work was properly represented.

Cardinal Pellegrino, whose elevation to the Archbishopric of Turin this volume

Zrschr, f, K.G. 13
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was produced to celebrate, has certainly been, if we are to judge by the complete
list of his works which precedes the essays, a considerable scholar in the field of
Patristics and one who has distributed his interest widely that field and has neglec-
ted no opportunity of meeting other scholars in the same field. For instance, he
appears to have attended almost all the Patristic Conferences in Oxford since they
began, and published a Memorial Tribute to Dr. F. L. Cross after his death. But
even his interests cannot be said to cover the contents of this volume which, as in
the case of many Festschrifls, suffers from a miscellaneousness which the categories
into which the editors have classed the entries (such as ,The Bible and Christian
Literature®, , The Classical and Christian World®, ,Theological Thought and Pa-
storal Life in the Patristic Age®) do not altogether disguise.

As in all large miscellanies such as this, a number of the essays are of only minor
interest or do not contribute notably to the understanding of Patristic literature.
The following, however, may be noted as of particular importance and value to
those who are pursuing research in this vast field. First must come an essay of
outstanding importance by Wolfgang Schmid which argues persuasively that the so-
called ,Second Apology“ of Justin Martyr must be regarded as an integral part of
the original work. Of a similar kind is Elena Cavalcanti’s article which produces
strong reasons for attributing the last two chapters of Basil’s Adversus Eunomium
not only to Didymus the Blind, but to his De Trinitate, and associates part at
least with the Synod of Ancyra of 358, and Arnaldo Momigliano’s contribution
which sees parts of the 3rd Book of the Sibylline Oracles as the expression of the
sympathy of the Egyptian Jews in the time of Ptolemy VI with the struggles of
the fellow-Jews in Palestine under Antiochus IV.

Mention should also be made of Marguerite Harl’s essay on the concept in
Origen of man’s ,intuition” of God; the late Cardinal Daniélow’s analysis of the
Testimonia of Cyprian; Jean Pepin’s article on Platonism and Stoicism in Methodius
of Olympus; Henri Saffrey on Eusebius of Caesarea’s references to Numenius;
André Méhat on , The supercelestial place® in Justin and Origen; Margherita Guar-
ducchi’s interesting and by no means unconvincing attempt to show, by reference
to the Liber Pontificalis, that the bones of St. Peter really are in the casket disco-
vered in the traditional tomb in the Vatican; a long essay by Eugenio Corsini on
the Passio Perpetuae; W. H. C. Frend’s reasons for arguing that the Historia Au-
gusta gives reliable evidence for a persecution by Septimius Severus; an analysis
of Eusebius’ accounts of Origen’s life by Robert Grant; Henri Marrou’s remarks on
the epitaph of that evasive character largely created by XVIIth century forgery St.
Casaria; Goulven Madec’s tracing of the term Panis Angelorum in several of the
Fathers; Eligius Dekkers’ account of the point when liturgical prayers began to be
codified, and Augustine’s influence on the process; a typically erudite article on the
stoicism of Augustine by Michel Spanneut; Henri Crouzel on Origen’s handling of
prophecies (or what he took to be prophecies) of the Resurrection in the Old Testa-
ment; and a useful but inconclusive note by Antonio Ferrua on the inscription ,Pie
Zeses“ found on funeral monuments.

These are not by any means all that is useful and suggestive and of weight in
the volume. Each reader, if he can afford the work (whose price the publisher has
apparently not dared to announce on the covers), or borrow it from a library, will
have to explore the teeming jungle himself.

Manchester R. P. C. Hanson

Klaus Koschorke: Hippolyt’s Ketzerbekimpfung und Po-
lemik gegen die Gnostiker. Eine tendenzkritische Untersuchung sei-
ner ,Refutatio omnium haeresium® (= Géttinger Orientforschungen, VI. Reihe:
Hellenistica, Bd. 4), Wiesbaden (O. Harrassowitz) 1975, 104 S,, DM 21,-.

Dieser schmale Band enthilt eine ungewdhnlich gezielt und dicht konzipierte

Arbeit, die die Refutatio Hippolyt’s tatsichlich noch ein betrichtliches Stiide zu-

treffender durchleuchtet als ihre Vorginger. Die Kritik der Hippolyt’schen Ketzer-
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beschreibung und die Identifizierung der angewendeten Verfahrensweisen mit de-
ren verzerrenden Folgen fiir das Gnosisbild sollen methodisch sowie vom sachlichen
Ertrag her ein zutreffenderes Bild vom historischen Gnostizismus ermdglichen hel-
fen. Hier in Stichworten die Ergebnisse, denen m. E. per Saldo zuzustimmen ist:

Die Ketzerdarstellung und -polemik ist von Hippolyt in der Refutatio (anders
im Syntagma u.a.) nicht all der Ketzer wegen vorgetragen, sondern ist nach K.
Mittel zum Zwedk eines bestimmten anderen Ziels, sc. der , Vernichtung® des Kal-
list und seiner Hiresie. Die bei Hippolyt breit beschriebenen gnostischen Gruppen
sind jedenfalls nie die aktuellen Gegner Hippolyt’s gewesen, sie steuern blof} einen
Teil zum polemischen Arsenal bei, ohne dafl Hippolyt sie gekannt oder mit ihnen
konkret zu tun gehabt hitre. Das gesamte Konzept stellt sich als Beschreibung eines
progressiven Wahrheitsverlustes in der Geschichte dar (Christen — Juden — Heiden —
Ketzer), wobei das hauptsichliche Interesse am absoluten Endpunkt dieser Deprava-
tion besteht, der in Hippolyt’s Feind Kallist erreicht ist. Die fritheren Hiresien
haben Beweiswert (und insofern Aktualitit) fiir den Nachweis der Entartung. Zu
ithnen gehéren — fiir Hippolyt schon als historisches Phidnomen — die gnostischen
Gruppen. Thre Darstellung und Entlarvung ist darum verzwedst. Durch die Pole-
mik gegen sie (u.a.) profiliert Hippolyt sich innerhalb der laufenden Auseinander-
setzung mit Kallist in Rom als Kirchenmann und als Typ des Ketzerbestreiters und
demonstriert zugleich die Qualitit des Kallist: Er steht am Ende der Eskalation
des Wahrheitsverlustes (allerdings kann m.E. ein intendierter Eigenwert auch der
Polemik gegen die fritheren Ketzer nicht in der Form aus dem Spiel gehalten wer-
den, wie es bei K. geschieht).

Die einzelnen Mittel, mit denen Hippolyt seine polemische Tendenz am ,Ketzer-
Material® ausiibt, scheinen mir noch erheblich konventioneller gewesen zu sein, als
K. es darstellt. Aber schon die Analyse nur bei Hippolyt ist aufschlufireich: Die in-
haltlich-materialen Beschreibungen sind beeinfluflt vom Topos, daf} die Hiretiker
als Plagiatoren der Hellenen agieren; ihre Lehren werden von Hippolyt zur ,Ver-
deutlichung® mit Hilfe von Selektion, Ableitungsschema, Nivellierung den pagan-
philosophischen Anschauungen angepafit, woraus Hippolyt sogar ,neue Informa-
tionen® iiber seine Vorlage (Irenius) hinaus gewinnt (17-20). — Aus der Uber-
zeugung, man brauche die Irrlehren in ihrer Absurditit nur darzustellen, um sie
widerlegt zu haben, entwidkelt sich ein bestimmter Typ der Darstellung, der ganz
ausschlieflich und zwar irrefithrend auf das jeweilige gnostische System (als Lehre)
abhebt, weil die Rekonstruktion der Anderslehre als System besonders fremdartig
wirkte. K. unterzieht diesen Typ der ,Blofistellung der hiretischen Lehren® der Kri-
tik, dafl durch ihn ,Erscheinungsbild und Artikulationsweise“ der christlich-hdreti-
schen Gnostiker ,unspezifisch® wiedergegeben werde, weil diese ,Zentrierung auf
das gnostische System® nicht das reprasentiert, worauf die Gnostiker selbst Wert
legten. Hippolyt, der diesen ,Normaltyp hiresiologischer Berichterstattung® for-
ciert vertritt, zeichne damit die Gnostiker nicht wirklichkeitsgetreu, sondern prag-
matisch und nach kirchlichen Klischees der Wichtigkeit von Lehre und Dogma. Da-
zu unten einige Bedenken. — Ein dritter Punkt ist die Ausarbeitung einer ,Successio
haereticorum®, in die die Gnostiker eingereiht, durch die sie in unzutreffende Filia-
tionen und Zuordnungen versetzt werden. Das Modell dieser Sukzession leistet ,die
Verankerung einer umstrittenen Meinung an einem sicheren auflerkirchlichen Ort,
hier fiir den Fall Kallist. Diese Zusammenhinge zeigen ein weiteres Mal die tenden-
zidsen Implikationen der gesamten Hiresiologie Hippolyt’s. Die Refutatio spiegelt
nicht die historische Auseinandersetzung zwischen gnostischem und kirchlichem
Christentum, sondern verwendet die schon eingeordnete, ,erledigte® gnostische Ha-
resie in neuer polemischer Situation und nach schon bewihrter apologetischer Ma-
nier. Kenntnisse der historischen Bewegung des Gnostizismus lassen sich also nur
durch solches kritische Wissen hindurch gewinnen. K. hat dieses Wissen fiir den Teil
Hippolyt’s methodisch verliflich und durch originelle Analysen nennenswert ver-
mehrt.

Beziiglich der Verdichtigungen des ,hiresiologischen Interesses am gnostischen
System® (s.0.) habe ich allerdings Einwinde. Zunichst: Es kann doch bezweifelt

19
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werden, dafl auf S. 34-36 tatsichlich diejenigen , Widerspriiche im Gnosisbild der
Ketzerbestreiter® namhaft gemacht sind, die ,eine Destruktion des hiresiologischen
Gnosis-Bildes notwendig® machen. Aufierdem 14ft sich bestreiten, dafl es im ein-
zelnen iiberhaupt Widerspriiche sind: Rasche Ausbreitung z.B. einerseits und kom-
plizierte Mythologie einer Gruppe andererseits miissen sich nicht ausschliefen. Ein
Bericht, der beides beteuert, muE nicht unzutreffend tendenzids sein (35). Die gegen-
teilige Annahme miiflte sich jedenfalls zumindest etwas ausfiihrlichere gruppen-
soziologische Gedanken iiber ihre Stichhaltigkeit machen. Mit solchen Bemerkungen
soll nicht das leitende Interesse der Untersuchung desavouiert, sondern angemerkt
werden, dafl nicht nur zutreffende Beobachtungen und nicht in jedem Fall einschli-
gige Exempel zusammengetragen sind. — Aber zum Hauptsichlichen:

Die fiir K. wichtige Ansicht, fiir die Gnostiker sei ithr ,System® nicht so spezi-
fisch gewesen, wie es durch die hiresiologische Optik der Kirchenviter aussieht,
scheint mir angesichts der Funktion dieses Systems im Zusammenhang der gnosti-
schen ,Grundfrage® (43 f.) zu leichtfertig geduflert. Sie wird letztlich aus der Be-
obachtung begriindet, dafl die Hiresiologen die Systeme ,geniifilich“ ausbreiten und
eine Vorliebe fiir Verzerrung ins Groteske zeigen. Es ist richtig, wenn der Stellen-
wert, den die Form der Beantwortung der ,Grundfrage® bei den Gnostikern har,
als sekundidr variabel bestimmt wird (44 f.). Aber trotzdem miiflte dann m. E.
noch fiir die einzelnen von Hiresiologen besprochenen Gruppen tatsichlich detail-
liert nachgepriift werden, wie grofiziigig sie nun sein kénnten beziiglich Exklusivitit
oder Austauschbarkeit des ,Zeugnismaterials®, mit dem sie sich in System-Form
oder anders explizieren. Das Gesamturteil, wonach erst die Kirchenviter das ,,Sy-
stem® aus eigenen, kirchlichen Wertperspektiven heraus hochstilisiert haben, ist an-
ders reine These, zumindest aber zu pauschal. Und weiter: Der Eindrudk, die
Fremdheit und Andersartigkeit gnostischer Artikulationen habe nie wirklich bestan-
den, sei vielmehr durch die Systemdarstellungen der Hiresiologen erst erzeugt wor-
den, wird von K. dadurch erreicht, dafl die zahllosen flagranten Abweichungen
gnostischer Selbstiuflerungen gegeniiber kirchlichen Formeln und Aussagen aus dem
Quellenmaterial unbegreiflicherweise fast ganz ausgeblendet (42 ff.) und die Gno-
stiker mit den Kirchenchristen dann unter einem Credo (der Formel nach) vereint
werden. Dies Letzte ist nur sehr bedingt richtiz. Warum glaubt K. den Kirchen-
vitern nur dann, wenn sie von der (in ihren Augen doch immer nur partiellen)
Verwechselbarkeit der Hiresie mit der Orthodoxie sprechen, nicht aber, wenn sie
auch das Gegenteil belegen? Und schon die von K. gewihlten Textbeispiele zeigen,
dafl diese Darstellung nicht stimmt (48 f.): In gnostischer Kritik am Kirchenchristen-
tum geht es nach K. ,nie um irgendwelche Figuren der himmlischen Welt und son-
stige Details des ,Systems’, wie es die Darstellung der Hiresiologen suggeriert®; das
als zweites Beispiel dafiir wenige Zeilen spiter zitierte gnostische Zeugnis (aus
Hipp., Ref. VIII 8. 10, 10 f.) spricht aber von ,den unteren Orten, den ,dreiflig
Konen“ und ihren ,dreiflig Ideen®, von der ,mittleren Dekade® und der ,besten
Ogdoas®, die man kennen mufl! K. arbeitet in diesem Punkt m. E. mit dem schwer-
wiegenden Irrtum, dafl er die ,Beliebigkeit des Zeugnismaterials® fiir gnostische
Gruppen mit einer Beliebigkeit von ,System® und Lehrmeinungen iiberhaupt in
eins setzt (50 f.). Die gnostische Hermeneutik im Umgang mit Umwelttexten ist da
m. E. in ihrer Konsequenz falsch interpretiert. Es gibt fiir den Gnostiker einerseits
unzulissige, andererseits unverzichtbare Aussagen, die dann auch zum ,System®
organisiert sind, oft genug ausdriicklich. Man darf auch fragen, wie viele Gnostiker
den tatsichlichen in Quellen belegbaren ,Vorbehalt® gegeniiber ,jedweder Darstel-
lung der iiberweltlichen Wahrheit durch welthafte Symbole* (54) durchgehalten
haben und iiberhaupt vollziehen konnten. Und an wen schlieflich sollten oder
wollten die Ketzerbekimpfer sich wenden? Es war wohl doch nicht nur — gegen
alle Erscheinungsform gnostischer Gruppen — ihre eigene Gewohnung an Lehr-
sdtze, d. h. an so und nicht anders formulierte Objektivationen von Uberzeugungen,
die sie die Gnostiker so beschreiben lieff, dafl auch diesen ihre Lehre, ihr ,System®
kennzeichnend und wichtig war. Damit ist nicht behauptet, daff die Kirchenviter
die Systeme in jedem Fall so darstellten, wie die Gnostiker das selbst getan hitten.
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Mir scheint die Identifizierung der hiresiologischen Tendenz in diesem Punkt nicht
einfach falsch, aber auch nicht gelungen.

Ein anderer Einwand: Die m. E. richtig erkannte besondere Absicht Hippolyt’s
in der Refutatio wird zu einer nicht mehr in allen Details zutreffenden Besonder-
heit Hippolyt’s ausgeweitet. Der auf S. 4 skizzierte Unterschied zwischen Irenius
und Hippolyt z.B. ist — gerade tendenziell — keiner. Wenn Irendus die bekimpften
Gruppen ,noch einheitlich als ,Gnostiker™® ansprechen konnte, fiir Hippolyt aber
wreale Unterschiedenheit der Hiresien® bestand und darum ,ein solcher einheit-
licher Nenner . . . lingst nicht mehr gegeben® war, so liegt darin kein Unterschied:
Irendus wuffte und sagte deutlich, daf er real unterschiedene Hiresien mit einem
einzigen passenden Namen versah, und er begriindete das (vgl. ZNW 57, 1966,
105-114); umgekehrt sprach Hippolyt im Bild von den vielen Kopfen der einen
Hydra (V, 11). Auch die auf S. 33 notierte Differenz zwischen Widerlegung und
»Entlarvung® bei Irenius ist kein wirklicher Unterschied zu Hippolyt, bei dem
beide eins sind. Auf dieser formalen Ebene ist eine auch nur partielle Originalitit
fiir Hippolyt gar nicht so leicht auszumachen. — Schlieflich wundert es mich, daf in
dieser scharfsinnigen Studie, die tendenzkritisch primir die Mittel und Methoden
einer Polemik untersucht, nirgends nach zeitgendssischen Mustern fiir Polemik und
Argumentation gefragt wird, und zwar zur notwendigen Absicherung ihrer Ergeb-
nisse. Man kann sich iiber Wert und Unwert historischer Denktypen (auch bei
Hippolyt) im Nachhinein unter Umstinden griindlich tiuschen, weil die Logik, nach
der man urteilt, sachlich und formal anachronistisch sein kann. Auflerdem hitte es
sicher weiteren Gewinn gebracht und das Ergebnis stirker differenziert, wenn die
quellen- und tendenzkritische Diskussion um die durch Hippolyt iibermittelte Me-
gale Apophasis ausdriicklich einbezogen worden wire (Literatur ist des ofteren
fehlerhaft zitiert). — Eine hervorragende, kenntnis- und lehrreiche Studie, der man
aber trotz ihrer Qualitit nicht in allem zustimmen kann.

Regensburg Norbert Brox

Michael M. Sage: Cyprian (= Patristic Monograph Series No. 1.
Published by The Philadelphia Patristic Foundation, Ltd.) Cambridge, Mass.
1975. 439 S., kart.

Von den Autoren einiger neuer Cyprianbiicher der Jahre 1974-1975 (Hinchliff,
Giilzow, Saumagne) hat sich Michael Sage die umfassendste Aufgabe gestellt. Er
gibt dies schon dadurch zu erkennen, dafl er fiir sein Buch ohne nihere Bestimmung
den umfassenden Titel ,Cyprian® wihlt.

Die Lektiire des Inhaltsverzeichnisses lifit erwarten, daff in den sechs Kapiteln
des Buches eine neue Untersuchung vor allem iiber Cyprians Leben und Werk
vorgelegt werden soll: Africa at Mid-Century. — The Octavius and the Legacy of
Tertullian. — From Rhetor to Bishop. — The Decian Persecution. — Interim. — The
Rebaptism Controversy. — Saint Cyprian.

Nachdem im Vorwort vom Vf. kriftigst unterstrichen wurde, daf Profan- und
Kirchengeschichte sich gegenseitig erhellen miifiten, finden wir hiufig profane back-
grounds reichlich entfaltet, wie zum Beispiel im ersten Kapitel die politische und
wirtschaftliche Lage in Afrika in der ersten Hilfte des dritten Jahrhunderts (29-46)
oder im Fortgang des Werkes die politische Lage unter Decius (165-173) und
Valerian (337 £.).

Im Vorwort gibt der Vi. auch schon beildufig zu erkennen, dafl er sich beson-
ders die Untersuchung des Corpus der cyprianischen Schriften angelegen lassen
sein will. In den biographisch angeordneten einzelnen Kapiteln des Buches werden
dann die jeweils einschligigen Werke Cyprians eingehend vorgestellt, so daf diese
nicht nur zu biographischen Zwedsen ausgeschopft werden, sondern das vorliegende
Werk iiber Cyprian erst durch die eingestreute Prisentation der Schriften seine
eigenartige Form erhilt. Im Kapitel IT wird diese Art der Verbindung der Unter-
suchung von Schrifttum und Lebensweg zuerst angewandt in einer Durchmuste-
rung der Schriften, die Cyprian méglicherweise zu seiner Bekehrung beeinflufit
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haben. Ausgehend von den bekannten Anzeichen der Bekanntschaft mit dem Dialog
des Minucius Felix in der Erstlingsschrit Ad Donatum stellt der Vf. in einer um-
fangreichen Untersuchung diesen Dialog als bezeichnendstes Uberbleibsel jenes
geistigen christlichen afrikanischen Milieus zwischen der Zeit Tertullians und
Cyprians heraus, in dem Cyprian zur Annahme des Christentums bewegt wurde.
Das ,Erbe Tertullians® mufite aber schon deswegen bei Cyprian linger vorhalten,
wie der Vf. wei}, weil dieser im Gegensatz zum Octavius die christliche Position
ohne Einschrankung zum Ausdruck zu bringen vermochte.

Nach einer lingeren Untersuchung der Biographie des Pontius und der Schrift
Ad Donatum ergeben sich nach Meinung des Vfs. mehrere Motivationen fiir eine
Bekehrung zum Christentum: 1. persénliches Unbefriedigtsein, 2. politische Erschiit-
terungen des Jahres 238 in Karthago, 3. die Schriften des Minucius Felix und des
Tertullian und 4. der Priester Caccilianus. Alle Voraussetzungen fiir seine Belkeh-
rung sind damit allerdings noch nicht genannt. Es miifite ja wohl noch eine innere
Disposition erwihnt werden, der entsprechend Cyprian die christliche Schrift als
Offenbarung annehmen konnte. Oder die ihm Gnadenerlebnisse ermdglichte und
die thn zum ,Enthusiasten® werden lieff.

Die Decische Verfolgung und die Ereignisse vom Tod des Decius bis zu Valerian
(Kapitel IV und V, S.165-265 und 267-294) sowie den Ketzertaufstreit (Kapi-
tel VI, S.295-335) erzihlt der Vf. mit selbstindigem Urteil und in einer ausge-
wogenen Schilderung der Vorginge. Diese Ausgewogenheit fillt besonders ange-
nehm bei der Schilderung der Person des Novatian auf. Von der Entwicklung in
Cyprians Lehranschauungen ist nach dem Vf. besonders hervorzuheben, daf}
Cyprian seit Decius in der Allianz mit Rom und im Bischofsamt die zwei Siulen
erblickte, auf die in den Schwierigkeiten der Zeit in der Kirchenleitung gebaut
werden mufite. Zugunsten der Bewahrung der Einheit habe er ein biffichen oppor-
tunistisch (264)seinen theologischen Rigorismus aufgegeben, weil er die Erforder-
nisse der Organisation und das Funktionieren der bischoflichen Leitung als das
Wichtigere ansah. Zu einer neuen Entwicklung in seiner Konzeption vom Bischofs-
amt habe dann seine Erfahrung im Ketzertaufstreit gefithrt. Die Theorie der Ein-
heit der Kirche wurde durch die Theorie der Unabhingigkeit der Bischéfe erginzt.
Der Vf. verzichter in diesem Zusammenhang auf eine historische Plazierung der
2. Fassung von de ecclesiae unitate 4, obwohl ihn die Ergebnisse seines, allerdings
ohne Kenntnis wichtiger neuer Arbeiten (Campeau 1967 und Wickert 1971) ge-
schriebenen Exkurses VI zu solcher Plazierung hitten veranlassen miissen.

Uberraschend kurz ist das letzte Kapitel, das schon mit seinem Titel ,Saint
Cyprian® das etwas zu schnelle Entflichen aus der harten geschichtlichen Realitit
andeutet. Jedenfalls wird nur mehr im Anschluf an die Hauptdokumente die
Verfolgungsgeschichte erzihlt, dabei zum Beispiel nicht eingegangen auf die Frage,
was denn die Forderung Romanas caeremonias recognoscere bedeute. Auch unge-
nau wird der V£., wenn er (344) vom Abschwioren redet, das nicht bezeugt ist.

Im gesamten hat Sage eine ausgewogene Darstellung des Lebens und der Werke
Cyprians geliefert. Besondere Charakteristika seines Buches sind die stets gesuchte
Verbindung mit der Profangeschichte und die Miteinbezichung des literarischen
Werkes des Cyprian in einem grofleren Ausmafl als das in vergleichbaren Darstel-
lungen iiblich ist. In der Frage der Decischen und Valerianischen Verfolgung war
es wohl nicht seine Absicht, die Forschung weiterzubringen. Er reprisentiert die
mehr oder weniger vorherrschende grundlegende Ubereinstimmung in den Haupt-
fragen der Verfolgungsgeschichte des Decius und des Valerian, gegen die nun
allerdings von Charles Saumagne schwerwiegende Einwinde und Fragen vorge-
bracht werden.

Wiirzburg J. Speigl
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Charles Saumagne: Saint Cyprien. Evéque de Carthage.
sPape’ d’Afrique (248-258). Contribution a P’étude des ,persécutions®
de Dece et de Valérien (= Etudes d’Antiquités Africaines). Paris (Editions du
Centre National de la Recherche Scientifique) 1975, 195 S., kart.

Dem wissenschaftlich interessierten Leser des vorliegenden Buches wird sofort
auffallen, dafl sein V. sich praktisch nie auf die Meinungen anderer Fachleute
einldfit, selbst dann nicht, wenn er mit ganz neuen Thesen im Gegensatz zur iiber-
einstimmenden Meinung der Forschung tritt. Auflerdem bestitigt sich dem Leser
sofort, was Jean Lassus in seinem Vorwort angemerkt hat (8), dafl der Vi. nur
solche Quellentexte heranzieht, die seine These bestdtigen konnen.

Nach diesen Feststellungen konnte man sich die Miihe einer Besprechung des
Buches sparen. Auf jeden Fall hat sein Vf. nicht die Voraussetzungen geschaffen,
dafl Einzelheiten seiner Thesen diskutiert werden konnen. So mogen hier nur
seine Grundthesen zur Kenntnisnahme vorgestellt werden. Dabei mufl man sich
allerdings klarer als dies der Vf. zum Ausdruck bringt, der Voraussetzungen be-
wuflt werden, die ihn bei seiner Arbeit geleitet haben.

Das Buch trigt zwar den Titel ,Cyprien, aber das Hauptinteresse des Vfs.
zielt auf die Vorlage von neuen Thesen iiber die Verfolgung des Decius und des
Valerian ab. Auf neue Quellen konnen solche neue Thesen sich nicht stiitzen. So
miissen die alten Quellen neu interpretiert werden. Da die Hauptquellen fiir die
Antichristenmafinahmen des Decius und Valerian von Cyprian stammen, lautet die
Frage, ob Cyprian neu interpretiert werden kann. Der Vf. meint, Cyprian kann
und mufl griindlich neu interpretiert werden. Denn er habe durch sein hochst
subjektives Verstindnis der Vorginge uns so irregeleitet, dafl wir vollig unrichtig
auf den Gedanken einer Decischen und Valerianischen Christenverfolgung gekom-
men wiren. Bedauerlich ist nur, daff der Vf. sich mit seinen Erkenntnissen in
Klausur zuriickzieht.

In einem ersten Teil untersucht er das Decische Opfergebot, die Auswirkungen
auf die Kirche und die Reaktion Cyprians. Wihrend man Absicht und Durch-
fithrung des Opfer-Votums des Decius lesenswert dargestellt finden kann, stellen
sich nach und nach fixe Ideen ecin, die immer mehr das gesamte Interesse bean-
spruchen und mehr und mehr den Blick von der historischen Wirklichkeit ablenken.
Da man wohl nicht sagen kann, daff Cyprian die Lage in seiner Kirche nach der
Durchfithrung der Decischen Staatsopfer beschénigt hat, darf man die Quellen
nicht noch einmal einseitig interpretieren und eine vollige Isolierung Cyprians
daraus herauslesen, dafl ihm der Klerus nur feindselig gegeniibergestanden wiire
und dafl ihm das Volk bis auf einige unaufgeklirte verklemmte Subjekte voll-
stindig entglitten war, selbstverstindlich an den Staatsopfern teilgenommen hatte
und zu einer volligen Integration der Kirche in den rémischen Staat bereit war.

Zu einer anderen Dramatisierung fithre der Vf. die Vorginge im Gefolge des
Decischen Opfergebotes dadurch, dafl er eine aktive Einmischung des Staates in
die Kirche mit Hilfe der Bekenner und Mirtyrer annimmt. Der Staat habe nidm-
lich deren Aufstand gegen Cyprian und deren Aktion der Gemeinschaftshriefe
gefordert. Das ist aber ebenso unwahrscheinlich wie unerklirt bliebe, warum dann
der Staat den doktrindren, allein auf Konfrontation von Kirche und Staat hin-
arbeitenden Cyprian nicht gleich ausgeschalter habe, sondern ihn zuriidkkehren
lieB und ihn acht grofle Konzilien des Episkopates halten und die Opposition
1ge%en den Staat, wenn man Cyprians Werk so sieht, erst zur Vollendung gelangen
ief$?

Aufler auf diese zwei m. E. unvertretbaren Dramatisierungen muff noch auf eine
bei jeder Gelegenheit vorgebrachte Lieblingsthese des Vfs. eingegangen werden,
auf die Erkldrung der christlichen Kirche oder von einzelnen christlichen Kirchen
zu vollberechtigten collegia im Sinne des romischen Vereinsrechtes durch den
romischen Staat. Mag auf dem Gebiet der Stellung der Kirche im Gesamt des
Vereinswesens und Vereinsrechtes zugegebenermaflen noch manche Erkenntnis mog-
lich sein, so scheinen doch vom V. seine Ergebnisse maflos iiberschitzt zu werden.



344 Literarische Berichte und Anzeigen

Es iiberrascht schon, dafl die Nachricht der HA aus der Vita des Alexander Severus
22): ,Christianos esse passus est’ so unbesehen als bare Miinze genommen wird.

berschitzt wird auch die Bedeutung einer solchen angeblichen Erklirung. Die
Kirche hat einer solchen Erklirung kaum bedurft. Die Kirche hat um eine solche
Erklirung nicht nachgesucht. Wie wire der Status eines religiosen sodaliciums mit
dem Selbstverstindnis von Kirche vereinbar gewesen, da es doch eine Spaltung
zwischen tenuiores und dem collegium mit sich gebracht hitte? Manchmal hat man
den Eindruck, nach der Meinung des Vfs. hitte der neue Vereinsstatus als colle-
gium erst zur Ausbildung des Klerus und des Bischofsamtes in der Kirche gefiihrt.
Zur Erklirung dieser kirchlichen Entwicklung kommt aber die angebliche Rechts-
verleihung um hundert Jahre zu spit.

Fiir die Vorginge und Mafinahmen gegen die Christen unter Valerian hat der
Vf. bei weitem nicht mehr die freie Ausgangsposition, die er bei Decius hatte.
Alles Geschehen wird nur in enger Kausalitit mit dem Drama Cyprians verstan-
den. Valerian habe Papst Stephans Primatsanspriiche gegen die autonomistischen
Bischofe der iibrigen kirchlichen Zentren gefordert. Cyprian sei von Stephan
exkommuniziert in eine Sackgasse hineingetrieben, aus der ihm nur als letztes
Mittel zur Durchsetzung seiner Position der Ausweg des Martyriums offen blieb.

Das Kaiserreskript Valerians habe eine bloff miindliche Versicherung der An-
erkennung der romischen Religion gefordert. In Karthago sei widrigenfalls der
christlichen Kirche der Verlust der capacitas essendi, ein collegium zu bilden und
Giiter zu besitzen, sowie dem Bischof die Todesstrafe nach der lex Julia de majesta-
te angedroht worden. Cyprian habe sich in einem Zustand mystischer innerer Un-
ruhe befunden. Daraus entstand bei ihm unter anderem die Idee von einer Valeria-
nischen Verfolgung, obwohl er genau gewuflt habe, dafi der Staat gegen ihn nur
als Hochverriter vorgehen werde.

Was der Vi. als Beweis fiir die angeblich fixe Idee Cyprians von einer Valeria-
nischen Verfolgung angibt, zum Beispiel die Auslegung des Briefes 76 an die Be-
kenner im Bergwerk, wird zum anschaulichsten Beweisstiick seiner eigenen fixier-
ten Auslegung.

Die in verschiedenen Reichsteilen erfolgenden Hinrichtungen, um deren histo-
rische Erfassung der Vf. sich nicht annihernd bemiiht, erklirt er von vorneherein
als episodenhafte Konvulsionen mit je eigenen Ursachen (155). In Brief 80 und 81
findet er sodann den Hohepunkt des Dramas. Cyprian habe den Aufruhr von
Massa Candida verursacht, den Tod des Bischofs von Bizerta und seine eigene
Hinrichtung als Hochverriter verschuldet.

Wenn sich jemand durch die Thesen Saumagnes anregen liflt, genauer nach der
historischen Wahrheit zu fragen, sind sie nicht umsonst geschrieben worden. Einen
direkten Beitrag zum wissenschaftlichen Gesprich vermbgen diese Thesen indes
nicht zu geben, weil sich ihr Verfasser zu wenig an die Regeln der wissenschafi-
lichen Forschung und des wissenschaftlichen Gespriches gehalten hat.

Wiirzburg J. Speigl

Klaus M. Girardet: Kaisergericht und Bischofsgericht.
Studien zu den Anfingen des Donatistenstreites (313-315) und zum Prozefl
des Athanasius von Alexandrien (328-346) (= Antiquitas I, 21). Bonn (Habelt)
1975, VIIE;: 1837S.

Die von Johannes Straub betreute Arbeit wurde im Sommersemester 1972 von
der philosophischen Fakultit der Universitit Bonn als Dissertation angenommen.
Nach kleinen Anderungen fiir den Druck (ein Exkurs wurde ausgegliedert und ist
inzwischen erweitert unter dem Titel ,Appellatio — ein Kapitel chirchlicher Rechts-
geschichte in den Kanones des vierten Jahrhunderts® in Historia 23 (1974) 98—127
erschienen) liegt sie nun in der Reihe ,Antiquitas® vor. Kann man sich unter dem
Titel zunichst noch nicht allzuviel vorstellen, so gibt G. in der Einleitung (S. 1-5)
Auskunfl iiber sein Anliegen. Ausgangspunkt der Untersuchung ist der vielschichtige
und immer neue Probleme aufwerfende Komplex der sogenannten ,konstantini-
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schen Wende®“. Eine ihrer gravierenden Folgen war die Entstehung der kaiserlichen
Synodalgewalt, durch die der Kaiser faktisch zum Herrscher der Kirche wurde. G.
will einen Teilaspekt dieses Komplexes, die Entwidslung des episcopale iudicium
im christlichen Kaiserreich untersuchen (S. 3). Vor allem sollen die ,im aufler-
kirchlichen Bereich lebendigen Rechtsvorstellungen® (S. 3) stirker beobachtet wer-
den. Die Frage ist, ,ob und wieweit ein Bischofsgericht zugleich Kaisergericht sein
kann® (S. 3). Der Athanasiusprozefl bildet den Schwerpunkt der Arbeit. G. hat
seine Untersuchungen zeitlich begrenzt, er schliefit mit der Restituierung des Atha-
nasius im Jahre 346. Zum Verstindnis des Ganzen griff er auf die Entstehung der
kaiserlichen Synodalgewalt zu Beginn des Donatistenstreites zuriick. Hier konnte
er bereits an die auch von rechtshistorischen Fragestellungen geleiteten Arbeiten
von Grasmiick und Instinsky ankniipfen. So erscheint die Verbindung von Dona-
tistenstreit undAthanasiusprozefl als sinnvoll und berechtigt, wenn auch die dann
konstruierte Parallelitit nicht immer {iberzeugt.

Die Arbeit ist in drei beinahe gleich lange Teile gegliedert:

1. Zur Entstehung der kaiserlichen Synodalgewalt am Anfang des Donatisten-

streites {S. 6-51)

%S Die Rei;:hssynode von Tyrus (335) und der Kampf um die kirchliche Autonomie
. 52-105

3. Die Synode von Serdika (342) und die Krise des Reiches (S. 106-154).

Deutlich steht G. in der Tradition der Athanasiusforschungen von E. Schwartz.
Dessen Fragestellungen hat G. kritisch (unter Beriicksichtigung von Schneemelchers
Kritik an Schwartz’ Athanasiusbild) aufgenommen und durch die stirkere Beob-
achtung der rechtlichen Hintergriinde erweitert. Er sicht klar, daf die zeitgenssi-
schen Berichte ,faflt ausschliefilich von der Meinung der auf lange Sicht siegreichen
Seite® (S. 3) bestimmt sind. Dankenswerterweise macht er diese Einsicht im Gegen-
satz zu vielen kirchengeschichtlichen Darstellungen bei der sehr intensiven Exegese
der Quellen nutzbar. Die Auseinandersetzung mit der Sekundirliteratur ist griind-
lich. Dabei blieb die Arbeit aber lesbar und entartete nicht zu einem Forschungs-
bericht, wie man es leider oft beobachten muff. Bedauern mufl man allerdings, dafl
G. die von Alfred Raddatz 1963 an der theologischen Fakultit der Humboldt-Uni-
versitit zu Berlin vorgelegte Habilitationsschrift , Westromisches Kaisertum und rd-
misches Bischofsamt — ein Beitrag zur Frage nach der Entstehung des vormittel-
alterlichen Papsttums® nicht bekannt geworden ist. Raddatz hat sich nimlich — unter
anderer Fragestellung — mit denselben Themen befafit. Da seine Arbeit aber nur
mascflzinensduriftlidl vorliegt und ziemlich schwer zu beschaffen ist, soll dies kein
Tadel sein.

Die Rezension der vorliegenden Arbeit, die durch ihre Quellenanalysen duflerst
interessant ist und durch ihre manchmal iiberscharfen Schliisse zu einigem Wider-
spruch reizt, muf} sich auf die theologischen und kirchengeschichtlichen Aspekte be-
schrinken. Der Rezensent ist sich bewuflt, der Arbeit deshalb nicht in allen Tei-
len gerecht werden zu kénnen.

Im ersten Teil untersucht G. die Entstehung der kaiserlichen Synodalgewalt in
den Auseinandersetzungen des beginnenden Donatistenstreites. Um das umstrittene
Problem der donatistischen ,preces* in den Griff zu bekommen, will G. von den
gewachsenen kirchlichen Rechtsvorstellungen ausgehen. Grundsitzlich, so G., galt in
der alten Kirche das Prozefiverbot (1 Kor 6; Didasc 11) fiir Christen und ihre
Abtrennung von der heidnischen Umwelt (Mt 18,17 und zahlreiche Stellen bei
Tertullian und Cyprian). Kann man aber wirklich die rigoristischen Auffassungen
der Nordafrikaner des 3. Jh. als allgemeinkirchlich ansehen? Aus der dirftigen Uber-
lieferung der ersten drei Jahrhunderte bringt G. einige Beispiele, daff Christen
zwar das Prozeflverbot von 1 Kor 6 achten, aber nach Abbruch der Kirchenge-
meinschaft gegen diesen nun chemaligen Christen (gemafl Mt 18, 17) gerichtlich vor-
gehen. Aus den Hegesippexzerpten des Euseb fithrt G. die beiden Fille Eus. HE
111, 19/20 und HE 1V, 22, 4 f. an, wobei es sich dort um Hiretiker handelt, die so
vorgehen. Aus dem 3. Jh. fithrt G. die Affire um Paul von Samosata Eus. HE VII
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an. Die daraus konstruierte Traditionskette 1 Kor 6 — Mt 18 — Didasc — Hege-
sippexzerpte — Paul von Samosata scheint doch zu briichig. Zunichst sind die
Uberlieferungen so spirlich, dafl man daraus keinesfalls auf eine allgemein
verbreitete Ubung schliefen kann. Bei Paul von Samosata scheinen vor allem
politische Aspekte eine Rolle gespielt zu haben. Seine Absetzung ist auch aus seiner
weltlichen Stellung zu erkliren. Auflerdem ist dieser Fall extraordinir und taugt
nicht fiir die Konstruktion einer derartigen Traditionskette. So kann man Kan V
von Antiochia (328) keineswegs als ,Endstadium einer konsequenten Entwidslung®
bezeichnen. Er gehort in die vollig neue Situation der Kirche nach dem Konzil von
Nicia.

G. kommt von daher zu der Schluffolgerung, dafl die Donatisten, gut kirch-
licher Tradition folgend, ein weltliches Gericht gegen Caecilian angerufen haben.
In diesem Ergebnis folgt G. Instinsky, dessen m. E. schon {iberzeugende Argumen-
tation die Konstruktion dieser Traditionskette iiberfliissig erscheinen Iifit. Eine
neue Synode war aus der Sicht der Donatisten in der Tat unsinnig, da Caecilian
von einer afrikanischen Synode bereits rechtskriftig verurteilt worden war. Auch
Konstantins Reaktion l4fit darauf schlieffen, dafl die Donatisten ein weltliches Ge-
richt angerufen haben. Sicher ist der Text bei Optatus irgendwie verindert. Man
mufl G. beipflichten, dafl die Unterschrift ,pars donati® und die Rede von den
»ceteros episcopos® bei einer donatistischen Schrift kaum denkbar sind. Von einer
kirchengeschichtlichen Tradition, in der das Vorgehen der Donatisten stehen kénnte,
kann man aber nicht reden.

Sicher zum Erstaunen aller Beteiligten delegierte Konstantin dieses iudicium an
Bischofe. Es entsteht eine Mischform zwischen Synode und kaiserlichem consilium.
Der Tatbestand ist bekannt, G. versucht die rechtlichen Hintergriinde dieses bis
heute kontrovers interpretierten Vorganges neu zu beleuchten. Die Untersuchung
kirchlicher Angelegenheiten durch fremde Bischtfe auf Befehl des Kaisers ist ein
novum und hat in der kirchlichen Tradition keine Stiitze. In der Anwesenheit der
15 italischen Bischtfe und im Ablauf der Verhandlungen sicht G. rémischem Pro-
zefirecht gemif ein consilium des iudex Konstantin, wenn auch Miltiades formal
wie ein magistratischer Einzelrichter im Kognitionsverfahren iudiziert. Roethe hat
gezeigt, dall hier wohl stadtrémische synodale Traditionen eine Rolle spielen.
Kénnte man nicht doch fragen, ob Miltiades aus diesem consilium des iudex Kon-
stantin letztlich eine Synode unter seinem Vorsitz gemacht habe und das consilium
umfunktionierte? Raddatz sieht schon das Hinzuziehen der italischen Bischofe als
Indiz dafiir an (S. 7) und macht darauf aufmerksam, dafl es sich bei der Sentenz
des Miltiades eigentlich um eine Lehrentscheidung iiber die Behandlung der lapsi
im rémischen Sinne handelt (S. 8). Auch wird man dieses Gericht nicht mehr mit
G. ,Reichssynode® nennen konnen. Das ,iudicium Miltiadis® wurde zwar vom
Kaiser einberufen, aber weder von ihm geleitet, noch entsprachen die Ergebnisse
m. E. seinen Vorstellungen. Sicher ist hier ein Schritt zur Reichssynode hin getan,
die Grenzen zwischen staatlicher und kirchlicher Gerichtsbarkeit werden fliefend,
aber von einer ,Reichssynode® sollte man erst ab Nicia reden.

Auch das Bischofsgericht von Arles kann man noch nicht als Reichssynode an-
sehen. G. ist zuzustimmen, dafl die Einberufung dieses Gerichtes (314) und die
dortigen Neuverhandlungen nicht gerade synodaler Tradition entsprachen — inso-
fern ein weiterer Schritt in Richtung auf die Reichssynode. Raddatz macht m. E.
mit Recht darauf aufmerksam, dafl hier wieder eine Umfunktionierung zu einer
Synode geschah, sicher nicht so ganz im Sinne des Kaisers. In Kan XIII wird der
Fall des Caecilian als res iudicata (so Raddatz, S. 8) behandelt, anschlielend wen-
det man sich anderen Fragen zu, die mit der Einladung zu diesem Bischofsgericht
nicht mehr viel zu tun haben. Vielleicht kann man sogar von dem anschlieflend vom
Kaiser in Mailand abgehaltenen Kognitionsverfahren her mit aller Vorsicht auf eine
gewisse Unzufriedenheit des Kaisers schlieflen. Bei der Synode von Nicda liegen
dann die Dinge doch anders. Hier wird man G. zustimmen, Kaisergericht ist gleich
Bischofsgericht. Das Votum der Synode wird zum Reichsgesetz (doch ein gravie-
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render Unterschied zu Rom und Arles!). Der Kaiser nimmt nicht nur an der Sy-
node teil, sondern das entscheidende Stichwort ,homoousios® wird auf seine Ver-
anlassung hin in das Bekenntnis aufgenommen. Ich halte es allerdings fiir undenk-
bar, dafl auch Alexander von Alexandrien mit zu den ,Souffleuren® (so G. 49,
Anm. 257) gehérc haben soll. Alexander war schliefilich ebenfalls origenistischer
Theologe, dem ecine solche Formulierung wohl nie im Traum eingefallen wire
(vgl. dazu das Symbol der Synode von Antiochen vom Jahre 324/5 und neuer-
dings: L. Abramowski, Die Synode von Antiochien 324/5 und ihr Symbol, ZKG 86
(1975) 356-366).

Nach der Entstehung kaiserlicher Synodalgewalt untersucht G. den Athanasius-
prozefl. Die vielfiltig schillernde Gestalt des Athanasius wird schon in der Dar-
stellung der Kdmpfe um seine Ordination sehr lebendig. Die rechtliche Ausgangslage
des Vorgehens der Melitianer gegen Athanasius entspricht aber m. E. kaum den Ver-
hiltnissen zu Beginn des Donatistenstreites. Ist Athanasius schon vorher von einer
Synode férmlich abgesetzt und aus der Kirche ausgeschlossen worden? G. sagt selbst,
dafl Athanasius fiir den Kaiser wihrend der spiteren Verhandlung rechtmifiger
und amtierender Bischof war. Im Unterschied zum Fall des Caecilian, darauf macht
G. ausdriicklich aufmerksam, handelt es sich bei Athanasius um einen Kriminalfall.
Mir ist von daher fraglich, ob der Fall des Athanasius kirchlich fiir die Melitianer
wirklich schon erledigt war, als man ihn beim Kaiser verklagte, dafl Athanasius
also als publicanus et ethnicus galt. Auch die Philoumenosaffire scheint mir iiber-
interpretiert. Ganz so sicher wie G. bin ich nicht, dafl die Melitianer dem Athana-
sius Konspiration mit einem Staatsfeind — Hochverrat vorwerfen wollten. Jener
Philoumenos scheint doch nie irgendwie verdichtigt worden zu sein. Sicher kann
man nur sagen, dafl sie ihn wegen ,Beamtenbestechung® (S. 59) anzeigten. Bei der
wenig spiter gegen Athanasius erhobenen Mordanklage werden Bischofe zur Ge-
richtsverhandlung geladen. G. erklirt sie als consiliarii des iudex delegatus, die
aber zugleich auch einen synodalen corpus darstellen. Der Iudex ist an den Spruch
dieser cosiliarii zwar faktisch aber nicht rechtlich gebunden (vgl. zu diesem Kom-
plex auch das zu CTh I, 27, 1; Const. Sirm. I Gesagte). 335 tritt auf Betreiben der
Melitianer in Tyrus eine Synode gegen Athanasius zusammen. Sie sicht G. als ein
von Konstantin berufenes Bischofsconsilium an. Konstantin selbst ist der iudex.
Athanasius wird verurteilt und seines Amtes enthoben. Hier, und darauf macht
G. besonders aufmerksam, wird ein kirchliches synodales Urteil zusammen mit dem
Urteil eines Kriminalprozesses abgegeben. Athanasius wird im Sinne des weltlichen
Gerichtes fiir schuldig befunden, die Folge ist Exkommunikation. Zu Recht lifit G.
der Synode von Tyrus eine besondere Stellung in der Entwicklung der reichs-
kirchlichen Gerichtsbarkeit zukommen. Die Frage sei erlaubt, ob die Bischéfe sich
in Tyrus endlich so verhalten haben, wie Konstantin von ihnen bereits 313
eigentlich erwartet hatte? Interessant ist nun, und G. weist mehrfach darauf hin,
was man auch sonst in den Auseinandersetzungen der Zeit beobachten kann: die
Kompetenz des Kaisers zum Eingreifen in der Kirche wird auch von Athanasius
nicht bestritten. Die kaiserliche Synodalgewalt an sich wird nie abgelehnt (s. auch
die Auseinandersetzungen zur Zeit des Konstantius). Deshalb kann man m. E. nicht
sagen, ,Athanasius ist nicht mehr bereit, die Reichssynode als Synthese von kirch-
licher und staatlicher Gerichtsinstanz zu akzeptieren® (so G. S. 79). Natiirlich hat
er von Anfang an die Synode von Tyrus abgelehnt, dort sind seiner Meinung nach
falsche Entscheidungen gefallen. Schlieflich hat er nie etwa die Autoritic der Sy-
node von Nicda angezweifelt! Anhand des weiteren Verlaufs der Auseinander-
setzungen um Athanasius untersucht G. die mit der rémischen Synode von 341 ver-
bundene rechtliche Problematik. Fiir den Orient bestand kein Grund, eine neue
Synode einzuberufen. Daher die verstindliche Absage an eine romische Synode. Fiir
die Orientalen, so ist G. zuzustimmen, wiirde eine neue Synode angesichts der gel-
tenden Beschliisse von Tyrus jede kirchliche Ordnung verletzen. Eine Einladung
nach Rom — das Ergebnis einer in Rom tagenden Synode konnte man unschwer vor-
her erraten — mufite geradezu als Provokation wirken. Der bei Soz. HE III, 8, 5
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iiberlieferten Absage der Orientalen hat G. einen eigenen Exkurs gewidmet (S. 157-
162). Die Orientalen akzeptieren zwar Roms Selbstverstindnis, lehnen aber einen
Vorrang Roms vor dem Orient ab. Ebenso lehnen sie Rangunterschiede der Kirchen
gemifl ihrer Grofle ab, Alle Kirchen und Bischiofe stehen gleichrangig nebenein-
ander. Hier fragt G. nach diesem Selbstverstindnis Roms und des romischen
Bischofs (S. 87-95). Die romische Synode fand ohne die Orientalen statt, die Urteile
der Synode von Tyrus wurden aufgehoben. Zusitzlich dringt sich dazu die Frage
auf, wieweit das gespannte Verhiltnis zwischen Konstans und Konstantius hier mit
eine Rolle spielte (vgl. dazu Raddatz). Gegen G., der die Initiative zu dieser Sy-
node von Julius ausgehen ldfit, da Julius schon auf einen Jurisdiktionsprimat des
romischen Bischofs abzielte, hilt Raddatz Athanasius fiir den eigentlichen Initiator
(S. 30f.). Raddatz macht darauf aufmerksam, dafl Julius lange zogerte und erst
nach der Kldrung der politischen Lage im Westen, aus der Konstans als Sieger her-
vorging, sich zu dieser Synode entschloff. Es wire wiinschenswert, einmal zu iiber-
priifen, wieweit der bekannte und vielexegesierte , Juliusbrief* auf Athanasius zu-
riidegeht (Auf athanasianisches Gedankengut im Juliusbrief machte mich Frau Prof.
Dr. Abramowski aufmerksam). So kann ich die romische Synode nicht als Anti-
these zur Reichssynode, als einen Protest des Julius oder Athanasius gegen diese In-
stitution ansehen (siehe nur wenig spiter die Synode von Serdika, die G. keineswegs
als Protest gegen die Reichssynode ansehen will — zu Recht!). Erst angesichts der
Synode von Serdika sagt G., ,dafl die ,Rechtgliubigkeit’ des Kaisers und seine
Haltung gegeniiber Athanasius selbst zum Mafistab fiir die Beurteilung der kaiser-
lichen Synodalgewalt wird® (S. 107). M. E. kann man diese Einstellung bei Athana-
sius von Anfang an voraussetzen, bei der Synode von Tyrus wird sie deutlich sicht-
bar.

Dieses Prinzip fiir die Beurteilung kaiserlicher Synodalgewalt kann man durch
die Geschichte des weiteren arianischen Streites beobachten, z.T. ist es bis heute
Maiéstab der Beurteilung in kirchengeschichtlichen Lehr- und Handbiichern ge-
blieben.

Deutlich sicht G. den eminent politischen Hintergrund der Synode von Serdika.
Konstans versucht mit Hilfe einiger orientalischer nicinischer Bischtfe die Allein-
herrschaft zu erlangen, wozu ihm das Konzil dienen soll (so auch Raddatz). G.
stellt die Frage nach den verfassungsmifligen Konsequenzen dieser Synode. Die
liturgische Gemeinschaft der Occidentalen mit Athanasius und Marcell vor Beginn
der Synode implizierte bereits ihr Scheitern. Die Occidentalen hatten dadurch ein-
seitig die Tagesordnung verindert — schliefilich wollte man erst iiber Athanasius
und Marcell verhandeln. Man wird G. zustimmen miissen, dafi die Darstellung des
Athanasius die Tatsachen verschleiert. Neben dem vorhandenen theologischen
Gegensatz der beiden Parteien hebt G. den rechtlichen hervor: der Westen ver-
stofit gegen die kirchliche Tradition, indem er synodale Urteile des Orients ein-
fach ignoriert. Die Orientalen fithlen die Autoritit ihrer Synoden bedroht. Wie
berechtige ihre Sorgen waren, lehrt Kan, ITI, der die synodale Gerichtsbarkeit neu
ordnen sollte. G. weist nach, dafl der romische Bischof keine Appellationsinstanz
wird, da er nicht selbst richtet, sondern eine Uberpriifungsinstanz.

Die Annahme dieses Kan. IIT ist m.E. auch aus der Zahl der anwesenden
exilierten orientalischen Bischofe erklirlich, die hofften, mit Hilfe Roms auf ihre
Stithle zuriickkehren zu konnen. Bedenkt man aber die schon erwihnten politi-
schen Hintergriinde der Synode, sollte man Kan. IIT nicht nur im Hinblick auf den
romischen Bischof interpretieren. Raddatz hat darauf aufmerksam gemacht (S.
37 ff.), dafl ausgerechnet Ossius, der theologische Berater des Kaisers, in dessen
Auftrag er die Synode vorbereitet hatte, diesen Antrag einbrachte. So erklirt Rad-
datz diesen Antrag aus dem Interesse des Konstans an der Alleinherrschaft. Er war
daran interessiert, einen Anspruch des rémischen Bischofs iiber die Gesamtkirche
durchzusetzen, Rom lag schliefflich in seinem Territorium. Wenn auch der rémische
Bischof bei dieser Sicht der Dinge sehr als Werkzeug des Kaisers erscheint, so geben
die Botschaft des Konstans an seinen Bruder nach der Synode, das spitere Ver-
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halten des Alleinherrschers Konstantius gegen Athanasius und der dann auch gegen

Athanasius erhobene Vorwurf, die kaiserlichen Briider gegeneinander aufgehetzt zu

haben, doch einige Anhaltspunkte fir diese Interpretation. Jedenfalls ging es in
Serdika, daran ist mit G. festzuhalten, nicht um die Freiheit der Kirche. Vorerst
lk:aﬂn Athanasius — mit Unterstiitzung des Konstans — nach Alexandria zuriick-
ehren.

Die Entwicklung der reichskirchlichen Gerichtsbarkeit ist mit der Synode von
Serdika zu einem gewissen Abschlufl gelangt. Die Reichssynode ist nach G. ein
consilium des kaiserlichen iudex geworden, das gleichzeitig die traditionellen syno-
dalen Aufgaben wahrnimmt. Auch Athanasius hat diese Form akzeptiert und
praktiziert. Die Tendenzen eines entstehenden Jurisdiktionsprimats Roms vermag
ich nicht mit G. als Ansidtze gegen die Synodalgewalt eines hiretischen Kaisers zu
deuten. Hier ist mit Raddatz zu fragen, wieweit der westliche Kaiser aus ganz
anderen Griinden dabei mit engagiert war.

Die Arbeit hat relativ wenige Drudsfehler. S. 33 fehlt im Text der Hinweis
auf Anm. 164, die auch nicht recht unterzubringen ist. Auf S. 67 fehlt die Anm.
115. Auf S. 147 ist in den Zeilen 4/5 der Satz durcheinander geraten, Zeile 4 ist
wohl ab Anm. 183 zu streichen, der urspriingliche Text ist scheinbar verloren-
gegangen.

Die Arbeit schliefit mit ausfithrlichem Quellen- und Literaturverzeichnis, einem
Stellenregister der altchristlichen Schriftsteller (einschl. NT u. AT) und einem
Personen- und Ortsregister.

Man kann nur hoffen, daff die Ergebnisse dieser interessanten Arbeit auch bald
in kirchengeschichtliche Lehr- und Handbiicher eingehen werden.

Poltringen b. Tiibingen Hanns Christof Brennecke

Reinhart Herzog: Die Bibelepik der lateinischen Spit-
antike. Formgeschichte einer erbaulichen Gattung. Band 1 (= Theorie und
Geschichte der Literatur und der schonen Kiinste, Bd.37). Miinchen (Fink)
1975. LXXVIII, 223 S., kart., DM 68.—.

In der letzten Zeit hat eine verstirkte Beschiftigung mit christlicher Literatur
die verschiedenen philologischen Disziplinen zu der Einsicht gefiihrt, dafl man die
vielfiltigen Formen dieser ,Gebrauchsliteratur®, ihrem Selbstverstindnis entspre-
chend, nicht nur unter idsthetischen, sondern vor allem unter den Gesichtspunkten
der Belehrung und Erbauung betrachten mufl. Das Interesse der Forschung galt
bisher vor allem der Hagiographie;! aber auch der lange vernachlissigten Bibelepik
wendet man sich jetzt wieder zu, wie die Darstellung Kartschokes? und die zu be-
sprechende Konstanzer Habilitationsschrift (1971/72 angenommen, danach erweitert
und liberarbeitet) zeigen.

Es handelt sich hierbei nur um den ersten Teil einer Geschichte der Gattung in
der lateinischen Spitantike; der abschlieflende zweite Teil, der die Werke des
5. und 6. Jahrhunderts behandeln wird, soll in naher Zukunft folgen. Er wird die
Indices auch fiir den ersten Teil enthalten, die man bei der Reichhaltigkeit des
gebotenen Stoffes trotz der iibersichtlichen Gliederung schmerzlich vermifit, und
die Begriindung der Entscheidungen in Zuschreibungs- und Datierungsfragen lie-
fern, deren Ergebnisse fiir die hier noch nicht besprochenen Autoren vorgreifend
benutzt sind.?

1 Vgl. Herzog LXXV und die Dissertation des Rezensenten: Der Siinder als Bei-
spiel. Zu Gestalt und Funktion hagiographischer Gebrauchstexte anhand der Theo-
philuslegende. Frankfurt/M. 1977, hier bes. Kap. I.

% Dieter Kartschoke: Bibeldichtung. Miinchen 1974 (aus germanistischer Sicht).

3 Zu den bereits behandelten Werken sind besonders die Ausfithrungen iiber die
Heprateuchdichtung wertvoll (54 ff., mit Skizzierung der Uberlieferungslage; eine
Neuedition ist vom Verf. in Aussicht gestellt, 54 Anm. 22).
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Diese fast achtzigseitige Einleitung untersucht zunichst — nicht ohne auf die
Entstehungszeit der Werke zuriickzugehen — die karolingische Rezeption der spit-
antiken Bibeldichtung; der Verfasser folgt der von Hans-Robert Jauss entwidkel-
ten® und erprobten Konzeption ciner Rezeptionsisthetik, die neben literarhistori-
schen gerade auch gattungspoetische Fragen umgreift,® aber er modifiziert und pra-
zisiert diese Konzeption in FHinblick auf seinen besonderen Gegenstand, eine
heteronome (LVIII) ,geistliche Literatur’, die mehr ,geistlich® als ,Literatur’ ist:
das bei Jauss als einheitlich betrachtete Publikum wird in blof rezipierende Leser
und Kompilatoren oder Bearbeiter differenziert (XXXVIII{.), die bei der Redak-
tion der karolingischen Bibelcorpora ,sekundire (parasitire) Produktion®
(XXXVIII) leisten; und vom Bewertungskriterium der #sthetischen Distanz, dessen
Fragwiirdigkeit fir den Gegenstand nachgewiesen wird (LIX), wird Abstand
genommen.

Der Verfasser beherrscht souverdn das der Rezeptionsanalyse zu Gebote ste-
hende Material (Literaturkataloge, Selbstaussagen der Dichter und vor allem die
Daten iiber die Umgebung, in der die Werke in den Handschriften stehen), illu-
striert seine Thesen auf knappstem Raum mit gerade so vielen Beispielen, wie zum
Beweis nétig sind, und kommt zu Ergebnissen, die eindrucksvoll fiir die Frucht-
barkeit der Methode zeugen: Zunichst wird die Kanonbildung innerhalb der spdt-
antiken Bibeldichtung an den Katalogen des Venantius Fortunatus und des
Petrarca,’ die eine (durch Hinzunahme Pyras bis ins deutsche 18. Jahrhundert ver-
lingerte) Kontinuitit aufzeigen, nachgewiesen (XVIff.); neben den ,kanonischen
Epikern® (XIX) (und der verschollenen Bibeldichtung, XXXIIf.) werden dann
(aus theologischen oder literaturtheoretischen Griinden) ,vom Kanon ausgeschie-
dene oder deformierte Werke® (XXIII) und .auflerkanonische Pseudepigrapha®
(XXV) unterschieden.” Fiir die letzte Gruppe ergibt die Betrachtung der karolin-
gischen Sammelhandschriften ein ebenso unzweifelhaftes wie berraschendes Er-
gebnis: ,Die vom Kanon ignorierten Bibeldichtungen sinken mit dem Ende der
Spitantike zur Anonymitit herab® (XXVI) und werden in den karolingischen
Bibelcorpora, bestehend aus Versdichtungen und Prosakommentaren der Kirchen-
viter zur Schrift, den vorambrosianischen Kirchenschriftstellern zugeschrieben, so
dafl man ein homogenes Corpus aus echten und falschen patres-Kommentaren und
-Paraphrasen erhilt (,patres-Bibel®, XXXVIII). Das ist ein eindeutiger Beweis
fiir die Pseudepigraphie,® und die Bedeutung der prosaisch-poetischen Sammlungen
beweist zugleich, dafl die Kanonestradition fiir die karolingische Rezeption bedeut-
samer ist als die literarische Formtradition (XXXII) und die Werkindividualitit
(XXXVII £.).

Die Zusammenfassung des iiberlieferungsgeschichtlichen Befundes (XXXVII ff.)
zeigt nochmals deutlich die ,Brutalitdt eines aufferliterarischen Verstindnisses von
Literatur® (XXXVIII), welche weniger das #sthetische als das ,Andachtsbediirfnis®
des Publikums (XXXIX, vgl. LIX) befriedigen soll. Auch fiir das den Dichtungen
zeitgendssische Publikum wird nachgewiesen, dafl es ,allererst Zugang zum sakra-
len Text, sodann dessen zureichende und dogmatisch einwandfreie Exegese, zu-
gleich aber eine das eigene Andachtsbediirfnis gegeniiber dem Sakralen erfiillende

4 Programmatisch formuliert in: Literaturgeschichte als Provokation der Lite-
raturwissenschaft. In: H. R. J.: Literaturgeschichte als Provokation. Frankfurt/M.
1970 (5. Aufl. 1974) 144-207. Herzog begriindet seine Entscheidung fiir die Re-
zeptionsistherik XXXVI f.

5 Vgl. bes. Jauss 175.

$ Hier und an vielen anderen Stellen wird die genaue Kenntnis, die der Verf.
auch von der Bibeldichtung der Neuzeit hat, erkennbar: vgl. XVIII, XLVIf,
LXVI f 178,006

7 Auch die Zusammenfiigung von Dichtungsteilen zu Gesamtepen innerhalb die-
ser Gruppe kann erst im zweiten Band begriindet werden; vgl. XXV Anm. 66.

8 Die die Forschung nicht iiberall akzeptiert hat: XXVI und Anm.



Alte Kirche 351

effektvolle Wiederholung des Vertrauten® (XL) erstrebte. Die Untersuchung der
Selbstaussagen der spitantiken Autoren in ihren Prologen (XLV ff.) bestitigt
dieses Ergebnis, da stets die Unterschiedlichkeit gegeniiber der (antiken) Literatur
betont wird.

Zur endgiiltigen Problemstellung der Untersuchung leitet ein Uberblids iiber
die Forschung (LX ff.) iiber, der sich sinnvollerweise auf das Wesentliche be-
schrinkt und sich durch die Fihigkeit, Tendenzen mit wenigen Worten zusammen-
zufassen, auszeichnet.

Einen neuen, eigenen Ansatzpunkt fiir seine Untersuchung gewinnt der Ver-
fasser, indem er die Bibelepik als Erzeugnis der sich entwickelnden christlichen
Ausdrudksbereitschaft betrachter, die bereits im Neuen Testament selbst wirksam
war (LXXV). Er nihert sich dieser Dichtung deshalb mittels der von der Theo-
logie auf das Neue Testament angewandten Formgeschichte (LXXIIIff.); sie soll
zeigen, wie eine Leerform des christlichen Ausdruckswillens, die Andacht oder Er-
baulichkeit,? die nicht auf Verkiindigung, sondern auf Wiederholung des Sakralen
durch einen die Uberzeugung des Publikums bestitigenden Autor abzielt — und
deshalb, durch die Relation Autor — Publikum selbst, literarisch wird — (156 f.),
durch antike Elemente aufgeladen wird (genannt ebd.). Erbaulichkeit oder An-
dacht stellt somit ,die Rezeptivitit christlichen Sprechens® dar (157, vgl. LXXVI),
die Formen christlicher Dichtung werden als ,Brechungen des literarischen Poten-
tials des Christlichen an vorgefundenen Traditionen der Antike® (LXXV) ge-
sehen. Dadurch gelingt es dem Verfasser, den Begriff der Andacht zu objektivieren
(LXXIII; vgl. das Ergebnis 155) und wirklich ,Prolegomena zu einer kiinftigen
Theorie der christlichen Literatur® (LXXVI) zu bieten. Durch Bezug der Dich-
tungen einerseits auf die biblische Vorlage, die durch christliche Ausdruckstenden-
zen deformiert wird, andererseits auf das antike Epos (LXXV f., 156), gelingt es,
die Gleichung Epos = Bibel durch das hermeneutische Dreieck Epos — Bibeldich-
tung — Bibel zu ersetzen (156) und der Bibeldichtung dadurch den ihr gebiihrenden
Platz als eigene Gattung (154, 155) anzuweisen, den ihr die neuzeitliche Kritik,
die nur zwischen autonomer Dichtung und heiligem Text unterschied (XLVII,
LXVIII), bestritten hatte.

Bei der Untersuchung der Centonentechnik im Werk der Probal® dienen die
»Regeln des Ausonius® (4 ff.) als Ausgangspunkt, die den Cento als rein formales
Rezeptionsmodell begreifen, da die aus dem als Vorbild benutzten Werk genomme-
nen Elemente ihre spezifische Bedeutung verloren und sprachlich unmittelbar ver-
fiighbar wiirden. Demgegeniiber weist der Verfasser darauf hin, dafl sich sehr oft
ein ,inhaltlicher Uberschufl® (10) aus dem Vorbild erhilt, der nicht selten — be-
sonders bei der Darstellung von Obszénem — bewufit genutzt wird, um der Aus-
sage des Cento einen metaphorischen Charakter zu geben: Das Gemeinte mufl
dann hinter dem in dem als Vorlage dienenden Werk Gesagten aufgesucht werden.

Diese beiden Moglichkeiten, die Evozierung des urspriinglichen Sinns einer
Textstelle (22 f.) oder seine Newutralisierung zu unmittelbarer sprachlicher Ver-
fiigbarkeit finden sich nebeneinander im Werk der Proba. Evozierung erfolgt nach
den Ausfithrungen des Verfassers auf verschiedene Arten: durch ,Leitreminiszen-

9  Erbauung® wird als ,Andachtsbefriedigung® definiert LVIII; LXXVI und
157 ist ein Begriff fiir den anderen gebracht, vgl. auch LXXIII mit LXXV. Da
»Erbauung® (= aedificatio) nach der Untersuchung von Rolf Schulmeister: Aedi-
ficatio und imitatio. Studien zur intentionalen Poetik der Legende und Kunst-
legende. Hamburg 1971 nicht nur durch subjektiv-emotionale, sondern auch durch
lehrhafte Formen geistlicher Rede bewirkt wird, sollte man diesen Terminus viel-
leicht besser als Oberbegriff wihlen, wobei ,,Andacht® (z.B. hier 45 ff. oder 145 ff.)
als ein Teilaspekt aufzufassen wire.

10 Da der Cento die ,nach Anspruch und Technik dem antiken Epos nichste
Form® (LXXVI) darstellt, wird dieses Werk vor der zeitlich friitheren Dichtung
des Juvencus behandelt.
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zen®, Stellen, die bei Vergil einen #hnlichen Sachverhalt schildern, wie ihn Proba
darstellen will, und denen mehrere Elemente einer Passage entnommen werden
(22 ff.); im alttestamentlichen Teil auch durch iiberszenische Leitreminiszenzen,
die die verschiedenen Szenen strukturierenl (26 ff.) und durchgehend auf die
,Ersetzung der biblischen Geschichte durch die vergilische Zeitalterfolge® (31)
zielen; schlieBlich durch ,Spiritualisierung der Aenecis und ihres imperialen Sinnes®
(31), indem Proba die Verheiffung des Imperiums an Aeneas auf die Verheiflung
Christi umdeutet und dadurch die Bibelparaphrase zur heilsgeschichtlichen Dichtung
erweitert (33); dieses iberzeugend bewiesene!* Faktum wurde bisher noch nie
beachtet.

Problematisch erscheint in diesem Teil einzig der Umfang des Begriffs der ,Leit-
reminiszenz€13 Wenn zum Beispiel eine Stelle ,en bloc iibernommen® und nur
durch die Technik der ,Schiittelung® in die im Cento geforderten kleineren Ele-
mente zerlegt wird (24), dann kann an der Absicht, das Vorbild zu evozieren,
kein Zweifel sein. Schwierig wird es, wenn man aus der Verwendung von nur
einem oder zwei Elementen, deren Inhalt bei Vergil dem biblischen ungefihr ver-
wandt ist, auf eine Evokationsabsicht schlieft: Entscheidend diirfte in solchen
Fillen meist sein, daff nur inhaltlich #hnliche Stellen die von der Dichterin unbe-
dingt bendtigten Termini bieten (vgl. 23 zu diluvium); selbst wenn Proba dann
noch einige Elemente anschlieft, die bei Vergil in der Umgebung der ersten Stelle
stehen, braucht das nichts zu besagen, denn dafl sie, wenn sie eine Stelle nachge-
schlagen oder sich ins Gedichtnis gerufen hatte, die nichsten fiir ihre Arbeit néti-
gen Elemente zuerst in deren Umgebung suchte (und fand), ist mnemotechnisch
Teicht zu erkliren und wird auch vom Verfasser an anderer Stelle eingerdumt 538).
Um die wirklichen Leitreminiszenzen deutlich hervortreten zu lassen, empfiehlt es
sich vielleicht, den Terminus nur dann zu verwenden, wenn die Evozierungsabsicht
durch die Anwendung der Schiittelungstechnik oder durch die von der Leit-
reminiszenz geleistete Strukturierung einer Szene oder eines Szenenkomplexes
unverkennbar ist. In diesem Zusammenhang darf man wohl auch die Vergilkennt-
nis des Lesers der Spitantike (35 Anm.123) nicht iiberschitzen; ob eine nur
fliichtige Evokation selbst von jemand, der grofle Teile des Vergilischen Qeuvre
auswendig gelernt hatte, sofort in ihren Kontext situiert und und damit richtig
gedeutet werden konnte, scheint fraglich. Zweifelhaft bleibt schliefflich, ob Proba
wirklich nur an ,Leser® dachte oder ob nicht doch die Moglichkeit einer Rezitation
(wie bei den Actus apostolorum des Arator) in Betracht gezogen werden mufl, die
das richtige Verstindnis der Evokationen noch schwieriger machte.

Nach der Analyse der Centonentechnik wird das Verhiltnis des Cento zur
biblischen Vorlage analysiert (36 ff.), mit dem Ergebnis, dafl in den ausgewihlten
biblischen Szenen besonders ausfiihrliche Wiedergabe einzelner Stellen, die unter
ethischen, theologischen oder Gesichtspunkten der Andacht bedeutsam sind, zu
beobachten ist (41 ff.): Wichtigste Form ist hier das ,Andachtsbild* (45f.), das
das ,Hineindringen der Andacht in die Erzihlung® (48), die Aufgabe der gewdhn-
lichen Erzihlhaltung bedeutet: ,Proba reproduziert nicht die Bibel, sie bt An-

11 Nicht das geringste Verdienst des Verfassers ist, die einheitliche Komposition
des Werkes — entgegen der Ansicht Opelts — iiberzeugend nachgewiesen zu haben,
vgl. 14 und Anm. 56, 26, 31 ff. (die drei imperialen Verheiflungen in ihrer Stel-
lung innerhalb des Werkes) und 47.

12Man vgl. bes. die Ausfihrungen zu V. 141, 8. 32 f.

15 Das Beispiel, an dem der Begriff eingefiihre wird, scheint sehr ungliicklich ge-
wihle: Der ,urspriingliche Bedeutungshorizont® von Ecl. 8, 32, welcher Vers im
cento nuptialis des Ausonius aufgenommen wird, hitte nur ,rezipiert® werden
kénnen (9), wenn nicht nur der Autor, sondern auch das Publikum beim Vortrag
die Herkunft der Stelle spontan erkannt und sich den Zusammenhang in Vergils
Ecloge vergegenwirtigt hitte. Davon kann bei einem doch offensichtlich zum Vor-
tragdin einer Festgesellschaft bestimmten Werk wohl nur schwerlich ausgegangen
werden.
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dacht an ihr (49)¢. Das Medium dieser Andacht ist das Epos, und zwar das Werk
Vergils, des Epikers schlechthin. Durch die Wahl der Form eines Cento erreicht
die Dichterin, dafl nicht sie wie Vergil, sondern dal Vergil selbst das biblische
Geschehen schildert (vgl. V. 23: Vergilium cecinisse loguar pia munera Christi,
51) — es ist der Beginn der Literarisierung der Andachtsformen (49), der die Form
des Cento bewirkt,

Im Anschluf an die Behandlung des Cento wendet sich der Verfasser der
durch Juvencus und den Heprateuchdichter reprisentierten paraphrasenartigen
Form der Bibeldichtung zu: Ihre Verbindung zu der rhetorischen Schuliibung der
Paraphrase wird in Frage gestellt (60ff.), statt dessen werden paraphrastische
Erzihlformen im antiken Epos selbst nachgewiesen durch ecine vergleichende Be-
trachtung der Erzdhlform des ,raffenden Berichts® in drei Stellen aus der Aeneis
(I1I, 707-714), den Punica des Silius Italicus (I, 140-143) und der Dichtung des
Juvencus (III, 33-72). Die Analyse und Interpretation ausgewzhlter Einzelstellen
erweist sich hier wie schon bei der Proba als sehr sinnvoll und effektiv: Fiir die
Riickwendung, die der Bericht des Aeneas darstellt (den. I/III) wird der Cha-
rakter ,paraphrasenartiger Darstellung®, das ,Zuriicktreten des Narrativen hinter
Reflexion und Kommentar® (75), das durch die ,Projektion der Handlung in die
Innenwelt eines Handelnden® (72) erreicht wird, tiberzeugend aufgewiesen: Aeneas
paraphrasiert seine cigenen Erlebnisse wie die christlichen Dichter den Bibeltext.
Obwohl die knappen, prizisen Darlegungen des Verfassers im Rahmen seiner Be-
weisfilhrung durchaus angemessen sind, wiinscht man sich von ihm eine Spezial-
studie, die den aufgewiesenen Aspeke stirker ins Bewufitsein der Vergilforschung
(und der mittelalterlichen Epenforschung) hdbe.

Bei Silius Italicus (76 f.) wird die Paraphrase vom Dichter selbst an einem
literarischen Vorbild — dem Werk des Livius — geiibt: Die Vorlage dient ,nur noch
als Leitfaden der Handlung® (80), sals Ausgangspunke fiir in sich autonome Ent-
faltungen silianischer Leitideen® (82). Dieser neue Typ des Epos (der bei Vergil
im Bericht des Aeneas vorgebildet ist, ohne daf sich Silius etwa die beiden Aenelis-
Biicher zum Vorbild nihme), das ,sekundire Epos® (vgl. 212 und passim zur Be-
griffsbestimmung), beweist die verinderte Intention der Dichter, die schon im
ersten nachchristlichen Jahrhundert das homerisch-vergilische Epos nicht (epigonal)
nachahmen, sondern von diesem Vorbild ausgehend etwas Neues schaffen. Anhand
der Juvencus-Stelle (86 ff.) wird die Besonderheit der christlichen Dichtung ge-
zeigt: erscheint sie zunichst ,um die Wiedergabe der Bibel selbst® (93) bemiiht,
so zeigt sich bei niherem Hinsehen doch die Wirkung einer andichtigen Intention,
die die Vorlage (durch Rezeption antik-epischer Prigungen) intensiviert und auf
eine Psychomachie hin entwidkele (95 f., vgl. 138 f), freilich noch ohne dafl die
erbauliche Form hinter der Paraphrase deutlich hervortritt.

Nachdem so Geschichte und Wandlungen der paraphrastischen Form im Epos
aufgewiesen worden sind, werden (99 ff.) die Werke des Juvencus und des Hepta-
teuchdichters zu den beiden Polen des Epos und der Bibel (vgl.o.) in Beziehung
gesetzt. Antike Techniken und Kompositionsprinzipen (100 ff.) kdnnen in beiden
Werken mechanisch, als, Versatzstiicke® (105) rezipiert werden, ohne dafl Struktur
und Inhalt davon beriihrt sind. Beim Verhdltnis zum biblischen Text lassen sich
Abweichungen, die durch mangelnde Kenntnisse (sprachlicher oder sachlicher Art)
des Paraphrasten entstehen, z.B. Romanisierung oder (nicht immer damit iden-
tisch) Entjudaisierung des einen fiir Bearbeiter und Publikum fremden Kulturkreis
spiegelnden Textes (108 ff.) nicht scharf von einer bewufiten ,Christianisierung®
(113) der Bibel trennen, die ,nicht als Kommentar, sondern als Erzihlung, mit
dem Anspruch, die Bibel selbst zu sein® (115) auftritt; der christliche Dichter sub-
stituiert sich zum Teil einem jiidisch denkenden biblischen Sprecher (ebd.). Beispicle
fiir verschiedene Schichten und Arten solcher Christianisierung (unter dogmatischen,
apologetischen oder sakramentalen Gesichtspunkten) werden angefthre (116 f£.).

Es ergibt sich, daf der Bibeltext — #hnlich wie bei Proba — als Folie dient,
die an ,vom christlichen Vorverstindnis besetzten Stellen® (124) durch Eindringen
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der Andacht des Erzihlers zu einem Relief aufgeworfen oder gesprengt wird; das
iibrige Geschehen wird umgekehrt eingeebnet und enthistorisiert (124 ff.). Aufler
,sich neben der Paraphrase vertiefenden Andachtsschwerpunkten® (140) wie Epi-
theta oder Paraphrasen (130 ff.) wird die Handlung selbst von der Andachtshal-
tung durchdrungen (140 ff.), auch hier geht es um meditative ,Vertiefung durch
Antithese und Reflexion® (142). In den verschiedenen Ausdrucksformen erscheinen
Typen erbaulicher Dichtung keimhaft angelegt (vgl. 155).

Bei dieser jeweils unterschiedlichen meditativen Uberformung der Vorlage ist
Anschluff an antike Vorbilder hiufig; besonders kommen der Emotionalitit der
spitantiken Erbaulichkeit sentimentale Ziige der rdmischen Epik entgegen (145 ff.),
und die erbauliche Sensibilisierung des Gegenstindlichen nimmt deskriptive Tradi-
tionen der Antike auf (150 ff.).2¢ Die Antike bietet hier fertig ausgebildete Denk-
und Ausdrucksweisen, die genau dem entsprechen, was die christlichen Dichter
artikulieren wollen.

Obwohl die Darlegungen des Verfassers voll iiberzeugen und fiir die Erkennt-
nis des Verhiltnisses zwischen Bibeldichtung und Antike sehr wertvoll sind, scheint
es, als wiitden die Begriffe ,Andacht® und ,Erbauung®,!® vielleicht um der Kon-
tinuitit bis zu Chateaubriand willen (150), manchmal in einem zu modernen, zu
sehr auf das Emotionale eingeengten Sinn verwendet. (Vgl. z.B. 145 iiber die
Nihe des frithchristlichen zum pietistischen Erbauungsbegriff, dagegen LXXVIL.)
Wie schon angedeutet ist Emotionalitit nicht das ganze Wesen der Erbauung; die
didaktische Komponente — eine Predige z. B. ist erbaulich, mufl aber nicht andachts-
fordernd, sondern kann auch lehrhaft sein — kommt zu kurz. Hier kdnnte eine
genaue begriffliche Klirung zu noch weitergehenden Einsichten fithren, die ebenso
wertvoll sein konnten wie die vom Verfasser schon gebotenen.

Die formgeschichtliche Analyse der frithen Bibeldichtung hat, wie eine Zusam-
menfassung (155 ff.) nochmals betont, gezeigt, welche Andachtsbediirfnisse die
Bibeldichtung befriedige; sie kann jedoch nicht bestimmen, warum diese Bediirf-
nisse in poetischer Form (und spezieller in den Formen der Paraphrase und des
Cento) und erstmals zu Beginn des 4. Jahrhunderts beantworter werden. Ange-
sichts der verschiedenen Antworten der Forschung auf diese Fragen (159 ff.) unter-
nimmt es der Verfasser in einem letzten Teil, die Bibeldichtung in ihren literar-
historischen Zusammenhang einzuordnen, um so zu einer Losung zu gelangen.

Die frithe Bibeldichtung ist in die literarische Epoche von 280 bis 370 in jeder
Hinsicht integriert (162 ff.) und stellt nicht etwa einen Neueinsatz dar, sondern
eine Endphase in der Geschichte der poetischen Praxis (166); deshalb auch wird sie
spater in dieser ilrer ersten Form nicht fortgefiihre. Die theoretischen Auseinander-
setzungen tber die Moglichkeit christlicher Dichtung am Ende des Jahrhunderts
(Augustinus, Hieronymus, Paulinus von Nola) fassen die Bibelepik noch gar nicht
s Auge (167 f.): Das Werk des Juvencus wird von Hieronymus als Bibel-
exegese begriffen (176), nicht als Dichtung, die noch per definitionem heidnisch ist
(170). In einer Hinsicht jedoch sind diese Diskussionen fiir die Bibelepik bedeutsam:
Hier erfolgt generell die — vorher nur bei Laktanz festgestellte (169) Ausgrenzung
der Bibel aus der Literatur (175); erst hier wird sie zu einem superliterarischen
Text (177,179), der eine eigene Seinsweise hat. Vorher wurde sie als ,literarisch
offen® betrachter (179), war iiberhaupt nicht fixierbar, da die stilistisch unzurei-
chende lateinische Prosa nicht als ,die Bibel® angesehen wurde. Wie diese Wandlung
im Verstindnis der Schrift die Bibeldichtung seit Ende des 4. Jahrhunderts prigt
(179), so ist die frithe Epik von dem #lteren Bibelverstindnis her zu sehen (179 ff.),
das die lateinischen Versionen ,als etwas der Verbesserung, der literarischen Prisen-
tation, der Autoritit und Kunst der Klassiker Bediirftiges erscheinen® 1ifit (183).

Nach einem vorziiglich dokumentierten Uberblids iiber die Typen der Vergil-

14 Vol. die Ausfithrungen zum Eindringen der Bukolik in die christliche Dichtung
vom Lammsymbol her, 152.
15 Vgl, zu ihnen oben Anm. 9.
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rezeption in der christlichen Prosa, von der vom Inhalt losgeldsten Ubernahme bis
zur Usurpation des Vergiltextes und zur Bibelexegese durch ein poetisches Zitat
(189 ff.) wird an Beispielen von Minucius Felix und Laktanz die diese Typen ver-
wendende , Wiedergabe des Bibeltextes durch poetische Textelemente® (204) inner-
halb eines Prosatextes nachgewiesen (204 ff.), die als eigentlicher Ursprung der
centonenformigen und paraphrastischen Bibeldichtung erscheint: Die Werke des
Juvencus und Probas erweisen sich somit als aus der Nacherzihlung biblischen
Geschehens mit den Worten Vergils entwickelte Jimitative Grofiformen® (210),
weldie das antike Vorbild neutralisieren oder evozieren, folglich eine Paraphrase
(wie Juvencus) oder Exegese der Bibel bieten kinnen; bei der Besprechung des
Cento Probae war bereits gezeigt worden, dafi dieser beide Formen in sich ver-
cinigt. Wegen der Gefahr der Hiresie wird die Exegese mittels des ,Uberschusses®
vergilischer Elemente vond er Kirche abgelehnt; daRl Hieronymus Juvencus lobt,
die Proba jedoch aus der christlichen Literatur ausschlieft, erscheint von daher
nicht mehr willkiirlich, sondern durchaus folgerichtig.

Ein Ausblick (212 ff.) gilt einem Fragment vom Ende des 4. Jahrhunderts, das
den Endpunkt dieser ersten Phase der Bibeldichtung bedeutet und zugleich auf
Kommendes hinweist: Paulinus von Nola versucht in seinem Johannespanegyrikus
die Kontrafaktur einer antiken Gattung in der Form der Paraphrase (214); der
verstirkte Andachtsdrude bewirkt in seiner Dichtung jedoch ein so stark hervorge-
cricbenes erbauliches Relief, daf es die Paraphraseform sprengt (215 ff., zur Bild-
lichkeit des Ausdrucks vgl. oben zu Juvencus). Erstmals wird Dichtung als Versi-
fizierung der Bibel, nicht mehr als diese selbst betrachtet (221). Der Dichter sucht
noch nach neuen Formen der Bibelepik, die er jedoch nicht prizisieren, nur an-
deuten kann (220); im Joviusbrief nennt er Formen des biblischen Lehrgedichts,
die die folgende Zeit aufnimmt(222 f.), und schldgt dadurch die Briicke zu Kiinf-
tigem.

Die gattungsgeschichtliche Untersuchung der Bibelepik in ihrer fritheren Phase
mit neueren (Rezeptionsisthetik, Formgeschichte) und traditionellen Methoden
(Imitationsforschung), die nicht starr, sondern den Besonderheiten des Gegenstandes
entsprechend verwendet werden, ergibt ein vollig neues, widerspruchsfreies Bild,
ie dem kein Faktum ohne historisch-genetische Erklirung bleibt. Nicht von einer
unangemessenen normativen Asthetik her, wie in der Vergangenheit, sondern aus-
gehend von den sich wandelnden Bediirfnissen und Wiinschen des Publikums dieser
Dichtung wird den einzelnen Phinomenen ihr Platz im System zugewiesen. Ein
ungemein reichhaltiges Material ist auf knappstem Raum in einer sehr logischen,
erkenntnisfordernden Anordnung ausgebreitet. Durch diese Untersuchung erst wird
das richtige Verstindnis der frithen Bibelepik moglich; man darf den Verfasser zu
diesem Buch begliickwiinschen und auf baldiges Erscheinen des zweiten Teils hoffen.

Abschliefend sollen einige kleinere Korrekturen und Ergdnzungen zusammen-
gestellt werden, wie ich sie bei der Lektiire zufillig notiert habe. Ich verzichte dar-
auf, leicht erkennbare Drudsfehler anzuzeigen; ihre Zahl ist im Verhiltnis zu Um-
fang und Schwierighkeit des Textes erstaunlich gering.

X. Die Verlagsanzeige nach dem Inhaltsverzeichnis (also bereits innerhalb der
Darstellung) ist nicht sehr schén. — XVI Anm. 4, Zur hagiographischen Vita hitte
man unter anderem noch zitieren konnen: Lowise Gnidiger: Eremitica. Studien
zur altfranzosischen Heiligenvita des 12. und 13. Jh. Tibingen 1972 (= Beih.
130 zur ZRP), die drei Viten exemplarisch untersucht. — XXI Anm. 39. Die hier
unter dem Namen Rutebeufs zitierte Bataille des sépt arts stammt von Henri d’
Andeli, dem Dichter des Lai d’Aristote, der am Schlufl des Gedichts seinen Namen
nennt. Vgl. zu diesem Text den Grundriff der romanischen Literaturen des Mittel-
alters Bd. VI 2. Heidelberg 1970. Dokumentation 4588, wo auch die neuere Edi-
tion von Pactow genannt ist (Berkeley 1914; = Memoirs of the University of
California, IV 1). — XXII Anm. 43 ist V. 15 zu lesen. — XXIV Anm. 60. Der
Verweis ist nicht ganz genau, da XXVI zwar die Besprechung der Sammelcodices
beginnt, Dracontius jedoch erst XXIX genannt wird., — XXXIII. Nicht nur die
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kyklischen Epen, auch die arthurischen Versromane in allen europiischen Sprachen
(ohne keltische Quellen) machen mehr als 16 Werke aus, auflerdem darf man die
Versromane bei der Bestimmung des Umfangs der Artusdichtung nicht von den
Prosaromanen isoliert betrachten. — XXXVI f. Anm. 118. Die zuerst in Poétique 1
erschienene Abhandlung von Jamss sollte heute nach dem Grundrifl der romani-
schen Literaturen des Mittelalters I. Généralités. Heidelberg 1972. 107-138 zitiert
werden (Titel dort: Theorie der Gattungen und Literatur des Mittelalters). —
XXXIX. Zu der Alkuin-Briefstelle vgl. Baudounin de Gaiffier: L’hagiographe et
son public au XIe si¢cle. In: Ders.: Etudes critiques d’hagiographie et d’iconologie.
Bruxelles 1967 (= Subsidia Hagiographica 43) 475-507. Hier bes. 475 f. - XXXIX
Anm. 119, Es sei erlaubt daran zu erinnern, dafi das Buch von Leclercqg auch in
deutscher Ubersetzung vorliegt: Wissenschaft und Gottverlangen. Zur Ménchs-
theologie des Mittelalters. Diisseldorf 1963. — XLIII Anm. 134. Zum sogenannten
,opus geminatum® vgl. Paul Klopsch: Prosa und Vers in der mittellateinischen Lite-
ratur. Mlat. Jb. 3. 1966. 9-24. LII. Zu der ,Literarisierung der Bibelpoesie® im
5. Jh. lassen sich Parallelen in der Hagiographie finden; vgl. Gerbard Strunk:
Kunst und Glaube in der lateinischen Heiligenlegende. Zu ihrem Selbstverstindnis
in den Prologen. Miinchen 1970 (= Medium aevum 12). Bes. 74 f., wo allerdings
auf eine klare zeitliche Bestimmung der Erscheinung verzichtet wird. — LIII Anm.
170. Die Wiedergabe von Forschungsmeinungen erscheint gelegentlich trotz leich-
ter Modifizierung des Ausdrucks als wortliches Zitat (so auch unten LXII Anm. 192
bei Curtins und Norden; bei Norden ist 464 f. zu lesen). Bei dem Curtins-Zitat
hier ist das etwas mifiverstindlich, weil nur 455 (7. Aufl. 1969) vor der Inter-
pretation der Stelle aus dem Widmungsbrief des Opus paschale und ohne direkten
Zusammenhang mit ihr nicht Sedulius allein, sondern eine Gruppe christlicher Dich-
ter, zu der er gehort, als ,aufgebldhte, eitle, seelen- und gedankenlose Rhetoren®
bezeichnet werden. — LIX Anm. 185. Der Bd. 6 von Poetik und Hermeneutik er-
schien 1975 unter dem Titel ,Positionen der Negativitdt® in Miinchen (hg. v. Harald
Weinrich); die Studie von Jawuss hier 263-339. — LXI Anm. 190. Man sollte er-
wihnen, dafl die beiden zitierten Werke nur in der 2. Auflage ,gleichzeitig* 1862
erschienen sind; die erste Auflage des Buches von Bihr erschien 1836, die Darstel-
lung Henrys zwischen 1854 und 1858 als 5. von elf Binden seiner Histoire de la
poésie. Das Buch Bébrs, das den Ubergang von der patrologischen zur literatur-
historischen Erforschung der Spitantike gegeniiber Henry zu beweisen scheint, ist
atso in Wirklichkeit das dltere. — LXXIIL. In der dritten Zeile ist der Verweis auf
27 Anm. 31 offenbar ein Drudkfehler, den ich jedoch nicht aufzuldsen vermag. —
LXXIV. Da die Einfachen Formen von Jolles hier eine Station in der Wissenschafts-
geschichte bezeichnen, ist auch hier das Erscheinungsjahr der ersten Auflage (1930)
wichtig. Einen Uberblick iiber Jolles’ Theorie der einfachen Formen mit wichtigen
Ergidnzungen bietet kurz zusammengefaflt Wolfgang Mobr: Einfache Formen. In:
Reallexikon der deutschen Literaturgeschichte. Hg. v. Merker/Stammler. Bd. 1.
2. Aufl. 1958. 321-328. — LXXVII. Obwohl die ,Begriffsgeschichte® des Terminus
aedificatio ,Desiderat® ist, liegt ein vorziiglicher Uberblick iiber die Geschichte des
Begriffs besonders in der Hagiographie in der Dissertation Schulmeisters (wie oben
Anm. 9) vor, - LXXVII Anm. 26 ,Jauss, 178 bezieht sich auf die XXXVI Anm.
117 genau zitierte Arbeit. — 4 Anm. 14. Das Tertullian-Zitat bei Isidor Et. 15439,
25. 26 wird Proba, uxor Adelphi erwihnt, was erginzend zu 3 Anm. 2 hinzu-
gefigt werden kann. — 13. Die Bedeutung des P vor bzw. nach der Verszahl aus
Vergil (= Penthemimeres) wird 16 Anm. 60 erldutert. — 13 Anm. 50. Zu den Um-
deutungen von Versen deutscher Klassiker vgl. Karl Riba: Durch diese hohle Gasse
mufl er kommen, es fiihrt kein andrer Weg nach Kiissnacht. Zur deutschen Klas-
siker-Parodie. GRM 54, 1973. 320-342. — 16. Es ist problematisch, von ,Legenden®
innerhalb der Bibel und also im Zusammenhang mit Jesu Wandeln auf dem See
von der sich anschliefenden ,Petruslegende® zu sprechen (Ebenso bei den Evan-
gelienberichten iiber den Tod Johannes des Taufers, 86 ff.). ,Legende“ als litera-
rische Gattung sollte nur einen selbstindigen Text bezeichnen, ein Teilstiick inner-
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halb eines groferen Werks kénnte ,legendenartig® genannt werden; so wiirde die
duferst vieldeutige Bezeichnung etwas eingegrennzt (zum Legendenbegriff vgl.
Rez. wie Anm. 1). — 45. Es sei erwihnt, dall Wolpers vom ,Andachtsbild” in der
Literatur (analog zum Sinn der Bezeichnung in der Kunstgeschichte) erst ,seit den
mystischen Bewegungen des hohen Mittelalters® (Die englische Heiligenlegende des
Mittelalters. Tiihingen 1964. 30) sprechen will. Die weitere Ausdehnung des Be-
griffs scheint sehr sinnvoll, bedingt aber vielleicht eine Modifizierung der bei
Wolpers gegebenen Definition.. — 51. Die Seitenzahl Anm. 173 ist L zu lesen. —
61. Anm. 67. Auf die drei verschiedenen Zihlsysteme bei den Anmerkungen (Ein-
filhrung, Erster Teil A und Erster Teil B) wird ohne Unterscheidung zuriickver-
wiesen: ,oben® bezieht sich hier auf XXXII Anm. 100, in Anm. 69 auf 12 Anm.
42; bei dem Verweis auf Marold Anm. 69 weiter unten ist 53 Anm. 13 gemeint.
62 Anm. 71 meint wieder die Anm. in der Einfithrung (XLVII) und noch mehr-
fach. — 66. Zu der ,Ablehnung der literarischen Arbeit als eines einmaligen Ori-
ginalwerks® wihrend des Mittelalters vgl. Paul Zumthor: Essai de poétique médié-
vale. Paris 1972, der fiir dieses Phinomen den Begriff mouvance prigte (Index s.
v.). — 80 Anm. 137. Da der Erste Teil der Darstellung in A, B und C untergliedert
ist, ist B. als Abkiirzung fiir ,Buch® hier etwas miflverstindlich. — 103 Anm. 205.
Diese Art der Kompositionssymbolik wirke im Mittelalter fort; ein besonders
deutliches Beispiel ist Abbo von Saint-Germain, der in seinem Epos De bello
Parisiacae urbis (MGH Poetae latini aevi Karolini Bd. IV) auf die beiden die Be-
lagerung von Paris durch die Normannen schildernden Biicher ein weiteres folgen
liflt, das mit dem Vorhergehenden nichts mehr zu tun hat, um durch die Drei-
zahl die Trinitit zu symbolisieren. — 103. Zur Beendigung eines Werkes oder eines
Buchs in einem Werk, weil die Nacht hereinbricht, vgl. E. R. Curtius: Europdische
Literatur und lateinisches Mittelalter. Bern / Miinchen 7. Aufl. 1969. 100 f. — 114.
Die Angabe der Psalmstelle meint Ps. 106, 10 und 41/42. — 171. Zur Exegese von
Deut. 21, 10 ff. vgl. Pierre Courcelle: Le personnage de Philosophie dans la littéra-
ture latine. Journal des Savants 1970. 209-252. Hier 231 f. — 196 Anm. 139. Zum
Bild der zwei Wege vgl. Wolfgang Harms: Homo viator in bivio. Studien zur
Bildlichkeit des Weges. Miinchen 1970 (= Medium aevum 21).
Heidelberg Albert Gier

Mittelalter

Johanne Autenrieth und Raymund Kottje: Kirchenrecht-
liche Texte im Bodenseegebiet. Mittelalterliche Uberlieferung in
Konstanz, auf der Reichenau und in St. Gallen (= Vortrige und Forschungen
Sonderband 18, hg. vom Konstanzer Arbeitskreis fiir mittelalterliche Geschichte).
Sigmaringen (Jan Thorbedse Verlag) 1975, 41 S.

Der vorliegende Sonderband enthilt zwei Aufsitze: J. Autenrieth, Die ka-
nonistischen Handschriften der Dombibliothek Konstanz, S. 5-21 und R. Kottje,
Kirchenredhtliche Interessen im Bodenseeraum vom 9. bis 12. Jahrhundert, S. 23-41.
Bei den Darlegungen Autenrieths handelt es sich um einen urspriinglich beim 2.
internationalen Kongref fiir mittelalterliches Kirchenrecht in Boston (1963) gehal-
tenen Vortrag, der in englischer Fassung in den Monumenta Juris canonici Series C:
Subsidia I (1965) S. 3—15 erschienen ist und jetzt leicht iiberarbeitet vorgelegt wird.
Der zeitliche Rahmen der Untersuchung erstreckt sich vom 9. bis zum 15. Jh. und
gibt einen instruktiven Uberblick iiber die kirchenrechtlichen Handschriften der
Konstanzer Dombibliothels. AltersmiBig steht die Collectio Quesnelliana an der
Spitze, die in einem wohl urspriinglich zur Hofbibliothek Karls d. Gr. gehérigen
und heute in Einsiedeln (Hs. 191) befindlichen Exemplar erhalten ist. Wann diese
Hs. nach Konstanz gelangte, ist nicht mit Sicherheit zu sagen (die Verf. denkt an
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Bischof Salomo I.), Bernold hat sie, wie eigenhindige Bemerkungen verraten, be-
nutzt. Die systematische Collectio Vetus Gallica war gleich in zwei Exemplaren
vorhanden, die beide im siidwestdeutschen Raum entstanden sind: Stuttgart, Wiirtt.
Landesbibl. HB VI 109 und HB VI 112. Interessanterweise tradiert HB VI 109 die
nordfranzésische, HB VI 112 — iibrigens eine ebenfalls von Bernold benutzte Hs. —
aber die siiddentsche Version der Collectio Vetus Gallica, so daf in der Konstanzer
Bibliothek zwei verschiedene Uberlieferungsstringe vorhanden waren (zur Vetus
Gallica jetzt H. Mordek, Kirchenrecht und Reform im Frankenreich, 1975, zu den
genannten Hss. S. 292 ff.). Autenrieth zeigt weiter, dafl die bedeutendsten Kir-
chenrechtssammlungen in Konstanz durchweg vertreten waren: Die Dionysio-
Hadriana (in einer Sonderrezension, Freiburg Univ.-Bibl. Hs. 8), Pseudoisidor
(Stuttgart HB VI 105, Ende 10. Jh., hier ist auf Kottje S. 27 zu verweisen, der er-
ginzend nahelegt, dafl Pseudoisidor schon im 9. Jh. in der Konstanzer Bibl. vor-
handen gewesen sein diirfle), Reginos von Priim Sammlung in zwei aus der gleichen
Vorlage schopfenden Exemplaren (Stuttgart HB VI 114 und 108) und Burchard von
Worms (Freiburg Hs. 7, auf Bischof Eberhard von Konstanz [1034—46] zuriick-
gehend, eines der iltesten erhaltenen Exemplare, gleichfalls von Bernold benutzt).
Der Konstanzer Bufibiicherbestand ist auffallend diinn, doch mag bei diesen vor-
nehmlich dem praktischen Gebrauch dienenden Kodizes manches verloren gegangen
sein (vgl. S. 14). Besonders hervorzuheben ist jedoch die Hs. Stuttgart HB VIl 62,
eine noch aus der Karolingerzeit stammende Uberlieferung des ,Quadripartitus®.
Den Kulminationspunkt kanonistischer Aktivitdt in Konstanz bildet die Zeit des
Investiturstreits. Bernold hat die ilteren Sammlungen, wie eigenhindige Bemerkun-
gen in den Hss. zeigen, damals eifrig benutzt, und er diirfte auch als Redaktor hin-
ter der Stuttgarter Hs. HB VI 107 stehen, die von hdchstem kanonistischen Inter-
esse ist. Sie iiberliefert neben Streitschriften Bernolds auch die vielleicht von ihm
ausgehende siiddeutsche Redaktion der 74-Titel-Sammlung. — Das Decretum Gra-
tiani fehlt merkwiirdigerweise im Bibliothekskatalog von 1343, was allerdings nicht
unbedingt besagt, dafi es auch nicht vorhanden war. Von den nachgratianischen
Werken waren die Compilationes antiquae, die Decretales Gregorii IX, die Clemen-
tinae und die Extravagantes durch z.T. sehr gute Exemplare in der Dombibliothek
vertreten. Insgesamt wird deutlich, ,dafl in Konstanz von der karolingischen Zeit
an ein kontinuierlicher Wille vorhanden war, die notwendigen juristischen Quellen
und die Literatur bis ins spite Mittelalter hinein zu besitzen® (S. 21). — Bei Kott-
jes Untersuchung (schriftl. Fassung eines 1974 beim Konstanzer Arbeitskreis ge-
haltenen Vortrags) ist der geographische Rahmen weiter, der zeitliche enger gesteckt.
Dabei wird der gesamte Bodenseeraum mit den Zentren St. Gallen, Reichenau,
Konstanz, Schafthausen und St. Blasien wegen vielfiltiger personeller und auch
iiberlieferungsgeschichtlicher Verzahnungen als geistige Einheit begriffen, die zeitliche
Zisur ist durch das Decretum Gratiani gegeben, nach dem das Interesse an den
alten Sammlungen aufhort. Bei Kottje stehen nicht die groflen bekannten Kirchen-
rechtssammlungen im Mittelpunkt, die die Kloster durchweg besafen (Dionysio-
Hadriana, Pseudoisidor, Vetus Gallica u.a., S. 29-31), sondern er widmet sein
Augenmerk hauptsichlich einer Textgruppe, die in Konstanz so auffallend schwach
nachweisbar ist: den Poenitentialien, deren Bestand in den niher untersuchten Kls-
stern Reichenau und St. Gallen erstaunlich grofl war. Allein von der Reichenau ist
heute noch erhalten: der Excarpsus Cummeani, die Beda und Egbert zugeschriebenen
Poentitentialien in einer Form, ,die wohl eine Vorstufe zu dem . . . sog. Beda-
Egbert’schen Doppelpaenitentiale darstellt (S. 31) und héchstwahrscheinlich ist
auch die ilteste bekannte Uberlieferung von Hrabans Buflbuch fiir Bf. Heribald
von Auxerre auf der Reichenau anzusiedeln. Weitere — heute verlorene — Bufibiicher
lassen sich aus einem Verzeichnis der unter Abt Reginbert (835-42) geschriebenen
oder angeschafften Werke erschliefen. Noch umfangreicher als auf der Reichenau ist
der Bufibticherbestand im Kloster St. Gallen. In diesem Zusammenhang verdient
der Cod. 150 der Klosterbibl.,, der neben anderen ,zwei Reprisentanten der alten
irischen Bufibiicher® (S. 33; Poenitentiale Vinniani und Praef. des Poenit. Cum-
meani) iberliefert, besonderes Interesse. Vergrofert wurde der Bestand durch den
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Nachlaff Abt Grimalds 872, der eine spezielle Vorliebe fiir Halitgars Bufibuch ge-
habt zu haben scheint (Cod. 277 und 570). Davon unabhingig ist eine im 10. Jh.
geschriebene Halitgar-Hs., deren Interlinearglossen darauf hindeuten, dafl der
Kodex praktischen Zwedcen diente. AbschlieBend sei noch auf Cod. St. Gallen 676
hingewiesen (aus der Zeit Bernolds), der eine Hrabanus-Halitgar-Verbindung ent-
hilt, die noch in drei weiteren Hss. des stiddeutschen Raumes iiberliefert ist. Einen
Fingerzeig fiir das Aussehen der diesen vier Hss. gemeinsamen Vorlage gibt die
Ziricher Hs. Car. C 123,
Tiibingen Gerbard Schmitz

Kastner, J8rg: Historiae fundationum monasteriorum.
Friihformen monastischer Institutionsgeschichtsschreibung im Mittelalter (=
Miinchener Beitrige zur Medidvistik und Renaissance-Forschung 18) Miinchen
(Arbeo-Gesellschaft) 1974. VIII u. 193 S.; DM 24,—.

Diese iiberarbeitete phil. Diss. Miinchen 1971 schildert Wege, die im Mittelalter
beschritten wurden, um den klésterlichen Traditionscodices und Kopiaren als
,Rechtshandbiichern eine. .. grofere Effizienz und Brauchbarkeit zu verleihen®
(so S.159). Die Eroffnung solcher Sammlungen durch einen erzdhlenden Vorspann
mochte ohne grofien Aufwand durch eine Vornotiz erfolgen; in ihr wurde mit
arengenhaften Topoi gearbeitet, die dann auch Eingang fanden in eine entwickel-
tere Form: Die Fundatio als Griindungsgeschichte der kirchlichen Institution. Sie
zeichnet sich durch den Anspruch auf gleiche Rechtsverbindlichkeit aus, wie sie den
anschliefenden Traditionsnotizen zukam. Erneute Ausweitung ergab Griindungs-
chroniken; in sie wurde die Klostergeschichte einbezogen, die enge Beziehung zum
Traditicnsbuch aber beibehalten. Von diesen vorangestellten Geschichtserzidhlungen
wire — mit Hans Reppich — die Cartularchronik zu unterscheiden; in ihr werden
die einzelnen Urkundentexte fortlaufend durch historische Ausfithrungen erldutert.
Diese Stufenfolge versteht der Verf. eher als Typologie denn als allerorten not-
wendige und zeitlich fixierbare Entwicklung (S.4 und S.10 mit A.23). Denn die
verschiedenen Ausformungen der historiographischen Anreicherung rechtlicher
Uberlieferung durch erzihlende und gencalogische Ausfithrungen seien Ergebnis
sowohl immanenten Stoffzwangs als auch an den Stoff herangetragener Inten-
tionen. Der Verf. spricht gar von einem ,konsequent durchgehaltene(n) Formge-
setz®, das sich durch ,beidseitige ... Relation zu Inhalt und Intentionalitit® aus-
zeichne (S.3). Mit der allgemeinen historia verbindet solche Werke die Tendenz
zur Anregung von imitatio und memoria, hier ausgerichtet auf die Integritdt von
Besitz und Rechten der jeweiligen Institution. Dieses Anliegen fihrte religios zum
Verstindnis des eigenen Klosters als Hierophanie, darstellbar mit Hilfe der Meta-
phern, die fiir die allegorische Bibelexegese der Zeit ausgebildet waren. Die religit-
sen Folgen fiir Frevler oder Wohltiter des Klosters als einer ,Manifestation des
Géottlichen® in der Welt lagen dann auf der Hand (S.161), ganz entsprechend
den Straf- und Lohnformeln mittelalcerlicher Urkunden.

Ausgegangen ist der Verf. von seinem Unbehagen an einer Gliederung mittel-
alterlicher Historiographie, die — und das unterstellt er der bekannten Ubersicht
Herbert Grundmanns tber Geschichtsschreibung im Mittelalter — aus praktischen
Klassifizierungsgriinden von auflen vorgegebene Genera verwertet, ohne die klein-
sten formkonstituierenden Einheiten zu beriicksichtigen: Die gingigen Gattungs-
begriffe scien nicht vief genug verankert, weil nicht ,aus den einzelnen Konsti-
tuentia® begriindet (so .1 f.). Achtet man auf solche Elemente, so wird im Laufe
der Darlegungen allerdings deutlich, daf8 lediglich von Erzihlstil einerseits und
andererseits von Urkunden und Verwaltungssprache die Rede ist; Narratives und
Rechtliches durchdringt sich in unterschiedlicher Intensitit oder die Verschmelzung
unterbleibt (z. B. S. 46 u. 53). Doch sind das nicht ebenfalls moderne Stilmafistabe?
Um mittelalterliche Klassifizierungen stilistischer und gattungsbezogener Art be-
mitht der Verf. sich nicht; bezeichnenderweise wird selten genug gepriift, ob der
Titel vor einer Fundatio-Edition auf den Autor zuriickgefiihrt werden kann. Doch
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»das Gros der Klosterhistoriographie beharrt ... auf der strengen Scheidung® von
Urkundensammlung und personal ausgerichteten Gesta (so S.70) — und das ist nun
wieder einer der angeblich oberflichlichen Grundmannschen Begriffe.

Hat sich der Verf. Miflverstindnissen ausgesetzt, was die Befolgung der eige-
nen Kritik an der bisherigen Forschung angeht, so trigt seine Beschiftigung mit
einzelnen Werken doch uniibersehbare Friichte. Der Detailgewinn, der iiber ein
»Personen-, Orts- und Sachregister® (S. 187-93) ermittelt werden kann, stellt eine
willkommene Erginzung zu den gingigen Quellenkunden bis hin zum Watten-
bach-Schmale 1 (1976) dar. Dariiber hinaus wird methodisch fiir die weitere For-
schung die wirtschaftlich-rechtliche Zwedigebundenheit vieler Klostergriindungs-
iiberlieferung von der Vornotiz bis zur Cartularchronik inhaltlich zu beachten sein
und formal die Traditionsnotiz- und Urkundensammlung als Ausgangspunkt. Nicht
nur urkundlich angereicherte Geschichtsschreibung, sondern auch — und sicher stirker
als bisher erkannt — diplomatisches Material mit historiographischer Erweiterung ist
genetisch wirksam geworden; um quasi-wissenschaftliche Bemiihungen handelt es sich
hierbei nicht. Fiir die Interpretation der sog. Griindungslegenden steuert der Verf.
die Verwendung der Technik allegorischer Bibelexegese bei, deren Material seit
Eucherius von Lyon im 5. Jh. mittels allegorischer Worterbiicher fixiert wurde
(z.B. S. 106 f.). Fiir ein geistlich gebildetes Publikum bedeutete das selten Ver-
stindniserschwerung; ob allerdings die , Wendung an die Offentlichkeit® (so S. 90)
wirklich auch mit mehrfachem Schriftsinn erfolgte, ist trotz unbestreitbarer Bedeu-
tung der Homilie wihrend des Mittelalters zumindest offen; denn Laienkreise be-
dutflen zur allegorischen Auslotung fabelhafter Griindungsvoraussetzungen sicher
des geistlichen Interpreten; das Chronicon Eberspergense legt dafiir sogar ausdriick-
lich Zeugnis ab (vgl. S. 133-39).

In einer Hs. des 11. Jh.s iiberliefert und dem durch seine zweisprachige Behand-
lung des Hohenlieds bekannten Ebersberger Abt Williram (1048-85) zugeschrie-
ben, gehére diese ,zur Griindungschronik aufgeschwellte Fundatio® (so S. 131) noch
vor die erste Bliite solcher Griindungsliteratur im dritten Jahrzehnt des 12. Jh.s
und ihr folgte ein weiterer Aufschwung in der 2. Hilfte des 13, Motiv war hier die
Selbstbehauptung der Zisterzienser gegen die neuen Orden der Dominikaner und
Franziskaner, dort die gleiche Situation fiir die Benediktiner bei der Ausbreitung
der Zisterzienser (so S.90f.). Wann und wo jene ,Griindungsliteratur® erstmals
aufgetreten ist; ob tatsichlich jemals eine , Vornotiz® am Anfang auch der histo-
risch faflbaren Formungen gestanden hat; ob die Einbeziehung narrativer Kom-
plexe in mittelalterliche Urkundensammlungen von Italien {iber Frankreich bis hin
nach England (S. 66 f.) inhaltlich etwas mit den Fundationes auf dt. Reichshoden
zu tun hat und wann dort, naive, wann zweckbedingte Stilmischung vorliegt: Uber
derartige Fragen wird man erneut nachdenken miissen, da der Verf. sich dazu
nicht klar duflert. Vom Darstellerischen hitte man sich gewiinscht, dal nach Ab-
strahierung der Formtypen eben die iltesten und die jiingsten Beispiele in zeitlicher
Folge und in regionalem Zusammenhang mittels der gewonnenen Kategorien er-
schlossen worden wiren. Die ,Modellstudien® iiber das Chronicon Eberspergense,
die Zwettler Birenhaut und die Historia fundationis monasterii Mellicensis (S.
131-58) bieten dafiir nur unvollkommen Ersatz, zumal sich fiir die Melker Quelle
von ca. 1362 (so S. 149) die Erorterungen in Forschungsreferate zu den tres comi-
tatus von 1156 (S. 152-55) und zu Riidiger von Bechelaren (S. 155-58) verlieren.
Man wird die Arbeit somit nicht als Geschichte einer Quellengattung werten kon-
nen, aber doch als Hilfsmittel zur Erschlieung der verschiedenartigen Uberliefe-
runhgen zum Selbstverstindnis mittelalterlicher Klostergriindungen dankbar heran-
ziehen.

Saarbriicken Kurt-Ulrich Jéschke
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Hubert Mordek: Kirchenrecht und Reform im Franken-
reich. Die Collectio Vetus Gallica, die #lteste systematische Kanonessamm-
lung des frankischen Gallien. Studien und Edition (= Beitrige zur Geschichte und
Quellenkunde des Mittelalters, hg. von Horst Fuhrmann, Band 1). Berlin/New
York (de Gruyter) 1975. XXXIV, 723 S. mit 10 Tafeln, geb., DM 356.—.

Im prizisierenden Untertitel erscheint das zentrale Objekt dieses ungemein reich-
haltigen Buches und erfihrt sogleich eine historische Einordnung, die unsere Kennt-
nis von Kirchenrecht und Reform im Frankenreich auf neue Grundlagen stellt. Da-
bei ist die erst von M. so bezeichnete Collectio Vetus Gallica bisher zwar unge-
druckt, aber keineswegs unbekannt gewesen; als ,die Sammlung der Handschrift
von Angers® nahm sie schon vor iiber 100 Jahren in F. Maassens ,Geschichte der
Quellen und der Literatur des canonischen Rechts im Abendlande® den (zeitlich)
ersten Platz unter den systematisch geordneten Rechtssammlungen gallischer Her-
kunft ein (S. 821 ff. §§ 859-865). Dennoch fand sic kaum Beachtung in der mehr
auf historisch-chronologische Sammlungen ausgerichteten kanonistischen Erforschung
des Frithmittelalters, so daf ihre ausfiihrliche Behandlung und Edition durch M.
einer Neuentdeckung gleichkommt.

Dem Problem der Entstehung seiner Sammlung nihert sich M. in einer behut-
samen, auch methodisch bemerkenswerten Analyse, die von dem erhaltenen Uber-
lieferungsbefund, wie er in 13 vollstindigen Codices vom spiten 8. Jh. an vorliegt,
allmihlich zu den dlteren Entwicklungsstufen vordringt. Zunichst erweist sich bei
einer inhaltlichen Ubersicht die Verteilung der etwa 400 Kapitel auf 64 Titel als
eine planvolle Anlage, die kaum eine wichtige Rechtsfrage kirchlichen Lebens aus-
158t und einen bewuflt gestaltenden, in der Behandlung seiner Quellen recht kon-
servativen, weil nur auswihlenden und allenfalls kiirzenden, aber nicht veridndern-
den Verfasser (Redaktor) zu erkennen gibt. Die Texte gehen letztlich auf die Apo-
stolischen Kanones, auf griechische (altkirchliche) und gallische Synoden (einschl. der
Statuta ecclesiae antiqua) sowie einen einzigen Papstbrief (JK 311) zuriidk, doch
ist die Anzahl der unmittelbar verarbeiteten Vorlagen bei niherem Hinsehen er-
staunlich gering: die Kanonessammlung des Dionysius Exiguus in ihrer Zweitfas-
sung (um 500), eine teilweise davon abhingige Vorliuferin der in der Hs. Toulouse
364 (vor 666/67) erhaltenen ,Sammlung der Handschrift von Albi® und die bis
554 reichende, im Berliner Cod. Phillippicus 1745 (7. Jh.) vorliegende ,Sammlung
der Handschrift von Lyon®, simtlich also von historischer Ordnung. Weiteres Mate-
rial, das einzeln anderen Quellen (bes. Collectio Corbeiensis und Collectio Pi-
thouensis) entnommen ist, mufl schon wegen deren Alter und Uberlieferung als
spitere Zutat gelten; umgekehrt bilden die auferhalb bekannter Sammlungen
stehenden, z.T. allein in der Vetus Gallica iiberlieferten Exzerpte aus den Synoden
von Lyon 518/23, 567/70 und 583 sowie von Micon 581/83 und 585 eine wichtige
Stiitze fiir M.s Erkenntnis, dafl die Collectio Vetus Gallica in ihrer Urform um
600 im burgundischen Raum, wahrscheinlich in Lyon unter Bischof Etherius (ca.
586-602), zusammengestellt wurde. Die mit fast einhundertjihrigem Abstand eben-
falls nur von ihr iiberlieferten Kanones einer Synode in Autun unter Bischof Leo-
degar (663-680?), von denen die Gesamtdatierung in bisheriger Forschung (zuletzt
G. Le Bras) bestimmt war, wertet M. vielmehr als Spur einer ersten Uberarbeitung,
zumal er gute Griinde fiir eine Benutzung der Vetus Gallica bereits durch die
Synode von Clichy (626/27) geltend machen kann.

Mit einer Entstehungszeit um 600 riickt die Collectio Vetus Gallica somit in eine
entwicklungsgeschichtliche Parallele zu den Werken des karthagischen Diakons Ful-
gentius Ferrandus (f vor 547) und des suewischen Bischofs Martin von Braga
(+ 580), die zuvor schon in Afrika und Spanien ebenfalls die regionale kirchen-
rechtliche Uberlieferung erstmals in systematische Ordnung umgesetzt hatten; wie
diese versucht auch der ungenannte Verfasser der Vetus Gallica, sein partikulares
Kirchenrecht nicht nur zuginglicher, sondern durch Verkniipfung mit den Kanones
der alten Reichskirche auch ,hoherwertig® zu machen, und belegt damit gerade zu
einer Zeit, da die Synodaltitigkeit der merowingischen Landeskirche schon zu er-
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lahmen begann (aber in ihren Ertrigen eben noch voll greifbar war), den engen
Zusammenhang von (systematischem) Kirchenrecht und Reform, den M. im Titel
seines Buches hervorkehrt, Dasselbe gilt von Leodegars nun erschlossener ,Autun-
Redaktion® um 670, die uns die fiir 70 Jahre letzten Synodalbeschliisse im Franken-
reich wenigstens teilweise erhalten hat, aber noch mehr von der wesentlich weiter
ausgreifenden Bearbeitung, die — nach M.s scharfsinnigen paldographischen Beob-
achtungen um 730/50 im Kloster Corbie — der Vetus Gallica ihre heute noch hand-
schriftlich fafbare Gestalt gegeben hat. Sie fillt zeitlich genau mit dem Neuauf-
bruch der frinkischen Kirche unter den letzten Hausmeiern zusammen und zeigt
erneut, dafl dabei von Anfang an neben den angelsichsischen Impulsen auch ver-
schiittete gallische Traditionen der Merowingerzeit wirksam waren.

Als gewissermaflen ,erstes Rechtsbuch der karolingischen Kirchenreform® blieb
die Vetus Gallica auch in ihrem weiteren Schicksal eng mit der allgemeinen kirch-
lichen Entwicklung verbunden. Wie M.s Kapitel iiber ,Verbreitung, Einfluf und
Wirkung® der Sammlung deutlich macht, hat sich die in Corbie geschaffene Redals-
tion in einer nicht geringen Zahl von Handschriften ausgebreitet, unter denen iiber-
dies je eine siidfranzésische und eine burgundisch-siiddeutsche Sonderform mit wei-
teren Zusitzen auszugliedern sind. Wihrend ihre Benutzung auf karolingerzeit-
lichen Konzilen kaum festgestellt werden kann (die bairische Synode von Reisbach
800 bildet eine bemerkenswerte Ausnahme), entfaltete die Vetus Gallica ihre
grofte Wirkung im EinfluR auf andere, jiingere Rechtssammlungen. Blieb sie fiir
den Gestalter einer kleinen Collectio im Berner Cod. 611 (um 727 entstanden) ein
deutlich erkennbares, doch blof formales Vorbild, so sind die Ubernahmen in der
noch vor 800 in Gallien angelegten, bald weit verbreiteten Collectio Herovalliana
nach Zahl und Inhalt sehr gewichtig. Eine exkursartige Behandlung der Wirkung
dieser zweiten groflen systematischen Sammlung in Gallien (vgl. auch diese Zs. 81,
1970, S. 220 ff.) schafft erst die Grundlage fiir ein rechtes Urteil auch iiber die Be-
deutung der Vetus Gallica, weil deren Einflufl bislang hiufig mit dem der Hero-
valliana verwechselt worden ist. Wie sich nun zeigt, wurde die dltere Sammlung
nimlich auch im 9. Jh. noch hiufig unmictelbar herangezogen, so bes. in der Col-
lectio Frisingensis secunda (clm 6243, um 800, von M. im Anhang S. 618 ff. geson-
dert ediert) und in der ersten Sammlung der Hs. von Bonneval (Paris. lat. 3859,
nach 816), ferner — freilich meist nur ephemer ~ in manchen kleineren Sammlun-
gen, bis die Produktivitit karolingischer Kanonistik gegen Ende des Jahrhunderts
allmihlich erlosch. Historisch noch bedeutsamer sind die Spuren, die in den engeren
Umkreis Karls des Groflen fiihren: eine Handschriftenklasse der (historisch geord-
neten) Dionysio-Hadriana mit Erginzungen aus der Vetus Gallica, die um 800 am
frankischen Konigshof zusammengestellt worden ist, und ein Kapitular Karls (Nr.
47; MG. Capit. 1, 133 {.), das vollkommen nach der Capitulatio der Vetus Gallica
formuliert wurde. Der Konnex von Kirchenrecht und Reform wird hier als hand-
schriftlicher Befund unmittelbar anschaulich.

All diese Forschungen sind Voraussetzung und zugleich Ertrag der Edition, die
samt ihrer handschriftenkundlichen Einleitung gut die Hilfte des Buches ausmacht
(S. 265-617). Sie prisentiert die Vetus Gallica in einem héchst differenzierten
Drudkbild, das sich durch verschiedene technische Kunstgriffe geschickt den speziellen
Gegebenheiten der Uberlieferung anpaft, allerdings die Lektiire der Einleitung auch
fiir den fliichtizen Benutzer unumginglich macht. Durch verschiedene Typengrofie
werden z.B. die urspriinglichen Bestandteile der Sammlung von den spiteren Zu-
sitzen klar abgehoben; in der Textgestaltung wird grundsitzlich das Prinzip der
Leithandschrift (hier: Paris. lat. 1603, um 800) angewandt, doch im Einzelfall auch
deren Text aus der sonstigen Uberlieferung gebessert, was dann durch verschiedene
diakritische Zeichen hervorgehoben wird. Beachtung verdient auch das Nebenein-
ander des Variantenapparats und des Quellenkommentars, in dem zugleich die
(spirlichen) Varianten der Vetus Gallica gegeniiber ihren Vorlagen vermerkt sind.
Das Ideal einer ,offenen Edition® (S. 336), die in ihren Details so weit wie irgend-
moglich nachpriifbar bleibt, diirfte insgesamt erreicht sein, freilich auch die Grenzen
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seiner Anwendbarkeit erwiesen haben. Denn so wiinschenswert eine entsprechende
Darbietung auch anderer frithmittelalterlicher Rechtssammlungen wiire, sie wiirde
bei den verwickelteren Uberlieferungs- und Quellenverhiltnissen gerade der be-
deutendsten Collectiones canonum gewifl das technisch (und finanziell) Realisier-
bare iibersteigen.

Mehr als eine konventionelle Schlufifloskel ist es schlielich, auf die reichhaltigen
Register von M.s Werk hinzuweisen. Zumal das ,Verzeichnis der zitierten Hand-
schriften® (S. 667-679) mit rund 800 Signaturen ist geeignet, einen Vorzug dieses
Buches zu verdeutlichen, der auch abseits der konkreten Beschiftigung mit der Vetus
Gallica von dauerndem Wert sein wird. Edition und begleitende Untersuchungen
ruhen auf einem breiten Fundament mehrjihriger Handschriftenstudien, die an
vielen Stellen im Text und in zahlreichen, wiederholt zu kleinen Exkursen ausge-
dehnten Anmerkungen ihren Niederschlag gefunden haben. Es diirfte wohl kaum
eine kirchenrechtliche Sammlung der Spitantike und des Frithmittelalters geben, fiir
deren Uberlieferungsgeschichte M. nicht neue Gesichtspunkte (unbekannte Hand-
schriften, gefinderte Datierungen, Provenienzen u.i.) liefert. Besonders die iiber-
sichtliche Zusammenstellung im Exkurs ITI (,Zur handschriftlichen Uberlieferung
frithmittelalterlicher Kanonessammlungen®, S. 238-263) ist kiinftig bei jeder Kon-
sultation des Standardwerkes von Maassen als Korrektiv heranzuziehen. Wenn M.
,aus duflerlichen Griinden® seinen Plan nicht realisieren konnte, einen ,auf den
neuesten Forschungsstand gebrachten Abrifl der Quellen des kanonischen Rechts im
Frithmittelalter® zu geben (S. 238), so weckt doch gerade die Fiille des bereits hier
vorgelegten Materials den Wunsch nach einer solchen Neubearbeitung von Maassens
einst bahnbrechender, heute vielfach veralteter kanonistischer Quellenkunde. Nie-
mand wire fiir eine solche Aufgabe berufener als der Vf. des vorliegenden, ein-
drucksvollen Werkes.

Miinchen Rudolf Schieffer

Der heilige Konrad, Bischof von Konstanz Studien aus An-
l1af der tausendsten Wiederkehr seines Todesjahres, hg. von Helmut Mau-
rer, Wolfgang Miiller und Hugo Ott. Freiburg, Basel, Wien
(Herder) 1975. Auch als Freiburger Diozesan-Archiv 95. 369 S., Ln., DM 38,
Vom heutigen Patron der Erzditzese Freiburg glaubte die Forschung bislang

zu wissen, dafl er als Sohn des welfischen Grafen Heinrich von Altdorf in Sankt

Gallen ausgebildet worden war und nach seiner Bischofserhebung von 934 als Rom

imitierender Bauherr in enger Beziehung zu Otto d.Gr. gewirkt, durch seine

pastorale Titigkeit aber auch Anlaf fir die Entstehung der Einsiedler Engelweih-
legende und das Attribut der Spinne iiber dem eucharistischen Kelch gegeben hat.

Fiir zusammenhingende Nachrichten iiber die 2. Translatio im Gefolge der pipst-

lichen Kanonisation von 1123 war man auf cine jiingere Konradvita wohl aus der

Mitte des 12. Jahrhunderts angewiesen, da die #ltere Lebensbeschreibung die Feier-

lichkeiten von 1123 nicht mehr beriihre.

Hier bieten die Untersuchungen, die in dem mit Bildmaterial, Fufinoten und
Gesamtregister musterhaft ausgestatteten Band zusammengefaflt sind, dankens-
werte Prizisierungen und iiberraschende Erginzungen. Otto Gerhard Oexle sucht
zwar in erster Linie die Bedeutung der Konrad-Erhebung von 1123 fiir das Zu-
sammenwachsen der welfischen Hausiiberlieferung herauszustellen, komme dabei
aber auch zu dem Ergebnmis, daf Heinrich ,mit dem goldenen Wagen“ als Vater
Konrads zweifelhaft wird; denn die unmittelbare Beziehung beider, deren Zuge-
hérigkeit zum Welfenhaus nicht bestritten wird, stellt gerade eine solche Nahtstelle
zwischen Uberlieferungskernen dar, die erst spiter zusammenfanden (S. 28 f. u. 36).
Bei der Zusammenstellung der Zeugnisse aus St. Gallen iiber die dortigen Beziehun-
gen zum Ordinarius unterstreicht Johannes Duft das Gewicht des Argumentum e
silentio gegen die Annahme einer St. Galler Schiilerzeit oder gar Klosterzugehorig-
keit Konrads (S.56f. u. S.64 A.35). Seine eigenen fritheren Hinweise auf die
ottonengemifie Rom-Imitatio im Bauprogramm Konrads zu Konstanz kann Helmut
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Maurer noch durch ein spitmittelalterliches Zeugnis fiir Konrads Erwerb von Lau-
rentius-Reliquien in Rom stiitzen und unter Hervorkehren der Einbeziehung des
Bischofs in eine ottonische Seelgeritstiftung am Ort profilieren, betont dariiber hin-
aus aber auch die neuerliche Absicherung der Parallelen zur Jerusalemer Grabkirche
bei der Mauritius-Rotunde Konrads durch weitere Grabungen (S. 51 f. bzw. 45 {.).
Fiir die Engelweihbulle auf Leo VIIL zu 964 iiber eine himmlische Weihe von 948
erschlieft Kuno Bugmann als Filschungsmotiv des Reichenauer Minchs Udalrich
von Dapfen den Versuch seines Klosters, den lange vorherrschenden Einflufl St.
Gallens auf Einsiedeln zuriickzudriingen (S. 135 f. u. 140-44).

Einen willkommenen Neufund teilt Walter Berschin unter dem Titel ,Odalscales
Vita S. Konradi im hagiographischen Hausbuch der Abtei St. Ulrich und Afra [zu
Augsburg]® mit (S.82-106). Wohl noch auf den Autor zuriickgehend (so S.92),
bietet der Vind.573 in seinem vierten Teil unter mehreren Texten iiber Konrad
nicht nur einen Wortlaut der iltesten Vita ohne Spinnenwunder (S.92 u. 95; vgl.
S.74 A.32 sowie dagegen den nunmehr zu straffenden MG.-Text in: SS. 4, 1841,
S.433 £. Kap. 10), sondern auch deren ,drittes* Buch. Es war bisher nicht gedruckt
und wird nun (S. 98-106) samt einer vom Autor stammenden Abschrift der Kanoni-
sationsbulle Calirts II. von 1123 III 28 transkribiert. Dabei enthilt sich Berschin
jeglicher Konzessionen an schwache Mittellateiner, indem er mittelalrerliche Inter-
punktion sowie Grof- und Kleinschreibung der Hs. beibehilt und auch Anfang und
Ende von Zitaten oder Paraphrasen nicht kennzeichnet. Bei der Einordnung der
neuen Uberlieferung mag die Riickfiihrung des Attributs wenerabilis auf den Autor
selbst vorsichtigen Zweifeln begegnen. Sie dringen sich auf, wenn man vor der
anschliefenden Rekonstruktion des Cursus Romanus eines Konrad-Offiziums durch
Berschin (Texte S.118-25) dessen Datierung nach Odalscales Ulrichoffizium von
wohl 1123/24 (so anscheinend S.113 f.) nachzuvollzichen sucht; denn es bleibt
offen, wie die zeitliche Einordnung durch den jiingeren Konradhagiographen nach
der Kanonisationsbulle und vor die Translatio von 1123 XI 26 zu werten ist,
dessen Zeugnis ... bistoriam ... Conradi suaviter modulatus (sc. monachus. .. ex
Angusta civitate = Odalscalc) zuvor fiir eine gattungsmifige Festlegung verwer-
tet wird — tibrigens mit dem provozierenden Ergebnis: ,Nichstliegende Bedeutung
des Wortes historia® in diesem Zusammenhang ist ,Offizium® (so S.107 nach R.
Jonsson, 1968). Daf hier historia auch in der Bedeutung ,(geschriebene) Ge-
schichte guten Sinn ergibt und das Offizium eben erst Ergebnis des ,Einrichtens
fiir Gesang® gewesen sein mag, wird nicht widerlegt. Eine Bestimmung des
Offiziums fiir den 26. XI. 1123 hat der Verfasser nicht ausgeschlossen, da inhaltlich
die Vergegenwiirtigung von Konrads Eintritt ins neue Jerusalem durch die Schlufi-
verse nicht zwingend als Reaktion auf den Konstanzer Festakt gedeutet werden
muf, sondern ihn auch anvisieren kann.

Berschin deutet wiederholt die Moglichkeit an, daff mit Hilfe der von ihm auf-
gewiesenen breiten Offizium-Uberlieferung auch die urspriinglichen Melodien wie-
derhergestellt werden kénnen (S.110; vgl. S. 111 A.14). Eine entsprechende Ab-
handlung fehlt in dem Band. Stattdessen fithrt Renate Neumiillers-Klauser ,Zur
Kanonisation Bischof Konrads von Konstanz® (S.67-81) aus, wie stark sich die
Konstanzer Initiatoren an dem Heiligsprechungsverfahren fiir Konrads Amtsbruder
Ulrich von Augsburg orientierten, so daff der Prozef fiir Konrad tatsichlich noch
aus den anderen Kanonisationen unter Calixt II. durch Planmifigkeit und Voll-
stindigkeit der Rechtstitel herausfillt. Dafl es sich nicht um einen ,politischen
Heiligsprechungsprozef® handelte (so S. 81), bestreitet die kenntnisreiche Verfasse-
rin allerdings selbst, wenn sie als Motiv den Wunsch nach einem dhnlichen Garan-
ten der erhoffren Friedensperiode fiir Konstanz unterstellt, wie ihn Augsburg in
Gestalt des hl. Ulrich besaf, und als weiteres Ziel die ,Einheit von Kirche und
Reich® betont. — Wolfgang Irtenkauf hat Konrad-Erwihnungen in mittelalter-
lichen Allerheiligenlitaneien nur #uflerst selten auflerhalb der Ditzese Konstanz
gefunden (S. 134), und dazu pafit aus den Ergebnissen der ,Studien zur Geschichte
der Verehrung des heiligen Konrad® von Wolfgang Miiller (S.149-320), daff der
Konradkult im wesentlichen auf die ehemalige Ditzese des Bischofs beschrinkt
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geblieben ist, und zwar mit Zentren in Konstanz und am Bodensee. Wenn gleich-
zeitig herausgestellt wird, dafl schriftliche Zeugnisse fiir dieses Verehrungsspektrum
(Karte mit auffillig wenigen Konradkirchen und -kapellen gegeniiber S.160) wie
z. B. die Legenda aurea (S.313) — allerdings nicht bei Jakobus von Voragine selbst
belegt — noch gar nicht ausgewertet wurden, wird ein Thema fiir kiinftige For-
schungen um den hl. Konrad sichtbar. Ahnlich offen scheint die Beurteilung der
1. Translatio Konrads noch vor der pipstlichen Kanonisation zu sein (vgl. S.73
mit 8.7 f.,, 8 f. u. 178). In besonderem Mafle gilt Offenheit der Forschungslage fiir
die Zusammenhinge, die Peter Kurmann mit seinen Darlegungen ,Zur Grabfigur
des hl. Konrad und zu den hochgotischen Nebenbauten des Konstanzer Miinsters®
(S.321-52) anspricht. Franzosische Werke aus dem 2. Drittel des 13. Jahrhunderts
als mogliche Anregungen fiir die stilgeschichtlich zuriidigewandte, aber inhaltlich
als Totendarstellung nordlich der Alpen auffillig moderne Grabfigur von ca. 1300
(S.323 u. 334) cbenso wie die geschlossene Frithdatierung der Miinster-Nebenbau-
ten in das beginnende 14. Jahrhundert mit Gleichzeitigkeit oder gar Prioritit gegen-
iiber Salem (z.B. S.344) bediirfen noch mancher flankierender Untersuchung, und
die eine oder andere darf wohl vom Verfasser selbst erwartet werden.

An Versehen oder Hirten braucht sofort nur der irrige 23. (Maurer S.53) statt
des 26. November fiir Konrads Todestag und Keonowald von Worchester (Duft
S. 59) statt Coenweald oder Cenwald von Worcester fiir den berithmten St.-Gallen-
Besucher von 929 angemerkt zu werden, wenn man vielleicht auch gern erfahren
hitte, wie sich der brillante Handschriftenkenner Duft die Diskrepanz der Datie-
rungsmerkmale in dem von ihm neu gedrudkten Bericht iiber Konrads St.-Gallen-
Besuch um Palmarum 968 erklirt (S.59) — Indiktion XII falsch berechnet, Kaiser-
jahr 1111 verschrieben aus VII? Der gewichtige Inhalt und der angesichts der Aus-
stattung passable Preis lassen hoffen, dafl diese 3. Konrad-Festgabe im Unterschied
zu den Jubildumsschriften von 1875 ff. und 1923 weite Verbreitung findet.

Saarbriicken Kurt=Ulrich Jaschke

Helmut Richter Hrsg.: Cluny. Beitrige zu Gestalt und Wirkung der
clunizensischen Reform (= Wege der Forschung 241) Darmstadt, (Wissenschitl.
Buchgesellschaft) 1975. XI, 414 S., Gzln., DM 69,~.

Es mag iiberraschen, dafl die viel beachtete Reihe der Darmstidter Wissen-
schaftlichen Buchgesellschaft ,Wege der Forschung® erst mit ihrem 241.Band sich
dem Phinomen Cluny widmet. Denn Cluny — so schwer und schwierig auch zu
sagen ist, wer und was das genau ist — gehort unldsbar zur europiischen Geschichte
in all ihren Dimensionen. Und die monastische Welt, die mit dem Namen Cluny
umschrieben ist, samt all ihren vielfiltigen Auswirkungen, ist seit langen Jahr-
zehnten bevorzugtes Forschungsgebiet. Von einem Mangel an Deutung und Aufhel-
lung des geschichtlichen Vorganges kann wahrlich nicht gesprochen werden. Trotz-
dem gilt auch heute noch weithin das resignierende Urteil G. Schreibers aus dem
Jahr 1942: das Problem Kluny sei bislang ohne Losung geblieben (zitiert S.91).
Fiir diese Feststellung steht auch der vorliegende Band ein.

Nach einer kurzen Einfithrung des Herausgebers folgen dreizehn Aufsitze, in
denen sich die namhaften Vertreter der Cluny-Forschung zu Wort melden: Jacques
Hourlier OSB, Das Kloster des hl. Odilo (1962) S.1-21. (Hinter dem Titel ver-
birgt sich ein Rekonstruktionsversuch der Klosteranlage von Cluny, zusammenge-
tragen aus dem Grabungsfund und den Angaben der Constitutiones Farfenses II 1);
Lucy Margaret Smith, Cluny und Gregor VIL. (1911) S.22-42; Hugh T. Talbot
OCist, Die Cluniazensische Spiritualitit (1945) S.43—49; Jacques Hourlier OSB,
Cluny und der Begriff des religiosen Ordens (1950) S.50-59; Theodor Schieffer,
Cluniazensische oder gorzische Reformbewegung? (Bericht iiber ein neues Buch.)
S.60-90; Kassius Hallinger OSB, Zur geistigen Welt der Anfinge Klunys (1954)
S.91-124; Gerd Tellenbach, Zum Wesen der Cluniacenser. Skizzen und Versuche
(1958) S.125-140; Cinzio Violante, Das cluniazensische Monchtum in der politi-
schen und kirchlichen Welt des 10. und 11. Jahrhunderts (1960) S.141-225; Theo-
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dor Schieffer, Cluny und der Investiturstreic (1961) S.226-253; Jean Leclercq OSB,
Zur Geschichte des Lebens in Cluny (1962) S.254-318; Hartmut Hoffmann, Von
Cluny zum Investiturstreit (1963) S.319-370; Gerd Tellenbach, Das Reform-
ménchtum und die Laien im elften und zwolften Jahrhundert (1968) S.371-400.
Der Plan des Klosters Cluny in der Rekonstruktion von Kenneth J. Conant ist an-
gefiigt, und die umfangreiche Bibliographie (zusammengestellt vom Herausgeber)
schliefit den Band ab (S. 401-414).

Der Band ist Cluny in seiner ganzen Breite gewidmet: Das Kloster Cluny
selbst, sein Bau, sein monastischer Alltag, sein Wirken, seine Kultur und sein Gebet
(bes. J.Leclercq mit beachtlichen Korrekturen an traditionellen Aussagen!); der
Klosterverband und seine Verbindung und Verflechtung mit der ihn umgebenden
Welt. Deutlich ist zu erkennen, wie mit K. Hallingers epochalem Werk ,Gorze-
Kluny®. Studien zu den monastischen Lebensformen und Gegensitzen im Hoch-
mittelalter (Rom 1950/51), ein Einschnitt in der Cluny-Forschung geschehen ist.
Nicht weniger deutlich liest man in den einzelnen Beitridgen Kritik, Fragen und Ver-
besserungen an den Ausfilhrungen Hallingers.

Es ist sicher nicht Aufgabe des Rezensenten, zu den einzelnen Beitrigen Stellung
zu nehmen. Dabei handelt es sich ja nicht um Erstverdffentlichungen; die Ausfiih-
rungen sind lingst bekannt und haben in der Cluny-Forschung bereits ihre eigene
Geschichte, was der vorliegende Band in iiberzeugender Weise dokumentiert. Die
hier zusammengestellten Beitrige gehoren ohne Zweifel zu jenen Aussagen, die fiir
eine Auseinandersetzung mit Cluny unerlifilich sind. Freilich darf der Band nicht
als eine Hinfithrung zum Problemkreis Cluny in die Hand genommen werden.
Was Th. Schieffer S.73 zu K. Hallingers Werk sagt, dafl zu seinem Verstindnis
eine ,gewisse Vertrautheit mit Stoff und Fragestellungen vorausgesetzt wird®, gilt
auch flir den vorliegenden Band. Er bietet auch keine einfach eingingige Geschichte
der Cluny-Forschung. Die gebotene Zusammenstellung der Beitrige ist gerade unter
diesem Gesichtspunkt nicht einsichtig: Sie folgt weder einem chronologischen, noch
einem systematischen Prinzip. Fiir die Forschungsgeschichte sind einige Ausfiithrun-
gen Th. Schieffers (S.62-63) und K.Hallingers (S.93-96: Denkformen, die be-
stimmte Forschungsarbeiten iiber Cluny in der Vergangenheit beherrschten), un-
mittelbar relevant. Zum besseren Verstindnis sihe man gern grundlegende Aus-
fithrungen iiber das Wesen einer Klosterreform (aufschlufireiche Ansitze dazu bei
G. Tellenbach, S.373-377). An den Herausgeber darf man auch die Frage stellen,
ob Aufsitze, die in den Sammelband aufgenommen wurden, und in anderen Bei-
trigen zitiert werden, hier nicht den Hinweis auf den Ort im vorliegenden Band
verdienten (J. Leclereq verweist z. B. S. 295 auf die franzésische Fassung des Auf-
satzes von Th. Schieffer, der auf S.226-253 in deutscher Fassung abgedruckt ist).
In der Bibliographie fehlt der Hinweis auf K. Hallingers Rezension von G. Sitwell,
St. Odo of Cluny (1958): Th. Rev. 56 (1960) 67-70, mit der sich J. Leclercq beson-
ders kritisch auseinandersetzt. Ebenso sihe man gern J. Lerclercqs Sammelbinde
»Aux Sources de la spiritualité occidentale® (Paris 1964) und ,Témoins de la
spiritualité® (Paris 1965) angegeben, die einige der in der Bibliographie genannten
Aufsitze enthalten, und ebenfalls Cluny in seiner ménchsgeschichtlichen Stellung
besonders hervorheben.

Freiburg K. Suso Frank

Maureen Purcell: Papal Crusading Policy. The Chief Instru-
ments of Papal Crusading Policy and Crusade to the Holy Land from the
Final Loss of Jerusalem to the Fall of Arce 1244-1291 (= Studies in the
History of Christian Thought Vol. XI). Leiden (E. J. Brill) 1975, X. u. 236 S.,
Ln., HfL. 84,

Schligt man das Buch auf, so mdchte man es bei Satz 2 schon wieder zu-
klappen, wo man die Kreuzziige als Imperialismus klassifiziert sieht. Das triigt nicht
nur einen falschen Begriff ins Mittelalter, sondern hitte auch einer mittelalter-
lichen Betrachtung nicht standgehalten. Nichts hitte das Volk damals lieber ge-
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sehen, als wenn sich Kirche und Imperium zu gemeinsamer Kreuzzugsleistung ver-
bunden hidtten. Stattdessen war das Imperium meist verhindert. Was immer die
Kreuzziige waren, Imperialismus gewifi nicht. Aber wir haben es hier ja nicht
eigentlich mit einem historischen Buch zu tun, sondern priméir mit einem theologi-
schen, das dann auch Schlufifolgerungen fiir die Institutionsgeschichte ziecht. Bereits
die Definition des Kreuzzuges S.10f. ist eine theologische, die meiner historisch-
juristischen (Geschichte der Kreuzziige S.263) eben theologische Feinheiten hinzu-
figt, sie in der Substanz aber kaum verindert. Die Einschrinkung auf Jerusalem
ist beibehalten, wenngleich dessen Besitz nur noch als Symbol fiir die christliche
Einheit gilt, deren Ausdruck neben dem Bekenntnis des Glaubens der Kreuzzug vor
allem gedient habe. Damit wird sich der Historiker so ohne weiteres nicht abfinden
konnen, und liest man die Begriindung, so findet man S. 8, daf die gelehrte Domini-
kanerin unter Einheit der Christenheit denn auch nur die der lateinischen Christen-
heit versteht, was doch etwas frappiert, da das mittelalterliche Papsttum darunter
immer die Wiedervereinigung von Ost- und Westkirche verstanden hat und gerade
um dieses Ideales willen die seltsamsten Abirrungen vom reinen Kreuzzugsgedanken
in Kauf genommen wurden.

Immerhin zeichnet sich das Buch aber aus durch eine solide Kenntnis der Quel-
len, vor allem der Papstregister und der grofien scholastischen Theologen, weniger
der reichen kanonistischen Literatur, die indessen absichtlich weggelassen sein mag,
da Brundage, Medieval Canon Law und the Crusader (1969), diesen Aspekt ja
aufgearbeitet hat und sein Buch der Verfasserin bekannt war. Dies ist nicht ohne
Absicht so gesagt, denn mit der Kenntnis der Quellen verbindet sich eine funda-
mentale Ignorierung der bisherigen Forschung in einem Mafle, dafl man wirklich
nicht mehr glauben mag, dafd sie auf reiner Unkenntnis beruht.

Bei der theologischen Untersuchung des Kreuzzugsablasses (S. 36 f£.) fehlt jeder
Hinweis auf meine Darlegung dieser Dinge (Geschichte der Kreuzziige, 1965,
S.31 1, englisch als The Crusades, 1972, S.25 f.), obgleich wir dann doch selt-
samerweise beide dem Theologen Poschmann folgen und somit auch mit einer
Ausnahme zu denselben Resultaten kommen. Die Autorin wird sich nicht damit
herausreden kénnen, sie habe das Buch nicht gekannt, denn sie hat in ihr Literatur-
verzeichnis immerhin meinen Literaturbericht (Historische Zeitschrift, Sonderheft 3,
1969) aufgenommen, wo ich S. 674 f. auf diese Dinge eigens noch einmal ausfiihr-
lich einging, um das Verdienst Cyril Vogels hervorzuheben, der in seinem Kongref3-
beitrag ,Le pélerinage penitentiel* von 1963 schon vor mir bemerkt hatte, dafl
man beim Konzil von Clermont keinen Plenarablafl verkiindete, sondern der Kon-
zilskanon nur so umgedeutet wurde. Das war mir nimlich seinerzeit entgangen.
Hier ist nun weder die Rede von Vogel noch von mir, ja nicht einmal von
Brundage, obgleich die Autorin iiber Vogel und mich hinausgeht und wie Brundage
in seinem Buch (aber lakonisch ohne Begriindung) die These vertritt, es habe vor
dem 13. Jh. iiberhaupt keine Plenarablisse gegeben. Es ist wirklich ein Unding,
zumal fiir eine Tochter des hl. Dominikus, die Resultate anderer vorzuzeigen,
ohne es zu sagen. Dies ist ja auch kein Einzelfall. S.57 wird die Position des Pap-
stes zu den Ehefrauen von Kreuzfahrern abgehandelt, ohne Bezugnahme auf die
beiden einschligigen Aufsitze von Brundage, The Crusader’s Wife, Studia Gratiana
12 (1967) und The Crusader’s Wife Revisited, ebd. 14 (1967), beide von mir zitiert
The Crusades (1972) Anm. 15. Noch trifft man irgendwo in dem Buch Brundages
andere einschliigige Arbeiten an: A Note on the Attestation of Crusaders’ Vows,
The Catholic Historical Review 52 (1966); ,Cruce signari“: The Rite for Taking
the Cross in England, Traditio 22 (1966), obwohl die Verfasserin selbst nach dem
romischen Pontifikale den liturgischen Text fiir die Kreuznahme druckt (S. 200 f.);
The Votive Obligations of Crusaders: The Development of a Canonistic Doctrine,
Traditio 24 (1968). Mehrfach wird nach den pipstlichen Registern die Kreuzfahrer-
bruderschaft von Chiteaudun behandelt (S.62.107), ohne dafl der Leser etwas
davon erfihrt, dafl Jonathan Riley-Smith, A Note on Confraternities in the Latin
Kingdom of Jerusalem, Bulletin of the Institute of Historical Research 44 (1971)
sich eingehend damit befafit hat. Schreiben wir denn alle ohne jeden Anspruch
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darauf, gelesen zu werden? Es hitte geniigt, wenn die Verfasserin den Rezensions-
teil des Deutschen Archivs durchgeschen hitte, wo ich iiber die Neuerscheinungen
auf dem Gebiet der Kreuzziige regelmiflig berichte.

Wo man schon bei Ubereinstimmung nicht zitiert wird, bleibt erst recht die
Diskussion aus. Ich hatte bestritten, dafl die Kirche vor der Formulierung der
Lehre vom Kirchenschatz iiberhaupt in der Lage gewesen sei, Ablidsse zu verkiinden,
wenngleich ich eine L&sung angeﬁoten hatte, die zu elegant ist, um von mir zu
stammen; Karl Rahner hat sie mir freundlicherweise souffliert. Wenn man nidmlich
den (noch nicht entdeckten) Kirchenschatz als Grund der amtlichen Fiirbitte
der Kirche fiir die Nachlassung der zeitlichen Stindenstrafen durch Gott deutet,
dann braucht man von seiner Existenz nichts zu wissen, um einen Plenarablaff
zu verkiinden. Diese fiir den Theologen bestechende Losung niitze fiir den Histo-
riker freilich nichts, der sich nur mit dem Bekannten befafit. Purcell hilt S.42
eine andere Losung parat: vor der Entwicklung der Lehre vom Kirchenschatz habe
man bei allen Remissionen, Redemptionen und Kommutationen (und darunter be-
greift sie ja mit Brundage auch das, was ich fiir unbestreitbare Plenarablisse des
12. Jh. halte) die Last der Genugtuung dadurch vom einzelnen genommen, dafy
man sie auf die Gesamtheit des Kirchenvolkes umverteilt habe. Die Schwierigkeit,
daf damit die verfiigbaren ,Leistungsreserven® sehr bald erschdpft waren, hat sie
natiirlich gesehen, aber eine so weitgchende Theorie, die Plenarablisse, sofern man
nur knauserig damit umging, immerhin auch ohne Kirchenschatz denkbar macht,
sihe man gern niher begriindet und nicht nur mit it was held* abgetan, zumal
nur wenige Theologen des Mittelalters einen Anlauf in dieser Richtung machten,
und dann noch mit sichtlichem Unbehagen (Poschmann S.78 f.). Poschmann hatte
einen anderen Lésungsversuch unternommen mit der unbewiesenen und darum von
mir auch angegriffenen Theorie, der AblaB sei im 12. Jh. nur insoweit vollkommen
gewesen, dafl er nur die auferlegte Kirchenbufle, nicht die zeitlichen Siindenstrafen
getilgt habe, eine These, der die stindige Formel von der remissio peccatorum
widerspricht, jedenfalls in einer Zeit, als man zwischen Stindenschuld und Siinden-
strafe theologisch schon genau schied. Dafl es hier und in anderen Dingen zu einer
wissenschaftlichen Debatte nicht gekommen ist, ist bedauerlich, denn im Grunde ist
Purcells Buch kenntnisreich und weiterfithrend fiir die Anwendung der pépst-
lichen Kreuzzugsdoktrin, fiir diese selbst und fiir den Zerfall des Seelenrettungs-
instruments zu einem Finanzierungsmittel in der zweiten Hilfte des 13. Jh. Freilich
hitte man sich manchmal weniger Abstraktion in die Formulierung gewiinscht, die
vielleicht dadurch bewirke ist, daf die Verfasserin offenbar pipstlichen Verlaut-
barungen jeweils den Wert einer Grundsatzentscheidung beimiflt, wihrend es oft
Entscheidungen von Einzelfillen hart am Rande oder gar auflerhalb der Doktrin
waren. Die reine Lehre ist in der Tat den Schriften der Kanonisten besser zu ent-
nehmen, die Praxis, eben die Kreuzzugspolitik des Titels, ergibt sich zwar aus der
Summe pipstlicher Einzelentscheidungen, aber im Buch erliegt die Verfasserin
dann doch immer wieder der Versuchung, hieraus ein Lehrgebiude zu konstruieren.
Hitte man es anders handhaben wollen, so hitte man das Beweismaterial plastischer
formen miissen. Es ist wenig zufriedenstellend (um nur eines von vielen Beispielen
zu nennen), S.65 zu erfahren, dafl die Register eines Bischofs von Winchester ein
glinzendes Beispiel dafiir bilden, wie die Teilnahme an der Liturgie zugunsten des
HI. Landes einen Ersatz fiir die pipstliche Teilnahme am Kreuzzug bilden konnte,
ohne dafl dies mit einem Wort niger ausgefithrt wird. Hier wird dem Leser die
Arbeit aufgehalst, die er billigerweise vom Autor verlangen darf.

Kiel Hans Eberbard Mayer

Giulio Basetti Sani: L’ITslam e Francesco d’Assisi La mis-
sione profetica per il dialogo. Firenze (La Nuova Italia) 1975, XVI + 276 S.
Der VA. ist in Islamologenkreisen bereits durch frithere Veréffentlichungen, vor

allem durch ,Per un dialogo cristiano® (Milano 1969) und ,Il Corano nella luce

di Cristo® (Bologna 1972) bekannt. Seine Hauptthese ist stets, daff der Islam eine
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Neuinterpretation ,im Lichte Christi® erfahren miisse, um so Vorstufe zur ., Chri-
stophanie® zu werden. Diesem Anliegen dient auch das vorliegende Buch, dessen
geschichtstheologische Vision (S.248 ff.) kaum nachvollziehbar ist. Es braucht in
der Tat einen tiefen Glauben, bis man Muhammads Wunsch, Gott in Gestalt eines
Engels zu sehen, im gekreuzigten Seraph, der Franz von Assisi erschienen ist, er-
fiille sieht (vgl. S. 224).

So wird — wie im Titel des Buches angekiindigt — Franz von Assisi zur zentra-
len Gestalt des gesamten Buches, zum Prototyp fiir die heutige Kirche, die den Dia-
log mit dem Islam sucht. Folglich handelt es sich bei diesem Buch um eine moderne
Hagiographie, die mit Ausnahme von einigen kritischen Anmerkungen zu Fran-
ziskus’ angeblicher Wallfahrt ins HI. Land (S. 188 ff.) und einem lehrreichen Hlin-
weis auf Muhammads Aufforderung an die Christen, sich zusammen mit ihm einer
muhabala (Gottesurteil) zu unterziehen (S. 173 f.), kaum vom Stile klassischer
Hagiographien abweicht. Deshalb erscheint Franziskus — vollig losgeldst von seiner
Zeit — als einmalig und als der erste, der die Kreuzziige ablehnte (S.72 ff.); und
wo historische Fakten fehlen, ersetzt sie der Vf. durch psychologische Spekulationen
(vgl. S.201). Ein Vergleich aber z.B. mit A.Waas, Geschichte der Kreuzziige,
2.Bd. (Freiburg 1956) S.71-78 zeigt, dafl Franziskus sehr wohl Kind seiner Zeit
war, was seine Bedeutung keineswegs schmilert. Uberhaupt ist der Vf. bei histori-
schen Uberblicken (etwa S. 11 f£) sehr oberflichlich, wenn man seine Aussagen mit
den Forschungen zur Geschichte der Kreuzziige, wie sie etwa C. Erdmann, H. E.
Mayer, St. Runciman, K. M. Setton oder A. Waas vorgelegt haben, vergleicht.

Was die geistige Auseinandersetzung Europas mit dem Islam vor der Zeit und
wihrend der Zeit von Franziskus angeht, so erweckt der Vf. den Eindrudk, die
hervorragenden, in italienischer Sprache publizierten Forschungen von U. Monneret
de Villard und A. Malvezzi nicht zu kennen. Sie zeigen namlich eindrudcksvoll,
wie sehr man sich schon vor Franziskus und zu seiner Zeit in Spanien, Italien,
Frankreich und England mit dem Islam beschiftigte und dabei das kulturelle Gut
der Araber gebithrend wiirdigte, worauf neuerdings W. Montgomery Watt erneut
hingewiesen hat. Stattdessen zicht es der Vf. vor, durch apokalyptische Uberzeich-
nung ein diisteres Bild vom Islam und seinem Propheten, wie es damals in Europa
gang und gibe gewesen sein soll, nachzuzeichnen (S.20 f.), ohne etwa S.19 ein
gewisses Verstindnis dafiir durch den Hinweis zu erwecken, dafl man damals
weitgehend im Islam nur eine Jldcherliche Sekte“ (Petrus Venerabilis) innerhalb
des Christentums, nicht aber eine eigenstindige, nachchristliche Offenbarungs-
religion sah.

Das weitgehende Desinteresse von Franziskus und seinen ersten Monchen an
der arabischen Sprache und Kultur iibergeht der Vf. respektvoll. Gerade die Arbei-
ten von Monneret und Malvezzi aber zeigen, dafl sich in der damaligen Zeit sehr
wohl andere Vorbilder fiir die heutige Kirche finden lassen, die heutigen Ansprii-
chen eher geniigen als Franz von Assisi. Im Vergleich zu den Forschungen von
Monneret, Malvezzi, Waas und teilweise Fr. Gabrieli bleibt das vorliegende Buch,
da zu einseitig auf Franz von Assisi konzentriert, weit hinter dem gegenwirtigen
Stand der Forschung zuriick.

Hannover Peter Antes

Alexander Patschovsky: Die Anfinge einer stindigen In-
quisition in B6hmen. Ein Prager Inquisitoren-Handbuch aus der er-
sten Hilfte des 14, Jahrhunderts (= Beitriige zur Geschichte und Quellenkunde
des Mictelalters 3). Berlin/New York (W. de Gruyter) 1975. XX, 319 S, geb.,
DM 80.—.

Seit der Zeit Rudolf Holinkas und seiner Arbeit: Sektdfstvi v Cedhach pied revo-
luct busitskou (Sbornik filosofické fakulty University Komenského v Bratislavé VI,
52), Bratislava 1929, hat die tschechische Historiographie keine wesentliche Erwei-
terung der von Holinka gesammelten und ausgeschopften Quellen zur Geschichte der
Inquisition und Ketzerbewegung und daher auch keine grundlegende Korrektur des
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mittlerweile verfestigten Bildes erwartet. Doch trat eine Anderung ein, als Alexan-
der Patschovsky im Cod. Wolfenbiittel 311 Helmst. (fol. 1-42"*) ein aus der ersten
Hilfte des 14. Jh. stammendes Inquisitoren-Handbuch béhmischer Herkunft ent-
deckte, das so viele neue und auch wesentliche Quellen bringt, dafl es auf deren
Grundlage méglich und niitzlich ist, das bisherige Bild der die Inquisition betref-
fenden bohmischen Verhiltnisse der ersten Hilfte des 14. Jh. zu revidieren. Die
Bedeutung von Patschovskys Buch reicht jedoch iiber das lokale bohmische Interesse
hinaus in den mitteleuropdischen Kontext iiberhaupt. Seine Entdeckung — dieses
Wort steht hier am richtigen Platz — hat Patschovsky in Form einer kritischen Aus-
gabe zuginglich gemacht, die mit einer ausfiihrlichen Einleitung, einem Incipit-Ver-
zeichnis, einem Verzeichnis der Zitate sowie einem Namen- und Sachregister und
einem Verzeichnis der sachlich fiir Zeit und Gegenstand der Quelle kennzeichnenden
Worte und Wendungen ausgestattet ist.

Das Handbuch wuchs aus Schichten unterschiedlicher Entstehungszeit zusammen.
Der dlteste Teil wurde von dem oder fiir den pipstlich bestellten Inquisitor fiir die
Ditzesen Prag und Olmitz Colda von Colditz OP in den Jahren 1318-27 zu-
sammengestellt, und zwar aus zwei dhnlichen franzosischen Handbiichern der zwei-
ten Hilfte des 13. Jh. (Manuel 5 bei A. Dondaine, Le manuel de UInquisiteur
[1230-1330]: Arch. Fr. Praed. 17, 1947, S. 106 f. [18 Stiicke] und Doctrina de
modo procedendi contra hereticos bei E. Marténe-M. Durand, Thesaurns novius
anecdotorum 5, Lutetiae Parisiorum 1717, Sp. 1795-1822 [17 Stiidke]). Diesen sind
vor allem die meisten Stiicke des Anfangsteils (Nr. 1-9) entnommen, allgemeine
Verhaltungsmafiregeln fiir den Inquisitor, Verhorformulare, zwei Bufisentenzen und
ein Formular des liturgischen Ritus der Ketzerabsolution. Unter die Stiicke des
cigentlichen Formularteils, der in inhaltlich zusammengehtrenden Gruppen die die
Inquisitionspraxis betreffenden Schriftstiicke bringt, sind neben den franzésischen
Vorlagen auch schon 33 eigene Stiidse Coldas — also aus den Jahren 1318-27 —
ihrem Inhalt entsprechend eingereiht. Nach Coldas Tod wurde seine Sammlung auch
weiterhin von seinem spiteren Nachfolger im Amt des pipstlichen Inquisitors
Gallus von Kosofice (1335-48) benutzt, der sie noch um 29, einem weiteren fran-
zosischen Handbuch des Inquisitors Bernhard Gui von 1323/4 (C. Doudais, Practica
inquisitionis heretice pravitatis auctore Bernardo Guidonis ordinis fratrum predica-
torum, 1886) entnommene, und um 38 aus seiner eigenen Tdtigkeit stammende Stiicke
erweiterte, die alle wiederum ihrem Inhalt entsprechend eingeordnet sind. Die rest-
lichen 8 auf bohmische Verhiltnisse sich beziehenden Stiicke wurden von anderen
Inquisitoren (Walther, episcopus Suronensis, Hartmann von Pilsen, Rudolf OP, und
Thomas, Erzdiakon von Prag) bzw. vom Prager Erzbischof (Ernst von Pardubice)
ausgefertigt. Die ganze Sammlung ist als Formularsammlung bearbeitet, also unter
Verkiirzung der Protokolle und Eschatokolle der Urkunden und Weglassung der
Daten und der meisten Namen. Die heutige Uberlieferung in der Wolfenbiitteler
Handschrift ist eine nach der Mitte des 14. Jh. entstandene Abschrift; der erste Be-
sitzer der Handschrift war der Basler Domkanoniker Heinrich Lebus, Generalvikar
in Straflburg (1366 und 1374); fiir diesen wurden auch andere, die Bettelorden so-
wie die Beginen und Begarden in Strafiburg betreffende Teile des Codex geschrie-
ben. Im 16. Jh. diente diese Handschrift Mathias Flacius Illyricus als Quelle fiir
seinen Catalogus testium veritatis.

Wenn die aus den franzdsischen Handbiichern stammenden Vorlagen v.a. fiir die
formale Kenntnis der Inquisitionspraxis in Béhmnen und fiir die Literaturgeschichte
von Bedeutung sind (fiir sie beschrinkt sich die Ausgabe auf ein Regest mit aus-
fihrlichen Anmerkungen, Incipit und Explicit), so sind die 80 Stiicke bhmischer
Provenienz (deren Text samt graphischer Bezeichnung der ev. formalen Vorlage in
extenso abgedrudkt ist) auch inhaltsmiflig wichtige Quellen, unter ihnen v.a. die
Stiicke Coldas, wihrend die mehr auf die formale Seite sich konzentrierenden Stiidke
von Gallus von geringerem Interesse sind.

Fiir die wichtigsten halte ich diejenigen Schriftstiicke des Handbuchs, die sich
auf den Fall Richardins von Pavia (Nr. 104, 25, 105, 149 und der in Beilage I ab-
gedruckte Schutzbrief Bischof Johanns IV. von DraZice fiir den Genannten) sowie
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auf die Anfinge der stindigen Inquisition in Béhmen beziehen. Das bisherige Bild
dieser Ereignisse war — schematisch gesehen — etwa das folgende: der Prager Bi-
schof Johann IV. von Dra¥ice verhinderte v.a. aus Abneigung gegen die pipst-
lichen Eingriffe in seine Dibzese und aus Aversion gegen die Bettelorden die Voll-
streckung des Urteils tiber 15 vom pépstlichen Inquisitor verurteilte Ketzer und lief§
erst nach eigener Uberpriifung des Prozesses 14 von ihnen verbrennen; den wich-
tigsten Ketzer aber lieff er frei. Diese Auffassung stiitzt sich auf den Text der An-
klage, die von Heinrich von Schonburg gegen den Bischof bei der Kurie erhoben
wurde und ein stilistisches Meisterwerk des Argumentierens mit Halbwahrheiten ist.
Die jetzt veroffentlichten Briefe stellen diesen Halbwahrheiten eine zurechtgeriickte
Schilderung der wahren Ereignisse entgegen: Richardin von Pavia, ein lange Jahre
in Prag (vielleicht an der Domschule) wirkender Arzt und Philosoph, stand in der
Tat unter dem Schutz des Bischofs, dem er seine spekulativ-philosophische Schrift
averroistischer Prigung Declaratio salutarium mandatorum zur Korrektur vorlegte;
der Bischof fand das Buch und v.a. dessen Intention véllig rechtsgliubig, und wahr-
scheinlich erst nach Dringen von anderer Seite und lingerem HinauszOgern veran-
late er selbst (also nicht der Papst) seinen Inquisitor zur Uberpriifung des Glau-
bensgehalts des Buches. Dieser erklirte es schliefilich fiir hiretisch und verbannte
den Verfasser aus dem Prager Bistum. Richardin ging nach Olmiitz, wo er wei-
tere Befehle des Bischofs erwarten sollte. Dazu kam es aber nicht mehr, weil der
Bischof inzwischen suspendiert wurde; und erst nach seiner Suspendierung wurde
vom Papst ein Inquisitor bestellt und mit Richardins Verurteilung betraut. Das
Vorgehen des Bischofs war somit — wenn auch seine Begiinstigung der wohl aufler-
ordentlichen Personlichkeit Richardins offenbar ist — véllig regelrecht, v.a. hingt
seine Handlungsweise nicht mit seinem Widerstand gegen papstliche Eingriffe zu-
sammen, da solche nicht in Betracht kamen. In dieser Richtung wird die tschechische
Historiographie ihr Bild Johannes IV. revidieren miissen, der bis zu seiner Suspen-
dierung offenbar weniger der michtige und konigstreue Grofifiirst war, als der er
bisher geschildert wurde, als vielmehr echter Bischof. In Betracht gezogen werden
mufl dabei auch Patschovskys einleuchtende Hypothese iiber den Konflikt zwischen
Bischof und Konig, der moglicherweise den Hintergrund fiir die Suspendierung des
Bischofs abgab und fiir den mehr Indizien sprechen als fiir den bisher als bestim-
mend betrachteten Konflikt Bischof — Papst; letzterer ist sichtlich erst durch eine
leicht national geprigte Haltung der tschechischen Historiographie und ihr Mifi-
fallen an fremden Eingriffen in Bohmen geschaffen worden.

Johanns Ernennung eines Inquisitors zur Beurteilung des Falls Richardin ist
iiberhaupt der erste Anfang dieser Institution in Bohmen (den Besuch Pfemysls II.
Otakar von 1257 hilt Patschovsky eher fiir eine politische Kalkulation als fiir die
Initiative zur wirklichen Einfiihrung der Inquisition im Land); diese bestand dann
ununterbrochen bis zur hussitischen Bewegung. Bis in die 40er Jahre wirkten die
pépstlichen und bischoflichen Inquisitoren in Béhmen nebeneinander, ofter mit- als
gegeneinander (beider Briefe sind im selben Handbuch vereint). Ernst von Pardu-
bice hat also nicht die stindige bischofliche Inquisition eingefiihrt, da ja diese schon
seit Johann IV. im Lande bestand, doch mit Ernst endet die Tatigkeit der pédpst-
lichen Inquisitoren. Eine ganze Reihe von Schrifistiicken der Sammlung zeugt von
den Unruhen, die die neue Institution im Lande hervorrief. Patschovsky analysiert
diese Fille — ebenso wie die Ereignisse um Richardin — und kommt zu dem Schluf,
daf} es die Eigentiimlichkeiten des Inquisitionsgerichts waren, die fiir das allgemeine
Gefiihl von Rechtsunsicherheit und Willkiir und fiir den damit verbundenen Wider-
stand der Stidte und des Klerus, zweier Gruppen mit eigener, in romisch-kanoni-
schen Rechtsformen wurzelnder Iurisdiktion, verantwortlich zu machen sind.

Am Schlufl der Einleitungsdarstellung befaflt sich der Verfasser auf Grund des
Handbuches sowie der ebenfalls von ihm entdedsten, noch nicht publizierten Hei-
ligenkreuzer Fragmente der Inquisitionsverhére mit der Frage, um welche Sekten
es sich im Bohmen der ersten Hilfte des 14. Jh. handelte, und folgert, dafl es am
chesten die weit verbreitete heterodox-mystische Bewegung war, v.a. die hiretischen
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Begarden und Beginen, sehr wahrscheinlich auch Waldenser, nicht jedoch Katharer,
wie noch Holinka angenommen hatte.

Es ist gar nicht moglich, auf alle einzelnen Korrekturen unserer bisherigen Kennt-
nis einzugehen, die im erschlossenen Material, etwa in der zeitgendssischen Schil-
derung der Ermordung des Breslauer Inquisitors Johann von Schwankenfeld (Nr.
64 und 142), in der Darstellung oder den Anmerkungen zu finden sind (z.B. Anm.
164, S. 41 zur Urkunde Innozenz IV. vom 19. August 1244 aus Lyon), die simtlich
eine griindliche Aufarbeitung des Stoffes durch einen Kenner der Problematik be-
zeugen. Ist hin und wieder méglich, Einwinde gegen Aussagen des Verfassers zu
erheben, so geht es jeweils nur um geringfiigige Details untergeordneten Charak-
ters (z.B. Nr. 111, Ubertragung der Inquisition gegen Zauberei von Ernst von
Pardubice: nach der Intitulatio dei et apostolice sedis gracia in die Jahre vom
30. April 1344 bis c. 1350 [1349?] datiert; Ernst hat aber dieselbe Intitulatio schon
als Bischof gebraucht: R. Zeleny, Councils and Synods of Prague and their Statutes
[1343-1361], Rom 1972, S. 20 und Regesta diplomatica nec non epistolaria
Bohemiae et Moraviae IV, ed. ]. Emler, Pragae 1892, Nr. 1369, weil er schon als
Bischof, nicht erst als Erzbischof vom Papst ernannt wurde: Monumenta Vaticana
res gestas Bobemicas illustrantia I, ed. L. Klicman, Pragae 1903, Nr. 166, so daff
der terminus post quem auf den 3. Mirz 1343 zu verschieben ist). Nutzbringender
aber ist es, den Quellenreichtum, den vermittelten Erkenntnisgewinn und die vielen
weiterfithrenden Anregungen des Buches hervorzuheben, das eine nicht alltigliche
Leistung darstellt, der am ehesten ein weiteres Studium gerecht wird.

Prag Zderika Hledikova

Hartmut Boockmann: Johannes Falkenberg, der deutsche
Ordenund die polnische Politik. Untersuchungen zur politischen
Theorie des spiteren Mittelalters. Mit einem Anhang: Die Satira des Johannes
Falkenberg (= Veroffentlichungen des Max-Planck-Instituts fiir Geschichte 45).
Gottingen (Vandenhoeds & Ruprecht) 1975. Hln., 369 S., 1 Abb., DM 78,—.
Ausgehend von dem in der Leipziger Universititsbibliothek entdeckten voll-

stindigen Manuskript (Hs. 1539) der ,Satira contra hereses et cetera nephanda
Polonorum et eorum regis Jaghel® des Dominikaners Johannes Falkenberg, deren
Edition S. 312-353 und deren Inhaltswiedergabe S. 24-37 vorgelegt wird, bietet
H. Boockmann in seiner Gottinger Habilitationsschrift nicht nur einen wichtigen
Beitrag zur Erforschung des Machtkonflikts der Jahre 1385-1418 zwischen Deut-
schem Orden und Polen-Litauen, welcher sich teilweise mit den Auseinandersetzun-
gen zwischen dem Orden und dem deutschen Kénigtum, zwischen Konziliarismus
und pipstlichem Herrschaftsanspruch iiberschneidet. Er bietet vor allem einen Ein-
blick in die Geschichte der religids untermauerten politischen Propaganda im aus-
gehenden 14. und beginnenden 15. Jahrhundert.

Der gegen 1365 geborene Dominikaner ,sichsischer® Herkunft hat, wie Boock-
mann erldutert, 1381-1399 an den Universititen Prag und Wien, wahrscheinlich
auch in Koln, Artes, Jurisprudenz und zuletzt Theologie studiert. 1405/06 ist er als
Lektor des Krakauer Dominikanerklosters nachweisbar, spiter als Inquisitor in der
Kirchenprovinz Magdeburg und als theologischer Sachverstindiger beim Konstanzer
Konzil. Die ,Satira“, 1412 von ihm dem Deutschen Orden zur Verteidigung der
gegen Polen gerichteten Politik angeboten, von diesem jedoch abgelehnt, wurde
1416 auf dem Konzil bekannt. Dort 1ste dieser Aufruf zum Kreuzzug gegen das
polnische Volk und seinen Konig auf Antrag Polens einen Haeresieprozefl gegen
Falkenberg aus, der auch als Verfasser einer weiteren Propagandaschrift fiir den
Deutschen Orden und verschiedener Traktate gelten kann (,De mundi monarchia®;
Wiener Traktat; ,De renuntiatione papae“ u.a.m.). Den inneren Zusammenhang
dieser Schriften sieht Boockmann in einem extremen Papalismus, in einer schul-
mifligen Deutung der Welt als einer von Papst und Kaiser als den beiden univer-
salen Gewalten regierten Ordnung (S. 190). Das Motiv ihrer Entstehung sei eine
kdmpferische Auffassung vom Amt des Theologen als Glaubenswichter.
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Seine Streitbarkeit trug Falkenberg bereits 1406 einen von Matthdus von
Krakau (dem Beichtvater Kénig Ruprechts) angestrengten Haeresieprozeff und
seine Vertreibung aus Krakau ein, doch war Haeresie ihm damals so wenig nach-
weisbar wie 1416-1418: Fiir die Zeitgenossen bestand sein Vergehen in politischer
Unverschimtheit, und so kam er nach Vermittlungsbemithungen Papst Martins V.
durch blofien Widerruf der politischen Irrtiimer aus langjihriger Haft in Rom frei.

Frérterungen iiber den Haeresiebegriff stehen im Mittelpunke der zeitgendssi-
schen Debatten; Boockmann zeigt dessen verschiedene Aspekte in der offiziellen
Anklageschrift gegen Falkenberg (aus der allein bisher die Thesen der ,Satira®
bekannt waren) und in den Schriften von Paulus Vladimiri und Stanistaw von
Skalbmierz als den fithrenden politischen Berater Wladyslaw Jagiellos auf. Ferner
zieht er die Traktate der Verteidiger Falkenbergs auf dem Konstanzer Konzil heran.
Diese gehorten sowohl der deutschen als auch der franzdsischen Nation an und
waren z.T., wie Konrad von Urbach, gleichzeitig Verfasser von Rechtfertigungs-
schriften fiir den Deutschen Orden, den man durch den Falkenbergprozefl in seiner
Existenz bedrohen und dem man das Schicksal der Templer bereiten wollte. Mehr-
fach gelangt Boockmann zu einleuchtenden neuen Losungen in Datierungs- und
Zuweisungsfragen und kann auch die innere Haltung der Zeitgenossen zu Pro-
blemen der Heidenhilfe in Kriegen zwischen Christen, zu Fragen der legitimen
Missionierung und des echten oder vorgetduschten Christentums belegen. Die Riva-
litit zwischen katholischer und orthodoxer Kirche in den Missionsgebieten wird
ebenfalls berithrt.

Wie Vf. darlegt, war der Haeresiebegriff in der Spitzeit des Konzils von Kon-
stanz bereits so vielfiltig interpretierbar und zu manipulieren, dafl er als Waffe
gegen Kontrahenten zu versagen begann. Doch bedienten sich seiner die in der
politischen Propaganda fortschrittlicheren, weil der Konzilsbewegung nahestehenden
und auf sie setzenden polnischen Theologen ebenso wie die Traditionalisten. Der
Deutsche Orden war in seiner Haltung starr und setzte auf herkémmliche Be-
einflussungsmittel wie Ausschreiben, Plakate und die Argumentation mit alten Pri-
vilegien, was auf die Adelskreise, aus denen er sich rekrutierte, seine Wirkung auch
nicht verfehlte. Zur Selbstverteidigung auf dem Konzil geniigte dies jedoch nicht
mehr. Den Generalprokuratoren blieb es iiberlassen, den Orden hiervon zu iiber-
zeugen und fremde Gelehrte fiir die geistige Auseinandersetzung mit Polen heran-
zuzichen.

Letztlich entschied jedoch nicht theologische Argumentation, sondern der Per-
sonalwechsel auf dem Stuhle Petri noch einmal zugunsten des Ordens: mit dem
Ende des Konzils und dem Scheitern der polnischen Appellation war Propaganda
dieser Art der Boden entzogen. Diese wechselseitigen Bedingtheiten herausgestellt
und das zufillig in den Papieren Konrads von Urbach erhaltengebliebene Exem-
plar der 1418 zur Vernichtung verurteilten ,Satira® in einer griindlich kommentier-
ten, mit Nachweis der Bibelzitate versehenen kritischen Ausgabe allgemein zu-
ginglich gemacht zu haben, ist verdienstvoll. Die Arbeit diirfte auf geistes- und
religionsgeschichtliche Untersuchungen sehr anregend wirken. Sie stellt auflerdem
einen wichtigen Beitrag auch zur Geschichte der Bettelorden dar, die deren inter-
nationale Verflechtungen beriidssichtigt. Offen bleibt der Zusammenhang der ,Sa-
tira® mit fritheren von Dominikanern vertretenen papalen Theorien.

Géttingen Eva Giefler-Wirsig

James E. Biechler: The Religious Language of Nicholas
of Cusa (= American Academy of Religion Dissertation Series 8). Missoula,
Montana (Scholars Press) 1975, VIII und 240 S.

Die Arbeit unternimmt den originellen Versuch, durch Interpretation seiner
Sprache zum Verstindnis der Person des Nicolaus von Kues beizutragen. Dies spielt
auf einer zweifachen Ebene: Biechler geht aus von der Frage, die die Biographen
seit jeher beschiftigt, wie der Frontwechsel des Nicolaus auf dem Basler Konzil von
der konziliaristischen zur pipstlichen Partei zu verstehen sei, Das andere Faktum,
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das angesichts der Grofle seines Gedankens Verlegenheit bereitet, des Cusanus nicht
nachlassendes Interesse an der Kumulation eintriglicher Amter auf seine Person,
siecht Vf. in den groferen sozio-kulturellen Zusammenhang der Zeit und Umwelt
eingebettet.

Sich die Wahrheit des Satzes, den Petrus im Hof des Pilatus zu horen bekam —
»+ .. denn deine Sprache verrdt dich® —, methodisch vorzugeben, ist zweifellos ein
starker Ansatz dieses Buches. Die Frage nach der inneren Notwendigkeit, nach den
Waurzeln von Denk- und Handlungsweisen jedoch ist stets in Gefahr, im Horizont
des Psychologischen zu verbleiben. Beschreiben- und Erklirenwollen laufen dann
ineinander, das Ende ist eine moralische Apologie. Wir miissen kritisch fragen, ob
V1. dieser Gefahr immer entgangen ist.

Mit Biechlers Worten ist der Gegenstand seiner Untersuchung ,the mutual and
complex interaction of experiential knowledge and religious conviction in the life
and works of Nicholas of Cusa® (S.3). Diese ist uns nur im Medium der Sprache
zuginglich. Da aber ein sprachlicher Komplex laut Vf. eine Symbol-Welt ist, gibt
er seine Bedeutung nur in stindiger Bezugnahme auf die Welt der Ereignisse her.
Aus diesem Grund versuche die vorliegende Arbeit an erster Stelle ,to situate
Cusanus within the context of his active engagement in social and political affairs®
(S.4). Dies unternimmt Kap.I unter dem Titel ,Crisis of Identity®. Hier macht
Vi. zunichst (S.7-11) deutlich, dafl der nach 1437 vollzogene Frontwedchsel ,from
conciliarism to papalism® schon vom Studiengang des Cusanus her nur als ein wirk-
licher Standortwechsel, als eine grundsitzliche Neuorientierung seines ganzen Lebens
verstanden werden kann. Der folgende Unterabschnitt iiber ,Humanistic Influences®
(S.11-18) trigt drei Aspekte bei. 1. Das Zusammentreffen der Anhiufung von
Benefizien und einer ebensolchen von Handschriften ist kein zufilliges, denn ,his
search for a humanist identity was intimately related to his social and economic
advancement® (S. 14). Humanistische Bildung konnte der Weg zu Einflufl und
Wohlstand sein, wie das Beispiel berithmter Humanisten zeigt. Gleichwohl ist 2.
das Zeitalter der Renaissance das Zeitalter des aufbliihenden Individualismus
(Burckhard) auch in 6konomischer Hinsicht. Die beginnende Geldwirtschaft stirkte
den Wettbewerbsgeist und fihrte ein erhohtes Gefiihl persénlicher Unsicherheit mit
sich (v. Martin) sowie 3. eine Geisteshaltung, die nicht nur wirtschaftliche Reali-
titen sondern auch die Wissenschaften und Kiinste einem rationalen, kalkulierenden
Denken unterwarf, fiir die die Welt in einer Reihe mathematischer Gleichungen
darstellbar war. Die ,geometrische Gott-Sprache® des Cusaners in De docta ignoran-
tia sei hinreichender Grund, ihn mit dieser Scite der humanistischen cultura in Ver-
bindung zu bringen. Der Abschnitt ,Cusanus and the Greeks® (S.18-27) erinnert
an die (auch) humanistischen Beweggriinde fiir die Reise des Cusanus nach Konstan-
tinopel, an die Begegnung der italienischen Humanisten mit dem Neuplatonismus
Proclus’scher Prigung iiber Pletho und Bessarion, an das Aufkommen des Themas
von der Universalreligion durch personliche Begegnung mit dem Islam. ,What
Nicholas discovered in Constantinople set the course of the rest of his intellectual
life* (S.22). Der Abschnitt , The New Vision® (S.27-36) spricht aus, worauf die
drei vorhergehenden, jeder aus einer anderen Richtung, hinfiihrten: Die Reise nach
Konstantinopel bedeutet einen Wendepunkt im Leben des Nicolaus von Kues. In
den Jahren zwischen 1436 und 1440 sieht Vf. ihn eine Art Identititskrise erleben,
»an adjustment of personality® (S.27). Die geordnete Welt von De concordantia
catholica bekam Risse, als Nicolaus mit Basel brach und auf die Seite Eugenius’ IV
trat, sein Verhalten nicht mehr mit der alten Theorie in Einklang stand. Nicolaus’
Suche nach einer einheitlichen Schau der Wirklichkeit (a unified vision of reality) sei
daher mehr in Begriffen der Intensitit als mit solchen der Dauer zu interpretieren.
Von daher miisse man den dramatischen Charakter des in De docta ignorantia be-
richteten Schiffserlebnisses verstehen. Nicolaus beschreibe dieses Erlebnis als eine
Art personlicher Krise, und indem er dies in Anklang an des Apostels Paulus
»seventh heaven® experience tue, zeichne er es mit der zugleich moralischen und
intellektuellen Autoritit gottlichen Ursprungs aus. ,Access to the realm of the
incomprehensible imports a new identity, a new sense of personal integrity based
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upon a reevaluation of past experience and looking to a future more comprehensive
in its possibilities® (S.29). Nicolaus sah nun sich und seine praktische Tatigkeit in
einem neuen Licht, und das unmittelbare Ergebnis seiner neuen Erfahrung, die Ge-
lehree Unwissenheit, ist eine Beschreibung dieser neuen, umfassenderen Schau des
Lebens und impliziert eine Rechtfertigung seines Verhaltens, eine ,apologia pro vita
sua® (S.29). Vf. stellt heraus, daff fiir das Erlebnis des Cusanus die Gesellschaft,
in der er sich fand, nicht ohne Bedeutung war. Griechische Kirchenminner, Theo-
logen und Philosophen reisten mit ihm zum Konzil von Florenz; daf} sie es taten,
war zum grofen Teil sein Verdienst. Und so konnte der Cusaner sich einige Monate
spiter des genugtuenden Bewuftseins erfreuen, zur Erfiillung eines alten Traums
beigetragen zu haben, zur Wiedervereinigung der Griechischen mit der Lateinischen
Kirche. Der Erfolg von Florenz war fiir jhn Zeichen der Gegenwart des Heiligen
Geistes, und damit rechtfertigte Florenz des Cusanus Biindniswechsel und gab ihm
das Siegel gottlicher Zustimmung. DaBl De docta ignorantia dann in weniger als
zwei Monaten vollendet wurde, zeige, wie dringend Nicolaus seine Vision an-
schaulich machen mufite. Die Schrift ist programmatisch geworden nicht nur in dem
Sinne, daf} sie die Themen anschligt, Grundsdtze und Terminologie formuliert, die
fiir fast alle spiateren Werke bestimmend bleiben, das Werk selbst war, wie Biechler
formuliert, ein Ereignis in des Cusaners Leben, das nie seinen konstitutiven und
bildenden Einflufl auf seine Personlichkeit verlor (S.31). Um den ,neuen Cusanus®
zu verstehen, sei es hilfreich, in Begriffen religitser Konversion oder von Identi-
titskrise und ihrer Losung zu sprechen, da nur auf dieser Ebene die verschiedenen
Elemente ererbter Tradition, kultureller Umgebung und sozialer Wechselwirkung
auftauchen und ihren Brennpunkt finden. So sei es irrefiihrend, von einem ,Ent-
schluf® des Cusanus zu sprechen, das Konzil von Basel zu verlassen und zum
Vertreter des Papsttums zu werden. Die radikale Umorientierung hat sich schritt-
weise vollzogen, und es kann keine einzelne Ursache fiir sie benannt werden. Un-
befriedigend sei daher Vansteenberghes Erklirung, der den Frontwechsel mit dem
Ausgang der Manderscheid-Sache in Verbindung bringt und als Ergreifen der prak-
tischen Alternative versteht. Diese Deutung gehe an der auffilligen Tatsache vorbei,
dafl Nicolaus, der die historische Biihne als doctor decretorum und Mann der
Praxis betreten hatte, der seinen frithen Ruhm in Prozessen erworben, dessen Schrif-
ten sich vormals mit legalen und politischen Fragen befafit hatten, daf dieser Nico-
laus von Kues nach seinem Parteiwechsel nie wieder eine politische oder kanonische
Abhandlung schrieb, sondern alle literarischen und geistigen Krifte auf philosophische
und theologische Themen sammelte. Cusanus war iiberzeugt, mit De docta igrnoran-
tia zu einem Neuen im Aufbruch zu sein. Im Widmungsbrief nennt er seine Ge-
danken ungebriuchlich, und auch seine bekannte Praxis der Wortschépfung weist
aus, daf} er sich als innovator, als Neuerer verstand. Die neue geistige Bewegung
seiner Zeit war der Humanismus. Vf. deutet unter den drei Stichworten ,art
language®, Dialogform und beginnende historische Kritik die Elemente an, die
Cusanus aus dieser Bewegung aufgriff, ohne daf} er sich doch mit dem Gesamt ihrer
Ziele je identifiziert hitte.

Ich habe dieses Kapitel etwas breiter referiert, weil ich es, obgleich vieles erst
skizziert erscheint, was im Folgenden anhand der Texte herausgearbeitet wird, fiir
das wichtigste halte. Es ist geeignet, einen kritischen Punkt in der Biographie des
Cusanus in einem neuen Licht erscheinen zu lassen und damit der Forschung neue
Impulse zu geben. Die Reife seines Urteils zeigt sich darin, dal Vf. nicht der Mei-
nung ist, nach der Losung der von ihm beobachteten Identititskrise eine stabile, in
sich ruhende Personlichkeit vor sich zu haben, gleichsam den Schliissel, der unmittel-
baren Zugang zu des Cusanus Gedankenwelt gewdhrt. Er betont: ,Cusanus re-
mained an immensely complicated individual, ambivalent, obscure, inconsistent. . .%,
und beweist Einsicht in das Wesen religioser Erfahrung, wenn er fortfihre: ,the
resolution of his crisis of identity remained tenuous and strained, requiring repeat-
ed ventures into the boundary land at the limits of reason as though in need of
reassurance that the once and for all ,incomprehensible grasp of the incomprehen-
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sible itself* granted him from on high as he returned from Constantinople was
indeed a glimpse of the Maximum Absolutum and not mere illusion® (S. 36).

Zum zweiten Mal in seinem Leben wurde Nicolaus ein tiefgehendes Erlebnis im
Zusammenhang mit Konstantinopel zuteil, als diese Stadt am 29. Mai 1453 in die
Hinde der Tiirken gefallen war. Die Berichte von der ungewohnlichen Hirte der
dort sogleich einsetzenden Christenverfolgung regten Cusanus zur Abfassung seiner
Schrift De pace fidei an. Thr widmet Biechler Kap. IT unter der Uberschrift ,,Blue-
print for Harmony® (S. 37-71). De pace fidei ist fiir ihn ein originaler und h&chst
schépferischer Beitrag zu dem dem religiosen Denken der Renaissance bereits ver-
trauten Problem des religisen Pluralismus (interfaith dialogue). Dabei sei fiir
Cusanus bezeichnend, dafl er unter dem intellektuellen Zwang arbeite, ,to recon-
cile the contradictions of his world in their root cause® (S. 46). Daher gebe die Neu-
platonische Lehre von der Partizipation mit ihrer imago-exemplar-Sprache den Ton
der ganzen Abhandlung an (S. 47). So liegt hier, wie V. bemerkt, die Bitte um
Lésung eines Problems vor, von dem sich erweist, dafi es gar kein Problem ist,
denn es gibt nur eine Religion in verschiedenen religitsen Formen (S. 49 f.). Die
sich ausdehnende Welt des 15. Jahrhunderts rief nach einer entsprechenden Aus-
weitung des Blicks. De pace fidei ist des Cusanus Antwort auf diese Herausforde-
rung, das Ganze zu sehen (S. 68). Als solche muf} die Schrift Zugang gewéhren zur
Dimension der religiosen Dynamik, wie Biechler es nennt. Wir miifiten also ver-
suchen, hinter den Schleier ihrer symbolischen Sprache durchzudringen, um ihre
existentiellen Wurzeln aufzudecken (S. 69). Dies sei umso leichter, als Nicolaus auch
in De pace fidei auf bekannte Muster zuriickgreift und in ihrer Weiterentwicklung
sich die zugrundeliegende Dynamik offenbare, die religiose Dimension der Sprache
zum Vorschein komme (S. 71), denn die Sprache ist zu mehr da als ein Gedanken-
system wiederzugeben. ,Variations in familiar language patterns point to alterations
in consciousness® (S. 70). Die drei folgenden Kapitel der Arbeit sind nun jeweils
einer Sprachfamilie und ihrer Bedeutung im Denken des Cusanus und speziell in
De pace fidei gewidmet.

In Kap. III stellt V{. die Sprachfamilie #nitas vor unter dem Titel ,The Unity
of Religion® (S. 73-103), in Kap. IV sapientia unter dem Titel , The Authority of
Wisdom® (S. 105-138), in Kap. V pax als ,The Peace of Believing® (S. 139-172).
In Stichworten sei das Wesentliche genannt. Zu Kap. III: Concordantia ist etwas
anderes als unitas. Nach 1437 sieht Cusanus Einheit nicht mehr als etwas durch die
Dynamik eines politischen Prozesses Erreichbares, sondern als metaphysische Eigen-
schaft des Seins und damit erste Wahrheit des Universums selbst (S. 73). Das Ka-
pitel interpretiert drei Sitze: 1. ,Ante omnem pluralitatem est unitas® (S. 74-81).
Nicolaus® Einheits-Sprache als post-Basel-phenomenon muff zusammengebracht wer-
den mit seiner Suche nach einer symbolischen Verifikation seines pro-pipstlichen
politischen Standpunkts. Papaler Zentralismus und Neuplatonische Einheitsmeta-
physik stimmen zusammen. Participatio kann nur Ergebnis der Aktivitit des Einen
sein; dennoch wird diversitas, varietas, pluralitas auch als casus, defectus verstan-
den. 2. ,Religio una in rituum varietate® (S. 81-92). Nach De docta ignorantia und
De coniecturis kbnnen menschliche Wahrheiten kein adidquates Wissen von Gott ver-
mitteln, alles Wissen ist konjektural, nur im gottlichen Geist gibt es absolute prae-
cisio. Diese Theorie der Erkenntnis ist auch auf den Glauben anzuwenden. ,Reli-
gious pluralism is thus seen to be a natural concomitant of the human way of
knowing®; ,religious difference is rooted in cognition® (S. 83). Religion, die nur
eine ist, ist ein Ideal, eine Art Platonischer Form, die als irdische Realitit nur in der
Unterschiedenheit der participatio existiert. Cusanus’ Schwierigkeit: wirkliche Plu-
ralitdt zu beschreiben; Ambivalenz dieses Begriffs. Eine weitere Zweideutigkeit:
non est nisi religio una, andererseits ist der katholische Glaube die una fides ortho-
doxa, zu der die diversitas durch gottliches Eingreifen gefithrt werden mufl. ,, This
dilemma of De pace fidei is the dilemma of Cusanus’s life which itself mirrored the
crisis of his age® (S. 92). 3. ,Felicitas non est nisi . . . unio® (S. 92-103). Unitas
als soziales und kulturelles desideratum. Unitas-Sprache und die Ansicht, daff die
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Mathematik rationale Sicherheit gibt, sind Akkomodationen der religidsen Sprache
an das Verlangen seiner Zeit nach wissenschaftlicher Prizision und der Macht, die
diese verleiht. In den Bereich der sozialen Verinderungen fillt das mit dem neuen
Bewufltsein von Individualitit sich einstellende Gefiihl der Isolation und persén-
lichen Unsicherheit, dem Einheit als die Losung seiner Probleme und folglich als
felicitas erscheine. Der zentrifugale Effekt des Individualismus werde so kompen-
siert durch eine Einheits-Symbolik (unitas symbolism, S. 101).

Auch Kap. IV ist triadisch aufgebaut. 1. ,Est igitur sapientia Deus® (S. 107—
115). Fir Cusanus ist das Universum wesenhaft rational. Causa, ratio und prin-
cipium koinzidieren und sind gleichewig. Bedeutung der Buch-Metapher. 2. ,Chri-
stus venit . . . ut liberaret mundum ab ignorantia® (S. 115-128). Die Begriffe ver-
bum, conceptus, magisterium sind fiir die Christologie des Cusanus von zentraler
Bedeutung. Nach Biechler ist besonders in der sapientia-Sprache des Cusanus sein
Eingehen auf die religitisen Bediirfnisse seiner Zeit zu erkennen. Im Zeitalter der
Entdeckungen mit seiner Hochschitzung des Wissens habe er auf die intellektualisti-
schen und gnostischen Elemente, die von Anfang an im Christentum lebendig waren,
besonderen Nachdruck gelege. Auch in den Predigten des Cusaners erscheine Chri-
stus vornehmlich als Lehrer. Jesu Sendung sei als Offenbarung des Ursprungs ver-
standen, die den Weg aus der Unwissenheit eroffne. Hier fliee die sapientia-Sprache
einerseits mit den Begriffen visio-lux zusammen, andererseits mit der Vorstellung
vom spiritus intellectualis, der in der schola rationis in des Menschen Seele ein-
flieflt, den gottlichen Samen des Intellekts zum Aufgehen bringt. Das nach Met. A
allen Menschen gemeinsame desiderium naturale ist fiir Cusanus auf die sapientia
gerichtet, die Hoffnung auf seine Erfiillung die gemeinsame Basis aller Religion.
Viel christologisches Traditionsgut werde beim Cusaner durch die dominante sapien-
tia-Metapher zuriickgedringt. 3. ,Veritas est illa vita regni caelorum® (S. 128-138).
Seligkeit besteht im Besitz der sapientia. Biechler weist auch hier auf eine Ambi-
valenz im Denken des Cusanus: Einerseits ist der Mensch geschaffen, um Gott zu
erkennen, er ist mit dem Verlangen danach und den entsprechenden intellektuellen
Moglichkeiten ausgestattet. Trotzdem bezeichne Cusanus das Wissen dieser Welt als
leer und irrefiithrend (S. 129 f.). Seine Sprache vom amor zeige die gleiche Be-
schrinkung auf den Erkenntnisbereich wie die sapientia-Sprache (S. 130). Auf-
fallend und von zeitgeschichtlicher Signifikanz sei des Cusaners Assoziation von
sapientia und sogenannten ,foodwords®, cibus, panis, pabulum, pastus. Biechler
erinnert daran, dafl auch in den modernen Sprachen ,Brot® fiir ,,Unterhalt® stehen
kann. Wissen, Vermogen (power), Unterhalt und geschiftliches Geschick stehe so in
einer Reihe wie sapientia, cibus, vita (S. 132), Auch fiir den Begriff magisterium
gelte, dafl die Assoziationen des deutschen Wortes ,Meisterschaft® sich in dieser
Zeit in die Richtung des Okonomischen und Kommerziellen entwickelten (S. 133 £.).
So sei des Cusanus Rede von sapientia nicht als Gegenschlag oder Reaktion auf
wissenschaftliche Erkenntnis zu verstehen, vielmehr war sapientia als religitses
Symbol mit aller Macht allen Wissens ausgestattec (S. 134). Wieder ist auf eine
innere Spannung im Sprachfeld hinzuweisen: alles Wissen kommt aus der notitia
originis, andererseits ,ruft sapientia auf den Plitzen®, ist verborgen in der Alltags-
welt (S. 135). Biechler weist abschliefend auf die Entwidklung zur Bildungsreligion
hin, deren Méglichkeiten in des Cusanus sapientia-Sprache angelegt waren.

In Kap. V begriindet 1. der Satz ,Omne autem principiatum dicit sic se in prin-
cipio suo complicari® (S. 140) die Behauptung, dafl auch alle friedliche Uberein-
kunft im Glauben (all religious harmony) ithre Herkunft in der Natur Gottes selbst
haben miisse, der, obschon actus purus und Quelle aller Bewegung, zugleich unend-
liche Ruhe und Friede sei. Diese letzte Aussage ist menschlicher Einsicht nicht zu-
ginglich; nur docta ignorantia betritt das Reich der coincidentia oppositorum. Das
Koinzidenzprinzip, das eine andere Weise des Redens von Einheit ist, impliziert die
friedfertige und grofigesinnte (broadminded) Haltung von De pace fidei, deren
humanitdrer Appeal aber nicht hinwegtiduschen darf iiber ihre grundsitzliche
Schwiiche: hier ist kein Raum fiir menschliche Bosheit; das Bose erscheint in einer
Reihe mit blofler alteritas oder variatio, Nicolaus zeigt hier und in anderen Werken
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kein Interesse an ethischen Fragen. ,Nicholas’s flight from metaphysical dualism
brought with it the sacrifice of the sharply defined contours of traditional medieval
moral doctrine® (S. 145), ,he shows himself as an intellectual concerned more with
epistemology than with redemption® (ebd.). 2. ,Non ex operibus sed ex fide salva-
tionem animae praestari...“ (S.146). Biechler sieht in des Cusanus Verstindnis
des Glaubens dessen kognitive Rolle vorherrschen. Der Glaube ist eine Art Auge,
mit dem der Mensch einen Blick iiber die Mauer werfen kann, der Glaube allein
erméglicht cognitio dei. Dem entspricht das vorherrschende Verstindnis Christi als
Lehrer. Diese intellektualistische Neigung im Glaubensbegriff widerstreitet jedem
Fideismus mit seiner starken Bezugnahme auf Autoritit. Cusanus habe hier den
Ausgleich mit der Tradition des ,fides ex auditu® herbeigefiihrt, indem er die Ver-
dienstlichkeit des Glaubens mit seiner Herkunft aus dem Gehorsam begriindete. Die
Fihigkeit zu glauben ist das grofite Vermogen der Seele, das aus der Freiheit des
Willens hervorgeht. Vf. weist zu Recht darauf hin, dafl des Cusanus Rede vom
Gehorsam als ein Widerspruch und Fremdkérper zwischen seiner gewohnlichen Rede
von ratio, Verstehen und Freiheit sich finde. 3. ,Unam posse facilem quandam
concordantiam reperiri, ac per eam in perpetuam pacem constitui . . .“ (S. 154).
Erklirung des Titels in Ankniipfung an Joh. Gerson als ,pax in credendo®. Friede
ist sowoh!l ontologische Realitit als metaphysisches Prinzip als Ziel menschlichen
Strebens, Friede ist die Schonheit selbst, die Harmonie, in der jedes Ding seinen
Platz einnimmt. Die Rede von Frieden und Eintracht sei wie die von Einheit und
Weisheit Reflexion eines kulturellen Desiderats und wurde als solche sprachliches
Symbol fiir Gott und fiir das Endziel menschlichen Strebens. Cusanus versuche so
die intellektuelle Zusammenschau der Krifte, die in seinem Leben, die in seiner Zeit
auseinandergingen. Sein religioser Hintergrund (religious background), der geordnete
Kosmos des Neuplatonismus, ermoglichte ihm diese einende Schau. Des Cusanus
religivse Symbole unitas, sapientia und pax schienen die integrierende Kraft zu
haben, deren er bedurfte. Pax als religioses Symbol zeige, wie tief die Notwendig-
keit einer intellektuellen Synthese empfunden wurde. Dabei sei wichtig, im Bewufit-
sein zu halten, dafl Harmonie und Einheit Gegenstand des Glaubens sind, d.h. ins
Reich der coincidentia oppositorum gehdren. Irdische Erkenntnis ist coniectura;
dieser Begriff relativiert menschliches Wissen und verteidigt den Bereich der gott-
lichen Offenbarung gegen das Eindringen der ratio. Er relativiert auch pipstlichen
Absolutismus und 1388t das Papsttum aus einer religidsen zu einer nur politischen
Grofle werden. Auch die sichtbare Kirche ist Konjektur, die wahre Kirche eine ver-
borgene und geglaubte.

Biechler hat in seiner Arbeit versucht, die fiir das Denken des Cusanus zentrale
Lehre von der coincidentia oppositorum in einen umfassenderen Zusammenhang zu
stellen und ihr damit die nur-anti-Aristotelische bzw. anti-logische Spitze zu neh-
men. Er faflt zusammen: ,In our view Cusanus developed the coincidentia doctrine
as much in response to the social pressures of his day as to the philosophical de-
mands of his system. And it was a religious response in the sense that it purported
to describe ultimate reality and to formulate a definitive basis for behavioral moti-
vation® (S. 170).

Es bleibt nun, wie das Genre es verlangt, noch einiges Kritisches zu diesem Buch
zu sagen, das aber keineswegs das bereits ausgesprochene Lob mindern oder zuriick-
nehmen will. Da ist zunichst der vage Begriff ,religious®, der auffillt. Was VI.
damit meint, zeigt das obige Zitat. ,Religion® hat es mit der letzten Wirklichkeit
zu tun, mit den Wurzeln des Seins und Soseins, sie ist die Grundmotivation allen
Verhaltens. Die Schrift selbst, die er zu interpretieren unternimmt, legt von Zweck
und literarischer Gattung her solch unspezifische Sprache nahe. Es ist aber zuviel
der Apologetik, wenn Vf. die Trias unitas-sapientia-pax ganz von der Einheits-
metaphysik her auslegt und nicht trinitarisch. Mit anderen Worten: so richtig seine
Beobachtungen zum Koinzidenzgedanken des Cusaners sind, so wenig zutreffend
sind sapientia und pax beschrieben, d.h. die Uberschriften der Kapitel IV und V
sind nicht aus der Bewegung des Cusanischen Denkens gewonnen. Es ist die Schwiche
dieses Buches, dafl es die Bedeutung nur eines Traditionsstroms fiir die Selbstfindung
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des Cusanus verfolgt und das Biblisch-Christliche, also das im engeren Sinn Theo-
logische auflerhalb belifit. So kommt VF. stellenweise zu einer Direktheit der Aus-
sage, die angesichts der Komplexitit der Vorginge zu naiv ist. Gewifl kommt des
Cusanus Rede von unitas dem religitsen Bediirfnis seiner Zeit entgegen — in welcher
Zeit wire die Einheit kein Desiderat? — aber sein Verhiltnis zum Humanismus ist
reflektierter zu beurteilen: Antiquitas — novitas in beider Sicht ist zu priifen. —
Des Cusanus Hochschitzung der Mathematik beruht nicht nur auf deren Rationali-
tit sondern auf der Méglichkeit der Abbildung, der Darstellbarkeit des Unendlichen
und der daraus sich ergebenden aenigma-Struktur. — Sapientia und scientia sind
einander auch kritisch gegeniibergestellt. Die sapientia-Sprache ist nicht nur als
intellektualistisch zu bezeichnen; Vf. lifit die an biblische Sprache ankniipfende
Wortfamilie gustus-praegustatio-dulcedo-suavitas sowie experientia ganz aufler
Acht, Auch die sogenannten ,foodwords® sind in einem tieferen theologischen Zu-
sammenhang zu sehen, nicht nur in der Reihe Wissen-Unterhalt-Leben. Sapientia
ist die zum Leben notwendige Speise fiir den Geist. Die vielen Predigten, die das
Johanneische Wort von Christus als dem Brot des Lebens auslegen sowie diejenigen,
die das Sakrament der Eucharistie beschreiben, sind hier in den Kreis der Betrach-
tung einzubeziehen. Der Vergleich des Verstehens mit dem Akt der Verdauung darf
nicht nur als trivial erwihnt sondern muff wirklich ausgelegt werden, wobei sich
dann das Verstehen als ein hdchst schopferischer Vorgang erweist. — Auch der Be-
griff des amor ist zu statisch gefaflt, wenn Biechler ihn auf den Erkenntnisbereich
beschrinkt siecht. Amor wire vielmehr mit gaudium-laetitia-vita zusammen unter
dem der dritten Person der Trinitit zugeordneten Abschnitt de pace abzuhandeln
und als eine nicht endende Bewegung zu beschreiben, wobei die Dialektik von
motus und quies bzw. ihre Koinzidenz in Gott immer mitzudenken ist. — Eine for-
male Aussetzung: Vf. bezeichnet mehrfach die Sprache als Symbol-Welt ohne jeden
sprachphilosophischen Hinweis oder Erliuterung seines Symbol-Begriffs. — Schliefi-
lich: Als ,religious background“ des Cusanus den Kosmos des Neuplatonismus zu
nennen, halte ich nicht fiir gliicklich; dieser bietet ihm zwar eine spekulative Grund-
lage, in seine Selbst- und Welterfahrung gehort aber, wie Vf. selbst bemerkt, sehr
wohl auch Abstindiges. So ist auf jeden Fall im Sinne der christlich adaptierten
Zwei-Bonen-Lehre festzuhalten, dafl die beim Cusaner bisweilen in Rede stehende
facilitas nicht ,von dieser Welt® sondern ein eschatologischer Begriff ist. So wahr
Lehre und Leben zusammenstimmen miissen, so wenig kann der Erfolg oder der
innere Ernst, mit dem er gesucht wird, so wenig kann duflere Anerkennung oder
historische Wirksamkeit zum Maflstab der Wahrheit gemacht werden. Vf. schliefit:
»Ironically, for all his talk of peace and concordia, Nicholas of Cusa conveys the
impression that he was not a happy man and this is perhaps the most convincing
testimony of all to the deficiencies in his appropriation of religious symbols®
S. 171). Das Verhiltnis von religiésem Symbol und christlicher Wahrheit bei Nico-
laus von Kues niher zu bestimmen ist Vf. uns in dieser Arbeit noch schuldig ge-
blieben.

Heidelberg Renate Steiger

Reformation

Valdo Vinay: Le confessioni di fede dei Valdesi rifor-
mati (= Collana della Facoltd Valdese di Teologia 12). Torino (Editrice
Claudiana) 1975. 209 S., brosch.

Die Einfithrung skizziert, sorgfiltig belegt, die Stationen der Anniherung der
Waldenser an die protestantische Reformation von 1526 an bis zum Anschluff an
diese 1532/33 und gibt einen Uberblick und eine kritische Erérterung der im Haupt-
teil des Bandes abgedruckten Quellen. Diese Quellen selbst, z.T. bereits an ver-
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schiedenen Stellen nicht immer fehlerfrei gedrudckt, aber nicht allgemein zuginglich,
z.T. aus ungedrucktem Manuskript (Dublin, Trinity College Ms. 259) und aus
Originalausgaben des 16. und 17. Jahrhunderts wiedergegeben, bilden ecine m. E.
ideale Textsammlung fiir kirchengeschichtliche Seminariibungen zur Reformations-
zeit mit Ausblicken auf die mittelalterliche Vorgeschichte und neuzeitliche Nach-
geschichte des Anschlusses der Waldenser an die Reformation. Bezeichnenderweise
war es ein humanistisch Gebildeter, der Provenzale Morel, der die ersten Ver-
handlungen als Abgesandter der meist aus biuerlichen Verhiltnissen stammenden
Waldenserprediger mit Farel in Neuchtel, Haller in Bern, Okolampad in Basel
und schliefilich Bucer in Straflburg fiihrte. Morel, Okolampad und Bucer sind die
Hauptautoren der hieriiber Auskunft gebenden Dokumente (Nr. 1-7). Dem latei-
nischen (und Nr.7: waldensisch-provenzalischen) Original ist eine italienische
Ubersetzung beigegeben. Dieser Komplex wird abgeschlossen durch die reformato-
rische Erklirung der Waldensersynode von Chanforan 1532 und den antirefor-
matorischen Brief der bShmisch-mihrischen Briider an die Waldenser, abgefafit
1533 als Reaktion auf eine Gesandtschaft einer gegen den Anschlufl an die refor-
matorische Theologie und Kirchenordnung opponierenden Waldenserminderheit
zu ihnen (es hatten in der vorreformatorischen Generation enge Kontakte zur
Briiderunitit bestanden) (Nr.8,9). Den Abschlufl bilden Bekenntnisse aus der
gegenreformatorischen Unterdriidkungszeit, von 1556, 1560 (entspricht dem Be-
kenntnis der Pariser reformierten Synode von 1559), 1655 und 1662 und schlief-
lich eine gemifigt-liberale Synodalerklirung von 1894, die das unverindert in
Kraft stehende Bekenntnis von 1662 modern mildert. Vorhandene Editionen und
Ubersetzungen (z. 'T. auch deutsche) werden zu jedem Dokument genau angegeben.
- Das nicht teure Bindchen (Preis bei Erscheinen: Lire 6800) ist allen Seminar-
bibliotheken nachdriicklich zu empfehlen.

Heidelberg Kurt-Victor Selge

Carlo Ginzburg - Adriano Prosperi: Giochi di pazienza.
Un seminario sul ,Beneficio di Cristo“ (= Piccola Biblioteca Einaudi, 258).
Torino (Einaudi) 1975. VII, 271 S., Lire 2 800.—.

Die Verfasser dieses Biichleins veroffentlichten 1974 einen Beitrag iiber ,Le due
redazioni del Beneficio di Cristo® in ,Eresia e Riforma nell’Italia del Cinquecento®,
Miscellanea I der Biblioteca del Corpus Reformatorum Italicorum (s. ZKG, 1976/
2-3). Es war das Ergebnis eines an der Universitit Bologna gehaltenen Seminars.
In der vorliegenden Schrift zeigen sic den Weg, den sie bei dieser Forschung zu-
sammen mit ihren Studenten eingeschlagen haben, Thre Absicht war es von Anfang
an zu beweisen, dafl der Urtext des Beneficio (vor der Bearbeitung des zur Refor-
mation neigenden Flaminio) zu der pelagianischen frommen Literatur der Cas-
sinensischen Kongregation der Benediktiner des XVI. Jahrhunderts gehért und mit
der Reformation tiberhaupt nichts zu tun hat. Sie beenden das Buch mit der Be-
hauptung: ,Wir haben . . . gefunden, was wir von Anfang an gesucht haben: ein
Beneficio ,estraneo alla Riforma . . .“ (S. 182) und bekennen ganz offen: ,Es ist
schwer zu finden, was man nicht finden will* (S. 183).

Ginzburg und Prosperi vertreten einen eigenen Begriff des Pelagianismus. Sie
beschreiben ihn in folgender Weise: allgemeine Vergebung der Siinde und Gnade,
die Gotr allen Menschen verkiindigen 1i8t, um ihnen einen breiten Weg (via larga)
zur Seligkeit anzubieten; der durch die Gnade von der Siinde befreite Wille des
Menschen (libero arbitrio sanato), damit der Mensch gute Werke tun kénne; die
Unmdglichkeit zu siindigen nach einer solchen Befreiung; die Erneuerung des Eben-
bildes Gottes und des urspriinglichen Unschuldszustandes im gerechtfertigren Chri-
sten. Auch die Pridestination, von der Don Benedetto viel spricht, gehdre gewisser-
maflen zu diesem Pelagianismus, weil sie ein Mittel gegen den Zweifel (rimedio
alla diffidenza) sein kann und von Don Benedetto siift (dolce) genannt wird.

Der Versuch, einen Urtext vor der Uberarbeitung herzustellen, sollte zum Be-
weis dienen, dafl diese Schrift der Reformation ganz und gar fremd ist. Allerdings
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kennen Ginzburg und Prosperi die Reformatoren und besonders Luther zu wenig,
um einen solchen Beweis filhren zu konnen. Das Bild der Trauung der Seele mit
Christus wird auf die Mystik Valdes’ zuriickgefiihrt und fiir eine Abweichung von
der Lehre Luthers gehalten. An einen Vergleich mit einer dhnlichen Stelle in der
»Ereiheit eines Christenmenschen® denken die Verfasser iiberhaupt nicht. Deshalb
sehen sie einen Gegensatz in den folgenden Aussagen: Die Werke des Christen wer-
den durch die Trauung der Secle mit Christus vollkommen; dagegen: ,die Unrein-
heit und Unvollkommenheit (des Glaubigen) . . . werden von der Reinheit und Un-
schuld Christi bededst® und dem Siinder nicht mehr zugeschrieben. Dies letztere Zi-
tat schreiben sie Flaminio zu und meinen, es sei ,ein Kinderspiel®, die beiden Hinde
hier zu unterscheiden: von den vollkommenen Werken durch die Trauung mit
Christus habe Don Benedetto, und von der forensischen Gerechtigkeit habe Fla-
minio geschrieben. Dafl die beiden Sitze in der ,Freiheit eines Christenmenschen®
nebeneinander stehen, wissen Ginzburg und Prosperi nicht; sie haben iiberhaupt
keinen Sinn fiir das ,simul peccator et iustus* bei Luther und auch nicht fiir das
Verhzltnis zwischen Glauben und Werken bei Calvin.

Diese Schrift ist trotz der aufgezeigten Mingel bedeutsam fiir die Unter-
suchung der frommen italienischen Literatur des 16. Jahrhunderts und férdert
manche neuen Erkenntnisse iiber das Leben Benedettos als spiten Anhinger des
Spiritualisten Giorgio Siculo zu Tage.

Rom V. Vinay

Heinrich Bornkamm: Luther. Gestalt und Wirkungen (= Schriften des
Vereins fiir Reformationsgeschichte Nr. 188, Jahrgang 80/81/82,1) Giitersloh
(Mohn) 1975. 308 S., DM 58—,

Nach ,Luthers geistige Welt® (1947) und ,Das Jahrhundert der Reformation®
(1961) legt Bornkamm aus seinem historischen Lebenswerk eine dritte Sammlung
von 14 Aufsitzen vor, die sich erneut vor allem auf Luther konzentriert. Die Bei-
trige sind zwischen 1927 und 1973 entstanden. Einmal mehr erweist sich B. mit
diesem Buch als einer der grofien alten Minner der heutigen Lutherforschung, auf
den zu héren sich selbst da lohnt, wo man anderer Meinung ist. Fiir die Luther-
biographie sehr wichtig ist der Aufsatz ,Luther und sein Vater®, in dem sich B.
so differenziert und klar mit dem Lutherbuch des Psychologen Erikson auseinander-
setzt. Die Deutung von Luthers Landesherrn Friedrich d. Weisen (,Er wufite oft
nicht, was er tun sollte; aber er wufite immer, was er nicht tun durfte®, S.38) und
der kursichsischen Politik konnte in manchem sicher erginzt werden (z.B. von
Borth, die Luthersache her). Aber B. wird der Persénlichkeit dieses Fiirsten in
einer Dimension gerecht, die heute in historischen Darstellungen leider selten wird.
»Luther als Schriftsteller nimmt sich eines vernachldssigten Themas der Luther-
forschung an. Luther hat sich erstaunlich wenig der literarischen Gattungen seiner
Zeit bedient. Er schreibt sehr zweckorientiert, schmucklos. Oft wird dann aber das
Schreiben von sich zum Dialog, zur Anrede, zur Seelsorge. Erwihnt werden kénnte
zusitzlich Luthers Leistung in der Umformung der Vorlesungen und Schriftaus-
legungen. Luther wirkt als Schriftsteller am stirksten, wo er sich kurz fassen mufl,
z.B. in seinen Briefen oder im Katechismus. — 1950 konnte B. in ,Luther zwischen
den Konfessionen das Ende der jahrhundertelangen polemischen Beschiftigung
der katholischen Seite mit Luther signalisieren. Der Nachtrag konstatiert, wieviel
sich seither noch einmal gewandelt hat. Seinen geistesgeschichtlichen Wert diirfte der
Aufsatz dennoch behalten. Das gilt auch fiir die Untersuchung iiber ., Justitia Dei in
der Scholastik und bei Luther® von 1942. Sie ist noch immer wertvoll, schon wegen
der Aufarbeitung der Traditionszusammenhinge, die auf Luther hinfiihren, auch
wenn sich B. zu Luthers Rechtfertigungslehre 1961 (ARG 52) noch einmal ausfiihrlich
geduflert hat. Wer sich iiber Ansetzung und Wesen des ,Reformatorischen® bei
Luther informieren will, wird sich auch mit B.s Auflerungen zur Sache beschiftigen
miissen, die zum Fundiertesten gehdren, was hierzu vorgebracht worden ist. —
Luthers nur relativ kurz verwendete Formulierung von der theologia crucis, wie
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sie in den theologischen Thesen bei der Heidelberger Disputation auftaucht, machte
B. als giiltiges Etikett von Luthers gesamter Theologie verstehen; dagegen bestehen
allerdings auch gewisse Einwinde, und die Diskussion ist noch nicht beendet. —
»Das Wort Gottes bei Luther® ist ein Ubersichtvortrag vom deutschen Theologentag
1930, wie ihn sich die Kirchenhistoriker heute leider nur noch selten zutrauen. B.
hat damals das ganze Phinomen vorgefiihrt bis hin zu den Auflésungen von
Luthers Wortlehre bei Osiander, Bucer, Seb. Franck und Calvin. — Aus der gleichen
Zeit stammt ,Auflerer und innerer Mensch bei Luther und den Spiritualisten®.
Wahrend bei Luther der innere Mensch nicht verfiigbar und manipulierbar ist, ver-
tritt Paracelsus einen héheren Naturalismus, Frandk rechnet mit dem mystischen
Wortsamen und Schwendkfeld mit der Perfektionierung des Menschen. In B.s
Arbeiten meldet sich immer wieder auch das Interesse an der Mystik und am Spiri-
tualismus. Es erstreckt sich auch in diesem Band bis hin zu Jakob B&hme. ,Renais-
sancemystik, Luther und Béhme® hat B. 1927 ins Verhiltnis gesetzt. Gegeniiber
Ficino und auch Bruno erscheint Béhme dabei doch in vielem von Luther bestimmt.
Hier scheint nach wie vor einiges an Einzeluntersuchungen nétig zu sein. Von dem
Aufsatz ,Erneuerung der Frommigkeic®, der Luthers Predigten von 15221524
auswertet, wiinscht man sich eigentlich, dafl er Schule macht. Denn die reforma-
torischen Predigten werden als Quellen fiir die Frommigkeit, die Zeit und die
Theologie viel zu wenig herangezogen. Wie ertragreich das sein kann, macht B. vor.
Bibeliibersetzung, Zweireichelehre, Kirchenordnung und das Konfessionsproblem
werden in den iibrigen Beitrigen behandelt. Der Fachmann wird sich freuen, so
viele wichtige, oft zitierte Aufsitze nun vereinigt zur Hand zu haben. Wer anfingt,
sich mit Luther zu beschiftigen, hat hier einen anregenden und hilfreichen Fiihrer.
Glénzende und weise Beobachtungen verbinden sich mit bereichernden, erhellenden
Formulierungen, durch die Geschichte erst eindriicklich und behiltlich wird. Inzwi-
schen ist Heinrich Bornkamm verstorben. So gehort dieser Aufsatzband zu seinem
Vermichtnis an die Kirchengeschichte.
Miinster/W. Martin Brecht

Theobald Beer: Der frohliche Wechsel und Streit. Grund-
ziige der Theologie Martin Luthers. Teil 1 Text, Teil 2 Anmerkungen. Leipzig
(St. Benno Verlag) 1974. 475 S.

An die Darstellung von Luthers Theologie durch einen katholischen Theologen
geht man mit einiger Spannung heran. Sie setzt ein bei einer wesentlichen Kon-
stellation in Luthers Theologie, nimlich dem fréhlichen Wechsel und Streit zwischen
Christus und der Seele als Braut bzw. Hiirlein. Dies wird dann in einem Kapitel
tiber die doppelte Gerechtigkeit expliziert, wobei das Verhiltnis von gratia und
donum einbezogen wird. Das Pendant bildet das Kapitel iiber die doppelte Siinde.
Innerhalb des damit gesteckten Rahmens werden recht ausfiihrlich die theologische
Anthropologie und die Christologie und relativ kurz die Gotteslehre behandelt.
»Grundziige der Theologie Luthers® meint somit also nicht eine kurzgefafite aber
einigermaflen vollstindige Darstellung von Luthers Theologie, sondern eher die
Beschreibung dessen, was der Vf. fiir den Ansatz und die zentralen Strukturen der
Theologie Luthers hilt. Auch wenn man mit dem Vf. darin iibereinstimmt, dafl die
Lehre von Person und Werk Christi das Zentrum von Luthers Theologie ausmacht,
wird man doch bedenklich, dafl diese Grundziige entwickelt werden kénnen z.B.
ohne die Lehre vom Wort und der Schrift, ohne die Sakramentslehre (abgesehen
von einém kurzen Abschnitt iiber die Taufe 136-138), ohne selbstindige Ausfiihrun-
gen iiber Gesetz und Evangelium. Die Grundziige bleiben damit nicht nur fragmen-
tarisch, womit wesentliche Aspekte {iberhaupt nicht in den Blick kommen — die
Stichworte promissio oder testamentum tauchen etwa gar nicht auf —, sondern
selbst innerhalb der behandelten Christologie wird etwa auf den Tod Christi in
den Abendmahlsschriften oder auf die grofien christologischen Ausfithrungen in den
spiten Abendmahlsschriften iiberhaupt nicht eingegangen. Wire dies geschehen, dann
wire der Vf. gewahr geworden, dafl es in Luthers Theologie noch weit mehr Reich-
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tum und Spannungen, oder auch, wie er es nennt, ,gliickliche Inkonsequenzen® gibt,
als er am Schlufl anfithrt. Zwar ist nicht zu bestreiten, daf es in Luthers Theologie
wertvolle Elemente gibt, die keiner seiner Schiiler aufgenommen hat, aber es hitte
den Vf. doch stutzig machen miissen, daf er in seiner Darstellung das Gemeinsame
zwischen Luther und Melanchthon gar nicht mehr deutlich machen kann. So hat es
sich aber historisch gewif8 nicht verhalten.

Es ist an sich lobenswert, dafl der Vf. innerhalb des systematischen Aufrisses
jeweils genetisch vom jungen zum alten Luther (oft mit groflen Zitaten) ,durch-
dokumentiert®. Dieses Verfahren wird freilich dadurch problematisch, dafl offen-
bar von der Annahme ausgegangen wird, als habe Luther seine eigene Position ge-
rade gegeniiber der Scholastik im Grunde von Anfang an gehabt und diese dann
eigentlich nur ausgestaltet. Trotz dem formal genetischen Vorgehen kommen die
Entwidklungen, die Luther vielfach durchgemacht hat, somit iiberhaupt nicht in den
Blick. Er wird allzu leicht festgelegt auf frithe Schemata wie z. B. sacramentum und
exemplum. Es soll nicht bestritten werden, dafl es in Luthers Theologie auch Konti-
nuititen gibt und daf er auf eine Auseinandersetzung mit der Scholastik immer
wieder zuriickkommt. Aber der an den Beziehungen L.s zur katholischen Theologie
und ihren Traditionen interessierte Vf. hat Luther selbst zu so etwas wie einem
scholastischen Theologen gemacht, der dann allerdings leider die Interessen seiner
Vorginger nicht mehr so recht versteht. Damit soll nichts Grundsitzliches gegen das
an sich sinnvolle Unternehmen eingewandt werden, Luther mit der theologischen
Tradition vor ihm ins Gesprich zu bringen. Wertvolle Einzelbeobachtungen dazu
findet man auch in diesem Buch. Die Warnungen vor falscher Psychologisierung
und Existenzialisierung bei der Beschiftigung mit Luther werden zu héren sein.

Die Leistung dieser Untersuchung liegt in folgendem: Das Wechselverhilinis
zwischen Christus und dem Siinder wird als die Zelle angegeben, aus der sich Lu-
thers Theologie entwickelt. Die Wechselvorstellung tritt an die Stelle der platoni-
schen oder aristotelischen Metaphysik. Schon die tropologische Auslegungsmethode
wird dabei pointiert als Lehre vom Wechsel interpretiert. Aus dem Verhiltnis zwi-
schen Christus und dem Siinder ergibt sich die Lehre von der doppelten Gerechtig-
keit als Gerechtsprechung und Gerechtmachung und von der doppelten, nimlich ge-
tilgten und zu tilgenden Siinde. In der Anthropologie stellt der Vf. die Eintragung
christologischer und umgekehrt in der Christologie anthropologischer Strukturen
heraus. Der Ursprung der Lehre von der doppelten Gerechtigkeit wird in dem
augustinischen christologischen Schema von sacramentum und exemplum gesehen.
Luther wehrt sich gegen die Vermischung beider z.B. durch die Unterscheidung
von gratia und donum. Richtig erkannt ist die zentrale Bedeutung von 1 Kor 1, 30
als christologischem Fundament des Wechsels. In breiter Konfrontation mit der
scholastischen Gnadenlehre werden die Ausschaltung der menschlichen Kooperation
und ebenso gewisse daraus resultierende Verengungen in der Christologie moniert.
Es wird aber auch dokumentiert, daff Luther im Zusammenhang mit dem donum
die Verdienstlehre zum Teil beibehalten hat. Die Trennung von gratia und donum
wird als das Auseinanderreiflen von Zusammengehorigem verstanden. Der VAi.
stoflt dann freilich auf gewisse angebliche Inkonsequenzen Luthers. Thm wird an
dieser Stelle ein Unverstindnis der Kirchenviter zur Last gelegt. Es soll bewirkt
sein ,durch die mechanische Verbindung des Siinders mit Christus im fréhlichen
Wechsel® (104 — Sperrung vom Rez.).

Weithin untraditionell denkt Luther auch in der Anthropologie (z.B. in dem
Bild von Rof} und Reiter), weil die Gerechtigkeit fiir ihn auflerhalb des Menschen
liegt. Im Grunde hat Luther eine Zweinaturenanthropologie: Der innere Mensch
wirke nicht, ist passiv, glaubt nur; Gott handelt rechtfertigend an ihm. Der duflere
Mensch wird geiibt in den Werken des Gesetzes. Wiedergegeben wird hier die Struk-
tur des simul iustus et peccator. Das Vorbild sind Gottheit und Menschheit in Chri-
stus. Der Schematismus geht freilich nicht ganz auf. In einer Auseinandersetzung
mit A. Nygrens provozierenden Thesen sagt der Vf. gelegentlich sehr pointiert, was
er gegen Luthers Siinden- und Verwerfungstheologie auf dem Herzen hat: Diese
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Anthropologie sei von der eines Paulus und Petrus verschieden. Luther weiche vor
Christus als dem Richter, vor dem er Angst hat, aus. Der Glaube werde zur Anti-
thetik anstatt zur Dialektik. Auch hier geht die Darstellung nicht ganz auf. Am
Schluf ist Gott auch fiir Luther Liebe.

Die ganze Darstellung zielt auf das christologische Kapitel als der Grundlage
auch der Anthropologie. Der Vf. mifit dabei der Vorstellung von der Erlosung als
Sieg Christi iiber den Teufel entscheidende Bedeutung zu, genauer genommen dem
Bild vom gekoderten Leviathan, wobei die Menschheit Christi der Kéder ist, der
Teufel es aber eigentlich mit der siegreichen Gottheit zu tun bekommt. Die Vor-
stellung soll auch dem fréhlichen Wechsel, der Uberwindung des Bésen im Menschen
durch den Partner Christus, zugrundeliegen. Das Vorkommen dieses Bildes bei
Luther wird breit dokumentiert und seiner Herkunft (Gregor d. Gr.) nachgegangen.
Der Hinweis auf die Bedeutung dieser Vorstellung ist zwar nicht ganz neu, mog-
licherweise hat aber die Lutherforschung sie bisher nicht geniigend gewiirdigt. Die
Ausfihrungen des V. wiren an dieser Stelle von noch gréflerem Gewicht, wenn
er sie abgehoben hitte gegen andere Vorstellungskreise bei Luther. Exegetisch steht
hinter dem Leviathanbild Phil 2,5 ff.: Christus ist der Triger der Siinde schlecht-
hin und damit dem Tod unterworfen. Richtig beobachtet ist, dafi damit gewisse
Spannungen zwischen einer Inkarnationstheologie und der Vorstellung vom Knecht
entstehen. Die Erlosungsvorstellung wirkt sich auf die Lehre von den Amtern
Christi aus. Christus als Richter und Gesetzgeber interessiert nicht, hingegen, wenn
auch verkiirzt, Christus als Haupt und Priester. Luther wird u.a. der Vorwurf ge-
madcht, die Gnade sei nicht mehr die Gnade des Haupts. Offensichtlich ist aber die
Darstellung der Amterlehre in der Arbeit nicht vollstindig. In der Gotteslehre wird
Luther eine Uberspannung des Gegensatzes zwischen verborgenem und offenbarem
Gott vorgeworfen, obwohl gesehen ist, dafl der Gegensatz zuletzt doch aufgehoben
ist.

Insgesamt hat diese Arbeit einige wesentliche Aspekte von Luthers Theologie
herauspripariert; ob damit bereits deren Grundziige voll erfafit sind, kann man
sich in mancher Hinsicht fragen. Eine Relativierung der Resultate liegt schon darin,
daf} die Schemata des Vi.s oft nicht aufgehen. Angesichts der an Luther vom Boden
der katholischen Lehre und ihrer Tradition geiibten Kritik wire erneut in die kri-
tische Auseinandersetzung mit dieser Tradition und mit Luther einzutreten.

Die Literaturbeniitzung ist nicht immer ganz gleichmiflig. Unter den gelegent-
lichen Versehen sei nur auf eines hingewiesen: In den beiden Sitzen S. 216 Z. 9
v. u. scheinen die Negationen nicht in Ordnung zu sein.

Miinster[Westf. Martin Brecht

Karl Tridinger: Luthers Briefe und Gutachten an welt-
liche Obrigkeiten zur Durchfiihrung der Reformation
(= Reformationsgeschichtliche Studien und Texte, Heft 111). Miinster/Westf.
(Aschendorffsche Verlagsbuchhandlung) 1975. VIII, 156 S., kart., DM 36.—,
Wihrend Norbert Stein in seiner nur maschinenschriftlich vorliegenden Disser-

tation tiber ,Luthers Gutachten und Weisungen an die weltlichen Obrigkeiten zum

Aufbau eines evangelischen Kirchenwesens® (Freiburg/Br. 1960) chronologisch ge-

gliedert hatte, indem er zwischen einer ,vorbereitenden Phase bis 1528/30“ und

der ,Durchfithrung ab 1530 unterschieden hatte, ordnet Karl Triidinger sachlich
und vermittelt dadurch einen besseren Uberblick. Ein sehr interessantes Gebiet
wird von ihm allerdings ausgeklammert, nidmlich Luthers Auflerungen iiber das

Widerstandsrecht und die Biindnispolitik. Da beides — besonders die Biindnispoli-

tik — mit der Durchfithrung der Reformation in einem engen Zusammenhang steht,

hitte man sich gewiinscht, dafl der Verfasser diese Ausklammerung — die nur mit-
geteilt, aber nicht begriindet wird — nicht vorgenommen hitte.

In einem ersten Teil wird Luthers Briefwechsel beschrieben: Umfang, Adressa-
ten und Thematik werden auf knappem Raum skizziert. Der Verfasser will auf

Grund dieser Quellengattung, die nur durch ,einzelne Tischreden, Predigten und
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Schriften® ergidnzt wird, ,ein Bild von Luthers Titigkeit als Reformator und Or-
ganisator® gewinnen. Es zeigt sich, daff Luther viel Zeit und Kraft in den Brief-
wechsel gesteckt hat, wobei nach 1530 die amtliche Korrespondenz zunimmt. Dies
geht darauf zuriick, dafl immer mehr offizielle Anfragen an den Wittenberger ge-
richtet werden, deren Beantwortung so viel Miithe macht, dafl die personlichen
Briefe umfangmiflig zuriiditreten miissen. Auffillig ist, daff Luther nicht ver-
suchte, mit Hilfe seiner Korrespondenz die Reformation auszubreiten, wie dies
Calvin getan hat. Vielmehr agiert er nur dort, wo Freunde ihn dringen oder wo
Obrigkeiten ihn direkt um seinen Rat bitten. Dies geht einerseits darauf zuriick,
dafl Luther vermeiden wollte, ,ein neu Papst® zu werden, andererseits darauf,
daf} er eine neue Gesetzlichkeit vermeiden wollte. Dies verhinderte weiterreichende
organisatorische Impulse. Was auch aus anderen Quellengattungen bekannt ist, wird
hier bestitigt: Luther war kein Organisator.

Karl Triidinger unterscheidet sieben Sachfragen, zu denen Luther Stellung nahm.
Zunichst geht es um personelle Regelungen wie Vermittlung von Predigern und
deren wirtschaftliche Lage. Dabei neigte Luther dazu, die Partei der Theologen
gegen die Obrigkeiten zu ergreifen. Bis zu seinem Lebensende klagte der Refor-
mator iiber Mangel an Predigern. Ab 1540 war die Personallage aber insgesamt
doch besser. Als zweites Gebiet behandelt der Verfasser die ,ersten reformatori-
schen Mafinahmen®, bei denen es besonders um Fragen des Gottesdienstes geht.
Luther betonte dabei, dafl ,pietas® und ,charitas® ,die Mafistibe jeglichen refor-
matorischen Handelns zu sein® hitten. Den Obrigkeiten wurde eingeschirft, dafl sie
evangelische Bestrebungen zu unterstiitzen und falschen Gottesdienst zu bekimp-
fen hitten. Sehr bald griffen aber Fiirsten und Rite in das Leben der Gemeinden
ein und lieflen ihnen nicht die von Luther geforderte Autonomie, so daff Triidinger
bereits 1522 eine ,erste Station auf dem Wege® zum landesherrlichen Kirchenregi-
ment konstatiert.

Besondere Schwierigkeiten bereiteten die dkonomischen Fragen. Luther empfahl,
die schlechte Pfarrerbesoldung durch Verwendung von nicht mehr benétigtem Klo-
stergut aufzubessern. Er hielt es auch fiir legitim, dafl Kirchengut vom Staat ver-
wendet wird, da dieser ja gemifl der Zwei-Reiche-Lehre auch ,Gottesdienst® zu
vollziehen hat. Erst die Erfahrung, dafl sich dies die Obrigkeiten im Ubermafl zu-
nutze machten, lieff ihn dann darauf hinweisen, dafl nur Uberschiisse so verwendet
werden diirfen. Deutlich ist, daff die Gemeinden kaum in der Lage waren, die
finanziellen Probleme selbstindig zu kliren, so dafl die Eingriffe des Staates von
1526 an immer selbstverstindlicher wurden.

Ein besonderes Kapitel widmet der Verfasser der Durchfiihrung der Reforma-
tion in Kursachsen und im Herzogtum Sachsen. Es zeigt sich, daff Luther immer
mehr ,eine allgemeine landesherrliche Reformationspflicht® akzeptiert, wihrend er
urspriinglich gemeint hatte, die Obrigkeit solle sich nur um die Klirung der finan-
ziellen Fragen bemiihen. Ein kiirzerer Abschnitt gilt den Gottesdienst- und Kirchen-
ordnungen sowie ,Einzelfragen des Kultus®. Luther befiirwortete hier ,einen
,Pluralismus der Formen® als ... Arznei gegen die Gesetzlichkeit®. Allerdings wird
regionale Einheitlichkeit doch akzeptiert. Schliefilich werden noch Luthers Be-
mithungen um reformatorische Verkiindigung ,in Territorien altgliubiger Herr-
schaft“ und sein Kampf gegen Schwirmer und Sektierer in den eigenen Reihen ge-
schildert.

Uberblickt man insgesamt Luthers Tédtigkeit als Reformator und Organisator,
dann fillt auf, dafl auf seinen Rat eigentlich nur in Kursachsen, in Brandenburg-
Ansbach, in Preuflen und — begrenzt — im Herzogtum Sachsen gehdrt wurde. Die
yreformatorische® Wirksamkeit Bugenhagens ist also geographisch gesehen grofer
als diejenige Luthers! Dazu hat Luthers Desinteresse an der dufieren Form und sein
Kampf gegen Gesetzlichkeit beigetragen. Vor allem aber hat Luther gemeint, Gott
selber werde dem Evangelium zum Sieg verhelfen. Demgegeniiber waren ihm
organisatorische Fragen drittrangig, und eine weitgespannte reformatorische Wirk-
samkeit erschien als geradezu unnérig.

Der Verfasser hat dies knapp geschildert, dennoch aber die wesentlichen Pro-

Zrschr. £. K.G. 16
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bleme herausgearbeitet. Hier und da hitte man sich allerdings ein tieferes Eindrin-
gen gewiinscht. So wird z. B. erwihnt, dafl Luther relativ wenig wegen Universi-
titsangelegenheiten befragt wurde. Hitte der Verfasser sich hier klargemacht, daf}
normalerweise Melanchthon in Schul- und Universititsfragen angegangen wurde,
wire dieses Faktum bestens erklirt gewesen. Auch kommen recht viele Drudsfehler
vor (z.B. lies S.25 Anm.2 ,A.“ nicht ,H. Niebergall®, S.85 Zeile5 von unten
yZukunft nicht ,Zunkunft®; stets wird ,Melanch-thon® statt ,Melan-chthon® ge-
trennt). Alles in allem liegt hier aber ein verliflicher Bericht vor.
Erlangen Gerhard Miiller

Hrsg Bernd Moeller: Bauernkriegs-Studien. (= Schriften des
Vereins fiir Reformationsgeschichte, Nr. 189 = Jg. 82, 2/83), Giitersloh (Gerd
Mohn) 1975, 106 S., DM 24.—.

Unter den wissenschaftlichen Tagungen, die 1975 in der Bundesrepublik an-
liflich des 450. Gedenkjahres zum Bauernkrieg stattfanden, verdienen sicher zwei
besondere Beachtung: das Symposium in Memmingen, initiiert und geleitet von
Peter Blickle, und das Kolloquium, das der Verein fiir Reformationsgeschichte in
Reinhausen bei Gottingen veranstaltete, unter der bewidhrten Leitung von Bernd
Moeller. Beiden Veranstaltungen war gemeinsam, dafl die in den letzten Jahren in
Flufl gekommene Diskussion iiber das komplexe historische Phinomen ,Bauernkrieg’
auf verschiedenen Ebenen und unter unterschiedlichen Fragestellungen weitergefiihrt
wurde. Wihrend in Memmingen mehr die politischen und soziotkonomischen Fak-
toren beriicksichtigt werden, wobei auch die fiihrenden DDR-Historiker zu Wort
kamen, standen in Reinhausen mehr die religios-theologischen Zusammenhinge und
Probleme im Mittelpunkt der Tagung. So suchten Leif Grane, Reinhard Schwarz
und Kurt-Viktor Se}ljge nach neuen Aspekten des Miintzerbildes. L. Grane stellt in
seinem Referat iiber das vieldiskutierte Verhiltnis von Miintzer und Luther beson-
ders den Prediger Miintzer heraus, den ,Knecht Gottes wider die Gottlosen®
(Elliger), der die Bauern fiir eine ,uniiberwindliche Reformation® einsetzen wollte,
wohingegen Luther die Voraussetzungen fiir eine obrigkeitliche Kirche schuf. Granes
krampfhaft-aktualisierende Vergleiche mit Politikern der Gegenwart wirken in die-
sem Zusammenhang allerdings eher peinlich. Aus dem Ablauf des Bauernaufstandes
in den vorderdsterreichischen Lindern sowie in der Stadt Wiirzburg sucht Jiirgen
Biicking eine Theorie des Bauernkrieges abzuleiten, was m. E. schon vom Ansatz
her nicht zu leisten ist und dann auch nicht geleistet wird, wobel allerdings das tra-
gische Schicksal des Verfassers zu beriicksichtigen ist. Biicking definiert den Bauern-
krieg als ,sozialen Systemkonflikt* aufgrund der dem ,feudalistischen Gesellschafts-
system® immanenten Widerspriiche. Damit scheiden fiir ihn exogene Krifte als
Kausalfaktoren der Erhebung aus, weshalb auch der Bauernkrieg als Glaubens-
revolte abgelehnt wird, im Gegensatz zur Uberzeugung vieler Augenzeugen, die der
ylutterischen Sekt® die Schuld an der Empdrung gaben. Zu einer anderen Einschit-
zung als Biicking gelangt auch Hartmut Boockmann, der den geistigen und religio-
sen Wurzeln des Aufruhrs nachgegangen ist. Er lehnt, nach meinem Dafiirhalten mit
Recht, unmittelbare Verbindungen zwischen den verschiedenen hiretischen Gruppen
des Spitmittelalters und den aufriihrerischen Bauern ab. Boockmann vertritt weiter
die These, daf erst die lutherische Reformation jene iiberregionale Offentlichkeit
geschaffen habe, welche die Voraussetzung fiir den breiten Bauernaufstand war. Er
ibersieht in diesem Zusammenhang jedoch offensichtlich die ,regionale Borniert-
heit“ oder gar ,Lokalborniertheit® der Aufstindischen, die schon Friedrich Engels
aufgefallen war. Boockmann lehnt auch ein Anwachsen der allgemeinen Krisen-
stimmung in den Jahrzehnten vor dem Bauernkrieg ab, wihrend in Memmingen
der deutsche Bauernaufstand gerade im Gesamtzusammenhang europiischer Revol-
ten im Spiatmittelalter diskutiert wurde und F. Graus besonders die Krisenhaftig-
keit der Zeit dezidiert betonte, der sich die Zeitgenossen durchaus bewuflt gewesen
seien. Seine Beurteilung der ,geschwinden Zeitleuffte® wurde in Reinhausen von
Francis Rapp nachdriicklich bestitigt, der eine methodisch vorbildliche, material-
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reiche und hochst aufschlufreiche Darstellung der sozialen und wirtschaftlichen
Ursachen des Bauernaufstandes im Unterelsafl gab. Seine Ausfiihrungen erginzen in
vollem Umfang neuere Forschungsergebnisse fiir andere Gebiete, etwa Thiiringen
oder Franken, und tragen wesentlich mit dazu bei, das Bild von den soziotkono-
mischen Verhiltnissen in Deutschland um die Zeitenwende abzurunden. Im Gegen-
satz zu Oberschwaben (vgl. D.W. Sabean, Landbesitz und Gesellschaft am Vor-
abend des Bauernkriegs, Stuttgart 1972) gab es im Unterelsal keine Uberbevolke-
rung, was nicht zuletzt eine Folge der hohen Anziehungskraft der wirtschaftsstar-
ken Stidte war. Mit genauen, archivalisch belegten Zahlen kann Rapp die hohen
Belastungen der Bauern und Winzer durch Pachtzinsen, Landessteuern und Zehn-
ten belegen. Er kann eindrucksvoll die verheerenden Folgen von Miflernten auf-
zeigen, wie etwa in den Jahren 1516-1519, die zu weiten Verschuldungen fiihreen,
wihrend gleichzeitig einige wenige Kapitaleigner reiche Spekulations- und Handels-
gewinne erzielten, reiche Biirger, einzelne Grofibauern und vor allem Klgster, Spi-
tiler und Pfarrer, was verstandlicherweise den ,Pfaffenhafl“ noch mehr steigerte.
Nachweislich wurde die Abhdngigkeit der verschuldeten Kleinbauern und Winzer
sowie vor allem der vielen Tageldhner am Vorabend des Bauernkriegs immer grofler,
und damit wuchs auch die existentielle Unsicherheit. Bezeichnenderweise lassen sich
Mifiwuchsjahre und Voraufstinde im Unterelsafl voll zur Deckung bringen. Doch
Rapp hebt auch zu Recht hervor, dafl die wachsende Krisenstimmung, hervorge-
rufen durch die zunchmende wirtschaftliche und soziale Verschlechterung weiter
Bevélkerungsschichten auf dem Lande, nicht allein ausgereicht hitte, um die Bauern
zum Aufstand zu bringen. Es mufite sich erst noch ein Revolutiondr wie Jost Fritz
finden, der die Krisenstimmung auszuniitzen verstand.

Ideologisch begriindeter oder selbstauferlegter Faktorenmonismus kann dem
Ereignis Bauernkrieg nicht gerecht werden — das haben beide Tagungen in Rein-
hausen und Memmingen erneut ergeben.

Erlangen Rudolf Endres

Alfred Sabisch, Die Bischéfe von Breslau und die Refor-
mation in Schlesien. Jakob von Salza (f 1539) und Balthasar yon
Promnitz (11562) in ihrer glaubensmifigen und kirchenpolitischen Auseinander-
setzung mit den Anhingern der Reformation (= Katholisches Leben und Kir-
chenreform im Zeitalter der Glaubensspaltung 35), Miinster (Aschendorff) 1975,
104 S., kart., DM 18,-.

Sabisch beschiftigt sich unter gekonnter Aufarbeitung reichen biographischen
Materials ,mit dem, von altkirchlicher Seite her gesehen, trostlosen Ergebnis der
Amtsperioden® der Breslauer Bischofe Salza (1520-1539) und Promnitz (1539-1562),
das nicht allein auf ein charakterliches Versagen der beiden Bischéfe zuriickzu-
fihren sei (6). Betont er auch zu Recht, dafl auch in Schlesien keine Schicht und
Gruppe allein fiir die Reformation ,verantwortlich® sei, so geht er doch von der
irrigen Annahme aus, dafl die Reformation anderswo eine ,,von oben her einheitlich
gesteuerte reformatorische Bewegung® war (5), was doch wohl kaum zutrifft.

Besonders wertvoll sind Sabischs sorgfiltige Analysen der vorreformatorischen
Zustinde im Bistum Breslau (17-35), wobei er die Grundthese vertritt, dafl trotz
aller Mifistinde das ,Gefiige der kirchlichen Ordnung® ,intakt“ gewesen sei (17).
Die Mifstinde werden nicht verschwiegen, wenn auch ein starkes apologetisches
Bemiihen nicht immer unterdriickt werden kann. Das Nachholen der Primiz durch
alle Bischife des Vorreformations- und Frithreformationszeitalters erst nach ihrer
Amisiibernahme, die Berechtigung der Vorwiirfe des Pfriindenhandels, eines land-
fremde Giinstlinge fordernden kurialen Provisionen- und Exspektanzenwesens,
den generellen Miflbrauch des Bannes als ,Schuldbann® zeigen deutlich, wie ,un-
heil® auch die kirchliche Welt Schlesiens vor der Reformation war. Freilich stellt
Sabisch die Pfriindenkumulation — wenn auch ,als kirchlichen Notstand“ — als ,zur
Erhaltung des standesgemifien Einkommens fiir die Mitglieder des hoheren Klerus®
Lberechtigt hin (20), erklirt, daf der sittliche Tiefstand des hoheren Klerus nicht

16*
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generell gewesen sei, da er nur in einigen — freilich eklatanten — Fillen aktenkundig
wurde (23 f.), bestreitet jede Proletarisierung der ,Altaristen® — deren traditionell
allzu hoch veranschlagten Prozentsatz (einen auf hundert Einwohner) er durch
kluge Hypothesen zu reduzieren sucht (28), ja fithrt letztlich den Miflbrauch des
Bannes auf das — Feudalsystem und die Umstellung auf die Geldwirtschaft zuriids!
Immerhin erschiittern sein Resiimmee: ,Keiner der Breslauer Domherren empfand
es als unchristlich oder zumindest als unsozial, mit der strengen, die Gewissen
immer noch bindenden Zuchtrute schwerer Kirchenstrafen bestehende rechtliche
Forderungen durchzusetzen® ecbenso wie die ,Fallstudie Bettlern 1512%: ,Die
Pfarrkirche in Bettlern Kr. Breslau ist ohne Pfarrer, die Einwohner sind exkom-
muniziert, die Kirchtiiren sind geschlossen, Gottesdienst unterbleibt.“ (30 f. bzw.
30 Anm. 23). Daf jedoch ,in den Jahrzehnten um die Jahrhundertwende 1500 ein
besonderer Aufbruch der Kirchenfrommigkeit bei den Gliubigen® erfolgt sein soll,
wird durch die von Sabisch angefiihrten Hinweise — etwa der Neugriindung von
fiinf Bruderschaften 1519/20 — nicht eindeutig bewiesen (18). Auch iberschitzt
Sabisch wohl die Bedeutung des Kampfes der schlesischen Kirche ,um ihre Frei-
heit“ (31 f.). Doch bietet er, aufs ganze gesehen, ein iiberaus plastisches Bild der
Kirche des Bistums Breslau vor der Reformation, das durch dynastische Stellen-
besetzungspolitik, durch ungute Eingriffe Roms — Salzas rechtsgiiltige Bischofswahl
1520/21 war etwa zunichst von Rom ignoriert worden — ebenso geprigt wurde
wie durch kleinlichen Streit um die Farbe der Chorkleidung (31) und durch héchst
betrichtlichen Reichtum: War doch schon mit einem einzigen Altardienst in Breslau
ein Rittergut mit etwa 200 Morgen Acker- und Weideland verbunden (25). So ist
es sicher, dafl nicht einzelne Mifistinde ,Schuld® am Eindringen der Reformation
trugen (31) — ihre Verbreitung wurde durch eine Biindelung verschiedener Fak-
toren ermoglicht: Dafl dabei die genuin religitsen Faktoren Prioritit hatten, wird
der kritische Leser freilich nur zwischen den Zeilen der interessanten Darstellung
Sabischs lesen kénnen. Zur Ausbreitung der Reformation trug sicher auch die mehr
als wohlwollende Haltung des Bischofs Johannes Thurzé (1506-1520) bei, der
1519 den Leiter der bischéflichen Kanzlei nach Wittenberg zum Studium bei Luther
und Melanchthon entsandte (34). Warum freilich Sabisch den Abkdmmling der
bekannten ungarischen Hochfinanzfamilie Thurzé permanent ,Turzo® schreibt, ist
unerfindlich! (Das trifft iibrigens auch auf die seltsame Namensform ,Zapolyja“,
63, zul)

Scharfsinnige Kritik am reformatorischen, liebevolle Kritik am katholischen
Kirchenwesen Schlesiens iibend, schildert Sabisch sehr anschaulich — wenn vielleicht
auch etwas zu positiv — Leben und Wirken des als starrsinnigen (aber in Verwal-
tungsfragen kompetenten) Vertreters seines Bistums geschilderten Jakob von Salza
und der zwielichtigen Bischofsgestalt Balthasar von Promnitz, der als ,Grand-
seigneur im Prilatengewande, der im Innern seinen Frieden mit dem Protestan-
tismus vermutlich lingst gemacht hatte® (73), gewertet wird. Besonderes Interesse
gebiihrt dabei der Zeichnung jeweils des Aufstieges beider Bischife, des aus einer
Doppellaufbahn sich trotz pipstlicher Vorbehalte als Elektus und bald auch als
Bischof gegen brandenburgische Anspriiche durchsetzenden Salza, der nichts von
seelsorgerlicher Arbeit verstand (46) und des sich vom relegierten Wittenberger
Studenten, Soldnerfiihrer, Prinzenerzieher bis zum Vertrauten Ferdinands I. ,hin-
aufarbeitenden® Promnitz, dessen Wahl zum Bischof gerade in der Zeit Skumeni-
scher Illusionen 15391541 erfolgte (79-82). Instruktive Schilderungen des Zustan-
des der katholischen Ditzese (etwa 47 fI.) oder der Fortschritte der reformatori-
schen Bewegung (51 ff.) unterbrechen die biographischen Passagen. Der langsame
Ubergang ins reformatorische Lager — in Breslau etwa dadurch gekennzeichnet, dafl
im ersten Jahrzehnt nach der Durchsetzung der Reformation die althergebrachte
Mefordnung unveridndert blieb (60f.) — wird deutlich, auch wenn Sabisch ohne
jede Beweise von ,zwangsweiser Protestantisierung® (62) spricht und vielleicht zu
oft eine unklare konfessionelle Haltung als Skumenischen Versuch des Briicken-
schlagens und der Wahrung der Kontinuitit wertet. Der Nepotismus beider Bischife
— Salza machte seinen noch unmiindigen Neffen zum Dombherren (69) und Promnitz
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erwarb gar fiir seine zum Protestantismus neigenden Neffen und Erben die Herr-
schaften Plef}, Sorau, Triebel sowie das Fiirstentum Sagan (das bis 1622 im Besitze
seiner Familie blieb, [77]) — wird nur am Rande erwihnt! Manche Hypothesen des
Verfassers scheinen doch etwas weit hergeholt, so wenn er (60 f.) behauptet: ,,Viel-
leicht war man auch im Breslauer Rate® insgeheim der Ansicht, die verbleibenden
Reste des katholischen Glaubens in Breslau und Schlesien langsam austrocknen und
schlieffllich aussterben zu lassen in der Erwartung, dadurch ohne offiziellen Bruch
und Begriindung einer eigenen, gemischt-konfessionellen Gruppierung das Erbe der
altgliubigen Kirche in Schlesien als einzig berechtigter Partner der beiden getrenn-
ten Kirchenteile im Bistum Breslau antreten zu kénnen.“ Oder wenn er fiir 1550
fiir die Breslauer Didzese noch immer einen Prozentsatz der Katholiken von 50 %,
statt wie spiter von 25 %o, postuliert (84) oder aufgrund von 15 aus Handwerker-
kreisen hervorgegangenen schlesischen Kandidaten der 195 bis 1560 in Wittenberg
ordinierten Anwirter auf schlesische Pfarrstellen auf den generellen Mangel an
wissenschaftlich gebildeten evangelischen Kandidaten (87) schliefit. Dagegen ist seine
Wertung der als generelle Neubesinnung fehlinterpretierten Haltung Promnitz’
1554 sehr beachtlich: Promnitz hat durch die Berufung des konvertierten Theolo-
gen Friedrich Staphylus und durch seine Denkschrift nicht die Abkehr von seiner
bisher geiibten Toleranz dokumentiert, sondern nur das Bestreben, bei Papst und
Kaiser nicht unliebsam aufzufallen.

Eine Karte und drei weitere Beilagen runden dieses schr interessante und fiir
jeden an der Reformationsgeschichte Interessierten unbedingt lesenswerte Biichlein

ab.
Wien Peter F. Barton

James M. Kittelson: Wolfgang Capito. From Humanist to Re-
former (= Studies in Medieval and Reformation Thought Vol. 17). Leiden
(Brill) 1975. IX, 258 S., geb., hil. 76.—.

Biographische Darstellungen aus der Reformationszeit, die heutigen wissen-
schaftlichen Anspriichen geniigen, sind noch immer selten; der prozentuale Anteil
dieser Literaturgattung an den nicht eben geringen Produktionsziffern zu Themen
des 16. Jahrhunderts ist ausgesprochen bescheiden — und das, obwohl seit Jahren der
Ruf nach Biographien wenigstens der wichtigsten reformatorischen Persénlichkeiten
ertont (und einige bereits seit noch lingerem angekiindigt sind!). Das ist sicher
kein Zufall. Offensichtlich liegt die besondere Schwierigkeit dieses literarischen
Genus darin, daf in der Konzentration auf eine begrenzte, in vielfiltige Tradi-
tionen und Strukturen eingebundene Person gleichwohl das Ganze jener politisch
und theologisch, geistig und wirtschaftlich und gesellschaftlich so iiberaus bewegten
und erregten Zeit sich spiegeln sollte. Die klassischen Normen des Historismus ge-
niigen nicht mehr. Aber sie wollen iiber-, nicht unterschritten werden! Gewif} gibt
es daneben — mit eindriicklichen Beispielen insbesondere aus dem angelsichsischen
Raum — jene Form der biographischen Darstellung, wo die Vita einer Perstnlich-
keit mit der Entstehung und Ausgestaltung eines geistigen Entwurfes, bzw. einer
theologischen Konzeption verschmilzt. Aber es liegt auf der Hand, daf} eine solche
Darstellungsweise kaum die Regel sein kann.

Diese grundsitzlichen Voriiberlegungen sind nétig, um die Bedeutung wie auch
die Grenzen der vorliegenden Arbeit angemessen wiirdigen zu konnen. Denn es
ist die erklirte Absicht des Verf., eine Biographie zu schreiben — freilich eine solche,
die auf das ,Zentralmotiv® in Capitos Leben, seine Wende vom Humanismus zum
Reformator, konzentriert ist (7). Hier dringt sich sogleich die Frage auf: reicht
eine derartige Wende, auch wenn sie im Sinne einer Bekehrung (conversion) gefaflt
wird, als Basis fiir die Entfaltung eines weitgespannten Lebenslaufes aus? Mufl die
Gestalt Capitos bei diesem Ansatz nicht von vornherein auf die Funktion eines
Demonstrationsobjekts fiir jene These von dem qualitativen, nur durch eine radikale
Wende zu iiberbriidsenden Unterschied von Humanismus und Reformation zuge-
schnitten werden?



390 Literarische Berichte und Anzeigen

Natiirlich kann nur die Untersuchung selbst auf diese kritischen Anfragen ant-
worten. In acht Kapiteln — wovon das letzte eine Art iiberblicksartige Zusammen-
fassung ist — und einem Nachwort wird der Stoff geschickt gegliedert. Fiir Capitos
Anfangsjahre werden die bekannten Fakten referiert, klarere geistige oder theolo-
gische Konturen treten dabei nicht zutage (9-22). Greifbarer wird die Basler Zeit
(23-51), in der C. zum begeisterten Gefolgsmann des Erasmus wurde. Aber ob-
wohl die nominalistische Schultradition, das Lob Summenharts, Clichthoves sowie
das tiefernste Bemiihen um eine Kirchenreform Erwihnung finden, obwohl die
geistige Selbstindigkeit C.’s gegeniiber Erasmus ebenso wie gegeniiber Luther klar
dargelegt wird, kommt es zu keiner genaueren Durchleuchtung des geistigen Werde-
ganges dieses Mannes. Auch die neu entdeckten Vorlesungen C.s iiber den Romer-
brief aus dieser Zeit werden sehr pauschal als humanistisch eingestuft, Anklinge an
Luther als lediglich formale Ubereinstimmungen abgetan. So sehr der These des
Verf.’s zuzustimmen ist, dafl das lehrhafle Element in der reformatorischen Ver-
kiindigung dem humanistischen Selbstverstindnis entgegenstand und daf anderer-
seits diese Humanisten Luther keineswegs ohne Verstindnis fiir das, was er eigent-
lich wollte, unterstiitzten: solche Eliminierung nahezu simtlicher Uberginge vom
humanistischen Selbstverstindnis zur reformatorischen Theologie wird den vor-
liegenden Quellen kaum gerecht.

Die Darstellung der folgenden Etappe in C.s Leben, sein Wirken als Dompre-
diger und Berater Erzbischof Albrechts in Mainz, bietet eine lebendige Schilderung
seiner einflufireichen Titigkeit fiir Luther und die reformatorische Bewegung (52—
82) — wobei die These von der ausschliefflichen erasmischen Geisteshaltung C.’s ent-
schlossen ausgezogen wird. Die Wandlung, so erfahren wir, erfolgte, vorbereitet
durch einen Besuch bei Luther und Melanchthon im Méirz 1522, in Straflburg, vor
allem unter dem Einflufl Zells (83-111). Capito trat immer offener fiir die refor-
matorische Partei in der Stadt ein, wurde Pfarrer an Jung-St. Peter und heiratete.
Sicher bedeutete dies sein endgiiltiges 6ffentliches Bekenntnis zur Reformation. Je-
doch die Auffassung, dafl C. erst jetzt die theologische Grundlage fiir diesen Schritt
gewonnen hitte, erscheint mir nicht haltbar; die vorgefithrte Analyse seiner ,Ent-
schuldigung® von 1523 (97-100) an den Bischof von Strafburg verdecdkt die Ge-
meinsamkeiten dieser Ausfithrungen mit C.s fritheren einerseits und erhebliche
theologische Differenzen gerade auch jetzt zu Luther andererseits.

Von C.s Anteil am Kampf um die Abschaffung der Messe in Straflburg (112—
142), am Abendmahlsstreit (143-170) und an den Auseinandersetzungen mit den
Tdufern (171-206) handeln die folgenden Kapitel. Wieder bewihrt sich hierin die
Fahigkeit des Verf.’s, detailliert und spannend zu erzihlen; wieder vermifit man
weithin die sorgfiltiger differenzierende theologische Argumentation. Um nur eini-
ges zu erwihnen: Gewifl wurde das humanistische Erbe durch jene reformatorische
Wende verdndert. Aber gilt nicht das gleiche von der reformatorischen Theologie?
Eben das bestreitet der Verf. energisch — bis hin zu der fragwiirdigen These, C. sei
theologisch voll und ganz von Luther geprigt worden und alle Abweichungen be-
trifen nicht ,,die Prinzipien® und nicht ,die Substanz® (236). Aber die genauen Aus-
fihrungen dariiber, was da Substanz, was Akzidentien sind, fehlt. Es fehlt eine
griindliche Darstellung der Christologie und der Pneumatologie C.’s, seiner Ek-
klesiologie, seiner Pradestinationslehre, der Rechtfertigungslehre und der Sakra-
mentenlehre! Auch das letzte Kapitel (207-237) liefert keine zusammenfassende
Darstellung der Theologie C.’s, sondern erliutert die Verinderungen des humani-
stischen Denkens in den Bereichen Sprache, Bildung und Erziehung sowie bei den
damit zusammenhiingenden Themen der biblischen Hermeneutik, des freien Willens
und der natiirlichen Gotteserkenntnis durch die reformatorische Theologie. So-
lange jedoch der Nachweis des wesenhaft lutherischen Charakters der Theologie
C.’s nicht aufgrund der theologischen Zentrallehren der Reformation gefihrt wird,
hingt diese These in der Luft.

Ahnliche gewichtige Vorbehalte miissen jedoch leider auch hinsichtlich des bio-
graphischen Charakters dieses Buches vorgebracht werden. Es sind ja nicht nur
Nebensichlichkeiten, die bei der Einengung der Fragestellung auf den Bruch C.’s
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mit dem Humanismus bei seiner Zuwendung zur Reformation am Bilde seinen Per-
sonlichkeit ausfallen. Seine Gestalt wirkt hier weithin eigentiimlich unscharf und
konturenlos. Mit Recht polemisiert der Verf. mehrfach dagegen, dafl nicht C,
sondern Bucer in den Anfangsjahren der Reformation in Straflburg als die fiih-
rende Personlichkeit angesehen wird. Aber er begegnet dieser Einseitigkeit doch nur
durch deren Umkehrung, so dafl der entscheidende Mann jetzt iiberall C. heifit!
Die rein personalistische Sicht der Vorginge, die nirgendwo die Verflochtenheit C.’s
in tbergreifende Strukturen wirklich deutlich macht, verhindert darum eine klare
und genaue Erfassung dieses Mannes — nicht nur seines Denkens, sondern gerade
auch seines Lebensweges und -werkes.

Kittelsons Arbeit stellt insgesamt einen materialreichen, anregenden und bis-
weilen sogar spannend zu lesenden Beitrag zu ecinem zentralen Thema der Kir-
chengeschichte der Reformationszeit dar. Wenn das Buch trotzdem nicht wirklich
befriedigt, dann deshalb, weil es zu viel erreichen méchte. Dabei jedoch behindert
die Entfaltung der theologischen These iiber das Verhiltnis von Reformation und
Humanismus die biographische Darstellung — wie diese umgekehrt auf Schritt und
Trite die exakte Erhellung jener systematischen Fragestellung blodkiert. Insofern
bleibt die grofile Aufgabe, die umfassende Biographie Wolfgang Capitos zu schrei-
ben, noch offen.

Miinster Martin Greschat

Martin Bucer: Deutsche Schriften Bd. 4. Zur auswirtigen Wirksam-
keit 1528-1533. Hg. Robert Stupperich (= Martini Buceri opera omnia Series
I) Giitersloh/Paris (Mohn/Presses Universitaires de France) 1975. 562 S. Ln.,
DM 150,-.

Nach lingerer Pause liegt erfreulicherweise wieder ein Band der Bucerausgabe
vor. Er umfaflt vier Druckveréffentlichungen Bucers, zum Teil mit Beilagen, dazu
neun, manchmal mehrteilige, ungedrudste Quellenkomplexe, von denen einige mit
den Druckverdffentlichungen zusammengehoren. Die einzelnen Schriften haben
verschiedene Bearbeiter. Den spezifizierenden Titel ,,Zur auswirtigen Wirksamkeit®
darf man nicht pressen. Der Band enthilt auswirtige Aktionen Bucers und Gut-
achten nach auswirts, aber auch die auf Straflburg sich beziehende Schrift iiber die
Bilderverehrung ,Das einigerlei Bild bei den Gotgliubigen® von 1530. Die Eingabe
der Prediger an den Rat ,Von Mangel der Religion, an deren alles hanget* vom
August 1532 mit ihrer charakteristischen Forderung nach Einhaltung des Bekennt-
nisses und der Zuchtmandate bezieht sich gleichfalls ausdriicklich auf Strafiburger
Verhiltnisse.

Analog zur Zwingliausgabe (Bd.6,2) hat Wilhelm Neuser Bucers Anteil an
der Berner Disputation einschlieflich der Anschlufivoten, insgesamt sieben groflere
Komplexe, ediert. Bucer hat sich in Bern zur Ekklesiologie (gegen den Augustiner-
provinzial Konrad Treger), zur Christologie, zur Abendmahlslehre (gegen den
Lutheraner Benedikt Burgauer) und zum Mefopfer geduflert. Die Anordnung und
die Heranziechung der Quellen leuchten ein. Stichprobenhafte Vergleiche mit der
Zwingliausgabe lassen befiirchten, dafl der Text nicht ganz fehlerfrei ist.

Die Texte zur Ulmer Kirchenordnung wurden Ernst-Wilhelm Kohls zur Be-
arbeitung iibertragen, der durch frithere Veroffentlichungen auf diesem Gebiet da-
fiir ausgewiesen schien. Da ist zunichst der Bericht der Straflburger Prediger an
Ulm iiber die Straflburger Kirchenverhiltnisse vom August/September 1529. Kohls
bezeichnet ihn als , Vorbericht®, offenbar um ihn in eine Relation zur Ulmer Kir-
chenordnung von 1531 zu setzen. Das hat aber keinen Anhalt in den Quellen und
ist irrefithrend. Der Bericht gehdrt in die Biindnispolitik von 1529. Hier ist die
Einleitung zu knapp. Die Abschnitte iiber die Schule hatte Kohls schon Bd. 7 S. 508
gebracht. Nunmehr wird eine erheblich verbesserte Version geboten. Auf Unzu-
linglichkeiten im Text oder in der Erklirung st6ft man auch jetzt noch: Entweder
ist der Abschnitt 7 (S. 368) iiber den Bann textlich nicht in Ordnung oder es mufl
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ein zureichenderer Erkldrungsversuch gemacht werden. Anm. 19 vermifft man den
Nachweis der gedruckten Taufagende.

Die Ulmer Kirchenordnung von 1531 ist die erste vollstindige Kirchenordnung,
die Bucer mitzuverantworten hatte und mit der er, iibrigens relativ spit, in den
Kreis der Kirchenorganisatoren unter den Reformatoren eintrite. Die Beschiftigung
mit der Ulmer Kirchenordnung hat auszugehen von Bucers Entwurf dazu S. 374
bis 398. Kohls bietet ihn jetzt nach der Fassung des Stadtarchivs Ulm, nachdem er
in den Bldttern fiir wiirttembergische KG 60/61, 1960/1961 S.196-213 die Straf-
burger Abschrift veréffentlicht hatte. Diese StraRburger Abschrift wird von Kohls
jetzt nicht mehr beriicksichtigt, obwohl sie angeblich gleichfalls von Bucer durch-
korrigiert ist und in manchem eine Zwischenstufe zur endgiiltigen Kirchenordnung
hin darstellt. Fiir den ,Entwurf* hitte man sich auferdem eine saubere Hand-
schriftenbeschreibung gewiinscht, aus dem die Lage des Textes in dem Ulmer
Aktenband einwandfrei hervorgeht. 1961 erwihnt Kohls u. a. ,seitenlange Zusitze
von Bucers eigener ... Hand® (S.181) in dem Aktenband, so daf man nicht ganz
sicher ist, ob Kohls jetzt alles Material von Bucer zum Abdrudk bringt. Unklar ist
auch, ob der Entwurf eine Uberschrift hatte und ob er als einheitlicher Text zu
betrachten ist (vgl. S.391 Anm.54). F. Hubert (Verloren geglaubte Ulmische Re-
formationsakten. ZKG 19, 1899 S.204-211), dem Kohls viel verdanks, erwihnt
S.208 ,ein schon der Reinschrift sich niherndes Konzept der Kirchenordnung
selbst“, wiederum mit Zusitzen Bucers (z.B. 233, 28-234,2 oder 240,25 ,und
noch werden®), das unsere Ausgabe ganz iibergeht. Die endgiiltige Kirchenordnung
ist natiirlich nicht allein Bucers Werk. Vielleicht wire es eine klarere Lésung ge-
wesen, wenn man lediglich Bucers Entwurf gedrudst hitte. Mindestens die ganzen
sittenpolizeilichen Regelungen (S.255-272), die fast ein Drittel der Ordnung aus-
machen und mit Bucers Vorstellungen konkurrieren, stammen nicht von dem Strafi-
burger Reformator, sondern gehen wenigstens zum Teil auf Ulmer Rechtsiiberliefe-
rungen zurtick, um die Kohls sich aber {iberhaupt nicht gekiimmert hat. Das Ver-
hiltnis von Entwurf und Ordnung ist nicht klar bestimmt. Einen eigenen Anteil
der Ulmer Mitreformatoren Blarer und Ockolampad scheint Kohls bei der Ord-
nung nicht anzunehmen. Auch sonst bleiben Fragen offen: Woher stammt z.B. in
Ulm das Superintendentenamt? Das ,Gemein Ausschreiben® des Ulmer Rats vom
31. Juli 1531, in dem iiber die Durchfiihrung der Reformation berichtet und auch
die 18 Artikel nochmals veréffentlicht wurden, schreibt Kohls begriindet Bucer zu
und druckt es S.273ff. auch ab. Ein Argument fiir die Zuschreibung sind die
S.203 erwihnten Notizen Bucers, die aber in der Edition dann nicht beriick-
sichtigt werden. Einige kleinere Ausstellungen: Es ist schade, daf die Arbeit von
Gottfried Geiger, Die Reichsstadt Ulm vor der Reformation (1971) nicht mehr
beriicksichtigt worden ist. S.191 ist die Behauptung eines Aufenthalts der Taufer-
fithrer Grebel und Mantz in Ulm Anfang 1524 von Keim unkritisch iibernommen.
Das nicht aufgelste Verdffentlichungsdatum der Kirchenordnung S.272 ist der
6. August 1531. Das S. 296 erwihnte Altenstadt liegt nicht im Elsaf}, sondern ist
heute ein Vorort des ehemals ulmischen Geislingen. Die dortigen Marienerschei-
nungen erwihnt auch Schieff, Blarerbriefwechsel Nr. 199. Die in der Ordnung und
im Ausschreiben abgedruckten 18 Artikel differieren mehrfach hinsichelich der
Zitatnachweise. Insgesamt ist die Ulmer Kirchenordnung, zumal als Bucertext,
wegen der unzulinglichen Arbeitsweise des Bearbeiters leider nur bedingt verwend-
bar.

Als ,Dubiosum® wird ein Straflburger Theologengutachten von 1528 zum Ulmer
Predigtstreit von 1524 behandelt, weil die Verfasserschaft Bucers sich nicht erhirten
ldfit. Aber die Authentizitit dieses Stiickes ist nicht besser und nicht schlechter als
bei anderen Texten gerade auch der Bucerausgabe; inhaltliche Kriterien sprechen
fiir Bucers Verfasserschaft. Die Straflburger waren von Ulm zu einer Auflerung
gebeten worden, nachdem der von evangelischen Biirgern angegriffene katholische
Prediger Gutachten der Universitdten Koln, Tiibingen und Ingolstadt beigebracht
hatte. Bei dem Streit ging es um die Mariologie und Gesetzeslehre.
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~ In die Zeit von Bucers Ulmer Wirksamkeit gehore die nachschriftlich iiber-
lieferte Augsburger Versohnungspredigt vom 17. Juni 1531, mit der Bucer zwischen
den innerprotestantischen Gegensitzen dieser Reichsstadt ausgleichen wollte.

Gewisse Meinungsverschiedenheiten unter den Bearbeitern werden bei der
»Entschuldigung der Diener am Evangelio... zu Franckfurt am Meyn®, vom
L. Médrz 1533 gegen einen kritischen Sendbrief Luthers spiirbar. Der Bearbeiter
Stupperich hilt mit W. Kohler (Zwingli und Luther II 301 f.) die von den Frank-
furter Predigern unterzeichnete Entschuldigung fiir eine Schrift Bucers. In diesen
Zusammenhang gehdren nun aber zwei weitere, von P. Fabisch edierte Stiicke: ,Ein
Bericht was zu Frankfurt am Main gelehret* und der Brief an die Fratres Franco-
fordienses vom 22. Februar 1533 (S. 464-514). Fabisch bezweifelt, dafl die ,Ent-
schuldigung® eine originale Bucerschrift ist. Sie kénnte auch in Frankfurt aufgrund
des Berichts und des Briefs Bucers abgefaflt worden sein. Kdhler (S.300) kannte
nur den Brief (iibrigens undatiert) nach einer von Fabisch nicht aufgefiihrten
Fassung aus der Simler’schen Sammlung, nicht aber den Bericht. Aus inhaltlichen
und chronologischen Griinden (in einer Woche eine zweite und eine dritte Schrift
Bucers zum Thema?) neige ich auch dazu, die Entschuldigung Bucer abzusprechen.
Der Zusammenhang sollte nochmals genau analysiert werden. S.313, 38 ,unn® zu
tilgen? S. 513, 8 muf} es ,,vos“ heiflen.

Martin Greschat hat Bucers Anteil am Marburger Religionsgesprich 1529
(nicht ,Marburger Religionsgespriche® wie in den Kopftiteln!) zuverlissig doku-
mentiert. Leider hat er den lateinischen Bericht von Brenz an Schradin dabei niche
beriicksichtigt (Brenz, Friihschriften 2, 415 ff.). In dem deutschen Bericht von Brenz
lese ich an drei Stellen anders als Greschat, vor allem am Schluf}: D. Jo. Brentz mihi
concepit etc.

Ausgesprochen interessant und wertvoll sind die von Gerhard Miiller bearbei-
teten vier Gutachten zu den Ausgleichsverhandlungen in Schweinfurt und Niirnberg
von 1532, die dem Nirnberger Anstand vorausgingen. Hier handelte es sich zu-
nachst um die konfessionspolitisch notwendige Gleichsetzung der Confessio Tetra-
politana mit der Augustana; sodann um die Einbezichung von kiinftig zum Pro-
testantismus tibergehenden Reichsstinden in den Religionsfrieden.

Jeder, der sich einmal der Miihe des Edierens unterzogen hat, weiff, dafl es
nahezu unmdglich ist, hier Perfektion zu erreichen. Falscher Perfektionismus kann
fir ein Editionsunternehmen zur lihmenden Stagnation fithren. Aber gewissen
Anspriichen an die Textgestaltung, Quellenbeschreibung und Kommentierung mufl
Geniige getan werden. Dies scheint mir im vorliegenden Band nicht immer der
Fall zu sein.

Miinster/Westf. Martin Brecht

Alexandre Ganoczy: Amt und Apostolizitdt Zur Theologie
des kirchlichen Amtes bei Calvin auf dem Hintergrund der gegenwirtigen
Skumenischen Diskussion. (= Institut fiir europiische Geschichte Mainz, Vor-
trige Nr.59) Wiesbaden (Franz Steiner Verlag) 1975. 33 S., brosch., DM 5,50.

Ferdinand Hahn: Kirchliches Amtund 6kumenische Ver-
stindigung. Zwei Vortrige. (= Institut fiir europiische Geschichte Mainz,
Vortrige Nr.61) Wiesbaden (Franz Steiner Verlag) 1975. 91S., brosch.,
DM 14,80.

Die beiden hier genannten Biicher sind Vortrige, die im Institut fiir Euro-
péische Geschichte, Abteilung Abendlindische Religionsgeschichte in Mainz gehalten
worden sind. Der Hintergrund der Referate ist das zu Beginn des Jahres 1973 ver-
offentlichte Memorandum der Arbeitsgemeinschaft skumenischer Universititsinstitute
»Reform und Anerkennung kirchlicher Amter®. Dieses Memorandum, das ein Ver-
such war, katholische und evangelische Christen einander niher in dem Amtsver-
stindnis zu fihren, l6ste eine heftige Diskussion aus. Der Leiter des Mainzer
Instituts, Professor Dr. Joseph Lortz, wiinschte die Debatte in ruhigere Bahnen zu
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leiten. Die Vortragsreihe sollte einige Probleme, die das Memorandum aktualisierte,
kritisch beleuchten.

Es sind drei Problemkreise, die Alexandre Ganoczy mit Ausgangspunkt von
Calvins Theologie beurteilt: die Frage der Notwendigkeit des Amtes, seiner
Apostolizitit und der Ordination. Calvin hielt das Amt notwendig fiir die Erhal-
tung und Tdentitit der Kirche. — Beziiglich dieses Punktes kann man ohne weiteres
dem Verf. Recht geben, wenn auch deutlich ist, da er mehr an das Amt der
Pastoren denkt als an das vielfiltige Amt, das Calvin befiirwortete. — Es ist gleich-
falls unbestritten, dafl Calvin das Amt als apostolischen Ursprungs ansah, weil er
von der Bibel, in erster Hand von Eph. 4 aus argumentierte. Die Pastoren, die das
Evangelium verkiindigen und die Sakramente verwalten, sind die Triiger des Amtes
der Apostel (Inst. religionis christianae IV, 3, 6). Interessant ist die Behauptung,
dafl Calvin der Ordination sakramentale Bedeutung beigelegt haben miisse, wenn
er seinen Prinzipien konsequent gefolgt hitte. Ganozcys Vortrag ist Beispiel einer
moglichen Interpretation geschichtlichen Materials. Sie wird indessen nur durch
Schwerpunktsverschiebungen und die Betonung von Aspekten erreicht, die urspriing-
lich nicht auf derselben Weise in dem Vordergrund standen.

Ferdinand Hahn ist Exeget. Er beleuchtet das Memorandum von neutestament-
lichen Gesichtspunkten im ersten Kapitel des Buches (,Biblische Grundlagen eines
kirchlichen Amtsverstindnisses*) und faflc schliefilich die gesamte Diskussion zu-
sammen (,Eine Skumenische Zwischenbilanz®). Die Darstellung ist gut abgewogen
und von Nutzen fiir alle im Skumenischen Meinungsaustausch Engagierten. Hahn
warnt vor einem allzu schnellen Vorwirtsdriingen. Es ist eine Tduschung zu glau-
ben, daff man binnen eciniger Jahre an einer vierhundertjihrigen Geschichte vor-
tibergehen kann in der Hoffnung alle Probleme geldst zu haben, ,man kann aber
sehr wohl neue Erkenntnisse gewinnen und fruchtbar machen, die eine 400jihrige
Geschichte im neuen Licht erscheinen lassen®. Die Hauptkritik dem Memorandum
gegeniiber ist, dafl seine Urheber sich die Sache allzu leicht gemacht hitten. Ohne
hinreichende theoretische Klarheit ist es nicht mdglich, konkrete Vorschlige vorzu-
legen. — Auch Hahn ist geneigt, der Ordination sakramentale Bedeutung zuzumessen
ohne exegetisch anzugeben, worin sie bestehen sollte. Bedeutungsvoll sind seine
Beitrige zur Interpretation des Begriffes ,Apostolizitdt’ und der Primatstelle M.
16, 18 f., ebenso sein Versuch, alte Gegensitze wie ,Geist und Recht’, ,Funktion
und Institution’, ,Charisma und Amt‘ aufzulgsen. Hahns beide Vortrige iiberzeu-
gen den Leser, dafl nur die gemeinsame geduldige Arbeit an den neutestamentlichen
Texten und dem geschichtlichen Erbe der getrennten Konfessionen zu Ergebnissen
fithren kann. Diese Miihe birgt aber Hoffnung fiir die 6kumenische Zukunft in sich.

Uppsala Holsten Fagerberg

Neuzeit

Monumenta Ucrainae Historica. [Bd. 1-11] Collegit Andreas Sep-
tyc’kyj. [Bd. 13] Collegic Alexander Baran. [ab Bd. 7] Edidit Josephus Slipyj.
(= Editiones Universitatis Catholicae Ucrainorum.) Rom (Universitas Catho-
lica Ucrainorum) 1964-1974. Bd. 1. 350 S.; 2. 358 S.; 3. 398 S.; 4. 380 S.;
5,433 5.5 6.389 8.; 7. 387 S.; 8. 284 S.; 9/10. 942 S.; 11. 647 S.; 13, 281 S.
Roman Septyc’kyj (1865-1944), der spitere Metropolic Andrij (1900-1944)

von Hali¢ (mit Sitz in Lemberg), hat durch sein langjihriges Wirken eine umfang-

reiche Quellensammlung zusammengetragen, die erfreulicherweise nun durch die

»Universitas Catholica Ucrainorum S. Clementis Papae® (Rom) in Druck gegeben

und der wissenschaftlich interessiercen Uffentlichkeit zur Verfiigung gestellt worden

ist. (Uber Leben und Wirken dieses Mannes, woriiber man im vorliegenden Werk
keine niheren Angaben findet, vgl. Irinej I. Nazarko, Kyivs'ki i galic’ki Mitropo-
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liti. Biografiéni nary$y (1590-1960). Rom 1962, S. 222-240 sowie Gregor Prokopt-
schuk, Der Metropolit Andreas Graf Scheptyc’kyj. Leben und Wirken des grofien
Forderers der Kirchenunion. 2. Aufl. Miinchen 1967.)

Unter Menumenta Ucrainae Historica wird im vorliegenden Sinne verstanden:
»Denkmiler® vorwiegend zur Geschichte der unierten Kirche im polnisch-litauischen
Reich sowie in den spiteren Teilungsgebieten (insbesondere im sterreichischen
Kronland Galizien), unter Einschluf der damit in mehr oder weniger engem Zu-
sammenhang stehenden Nachbarlinder. Einbezogen werden unter dem Aspekt
»Kirchenunion® zwangsldufig auch das Grofifiirstentum Moskau bzw. das Russische
Reich (nach der russischen Annexion der Ostukraine im 17. Jahrhundert und vor
allem im Gefolge der polnischen Teilungen) sowie am Rande die Donaufiirsten-
timer Moldau und Walachei und sogar Kroatien. Aus dem Gesamtzusammenhang
des grofien Komplexes ,ruthenische Kirchenunion® wird auch schwerpunkemifig
der zeitliche Rahmen bestimmt, nidmlich die zweite Hilfte des 16. bis zur Mitte des
19. Jahrhunderts. Insgesamt werden in den Binden 1 bis 11 rund 3500 Akten-
stiicke angezeigt bzw. im vollen Wortlaut wiedergegeben. Band 12 steht noch aus;
Band 13 folgt einer anderen inneren Ordnung.

Dafl es sich dabei ausschliefSlich um Erstveréffentlichungen handeln kénnte, darf
bei einer so hohen Zahl an Quellen vonvornherein nicht vermutet werden. Es diirf-
ten aber zwischen 50 %o und 75 %o bisher nicht gedrucktes Material darstellen; diesen
Eindruds gewinnt man jedenfalls beim Durchblittern der Binde. Es entstammt in
seiner iiberwiegenden Mehrzahl aus vatikanischen Archiven (Archivum Secretum
Vaticanum; Archivum S. Congr. de Propaganda Fide; Bibliotheca Apostolica Vati-
cana).

Der Rest kommt aus gedruckten Quellensammlungen. Dabei sind alle einschligi-
gen Editionen herangezogen, und zwar nicht nur diejenigen kirchengeschichtlicher
Art, Als Vorlagen finden sich so ,klassische® Ausgaben wie Theiner, Hurmuzaki,
Turgenev, Legrand, Monumenta Poloniae Vaticana, aber auch aus der Sicht des
hier behandelten Themas ziemlich abgelegene Werke, wie die Monumenta Ger-
maniae Historica oder die Monumenta Comitialia Hungariae; hinzu kommen Edi-
tionen neueren Datums (wie Welykyj). Bei diesen frither bereits veréffentlichten
Texten begniigt man sich zu Recht oftmals mit einer regestenartigen Inhaltsangabe
sowie mit der Anfiithrung der Fundorte.

Die Auswahl ist so angelegt, dafl auch im allgemeinen nebensichliche und auf
den ersten Blide ,unwichtig® erscheinende Aktenstiicke Beriicksichtigung gefunden
haben. Somit bietet sich eine wahre ,Fundgrube® an Materialien an, die nicht nur
fiir die Bereiche Kirchengeschichte, Kirchenpolitik und allgemeine Geistesgeschichte
ein brauchbares Arbeitsinstrument darstellt. Weil sich ja der Aussagewert jeweils nur
aus einem ganz bestimmten, unter Umstinden sehr engen Aspekt heraus ermitteln
liflt und weil hier eine kaum ibersehbare Fiille an Material verschiedener Her-
kunft und auch unterschiedlicher Qualitit vorliegt, kann die Frage, wofiir die
Monumenta Ucrainae Historica einen besonderen Gewinn versprechen, nicht pau-
schal beantwortet werden, Sensationell Neues darf man hinsichtlich der lingst be-
kannten Fakten und groflen Ereignisse natiirlich nicht erwarten, wohl aber eine
Fiille von bisher wenig bekannten bzw. unbeachter gebliebenen Einzelheiten, die
das Gesamtbild der ruthenischen unierten Kirche farbiger gestalten.

Um mit wenigen Worten den weitgestreuten Inhalt dieses Corpus zu charak-
terisieren, seien einige Beispiele herausgehoben:

Im 1. Band (1075-1632) werden die Bemithungen, die 1595/1596 zum Abschluf}
der Brester Kirchenunion fithrten, einschlieflich ihrer Vorgeschichte und den Nach-
wirkungen beleuchtet, wobei sich auch das gesamte Panorama der 8stlichen Kirchen
von Konstantinopel iiber Lemberg und Kiew bis Moskau entfaltet. Zum unmittel-
baren Abschlufl der Brester Union werden etliche bisher unverdffentlichte Texte bei-
gegeben (zum Beispiel Tagebuch-Ausziige des pipstlichen Zeremonien-Meisters iiber
den damaligen Aufenthalt ruthenischer Bischéfe in Rom). Die konfessionellen und
religionspolitischen Ereignisse in Polen-Litauen spiegeln sich in anschaulicher Weise
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in der umfangreichen Korrespondenz zwischen der Kurie und dem pipstlichen
Nuntius in Warschau.

Der 2. Band umfaflt die Jahre 1624-1648, gekennzeichnet durch ein Wieder-
erstarken der Orthodoxie. In diese bewegte Zeit fallen unter anderem der Mir-
tyrertod des Bischofs von Poloc’k, Joasaf Kuncevyé, sowie die Aktivititen des
schlieflich zur Union iibergetretenen Bischofs Meletij Smotryc’kyj (aus dessen Feder
u.a. ein lingeres Schreiben ,Circa veritates fidei ac errores haereticorum® (1627)
an den Patriarchen Kyrillos Lukaris bekanntgemadit wird).

In den weiteren Binden findet sich in chronologischer Reihenfolge hauptsich-
lich die Entwicklung der ruthenischen unierten Kirche durch Quellen belegt, mit
ihren Alltags-Sorgen und mit der gesamten Problematik der Konfrontation mit
der noch weiterlebenden Orthodoxie, sowie mit allen den gesellschaftlichen und
politischen Implikationen. Routineangelegenheiten wechseln mit herausragenden
Ereignissen ab:

Band 3 betrift die Jahre 1650-1670. Es sei der inhaltsreiche Lagebericht ,Me-
moriale episcoporum Ruthenorum de rebus s. Unionis® (1663) herausgegriffen (Dok.
Nr. 99), worin sowohl die Kosaken als auch die ungarlindische Karpato-Ukraine
zur Sprache kommen.

In Band 4 geht es um die Zeit von 1671-1701. Breiten Raum nehmen die Vor-
ginge um den Lemberger Bischof Iosip Sumljanskyj ein, der nach langem Schwan-
ken und nach mehreren Anliufen sich dann doch fiir die Union entschieden hat.
Von groflerer Bedeutung diirfle auch der fast 40 Druckseiten (S. 293-332) umfas-
sende ,,Catalogus sacerdotum saecularium Ucrainorum dioecesis Leopoliensis, qui
cum suis ecclesiis, duce episcopo Sumljanskyj, ad Ecclesiam Catholicam accesserunt®
(1701) sein, der insgesamt 1286 Namen anfiihrt. Ein Appendix mit 30 Quellen-
stiicken ist betitelt: ,De ecclesiis ritus Graeci in Croatia et Hungaria existentibus
(1651-1693)<.

Band 5 umfaflt die Zeitspanne 1702-1728. Er bringt eine grofie Anzahl bis-
her unverdffentlichter Quellen iiber den erneuten Aufschwung der Unionsbe-
wegung. Selbst das bisherige Bollwerk der Orthodoxie in Galizien, die Lemberger
Stauropegia, gab damals ihren Widerstand auf und schloff sich Rom an (1708).
Aus verschiedenen Griinden aufschlufireich ist der nach der verdnderten Lage er-
stellte ,Actus revisionis librorum impressorum a confraternitate Stauropigiana
Leopoliensi® (1727) (S. 371-415).

Band 6 (1729-1773), Band 7 (1774-1807) und Band 8 (1808-1839) bringen
weitere einschligige Quellen; darunter in einem Supplementum zu Band 8 einige
»Monumenta Graeca (1085-1610)“.

Die urspriingliche Anordnung des Manuskripts wurde vollig unverindert bei-
behalten, so dafl man nicht einmal die Nachtrige, ihrer Chronologie entsprechend,
eingearbeitet hat, sondern in zwei Supplement-Binden (9/10 und 11) fiir die Zeit
von 1075-1632 bzw. 1633-1659 abdruckte, zu Lasten der Ubersichtlichkeit.

Gesonderter Erwihnung bediirfen die in Abstinden eingestreuten zusammenfas-
senden Berichte, die als Art Bestandsaufnahme einen breiten Querschnitt beleuchten
und damit wertvolle Informationen zu liefern vermdgen, nimlich Visitationsbe-
richte sowie Lageberichte allgemeiner und spezieller Art (wie z.B. ,Visitatio et
descriptio ecclesiae et domus ad SS Sergium et Bacchum a lonne Pastritio facta®
(1661), Band 3, Nr. 55 — ,De statu Ecclesiae Ruthenae Unitae et de mediis con-
vertendi nunc unitos® (1740), Band 6, Nr. 101 — ,De statu religionis catholicae in
Ucraina . ..* (1774), Band 7, Nr. 10).

Mit dem noch ausstehenden Band 12 wird die von Septyc’kyj vorbereitete Kol-
lektion abschliefen.

Band 13, zusammengestellt von Alexander Baran, l6st die bisherige chronolo-
gische Folge der Texte ab. Die in diesem Band verdffentlichten Quellen beziehen
sich auf einen geschlossenen Sachverhalt: ,,De processibus canonicis ecclesiae catho-
licae Ucrainorum in Transcarpathia®, nimlich auf die ,kanonische Errichtung® des
unierten Bistums Munkacs/Mukadevo (1771), das somit in aller Form durch den
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Heiligen Stuhl anerkannt worden ist. Nicht ohne Schwierigkeiten konnte dieser
Schritt vollzogen werden, wie eine umfangreiche, im gegenteiligen Sinn abge-
gebene Stellungnahme des ungarischen, romisch-katholischen Bischofs von Eger/
Erlau zeigt (,Litterae Memoriales advocati Romani Episcopi Agriensis, in quibus
ipse erectionem Eparchiae Mukacoviensis periculosam pro fide Catholica esse affir-
mat...%, S.98-251).

Die verantwortlichen Herausgeber lassen — ganz besonders in den von Septyc’kyj
vorbereiteten Binden — die Quellen fiir sich sprechen. Auf entsprechende Um-
rahmungen, auf eine Skizzierung des historischen Hintergrundes, die angesichts der
Mannigfaltigkeit und der Spannweite der gebotenen Quellen ohnehin nur Stiick-
werk bleiben miiffite, wurde bewuflt verzichtet. Auflerst kurze Vorworte, knappe,
aber zuverldssige textkritische Anmerkungen sowie jeweils ein ausfiihrliches Per-
sonen- und geographisches Register kennzeichnen die vorliegende fundamentale
Edition.

Regensburg Ekkebard Volkl

Bernhard Bron: Das Wunder. Das theologische Wunderverstindnis im
Horizont des neuzeitlichen Natur- und Geschichtsbegriffs. (= Géttinger Theo-
logische Arbeiten) Gottingen (Vandenhoeck & Ruprecht) 1975, 346 S., kart.,
DM 44.—.

Wer nicht im Gefolge einer konsequenten existentialen Interpretation das ,, Wun-
derproblem® fiir eine lingst iiberholte Frage erachtert, ist gen&tigt, sich dem Problem
des Wunders im Rahmen der Diskussion um die Gottesfrage zu stellen und in eine
Auseinandersetzung mit der fiir die Wunderdiskussion entscheidenden Entwicklung
des neuzeitlichen Natur- und Geschichtsbegriffs einzutreten. Von dieser Problemsicht
aus entwickelt Bron seine Fragestellung und strukturiert seine Arbeit. Er arbeitet
drei Tendenzen in der Beurteilung des Wunders heraus, die sich in der Theologie-
geschichte entwickelt haben und die gegenwirtige Diskussionen bestimmen:

1. Als Haupttendenz in der Wunderauffassung bis zum 20. Jahrhundert zeigt
sich eine Relativierung und Zuriickdringung der Wunder. Schon bei Augustin macht
sich eine Neigung zur Relativierung des Wunders und zur Erhebung des Natiir-
lichen zum Wunderbaren bemerkbar. Diese Tendenz verstirkt sich in der Trennung
von rationaler Welterkldrung und Glaubensaussagen bei Ockham und Meister
Eckart. Sie kommt in der Neuzeit auf dem Hintergrund einer konsequent mecha-
nistischen und deterministischen Weltauffassung voll zur Geltung. Wunder im
Sinne eines direkten Eingreifens Gottes sind undenkbar und darum auszuschliefen
(z.B. Bruno, Spinoza, Hume, Reimarus, Kant). Auch haben sie angesichts des neu-
zeitlichen Bewufitseins keine Funktion mehr fiir den Glauben. Sie sind zur Er-
kenntnis Gottes unndtig, ja sie fithren zum Aberglauben und sind Ausdruck eines
zu iiberwindenden Wunschdenkens (z.B. Reimarus, Lessing, Hegel, Straufl, Feuer-
bach). In der liberalen Theologie und der Theologie der existentialen Interpretation
wird diese Kritik am Wunder aufgenommen und vom Geschichts- und Existenzver-
stindnis her korrigiert und erneuert. Man iibernimmt die Auffassung von der kau-
salmechanistischen Kontinuitit alles endlich-sinnlichen Geschehens und relativiert
von daher die Kategorie des Naturwunders. Das eigentliche Wunder, so arbeitet
man heraus, ist das Geschehen zwischen Gott und Menschen, geschieht in der Er-
fahrung des Betroffenwerdens, des Glaubenkénnens, der Vergebung. Dieses Ge-
schehen ist nicht gegenstindlich-objektivierbar. Es ist dem wissenschaftlich verfiigen-
wollendem Zugriff entzogen.

2. Neben dieser Haupttendenz gibt es in der Theologiegeschichte eine Reihe von
Versuchen, in Auseinandersetzung mit dem neuzeitlichen Natur- und Geschichts-
begriff an der Méglichkeit von Wundern in ihrer leiblichen Dimension festzuhalten.
Das Wunder wird hier als ein ,,Grenzgeschehen® bestimmt, das die naturwissen-
schaftliche Erkenntnis iibersteigt, ohne sie aufzuheben (Leibniz, Schleiermacher).
Diese Versuche verstirken sich im 20. Jahrhundert aufgrund des Wandels des na-
turwissenschaftlichen Weltbildes. Die Relativierung der Naturgesetze und das neue
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dynamische Weltbild der Naturwissenschaflen lassen Wunder ,denkbar® erschei-
nen. Als charakteristisch fiir diese Versuche erweist sich einerseits das Bemiihen den
Wunderbegriff theologisch vom Offenbarungsgeschehen her zu bestimmen, ander-
seits aber in Ankniipfung an naturwissenschaftliche Einsichten das Wunder als denk-
bar darzustellen, ja Analogien aus dem Bereich des Naturgeschehens (Uberginge bei
Seinstufen, Geschehen im Mikrokosmos, usw.) zum Verstindnis des wunderhaften
Geschehens anzufiihren. Hier sind fiir die lteren apologetischen Bemiihungen u.a.
die Namen Seeberg, Beth, Stange und Kiinneth zu nennen. Neuere Versuche bieten
K. Heim, P. Tillich, W. Pannenberg und auf katholischer Seite L. Mondon, R.
Guardini, K. Rahner und H. Dolch (Teilhard de Chardin ist bei Bron nicht beriick-
sichtigt).

3. Eine dritte Linie, in der Theologiegeschichte nur in einzelnen Protesten gegen
die Haupttendenz der Wunderinterpretation sichtbar, gewinnt im 20. Jahrhundert
an Bedeutung. Auch hier hilt man an der leiblichen Dimension der Wunder fest.
Sie ist ein konstitutives Element des Wunders im Rahmen einer theologischen Wun-
derinterpretation. Allein theologische Kriterien sollen die Sicht des Wunders be-
stimmen. Weder ein Allgemeinbegriff des Wunders noch eine apologetisch gefirbte
Wunderdeutung, die fiir das Wunder im Dialog mit den Naturwissenschaften Raum
schaffen will, sind angemessen. Es ist nach dieser Auffassung theologisch geboten,
einerseits den Begriff der Natur in theologischer Sicht vom naturwissenschaftlichen
Naturbegriff scharf zu trennen und andererseits das Wunder allein offenbarungs-
theologisch, genauer christologisch, zu begriinden und zu bestimmen. Als Vertreter
dieser Auffassung nennt Bron M. Kihler, A. Schlatrer, H. Thielidke, H. Vogel und
vor allem K. Barth. Brons Studie bietet, soweit mir bekannt, den umfassendsten
Uberblick iiber die verschiedenen Wunderinterpretationen. Seine Darstellung der
Positionen ist treffend und iibersichtlich. Uberzeugend arbeitet er die Schwiichen der
ersten Gruppe heraus: Anwendung eines auflertheologischen Natur- und Geschichts-
begriffs als Kriterium, Elimination der leiblichen Dimension des Wundergeschehens.
Zutreffend zeigt Bron auch, wie in der zweiten Gruppe die theologische Wunder-
bestimmung immer wieder durch das apologetische Bemiihen iiberfremdet wird.

Von Brons eigenen systematisch-theologischen Uberlegungen, die sich an Barths
Ansatz orientieren, iiberzeugen seine Argumentationen fiir die leibliche Dimension
des Wunders, die Notwendigkeit einer christologischen Interpretation der Wunder
sowie der Aufweis ihres Kampfcharakters und ihrer eschatologischen Funktion. We-
niger einleuchtend ist die implizierte These, daf} jeder Versuch, die ,Denkbarkeit®
von Wundern im Dialog mit den Naturwissenschaften herauszustellen, zu einer
Uberfremdung und Relativierung des theologischen Wunderbegriffs fihren muf.
Zweifellos ist es richtig, dafl der Wunderbegriff allererst theologisch zu bestimmen
ist. Diese theologische Bestimmung ist aber dann in kritische (1) Beziehung zu
anderen Auffassungen zu setzen. Beim Dialog mit den Naturwissenschaffen ist hier
genauer zwischen Auffassungen, die im Bann von ,Gesetz und Siinde® stehen, und
bewiahrten Einsichten zu differenzieren, als Bron dies tut. Geschicht dies nicht, wird
das Skandalon des Glaubens und der Wunder an die falsche Stelle geriickt und
der Glaube zu einer beziehungslosen Grofe. Nicht gelungen erscheinen auch in die-
sem Zusammenhang die Verhiltnisbestimmungen von Schépfung und ,radikaler
Neuschopfung® sowie von Wunder und Kreuzesgeschehen. Hier stehen sich un-
ausgeglichen Aussagen iiber Wunder als Erhaltung und Wiederherstellung und als
»radikale Neuschdpfung® gegeniiber sowie Aussagen, dal Wunder in ihrem kon-
kreten Geschehen das Eschaton vorwegnehmen, und daf Wunder von Kreuz und
Auferstehung her zu interpretieren sind, wo durch Leid und Tod hindurch Ver-
gebung und Neuschdpfung geschieht.

Trotz dieser Schwichen im systematischen Teil ist die Arbeit von Bron ein
interessantes und anregendes Buch, das eine Fiille geschichtlichen Materials auf-
arbeitet, theologische Denkanstofle gibt und fiir jede weitere Bearbeitung des
Wunderproblems in der Theologie unentbehrlich sein wird.

Nenendettelsan Joachim Track
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Willard James Wietfeld: The Emblem Literature of Jo-
hann Michael Dilherr (1604-1669). An important preacher,
educator and poet in Niirnberg. (= Niirnberger Werkstiicke zur Stadt- und Lan-
desgeschichte Bd. 15) Niirnberg (Stadtarchiv) 1975. V, 364 S., brosch.

Es handelt sich bei dieser Arbeit um eine in Urbana/Ill. bei Prof. Henri Stege-
meier, dem angesechenen Emblemforscher, gefertigte Dissertation. Thr Ziel ist die
Erforschung der Verwendung dieser insbesondere im 16. und 17. Jahrhundert ver-
breiteten und geschitzten Kunstform anhand der Werke des Niirnberger Theologen
Dilherr, Mit einem sehr knappen Forschungsiiberblide (1-9) wird die Studie er-
offnet, gefolgt von einem ebensolchen biographischen Abriff, der aufler der pid-
agogischen und pfarramtlichen Titigkeit D.’s auch seine sprachlichen und musik-
wissenschaftlichen Interessen streift (10-34). Im 3. Kapitel sind D.’s Beziechungen zur
Niirnberger Sprachgesellschaft, dem ,Pegnesischen Blumenorden®, und insbesondere
zu Harsdorffer, Klaj und Birken dargestellt (35-60), wihrend das 4. Kapitel D.’s
Emblembiichern und seiner Verwendung des Emblems gewidmet ist (61-253). Sehr
knapp wird der Leser sodann iiber die Kiinstler dieser Embleme (254-266) sowie
iiber D.’s erbauliche Dichtung informiert (267-284). Mit einer schmalen Zusammen-
fassung (285-291), einer verdienstvollen Bibliographie (292-328) der gedruckten
Werke D.’s (bei der man sich nur die Durchnumerierung der Titel, die Angaben der
Formate und regelmiflig des Umfangs hinzugewiinscht hitte!) und einer Zusam-
menstellung ungewthnlicher Embleme im Werk D.’s (343-348) schlieft die Arbeit.
Die deutsche Zusammenfassung (356-364) stammt offenbar nicht vom Verf., jeden-
fa.l!l_sL 1ﬁnden ihre iibertreibenden Behauptungen im Text des Buches kaum einen
Anhalt!

Wie allein schon vom Umfang her ersichtlich, bildet das 4. Kapitel den Haupt-
teil der Untersuchung, alles andere ist lediglich Beiwerk. Dabei ist Verf. vor allem
an der formalen Beschreibung der Embleme, ihrer Bildwelt und ihren Themen
interessiert, was er in breitem Referat entfaltet. Unter diesem Gesichtspunkt bietet
das Buch cine Fundgrube an Material. Uberzeugend ist die breite Gemeinsamkeit
mit dem Gedankengut der katholischen Mystik, basierend auf dem Hohenlied, und
die weitreichende Abhingigkeit auch D.’s von jesuitischen Erbauungsbiichern belegt.
Die Grenze der Untersuchung zeigt sich jedoch iiberall da, wo die Interpretation
beginnen miifite. So wird vor allem die Auflésung der strengen Form des Emblems
zugunsten einer einfachen Illustration, eines Vergleichs, einer allegorischen oder
symbolischen Darstellung immer wieder notiert, aber nirgendwo wirklich reflek-
tiert. Das Problem des angemessenen Verhiltnisses der zu vermittelnden theologi-
schen Inhalte und der Angemessenheit der emblematischen Form, bzw. der Not-
wendigkeit, sie aus theologischen Erwigungen heraus zu verindern, kommt somit
tiberhaupt nicht in den Blick. Dementsprechend sind die Arbeiten von W. Philipp
iiber die Bedeutung der Physikotheologie und meine Beitriige iiber die innere Not-
wendigkeit, das Emblem um der theologischen Aussage willen zu spiritualisieren,
unbekannt geblieben. Aber auch Albrecht Schénes grundlegende Ergebnisse iiber
die emblematische Sprach- und Denkstrukcur der Barodsliteratur wurden keines-
wegs aufgenommen. Das Ergebnis sind zahlreiche Verzerrungen und Fehlurteile,
von denen ich nur den gravierendsten nenne: Weil das Emblem nicht als ein we-
senhaft moralisches Kunstmittel begriffen wurde, kann aus der Verwendung des
Emblems die Vorherrschaft des Ethischen bei D. und seine Zugehorigkeit zu einer
primdr moralischen, kaum an der Lehre interessierten vorpietistischen Reformbe-
wegung konstruiert werden (so z.B. 21f, 238,290)! Somit weist diese Studie
wohl auf reiches und wichtiges Material zum Verstindnis des spdten 16. und des
17. Jahrhunderts. Die volle Erschlieffung dieser Quellen jedoch steht noch aus.

Miinster Martin Greschat
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Hartmut Kretzer: Calvinismus und franzésische Monar-
chieim 17. Jahrhundert Die politische Lehre der Akademien Sedan
und Saumur, mit besonderer Beriicksichtigung von Pierre Du Moulin, Moyse
Amyraut und Pierre Jurieu (= Historische Forschungen Bd. 8). Berlin (Duncker
& Humblot) 1975, 486 S., DM 126.—.

Einer gingigen Meinung nach gehtren die Reformierten zu den Wegbereitern
demokratischer Staatsordnung. Zur Begriindung verweist man zumeist sowohl auf
Calvins Ephoren-Lehre, die ein bedingtes Widerstandsrecht umreiflt, als auch auf
das monarchomachische Schrifttum, in dem Gedanken der Volkssouverinitit betont
werden. Die vorliegende Marburger Dissertation iiberpriift diese Ansicht im Blick
auf den franzdsischen Calvinismus im Zeitraum der Geltung des Ediktes von Nan-
tes. Die politisch relevanten Schriften und vereinzelte Auflerungen der Lehrer der
beiden fithrenden franzésischen, calvinistischen Akademien in Sedan und Saumur
werden dazu ausfiihrlich unter den Bedingungen reformierten Lebens jener Zeit
analysiert. Die uns zumeist nur in ihrer theologischen Einstellung und deren Be-
sonderheiten vertrauten Professoren treten uns in dieser historisch orientierten
Untersuchung als politisch auflerordentlich einflufireiche Gestalten des franzosischen
Calvinismus entgegen, ja die seinerzeitige Bedeutung eines D. Tilenus, P. Du Mou-
lin, M. Amyraut, F. Gomarus, J. Cameron oder P. Jurieu liegt viel eher in der von
ihnen vermittelten politischen Haltung als in ihren theologischen Lehren. Als Leh-
rer der beiden Akademien haben sic nimlich ihre Studenten in einer eindeutig roya-
listischen, absolutistischen Mentalitit erzogen. Ausdriicklich verwahrten sich ver-
schiedene Professoren gegen den Vorwurf, republikanische Ideen zu vertreten. Im
Gegenteil, radikale Unterordnung aller Biirger unter ein absolutes Kénigtum war
das politische Leitbild. Man erhoffte, dafl solch unbedingte Kénigstreue vom Kénig
fortwihrend mit der Garantie der Edikte belohnt werde, in deren Schutz man re-
ligicse Freiheit besal. Man ging davon aus, dafl der Kénig seine absolute Macht
stets nur zum Vorteil aller seiner Untertanen anwenden werde, so wie es auch
Gott mit seinen Herrscherwillen tut. Der Gedanke der Selbstbeschriinkung des Ko-
nigs ist konstitutiy fiir diese politische Theorie, die unbeschrinkt alle Macht dem
Konig zugesteht. Das gdttliche Recht des Konigtums verfocht man bis an die Grenze
idolatrer Einstellung zum Kénig. Die politische Wirkung dieser iibersteigerten
Konigstreue war es, dafl die meisten Calvinisten nicht nur tatenlos sondern billigend
die Révocation der Edikte hinnahm. Die politische Theorie mafgeblicher calvi-
nistischer Theologen ist daher mittelbar verantwortlich fiir den Untergang der alten
hugenottischen Kirche. Erst als Fliichtling hat ein Jurieu Einsicht in die fatale
Staatslehre des franzésischen Calvinismus erlangt.

Die Ermittlung des royalistisch, absolutistisch eingestellten Calvinismus ist ein-
drucksvoll durch iiberzeugende Interpretation gedrudsten, aber teilweise selten ge-
wordenen Materials gelungen. Die sowohl an der Geschichte der beiden Alkademien
wie am politischen Werk ihrer Professoren orientierte Arbeit lifit nur den Wunsch
nach einer namentlichen Zusammenstellung der bislang bekannten Schiiler dieser
Anstalten offen.

Swisttal H. Faulenbach

P. J. H Ubachs: Twee heren, twee confessies. De ver-
houding van Staat en Kerk te Maastricht, 1632-1673
(= Maaslandse Monografieén 21). Assen/Amsterdam (Van Gorcum) 1975.
LXIV, 484 S., geb., Hfl. 85.—,

Nachdem Friedrich Heinrich von Oranien 1632 Maastricht erobert hatte, woll-
ten die Generalstaaten die Souverinititsverhiltnisse beibehalten, genau wie vor
1632 der Konig von Spanien als Herzog von Brabant die Macht tiber dieser Stadt
mit dem Fiirstbischof von Liittich geteilt hatte. Sie traten also an die Stelle der
Brabanter Obrigkeit. Sofort erhob sich das Problem der religiésen Verhiltnisse.
Die Staaten beherrschten die militdrische Lage mit ihrer Garnison. Nur ein kleiner
Teil des stddtischen Territoriums gehorte ausschlieflich dem Fiirstbischof. Vor 1632
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war er noch das geistige Haupt der ganzen BevGlkerung. Jetzt sollten Staat und
Kirche gewissermaflen getrennt werden. Bei der Eroberung von Herzogenbusch
1629 waren die katholischen Geistlichen ausgewiesen und war das reformierte Be-
kenntnis eingefiihrt und amtlich allein gestattet worden. Dort forderte die neue
Behorde mit Unterstiitzung und Unterricht die reformierte Gruppe. In Maastricht
aber wurde Religionsfreiheit gewshrt. Die Staaten rechneten nicht mit der nume-
rischen Grofle der Parteien, sondern nur mit den Bedingungen der Doppelsouve-
rdnitdt. Die Pfarrkirchen der Stadt und die kirchlichen Giiter wurden also geteilt:
zwei Pfarrkirchen wurden den Reformierten zugewiesen, die beiden anderen blie-
ben katholisch. Die Stiftskirchen in der Mitte der Stadt blieben alle katholisch und
auch die Kldster. Nur aus politischen Griinden wurden 1638 Jesuiten und Fran-
ziskaner verbannt; sie durften unter dem franzosischen Eroberer 1673 zuriicdkkehren
und sind seitdem in Maastricht geblieben.

Der Verfasser hat dieses Kondominium sorgfiltig untersucht und objektiv be-
schrieben, Maastricht war der einzige Ort in den Niederlanden wo Katholiken wie
Reformierte sich an die Existenz einer anderen Uberzeugung gewthnten. Diese
Haltung konnte aber die Verhiltnisse in den nérdlichen Niederlanden nicht beein-
flussen, weil Maastricht ja sehr isoliert im HuBersten Siiden lag. Der Verfasser
betont, daff die Generalstaaten die Reformierten nicht so begiinstigt haben wie
dltere Historiker meinten. Die reformierten Pfarrer waren sogar enttiuscht, denn
sie hatten erwartet, dafl die nérdlichen Souverine ihre Religion als die einzig wahre
unterstiitzen wiirden. Der Autor vermutet, dafl auch das Standesbewuftsein der
Hobheitstriiger die Kluft zwischen Obrigkeit und Kirchenrat verbreitert habe. Wohl
beriicksichtigten die Generalstaaten nur die Rechte des Liitticher Fiirstbischofs: der
pépstliche Einfluf bei Ernennungen von Chorherren wurde zuriidgedringt.

Das Buch ist ausfiihrlich dokumentiert. Auch wenn man nicht in dieser Stadt
und Gegend bekannt ist, geben die sechs Karten einen sehr klaren Eindruck von
den verwidkelten Machtbereichen. Der Verfasser hat recht, wenn er betont, daf}
es nicht viele religitsen Ubertritte geben konnte, weil die katholische Seelsorge gut
organisiert blieb und weil die Reformierten nicht das Alleinrecht auf Armenuntet-
stitzung und auf Unterricht bekamen. Nur kurz erwihnt er (S. 54) die m.E.
wichtigste Ursache: die reformierte Gruppe, die im 16. Jahrhundert sehr aktiv
gewesen war, wurde in 1579 bei der Eroberung durch Parma teilweise ausgerottet,
und die Uberlebenden waren in den Norden abgewandert. Die Periode 1632-1673
gehort nicht mehr zum Zeitalter der Religionskriege und schon gar nicht mehr zur
Reformation: die Rekatholisierung seit 1579 war sehr intensiv gewesen, und die
Obrigkeit wollte nach 1632 nicht eine Protestantisierung mit gleichen Mitteln.
Kirchenhistorisch ist also die Periode 1532—1579 interessanter, und auch schon vom
Maastrichter Pfarrer W. Bax in zwei Biichern beschrieben worden (,Het pro-
testantisme in het bisdom Luik en vooral te Maastricht 1505-1612°, ELiSp 1937
1941). Dieses objektive Buch von katholischer Seite lddt ein zum Studium dieses
schwierigen Zeitabschnitts.

Utrecht O. ]. de Jong

Hans-Joachim Koéhler: Obrigkeitliche Konfessions-
inderung in Kondominaten. Eine Fallstudie tiber ihre Bedingungen
und Methoden am Beispiel der baden-badischen Religionspolitik unter der Re-
gierung Markgraf Wilhelms 1622-1677 (= Reformationsgeschichtliche Studien
und Texte 110). Miinster (Aschendorfische Verlagsbuchhandlung) 1975. 240 S,
3 Karten, kart.,, DM 56,—.

Unter den Dissertationen aus der Tibinger Zeeden-Schule, die den Prozef der
»Konfessionsbildung® in verschiedenen Territorien untersuchen, verdient die vor-
liegende Arbeit besondere Beachtung. Weniger deswegen, weil sie dem 17. Jahrhun-
dert gewidmet ist, obwohl gerade die Zeit nach dem Westfilischen Frieden in ihrer
kirchengeschichtlich prigenden Bedeutung hiufig unterschitzt wird, als vielmehr
wegen ihres komparatistischen Ansatzes. K. konzentriert sich auf die Konfessions-

Zrschr, £.K.G. 17
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politik in badischen Kondominaten keineswegs nur wegen der besonders gilinstigen
Quellenlage fiir umstrittene Gebiete — obwohl man die Wichtigkeit solcher For-
schungsstrategie nicht unterschitzen sollte. Im Vordergrund steht fiir den Verfasser
jedoch die Erwartung, daff ein Vergleich der Konfessionspolitik im eigentlichen
Territorium mit jener in den Kondominaten zu genaueren und besser begriindeten
Einsichten in die Grundlagen badischer Religionspolitik fijhren werde als die iso-
lierte Untersuchung der ersteren fiir sich allein. Das vergleichende Verfahren er-
scheint im vorliegenden Fall als besonders erfolgversprechend, weil es sich durch-
fithren liflt, ohne dafl eine Verdoppelung des Untersuchungsgegenstandes und der
Quellenbasis nétig wire, fiir eine Dissertation ein allzu riskantes und kostspieliges
Unternehmen! Die Studie beruht auf einer breiten und offensichtlich sachlich fast
vollig ausreichenden Grundlage von Archivalien badischer Provenienz, so dafl die
zusitzliche Ausschmiickung durch romische Dokumente iiberfliissig ist, zudem sie
auf S. 45 f. und S. 221 etwas irrefiihrend zitiert werden.

Die klare Fragestellung der Arbeit wird in ebenso klarer Gliederung durch-
gefiihrt. Die drei Hauptabschnitte behandeln nacheinander die Religionspolitik in
der eigentlichen Markgrafschaft Baden-Baden (2.), in den Kondominaten Eber-
stein (3.) und Lahr-Mahlberg (4.). In jedem Abschnitt wird zunichst die Vorge-
schichte und die institutionelle Grundlage dieser Politik skizziert. Dann wird der
historische Ablauf in chronologischer Folge behandelt und abschlieflend unter der
wiederkehrenden Uberschrift ,wichtige Einzelaspekte® nochmals systematisch unter-
sucht (2. 6., 3. 7., 4. 6.). Damit sind in erster Linie gemeint die auflenpolitischen Ein-
fliisse, das Verhiltnis zu den zustindigen Bischtfen und den mehr oder weniger
landsissigen Klostern, die Rolle der Amtstriger und die Reaktion der Untertanen.
Die Beendigung der ,oberbadischen Okkupation® und die Restitution Markgraf
Wilhelms in Baden-Baden nach der Niederlage Georg Friedrichs von Baden-Durlach
bei Wimpfen 1622 bedeutete fiir die Bevolkerung der Markgrafschaft den vierten
(und letzten) Konfessionswechsel innerhalb eines knappen Jahrhunderts. Wie in
Baden-Baden zuvor schon mehrfach praktiziert und auch in anderen Territorien
tiblich, wurde binnen weniger Jahre die religiose Uberzeugung der Bevélkerung
durch planmifligen Finsatz disziplinierender Seelsorge und obrigkeitlichen Drudss
in ihr Gegenteil verwandelt, so erfolgreich, dafl es zu echtem Widerstand kam, als
1633/34 unter schwedischem Schutz fiir kurze Zeit der Versuch unternommen wurde,
den Vorgang wieder riickgingig zu machen. Bereits 1657 wurden unter den ca.
30000 Einwohnern nur noch 5 Nichtkatholiken festgestellt, neben einigen Verdich-
tigen. Dabei kommt K. aber zu dem nicht uninteressanten Nebenergebnis, daff die
bekannten baden-badischen Hexenprozesse zwar in den sozialpsychologischen Kon-
text dieses Konfessionalisierungsprozesses hineingehéren, aber keinesfalls, wie be-
hauptet wurde, als markgrifliches Disziplinierungsinstrument mit antilutherischer
Spitze aufgefafit werden konnen. Das Kondominat Grafschaft Eberstein zerfiel seit
1624 in eine gemeinsame Herrschaft Baden-Badens mit katholischen Rechtsnachfol-
gern der Ebersteiner und in die Orte Gernsbach, Staufenberg und Scheuern, wo
es bei der Partnerschaft mit den lutherischen Grafen von Eberstein blieb. Wo beide
Kondomini katholisch waren, war der Konfessionswechsel in wenigen Jahren defini-
tiv beendet. Im lutherischen Gernsbach aber gelang es nur, fiir die Katholiken
Paritit zu erzwingen. 1657 gab es dort nur fiinf katholische Biirger. Als dann
1660 infolge Aussterbens der Ebersteiner deren Lehensherr Speyer in die Rolle des
Kondominus eintrat, trieb Baden-Baden eine eher zuriickhaltende Konfessions-
politik, um sich gegeniiber dem Hochstift die Sympathien der Lutheraner zu erhal-
ten. 1683 gab es nur 14 %o Katholiken in diesem Parititsbereich. Aus anderen
Grinden kam es auch in Lahr-Mahlberg zu keinem Totalerfolg der badischen
Religionspolitik. Baden-Baden befand sich hier aus verschiedenen Griinden in einer
schwicheren Ausgangsposition; nicht zuletzt war der Graf von Nassau-Saarbriicken
als Kondominus ungleich stirker als der Ebersteiner. Nur miithsam gelang in der
ausnehmend giinstigen politischen Konstellation von 1627 anlifllich der Neubeset-
zung der Pfarrei Friesenheim ein erster, rechtswidriger Einbruch der Katholiken
in die geschlossen lutherischen Herrschaften. Den Erfolg brachte aber erst die
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1628/29 (1) von Baden durchgesetzte Aufteilung des Kondominiums an die beiden
Partner, wobei das zwecks gleichgewichtiger Teilung erweiterte Mahlberg an Baden,
das reduzierte Lahr an Nassau fiel. Doch erfreute sich die Bevolkerung von Mahl-
berg des Schutzes ihrer lutherischen Konfession durch IPO V 31; der Katholizismus
war ja erst nach 1629 eingefiihrt worden. Baden mufite das anerkennen, verstand
es aber, durch konstanten und groflenteils rechtswidrigen administrativen Drudk,
die Position des Katholizismus zu verbessern. Besonders wichtig war die véllige
Verdringung der lutherischen Schulmeister und ihre Ersetzung durch ein stramm
katholisches Schulwesen. Der Anteil der Katholiken an der Bevilkerung diirfte
nach K. bis 1677 auf ein Viertel bis ein Drittel gestiegen sein.

K.s zusammenfassende Ertrterung der Moglichkeiten zur Konfessionsinderung
in Kondominaten kommt zu folgenden Ergebnissen: anundfiirsich begiinstigt die
Institution Kondominat den Verteidiger des Status quo unter den Kondomini. Der
Verfechter einer Anderung hat nur dann Aussicht auf Erfolg, wenn seine Reli-
gionspartei ,auRenpolitisch® (in erster Linie im Reich) ein Ubergewicht besitzt,
und er obendrein auch innerhalb des Kondominiums iiber eine hinreichend starke
Machtposition verfiigt, wie sie in erster Linie durch kompetente und energische Be-
amte gegeben ist. Die religidse Motivation der Konfessionspolitik erscheint klar
und eindeutig. Wirtschaftliche Motive wirken eher hemmend, wenn konfessionelle
Gewinne mit Skonomischen Einbuflen verbunden sind (S.109), oder wenn Kloster
wie Schuttern zwar Rekatholisierung zwecks Einnahmesteigerung betreiben, die da-
mit verbundenen Lasten aber zu umgehen versuchen (S.189), oder wenn die wirt-
schaftlich michtige Murgschifferdynastie Kast riidssichtsvoll traktiert wurde, wih-
rend ihre lutherischen Glaubensgenossen in den Turm wanderten (S. 140-142). Hin-
gegen fehlt es nicht an politischen Motiven fiir eine Rekatholisierungspolitik. Der
Markgraf gewann dadurch zunichst an Biindnisfahigkeit bei seinen Protektoren,
dem Kaiser und der Liga. Konfessionelle Einheit wurde aber auch als wesentliche
Grundlage territorialer Herrschaft begriffen, weil sie Identifikation der Untertanen
mit dem Fiirsten stifter. Gerade in Kondominaten verschafft sie nachweislich dem
Kondominus mit der ,richrigen® Konfession ein dauerndes Ubergewicht. Letztlich
gibt also das machtpolitische Interesse den Ausschlag, was sich aber nur dort
nachweisen iR, wo Konfession und ,Staatsraison® in Konflikt geraten (S.211).
Das ist freilich allgemein iiblich und im 17. Jahrhundert z. B. auch in Bayern oder
in Wiirttemberg (S. 132) nachzuweisen.

Dic suflere Form der Arbeit wird nur durch einige Druckfehler beeintrichrigt
(S.53, 74, 83). Auf der anderen Seite verdient aber der wohlgelungene Versuch
Beachtung, die grundlegenden Strukturprobleme auch kartographisch zu veran-
schaulichen. Nur auf Karte 3 ist zu bemangeln, dafl sich die Landeshoheiten Nassau
und Gengenbach farblich nicht mehr trennen lassen. Wie es scheint, verdanken wir
diese bemerkenswerte Bereicherung des Buches einem Druckkostenzuschuff des Erz-
bischéflichen Ordinariats Freiburg.

Freiburg i. Br. Wolfgang Reinbard

Heinrich Fries und Georg Schwaiger (Hrsg): Katholi-
sche Theologen Deutschlands im 19. Jahrhundert 3
Binde. Miinchen (Késel) 1975. 399 S., 551 S., 352 S. und A9bbildungen, Ln.,
DM 195,~.

Die beiden Miinchener Ordinarien, der Fundamentaltheologe Heinrich Fries und
der Kirchenhistoriker Georg Schwaiger haben es unternommen, in diesem dreibin-
digen Werk 46 der bedeutenderen katholischen Theologen des deutschen Sprach-
raums im 19.Jahrhundert vorzustellen. Die Herausgeber, die selbst ebenfalls mit-
gearbeitet haben, konnten 36 weitere Autoren fiir die Beitrige gewinnen.

Die einzelnen Theologen werden biographisch und in ihrer sachlichen Eigenart
vorgestellt. Die ganze Spannweite ttheologischen Denkens und Arbeitens, aber auch
Ringens und Kimpfens von den Reprisentanten einer katholischen Aufklirungs-
theologie am Ende des 18. Jahrhunderts bis zu den Vertretern der sogen. Reform-

7
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theologen an der Wende vom 19. zum 20. Jhd. breitet sich vor dem Leser aus. Man
begegnet bekannten, aber auch heute weniger genannten Namen. Das Werk zeigt
einmal mehr auf, wie schwierig es ist, die katholischen Theologen dieses Zeitraumes
in bestimmten Kategorien zusammenzufassen wie etwa Aufklirer, Romantiker,
Tiibinger Schule usw. Es begegnet viel Individuelles; so manches iiberlagert, iiber-
schneidet sich, ist im Ubergang begriffen.

Es ist nicht moglich, im Rahmen dieser Besprechung auf alle behandelten Ge-
stalten im einzelnen einzugehen. Es sei nur eine Reihe von ihnen herausgegriffen.
Zur ersten Generation, die vorgestellc wird, gehoren zunichst jene Minner, die noch
stark im 18. Jahrhundert wurzelnd, mehr oder weniger einer gemifligten katholi-
schen Aufklirung verhaftet blieben. Thnen sind der Ingolstidter Exjesuit Benedikt
Statler (bearbeitet von F.Scholz), der an die Philosophie Christian Wolffs an-
kniipfte, der Freiburger Dogmatiker Engelbert Kliipfel (bearb. v. W. Miiller), der
in seinem Lebensweg fast abenteuerlich anmutende Johann Anton Dereser (bearb.
v. E. Hegel), der Ingolstidter und spiter Landshuter Kirchenhistoriker Vitus Anton
Winter (bearb. v. G. Schwaiger) und vor allem der Prototyp der katholischen Auf-
klirung Ignaz Heinrich von Wessenberg zuzurechnen. Die abgewogene Darstellung
des letzteren von Wolfgang Miiller zeigt, wie unbefangen die katholische Kirchen-
geschichtsschreibung in der Beurteilung der katholischen Aufklirung gegeniiber
fritheren Zeiten geworden ist.

Vielgestaltig sind jene Personlichkeiten, in deren Leben und Denken sich der
Umbruch von der Aufklirung zu einer neuen, vor allem von der Romantik her
bestimmten Geistigkeit vollzogen hat. Sie gaben vielfach Anstdfie fiir neue theolo-
gische Entwicklungen. Der bekannteste und in seinem Einflufl weitreichendste Ver-
treter dieses Ubergangs ist Johann Michael Sailer, der durch Georg Schwaiger eine
eingehende, die zahlreichen neueren Forschungsergebnisse verarbeitende Darstellung
erfahren hat. Von dem bedeutendsten der Sailer-Schiiler, Alois Giigler, urteilt der
Bearbeiter Elmar Klinger, dafl er ,ideengeschichtlich eine Stelle markiert am Weg
der Theologie von Sailer zur Tiibinger Schule auf dem Boden der Romantik® (I 221).

Franz von Baader, der vielseitige Philosoph und ,Laientheologe® wird als der
sunruhig-umgetriebene Sokrates des romantischen Miinchen® bezeichnet (H. Grassl
I 275). Bernard Bolzano, der wie so manche Theologen des 19. Jahrhunderts ein
tragisches Schicksal zu verkraften hatte, wird von seinem Biographen Eduard Winter
nicht, wie meist iiblich, der katholischen Aufklirung zugerechnet, obwohl er von ihr
beeinfluft war, sondern vielmehr als Vertreter des katholischen Friihliberalismus
charakterisiert. Georg Hermes, der eine ganze Theologengeneration am Rhein
starkstens bestimmte, steht, obwohl er die rationalistischen Einfliisse der Aufkli-
rungsphilosophie auf die Theologie zu iiberwinden suchte, dennoch am Ende der
katholischen deutschen Aufklirungsbewegung (E.Hegel). Ahnlich wie der Her-
mesianismus erfuhr auch die nach dem Wiener Theologen Anton Giinther (bearb.
v. J. Pritz) benannte theologische Schule den erbitterten Widerstand der ,offiziellen®
Theologie. Auch Giinther suchte auf seine Weise, wie so viele in jenen Jahrzehnten,
eine Synthese von Glauben und Wissen zustande zu bringen. Dafl Heinrich Klee
heute fast vergessen ist, wird von seinem Bearbeiter J.Ulacia beklagt, da er, von
den Zeitgenossen auf die gleiche Ebene wie Mohler gestellt, ein bedeutender Ver-
treter der romantischen Bewegung innerhalb Deutschlands gewesen sein.

Die sogen. Tiibinger Schule wird in drei Generationen ihrer hauptsichlichsten
Reprisentanten vorgestellt. Die neuere Forschung, vor allem die kirchenhistorische
(Fink, Reinhardt), hat die Relativitit des Begriffes ,Schule® fiir die Tibinger
aufgezeigt und auf die Vielfalt bzw. die Umbriiche in der Entwicklung dieser
Fakultit im 19. Jahrhundert hingewiesen. Von der ersten Generation werden
Johann Sebastian von Drey (bearb. v. J.Rief), Johann Bapt. Hirscher (bearb. v.
E.Keller) und Johann Adam Mahler (bearb. v. P.W. Scheele) behandelt. Rief
bietet einen ausgezeichneten Uberblick iiber die Theologie Dreys, des ersten Dogma-
tikers und einflufireichen ,Vaters® der jungen Fakultit, die nur im Horizont der
Fragen, die ihr zugrunde liegen, erschlossen werden konne. Hirscher, der Moral-
und Pastoraltheologe war weniger spekulativ als vielmehr praktisch ausgerichtet,
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wobei gerade in seinen kirchenreformerischen Bemiithungen noch stark Fragestellun-
gen der katholischen Aufklirung nachklingen. Nicht zuletzt deshalb ist er wohl
heute so populir geworden (man vergleiche etwa die zahlreichen Hirscher-Arbeiten
der letzten Jahre). Den weitreichendsten Einflufl der ersten Tiibinger Generation
iibte zweifellos Mohler aus. Er bedeutete zugleich den Umbruch zu einer theologi-
schen Richtung, die auch erhebliche kirchenpolitische Implikationen in sich barg und
die frithultramontane Bewegung deutscher Prigung inspirierte. Gerade in dieser
Hinsicht wiren fiir die Darstellung M&hlers durch P.-W. Scheele die neueren For-
schungen R. Reinhardts eine wertvolle Erginzung gewesen.

Zur zweiten Generation der vorgestellten Tibinger gehtren Franz Anton
Staudenmaier (bearb. v. P.Hiinermann), der zwar als akademischer Lehrer in
Gieflen und Freiburg titig war, aber theologiegeschichtlich den Tiibingern zuge-
rechnet wird, Johannes Evangelist Kuhn, von dem sein Bearbeiter Franz Wolfinger
mit Recht sagt, er sei als ,der spekulativ begabteste Kopf der Katholischen Tiibin-
ger Schule des 19. Jahrhunderts* zu bezeichnen (II 129), — er hatte mit Vertretern
der neuscholastischen Richtung hefrige Fehden auszufechten — und Karl Joseph von
Hefele. Die Darstellung des letzteren durch Rudolf Reinhardt vertieft die Revision
des gingigen Hefele-Bildes, die bereits von Karl August Fink eingeleitet wurde
(vgl. K. A. Fink, Konzilien-Geschichtsschreibung im Wandel?, in: Theologie im
Wandel, Miinchen-Freiburg 1967, 179-189). Hefele wurde bisher zu sehr nur von
seiner Haltung zum 1. Vatikanischen Konzil her beurteilt. Reinhardt kann mit
zahlreichen Quellen untermauern, daf Hefele viel nachhaltiger als frilher ange-
nommen vom Ultramontanismus geprigt und dafl sein wissenschaftliches Arbeiten
noch stark von seinem Lehrer Mohler beeinfluft war, der weniger historisch-
kritischer Kirchengeschichtler als vielmehr Systematiker war. Der Schock des Kon-
zilserlebnisses und die Erfahrungen mit dem radikalen Ultramontanismus fithrten
bei ihm zur Resignation des Alters — ,die Tragik einer ganzen Generation®, wie
Reinhardt bemerkt (IT 204).

Erst der Kirchenhistoriker aus der dritten Generation der Tiibinger, Franz
ffaver von Funk, den Hermann Tiichle bearbeitet hat, kann als uneingeschrinkter
Vertreter der historisch-kritischen Methode der Kirchengeschichte bezeichnet wer-
den. Aus der dritten Tiibinger Generation kommen auflerdem noch Paul von Schanz
(bearb. v. H. Fries), der als weitgespannter theologischer Schriftsteller vor allem das
Gesprich mit den aufstrebenden Naturwissenschaften gesucht hat, und der Moral-
theologe Franz ffaver Linsenmann zur Sprache. Alfons Auer zeigt nicht nur auf,
wie Linsenmann der Moraltheologie seiner Zeit weit voraus war, sondern er kann
audh, dank der Benutzung von dessen ungedruckten ,Erinnerungen® die ganze
personliche Problematik und Tragik des Menschen Linsenmann darlegen.

Wenn auch die Tiibinger Schule keine einheitliche Grifle war, so bildete sie doch
die geschlossenste Alternative zur Neuscholastik. Dafl die Neuscholastik jedoch
ebenfalls kein erratischer Block war, sondern sehr unterschiedliche Akzente auf-
zuweisen hatte, das zeigen die Ausfihrungen etwa iiber Joseph Kleutgen (bearb.
v. J. Finkenzeller) und die Vertreter der sog. Romischen Schule: Johann Baptist
Franzelin (bearb. v. L.Scheffzyk) und Clemens Schrader (bearb. v. H. Schauf) so-
wie tiber Minner wie Matthias Joseph Scheeben (bearb. v. E.Paul), Franz Seraph
Hertinger (bearb. v. E.Biser) und Joseph Hergenrdther (bearb. v. M. Weitlauf),
die der romischen Schule nahestanden. Die beiden letzteren waren zusammen mit
Denzinger die Vorposten der romischen Theologie in der Wiirzburger Theologischen
Fakultit. Manfred Weitlauf zitiert in seinem umfangreichen und recht instruktiven
Beitrag iiber Hergenrother zahlreiche Briefe Denzingers an seinen Vertrauten,
P. Huber, den Spiritual des Germanicums, die einen guten Einblick bieten in die
Manipulationen, durch die die Germanker de Wiirzburger Fakultit in die Hand
zu bekommen suchten. Auflerdem werfen die Briefe ein helles Licht auf die geistige
Mentalitit dieser Ménner.

Das Bild der als tragisch zu bezeichnenden Gestalt Ignaz von Déllingers zeich-
net Georg Schwaiger unter Verwertung der neuen Forschungen in recht abgewogener
Weise. In dem fast den gesamten Zeitraum des 19. Jahrhunderts umspannenden



406 Literarische Berichte und Anzeigen

Leben spiegeln sich die verschiedensten Themen der Theologiegeschichte jener
Epoche wider: Zu Beginn der theologische Neuaufbruch und der Kampf um die
kirchliche Freiheit in Verein mit jener Richtung, die man als ultramontan zu be-
zeichnen pflegt; dann die zunehmende Ausemnandersetzung der ,historischen®
Richtung in der Theologie mit der von Rom her propagierten Neuscholastik und
schlieflich die tragische Isolierung von der Kirche, der der Kampf seiner besten
Jahre gegolten hatte, nach den Ereignissen um das 1. Vatikanische Konzil.

Der sehr schwierig zu fassenden und einzuordnenden Personlichkeit des Frei-
burger Kirchenhistorikers Franz ffaver Kraus sucht Oskar Kéhler in einem inter-
essanten Beitrag gerecht zu werden. Bedeutung und Grenzen von Kraus werden
sorgsam aufgespiirt.

Wie Kraus, so steht auch der Wiirzburger Theologe Hermann Schell (bearb.
v. G.Bleickert), der in den vergangenen Jahren wiederentdeckt wurde, bereits an
der Schwelle zum 20. Jahrhundert. Auch er mufite die Tragik erleben, dafl sein
Bemiihen, die Theologie mit der modernen Geistigkeit ins Gespirch zu bringen, der
Verurteilung anheimfiel.

Die einzelnen Beitrige sind — das ist bei einer derartigen Fiille von Autoren
selbstverstindlich — unterschiedlich in ihrer Akzentsetzung. Die einen legen ein
stirkeres Gewicht auf die mehr systematische Darlegung der Theologie der einzel-
nen Persénlichkeiten, die anderen auf die biographische Seite.

Das umfangreiche Werk bietet in seiner Gesamtheit einen guten Uberblidk iiber
die Theologiegeschichte des 19. Jahrhunderts. Der Leser erlebt Griofle und Grenzen
der Theologie einer Epoche, aber er ist auch beeindruckt von der Tragik die ihm
in diesem theologischen Ringen begegnet. Wie viele, die sich um einen Ausgleich
von Glaube und Wissen, theologischer Tradition und moderner Geistigkeit bemiih-
ten, mufiten doch Ablehnung und Verurteilung erfahren!

Die Intention des Werkes, einem weiteren Leserkreis einen Uberblick iiber
das theologische Denken und Arbeiten des 19. Jahrhunderts zu vermitteln und durch
bibliographische Hinweise eine intensivere Beschiftigung mit den einzelnen Ge-
stalten zu erleichtern, ist voll gelungen.

Wiirzburg Klaus Ganzer

Georg Schwaiger (Hrsg.): Kirche und Theologie im 19.
Jahrhundert. Referate und Berichte des Arbeitskreises Katholische Theo-
logie (= Studien zur Theologie und Geistesgeschichte des Neunzehnten Jahr-
hunderts Band 11). Géttingen (Vandenhoeck & Ruprecht) 1975. 206 und 71
Seiten, geb., DM 50.—.

Die griindliche Erforschung des 19. Jahrhunderts ist schon seit langem ein drin-
gendes Desiderat der deutschen Kirchenhistoriker. Umso mehr ist die Initiative der
Fritz-Thyssen-Stiftung zu begriiffen, die schon 1962 ein groflangelegtes Forschungs-
unternehmen ,Neunzehntes Jahrhundert® ins Leben rief. In diesem konstituierten
sich vierzehn Arbeitskreise, um die Geistesgeschichte des 19. Jahrhunderts sowie
ihre Auswirkungen in der Ganzheit der verschiedenen Fachgebiete zu erhellen. Der
vorliegende Sammelband, wie auch das vor kurzem erschienene Werk ,Katholische
Theologen Deutschlands im 19. Jahrhundert® (herausgegeben von Heinrich Tries
und Georg Schwaiger, 3 Bde.,, Miinchen 1975) ist eine Leistung des Arbeitskreises
»Katholische Theologie® und enthilt in fiinf Abschnitten eine Auswahl der bisher
dort gehaltenen Referate und Berichte.

Im ersten Teil (S. 11-87) sind Studien zur Lage der Kirche und der Theo-
logie nach dem Zusammenbruch der alten Ordnung, d.h. der Sikularisation. Zwei
hervorragende Kenner ihrer Fachgebiete referieren auf Grund bisheriger Forschungs-
ergebnisse iiber die allgemeine kirchenpolitische und geistesgeschichtliche Lage: Georg
Schwaiger iiber das Ende der Reichskirche und die Sikularisation (S. 11-24) und
Eduard Hegel iiber die Situation der deutschen Priesterausbildung (S. 25-39). He-
gels Bild wird durch eine sehr interessante Untersuchung von Wolfgang Miiller iiber
den wenig bekannten Freiburger Generalvikar, Wessenberg, hinsichtlich seiner Be-



Neuzeit 407

mithungen um zeitgemife Priesterausbildung erginzt (S. 41-53). Rudolf Rein-
hardt legt die Geschichte der Katholisch-Theologischen Fakultdt der Universitdt Tii-
bingen im 19. Jahrhundert vor (S. 55-87). Das Ergebnis seiner mehrjdhrigen For-
schungen ist iberwiltigend. Thm ist es z.B. gelungen, im Nachlaf des Tiibinger Theo-
logen Stephan Lésch stenographische Kopien von inzwischen verlorengegangenen
Akten des Wiirttembergischen Kultusministeriums zu entdecken. Anschaulich werden
die einzelnen Faktoren und Phasen der Entwicklung der Fakultit dargelegt, fes-
selnd sind die geistesgeschichtlichen Hintergriinde sowie die Vorginge, die die
Katholisch-Theologische Fakultdt in Tiibingen zuerst liberal, historisch-kritisch,
dann ,aufgeklirt® und schlieflich ,ultramontan®, jedenfalls weltberithmt machten.
Auch Spannungen und Spaltungen innerhalb der Fakultiit werden erliutert, beson-
ders charakteristisch ist die Stellung der Fakultit zum Ersten Vaticanum und zu
seinem fritheren Mitglied, Karl Josef Hefele, dem Bischof von Rottenburg, der
seine frithere, obwohl gar nicht radikal-ultramontane Haltung mit der Bischofs-
ernennung #nderte. Zum SchluB erdrrert der Verfasser erneut die Frage, ob der Be-
griff , Tibinger Schule® berechtigt sei. Er verneint dies und stellt fesc: ,Wenn es
in Tiibingen Schulen gegeben hat, so waren es die Schulen, die sich um die Grofien
der Fakultit — Drey, Hirscher, Mohler, Kuhn, Hefele, Aberle — gebildet haben®
(S. 81). Man kann den Argumenten des Autors nur zustimmen.

Der zweite Abschnitt des Sammelbandes widmet sich der geistigen Situation um
die Mitte des 19. Jahrhunderts (S. 91-134). Dementsprechend untersuchen die ein-
zelnen Abhandlungen den Niederschlag des Zeitgeistes bei den katholischen Theo-
logen, der sich oft in der Form einer heute noch modern klingenden Kirchenreform
duBerte. Recht anschaulich sind die Abhandlungen iiber die Reformideen und die
Gesellschaftslehre des Tiibinger Theologen Johann Baptist Hirschers von Erwin
Keller (S. 91-101) und Josef Rief (S. 103-123) sowie der erste auf Grund seit Jah-
ren betriebener Quellenforschung vorgelegte Abriff iiber die beriihmte Miinchener
Gelehrtenversammlung aus dem Jahre 1863 von Georg Schwaiger (S. 125-134). Im
Hinblidk auf die Reformideen Hirschers stellt sich jedoch die Frage, woher eigent-
lich diese stammten, und wenn sie — wie vermutlich — vom franzosischen liberalen
Reformkatholizismus (Lamennais) angeregt waren, in welchem Zusammenhang mit
demselben standen? Bildeten doch die grofien Anliegen der sogenannten Liberal-
katholiken, wie Liturgiereform, Synoden unter Beteiligung von Laien, Moderni-
sierung des Kirchenrechtes und der Priesterausbildung und dhnliche mehr, seit den
1820er Jahren ein halbes Jahrhundert hindurch von Frankreich bis nach Ungarn
einen festen Bestandteil aller katholischer Reformbestrebungen. Sie wirkten sehr
nachhaltig, obwohl sie, gerade weil sie von den sogenannten radikalen oder we-
niger radikalen Liberalkatholiken forciert waren, von der kirchlichen Obrigkeit
zuriickgedréngt wurden. Es wire also wiinschenswert, diese Frage mit in die ge-
samteuropiische Forschung einzubeziehen.

Der dritte Abschnitt des Bandes trigt den Titel: Die theologische Auseinanderset-
zung mit Hegel (S. 137-197). Angesichts der zentralen Bedeutung, die Hegels Phi-
losophie Mitte des vorigen Jahrhunderts innehatte, ist dieser Abschnite gerecht-
fertigt und die Behandlung des Themas in fiinf Studien angebracht. Der erste Auf-
satz von Bernhard Welte (S. 139-146) befafic sich mit Hegels theologischem Ent-
wurf und ist eine ausgezeichnete historisch-philosophische Analyse. Weitere vier
Untersuchungen sind dem Niederschlag des Hegelschen Gedankengutes bei katho-
lischen Theologen, bzw. deren Reaktion gewidmet, von denen besonders Peter
Hiinermanns Aufsatz (Die Hegel-Konzeption Franz Anton Staudenmaiers, S. 147—
155) erwihnt sei.

Der vierte Abschnite ist ein Bericht von Manfred Brandl iiber die geplante und
in Vorbereitung befindliche fiinfbindige Neubearbeitung des ,Nomenclator litera-
rius theologiae catholicae® von Hugo Hurter, eines reprisantativen Uberblickes
iiber die gesamte katholisch-theologische Literatur (S. 201-206).

Der letzte, fiinfte Teil ist ein Anhang und enthilt die erste minuzids erstellte
vollstindige Bibliographie Johann Adam Mohlers (S. 1%-71%). Der Autor, Rudolf
Reinhardt, hatte hierbei wieder viel Gliick, denn er entdedste im Nachlafi des Ti-
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binger Theologen Stefan Lésch umfangreiche Vorarbeiten zu einer grofi angelegten
Mghler-Biographie. Auch die Ubersetzungen, wie Nachforschungen des Rezensenten
sogar in Ungarn ergaben, diirflen wohl vollstindig erfafit sein, ein Abschnitt, der
Jochen K&hler zum Lobe gereicht.

Bonn Gabriel Adridnyi

Franz Courth: DasLeben Jesuvon David Friedrich Strauf
inder Kritik Johann Evangelist Kuhns. Ein Beitrag zur Aus-
einandersetzung der Katholischen Tiibinger Schule mit dem Deutschen Idealismus
(= Studien zur Theologie und Geistesgeschichte des Neunzehnten Jahrhunderts
13). Géttingen (Vandenhoeck & Ruprecht) 1975, 318 S., DM 62—,

Diese Studie wurde im Jahre 1973 von der Kath, Theologischen Fakultit der
Ludwig-Maximilians-Universitit in Miinchen als Dissertation angenommen. Sie be-
faBlt sich mit dem ,Leben Jesu® von D. Fr. Straufl und dem als Erwiderung darauf
gedachten ,Leben Jesu® von J. F. Kuhn. Strauf hat nach seinem Erstlingswerk die
Geister und die Forschung schon sehr oft beschiftigt. Nur in der ersten Elilfte die-
ses Jahrhunderts flaute dieses Interesse etwas ab. Anders verhilt es sich mit Kuhn,
Zeit seines Lebens war er ein gefeierter Lehrer und heftig bekdmpfter Gegner. Nach
seinem Tode (1887) verblafite die Erinnerung an ihn, wie tiberhaupt an die Tiibinger
Schule. Erst 1940 erscheint eine Dissertation iiber Kuhn (R. Vatter). In den bekann-
ten Arbeiten von J. R. Geiselmann wird die eigene Bedeutung Kuhns vor allem am
Problem des Verhiltnisses von Schrift und Tradition herausgestrichen, ansonsten nur
angedeutet. Gegen Ende der sechziger Jahre idndert sich das Bild schlagartig. Eine
Dissertation folgt der anderen: 1968 K. Mattes (Freiburg/Schweiz), 1969 C. van
Balen (Miinster), 1970 Fr. Kreuter (Rom), 1972 Fr. Wolfinger (Miinchen), 1973 Fr.
Courth (Minchen), 1973 D. Schneider (Rom), 1974 E. Vienken (Freiburg/Br.). Zu
diesem wachsenden Interesse hat wohl die Ablssung des (fast-) Monopols der Neu-
scholastik in der katholischen Theologie, namentlich seit dem II. Vaticanum, und
insbesondere die erneute Beschiftigung mit dem Deutschen Idealismus beigetragen.
In diese Landschaft pafit die Arbeit von Courth. Sie lenkt die Aufmerksamkeit auf
den frithen, d.h. den philosophisch vorgebildeten Exegeten Kuhn (wie auch die
spitere Arbeit von E. Vienken). Das leitende Interesse ist aber nicht exegetisch,
sondern dogmatisch. Es zielt auf ,die Grundfrage christlicher Dogmatik, ob die
Wahrheit des Christentums und — als ihr sprachlicher Ausdruds — das Dogma eine
Idee ist, die sich von der Geschichte trennen liflt, oder ob die christliche Wahrheit
ﬁi)t\;rendig und immer an die konkrete Geschichte Jesu von Nazareth gebunden

eibt.« (16)

Courth bespricht zundchst in der Einleitung einige Arbeiten iiber Strauf und
Kubn (11-17). Danach werden das Leben Jesu von Straufl (19-131) und die Ant-
wort Kuhns (133-264) dargestellt. Es folgen ein Uberblick iiber die Reaktionen, die
Straufl bei anderen Tiibingern hervorgerufen hat (265-278), und abschliefend ein
Ausblick.

Das erste Kapitel des ersten Hauptteils (19-51) umreifit die geistige Gestalt
von Straufl. Er lief) sich von sehr verschiedenen Seiten beeinflussen: F. H. Kern
und F. Chr. Baur, die sowohl in Blaubeuren wie auch in Tiibingen zu seinen Leh-
rern zdhlten, Jacobi und Schelling, eine Mystik BShme’scher Prigung und Schleier-
machers Glaubenslehre. Bestimmend aber wurde Hegel, namentlich dessen Phino-
menologie des Geistes und darin die Unterscheidung von Vorstellung und Begriff.
Anfinglich fihrte das noch nicht zu einem Widerstreit von religidser und philo-
sophischer Form. Im Vikariat meinte Strauf, man diirfe sich der Vorstellung be-
dienen, um das Volk so zum Begriff zu fithren. Nach einem Aufenthalt in Berlin
erhielt Straufl die Stelle eines Repetenten am Tiibinger Evangelischen Stift. Diese
Stelle mufite er nach dem Erscheinen des ersten Bandes vom ,Leben Jesu® (1835)
aufgeben. Die ersten Schriften danach sind Antworten auf Kritik, gekennzeichnet
von einer nachgebenden Tendenz. Zum Kontext gehdren die Bemithungen um einen
Lehrstuhl in Heidelberg und Zirich. Als diese scheiterten, kehrte Straufi in der
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vierten Auflage des ,Lebens Jesu® zur ersten zuriick. In der ,Glaubenslehre (1840/
41) geht er noch einen Schritt weiter: Philosophie und Theologie werden nicht mehr
in der Philosophie miteinander versshnt, sondern bilden einen uniiberwindlichen
Gegensatz. Mit dem Ablegen des Christentums ist die theologische Entwicklung von
Straufl an ihr Ende gekommen. In der Spitzeit seines Lebens wendet Straufi sich
noch einmal der Theologie zu: anstelle des Christentums wirbt er nun fiir eine
Religion der Humanitit.

Die fiir das ,Leben Jesu® bestimmenden Grundlinien entfaltet Courth in drei
Kapiteln: der philosophisch-theologische Ansatz (51-81), die Exegese (81-103) und
das dogmatische Ergebnis (104-117). Von Hegel iibernimmt Straufi die Bestim-
mung des Verhidltnisses von Theologie und Philosophie als eines formellen Unter-
schieds. Der Inhalt ist fiir beide das Absolute: fiir die Theologie in der Weise der
Vorstellung und fiir die Philosophie in der Weise des Begriffs. Dementsprechend ist
der Weg der Theologie die (vorstellungsmiflige) Methode der Empirie, wihrend
die Philosophie die Bahn der Logik begeht. Die Theologie bezieht sich so iiber das
Empirische auf das Absolute, dafl das Empirische, wovon sie ausgeht (Jesus Chri-
stus), negiert wird, insofern es faktisch, einmalig, einzeln ist. M.a. W. die Methode
der Theologie, ithr Weg zum Absoluten ist die Kritik der Geschichte. Bei Hegel war
die Geschichte konstitutiv fiir die Wirklichkeit des Absoluten, der Idee. Er hatte
beide verbunden mittels des doppeldeutigen Begriffs ,Aufheben’ (tollere und con-
servare/elevare). Bei Strauf} fillt diese Doppeldeutigkeit weg: die Geschichte wird
in der Idee aufgeldst (tollere). Damit geht ein gebrochenes Wirklichkeitsverstindnis
einher. Die empirische Wirklichkeit besteht in der Teilhabe nicht an der sich in ihr
verwirklichenden Idee, sondern an einer bereits existierenden Idee. So stehen zwei
Wirklichkeiten ohne innere Verkniipfung nebeneinander. In seinem Bemiihen, Philo-
sophie und Theologie, Geschichte und Idee miteinander zu verbinden, ist Straufl
der Absicht nach Monist, in der Ausfithrung jedoch Dualist. Diese fiir Straufl typische
Unausgeglichenheit wird erst im Spitwerk geldst, wo die Idee fallengelassen wird
zugunsten eines monistischen Materialismus.

Das gebrochene Wirklichkeitsverstindnis ermbglicht es Strauf, dem Vorwurf
des Pantheismus und des Rationalismus zu begegnen und die historische Kritik un-
gehemmt walten zu lassen (wobei er sich das Verdienst erwirbt, auf das Unge-
niigen der rationalistischen und supranaturalistischen Exegese hingewiesen zu haben).
Die Untersuchung des geschichtlichen Faktums lific die religise Wahrheit vollig
unberithrt. Was sich in der Bibel nicht auf die immanente Kausalitit zuriickfiihren
laflr, wird als Mythos betrachtet, dessen Wahrheitsgehalt gemessen wird an der
hegelschen Philosophie. Der Mythos ist die sich in der Menschheit durchsetzende Er-
scheinung der Idee. In dieser Betrachtung ist das N'T nicht von historischen Personen
verfafit, sondern Sache der ,absichtslos dichtenden Sage®.

In der theologischen Aussage bleibt bei alledem nichts mehr vom historischen
Jesus. Alles konzentriert sich auf den nach Strauff-Hegel interpretierten Christus,
d. h. auf die Idee der Einheit von Gott und Mensch, deren Wirklichkeit die Gattung
Mensch ist. Der historische Jesus war nur der Anlaf}, daf diese Idee erfafit wurde.
Hier unterscheidet sich Straufl wiederum deutlich von Hegel. In seinen spiteren
Werken aber wendet sich Straufl dem historischen Jesus zu, lifit dann auch den
mythisch-spekulativen Gesichtspunkt fallen und gelangt zu einem psychologisieren-
den Rationalismus, der im Materialismus endet.

Der zweite Hauptteil legt die Antwort Kuhns auf die Herausforderung von
Straufl dar. Diese Herausforderung hat sowohl eine philosophisch-theologische wie
exegetische Seite (133-138). Deshalb trigt Courth zunichst die Hauptpunkte der
Kuhnschen philosophischen Erkenntniskritik (138-156) und theologischen Methoden-
lehre (157-191) zusammen. Dann folgt eine Darstellung des ,Lebens Jesu® nach
der historisch-kritischen (191-252) und der philosophisch-theologischen Seite (253—
264).

Kuhn versucht in seiner Erkenntnistheorie, zwei Extreme zu vermeiden: eine
Begriindung der Erkenntnis entweder im bloflen Wissen oder in der blofi un-
mittelbaren Beziehung des Wissens zum Sein. Nach ihm kann der Grund des Be-
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wufitseins nur die Einheit von Wissen und Sein sein. Damit ist ein Widerspruch von
apriorischem Wissen und Erfahrung (Geschichte) von Grund auf ausgeschlossen.
Allerdings ist das Bewufitsein nicht nur Grundbewuftsein. Im Vollzug der Er-
kenntnis tritt notwendig die Reflexion und damit der (relative) Gegensatz von
Wissen und Sein hervor. Diese bleibt freilich an das Grundbewufitsein gebunden
und daraus ergibt sich das Kriterium fiir die Reflexion: sie darf den Gegensatz
nicht zum Widerspruch steigern. Ein gebrochenes Wirklichkeitsverstindnis ist so
von vornherein ausgeschlossen.

Was das Grundbewufitsein fiir die Philosophie ist, das ist der positive Glaube
fir die Theologie. Daher gibt es eine grundsitzliche Ubereinstimmung in der
Methode von beiden. Die Eigenart der Theologie wird durch die Eigenart des
christlichen Glaubens bestimmt. Dieser bezieht sich auf geschichtliche Offenbarung.
Und zwar geht es in ihm nicht um die mit willkiirlicher Geschichte (Mythos), son-
dern mit offenbarender, konkreter Geschichte verbundene Idee Gottes. Diese Ge-
schichte beruht auf gottlicher Initiative, fithrt den Menschen in die Gemeinschaft mit
Gott. Deshalb ist der christliche Glaube iibernatiirlich. Deshalb auch ist der Glaube
an die (nicht blof historische) Kontinuitit gebunden: er ist wesentlich kirchlich.
In der Kirche nehmen Gliubige teil an der gesamten Menschheit, wie sie als erldste
in der menschlichen Natur Jesu Christi aufgenommen ist. Es ist Aufgabe der Theo-
logie, diesen geschichtlichen, {ibernatiirlichen, kirchlichen, christlichen Glauben fiir
die Erkenntnis zu vermitteln, indem sie dessen Wahrheit aufzeigt. Darin ist auch
das Empirische aufgenommen, nicht negiert. Denn der Weg der Theologie wird von
der objektiven Glaubensdialektik, d.h. von der vom Geist als einendem Prinzip
gewirkten Entwicklung des Glaubens von seinem normativen Anfang in Jesus
Christus her, geleitet. In dieser Weise hat Kuhn das Eigenrecht der Theologie fest-
gehalten und statt einer Trennung eine Synthese von Geschichte und Idee erarbei-
tet.

Durch diese normierende Bindung an die geschichtliche Offenbarung ist auch die
Eigenart des Neuen Testaments gekennzeichnet. Seine Absicht ist eine dogmatische,
didaktische, verkiindigende und darin, aber dann auch notwendig darin (wenn die
Auslegung nicht willkiirlich werden soll), eine historische. Kuhn erdrtert deshalb
ausfithrlich die Frage nach der Echtheit der Evangelien. Dabei kommt er zu Er-
gebnissen, die — in ihrer negativen Kritik an Straufl oft berechtigt — von der heu-
tigen Forschung nicht bestitigt werden und wohl auch iiber das Notige, d.h. den
formalen Aufweis, daf} die Schrift authentische Urkunde des apostolischen Glaubens
ist, hinausgehen. Die Evangelien also sind glaubwiirdig und bieten in jhrem Rah-
men historische Zuverlissigkeit. Den Kindheitsgeschichten kommt freilich nur ein
abgeleiteter Rang zu, weil sie ihren Ort nicht in der apostolischen Predigt haben.
Auf diesem Hintergrund weist Kuhn die Straufische Kritik an den Wunderberichten
ab. Wo bei Straufl Philosophie und Theologie, Idee und Geschichte auseinander-
fallen zugunsten des ersteren, miissen in seiner Exegese auch das Kerygmatische und
das Historische getrennt bleiben. Bei Kuhn findet jeweils eine Synthese statt.

Das philosophisch-theologische Ergebnis von Straufl war Christus als die Idee
der Einheit von Gott und Mensch, die ihre Wirklichkeit in der Gattung Mensch
findet. Ort dieser Idee ist die hegelsche Philosophie. Fiir Kuhn ist der Ort der Idee
des Christus die Sittlichkeit und die Geschichte als Ineinander individuell mensch-
licher Freibeit und objektiv gdttlicher Weltordnung. In einer so aufgefafiten Ge-
schichte zielt die Spitze der Menschheitsentwidslung auf eine Einheit ohne Auf-
lésung von Gott und Mensch hin. Der didaktische Zweck der Evangelien ist es, den
Nachweis der Wirklichkeit eben dieses Zieles zu fithren. Abschliefend zeigt Kuhn
dieses fiir die Taufe und die Versuchung Jesu auf.

Courth erortert kurz noch Reaktionen auf Strauf von Drey, Staudenmaier,
Méhler und Mack. Zum Schlufl weist er nochmals auf den Kern hin: das Verhiltnis
von Idee und Faktum, von Heilswahrheit und Heilsgeschichte, von Glauben und
Wissen. Er fithrt die Ansichten von einigen heutigen Theologen auf und stellt die
Theologieauffassung Kuhns als wertvollen, weiterfithrenden Beitrag an die Seite.

Diese Arbeit liefert einen wichtigen Beitrag zur Theologiegeschichte des 19. Jahr-
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hunderts. Sie hat eine Auseinandersetzung wieder ins Gesprich gebracht, die ein
Grundproblem des 19. (und 20.) Jahrhunderts zum Thema hatte. Zugleich wird
damit eine bis jetzt (zu Unrecht) kaum beachtete Seite des Theologen Kuhn aufge-
deckt. Die Schwierigkeiten einer solchen Arbeit ergeben sich aus Straufl’ unsteter
und Kuhns begrifflich schwer faflbarer Denkweise wie auch aus der Breite des
philosophisch-exegetisch-dogmatischen Problems. Auf dem Hintergrund dieser
grundsitzlichen Anerkennung seien einige Bemerkungen gestattet.

Kuhn wurde zwar der Titel eines Dr. phil. fiir eine Preisarbeit verliehen, aber
nicht fiir die von Courth (133) genannte. Kuhn hatte nur einen zweiten Band sei-
nes Werkes angekiindigt (so ThQ 20 (1838) 574; Leben Jesu 312 spricht nur vom
sdritten Buche®, d.h. Hauptabschnitt. Vgl. Courth 136 f., 258 A 1). Etwas sto-
rend ist, dafl die Kritik an Straufl und Kuhn iiber das ganze Buch zerstreut ist. So
wird der Fortgang der Darstellung manchmal unnétig aufgehalten und eine Zu-
sammenschau der Kritik erschwert. Ernsthaflere Fragen ergeben sich bei der Dar-
stellung der Kuhnschen Erkenntnislehre. Die Beschreibung des Grundbewufitseins
bleibt ungenau. Das Grundbewufitsein wird bestimmt als Noch-nicht-Unterschieden-
sein von Subjekt und Objekt, Denken und Sein (148). Damit tritt das Grundbe-
wufitsein als Losung auf fiir das Problem der Reflexion, des Unterschiedenseins von
Subjekt und Objekt. Das Grundbewufitsein kann diese Losung aber nur sein, wenn
es zugleich von der Reflexion unterschieden und in Einheit mit ihr verbunden ist.
Der Grund dieser Einheit von Grundbewufitsein und Reflexion mufl wiederum im
Grund des Bewufltseins, d.h. im Grundbewufitsein liegen. Kuhn hat diese Frage
durchaus gesehen, aber die entsprechenden Ausfiihrungen werden von Courth nicht
beriidssichtigt. Ein weiteres Eingehen auf dieses Problem hitte wohl auch manche
ungliickliche Formulierung verhindert. Als Folge dieser Liicke erscheint Kuhns Bei-
trag fiir die zentrale Fragestellung Courths vor allem als die Forderung, dafl Idee
und Geschichte nicht auseinandergerissen werden diirfen. Wie Idee und Geschichte
zusammengehoren, bleibt weitgehend unklar. Wenn die Verhiltnisbestimmung von
Idee und Geschichte auch inhaltlich in den Blick gekommen wire, konnte auch
Kuhns Kritik an Straufl’ Auffassung von Exegese deutlicher geworden sein, und
wire der Beitrag Kuhns fiir eine heutige Bestimmung der Exegese (als theologische
Wissenschaft) und damit des Verhiltnisses von Exegese und Dogmatik sichtbarer
geworden. Diese Bemerkungen sollen den Wert dieser Arbeit nicht schmilern. Sie
mogen darauf aufmerksam machen, dafl das Werk Kuhns (auch des Exegeten) fiir
die Forschung zum groflen Teil noch eine Herausforderung ist. Courth hat hier
einen — immer schwierigen — ersten Schritt getan.

Aachen Adriaan Brants

Dietz Lange: Historischer Jesus oder mythischer Chri-
stus. Untersuchungen zu dem Gegensatz zwischen Friedrich Schleiermacher
und David Friedrich Straufi. Giitersloh (Giitersloher Verlagshaus Gerd Mohn)
1975, 363 S., kart.

Das vorliegende Buch, eine leicht iiberarbeitete Fassung einer zunichst von E.
Wolf, nach dessen Tode von W. Trillhaas und H.-G. Geyer betreuten Gottinger
Habilitationsschrift, verdankt sich einer Anregung E. Hirsch’. Wenn man sich ver-
gegenwirtigt, welche verschiedenen Forschungsrichtungen die im Vorwort mit Dank-
barkeit erwihnten Minner reprisenticren, wird bereits etwas von der geistig-theo-
logischen Weite des Buches deutlich. Gewidmet ist der Band G. Ebeling, dem Mann,
»der in neuerer Zeit wohl am meisten dazu beigetragen hat, die Frage nach dem
historischen Jesus einer freien, durch keine dogmatischen Tabus vorprogrammierten
und zugleich auf den wesentlichen Gehalt des christlichen Glaubens bedachten
Theologie als ihr zentrales Thema ins Bewufitsein zu rufen® (11). Der Vf. legt ein
gehaltvolles, eine erstaunliche Fiille von Literatur verarbeitendes Werk vor, dem
eine lingere Anzeige angemessen ist.

Da der Vf. selbst ausgezeichnete Zusammenfassungen liefert (8.7 ff., 127 ff.,
169 ff., 297 f1.), kann mein eigentliches Referat knapp gehalten sein.
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Der Vf. untersucht als erstes den Begriff des Mittlers in den Reden iiber die
Religion (22 ff.), wobei er O. Ritschls und P. Seiferts Unterscheidung zwischen ex-
oterischer und esoterischer Rede fiir methodisch bedenklich hile (32). Wenn der
Christus der ,Reden” nie behauptet, der einzige Mittler zu sein, diirfren Einzigkeit
und Einzigartigkeit der Mittlerschaft Jesu nicht verwechselt werden (33). Sodann
wird sehr eingehend die , Weihnachtsfeier® analysiert (35 ff.). Die einzelnen Sprecher
kbnnten nur die verschiedenen Aspekte der damaligen Schleiermacherschen Christo-
logie wiedergeben (36). Leonhardts Straufl vorwegnehmende mythische Herleitung
der evangelischen Geschichte aus der Produktivitit der Frémmigkeit der Gemeinde
sei freilich eine radikale Verkehrung von Schleiermachers Verstindnis des christ-
lichen Glaubens (43,37). Die Bedeutung der ,Weihnachtsfeier® liege darin, dafl
sie die Christologie iiber die Lessingsche Diastase von zufilligen Geschichtswahr-
heiten und notwendigen Vernunftwahrheiten hinausfithre (56).

In der Theologie des reifen Schleiermacher sei das Problem des historischen
Jesus sowohl von der dogmatischen als auch von der exegetischen Seite her angefafit
(57). Das Verhiltnis dieser beiden Aspekte gehore zu den schwierigsten Problemen
der Schleiermacher-Interpretation (57). Zum Verstindnis des Problems reiche es
nicht entfernt aus, die christologischen Paragraphen der Glaubenslehre und die
Leben-Jesu-Vorlesung zu analysieren (57).

Der V. iibernimmt nicht die Strauflsche These, in Schleiermachers Leben Jesu
gebe die Dogmatik so sehr den Ton an, daf das Ergebnis nicht der historische
Jesus, sondern der Christus der Dogmatik sei (82). Nach einer Einfilhrung in die
hermeneutischen Prinzipien, die historische Kritik, die exegetischen Voraussetzungen
und die Grundsitze einer biographischen Darstellung wird dargelegt, daf das
Gemeinschaft stiftende Wort im Mittelpunkt von Schleiermachers Leben Jesu steht
(und nicht die Wunder und die Auferstehung) (83 ff.). An einzelnen Schwichen des
Werkes nennt der Vf. die Behauptung einer offentlichen Titiglkeit Jesu vor seiner
Taufe, die modifizierte Scheintodhypothese sowie das Unlebendige und Kon-
struierte des Jesusbildes (129).

Der breit angelegte Abschnite {iber den historischen Jesus in der Glaubenslehre
schliet mic dem Satz: ,Der geschichtliche Jesus ist fiir Schleiermacher das Herz
seiner Theologie und der Schlufistein seiner Geschichtsphilosophie, und in dieser
Doppelfunktion gerade nicht das grofite Hindernis, sondern der letzte Erméog-
lichungsgrund fiir die dialektische Einheit von Theologie und Philosophie, die das
ganze System trigt® (172).

Der 2. Hauptteil ist Straufl gewidmet. Straufl wollte in seinem Leben Jesu die
historische Kritik, fiir die ihn zuerst Schleiermacher aufgeschlossen hatte, mit einer
spekulativen, stark von Hegel beeinflufiten Konstruktion verschmelzen (176). Das
entscheidend Neue gegeniiber einem brieflichen Entwurf (vom 6.2.1832) sei die
beherrschende Stellung des Mythosbegriffs (178). Den theologischen und philo-
sophischen Hintergrund leuchtet der Vf. in seinem StrauR-Teil stirker aus als in
seinem 1. Hauptteil. Der Vf. kommt zu der Vermutung, dafl das eigentliche Ziel
von Straufy’ exegetischen Auseinandersetzungen gar nicht in erster Linie die Wider-
legung des Supranaturalismus und des Rationalismus war, sondern die Uberwin-
dung der Ebene, auf der sie sich gegenseitig zersetzen (184).

Weiter fuhrt die These, das Straufische Leben Jesu sei in erster Linie gegen
Schleiermacher, seinen einzigen ernstzunehmenden Gegner, geschrieben (188, 205,
211, 267, 298), dessen (noch ungedrucktes) Leben Jesu als negative Folie gedient
habe (193). Es gehe Straufl nicht darum, den Graben zwischen altem Glauben
und Kritik zu iiberbriidken, sondern vielmehr darum, ihn in seiner ganzen Tiefe
aufzureiflen, um dann nicht zwischen ihnen, wie Schleiermacher, sondern iiber
ihnen seine Position zu beziehen (195). Nur fiir eine fliichtige Betrachtung weise
das Strauflsche Schleiermacherbild zuriick auf Hegel und Baur (197 f£.). Der V{.
hilt es nicht fiir ausgeschlossen, dafl Baur einen wichtigen Anstoff von Strauf
empfangen hac (204). Straufy® vershnlichere Haltung gegeniiber Schleiermacher,
die der Vf. in der Zeit nach 1835 findet, habe sich schr bald wieder verhirtet
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(205 ff.). Im iibrigen werde man nicht behaupten konnen, dafl Strauf der eigent-
lichen Intention des Schleiermacherschen Leben Jesu gerecht geworden sei (215).

Man habe sich vor der Einseitigkeit zu hiiten, wonach Strauf entweder nur
spekulativer Philosoph oder nur rationalistischer Empiriker sein soll (217). Grund-
lage von Strauf’ Hermeneutik und Evangelienkritik sei der Hegelsche Gegensatz
von Vorstellung und Begriff (Vernachlissigung des bei Hegel vorausgehenden Ge-
fithls (228, 233)). Dieser Gegensatz sei zu demjenigen von vorwissenschaftlichem
Denken und Wissenschaft abgewandelt (257, 298). Fiir Strauf solle die theologische
Auslegung nichts anderes sein als die Negation der Negation bei Hegel (230). Da
der Mythos nur ein dogmatischer Mythos sei, liege ihm keine Wirklichkeit zu-
grunde (257). Nicht die Historizitit Jesu wird bestritten, wohl aber, dafl es eine
Erscheinung Gottes in einer einzelnen menschlichen Person gibt (257). Das Gewicht
von Schellings Einflufl auf Straufl sei meistens verkannt oder unterschitzt (261).
Nicht das Fehlen, sondern die Stirke des empirischen Interesses innerhalb eines
zunichst spekulativ angelegten Werkes bediirfe der Erklirung (264). Bei Strauf}
liege, ebenso wie bei Schleiermacher, ein Methodendualismus von Empirie und
Spekulation vor (297). Bei Strauff finde allerdings keine Oscillation zwischen
diesen, sondern eine Unterordnung der ersteren unter die letztere statt (297).
Wihrend Schleiermacher vom Hufleren Leben Jesu zum Wesen seiner Person vor-
zudringen suchte, gehe Straufl umgekehrt von dem ,Inneren® fort zu dem #ufleren,
mythischen Christusbild der Evangelien (297 f.). Mit der Exegese des Leben Jesu
will Straufl zeigen, dafl Jesu messianisches Selbstbewufitsein die Grundlage der
mythenschaffenden Phantasie der Urgemeinde ist (271). In der dogmatischen
Schluffabhandlung, in der die Christologie spekulativ wiederhergestellt werde,
sei die Weltgeschichte als ganze die Verwirklichung des Geistes (280 ff.). Schleier-
macher hitte indirekt einen nicht unerheblichen Anteil daran, dafl Straufl den Zu-
sammenbruch der spekulativen Philosophie iiberhaupt einleitete (289, 300). Die
Weiterentwidklung der Straufischen Konzeption in Straufl’ Glaubenslehre (Negie-
rung von Hegels Versshnung von Religion und Philosophie) diirfe nicht einfach
als Anschlufl an Feuerbach verstanden werden (290 ff.). Gleichwohl sei das Chri-
stentum als ganzes zu einer vergangenen, liberwundenen Gestalt der Geistesge-
schichte geworden (294).

Trotz vieler Fortschritte sei das Problem in der Frage nach dem historischen
Jesus heute im Kern immer noch das gleiche, das mit dem Gegensatz zwischen
Schleiermacher und Straufl gegeben war (302).

Angesichts der Vielschichtigkeit der aufgeworfenen Fragen nimmt es nicht
wunder, wenn der Vf. nicht an allen Stellen das letzte Wort findet, wenn er statt
dessen den Leser anregt, Gegenfragen zu stellen, die geeignet sind, das Gesprich
tber Schleiermacher offen zu halten und auf diesem Grunde eine theologische Ein-
schitzung Straufl’ vorzubereiten.

Der VI. stellt in seinem 2. Hauptteil den Mythos im Rationalismus, in der Ro-
mantik, der spekulativen Philosophie und der biblischen Exegese dar (234 ff.), Lifit
aber leider eine entsprechende ausfiihrliche Untersuchung in seinem ersten, Schleier-
macher gewidmeten Hauptteil vermissen. Im Zusammenhang mit der , Weihnachts-
feier” wird behaupter, der Begriff des Mythos spiele bei Schleiermacher durchweg
keine wichtige Rolle (48 Anm. 68). Wire aber Schleiermacher ein ernst zu nehmen-
der Gesprichspartner im Gegeniiber zu Straufl, wenn er fiir unwichtig hilt, was
Strauf} wichtig ist? Hat Schleiermacher die mythischen Elemente im Neuen Testa-
ment ignoriert bzw. verkannt? Steht er vor dem Problem des Mythos nicht schon
da, wo er von einer Lehrsage (Der christliche Glaube = CG* § 94, 4; §98, 3), einer
dichterischen Bildersprache (CG! § 2,1; CG? § 16,3) oder einem rhetorisierenden
Charakter (CG! § 119 Zus. 2) redet? In einer Arbeit iiber den mythischen Chri-
stus hdtte auch der geradezu klassischen Definition nachgegangen werden konnen,
wonach das, was die mythischen Dogmen ,in geschichtlicher Form beschreiben, ganz
aufler dem Umfang aller Geschichte liegt, und die geschichtliche Form derselben
leicht daraus erklirt werden kann, dafl da der Verstand sich iiber diese Elemente
des Selbstbewufitseins fiir sich nur negativ aussprechen kann, dieses durch ein po-
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sitives Gebild der Fantasie erginzt werde, welche das unzeitliche und unrdumliche
nur zeitlich und riumlich darstellen kann® (CG! § 33 Zus. d). Schleiermacher setzt
das Religitse nicht vorbehaltlos mit dem Geschichtlichen in eins, wenn er das My-
thische als geschichtliche Darstellung des Ubergeschichtlichen versteht und dem
Mythischen das Visionidre, d.h. die irdische Darstellung des Uberirdischen, zur Seite
stellt (CG! § 179 Zus.) Meint vielleicht schon Schleiermacher, daff der Mythos eine
objektivierende Darstellung gibt, wenn er — z.B. CG! § 94,2 — eine Kenntnis ab-
weist, ,die nur eine duflere sein konnte“? Ist die Art, wie Schleiermacher die Jung-
frauengeburt behandelt (CG! § 118, 2) oder wie er Phil 2, 6-9 auslegt (CG! § 119
Zus. 2), ja wie er die ganze Soteriologie neu fafit, nicht schon eine Art Entmythologi-
sierung?

Wenn der mythische Christus sich in Gesellschaft mit anderen mythischen Ge-
stalten (Engel, Teufel) befindet, hitte der Vf. ebensowenig auf eine Deutung von
CG! § 51-58 verzichten sollen. Diesen beiden Anhingen liegt die Behauptung zu-
grunde, die mythischen seien keine eigentlich doktrinellen Dogmen (CG? § 33 Zus. d).

Undiskutiert bleibt auch die Behauptung Schleiermachers, Mythen zerstorten,
wenn sie an einen geschichtlichen Punkt ankniipfen, ginzlich dessen geschichtliche
Bedeutung (ibid.). Zumindest in seinem Schluffabschnitt (,Zur Bedeutung des Gegen-
der in einer sich ,streng historisch® verstehenden (16) Arbeit etwas unmotiviert
satzes zwischen Schleiermacher und Straufl fiir die Christologie der Gegenwart®),
wirke, hitten der Vf. die Gegenfrage stellen kénnen, ob die im Neuen Testament
mit dem Geschichtlichen verkniipften Mythen nicht umgekehrt die religiose Bedeu-
tung eines geschichtlichen Punktes fassen sollen, ob etwa die Kreuzigung Jesu von
geschichtlicher oder gar von religitser Bedeutung wire ohne den Mythos von seiner
Auferstehung.

Weiter als der Hinweis auf die Ungeschichtlichkeit des Mythischen trigt indessen
die Unterscheidung von eigentlicher und uneigentlicher Redeweise, die nicht nur fiir
einen Anhang bedeutsame Andeutung, Joh 8, 47 (bzw. Hebr 2, 15) sei der eigent-
liche Ausdruds, also die entmythologisierende, aber gleichwohl nicht einfach histo-
rische Erklirung dessen, was in Joh 8, 44 (bzw. in Hebr 2, 14) vorkommt (CG!
§ 57,1). Der Anregung, aus einer uneigentlichen, mythisch verfremdeten Ausdrucks-
weise das eigentlich Gemeinte, in dem ich (wir) mir (uns) ganz nahekomme(n), her-
auszuhdren, geht der Vi. nicht nach.

So sparsam der Vf. sich in bezug auf den Schleiermacherschen Mythosbegriff
duflert, so beredt wird er bei seinen nur indirekt zur Sache gehorigen geschichts-
philosophischen Uberlegungen. Wiederholt wird der geschichtsphilosophische Grund-
satz angefiihre, ,dafl die Offenbarung des Wesens einer geistigen Erscheinung am
reinsten und tiefsten in ihrem geschichtlichen Anfang erfolgt® (97, 66, 73, 133, 169,
304). So allgemein gefafic wiirde dieser Satz dem Mifiverstindnis Vorschub leisten,
die fritheste Periode des Lebens der Menschheit sei als die Zeit der héchsten Voll-
kommenheit anzusehen (Kurze Darstellung des theol. Stud.2 § 83). Den geschicht-
lichen Verlauf, den der V. abstrakt betrachtet, fafit Schleiermacher nur insofern ins
Auge, als jener ,in der Verbreitung begriffen®, also der Fortschritt thematisch ist
(ibid.). Sofern zwar nicht der zeitliche Ablauf iiberhaupt, wohl aber der Zusam-
menstofy mit urspriinglich fremden, nun aber integrierten Kriften zu einer Verun-
reinigung der urspriinglichen inneren Lebenseinheit fithrt (ibid.), identifiziert
Schleiermacher — auch ethisch hochst konkret — das Reinigen mit dem Wiederherstel-
len, empfiehlt er den Riickschritt als das notwendige Pendant zum Fortschritt.

Wenn der Vf. das im christlichen Sinne Reinste und Vollkommenste mit dem
geschichtlich ersten in eins setzt (S. 112 f.), liefle sich mit Schleiermacher einwenden:
»Hiervon (von der rechten Einschitzung des Alten Testaments) ausgehend kénnen
wir sagen, dafl das Handeln Christi, wodurch er die Menschen einzeln zuerst mit
sich in Verbindung brachte und sein geistiges Leben ihnen tibertrug, das erste ist,
wodurch ein christliches Leben entstand. Das ist also der Typus fiir alles Handeln
dieser Art, nicht deswegen, weil es das erste war, als welches
es auch das Unvollkommenste hitte sein kénnen, sondern
weil diese Kraft des geistigen Lebens in Christo vermége der urspriinglichen und
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nicht abgeleiteten Einwohnung des Géttlichen in ihm am reinsten und vollkom-
mensten gewesen ist (meine Ausgabe des Christlichen Lebens = CL, Ormigabziige,
Berlin, Humboldt-Universitit, 1969, S. 240 = A 98. In leicht abgewandelter, aber
auch eindeutiger Form finden sich diese Ausfilhrungen in der seit 1843 allgemein
zuginglichen Jonas’schen Ausgabe der christlichen Sittenlehre, S. 293).

Der Vf. sucht Jesus als Individualitit zu begreifen (109, 309). ,Wihrend
Schleiermacher den historischen Ursprung des christlichen Glaubens in der schopfe-
rischen Kraft der individuellen Eigentiimlichkeit Jesu sucht, findet Straufl ihn in
der mythologischen Produktivitit der Gemeinde® (304, 266 f.). Der Vf. stellt nicht
deutlich genug heraus, daf} ,Eigentiimlichkeit® noch kein positiver theologischer
Begriff ist; ,eigentiimlich® kann auch Attribut sein zu ,Siinde® und zu ,Siind-
haftigkeit® (CG1! §90, 1; §92,2; § 94,1; § 103, 3). Wenn der Vf. auf die Indivi-
dualitit Jesu fixiert ist, verfehlt er gerade auch dessen Menschheit, kommt er auf
eine doketische Christologie — nicht nur, weil sich iiber die Individualitit Jesu
wenig Gewisses ausmachen lifit. Schleiermacher, der im iibrigen gewifl nicht daran
denkt, die Person Jesu ins Judentum hineinzunivellieren (vgl. 309), ist nichts daran
gelegen, darzutun, wie originell der Mensch Jesus beispielsweise gegeniiber den alt-
testamentlichen Propheten war. Wahre Menschheit bedeutet hier fiir Schleiermacher
Verzicht auf individuelle Besonderheit; die vollkommen menschliche Seite der Er-
scheinung Christi besteht in der relativen Identitit mit der prophetischen Offen-
barung (CL 153, 28 = A 47).

Eine zum Friedrichstag in der Kéniglich-preuflischen Akademie obligate Lob-
rede auf Friedrich den Groflen — in ihr traktiert Schleiermacher die Unableitbar-
keit geschichtlicher Neueinsdtze — dient dem Vf. als Einstieg in die Schleiermacher-
sche Christologie (66f., 152, 271, 316). ,Weil nun diese Unableitbarkeit fiir
Schleiermacher ein unumsttflicher geschichtsphilosophischer Grundsatz ist, lafit sich
im Prinzip auch das Auftreten eines Mannes denken, ,in welchem die Kraft liegt
in dem ganzen menschlichen Geschlecht aller Zonen und aller Zeiten ein neues Leben
zu wecken®® (67). Der, wie ich meine, Pferdefufl liegt in dem Eingestindnis, diese
auf Christus gehende Vorstellung sei von Schleiermacher ,bewuflt ganz an den
Rand geschoben® (67). Wird Christus, an den Rand geschoben, nicht zu einer Rand-
ﬁgur?l Rechtfertigt eine blofle Randfigur den Aufwand einer Begriindung
(. Weil ... .=)?

Christo?ogische Uberlegungen sind nicht an den Rand zu dringen, wo sie immer
noch deplaciert und in einem schiefen Licht erschienen, sondern sind ,auszulassen
aus unserer Betrachtung® (Auswahl Braun I 528). In die Nihe des groflen Mannes
geriidst wire Christus gerade nicht begriffen. Die blofilen Assoziationen, die der
Begriff des groffen Mannes bei dem Vf. wedkt, werden zunichte, wenn Schleiermacher
andeutet, Christus sei ,zugleich der, welcher alle menschliche Grofle vernichtet®
(Auswahl Braun I 528; dhnlich das Gefille in CG2 §94,2; aber auch schon in
CELS 116:3):

Der philosophische Rahmen, den der Vf. von Schleiermachers Dogmatik nach-
zeichnet (81), stellt, sofern er philosophischer Art ist, keinen Rahmen fiir Schleier-
machers Dogmatik dar und ist, sofern er einen Rahmen fiir diese abgibt, nicht
philosophischer Art. Wire Schleiermachers Dogmatik von der Dialektik umrahmt
und kénnte der VE. mit Recht von einer ,dialektischen Grundlegung® sprechen
(S. 61 ff.), kinnte die dogmatische Theologie — worauf Schleiermacher dringt —
nicht sicher auf eigenem Grund und Boden stehen (CG2 § 16 Zus.). Wenn Schleier-
macher es ablehnt, die Erzeugnisse der spekulativen Titigkeit und die Ergebnisse
der Betrachtung frommer Gemiitszustinde in Ein Ganzes zu verarbeiten (ibid.),
ergibt sich die fatale Frage, ob nicht Rahmen und Umrahmtes bei dem Vf. ein eben
solches Ganzes (ein Bild) darstellen (172). Spekulative Titigkeit ist dasselbe wie
Philosophieren. Wollte der Vf. unter dieser lediglich das Gegenstiick zum empiri-
schen Vorgehen verstehen, kiime er insofern in nicht geringere Schwierigkeiten, als
dann die Einheit von Empirie und Spekulation (54 f.) eine bloff von dem Vf. be-
hauptete wire.

Die Untersuchungen in der Einleitung wollen nur propddeutisch und exoterisch
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sein und eine vorliufige Orientierung geben (Sendschreiben, Ausgabe Mulert, S.
56, 31). Unter der Voraussetzung, dafl die Theologie sich nicht mit dem Vorliufigen,
sondern nur mit dem Letzten und Endgiiltigen befaflt, lifit sich freilich eine vor-
liufig orientierende Theologie ins Philosophische abschieben. Uber eine philo-
sophisch eingerahmte Theologie liefe sich dasselbe sagen, was Schleiermacher in
vergleichbarem Zusammenhang sagt, dafl nimlich eine solche ,unter die Philosophie
gestellt wiirde, und nur fiir diejenigen gelten kénnte, welche demselben System
anhingen® (CG! §140,1). Mit einem philosophischen Rahmen glaubt Schleier-
macher nichts gewonnen zu haben, da einem solchen Rahmen erst allgemeine An-
erkennung verschaft werden miifite, was, wire das eine theologische Aufgabe, An-
lafl zu der Befiirchtung geben konnte, diese Theologen konnten, ehe sie zu threr
eigentlichen Sache kommen, ihr Pulver im Kampf gegen abweichende Philosophen
verschossen haben.

Wozu der ganze geschichtsphilosophische Aufwand, wenn der V. zu guter Letzt
erklirt, die theologischen Uberlegungen iiber die geschichtliche Stellung Jesu fiig-
ten sich nicht nahtlos in das geschichtsphilosophisch Denkmégliche ein, sondern
kénnten nur sub contrario, gegen den widersprechenden Augenschein des Kreuzes
verantwortet werden (327)? Insofern die Herrschaft Jesu nicht die Herrschaft eines
Himmelswesens, sondern die Herrschaft des Angefochtenen und Gekreuzigten ist,
gibe es so etwas wie eine nachchristliche Zeit (327). Wenn fiir Schleiermacher die
Zeit des Glaubens die letzte Zeit ist, diirfte indessen alles Nachchristliche etwas
Vorchristliches sein.

Der Vf. glaubt, ,auf die philosophische Bestimmung der Wechselbezichung
zwischen spekulativer und empirischer Methode zuriickgreiten® zu miissen (81). Fiir
Schleiermacher gehen philosophische und religiose Systeme nicht parallel. Der VA,
verficht eine solche Parallele und schreibt: ,Andererseits aber steht ja das Verhiltnis
der Dogmatik zum religiGsen Gefithl, zur inneren Erfahrung, in Analogie zu dem
Verhiltnis der Spekulation zur Empirie, zur dufieren Erfahrung® (81). Auf einer
suntersten Ebene® kombiniert der Vf. historische Forschung und Beschreibung ein-
zelner religivser Erfahrungen, auf der ,hochsten® Spekulation und Dogmatik (82),
welche Dogmatik ich eine iiberhebliche nennen wiirde.

Was ist gewonnen, wenn das auf religiésem Gebiet bewiihrte Wort ,Erfahrung®
(vgl. das Motto zum 1.Band der Glaubenslehre) durch das Wort ,Empirie® er-
setzt wird? Wenn Schleiermacher es als ein Mifiverstindnis bezeichnet, die in seiner
Glaubenslehre aufgestellte Analyse des Selbstbewufitseins wollte etwas anderes
sein als ganz einfach und ehrlich nur empirisch, liflt er sich auf die Terminologie
seiner Kritiker ein und macht er zugleich deutlich, dafl er wirkliche erfahrungs-
mifige Tatsachen meint und nicht etwa vor der Erfahrung hergehende Tatsachen
des Bewufitseins (Sendschreiben, S. 20 £.). Wer vom Empirischen geblendet das Tat-
sichliche auf dem Felde des Glaubens wuchern lassen will, bringt diesen zum Er-
sticken: ,Das thatsichliche nun in der menschlichen Entwiklung ist nirgends Sache
des Glaubens sondern es ist die Geschichte, die Aussagen dariiber seien sie nun all-
gemeine oder besondere sind nicht Glaubenssize sondern geschichtliche Aussagen,
auch wenn unmittelbar der Zustand des Gottesbewufltseins in einem Einzelnen
oder einer Genossenschaft der Gegenstand derselben ist“ (CG2 § 61, 1).

Es wire eine definitorische Willkiir, ein ,mystisches® Verhiltnis, das denen,
welche nicht darin begriffen sind, nicht nachgewiesen werden kann, sondern dessen
Wahrheit ganz in der eigenen Erfahrung ruht, auf den Begriff des Empirischen zu
bringen (CG! § 121,4; § 122 Zus. a). Das ,Mystische® hilt die rechte Mitte zwi-
schen zwei falschen Extremen: eben dem Empirischen (!) und dem Magischen (CG?
§ 100, 3). Die empirische ,Auffassung verschulder wahrscheinlich am meisten, daf
die Philosophie sich iiber den Glauben stellt* (ibid.). Wenn der Vf. sich im An-
schlufl an diese Stellen gegen eine empirische Soteriologie wendet, iibt er zugleich
eine mehr oder weniger bewufite Selbstkritik (163 f.).

Wer die inneren Erfahrungen empirisch dargestellt wissen will, miifite auch mit
Schleiermachers Gegnern verlangen, dafl jeder Christ Zeit und Stunde seiner Be-
kehrung angibt (CG?! § 130, 2); eine zeitliche Fixierung wire doch wohl das min-
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deste, was eine Darstellung, die sich empirisch nennt, zu leisten hitte. Gegen eine
solche sagt Schleiermacher, der Anfang unseres neuen Lebens sei der Zeit nach
ebensowenig zu bestimmen als dem Raume nach der Anfangspunkt des Windes
(CO*2 § 108, 2). Der Mensch wird gerade dessen teilhaftig, was ihm empirisch ent-
zogen ist. Wer diesem Entzogenen mit einer empirischen — in CG? § 154, 3 konnte
statt ,menschlicherweise® auch gesagt werden: auf empirische Weise — Darstellung
beikommen wollte, wiirde, so er die Frommigkeit nicht ginzlich preisgibt, auf ein
pietistisches Niveau zuriickfallen, iiber das Schleiermacher — ohne spekulative Ho-
henfliige — hinausgekommen ist.

An der Unterscheidung von Spekulation und Empirie, die sich durch das ganze
Buch des Vf.s zieht (46, 54 f., 61 ff., 72, 77, 81, 86, 132, 140, 170 usw., beachtlich
S. 266), wird deutlich, wie unergiebig es ist, die theologische Arbeit wissenschafts-
theoretisch befruchten zu wollen (vg%. ThLZ 95, 1970, Sp. 383). Der V{. sucht die
von Schleiermacher aus der Dogmatik entfernten spekulativen Elemente (Send-
schreiben, S.66) wieder zu dogmatischen zu machen, indem er sie mit empirischen
Elementen mischt. Spekulative Elemente bleiben indessen auch spekulativ, wenn
sie in einem spekulativ-empirischen Gemisch angeboten werden. Zwischen den bei-
den Polen des Empirischen und Spekulativen angesiedelt, vermag die Theologie
nicht zu gedeihen. Wihrend Schleiermacher nicht weiff, zu welchem er greifen sollte,
wenn er wahlen sollte, entweder die Entstehung des Christentums mit in die un-
endliche Sammlung der gemeinen Erfahrung hineinzuwerfen oder seinen Glauben
von der Spekulation zu Lehen zu nchmen (Sendschreiben, S.39), zeugt es von
schlechtem Straufischen Einflufl, zu beiden zu greifen. Im Gegensatz zu Straufl
fiirchtete Schleiermacher, ithm wiirde im spekulativen Geschdft die beste Freudigkeit
verloren gehen (ibid.) Die Unterscheidung zwischen spekulativer und empirischer
Arbeit, die in einer StrauBl-Darstellung angebracht sein mag, liflt sich auf die
Schleiermacher-Forschung nicht iibertragen. Vielmehr wire m.E. an Straufl aus-
zusetzen, dafl die spekulative und empirische Arbeit, die wechselseitig einen Ersatz
abzugeben suchen fiir das Mifllingen der anderen, zusammenhingende theologische
Miflverstindnisse sind. Das Empirische wie das Spekulative taugen ebensowenig
bzw. noch weniger zu einer theologischen Orientierung wie die nominalistische oder
die realistische Ansicht, welche einer theologischen Analyse gleichgiiltig sind (CG?
§ 140, 1).

Der V. schreibt Schleiermacher die Einsicht zu, ,dafl ein rein spekulatives
System wie das Schellingsche zu einem Verlust der Individualitit und des empirisch
Gegebenen und somit auch der Geschichte fithren miisse® (50). Wie kann Schlejer-
macher dann den spekulativen Ausdrudc des endlichen Seins unter der Potenz der
Vernunft als Ethik oder Geschichtswissenschaft bezeichnen (Auswahl Braun II 497;
vgl. Lange, S. 63)? Fithrt die Geschichtswissenschaft zu einem Verlust ihres Gegen-
standes? Oder hat der Vf. einen Begriff von ,spekulativ®, der nicht derjenige
Schleiermachers ist?

Der Vf. meint, durch Schleiermachers Verfahren sei ,der spekulative Leitfaden
der absoluten Notwendigkeit, den Schelling konsequent zu Ende verfolgt, abgeris-
sen, und ein andersartiger daran angekniipft worden, nimlich die empirisch-histo-
rische Riicdkfrage nach der Ursache einer geschichtlichen Erscheinung® (50). Hat
Schleiermacher sich mit solchen Flickarbeiten befafit bzw. in der Zeit seiner Reife
solche Flickereien unkritisiert gelassen? Warum sollte der Anfang eines speku-
lativen Leitfadens solider gesponnen sein als dessen Ende? Ein spekulativer Faden
kann, sobald theologisch Gewichtiges an ihn gehingt wird, ebensogut am Anfang
reiflen. Reifit er nicht, ist das Gewichtige, das man ihm anhingt, nichts Dogma-
tisches: Ein Saz, welcher etwa von der speculativen Thitigkeit urspriinglich aus-
gegangen wire, er mochte seinem Inhalt nach den unsrigen noch so verwandt sein,
wire doch kein dogmatischer mehr® (CG2 § 16 Zus.).

Schleiermachers dogmatische Sitze entstehen nicht dadurch, daf ,seine geschichts-
philosophischen und seine religionsphilosophischen Aussagen durch das Medium des
religivsen Glaubens . .. zusammenschiefien® (305). Der religiose Glaube ist kein
Medium fiir das Entstehen dogmatischer Sitze, sondern deren Quelle. Nehmen

Zuschr. £.K.G, 18
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philosophische Aussagen den religitsen Glauben als Medium, schieflen sie nicht zu
einem dogmatischen Gewebe zusammen, sondern schieflen sie ins Kraut.

Der Vf. lifit Schleiermacher jeden spekulativen Philosophen durch die Empfeh-
lung der englischen Empiristen provozieren (63). Provozierender ist indessen
die Frage Schleiermachers, ob die Philosophie der Englinder ,diesen Namen auch
nach unserem strengeren Sprachgebrauch verdiene® (Sendschreiben, S. 61).

Fiir den Vi. ist die Frage nach dem historischen Jesus die ,Schicksalsfrage der
modernen Theologie, an der die letzten groflen Synthesen religidsen und philo-
sophischen Denkens zerbrechen sollten, so dafl nur noch die Alternative von anti-
oder zumindest achristlicher Philosophie und apologetisch in sich verschlossener
Theologie iibrigzubleiben scheint® (14).

Hinter diesen groflen Worten verbirgt sich die stille Hoffnung des Vfs, der
Schein moge triigen und eine weniger grofle Synthese gestattet bleiben: ein (zu dem
der gegenwirtigen Christologie gewidmeten Schlufiteil gehdriger) Abschnitt lautet:
,Philosophische Aspekte der Frage nach dem historischen Jesus® (S.315ff.); an
anderer Stelle wird behauptet, mit dem zentralen Glaubenssatz von der Einzig-
artigkeit und Einzigkeit Jesu als des Erlgsers befinde man sich nicht in der Dogma-
tik selbst, sondern in deren philosophischem Rahmen (79).

Diese Rezension lief} sich von der Gegenfrage leiten, ob besagte dem Zerbrechen
geweihte Synthese ein Produkt Schleiermachers oder ein Werk des Vf.s ist, ob
Schleiermacher das Zerbrechen jener Synthese vor oder hinter sich hat, ob das, was
Schleiermacher hinter sich lift, noch eine Rolle spielt fiir das, was er vor sich sieht.

Fiir Schleiermacher hat die Philosophie sich von der christlichen Theologie frei
zu machen gewufit (CG! §2,2). Wihrend der Vf. — auf der Suche nach einem
Rahmen fiir die Theologie (149) — der entlaufenen Philosophie hinterherlduft, auch
der Kantischen (61), auf die Schleiermacher schwerlich grofie Stiidke hilt, wenn er
nicht Wesen und Erscheinung, sondern, damit Wesen und Erscheinung auf eine Seite
stellend, Wesen und Schatten unterscheidet (CG! § 109, 1; 125, 3, 6; 130, 2; 146, 2),
bejaht Schleiermacher vorbehaltlos die Entwicklung zu einem autonomen philo-
sophischen Denken, indem er philosophisch wohl bewandert wie auch fihig, sich
als Theologe den Philosophen verstindlich zu machen, der christlichen Theologie
empfichlt, von der Philosophie — sei es einer christlichen oder einer unchristlichen —
immer mehr frei zu werden (CG1! § 2, 2). Letztlich sind, was leider auf S. 81 noch
der Fall ist, die Einwinde des Vf.s gegen die Vermischung der Theologie mit der
Philosophie nicht nur verbaler Art. Eine tiefere Ubereinstimmung mit ihm, wie sie
in den obigen kritischen Anmerkungen nicht zutage liegen mag, bahnt sich an, wenn
man sich den (freilich mehr erbaulich als bereits theologisch gefafiten) Satz ver-
gegenwirtigt, die Wirklichkeit der Weltwende in Jesus kénne nicht philosophisch,
sondern nur in der existentiellen Teilhabe an ihr auf Grund der eigenen Lebens-
wende erkannt werden (S. 162, auf S.326 f. eingeschrinkt). So sei das Buch jedem
empfohlen, der eine anregende — wohl bemerkt: eine nicht nur zu Gegenfragen,
sondern weit mehr zum Mitgehen anregende — Arbeit lesen méchte.

Kiel Hermann Peiter

Arnold Pfeiffer: Franz Overbecks Kritik des Christen-
tums (= Studien zur Theologie und Geistesgeschichte des 19. Jh., Bd. 15).
Gbottingen (Vandenhoeck & Ruprecht) 1975. 231 S, DM 48,—.

Die theologische Dissertation (1971), bei Hans Grafl angefertigt, représentiert
beste Marburger Tradition: Liberalitdt, Schirfe der Kritik und ein solides wissen-
schaftliches Fundament zeichnen die Arbeit aus. Man erinnert sich: aus dieser Schule
kam auch der ,verlorene Sohn® Joachim Kahl (,Das Elend des Christentums®, 1968).
Der voreingenommene Leser wittert Morgenluft — und wird enttiuscht, Pfeiffers
theologischer Erstling ist ein wissenschaftlicher Wurf ersten Ranges, und sein Verf.
beweist sich auf jeder Seite als Theologe mit Kopf und Herz — und bleibt es auch
nach dem letzten Kapitel (,Das Verhiltnis zwischen Overbeds und Nietzsche®).
Also keine in ,pfuschender Eile* hingeworfene ,Negativbilanz des Christentums®,
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kein Dokument eines ,salopp einhergehenden Unglaubens® (S. 210): Das gibt Ober-
beck nicht her! Overbeck ist frei von jedem ,Nietzscheanismus®. Er war der Freund
des Philosophen, wenn auch nicht fihig, dessen ,Einsamkeit aufzuheben® (13). Die-
sem gilt der ,Freund und Gesinnungsbruder® seinerseits als ,der freiste Theolog,
der jetzt nach meinem Wissen lebt und jedenfalls einer der gréfiten Kenner der
Kirchengeschichte® (204).

Wer war Overbeck, worin lag das Eigenstindige seiner (Anti-)Theologie, seiner
Christentumskritik? Zwischen F. C. Baur und Nietzsche stehend, figuriert er fiir
manche Interpreten als Vorliufer moderner gliubiger Weltlichkeit oder Glaubens-
losigkeit. Oder es werden B. Bauers ,Entdecktes Christentum® und Nietzsches
»Antichrist” mit Overbecks ,,Christlichkeit unserer heutigen Theologie® (1873) ver-
glichen, dem einzigen Buch, das er hinterlassen hat. Aber Overbedk ist nicht der
Hasser des Christentums und der Religion wie Bauer und Nietzsche. Er ringt um
die ,Diastase® von Glaube und Wissenschaft, dringt durch zu einem einsamen Stand-
punlkt jenseits der Grenzmarkierung zwischen ,liberal® und ,positiv, mufl sich da-
bei stets gegen die Vereinnahmung als ,Liberaler® verwahren und steht durchaus
in menschlichem und sachlichem Widerspruch zu Meister Harnack, dem geschmihten
Vielschreiber und Papst der Liberalen.

Pfeiffers Gespriichsansatz gegeniiber Overbeck beginnt richtig bei der Frage nach
dem Einfluf Schopenhauers. ,Ist der christliche Glaube wirklich exzessiv asketisch?*
(22) Das ist die Kernfrage. Verlangt das Christentum wirklich den unentwickelten
JKindersinn® der Glaubenden, ist das Evangelium letztlich doch ,weltunmoglich®,
kann die Theologie das Christentum aus dem babylonischen Gefingnis biirgerlicher
Rationalitdt herausfithren?

Indem Pf. diesen Fragen mit feinem Gespiir nachgeht, entsteht vor dem Leser
ein iiberzeugungskriftiges Bild Overbecks, zunichst vermittelt durch die gewichtige
Analyse der Overbeds-Interpretation von C. A. Bernoulli (Kap. II). Als Schiiler
und Wegbereiter der Overbeckschen Ideen hat dieser sich doch gleichwohl, von
Lagarde und B. Duhm inspiriert, auch als ein Verfilscher (in guter Absicht) er-
wiesen. Bernoulli méchte Overbeck mit den Zunftgenossen versdhnen, wendet sich
aber schliefilich auf Betreiben Overbecks (38) selber von der Theologie ab.

K. Barth (Kap. III) nihert sich Overbedk aus anderer Richtung: Thm stellt sich
Overbeck als der ,riickwirtsschauende kritische Blumhardt® (d. A.) dar; seine Kri-
tik am Christentum minder unmittelbar in Kutters Kirchenkritik. Freilich steht
Overbeck fiir Barth nicht neben Kierkegaard, dem Vertreter eines ,wahren Chri-
stentums®, Overbeck gehért nicht zu den ,Gliubigen®. Gleichwohl sieht er ihn un-
ter einem ,jeremianischen Zwang“: er will das Christentum gegen die ,moderne
Welt® schiitzen. Pf. ertappt Barth dabei, wie er auf Bernoullis Spuren Overbeck
als ,frohen liebenden Zweifler® und ,selten frommen Mann® psychologisch aus-
leuchtet, und er spiirt zugleich den Einfliissen Overbecks auf den ,Romerbrief®
(2. Aufl) nach. ,Ahnherr® der ,dialektischen Theologie* darf Overbeck dennoch
nicht genannt werden, abgesehen davon, daf} Barth spiter vom reinen Skeptiker
Overbeck abriickt: Professor der Kirchengeschichte konnte er sein — Theologe nicht!

Genau diesem Zwiespalt in der geistigen Biographie widmet Pf. die zentralen
Kapitel IV (,Der junge Overbedk) und V (,Overbecks ,Streit- und Friedens-
schrift* ,Uber die Christlichkeit . . .°“). Das umfangreiche IV. Kap. behandelt: (1)
»Die Begriindung und die Anfinge der theologischen Existenz Overbedcks®, (2)
»Overbecks kritische Deutung des Christentums in ihrer Entstehung und Entwick-
lung®, (3) ,Die Basler Anfinge®.

Das Grundproblem fiir Overbeck ist mit der Tatsache gegeben, dafl wir be-
reits ,als Christen geboren® werden, eine Frage, die sich Overbeck in pietistisch-
individualistischer Verengung stellt, nimlich: ,ob ich wirklich bin, als was ich ge-
boren bin.“ Von hier aus zeigt Pf. die Entwicklung Overbecks und die mannig-
fachen theologiegeschichtlichen Beziige und Querverbindungen bis in die feinsten
Veristelungen auf. Der Basler Overbeck-Nachlafl wird eifrig beigezogen.

Frankfurt Heinz Robr

18*
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Klaus J. Bade: Friedrich Fabri und der Imperialismus in
der Bismarckzeit. Revolution — Depression — Expansion (= Beitrige
zur Kolonial- und Uberseegeschichte Bd. 13). Freiburg (Atlantis Verlag) 1975,
SIS,

Als ich 1960 das Material fiir meine Dissertation tiber C. H. Hahn im Archiv
der damaligen Rheinischen Mission sammelte, bat mich Heinrich Bornkamm, den
Beziehungen Friedrich Fabris zu Bismarck nachzugehen; vor allem im Blick darauf,
ob Fabris kirchenpolitische Vorstellungen Bismarck direkt beeinflufic hitten. Ich
konnte die Frage damals nicht bearbeiten, denn die entscheidende Fabri-Akte des
Archivs war verlorengegangen, und auch der personliche Nachlal Fabris mufite als
verloren gelten. W. R. Schmidt zog in seiner Arbeit iiber Fabri daraus die Konse-
quenzen und beschriinkte sich auf eine Darstellung der Theologie Fabris, mit aller-
dings recht unbefriedigendem Ergebnis. Bade hat sich nicht entmutigen lassen und
ist auf die Suche nach neuem Material gegangen. Seine Miihe hat sich gelohnt. Aus
einer Fiille von kleinen und kleinsten Bausteinen setzt er ein Bild der ungemein
reichen und schillernden Personlichkeit Friedrich Fabris zusammen, das in seinem
Gesamtentwurf iiberzeugend und nach meinen Kenntnissen auch richtig ist. Bade
lkonzentriert sich auf den Kolonialpolitiker, mit gutem Recht, wie ich meine, weil
hier die Breitenwirkung Fabris am groften, das Material auch am wenigsten bear-
beitet war. Er zeigt auf, wie Fabri in christlichem Konservativismus die soziale
Frage als Pfarrer in Bonnland aufnimmt, ihr im Wuppertal der grofien wirtschaft-
lichen Rezession erneut seine Aufmerksamkeit widmet, die sozialen Probleme als
oekonomische (nicht politische!) erkennt, iiber die caritative Haltung eines v.
Bodelschwingh hinauskommen mochte durch einen Riickgriff auf die siedlungs-
und konsumgenossenschaftlichen Vorstellungen V. A. Hubers, um schliefilich, offen-
bar beeinflufft durch Wuppertaler Kaufmannstum, handelskoloniale Interessen zu
gewinnen und im Kolonialismus die Losung der sozialen und sozialoekonomischen
Frage zu sehen. Fabri wird zum Kolonialpropagandisten, initiiert die Griindung von
Kolonialvereinen, aktiviert sich als Lobbyist in Berlin und wirkt mit bei der Pla-
nung von kommerziellen iberseeischen Grofiraumprojekten. Seiner Missionsgesell-
schaft entfremdet er sich dabei mehr und mehr und kommt schliefllich einer Ent-
lassung zuvor, indem er sich 1884 pensionieren ldfit. Es ist Bades Verdienst, dafl er
iiber die bisherigen Darstellungen, die meistens mit diesem Jahr abschlieflen, hin-
ausgeht und Fabris Aktivititen in Sachen Kolonialpolitik weiterverfolgt, denn erst
jetzt, so will es scheinen, kann Fabri, der nun von allen missionspolitischen Riick-
sichtnahmen frei ist, sich voll entfalten. Er wird zum diskreten Ratgeber Bismardks,
aber auch zu dessen scharfem Kritiker, der schlieflich durch seine Verdffentlichung
,Fiinf Jahre deutscher Kolonialpolitik® im Jahre 1889 zur Isolation Bismarcks in
seiner letzten Kanzlerkrise beigetragen hat, die zu dessen Sturz fithree.

Schon seinen Zeitgenossen war die Vielseitigkeit Fabris ein Problem, sie unter-
schieden dann auch schlichtweg zwischen dem Missionsmann, dem Kirchen- und dem
Kolonialpolitiker (z.B. E. Sachsse in RE). Bade hat keine Biographie Fabris ge-
schrieben, das lag nicht in seiner Absicht. Doch hat er das Material, soweit es die
sozialen, die oekonomischen und politischen Vorstellungen Fabris betrifft, so um-~
fassend und sinnvoll zusammengetragen, dafl es nun die Aufgabe eines Theologen
wire, sich dem theologischen Problem Fabris noch einmal zuzuwenden. Man sollte
der Frage nachgehen, ob es cine innere Einheit bei ihm gibt und sich seine ver-
schiedenen Aktivititen aus seinem theosophisch-spekulativen System erkliren las-
sen oder ob wir es mit einer Personlichkeit zu tun haben, die sich ganz einfach den
jeweiligen Situationen anpafite und dann mehr ,zufillig® Kirchenpolitiker, Missions-
mann und Kolonialprotagonist wurde. Und das alles in solch brillanter Form, daff
er selbst auf eine Koordination und Integration wenig Wert legte.

Die Mission wird nach diesem Buch Bades einmal mehr in den Verdacht kom-
men, Vorreiterin der Kolonialbewegung gewesen zu sein. Das wird man Bade nicht
zur Last legen diirfen, denn er bewegt sich in vorbildlich objektiver Weise auf sei-
nem profanhistorischen Gebiet und geht jeder Ideologisierung aus dem Wege. Die
Aufgabe wird aber immer dringlicher, der tatsichlichen Verflechtung von Mission
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und Kolonialismus endlich und umfassend nachzugehen, und zwar in zweifacher
Weise: Man mufl sowohl die Haltung der Missionsgesellschaften und Kirchen in
Deutschland selbst untersuchen, als auch die der Missionare in den jeweils ver-
schiedenen Missionsgebieten. Es bleibt auch in Bades Buch nicht verborgen, mit
welcher Skepsic man im Missionshaus in Wuppertal und in den Missionskreisen
Fabris ,heimliche Reisen® (in Sachen Kolonialpolitik) beobachtete und solcher Ver-
mischung von ,Kirche und Handel, Mission und Eisenbahn, Bibel und Dampf-
maschine®, wie K. I. Nitzsch sich einmal ausdriickte, mifitraute. Nur sehr differen-
zielr)te Darstellungen kénnen uns hier weiterhelfen. Bades Buch setzt dazu die Mafi-
stibe.

NB. Im Archiv der Evgl. Lutherischen Kirche in Siidwestafrika in Windhoek ent-
deckte ich eine Nachschrift einer Dogmatikvorlesung Fabris. Die Vereinigte Evgl.
Mission sollte sich darum bemiihen, entweder das Original oder eine Photokopie
nach Deutschland zu bekommen.

Bochum Theo Sundermeier

Laberthonniére et ses amis L.Birot—H.Bremond-L.Canet
E.Le Roy. Dossiers de correspondance présentés par Marie-
Thérese Perrin. Préface de Mgr P. Poupard (Théologie historique 33).
Paris (Beauchesne), 1975. 313 p., 48 Fr. fr.

Ce volume vient s’ajouter aux recueils de correspondance publiés depuis quel-
ques années en France autour de la crise moderniste. On y revit au jour le jour,
de 1898 4 1916, le drame religieux vécu par les intellectuels catholiques de cette
époque qui cherchaient 4 étre & la fois des hommes de leur temps et des fils soumis
de PEglise et qui furent presque tous, a des titres divers, victimes de la répression
intégriste. Au centre, Poratorien Lucien Laberthonniére, co-directeur avec son ami
Maurice Blondel des Annales de philosophie chrétienne (un choix important de la
volumineuse correspondance Blondel — Laberthonniére ayant déja été publié il y
a quelques années, par Cl. Tresmontant, Mlle P. a volontairement laissé celle-ci
de c6té). Ses dons d’animateur spirituel et la richesse de sa personnalité religieuse
apparaissent une fois de plus ici en pleine lumiére (voir par exemple p. 146,
229-230, 305-306). Parmi ses correspondants: Edouard Le Roy, alors jeune profes-
seur de mathématique et déja passionné pour la philosophie religieuse; Louis Canet,
qui tout en achevant ses études assume le secrétariat des Annales et suit de prés les
problémes discutés par les exégétes et les historiens de I’Eglise primitive; Henri
Bremond, ami de Blondel, de Tyrrell et de Loisy, admirateur de Newman; Louis
Birot, vicaire général de larchevéque d’Albi, Mgr Mignot, théologien trés ouvert
(qui avait fait 'objet en 1947 d’une volumineuse biographie, fort intéressante, par
G. Combeés, mais celui-ci n’avait pas pu disposer de sa correspondance avec Laber-
thonniére); également d’autres noms bien connus, qui ne sont pas mentionnés dans
le sous-titre, le baron von Hiigel, A.Loisy, le P. Lecanuet, M. Hébert, J. Wehrle,
etc. Mlle P. a pu exploiter le fonds Laberthonniére & la Bibliothéque nationale de
Paris, ainsi que plusieurs fonds privés importants (papiers Bremond, Canet, Le Roy,
en particulier). Les lettres (en fait souvent des extraits) ici publiées sont pratique-
ment toutes inédites. Elles sont entrecoupées d’un bref commentaire et accompagnées
de notes bien documentées (renvoyant notamment a d’autres publications de cor-
respondances paralléles) mais qui auraient pu étre parfois plus étoffées (on ajoutera
entre autres, p. 201, n. 25, & propos du Sodalitium pianum de Mgr Benigni, l'ou-
vrage capital d’E. Poulat, Intégrisme et catholicisme intégral, Paris-Tournai, 1969;
et p. 216, 4 propos du conflit entre Marc Sangnier et Ch. d’Hellencourt, Particle
de M. Launay dans la Revne historique de 1971, t. CCLXV, p. 393-426).

Parmi les points qui se trouvent éclairés par la nouvelle documentation mise
3 la disposition des historiens, signalons en particulier: la fondation de la Sociézé
d’études religieuses et son évolution (2 noter, par exemple p. 112-113, 139-142, les
réticences croissantes 3 égard de linfluence y exercée par Le Roy; Laberthonnitre
lui-méme prend de plus en plus ses distances, cfr. p. 134-135); la mise & I'index en
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avril 1906 des Essais de philosophie religieuse et de Réalisme chrétien et idéalisme
grec de Laberthonnitre (en particulier, p. 86-95, I'important rapport de Baudrillart
sur ses démarches 3 Rome; les remarques du P.Lepidi, p.90-91, et du cardinal
Vives y Tuto, p. 92-94, sont trés significatives); le séjour de Fogazzaro & Paris en
janvier 1907 (p. 117-121); les réactions a lencyclique Pascendi (a signaler notam-
ment les lettres de Le Roy, p. 148-150, et de von Hiigel, p. 171-172); les développe-
ments de Paffaire Tyrrell en 1908 (quelques détails nouveaux, p. 180-182, A propos
du role de Bremond); la condamnation du Sillon (dés 1905, Laberthonnicre se
montrait trés réservé 3 Pégard de lévolution de Sangnier, cfr. p. 216-218); les
riticences en France 3 I’égard du décret de Pie X sur la communion des enfants
(p. 220-222).
Louvain Roger Aubert

Johannes Schauff: Das Wahlverhalten der deutschen Ka-
tholiken im Kaiserreich und in der Weimarer Republik.
Untersuchungen aus dem Jahre 1928. Hrsg. v. Rudolf Morsey (= Veriffent-
lichungen der Kommission fiir Zeitgeschichte, Reihe A: Quellen, Bd. 18). Mainz
(Matthias-Griinewald-Verlag) 1975. X, 214 S., geb. DM 36,-.

Der Kommission fiir Zeitgeschichte ist fiir die Edition dieses Buches zu danken.
Es handelt sich hierbei um den Nachdrudk ,Die deutschen Katholiken und die
Zentrumspartei, Eine politisch statistische Untersuchung der Reichstagswahl seit
1871% (S. 3-189), dem Erstdruck ,Die Schicksalskurve der Zentrumspartei, Akute
und chronische Krisis® (S. 191-197) sowie den Neudrucken ,Zur Soziologie der
Wahl® (S. 205-211) und ,Wahldiagnose in Kéln — Bedenkliche Tatsache! (S. 212—
214).

Die Ergebnisse der publizierten Arbeiten Schauffs gehbren lingst zum Stan-
dardwissen, welche aber lediglich iiber die Sekundirliteratur leicht zuganglich ist.
Allein daher rechtfertigt sich diese Edition. Aber nicht nur aus diesem Grunde. Ge-
wichtiger ist, daRl man die Vorgehensweise Schauffs nachvollziehen kann, denn sie
hat auch heute noch fiir ex-post Analysen von Wahlergebnissen Bedeutung.

Zunichst obliegt dem Rezensenten die Pflicht, die wissenschaftliche Leistung
Schauffs zu bewerten. Man steht der methodischen Schwierigkeit gegeniiber, vom
heutigen Wissensstand vier Untersuchungen aus dem Jahre 1928 recht zu wiirdigen.
Unm es historisch gerecht tun zu konnen, sei kurz dargelegt, welches Zahlenmaterial
Schauff zur Verfiigung stand und welches der methodische Wissensstand der empi-
rischen Sozialforschung war.

Die empirische Sozialforschung der zwanziger Jahre dieses Jahrhunderts befand
sich in der Ubergangsphase vom naivem Empirismus zum methodisch reflektiertem
Vorgehen. Dieser Wandel vollzog sich fast ausschlieBlich in den USA, der in Europa
nicht annihernd in seiner wahren Bedeutung eingeschitzt wurde (R. Kénig), d.h.
aktive und methodisch abgesicherte empirische Sozialforschung wurde in Europa so
gut wie nicht betrieben. Die fiir die empirische Sozialforschung wichtige Methode
der Reprisentativbefragung wurde von G. Gallup erst 1936 zum ersten Mal ein-
gesetzt. Repriisentativbefragungen iiber Wahlabsichten bzw. tiber tatsichliches
Wahlverhalten, vielleicht in der Form einer Panel-Untersuchung, waren damals
noch nicht entwidkelt. Ebensowenig die Methoden, die iiber Wahlerwanderungen
von Partei zu Partei Aufschlufl geben. Die Interpretation von Wahlergebnissen
war lediglich durch eine ex-post Analyse amtlicher Statistiken moglich. Fir die
hegtige historische Wahlforschung ist die gleiche Quellen- und Problemlage ge-
geben.

Schauffs bedeutender Beitrag zur Entwidklung der historischen Wahlforschung
besteht darin, daf} er das ihm zur Verfiigung stehende und fiir seine Fragestellun-
gen relevante Material phantasiereich und methodisch abgesichert ,manipuliert®,
so daf die in den Zahlenkolonnen chiffrierte Wirklichkeit durch stimmige Modell-
konstruktionen verstehbar wird. — Einige der wichtigsten Resultate der Arbeiten
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Schauffs soll knapp referiert werden unter kurzer Skizzierung der angewandten
Methoden.

Wenn Schauff der fiir das Zentrum wichtigen Frage nachgeht, wieviele der im
Reich wihlenden Katholiken bei den Reichstagswahlen 1871 bis Dezember 1924
dem Zentrum ihre Stimme gaben, hat er als Urmaterial die Ergebnisse der Be-
volkerungszihlungen, die Zahl der Wahlberechtigten, die Zahl der abgegebenen
Stimmen und die Wahlergebnisse der jeweiligen Reichstagswahlen zur Verfiigung.
Unter der Voraussetzung gleicher generativer Struktur des katholischen Bevolke-
rungsteils mit der Gesamtbevolkerung und Ubereinstimmung der Wahlfreudigkeit
der Katholiken mit dem iibrigen Bevolkerungsteil wire folgende Gleichung zu-
lissig: Wenn im Wahlkreis X das Zentrum 30 Prozent aller giiltig abgegebenen
Stimmen erhilt und der Anteil der Katholiken an der Wahlkreisbevolkerung 60
Prozent betrigt, dann hat das Zentrum die Hifte aller katholischen Wihler fiir
sich gewinnen konnen. Da, wie die Bevolkerungsstatistiken ausweisen, das genera-
tive Verhalten der Katholiken vom Reichsdurchschnitt abweicht, ist die oben ge-
machte Gleichung unzulissig. Infolge der groflen Kinderfreudigkeit der Katholi-
ken ist die Anzahl katholischer Erwachsener und damit die Zahl der katholischen
Wahlberechtigten relativ geringer als es nach dem Reichsdurchschnitt sein miifite.
Der notwendige Korrekturfaktor ist mit Hilfe der Bevdlkerungsstatistiken er-
mittelbar, mit dem die katholischen Wahlberechtigten in v.H. aller Wahlberech-
tigten errechnet werden kann. Z.B. stellen bei der Reichstagswahl von 1912 die
Katholiken 33,4 Prozent der Gesamtbevolkerung, aber nur 31,2 Prozent aller
Wahlberechtigten. Auch die zweite Voraussetzung, daff die Katholiken gleiche
Wahlbeteiligung aufwiesen wie der Reichsdurchschnite, stimme nicht. Die Wahl-
beteiligung in katholischen Gebieten liegt laut Wahlstatistik unter dem Reichs-
durchschnitt. Fiir die Wahl von 1912 wurde eine um 2 Prozent geringere Wahlbe-
teiligung der Katholiken errechnet, so dafl der Anteil der katholischen Wihler-
stimmen 30,6 Prozent der abgegebenen Stimmen betrug. Da das Zentrum 16,7
Prozent aller abgegebenen Stimmen erhielt, kann geschlossen werden, daff das Zen-
trum 54,6 Prozent der katholischen Stimmen auf sich vereinigte.

Als Resultat dieser Vorgehensweise kann Schauff belegen, dafl das Zentrum bei
der Reichstagswahl 1871 57,2 Prozent der katholischen Stimmen auf sich ver-
einigte, bei der Wahl 1881 mit 86,3 Prozent iiber vier Fiinftel der katholischen
Wihler fiir sich gewinnen konnte, ab der Wahl 1884 seine Anziehungskraft auf die
Katholiken stetig verlor und 1928 nur noch etwa 39 Prozent der katholischen
Stimmen erhielt; dafl ab 1884 ein sikularer Abwirtstrend einsetzte, den das Zen-
trum nicht offensiv begegnen konnte. (Diese Zahlen korrespondieren mit dem fiir das
Zentrum absolut abgegebenen Stimmen.) — Die Prozentsitze sind der Vergleichbar-
keit wegen umgerechnet auf das Gebiet der Weimarer Republik und ab 1919 um
die Frauenstimmen bereinigt. Dank des Frauenwahlrechts wurde der Verlust bei
den minnlichen Stimmbiirgern aufgefangen. Dieser Nachweis gelingt Schauff wie-
derum durch geschickte ,Manipulation® des Zahlenmaterials. In einigen kleinen
territorialen Einheiten wurde ab 1919 nach Geschlecht getrennt abgestimmt. Ob-
gleich die Bezirke zusammengefiigt kein reprisentatives Modell des Reiches er-
geben, und somit auf das Reich bezogen, kein exakter Giinstigkeitsfaktor des
Frauenstimmrechts fiir das Zentrum errechnet werden kann, lifit sich jedoch ein
genereller Trend aussagen. Aus den Einzelergebnissen darf man folgern, dafi die
Zentrumsstimmen nach 1919 etwa zu 60 Prozent von Frauen stammen. Die Links-
parteien, denen die Frauen ihr Wahlreicht zu verdanken haben, profitierten nicht
vom neuen Wahlrecht. Erst bei der Bundestagswahl von 1972 wihlten die Frauen
dhnlich wie die Minner, einer der Griinde des Wahlerfolges von SPD und FDP.

Wiahrend Schauff das Wahlverhalten von Minnern und Frauen zumindest ten-
denziell zutreffend ermitteln konnte und in den Wahlforschungsergebnissen der
Bundesrepublik mittelbar eine Bestitigung fand, war es nicht moglich, Aussagen
iiber das Wahlverhalten der verschiedenen Altersgruppen mit Ausnahme der Wahl-
beteiligung (Wihlerlisten) zu machen. Die heute angewandte getrennte Auszdh-
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lung nach den Merkmalen Alter und Geschlecht in ausgewihlten Einheiten war
weder im Kaiserreich noch in der Weimarer Republik iblich. So ist Schauff auf
sonstige Eindriidse angewiesen, wenn er den sikularen Riickgangstrend des Zentrums
damit erklirt, dem Zentrum sei es nicht gelungen, Jungwihler im groflen Umfang
fiir sich zu gewinnen, das Zentrum zehre von seiner Substanz, gewonnen in der
Kulturkampfzeit.

Eine weitere fiir das Zentrum wichtige Frage ist die, welche Parteien wihlen
die Katholiken, wenn nicht das Zentrum? Wiederum mufite sich Schauff Kunst-
griffe bedienen, da ihm im Gegensatz zu heute das Instrumentarium erginzender
Wahlforschung nicht zur Verfiigung stand. Dies ist die Schwierigheit jeder ex-post
Analyse. — Schauff bedient sich jener Wahlkreise, in der der nichtkatholische Be-
vislkerungsanteil vernachlissigbar ist. Dies sind fiir ihn die Kreise, deren Bewohner
zumindest zu 90 Prozent katholisch sind. Auch wenn diese Kreise zusammenge-
faft nicht reprisentativ sind fiir die Situation auf Reichsebene — u.a. Ubergewicht
des Landes iiber die Stadt —, so ist doch der Ungenauigkeitsgrad tolerierbar, da
der prozentuale Stimmenanteil der einzelnen Parteien und Parteiengruppierungen
in hinreichend zutreffender Relation ermittelt werden kann. Etwa 55,3 Prozent
der an der Dezemberwahl 1924 teilnehmenden Katholiken wihlten Zentrum/BVP,
ca. 12,3 Prozent SPD, ca. 6,5 Prozent KPD, liberale Parteien zu ca. 12,6 Prozent
und Konservative zu ca. 9,3 Prozent. Sozialisten und Kommunisten erhielten ca.
46,2 Prozent der nicht fiir das Zentrum/BVP abgegebenen katholischen Stimmen.
Durch Rechenoperationen kann dies auch so ausgedriickt werden: Ca. 21,8 Prozent
der fiir die KDP abgegebenen Stimmen stammen von Katholiken, bei der SPD
betrige der Anteil ca. 14,9 Prozent, bei der DDP ca. 15,2 Prozent, bei der DVP
ca. 12,1 Prozent und bei der DNVP 11,9 Prozent. Zusammengefafit: Die nicht
Zentrum/BVP wihlenden Katholiken wihlten im stirkerem Mafl links als rechts,
die Linksparteien vertraten eine grofere Anzahl von Katholiken als die Konser-
riiven.

Nun gibt es unter den Katholiken welche, die in enger Beziehung zur Kirche
stehen, andere in einem distanzierten Verhiltnis (,Auswahlchristen®, P. Zu-
lehner), wiederum andere in duflerst losem Kontakt. Fiir die Kirche und das
Zentrum war es von grofiem Interesse zu wissen, wie die einzelnen Kategorien von
Katholiken wihlten. Bei einer ex-post Analyse gibt es nur fiir die erste Gruppe ein
duflerlich feststellbares Kriterium: Gottesdienstbesuch bzw. Osterkommunion.
Schauff kam bei seiner Arbeit zu Hilfe, daf fiir das Jahr 1924 zum ersten Mal
cine Statistik iiber Osterkommunion, die mittels der Kommunionzettel erstellt
wurde, verdffentlicht wurde. Wer seine Osterpflicht erfillte, wurde als ,bekennt-
nistreuer Katholik® bezeichnet. Bei aller pastoralsoziologischen und -theologischen
Problematik dieses Begriffes — Ritualisten, distanzierte Kirchlichkeit, Auswahl-
christen — ist er ein brauchbares Instrument, um groflenordnungsmiflig zu er-
mitteln, wieviele eine positive Identifikation mit der Kirche haben. Nach Bereini-
gung der Osterkommunionzahlen um die kommunionpflichtigen Kinder erhilt
Schauff den Prozentsatz der ,bekenntnistreuen Katholiken“ an der gesamten er-
wachsenen katholischen Bevolkerung, anhand dessen zu ermitteln ist, wieviel Pro-
zent der ,bekenntnistreuen Katholiken® Zentrum wihlen. Den Reichsdurchschnitt
fiir die Dezemberwahl 1924 errechnet Schauff mit 69 Prozent, bei signifikanten
regionalen Abweichungen. Bei dieser Rechnung ‘ist vorausgesetzt, dafl nicht-,be-
kenntnistreue Katholiken® kaum Zentrum wihlen, dal das Verhiltnis von ,be-
kenntnistreuen® zu nicht-,bekenntnistreuen® Gldubigen in der Bevélkerungszahl
auch fiir die Wahlberechtigten und Wihlenden zutrifft. Die Wahlergebnisse fiir die
Bundesrepublik ergeben, dal Verluste der CDU/CSU in den sechziger Jahren be-
sonders in den Gebieten zu beobachten waren, in denen der Kirchenbesuch, der an-
dere Indikator fiir ,Bekenntnistreue®, zuriickging. Eine indirekte Bestatigung der er-
steren Primisse.

Mit einigen vereinfachenden Strichen wurde versucht, die Schwierigkeiten, denen
Schauff sich bei seiner ex-post Analyse gegeniiber sah, aufzuzeigen, wurde an eini-



Neuzeit 425

gen Beispielen nachgezeichnet, welche methodisch reflektierte ,Manipulationen® er
anwenden mufite, um seine ihn interessierenden Fragen beantworten zu konnen.
Oft mufite er mangels ausreichendem Materials Annahmen machen. In wissenschaft-
licher Korrektheit legt er sie dar und begriindet sie, so dafl der Leser um Reich-
weite und Grenzen der Ergebnisse weifl, nicht der Gefahr der Uberinterpretation
ausgesetzt ist. Die durch mathematische Operationen gewonnen Zahlen konnten
nicht den Exaktheitsgrad heutigen Zahlenmaterials erreichen. Sie sind jedoch
brauchbar, da sie die Gréfienordnungen mit hinreichender Sicherheit wiedergeben.
Die Schwierigkeiten heutiger historischer Wahlforschung sind vergleichbar denen
Schauffs. Sein wegweisender Beitrag besteht darin, dafl er demonstriert, wie mit
phantasiereicher, methodisch abgesicherte ,Manipulation® in Zahlen chiffrierte
Wirklichkeit in stimmige Modellkonstruktionen transferiert werden kénnen und so
Geschehenes verstehbar wird.

Vieler der von Schauff entwickelten methodischen Kniffe wird man sich auch
heute noch bedienen kénnen. Mit Hilfe neuer empirischer Verfahrensweisen wird
man Liidten der Schauff’schen Arbeit schliefien konnen. Schauff verwandte fiir die
Katholiken als einzige Variable ,bekenntnistreu®. Mit Hilfe ein- und/oder mehr-
dimensionaler Korrelations- bzw. Regressionsanalysen wire ermittelbar, welchen
Einfluf z.B. die Variablen Beruf und Schichtenzugehérigkeit auf das Wahlver-
halten der Katholiken gehabt haben, ob alle Variablen miteinander in einem mathe-
matisch erklirbaren Zusammenhang stehen oder nicht. Schauff selber weist auf die
Notwendigkeit hin, die Daten der Sozial- und Wirtschaftsstatistik mit in die Wahl-
analysen einzubeziehen.

Bottrop Johannes Horstmann

Joachim Beckmann: Rheinische Bekenntnissynoden im
Kirchenkampf. FEine Dokumentation aus den Jahren 1933-1945. Neu-
kirchen-Vluyn (Neukirchener Verlag des Erziehungsvereins GmbH) 1975, ‘A '
und 491 S., geb., DM 48,-.

Schon einmal hatte der Herausgeber der hier anzuzeigenden Dokumentation
der kirchengeschichtlichen Erforschung des deutschen Kirchenkampfes einen grofien
Dienst erwiesen; der von ihm herausgegebene Sammelband des ,Kirchlichen Jahr-
buches® iiber die Jahre der Hitlerherrschaft? war die erste und ist auch heute noch
eine unersetzliche Gesamtiibersicht iiber das dramatische Ringen zwischen Kirche
und Totalitarismus. Seither sind aus anderer Feder Aktenpublikationen iiber die
groflen Reichsbekenntnissynoden® und iiber die Bekenntnissynoden der Evangeli-
schen Kirche der Union? gefolgt. Nun legt uns Beckmann, sein personliches Archiv
auswertend, eine Materialzusammenstellung iiber den bisher noch nicht dokumen-
tierten Kirchenkampf im Rheinland vor. Hier, wo von 1934 bis 1942 zehn Be-
kenntnissynoden gehalten worden sind, haben sich alle Hohen und Tiefen des
Kampfes der Bekennenden Kirche in ihren Synodaldokumenten niedergeschlagen.
Dadurch wird das sie zusammenfassende Werk zu einer unentbehrlichen Quelle fiir
diesen Abschnitt der rheinischen Kirchengeschichte und zugleich zu einer wert-
vollen Veranschaulichung fiir den Verlauf und die Auswirkungen des Kirchen-
kampfes auf der Ebene einer Kirchenprovinz.

Fiir die einzelnen Abschnitt des Kirchenkampfes bringt die Dokumentation
Materialien in verschiedenem Umfang. Zur Vorgeschichte der ersten Freien Evan-

1 Kirchliches Jahrbuch fiir die Evangelische Kirche in Deutschland, 60.-71. Jg.,
1933-1944, begriindet von Johannes Schneider, hrsg. von Joachim Bedimann,
Giitersloh 1948.

? Vgl. die Publikationen in der Reihe ,Arbeiten zur Geschichte des Kirchen-
kampfes®, Gottingen.

3 Wilhelm Niesel (Hg.), Um Verkiindigung und Ordnung der Kirche, Die Be-
kenntnissynode der Evangelischen Kirche der Altpreuflischen Union 1934-1943,
Bielefeld 1949.
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gelischen Synode im Rheinland zu Barmen-Gemarke vom 18./19. Februar 1934
werden u. a. Texte der Rheinischen Pfarrerbruderschaft als ihrer Vorgingerin und
Einberuferin dargeboten, aber auch Karl Barths Referat auf der Freien reformier-
ten Synode zu Barmen-Gemarke vom 3./4. Januar 1934, das Protokoll der ,brau-
nen® Provinzialsynode vom 23./24. August 1933 und die ,Maulkorb-Verordnung®
des Reichsbischofs Miiller vom 4. Januar 1934. Vollstindig wiedergegeben ist auch
die Nachschrift des Rheinisch-Westfalischen Gemeindetages ,,Unter dem Wort“ vom
18. Mirz 1934, wo m. W. zum ersten Mal wihrend des Kirchenkampfes auf Grund
einer spontanen Aufforderung Karl Liickings das Glaubensbekenntnis gemein-
sam gesprochen und so eine fortwirkende liturgische Tradition begriindet wurde
(S.122). Die Bekenntnissynode vom 28./30. April 1935 lifit mit den anschaulichen
Berichten iiber die Arbeit des Ausbildungsamtes und des Riistdienstes (S. 192 ff.)
erkennen, wie sehr die Arbeit der Bekennenden Kirche durch das Bewufitsein der
Verantwortung fiir die ,jungen Briider® und die angefochtenen Gemeinden be-
stimmt war. Aus dem Jahre 1936, das die bekennenden Gemeinden vor die Frage
der Zusammenarbeit mit den vom Staate bevollmichtigten Kirchenausschiissen
stellte, werden neben den Synodalprotokollen auch die fiir die Auffassungen beider
Seiten aufschlufireichen Briefwechsel ,Kirchenleitung so oder so?* und ,Kirche oder
Gruppe® neu abgedrucke (S. 229 ff., 316 ff.). Die Niederschrift der Bekenntnis-
synode vom November 1937 zeigt die Verschirfung der Lage nicht nur daran, dafl
eingangs ein Beamter der Geheimen Staatspolizei ,als Gast® mitaufgefithre wird
(S. 353); auch ein stirkender Brief an den im KZ Buchenwald gefangengehaltenen
und dort spiter ermordeten Pfarrer Paul Schneider wird beschlossen (S. 354, 369 f.).
Eine ,Ordnung des Besuchsdienstes® versucht die Aufgabe der bisherigen Visita-
tionen auf eine briiderlichere Weise neu aufzugreifen (S. 355). Von der Bekenntnis-
synode am 29./30. Mai 1938 werden zwei bedeutsame Erklirungen wiedergegeben:
die Ablehnung des Treueides auf Hitler in der vom Oberkirchenratsprisidenten ge-
forderten Form (S. 426 ff.), was wiederum durch beigefiigte Materialien verstindlich
gemacht wird, und eine ,Erklirung zur Lage der Evangelischen Kirche in der Rhein-
provinz®, die vor allem durch ihre Konzeption einer Neugestaltung der presbyte-
rial-synodalen Kirchenordnung (S. 435) Beachtung verdient. Ein Beschlufl der Be-
kenntnissynode vom 16./17. Juli 1939 zeigt das notvolle Bemiihen, in der Kollekten-
frage zwischen den Zwangsgeboten von Reichsministerium und Finanzabreilung,
den eher auf Ausgleich bedachten Kollektenplinen des Konsistoriums und dem
grundsitzlichen Anspruch auf Wahrung des Kollektenrechtes der Gemeinden einen
Ausweg zu finden (S. 446 ff.).

Die beiden Bekenntnissynoden von 1940 und 1942 konnten nur mehr unvoll-
stindig dokumentiert werden. Gleichwohl wird nicht nur die Lage der bedringten
Gemeinden klar erkenntlich; in der Aussprache tiber das ,Kirchliche Einigungs-
werk® des wiirttembergischen Landesbischofs Wurm (S. 472) und in den Beschliis-
sen zur Anderung der Kirchlichen Lebensordnung von 1932 (S. 485 ff.) wird der
Wille zum Beharren bei der einmal iibernommenen kirchlichen Verantwortung deut-
lich.

Der Erleichterung des Verstindnisses dienen jeweils kurze Einfithrungen des
Herausgebers vor den einzelnen Hauptabschnitten. Auch das ausfithrliche Inhalts-
verzeichnis hilft bei der ersten Orientierung. Schmerzlich zu bedauern ist gleichwohl,
daf nicht auch ein Sach- und Namensverzeichnis die Fiille des hier Gebotenen voll
aufschliefit.

Wien Albert Stein

Ernst Hornig: Breslau 1945, Erlebnisse in der eingeschlossenen Stadt.
Mit einem Ge%eitwort von Joachim Konrad. Miinchen (Bergstadtverlag. Wilh.
Gottl. Korn) 1975. 286 S.,Ln.

Wenn hier 30 Jahre ,danach® iiber das Schidssalsjahr 1945 der Belagerung Bres-
laus und das, was damals sich dort ereignet hat, erlebt, durchlitten und getan wurde,
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ausfiihrlich berichtet wird, will das noch mehr und anderes als eine verspitete und
darum nicht mehr aktuelle Erinnerung an lingst Vergangenes und Preisgegebenes
bedeuten. Allerdings leben noch genug Menschen der dlteren Generation, die die
Katastrophenzeit ihrer Heimatstadt selbst miterlebt haben und mit personlichstem
Interesse nach diesem Buch greifen werden. Aber der Einblick in diesen Teilbereich
der Tragtdie des deutschen Ostens, ihre Voraussetzungen und Zusammenhinge wird
dazu beitragen kénnen, blofie Klischee-Vorstellungen iiberwinden zu helfen und zu
einem differenzierteren, vertiefteren und gerechteren Verstindnis der Zeit vorzu-
stoflen, an deren Konsequenzen — bis in die politische Planung hinein — wir alle
mitzutragen haben. Daf} sich in diesem eingeschlossenen Breslau 1945 gerade auch
ein ernsthaftes Stiicdk K ir c h e ngeschichte vollzogen hat, gibt diesem Buch seinen
besonderen Akzent.

Sein Verfasser ist der nunmehr verstorbene iiber achtzigjahrige frithere Pfarrer
von Breslau und Altbischof von Schlesien D. theol. h. c. Ernst Hornig, der selbst an
entscheidender Stelle stehend die Ereignisse unserer Stadt nicht nur miterlebt, son-
dern auch héchst aktiv in sie eingegriffen hat, und darum als einer ihrer besten
Augenzeugen zu gelten hat.

Aber H. hat sich mit seiner eigenen Sicht nicht begniigt, sondern hat sich jahr-
zehntelang bemiiht, nicht nur alle bisherigen Publikationen verschiedenster Herkunft
tiber die Belagerung Breslaus hinzuzuzichen, sondern auch alle ihm erreichbaren
geschriebenen Tagebiicher, Berichte und Briefe zu sammeln und zu einem Gesamtbild
zu koordinieren, das damit fiir den Historiker einen unersetzlichen objektiven
Quellenwert reprisentiert. Hier wird uns ein Dokumenten-Mosaik geboten, das
chronologisch geordnet und in seiner jeweiligen Bedeutung tiberpriift, das Generelle
mit dem Personlichen verbindet und damit hochst konkrete Einblicke in die Erleb-
nisse der eingeschlossenen Stadt vermittelt. Die Spannungen zwischen der nazistisch
verteidigten Festung, der Stimmung in der bis zur Selbstmordepidemie geingste-
ten und gequilten Bevolkerung, der seelsorgerlichen und sozialen Betreuung durch
die Bekennende Kirche, die bis zu deren Vorsprache gemeinsam mit der katholi-
schen Kirchenleitung beim General Niehoff fiithrte und ihm die Sinnlosigkeit einer
nur weitere Opfer und Zerstorung fordernden Verteidigung vortrug, sind hier un-
pathetisch und doch hochst dramatisch bis zur Ubergabe der Stadt und das chao-
tische Eindringen der Russen geschildert. Eben, wie in diesem Schicksalsjahr in
potenzierter Form das Bise wie das Gute, die Verzweiflung wie die Glaubenszu-
versicht, der Hafl und die opferbereite Liebe einander begegnend in Erscheinung
traten, hebt diese Darstellung iiber das blof historisch Bedeutungsvolle in den Rang
einer kirche ngeschichtlichen Bezeugung besonderer Art, die auch der heutigen
Generation in ihrer anders gelagerten Problematik sehr Wesentliches zu sagen hat.

Bonn Joachim Konrad

Johannes Fleckner: Thomas Kardinal Tien (= Studia Institut
Missiologici Societatis Verbi Divini, Nr. 16). St. Augustin (Steyler Verlag) 1975.
138 S., 17 Fotos, 2 Karten, kart., DM 21,60.

Vom 7. Jahrhundert bis in das 20. hinein hat das Christentum in einem vier-
fachen Ansturm daran gearbeitet, China fiir sich zu erobern. Und viermal ist ein
langes eifriges Bemithen um die Christianisicrung des Landes zunichte geworden.
Simtliche Missions- und kirchlichen Integrationsversuche sind trotz aller Anstren-
gung an dieser Kultur abgeglitten, entweder indem sie assimiliert und absorbiert,
oder indem sie isoliert und damit praktisch unwirksam gemacht worden sind.

Am Scheitern des vierten Versuchs hat auch der Mann Anteil, dem die hier zu
besprechende Biographie gewidmet ist, Thomas Tien Ken-sin (1890-1967).

Aus schlichten provinziellen Verhiltnissen stammend, besuchte Tien mit zehn
Jahren die Missionsschule der Steyler in Puolichwang, an der sein Vater kurze
Zeit als Chinesisch-Lehrer titig gewesen war. Uber das bischofliche Knabenseminar
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in Yenchowfu (heute: Tzeyang!),! Hospitanten- und Pastoraljahre auf verschiede-
nen Missionsstationen in Stidschantung? bis zur Priesterweihe (1918) durchliuft er
den normalen Ausbildungsweg eines Geistlichen. In den folgenden zehn Jahren als
Weltpriester arbeitete er sowohl als Kaplan wie als selbstindiger Rektor und Pfar-
rer in der Mission, bis er sich 1928 wohl zur grofieren Absicherung seines geistlichen
Berufes zum Eintritt in die Steyler Missionsgenossenschaft, die seit 1923 uberhaupt
erst chinesische Novizen aufnahm, entschloff, an die er sich 1934 unauflgslich band.
Danach iibernahm er als bischflicher Delegat und apostolischer Prifekt das Bistum
von Yangku und war damit seit 1922, dem Anfangsdatum fiir den allmihlichen
Aufbau einer chinesischen Hierarchie, der 22. chinesische Oberhirte. 1939 endlich
wurde das Bistum Yangku zum Apostolischen Vikariat erhoben und Tien in Rom
von Pius XII. zum Missionsbischof geweiht. Nachdem er von 1942 bis 1946 als
Bischof in das von Japanern besetzte Tsingtao transferiert worden war, berief
Pius XII. Tien 1946 nach Abschluf des Weltkriegs in Europa und in Fernost als
ersten Chinesen und Nichtweiflen iiberhaupt in der Geschichte der Kirche mit der
Verleihung des Kardinalspurpurs in den obersten Senat der Kirche, eine Mafi-
nahme, die neben der Errichtung der kirchlichen Hierarchie und einer Internuntiatur
der Anbahnung normaler Beziehungen zwischen der chinesischen Republik und dem
Pipstlichen Stuhl dienen sollte. — Drei Jahre spiter rief Mao Tse-tung in Peking
die Volksregierung aus. Tien, der mit der Kardinalswiirde zum Erzbischof von Pe-
king ernannt worden war, hatte bereits Mitte 1948 seine von den Kommunisten be-
drohte Residenzstadt verlassen und war nach Shanghai geflohen, was neben anderen
Griinden zum Konflikt mit dem Internuntius Riberi fithrte. Von 1950 bis 1959 ver-
brachte er Exiljahre im Steyler Missionshaus zu Techny in den Vereinigten Staaten,
bis er 1959 zum Apostolischen Administrator von Taipei ernannt wurde und nach
Taiwan ibersiedelte, wo er 1967 verstorben ist.

Der Autor, Ordensbruder des Kardinals und sein Sekretir fiir ein Vierteljahr,
vor allem wihrend des Konklaves zur Wahl Johannes’ XXIII. im Jahre 1959,
wollte ,eine zuverldssige Biographie® (5) verfassen. Dazu hatte er, da die bischof-
lichen Archive an Tiens hauptsichlichen Wirkungsstitten Yangku, Tsingtao und
Peking nicht zuginglich sind, Mitarbeiter des Kardinals miindlich und schriftlich
befragt, ihre Aufzeichnungen kritisch gesichter und verglichen, Buch-, Zeitschrif-
ten- und Zeitungsartikel tiber ihn verarbeitet und auf solche Weise sich als sorg-
filtiger und verlifilicher Chronist von Tiens Lebensweg ausgezeichnet. Damit sind
freilich der Vorzug und die Grenzen des Buches aufgezeigt. Ein ,Gesamteindruck
der Person und Arbeit® Tiens (5) ist Fleckner nicht gelungen, iiber das Chroni-
stische kommt er kaum je hinaus. Das mag zum Teil an den ungeniigenden Quellen
liegen, zum Teil auch an der intellektuell und theologisch farblosen und als Charak-
ter — so jedenfalls der Eindruck im Buch — etwas blafl erscheinenden Gestalt Tiens;
doch selbst in den Partien, wo es um die Arbeitsweise Tiens als Missionar, als Seel-
sorger, als Missionsbischof und Kirchenfithrer geht, bleibt die konkrete Anschau-
lichkeit aus: worin duflerten sich Tiens ,neue Seelsorgsmethoden® (sic! 59), welches
waren seine ,ganz konkrete(n) Winke und Weisungen® an die Mitarbeiter (ebd.)?
Seine immer wieder erwihnten ,volkstimlichen (Missions-) Predigten® werden
nicht ein einziges Mal belegt, sein missionsmethodisches Programm, nach dem die
christlichen Schulen das einzige Mittel der Glaubensverbreitung seien, die sich auf
die Stidte konzentrieren misse, um Einfluf auf die spiteren Fiihrungskrifte
Chinas zu gewinnen (11, 38, 63, 68 u.8.), wird nicht weiter reflektiert, geschweige
denn kritisch in Frage gestellt — tiberall treten allein die Daten, die Fakten, das
suflere Bild der Entwicklung vor Augen, ein nur locker chronologisch gefiigres Ra-

1 Es wire sinnvoll gewesen, wenigstens auf der Karte iiber ,Die katholische Mis-
sion Siidschantung® die heute gebriuchlichen Stidte- und Ortsnahmen in Klammern
anzugeben.

2 Die katholische Mission Siidschantung erstreckte zu beiden Seiten des 36.
Breitengrades zwischen dem ehemaligen deutschen Schutzgebiet Kiautschou und dem
Hwang Ho, dem Gelben Flufi.
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ster, das der Leser selbst mit dazu nétigen Vorkenntnissen zum Gesamtbild zu-
sammensetzen mufl.

Der grundlegende Fehler in der systematischen Konzeption der Biographie
besteht indes darin, dafl der Autor ,die sehr bewegte Zeitgeschichte ... (nur) ...
skizzenhaft dargestellt hat, weil es so ,wohl am besten der schlichten Art des
Kardinals® entspreche (5), wobei dann der ,unpolitische’ Charakter Tiens betont
wird. Gerade die bislang letzte Periode der Chinamission (1842 bis 1952) zeigt aber
geradezu exemplarisch, dafl die missionarischen Werke von den soziotkonomischen
und politischen Bedingungen ihrer Epoche unablésbar sind, dafl es Zeitlosigkeit,
Neutralitit, Objektivitit oder schlichte Naivitit in Fragen der Mission, der Theo-
logie und der Kirchenleitung ebensowenig geben kann wie in allen anderen Fragen
der Ideologie. Das belegen Tiens christlich motivierten politischen Stellungnahmen
und Handlungsweisen als Fithrer seiner Kirche auf Schritt und Tritt: der durch
Vinzenz Lebbe weltanschaulich fundierte antiimperialistische Patriotismus, der sich
u.a. zeitlebens in oft schroffen Ermahnungen und Zurechtweisungen der auslindi-
schen Missionare bekundete (Lebbe und sein Einfluff auf Tien hitten wohl mehr
als einen Satz plus Anmerkung verdient! Vgl. S. 24 mit Anm. 7); der oberflich-
liche, freilich mit der rémischen Politik gegenitber China geteilte prinzipielle Anti-
kommunismus, der nicht zwischen dem Atheismus und den gerade in China viru-
lenten sozialen Zielen (Landreform) der kommunistischen Bewegung unterschied, in
ihr den Todfeind des Christentums und jeder Religion sah (84) und sich bis zur in
der gesamten chinesischen Presse wiedergegebenen Interviewiuferung vor amerika-
nischen Journalisten verstieg, ein dritter Weltkrieg sei unvermeidlich, es wire klug,
diesen moglichst bald zu beginnen, um das (kommunistische) Unheil an der Wur-
zel zu packen (72). Nur folgerecht war die kompromittierende Bindung an die
korrupte Regierung Chiang Kai-sheks, sowohl in Peking als auch spiter auf Tai-
wan, wo alsbald Nationalregierung und Kirchen in trautem Verein die einen an die
Schaffung einer militirischen, die anderen an die einer missionarischen Ausgangsbasis
fir die kurzfristige Wiedereroberung des Festlandes gingen und solchen Triumen
durch die fiktive Alleinvertretungsthese auf der einen, die Errichtung einer (Pro-)
Nuntiatur auf der anderen Seite ein Vierteljahrhundert nachhingen.

Systematische Besinnungspausen im Fortgang der biographischen Ereignisse iiber
Tiens Missionsmethode, sein Urteil iiber die chinesische Missionsgeschichte und die
auslindischen Gesellschaften und Missionare, seine Spiritualitit, tber Entwicklung
und Art seines Patriotismus, seine sehr fragwiirdige Haltung als Haupt der katho-
lischen Kirche von China wihrend der entscheidenden Phase des chinesischen Biirger-
kriegs, jeweils in einem weiteren Rahmen gesehen und kritisch hinterfrage und be-
urteilt, hdtten prizisere Information auch iiber die nahtlose Verkniipfung von
missionarisch-kirchlichem und politischem Geschehen samt ideologischem Hinter-
grund sowie dem Buche insgesamt grofieres Gewicht geben kénnen. Doch hat der
Chronist jedenfalls alle ihm erreichbaren Daten und Fakten, auch wenn sie das Bild
seines Helden oder das der Mission und Kirche verdiistern, zuverlissig notiert3 und
im ganzen doch wohl die Grundthese des gewichtigen Buches von L. Wei T'sing-sing
(Le Saint-Siége et la Chine de Pie XI 4 nos jours. Paris 1971) bestitigt, dafl der
Konflikt zwischen kommunistischem Staat und katholischer Kirche in China, das
Ende der Mission und die Verfolgung der Kirche letztlich ihren Grund in dem
prinzipiellen antikommunistischen Dogmatismus Roms und auch eines Grofteils
der chinesischen Hierarchie (neben Tien ist hier vor allem sein erzbischoflicher
Kollege Yii Pin zu nennen) hatten, in ihrer Sabotage des neuen, sozialistischen
China, in der kompromifilosen Ablehnung der nationalkirchlichen Drei-Selbst-Be-
wegung als Schisma, obwohl die Rolle des Papstes als geistliches Haupt auch der
chinesischen Christenheit von der neuen Fithrung Chinas nach Zusagen Chou En-
lai’s aus dem Jahre 1951 wohl nicht bestritten worden wire. (Daf die katholische

3 Die Behauptung, die kath. Kirche und die auslindischen Missionare seien nach
den Boxerwirren geachtet worden (16), deckt sich nicht mit den uns zur Verfiigung
stehenden Quellen und ist in der Generalisierung jedenfalls unrichtig.
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Kirche aus den chinesischen Erfahrungen gelernt hat, zeigt sich heute beispielsweise
an ihrer Stellung gegeniiber und in dem neuen afrikanischen Staate Mogambique!)

In dem Drama der nahezu voélligen Ausléschung der Christenheit in China ist
die Biographie Tiens ein wichtiger Mosaikstein. Die sehr notwendige, auf gewissen-
hafter Analyse chinesischer Quellen fuflende und aus nationalkirchlicher Sicht ge-
schilderte Geschichte dieser Epoche chinesischer Missions- und Kirchengeschichte wird
vermutlich noch lange auf sich warten lassen, trotz der heute wieder im Schwange
stehenden, aber rasch verblassenden Momentaufnahmen religitser Chinatouristik.
(Empfehlend sei in diesem Zusammenhang auf den bei aller Kiirze informativen
und ausgewogenen Aufsatz von Bernward Willeke, Die katholische Kirche und die
Volksrepublik China. In: China — Herausforderung an die Kirchen. Erlanger
Taschenbiicher, Bd. 27. Erlangen 1974, S. 33-52, hingewiesen.)

Wilbelmsfeld Heinzgiinter Frohnes

Notizen

Die Geschichte der bis 1937 freien Reichsstadt Liibeck, des Hauptes der Hanse,
(die im Jahre 1976 die 750. Wiederkehr ihrer Reichsfreiheit beging) liefert abge-
sehen von territorialgeschichtlich bedeutsamen Aspekten einen nicht unwesentlichen
Beitrag zur norddeutschen Kirchengeschichte, ihrer Verzahnung mit der politischen
Geschichte des Ostseeraumes sowie mit der Sozial- und Kulturgeschichte. Zu ihrer
Erschliefung verhilft die Bibliographie Liibeck-Schrifttum 1900-1975,
bearbeitet von Gerhard Meyer und Antjekathrin Grafi-
mann (Verlag Dokumentation Miinchen 1976, 413 S., Ln., DM 48.-) mic 3872
Titeln und einem ausfiihrlichen Sach- und Namensregister (65 Seiten). Die Bear-
beiter sind mit der gebotenen Sorgfalt ans Werk gegangen und ermdglichen durch
eine iibersichtliche, detaillierte Gliederung sowie kurze Inhaltsangaben eine rasche
und solide Information. Zur Kirchengeschichte bieten neben den Rubriken ,Ge-
schichte®, ,Recht und Staat®, ,Geistiges und kulturelles Leben® die Abschnitte
,Kirche und Religion® und ,Bistum Liibeck die vorhandene Literatur aus dem 20.
Jhdt. mic 384 Titeln so gut wie komplett. Ersichtlich wird daraus, daff die For-
schung sich bisher auf Mittelalter und frithe Reformationszeit konzentrierte, ohne
hier erschtpfend gearbeitet zu haben. Thematisch dominieren kunstgeschichtliche Ar-
beiten, was angesichts der Bedeutung von Liibecks Bau- und Kunstdenkmilern nur
natiirlich ist. Nur weniges vermiflt man unter den aufgefithrten Titeln, z.B. W.
Jannasch, Art. Bonnus, Harmen, RGG 3. A., Bd. 1 (1957), Sp. 1361; Ders., Art.
Hunnius, Nikolaus, ebd. Bd. 3 (1959), Sp. 491; O. Schwencke, Die Glossierung alt-
testamentlicher Biicher in der Liibecker Bibel von 1494, Berlin 1966. Aus der Bugen-
hagen-Literatur hitten wohl einige Titel, die auch Liibeds beriihren, genannt werden
kénnen, z.B. E. Wolf, Johannes Bugenhagen und die ,Ordnung der Gemeinde®,
in: Zwischenstation. Festschrift K. Kupisch, Miinchen 1963, S. 281-298; J. Bergsma,
Die Reform der MeBliturgie durch Johannes Bugenhagen, Kevelaer 1966, S. 83—
89. Die vorliegende Bibliographie 1t wiinschen, dafl auch die reichhaltige Lite-
ratur aus dlterer Zeit zusammen mit einer Quellenkunde dokumentiert werden
moge.

Hannover Wolf-Dieter Hauschild

Dagmar Unverhau: Approbatio — Reprobatio. Studien zum
pipstlichen Mitspracherecht bei Kaiserkronung und Konigswahl vom Investitur-
streit bis zum ersten Prozef Johanns XXII. gegen Ludwig IV. (= Historische
Studien Heft 424). Liibeck (Matthiesen Verlag) 1973, 418 S., br., DM 76.—.

Wie in einem schlechten, iiberdimensionalen Seminarreferat glaubt die Verfasse-
rin in der vorliegenden Dissertation, sie miisse alles, aber auch alles sagen, was sie
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sich aus irgendeiner Ecke zu ihrem Thema angelesen hat, — ohne Riicksicht auf den
Leser, der diese Dinge entweder bereits kennt oder sich aus ilteren Werken dariiber
sehr viel besser unterrichten kinnte. Ausgegangen war U. anscheinend von den Pro-
zessen Johanns XXII. gegen Ludwig den Bayern. Aber dieser Aufhinger schwindet
bald aus dem Blick, und stattdessen wird uns ein halbes Jahrtausend Vorgeschichte
geboten. Da darf dann nichts fehlen: weder die Absetzung des letzten Merowingers
noch die Adoption Bosos von der Provence durch Johannes VIIL., weder die Tage
von Oppenheim und Tribur im Herbst 1076 noch die Investiturbestimmungen des
Pravilegs, weder die ronkalischen Gesetze noch der beneficium-Streit von Besancon
usw. usf. Stil und Gedankenfithrung sind gleichermafen kraus; man liest Sitze wie
die folgenden: ,Gerhoh von Reichersberg ist unser Zeuge fiir das Desoletwerden
der praesentia regis® (bei den Bischofswahlen — S. 118); oder: ,Aus seiner (d.h.
Barbarossas) schwertrechtlichen Auffassung des Imperiums flof dessen jurisdiktions-
rechtliche Auslegung im Verhiltnis zu den anderen abendlindischen regna® (S.
139 f.). Anno Domini 1969 konnte man mit diesem nutzlosen Sammelsurium in
Hamburg promoviert werden. Doktorvater war Otto Brunner.

Gattingen Hartmut Hoffmann

Zeitschriftenschau

Kleronomia

5 (1973) 1-27: IL Xphowou, ‘Evogulia 75 'ISeddec tév Ivwotay (Einge-
schlechtlichkeit als gnostisches Ideal der Uberwindung des geschlechtlichen Dua-
lismus). 28—72: C. Tsirpanlis, Byzantine parliaments and representative assemblies
from 1081 to 1351 (Charakter, Begriffsbestimmungen, Zusammensetzung, Uber-
sicht iiber die verschiedenen parlamentarischen Gremien in dieser Zeit; — Demo-
kratisierungstendenzen gehen nicht auf westlichen EinfluB zuriick, sondern griin-
den in griechischer Tradition). 73—96: G. Patacsi, Joseph Bryennios et les dis-
cussions sur un Concile d’union (1414-1431). 257-276: W. Schneemelcher,
Heilsgeschichte und Imperium. Meliton von Sardes und der Staat (vgl. Bull.Litt.
Eccl. 75 [1974] 81-98). 277—-307: B. Wevroyxd, ‘H Tewpyravh Swle Iepl oravpod
(Auseinandersetzung mit M. v. Bsbroek, Anal. Boll. go [1972] 63—99 iiber die
dort edierten Bruchstiicke einer Homilie aus Cod. georg. Tiflis A 144, fol. 208 b—
212b. Versuch einer Riickiibersetzung ins Griechische aus der lateinischen Ubet-
setzung v. Esbroeks; weist die Bruchstiicke einer Homilie Melitos ,Uber das
Kreuz® zu, der méglicherweise auch die Melito-Fragmente IX—XII und XVIII
entstammen). 308-—314: W. Bienert, Nene Fragmente des Dionysius und des
Petrus von Alexandrien aus Cod. Vatop. 236 (aus einem antiorigenistischen Floti-
leg.) 315-326: A.de Santos Otero, Der Codex Vatopedi 236 (Beschreibung, In-
haltsiibersicht). 327-329: E. Lamberz, Kodikologisches zur Handschrift Vato-
pedi 236 (datiert r2./r3. Jh.). 330—346: J. Coman, ’Anéerc Tivéc i swTnptolo-
e Stdaoxahing wob M. 'Afavasiov (zur Soteriologie des Athanasius v. Alex-
andrien). 347-374: II. Xpforou, “H Eworx tiic cwmplac xatd Tode Kanmadéxec.
375—384: E. Lamberz, Eine unbekannte Basiliushandschrift des Klosters Iviron
(Cod. 16, Beschreibung, Inhalt — die ,homiliae diversae‘ des Basilius).

6 (1974) 1-36: N. Afanassieff, I.’assemblée euchatistique unique dans ’Eglise
ancienne (zum Problem Hausgemeinde — Ortsgemeinde ; verschiedene Gemeinden
in einer Stadt, die sich zu einet euchatistischen Gemeinschaft verbinden; die Ent-
wicklung in den ersten drei Jahrhunderten). 37-6o: W. Schneemelcher, Das
Konstantinische Zeitalter. Kritisch-historische Bemerkungen zu einem modernen
Schlagwort (u. a. Staat und Kirche in konstantinischer Zeit). 61—96: G. Zaphiris,
Connaissance natutrelle de Dieu d’aprés Athanase d’Alexandrie. 97-104: M.
Aubineau, Textes chrysostomiens dans les mss. athonites: Dochiarion 12 et
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Koutloumous 29, 30, 54,55 (Beschreibung, Inhalt der Codices). 1o5-112:X. Motv-
pomothou-Towobyun, Ilapdoracy tic ,, Emouvpaviov ‘Tepovoodnu® atd yewpdypugo
762 e M. Bazonedlov (Beschreibung der Miniatur auf fol. 17b dieses Psalte-
tiums). 113-132: A.-E. Tachiaos, Le mouvement hesychaste pendant les derniéres
décennies du XIVe siécle (Uberwindung der ethnischen Gtenzen; EinfluB auf
dem Balkan). 133-144: D. Balfour, Svumkpopatids #atdhoyos XELpoypdey,
mepLeydvToY To YvaoTd Epye Tob Tupehy apyemioxémov Oecoohovinng (gest. 14293
Erginzungen zu: L. M. Govvtoding, To herrovpyindy Epyov Zuuetw ol Beccourovi-
wne, Thessaloniki 1966, 17-19). 145-152: K. T. Ware, Qirdpetog, Mnrpomodi-
e Méoyog (1782—1867). 229—234: %. Ilamwadomobhov, Ilepl wov pov ,,’ Amo-
otohot Ilatépec (kritisch gegeniiber der Sammelbezeichnung ,Apostolische
Viters). 235—236: K. N. ITamadonobiov, Eig Ilévpov ’ArsEavdpelog (Konjektur-
vorschlige zu den Petrusfragmenten, die W. Bienert in Kleronomia 5 [1973] 308f.
ediert hatte). 237—241: W. Bienert, Zu den neuen Petrusfragmenten aus Cod.
Vatop. 236 (Stellungnahme zu den Konjekturvorschligen von K. N. Papado-
pulos). 242-260: G. Larentzakis, Hinige Aspekte des hl. Athanasius zur Ein-
heit der Kirche. 261-272: B. Wevtoyxd, Al oukior tol Meyddov Baothetov dg
Tovh el Thy Yuvoypaplay (Beispiele fiir den EinfluB auf Romanos Melodos und
die gegenwiirtige orthodoxe Liturgie). 273—349: IL. Xp#owou, “H véveoig 7ob Kov-
taxtov (Ursprung im griechischen Sprachraum; Vorstufen in den Johannesakten
und bei Methodios v. Olympos). 351—356: 1. ®ovvtoddy, Zvuninpwotg Tod
Sevtépou Touwdlov tie IMapaoxeviic i Tupopdyov (Cod. Sinait. 734-—735, fol.
38a-b). 357—379: X. Mawponobiov-Taiodum, Bixovoypaound orouyeio drd Tov xo-
Bixa dp. 762 7 M. Butomedtov (EinfluB der ITkonenmalerei auf die Miniaturen
in Cod. Vatop. 762). 380: N. IToavayiwrdxn, Addendum elg wov xatdhoyov yeipo-
Yodowy Téw Zpywy Zuucbv tob Oscoohovinne (Brginzungen zu Kleronomia 6
[1974] 133-144). ;

7 (1975) 1-7: G. Bebis, The Concept of edSaurovic in the Fathers of the Eastern
Church (S. 5: ,,Ed8aupovie or happiness in Patristic thought is designated as that
spiritual and mystica goal, par excellence, towards we must strive.”). 8-21:
J. Burke, Eusebius on Paul of Samosata: a New Image (Paul als selbstindiger
Theologe und charismatischer Fithrer). 22-26: K. ITaradorobioy, Ol éntoxomor
Tz Aatvodic 'Agpudiic Snp 7ol Xpusostépou (westliche Freunde des Chryso-
stomos). 27-48: J. Coman, Les ,,Scythes® Jean Cassien et Denys le Petit et leurs
relations avec le monde méditerranéen (S. 46: ,,Cassien et Denys [= Dionysius
Exiguus] représentent une suggestive continuité spirituelle et linguistique de la
vie daco-romaine de Scythie-Mineure 4 travers deux siécles, dans ’espace de la
Meéditerranée.). 49—71: E. Popescu, Hat der Patriarch Nicolaos ITL. (1084-1111)
dem Kaiser Markian das Gesetz des Codex Just. 1,3,35 (36) zu Recht zugeschrie-
ben? (Das Gesetz, das die Institution der autokephalen Bistiimer begriindete,
tithrt von Kaiser Zenon her; vgl. Cod. Justin. 1,3,36 [37] und 39 [40]. Der Text
des Patriarchen Nikolaos stammt moglicherweise aus den Basilica I11,1,3). 72~86:
0. Zihon, Al povayual tdEeg wal af Babuidec the telerdosng xore Tov Edcrtdbiov
@scouhovixne (Stufen des Monchtums in der mystischen Theologic des Eusta-
thios).

87—98: E. Suttner, Eine ,,6kumenische Bewegung® im 12. Jahrhundert und
ihr bedeutendster Theologe, der armenische Katholikos Nerses Schnorhali. 99—
115: B. Wevtoyxd, *Avavdpow Mytpomohiton Bepotag 8bo dpihior elg wov Bravpdy
(Cod. Ath. Gregor. 39 enthilt 40 Homilien, vermutlich des Metropoliten Diony-
sius von Berda [1330-1364]; zwei davon, itbet das Kreuz [BHG? 415g und 427t],
werden niher untersucht). 116—122: M. Aubineau, Deux manuscrits chrysosto-
miens non catalogués: Athos, Panteleimon suppl. 100, 4 et 5 (Beschreibung, In-
halt). 123-130: C. Charalampidis, The meaning of the representation of the Light
of Thabor. 131-171: X. Mawpomobrouv-Toobpmn, Of Mupoypagies wob Farmpiov
dp. 65 wHe Moviic Atowustov. 254—272: O. Clément, Byzance et le concile de Lyon
(historischer und theologischer Ubethblick iiber die Vorgeschichte). 273-284:
1I. Xphorov, Kprrixa el o xelyevoy tiig Lpdg Awbywyrov (Konjekturvorschlage
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zu Diogn. 5,7; 12,8.9 sowie 1,1; 2,9; 9,3.6; 11,7; 12,1). 285—314: J. Romanides,
The Filioque (S. 293: ,,What we do have is a united West and East Roman nation
in opposition to an upstart group of Germanic races who began teaching the
Romans before they really learned anything themselves and of course German
teachers could be very convincing on questions of dogma only by holding a knife
to the throat.* — S, 311: ,,As a heresy the Filioque is as bad as Arianism . . .%).
315-326: ©. Znoy, ITegl Thy ypovordynow tiic Kord *Apuevioy mpayuarteing tob
Ebovpatiov Nukalug (datiert die Schrift ,Gegen die Armeniet® auf 1088). 327—344:
IT. Néa, Al Beodoyixal myat Nixordou tob Kafaotia. *Avaoopal xol éEaptioets.
345—352: E. Bulovi¢, ‘H punvelo tiic edyiic tob 'Inood dmd 7ol dylov Mdpxou
"Hoéoou (erste kritische Edition der in der Philokalia iiberlieferten Auslegung des
Jesusgebets durch Markos Engenikos [gest. 1445] auf der Grundlage dreier Hand-
schriften). 353-386: N. Toovdxavinn, "Tedwns 6 tob "Tedwou SiSdoxaros tHe &v
Bcooaroviny ZyoAic (Johannes bzw. Giannakis, bedeutender Lehrer in Thessa-
loniki zu Beginn des 18. Jh.; Edition von sieben Briefen an Neophytos, den Metro-
politen von Naupaktos; ferner drei Briefe von Makarios Kalogeras an Johannes,
an Ananias, den Protosynkellos des Patriarchen von Konstantinopel, und an den
erwihnten Neophytos).
Hermannsburg W. A. Bienert

J. Schweitzer Verlag - Berlin

BRUCHNER

Die synodalen und presbyterialen Verfassungsformen in der
Protestantischen Kirche des rechtsrheinischen Bayern
im 19. Jahrhundert

Von Helmut Bruchner. GroB-Oktav. XXI, 184 Seiten. 1977. Kartoniert DM 72,—
ISBN 38059 0442 8

(Minchener Universitétsschriften - Juristische Fakultat) - (Abhandlungen zur rechts-
wissenschaftlichen Grundlagenforschung, Band 24, herausgegeben im Auftrag der
Juristischen Fakultat von Sten Gagnér, Arthur Kaufmann, Dieter Norr)

Eine Untersuchung der geistes- und ideengeschichtlichen Grundlagen demokra-
tischer Verfassungsformen in der protestantischen Kirche im 19. Jahrhundert am
Beispiel der Protestantischen Kirche in Bayern. Die Monographie basiert weit-
gehend auf noch nicht publiziertem zeitgendssischen Quellenmaterial.
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Werden und Wertung

der Reformation

Vom Wegestreit zum Glaubenskampf (Spitscholastik und Reformation
Bd. II). 1977. XX, 500 Seiten. Mit 9 Abbildungen im Anhang. Ln. DM 68.—-

Werden und Wertung der Reformation aus akademischer Sicht - ein bisher
nicht erprobter Zugang zum Geschehen der Reformation. Von Gabriel Biel
(T 1495) bis zu den Anfingen der Reformation in Wittenberg, Ziirich und
Oberdeutschland klafft eine Kenntnisliicke, welche aus der Sicht der Uni-
versitit {iberbriickt werden kann. Nachdem die Geschichte der via moderna
bis Gabriel Biel in wesentlichen Ziigen vom konfessionellen Schutt befreit
und in ihren Grundlinien erhellt worden ist, gilt es nun, die Bedeutung der
via moderna auch fiir die Reformation zu entdecken. Geistesgeshichtlich
gesehen ist es das Ziel der ,Moderni®, Welterfahrung und Glaubenserfah-
rung als je zwei eigene Bereiche anzuerkennen und ernstzunehmen, der pro-
fanen Wissenschaft somit den Weg zu 6ffnen fiir die am Experiment orien-
tierte neuzeitliche Naturwissenschaft. Fiir die Theologie bedeuter dies die
Befreiung von metaphysischer Umklammerung und abergldubischer Perver-
sion. Sozialgeschichtlich erlangt die via moderna Bedeutung durch die Er-
arbeitung einer neuen Geld- und Zinstheorie, welche damit gerade in einer
sozial unruhigen Zeit dem Frithkapitalismus in Deutschland eine Basis
schafft. Politische Dimensionen der via moderna erdffnen sich aus der Kon-
kurrenz zweier Reformationstypen, der Fiirstenreformation und der Stadt-
reformation, wo im Kampf um die wahre Gestaltung des ,,Corpus Christia-
num® das Recht der profanen Weltgestaltung auf dem Spiele steht.

J.C.B.Mohr (Paul Siebeck) Tiibingen
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