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U NTER S G il b6 F N

Kleine Beitrage zu den Konzilsprotokollen von 1563

Von Hubert Jedin

Die ,Notulae zu den Konzilsprotokollen von 1562“* bediirfen einer Er-
ginzung und Weiterfithrung fiir das Abschlufjahr des Trienter Konzils
1563. Wiederum sind es nur Beobachtungen, die sich bei der Arbeit um
Schluflband der Geschichte des Konzils von Trient ergaben, nicht Ergebnis
systematischer Forschung. Sie sind dem Priesterkolleg am Deutschen Cam-
posanto in Rom zu seiner Hundertjahr-Feier gewidmet, dem — mit Aus-
nahme des Laien Gottfried Buschbell — alle fritheren und jetzigen Mitarbei-
ter am Concilium Tridentinum der Gorres-Gesellschaft lingere oder kiir-
zere Zeit angehort haben.?

1. Obwohl Angelo Massarelli im letzten Tagungsjahr des Konzils von
Trient nicht mehr der alleinige Verfasser der Verhandlungsprotokolle war,
blieb er offiziell Konzilssekretir und Chef des Konzilssekretariates. Seine
Stellung war auch materiell gehoben. Wihrend der ersten Tagungsperiode
hatte er sich mit einem Monatsgehalt von nur 10 Scudi begniigen miissen,
wobei freilich zu beriicksichtigen ist, dafl er Hausgenosse des Kardinals Cer-
vini war; jetzt erhielt er mit Riicksicht auf seinen bischdflichen Rang zuerst
50, dann 60 Scudi, sein Schreiber, Francesco Betti, wurde aus der Konzils-
kasse bezahlt.? Nichst dem Konzilskommissar Sanfelice, der 100 Scudi mo-

1 Aus Reformation u. Gegenreformation. Festschrift f. Theobald Freudenberger:
Wiirzburger Dibzesangeschichtsblatter 35/36 (1974) 197-207. Zu erginzen ist, dafl
Sebastian Merkle in seiner Einleitung zur Ausgabe der Diarien Massarellis CT I
S. LXXIX-LXXXII iiber die Auseinandersetzungen um und iiber Massarelli man-
ches gesagt hatte; sein Aufsatz: Liicken in den Protokollen des Tridentinums und
ihre Erginzung: Sav. Zeitsch. f. Rechtsgeschichte, Kan. Abt. 27 (1938) 154-179,
wieder abgedr. in: Sebastian Merkle. Ausgewiihlte Reden und Aufsitze, hgb. v. Th.
Freudenberger (Wiirzburg 1965) 290-305 ist eine Art Quellenkunde zur Geschichte
des Konzils von Trient, zu der aufgrund der inzwischen erschlossenen neuen Quel-
len allerdings manches hinzuzufiigen ist; vgl. auch meinen Akademie-Vortrag: Fata
libellorum 1m Quellenbestand des Konzils von Trient: Jahrbuch der Akademie
der Wissenschaften u. der Literatur zu Mainz (Mainz 1956) 284-296.

2 S, Merkle, Zum fiinfzigjihrigen Jubilium der Goerres-Gesellschaft in Rom:
Jahresbericht d. Goerres-Gesellschaft 1938 (Kéln 1939) 59-101, wieder abgedr. in:
Ausgewihlte Reden und Aufsitze 306-341; H. Jedin, Das Konzil von Trient. Ein
Uberblick iiber die Erforschung seiner Geschichte (Rom 1948) 195-213.

3 Alle Angaben iiber die Gehaltsverhilinisse der Konzilsbeamten und sonstige
Ausgaben der Konzilskasse nach Cod. L/40 der Biblioteca Vallicelliana in Rom,

Zischr. £ K. G. 1



2 Untersuchungen

natlich erhielt, war Massarelli der am besten bezahlte Konzilsbeamte. Die
Geschiftsbediirfnisse des Sekretariates trug die, vom Schatzmeister Antonio
Manelli verwaltete Konzilskasse. Als man im Juni 1562 die Generalkongre-
gationen aus dem Palazzo Thun nach S. Maria Maggiore verlegte, wurde
fiir den Konzilssekretir ein silbernes Schreibzeug angeschafft, das 12 Gold-
scudi kostete. Das Papier, das er fiir die Vorlagen und Protokolle brauchte,
kam aus Miinchen, 5 Ries (risme) kosteten 4 Scudi; viel teurer war das fiir
die Sessionsakten bendtigte Pergament (carta pecorara), das man aus Bo-
logna bezog: fiir die erste Lieferung, deren Umfang nicht angegeben ist,
bezahlte man 6 Scudi, fiir die zweite (20 Quinterni zu je 10 Blittern) im
Jahre 1563 vermag ich keinen Preis anzugeben.

Massarelli galt als Protonotar, als Notare des Konzils amteten Marcus
Antonius Peregrinus, Kleriker der Didzese Como, und Massarellis Neffe
Cynthius Pampbhilus,® Sohn des urspriinglich fiir dieses Amt ernannten
Ganymed Pamphilus, des Gatten einer Schwester des Sekretirs. Daff Cyn-
thius, den Massarelli spiter in seinem Testament nepos carissimus und
familiaris dilectus nennt, wihrend des Konzils bei seinem Oheim wohnte,
verstand sich von selbst; doch scheint auch Peregrinus dessen Hausgenosse
gewesen zu sein, so dafl die beiden mit einem hochst bescheidenen Salir
(anfangs 12, spiter 16 Scudi) ihr Auskommen haben konnten. In Aktion
traten sie bei offentlich-rechtlichen Akten, wie dem Empfang von Konzils-
oratoren, bei der Auszdhlung der Stimmen in den Sessionen und — auf An-
trag des Promotors — bei der Beglaubigung der Sessionsakten .Es scheint,
daf} sie auflerdem fiir private Notariatsgeschifte der Konzilsteilnehmer zur
Verfiigung standen, soweit sie nicht mit Biirgern der Stadt Trient und son-
stigen Personen auflerhalb des Konzils geschlossen wurden.® Verglichen mit
der Rolle, die die Notare auf den Reformkonzilien des 15. Jahrhunderts
gespielt hatten,® war die ihre duflerst bescheiden zu nennen: sie waren zu
formalen juristischen Randfiguren abgesunken.

Man darf ohne weiteres annehmen, dafl Massarelli durch seinen Neffen
Pamphilus, seinen Sekretdr Servantius und seinen Schreiber Betti bei der
Fithrung der Sekretariatsgeschiifte unterstiitzt wurde. Wegen seines Stein-
leidens hatte er schon 1562 in Bartolomeo Sirigo, Bischof von Castellaneta,
einen Vertreter erhalten, wihrend des Winters 1562/63 wurde erneut Kri-

dessen Mikrofilm mir Giuseppe Alberigo zur Verfligung gestellt hat, und E. Alean-
dri Barletta, Aspetti della Riforma Cattolica e del Concilio di Trento. Mostra
documentaria (Rom 1964) 108-125. [= Ministero delPInterno. Pubblicazioni degli
Archivi di Stato, Vol. LV].

* Ernennung der Konzilsnotare am 4. Mirz 1561 CT VIII 168; vgl. iiber Pam-
phylus CT I S. CIIL

* Pamphilus fungiert als Notar beispielsweise im Testament Seripandos, Jedin,
Seripando II 651.

8 Nach J. Hollnsteiner (Festgabe Heinrich Finke, Miinster 1925, 240) stehen die
Notare an der Spitze der zu Beginn des Konstanzer Konzils von Johannes XXIII.
ernannten Konzilsbeamten; fiir das Konzil von Siena von 1423 ist eine der wich-
tigsten Quellen das , Protokoll“ der spanischen Konzilsnation von dem Notar Wil-
helm Agramunt: W. Brandmiiller, Das Konzil von Siena II (Miinster 1974) 12 ff.
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tik an seiner Amtsfithrung geiibt. Die Oratoren des Kaisers behaupteten,’
er habe bei der Abstimmung iiber die Residenzvorlage der Legaten deren
Annahme durch die Mehrheit protokolliert, obwohl in Wirklichkeit die
zustimmenden Konzilsviter sich in der Minderheit befanden; iiberhaupt sei
es bedenklich, die Fiihrung des amtlichen Protokolls einem einzigen Sekre-
tir (unius secretarii arbitrio) anzuvertrauen, der von den Legaten abhingig
und ein Gegner der Kirchenreform sei. In gewdhnlichen Prozessen um Baga-
tellsachen ziehe man zwei bis drei Notare zu, und hier, wo das Schidksal der
ganzen Christenheit auf dem Spiele stehe, begniige man sich mit einem ein-
zigen Protokollfiihrer. Der Einwand war cinleuchtend. Aber die Sache
komplizierte sich dadurch, dafl der Kardinal von Lothringen, Charles Guise,
den Wunsch duferte, die Massarelli beizugebenden Hilfssekretire verschie-
denen Nationen zu entnehmen® In Rom, wo man seit der Ankunft der
Franzosen in Trient noch mifitrauischer geworden war als vorher, sah man
am Grunde dieses Wunsches das ,Gift“ der in Konstanz praktizierten Ab-
stimmung nach Nationen und lehnte ihn strikt ab, obwohl auch er durch-
aus verstandlich war. Doch ist kaum zu bezweifeln, dafl die Beteiligung etwa
eines Franzosen und eines Spaniers an der Protokollfiihrung das Zustande-
kommen eines einheitlichen Protokolls aufierordentlich erschwert hitte.

Als nach dem Tode der Legaten Gonzaga und Seripando Kardinal Mo-
rone das Prisidium iibernahm und zu Verhandlungen mit dem Kaiser nach
Innsbruck fuhr, kam die Sekretirfrage zur Sprache.” Morone machte gel-
tend, dafl ein Sekretir vollauf geniige und schlug vor, Zweifel an der Zu-
verlissigkeit seiner Protokolle dadurch auszurdumen, daf die miindlich ab-
gegebenen Voten dem Sekretir schriftlich eingereicht wiirden. Demgegen-
iiber machte der Kaiser geltend, es widerspreche dem Brauch aller grofien
Konzilien wie der Vernunft, fiir das gesamte Geschift des Protokolls und
der Beglaubigung der Voten (tot rebus registrandis et subscribendis) einen
einzigen Sekretir anzustellen; zur Kontrolle seien zumindest zwei Sekre-
tire notwendig. Doch wich der Kaiser schlieflich wie in fast allen anderen
Punkten auch in diesem zuriick und begniigte sich mit zwei Eventualkon-
zessionen Morones: lange und schwierige Voten (quando i voti sono longhi
o di materie difficili) konne man sich schriftlich geben lassen (mithin nicht
alle, wie er anfangs in Aussicht gestellt hatte); wenn man aber darauf be-
stehe, dafl ein zweiter Sekretir ernannt werde, sei dieser vom Papst oder
von den Legaten zu ernennen.’® Auf diese Weise war vor allem das in den
Augen des Papstes gefihrliche Postulat des Kardinals von Lothringen, das

7 Th. Sickel, Zur Geschichte des Concils von Trient (Wien 1872) 438 (5. 2. 1563).
Sirigo kam am 9. 12. 1561 mit Kardinal Simonetta in Trient an CT III/1, 18, und
betdtigte sich wihrend des Residenzstreites als eifriger Zelante.

8 J. Susta, Die Romische Kurie und das Konzil von Trient unter Pius IV. III
(Wien 1911) 224 (im Folgenden zitiert: Susta mit Bandzahl).

® G. Constant, La légation du Card. Morone prés 'empereur et le Concile de
Trente (Paris 1922) 72, 95.

10 Nuntiaturberichte aus Deutschland 11/3, 310 (Schluflbericht Morones vom
17. Mai 1563).
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Sekretariat durch Angehorige anderer Nationen zu erweitern, abgewendet.
Es war Morone gelungen, die Sekretirfrage zu einer Nebensache (punto
di poca importanza) herunterzuspielen.

Nicht lange nach der Riickkehr Morones aus Innsbruck (am 17. Mai 1563)
gewann es den Anschein, als ob sich die Sekretirfrage von selbst l6sen wiirde.
Das Steinleiden Massarellis verschlimmerte sich so sehr, dafl die Legaten
mit seinem Ableben rechneten und fiir ihn in Rom die Ermichtigung, iiber
seinen Nachlafl zu verfiigen (die facultas testandi) erbaten.!* Durch eine
Operation wurde ihm ein Blasenstein von der Grofie einer Kastanie ent-
fernt.”? Daraufhin besserte sich sein Befinden, doch blieb er lingere Zeit
nicht voll einsatzfihig. Trotzdem brachten es die Legaten nicht iiber sich,
den verdienten Mann in die Wiiste zu schicken, und ernannten, ohne den
frither herangezogenen Hilfssekretdr Sirigo fallenzulassen, noch zwei andere
Hilfssekretire, den Dominikaner Marcus Laureus, der Massarelli schon wih-
rend der ersten Tagungsperiode behilflich gewesen und jetzt Bischof von
Campagna war;® ferner den Veroneser Kanonikus Adam Fumanus, einen
Mann ganz anderer Prigung, der zum Kreis um Bischof Giberti von Verona
gehort und Kardinal Contarini nach Regensburg begleitet hatte, jetzt Haus-
genosse des Kardinals Hosius war.'* Eine sachbezogene Teilung der Auf-
gaben dieser Hilfskrifte ist nicht erkennbar, Calini bemerkt einmal, dafl die
Niederschriften der beiden nicht iibereinstimmten.®® Laureus protokollierte
von Anfang Juni bis zum September, dann nahm Massarelli die Arbeit
wieder auf, kam aber des Sfteren mit der von Morone beschleunigten De-
batte nicht mit.!® In den letzten Generalkongregationen vom 2. und 4.
Dezember 1563 fiihrte er Protokoll, die Dekrete iiber den Reinigungsort,
die Heiligen- und Bilderverehrung wurden jedoch, offenbar um Massarelli
zu schonen, von Sirigo verlesen, der dann in der Schlufisession am 4. De-

10 Seeta [V 55]

12 Todovico Nucci, der Sekretir Paleottis, schreibt am 7. 6. 1563 an Astorgio
Paleotti: Mons. Tilesio secretario sta molto male, non potendo orinare I’altra notte;
spinto dal dolore che havea, si fece cavare una pitra che havea grossa come una
castagna. Sin’ hora si ¢ dubitato assai di lui, ma al presente gli medici sperano pur
bene, CT III/1, 653 Anm. 2.

13 Marcus Laureus hatte in Sessio V die Predigt gehalten, CT V 247-253, am
23. 6. 1546 als Konzilstheologe iiber die Rechtfertigung gesprochen, CT V 264, und
nach Abschlufl der Generaldebatte Ende August den Konzilssekretir, der ja kein
geschulter Theologe war, bei der Zusammenstellung der Summa sententiarum unter-
stiitzt, CT I 569 ff. Im Jahre 1555 war er Bischof von Santoria geworden, 1560
nach Sartriano-Campagna transferiert worden, Eubel-van Gulik IIT 293, und be-
fand sich seit dem 8. 6. 1561 in Trient, CT III/1, 10. Er starb 1571. Fiir seine
Richtung bezeichnend ist, dafl er am 23. 12. 1562 behauptete, die Deklaration des
Tus divinum der Residenz sei gleichbedeutend mit einer Gehorsamsverweigerung
gegeniiber dem Papst, CT III/1, 211 Z. 35.

* A. Prosperi, Tra Evangelismo e Controriforma. G. M. Giberti (Rom 1969)
228 f., 235 f. u.5.; Susta IV 86.

** Muzio Calini. Lettere conciliari, hgb. v. A. Marani (Brescia 1963) 545.

1% CT IX 1028, 20, 23, 32, 40; 1029, 40, 44, 46 u.6. Daf} die Protokolle iiber die
Ehedebatte im Juli und September 1563 von Laureus verfafit waren, ergibt das
Inventar CT I S. CXI, 27 u. 32.
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zember zusammen mit ihm die Auszihlung der Voten durch die Notare
tiberwachte.'”

2. Man darf sich das Konzilssekretariat nicht als ein wohlbesetztes Biiro
vorstellen. Massarelli amtete samt seinen Hilfskriften in seiner Wohnung,
die mindestens einen groferen Raum enthalten haben mufi. Dort meldeten
sich die Nevankémmlinge an, so dafl Servantius in der Lage war, ihre An-
kunfistage festzuhalten; wegen der Zuweisung der Wohnungen mufiten sie
sich mit dem Konzilskommissar in Verbindung setzen. Ferner wurden im
Konzilssekretariat die Texte der Konzilsvorlagen an die Konzilsviter und
an die Oratoren der Michte ausgegeben. Die Zahl der Empfinger machte
es unmoglich, einem jeden ein Exemplar zu liefern. Wenn der Erzbischof von
Zara berichtet, daf der Prisident in der Generalkongregation vom 11. Mérz
1562 die Konzilsviter aufgefordert habe, che. .. dovessero mandare a torre
la copia,”® ldft diese Ausdrucksweise noch offen, ob die Abschriften zur
Abholung bereit lagen, oder ob sie durch die Sekretire der Bischofe erst
angefertigt werden mufiten. Wahrscheinlicher ist das Letztere: der Jesuit
Fernindez fand im Herbst 1562, als er fiir seinen General Lainez den Ent-
wurf des Ordo-Dekretes abholen sollte, in una sala piti di cento scrivendo
detta dottrina.®® Es hatte sich anscheinend schon damals die Gewohnheit
herausgebildet, daf ein Sekretir die amtlich ausgelegte Vorlage seinen Kol-
legen diktierte. Der aus Poppi im Casentino stammende Torrelli Phola rithmte
sich, daBl, wihrend Angehérige anderer ,Nationen® (worunter nicht nur
Spanier und Franzosen, sondern auch Italiener anderer Regionen verstan-
den werden konnen) propter linguae barbariem et prolationem non satis-
fecisse cunctis comperti sunt, er wegen seiner guten Aussprache des La-
teins allen anderen vorgezogen und, wenn er sich einmal verspitete, mit
groflem Beifall begriiffit wurde.”® Um die Entgegennahme des Diktates zu er-
leichtern, wurden, allerdings erst im Herbst 1563, auf Kosten der Konzils-
kasse zwei lange und geniigend breite Tische angeschafft*® Da nun aber
keinesfalls fiir die Sekretire und Schreiber aller Konzilsviter im Amts-
raum Massarellis Platz war, zog sich die Ausgabe der Vorlagen zuweilen
linger hin, wodurch sich manche Differenzen in den Daten erkliren; es war
auch kaum zu vermeiden, dafl sich Horfehler einschlichen und die Abho-

ITCTIX 1107,

18 Muzio Calini am 12. 3. 1562, Marani 131.

19 MHSJ, Mon. Lainii VI 454. Jingst vorgenommene Restaurierungsarbeiten in
der ,Torre Massarelli“ haben das Vorhandensein einer Art von ,Sala® bestitigt;
zahlreiche Graffitti zeugen von der Benutzung fiir den von Ferndndez angegebenen
Zwedk. Jacopo Guidi, Diarium T fol. 28r bestitigt ein Jahr spiter (3. 9. 1563) zwar
nicht das Diktat, aber die Entsendung der Sekretire: Significatum episcopis omni-
bus est, ut ad coneilii secretarium suos quisque scribas mitterent, ut capita refor-
mationis exscribant.

20 Le Plat VII/2, 160; J. Steinruck, Johann Baptist Fickler. Ein Laie im Dienst der
Gegenreformation (Miinster 1964) 218.

2t Uber den Druck des Julientwurfs zum Rechtfertigungsdekret in der prote-
stantischen Flugschrift Acta concilii tridentini vgl. meine Gesch. d. Konzils von
Trient IT 267, 496 f.
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lung der Texte manchmal vergessen wurde, so da die Konzilsviter darauf
angewiesen waren, dafl die Texte am Beginn der Generalkongregation ver-
lesen wurden.

Diese unvollkommene und mithsame Art der Vervielfiltigung der Kon-
zilsvorlagen hitte vermieden werden konnen, wenn man in Trient eine
Drudkerei zur Verfiigung gehabt hitte und dazu iibergegangen wire —
wie es auf den beiden Vatikanischen Konzilien geschah — sie zu drucken. Es
ist aber unwahrscheinlich, dafl man damals bereitgewesen wire, diesen Weg
zu beschreiten, weil man in Rom noch mehr als in Trient eine Wieder-
holung des Mifibrauchs befiirchtete, der wihrend der ersten Tagungsperiode
vorgekommen war.*

3. Das Konzil von Trient besaR nicht, wie die beiden Vatikanischen Kon-
zilien, eine schriftlich festgelegte Geschiftsordnung. Die von Massarelli
nachtriglich niedergeschriebene sog. Geschiftsordnung, die wihrend des
Vatikanum I bekannt und von Theiner in seine ,Akten‘ aufgenommen
wurde, hilt lediglich die Grundziige des Geschiiftsganges fest, der gewohn-
heitsmifig eingehalten wurde und letzten Endes auf der mafigebenden Stel-
lung der Pipstlichen Legaten beruhte. Dieser Geschiftsgang wurde jedoch
im Laufe des Konzils im einzelnen mehrfach verindert, am stirksten wih-
rend der letzten Phase, die uns hier beschiftigt.®® Nach der Uberwindung
der grofien Krise des Konzils im Juni/Juli 1563 wurde Morone durch den
Papst stindig gedriingt, das Konzil so schnell wie mdglich zu beenden; es
gelang in der Tat dem Prisidenten, mit Hilfe des bisherigen Oppositions-
fithrers Guise und, gestiitzt auf die italienische Konzilsmehrheit, dieses Ziel
zu erreichen — durch Abkiirzung des Geschiftsganges. Die Theologenkongre-
gationen wurden iiberhaupt nicht mehr einberufen (iiber das Ehesakrament
hatten sich die Konzilstheologen bereits im Friihjahr, vom 9. Februar bis
zum 22. Mirz, also iiber sechs Wochen hindurch, buchstiblich ,verbreitet®).
Die Debatten iiber das Weihe- und das Ehe-Sakrament und iiber die grofle
Reformvorlage wurden durch vorgeschaltete Notabelnkonferenzen von An-
gehrigen der Hauptgruppen entlastet, bei den in der Schluflsitzung promul-
gierten Dekreten iiber den Ablafi, das Fegfeuer und die Heiligen-, Reliquien-
und Bilderverehrung hat man, den Protesten der Spanier und des spani-
schen Botschafters Graf Luna zum Trotz, auf die bisher meist iibliche Vor-
bereitung der Entwiirfe durch Konzilsdeputationen und auf mehrfache
Durchginge in den Generalkongregationen verzichtet und fertige Dekrete
vorgelegt, die von Vertrauensleuten der Legaten verfafit waren. In den von
Morone einberufenen weiteren und engeren Arbeitsgruppen wurde die wich-
tigste Arbeit geleistet, doch wurde das Recht der letzten Entscheidung durch

22 H Jedin, Die Geschiftsordnungen der beiden letzten oekumenischen Kon-
zilien in ekklesiologischer Sicht: Catholica 14 (1960) 105-118, wieder abgedruckt in
Kirche des Glaubens — Kirche der Geschichte II (Freiburg 1966) 577-588; ferner
meinen Beitrag zu dem als Erginzung des ,Lexikon f. Theologie und Kirche® er-
schienenen Sammelwerks: Das II. Vatikanische Konzil ITI (Freiburg 1968) 610-623.

28 Fiir das Folgende muf ich auf meine Geschichte des Konzils von Trient Bd. IV
(1975) verweisen.
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das Plenum in den Generalkongregationen und den Sessionen niemals ange-
tastet. Es konnte aber nicht ausbleiben, dafl die Aussagekraft der Proto-
kolle geringer wird; iiber die Titigkeit der Arbeitsgruppen erfahren wir in
der Regel nur Einiges aus den Berichten der Konzilslegaten nach Rom, aus
dem Diarium ihres Vertrauensmannes Paleotti und spirlichen Mitteilungen
in Depeschen der Konzilsbotschafter.

Obwohl die Zahl der jeweils anwesenden stimmberechtigten Konzils-
viter in der Endphase des Konzils meist 200 iiberstieg, hielt man eisern an
dem Grundsatz fest, daR sich in der Generalkongregation jeder zu jeder
Vorlage miindlich duflern diirfe; erst auf den beiden Vatikanischen Konzi-
lien hat man, durch die Vervielfachung der Teilnehmer gezwungen, das
System gedindert und die miindliche Intervention von vorausgehender Wort-
meldung abhiingig gemacht, dafiir aber das Einreichen schriftlicher Ande-
rungsvorschlige zu den Vorlagen gestattet. Dieser Ubergang vom miind-
lichen Verfahren zum wenigstens teilweise schriftlichen kiindige sich am
Schluf des Trienter Konzils bereits an. Um die Zweifel an der Zuverlissig-
keit der Protokollfiihrung Massarellis und seiner Hilfskrifte, die von den
Kaiserlichen, den Franzosen und den Spaniern vorgebracht worden waren,
zu entkriften, hatten schon Gonzaga und Seripando, dann auch Morone im
Laufe der Innsbrucker Verhandlungen angeregt, die miindlich abgegebenen
Voten bzw. Anderungsvorschlige simtlich oder wenigstens teilweise dem
Konzilssekretir einzureichen; auf diese Weise sollten vor allem die jeweili-
gen Mehrheitsverhiltnisse in den Generalkongregationen kontrolliert wer-
den. Im Laufe des Jahres 1563 verwies die Konzilsleitung hdufiger auf die-
sen Weg. Als in der Generalkongregation vom 5. Januar 1563 der Bischof
von Oppido, nachdem er iiber eine Stunde geredet hatte, mit verbliiffender
Naivitit erklirte, das sei nur die Einleitung gewesen, wurde er vom Prési-
denten aufgefordert, a non esser pilt longo et a mandar il voto in scritto
alli 5. segretari.®* Des Gfteren wurden allzu redselige Viter von den je-
weils amtierenden Prisidenten aufgefordert, ihre Voten schriftlich einzu-
reichen.® Je grofler die Zeitnot wurde, desto hiufiger verfallen die Redner
selbst auf diesen Ausweg. Der Kardinal von Lothringen stellt im ersten Teil
seines Votums iiber das Ehesakrament ,, Annotationen® zum Entwurf in Aus-
sicht.2® Nach ihm verweisen noch mehrere andere Viter auf ihre schrift-
lichen Anderungsvorschlige.”” Der Bischof von Salamanca schicke, weil ,mal
dispuesto’ und dadurch an der Teilnahme an der Generalkongregation ver-
hindert, sein schriftliches Votum.?® Dem Neuankdémmling Jacopo Guidi war
schon im Januar 1563 aufgefallen, dafl die meisten Konzilsviter ihre Vo-
ten vom Manuskript ablasen; allerdings lieferten sie ihre Manuscripte nicht

24 CT III/1, 222.

2% CT III/1, 612, 12; CT IX 604, 33; 609, 9; 607, 8; 608, 8; 616, 10; 1069, 16.

26 CT IX 687, 16; 695, 11.

27 CT IX 737, 34; 781, 40; 782, 1. Der Bischof von Astorga hatte schon am 23.
12. 1562 vorgeschlagen, die Voten iiber das Residenzdekret schriftlich einzu-
reichen und an den Papst weiterzuleiten, CT III/1, 210, 33 f.

BT 11695
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immer ab, z.B. der Bischof von Lecce.? Anfang September 1563 sagt der
Patriarch von Aquileja, er habe vorgehabt, seine Anderungsvorschlige schrift-
lich einzureichen, macht aber dann doch miindlich einige Bemerkungen.”
Man gewinnt den Eindruck, dafi sich im Herbst 1563 die Ablieferung
schriftlicher Amendements eingebiirgert hat. Die Spanier allerdings glaubten
zu bemerken, dafl manche Konzilsviter unter dem Druck der Zelanten-
partei ihre miindlich vorgetragenen Voten in den schriftlich eingereichten
abdnderten.

Es liegt auf der Hand, daf schriftlich eingereichte Voten bzw. Ande-
rungsvorschlige dem Konzilssekretariat erleiciterten, das Material fiir die
Umarbeitung der Vorlagen durch die zustindige Deputation aufzubereiten
und sachlich aufgegliederte Summarien vorzulegen.” Wenn keine eindeu-
tigen Stellungnahmen gewisser Konzilsviter vorlagen, kam es vor, dafl die
Deputierten diese nachtriglich befragten.”® Dadurch stieg die Arbeitslast,
aber auch die Bedeutung der Deputationen; von einigen Deputationssit-
zungen iiber den ersten Teil der groflen Reformvorlage besitzen wir sogat
Protokolle.®

Aus dem, was iiber den Gesundheitszustand Massarellis, tiber seine Ge-
hilfen und tiber den Geschiftsgang des Konzils im Jahre 1563 gesagt wurde,
ergibt sich, dafl der Quellenwert und die Aussagekraft der Protokolle nach-
lassen, zumal da auch der Schlufband der Ehses’schen Edition (Conc. Trid.
IX) aus duferen Griinden hinter den fritheren Binden zuriickbleibt. Ehses
hatte nach dem Eintritt Italiens in den 1. Weltkrieg Rom verlassen miissen.
Das dort zuriickgelassene Manuskript des Bandes wurde ihm zwar iber die
Schweiz nachgeschickt, er mufite jedoch den Druck fern von Rom durch-
fithren, wodurch die Kontrolle der Texte begreiflicherweise erschwert wurde.
Ganz abgesehen von diesem Notstand, ist, wie Merkle ausgefiihrt hat,*
Kritikk an seiner Bewertung der Konzilsprotokolle angebracht. Merkle hat
aber auch darauf hingewiesen, dafl dafiir in unserer Berichtsperiode mehr
und bessere Quellen zur Verfiigung stehen, um die Protokolle zu ergdnzen
und zu kontrollieren.

An der Spitze stehen natiirlich die von ihm entdedsten Ur-,Akten” Pa-
leottis, die er schon in seinem ersten Bericht gewiirdigt und in seiner Edition
(CT III/1, 233-762) mit einem umfangreichen Kommentar vorgelegt hat.®

- CLJX 945, .11,

% CT IIT/1, 715, 21; shnlich Verallo CT IX 801, 8; Castagna ebda 802, 40; der
Bischof von Treviso ebda 823, 9.

HICT 1X-16031

32 Guidi, Diarium I fol. 35 v.

8 CT IX 891 ff.

9 Sebastian Merkle. Ausgewihlte Reden und Aufsitze 302 ff.

35 Merkles Bericht iiber die Entdeckungen im Archiv Isolani und Paleottis lite-
rarischen Nachlaff: RQ 11 (1897) 333-430, auch gesondert erschienen: Rom 1897.
Bis dahin lag nur die von Joseph Mendham besorgte Ausgabe der spiteren Bear-
beitung der ,Akten® vor: Acta Concilii Tridentini, anno 1562 et 1563 usque in
finem concilii, Pio IV Pont. Max. et alia multa circa dictum Concilium fragmenta
a Gabriele Cardinale Paleotto descripta (London 1842).
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In weitem Abstand von Paleotti folgen dann die schon frither (CT II, 491-
571, 635-890) von Merkle herausgegebenen Diarien des Zeremonienmei-
sters Lodovico de’Branchi aus Fermo (Firmanus), des Bischofs von Sala-
manca, Pedro Gonzilez de Mendoza, und des Bischofs von Verdun, Nicolas
Pseaume,® endlich die im ersten Halbband des dritten Diarienbandes (1931)
zusammen mit den ,Acta® Paleottis publizierten Diarien des Astolphus
Servantius, Filippo Musotti und die — strenggenommen nicht als , Diarium®
zu bezeichnenden — Konzilsberichte des Bischofs von Ischia, Filippo Gherio,
an Motrone, deren Quellenwert niher zu bestimmen ist, weil Merkle nicht
mehr dazu kam, die Einleitung zum dritten Diarienband zu vollenden.

4. Solange Morone in Rom als politischer Ratgeber Pius’IV. titig war,
wurde er aufler durch seinen Neffen Girolamo Gallerato, Bischof von Sutri
und Nepi, durch zwei Vertrauensleute in Trient iiber die Konzilsereignisse
auf dem Laufenden gehalten: durch seinen Nachfolger im Bistum Modena,
den ehemaligen Magister S. Palatii Egidio Foscarari und — allerdings nur
vom 4. Dezember 1562 bis zum 3. Februar 1563 — durch den ebengenann-
ten Gherio. Foscarari stand bei den Legaten Gonzaga und Seripando als
Theologe und als die untadelhafte Persénlichkeit, die er war, in hohem An-
sehen und war infolgedessen iiber manches orientiert, was hinter den Ku-
lissen vor sich ging, der groRen Mehrheit der Konzilsteilnehmer jedoch un-
bekannt blieb;* mit Recht hat Ehses seine, im Nachlaf Morones erhaltenen
Briefe im Kommentar zu den Konzilsprotokollen herangezogen, sie be-
diirfen jedoch der Publikation im ganzen Wortlaut.

Gherio hatte seinerzeit (1541) Kardinal Contarini auf den Regensburger
Reichstag begleitet, seit 1560 war er Bischof der kleinen und armen Didzese
Ischia, deren Einkiinfte (nur hundert Dukaten) allerdings durch eine Pension
auf das Bistum Tropea (500 Dukaten) und eine zweite Pension von 100
Dukaten auf das Bistum Fano, das sein frithverstorbener Bruder Cosimo
besessen hatte, verbessert wurden.® Gherio war humanistisch gebildet, iiber-
zeugter Anhinger der humanistischen Reformpartei und hatte sich bereits auf
diplomatischen Missionen bewihrt. Obwohl er schon am 16. oder 17. Sep-
tember in Trient eingetroffen war, beginnen die erhaltenen Berichte von
ihm an Morone erst am 4. Dezember. Wie Paleotti, so hebt er aus der Masse

3 Daf Pseaumes Diarium von ,grofitem Wert® fiir die Kenntnis der Konzils-
verhandlungen ist, wie Merkle in seinem schon zitierten Aufsatz iiber die Liicken
in den Protokollen des Tridentinums (ausgewihlte Reden und Aufsitze 303) meint,
kann ich freilich nicht uneingeschriinkt bestdtigen.

37 Vgl. meine Geschichte des Konzils von Trient Bd. IV 1 (1975) S. 281.

38 Gherios Relationes in CT III/1, 191-226. Nach Eubel-van Gulik III 214 war
Gherio, als er zum Bischof von Ischia ernannt wurde, clericus Pistoriensis; iiber
seine Mission nach Spanien 1560 vgl. CT VIII 86 Anm. 1. Die Pension aus Tropea
ging wohl auf Kardinal Giovanni Poggio, ehemaligen Nuntius in Deutschland
zuriick (Eubel-van Gulik III 320). Seit 1564 entfaltete Gherio als Bischof von
Assisi eine rege Aktivitit im Sinne der tridentinischen Reform, er starb Ende 1575,
sein Nachfolger war Antonio Lorenzini, einst Familiar Cervinis, ebda 121. Als Tag
seiner Ankunft in Trient gibt Eubel-v. Gulik IIT 214 Anm. 8 den 17. September
1562 an, Servantius (CT III/1, 52) wohl richtig den 16. September.
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der Votanten nur die ihm wichtig oder charakteristisch erscheinenden heraus,
er besitzt die Fihigkeit — in noch hdherem Grade als Muzio Calini, der
Erzbischof von Zara, in seinen Konzilsbriefen an Kardinal Cornaro — nicht
nur Gedanken und Argumente wiederzugeben, sondern auch den Gesamt-
eindruck, den sie hinterliefien, und die Atmosphire einzufangen, in der sich
die Generalkongregationen abspielten. Offensichtlich 4rgern ihn am meisten
die ,Predigten® und ,Deklamationen® gewisser Konzilsviter, wie des Bi-
schofs von Reggio/Calabria® am 12. Dezember 1562, der ,eine geschla-
gene Stunde predigte®, des Bischofs von Isola im Konigreich Neapel, des
Humanisten Onorato Fascitelli, der gegen die Barone des Regno und deren
Patronatsrechte loszog (declamd),” und des Bischofs von Citta di Castello,
der eine ,lange Geschichte® erzihlte, um zu beweisen, dafl die Deklaration
des Tus divinum der Residenz schon im Dekret der Sessio VI behandelt und
entschieden worden sei.* Andererseits lobt Gherio alle diejenigen, die ihre
Stellung zum Dekretentwurf in wenigen Worten zusammenfassen, wie den
Bischof von Feltre, den Neffen des berithmten Kurialkanonisten Tommaso
Campeggio.** Als der sachliche Gegensatz zwischen den Anhingern des Tus
divinum und den Zelanti, die es bekimpften, in persénliche Angriffe aus-
artete, begriifite er es, dafl der Bischof von Déle mit franzdsischer Eleganz
einiges Ol auf die Wogen gof.* Schon frither hatte er an dem Bischof von
Sagona, einem Grimaldi aus dem genueser Geschlecht, lobend anerkannt,
dafl er ,gentilmente et bene’ sprach.* Dennoch hobelt der Berichterstatter
mitnichten die scharfen Ecken und Kanten der Debatte ab. Geraffter und
schirfer als seine Vorginger (pili strettamente et rigorosamente di tutti gli
altri) fragte nach Gherios Bericht am 2. Januar 1563 der Bischof von Alme-
ria, ein Anhinger des Ius divinum: Was wiirde ein weltlicher Herr sagen,
wenn ein von ihm bezahlter Hausverwalter (maestro di casa) seinen Dienst
nicht selbst verrichten wiirde? So aber handelt ein Bischof, der nicht resi-
diert!

Zieht man die Parallelberichte zu den Protokollen heran, lautet die quel-
lenkritische Frage: Kann man aus ihnen und den schriftlich eingereichten
sog. Originalvoten erfahren, was die Konzilsviter in den Generalkongrega-

8 CT III/1, 197; von ,prediche® spricht auch der Bischof von Saintonges CT
111/1, 205.

WLET T/15:206:

4 CT III/1, 221: Con una longa historia cercd di provar; eine lange Geschichte
erzdhlte auch das enfant terrible des Konzils, der Bischof von Budua, iiber seine
Erlebnisse in Dalmatien, wo er in fiinf Tagen 12 000 Gliubigen das Sakrament der
Firmung gespendet haben will, CT III/1, 218. Trotzdem bemerkt Gherio: con la
sua hilarita rasserenot tutta la synodo.

42 Con pochissime et acommodate parole, CT III/1, 220 (4. 1. 1563) ihnlich
Sebastiano Minturno: in poche parole ebda.

% Dafl es der Bischof von Dole, nicht von Nevers war, hat Merkle CT III/1,
219 Anm. 3 nachgewiesen.

AbAQTEITT/ L, 194,

LS B LR e )
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tionen wirklich gesagt haben? Wir versuchen, dieses quellenkritische Grund-
problem an einigen Beispielen zu erldutern.

5. Am 3. Januar 1563 gab der Bischof von Nimes sein Votum iiber den am
10. Dezember 1562 vorgelegten Dekretentwurf iiber die Residenzpflicht der
Bischéfe und Pfarrer ab.*® Bernardo del Bene war kein Franzose, er ent-
stammte einer durch Tuchhandel grofgewordenen Florentiner Familie. Un-
ter Paul IIL. war er Referendar der Signatur gewesen, seit 1551 Vikar des
franzisischen Kardinals Tournon in dessen suburbikarischer Dibzese Sabina.
Tournon hatte ihn mit franzésischen Benefizien ausgestattet (dem Archidia-
konat von Cavaillon und dem von Auch) und bewirkt, dafl er 1559 vom
Kénig von Frankreich fiir das Bistum Lodéve nominiert wurde; am 13. 6.
1561 war er nach Nimes transferiert worden, wo er offenbar keine oder nur
kurze Zeit Residenz gehalten hat, wie manche andere Kardinile und Kurien-
prilaten, die Bischofssitze in Frankreich und Spanien innehatten. Del Bene
reichte nachtriglich sein Votum vom 3. Januar 1563 dem Protokollfiihrer
Sirigo ein;¥’ es lag Massarelli vor, als er das, filschlich auf den 4. Januar
datierte und in Vat. Arch. Concilio 79 fol. 275r erhaltene Protokoll redi-
gierte. Ehses hat das urspriingliche Protokoll Sirigos gar nicht abgedrudkt.
Wenn man erfahren will, was Del Bene miindlich vorgetragen hat, muff
man daher auf andere Berichte zuriickgreifen.

Gherio nennt in seinem Brief an Morone vom 3. Januar das Votum des
Florentiners sichtlich abwertend als predica longa et vehemente,*® und mit
ihm stimmt der Bischof von Verdun, Nicolas Pseaume, iiberein: visus est
concionari. Es war nicht ungewdhnlich, dal Voten iiber das heikle Resi-
denzproblem zuweilen in Predigtton verfielen.® Nach Gherio stellte Del
Bene zwei an sich sehr berechtigte Postulate auf: eine Reform der Bischofs-
ernennung und ein Schuldbekenntnis der Bischofe wegen der frither be-
gangenen Unterlassungen. Der Redner bekennt sich selbst als schuldig: er
habe frijher mehrere Seelsorgspfriinden besessen und besitze auch jetzt noch
neben dem Bistum eine, sei aber bereit, sie aufzugeben. ,Dann®, fahrt Gherio

4 Der Dekretentwurf vom 10. 12. 1562 CT IX 242 f. — Zur Biographie des
Bernardo del Bene: Katterbach, Referendarii utr. Signaturae 95, 105, 116; Eubel-
van Gulik III 227, 255. Uber die Familie Del Bene: R. Davidsobn, Geschichte von
Florenz IV/3 (Berlin 1927) 54, 184.

47 Dgas schriftlich eingereichte Votum beginnt CT IX 310 Z. 10 ff: Omissis multis
auctoritatibus et rationibus a me voce et verbo dictis, adductis et deductis con-
cludebam ... Die spitere Abfassungszeit ergibt sich auch aus den Ausdriicken sub-
debam (310 Z. 26), concludebam (311 Z. 37). Wie Ehses 2.2.0. 307 Anm. 4 be-
merkt, hat er die Niederschrift Sirigos unterdriickt; es wire natiirlich vorzuziehen
gewesen, auch sie wiederzugeben.

48 Der Bericht Gherios CT IIT/1, 219 f; der des Bischofs von Verdun CT II 813.
gsr Bischof von Salamanca berichtet in seinem Diarium iiberhaupt nichts iiber

imes.

9 Sogar beim Votum des Kardinals von Lothringen bemerkt Gherio, er habe al
principio quasi in forma di sermone gesprochen, CT III/1, 193 Z. 18; vom Erz-
bischof von Reggio/Calabria sagt er, habuit concionem per un’hora intera, ebda
197 Z 8, von dem Bischof von Belluno, Giulio Contarini, einem Neffen des be-
rithmten Kardinals Gasparo Contarini: fece un sermone, ebda 199 Z. 14.
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fort, ,kam er auf das Ius divinum zu sprechen, das er bejahte (teneva
Paffirmativa)®; gewisse Biicher, die es leugneten, seien drgerniserregend und
aufrithrerisch. Dafl er damit auf die Biicher des Dominikaners Ambrosius
Catharinus anspielte, wie Merkle vermutet,® ist sehr wahrscheinlich, doch
fillt an keiner Stelle der Name. Trotzdem erklirt Del Bene sich dagegen,
das Tus divinum der Residenzpflicht in einem Canon zu verankern, ,denn
gottlichen Rechtes ist nur, was im Wort Gottes ausdriicklich enthalten ist,
dem nichts hinzugefiigt werden darf®. Das Gebot der Residenzpflicht ist
nicht in der Schrift enthalten, ihre Vernachlissigung nicht verboten, also darf
man dariiber noch weniger einen Glaubenskanon formulieren als gegen un-
niitzes Gerede (verba otiosa), das in der Schrift verboten ist, z. B. Komddien
und dhnliche Unterhaltungen. Der ganze Streit um das Ius divinum, meint
der Bischof von Nimes, ist vom Teufel angezettelt, das Konzil verliert durch
ihn Zeit und Ansehen, ja erwedst den Anschein, als ob es die Vernachldssi-
gung der Residenz billige.

Paleotti greift in seinen Aufzeichnungen nur das erste Postulat Del Benes
auf: dafl die Bischife oft nicht durch die Tiir, sondern per ambitionem et sor-
des ihr Amt erlangen.® Uber das Schuldbekenntnis schweigt er. Sein Inter-
esse gilt der Stellungnahme des Bischofs zum Tus divinum, die er in dem
wahrscheinlich authentischen Satz zusammenfafit: Nach meiner Ansicht
stande ein Beschlufl des Konzils, die Residenz ist de iure divino, im Wider-
spruch mit dem Ius divinum.® Die Begriindung stimmt mit der von Gherio
berichteten iiberein: diese Lehre ist nicht in der Offenbarung enthalten
(expressum a Deo), kann privatim und in den Schulen verteidigt werden,
man darf aber iiber sie keinen Kanon verfassen. Der Kanonist Paleotti hat
scharf erfaflt, worauf es dem Kanonisten Del Bene ankam: Eine auf dem
Tus divinum beruhende Norm darf nicht als Glanbenskanon formuliert wer-
den.

Giacomo Guidi ist insofern vollstindiger als Paleotti, als er beide Postu-
late Del Benes erwidhnt.®® Ohne ein Schuldbekenntnis ,wischt man den
Athiopier weifl“; seit 500 Jahren wartet man auf eine Reform. Dennoch ist
eine Deklaration des Konzils, die Residenzpflicht beruhe auf gottlichem
Recht, unniitz (nil habet in se quod prosit); sie wire sogar gegen das Tus
divinum (contra ius divinum agitur, dum ita quaeritur, ut declaretur). Guidi
bestitigt mithin den von Paleotti festgehaltenen Kernsatz. Nach ihm fuhr
aber dann der Bischof fort: Die Bischofe sollten sich bewufit sein, daf} sie

50 CT III/1, 220 Anm. 2; 529 Anm. 10.

51 CT IIl/1, 529.

52 Puto esse contra Ius divinum statuere residentiam esse de iure divino,

G [/, 5297 l16;

5 Giacomo Guidi, Diarium II fol. 14r. Die beiden Diarien Guidis, iiber die ich
seinerzeit in der R6m. Quartalschrift 37 (1929) 440-448 berichtet habe, sind jetzt
im Staatsarchiv Florenz deponiert und werden von Josef Steinruck in CT III/2
herausgegeben werden. Der Herausgeber hat mir freundlicherweise seine Trans-
skription zur Verfligung gestellt.
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durch gottliches Recht zur Residenz verpflichtet sind (de iure divino resi-
dendum sibi esse sciant) — auch ohne Konzilskanon.

Vergleicht man die drei Berichte miteinander, so wird der Gedankengang
des miindlich vorgetragenen Votums deutlich: Fiir ihn ist das Hauptpro-
blem die bessere Auswahl der Bischofe; um sich von der unrithmlichen Ver-
gangenheit abzusetzen, ist ein Schuldbekenntnis der Bischéfe notwendig; die
Bischofe sind kraft gotelichen Rechtes zur Residenz verpflichtet, doch darf
das Konzil keinen Kanon dariiber erlassen.

Mit diesen drei Ohrenzeugen-Berichten vergleichen wir jetzt das schrift-
liche Votum. Es erweitert nicht, wie sonst hiufig schriftlich ausgearbeitete
Voten, den Zitatenschatz (omissis multis auctoritatibus), setzt aber manche
neue Akzente: Die von Del Bene geforderte ,Bufie® wird als ein 8ffentliches
Schuldbekenntnis der Bischife hinsichtlich der Vergangenheit wie der Gegen-
wart prizisiert,” hingegen wird das personliche Schuldbekenntnis des Bi-
schofs allgemein gehalten, ja entwertet, wenn er darauf pocht, er habe in
Rom nicht von seinen Einkiinften aus Kurialamtern gelebt, sondern von
anderen Einkiinften (meis sumptibus), wobei man an sein Privatvermogen,
doch wohl auch an die Ertrignisse franzdsischer Benefizien denken kann.*

Das theoretische Bekenntnis zum Ius divinum wird nicht widerrufen: es
ist eine opinio vera vel saltem tutior et aequior, dennoch aperte colligitur
residentiam non esse proprie de iure divino. Im Vergleich mit dem von Pa-
leotti berichteten Satz wird der Akzent jetzt anders gesetzt; in der theolo-
gischen Begriindung, warum das Tus divinum nicht definibel ist, heifit es, dafl
definibel nur eine Lehre ist, deren Gegensatz eine Hiresie darstellt.®® Damit
schlieft sich Del Bene der Ansicht des Bischofs von Verdun gegen den von
Amiens an.”” Er bringt dafiir jetzt neue Argumente bei, die sich gegen Ein-
winde richten, die man anscheinend gegen seine Ansicht vorgebracht hat.
Das homousios des Konzils von Nicaea und die vom Trienter Konzil unter
Julius ITI. (Sessio XIV can. 6 u. 7) als Glaubensartikel definierte spezielle
Beicht sind zwar nicht in der Schrift enthalten, mufiten aber definiert wer-
den, weil die Hiretiker diese Wahrheiten leugneten; allerdings ist zu be-

8 CT IX 310 Z. 37: in decreto ipsius principio palam et publice fateremur
iniquitates nostras et parentum nostrorum, auch Pseaume spricht von einer poeni-
tentia publica, CT II 813 Z. 7.

3 Nach Gherio begann der Bischof von Nimes a confessar gli errori suoi, et tra
gli altri che haveva havuto piu beneficii curati et ne haveva anco uno, CT III/1,
219 Z. 46; im schriftlichen Votum heiflt es: necque meipsum excipio, quando in-
genue fateor et scio, me non prorsus immundum [oder immunem?] esse a communi
labe et contagionibus communibus, CT IX 311, 3 f. Die Stelle {iber die Einkiinfte
ebda Z. 8 ff.

3 CT IX 311 Z. 41: multae enim sunt piae opiniones, quas licet privatim et
publice etiam interdum proponere et defendere, non tamen definire vel statuere
tamquam articulum fidei, praesertim quando contraria opinio non est haeretica, et
ubi non habemus Dei verbum expressum et Scripturae loca manifesta. Den Aus-
drudc ex expresso Dei verbo hatte vor ihm schon der Bischof von Verdun ge-
braucht, ebda 202, 34.

57 Uber das Votum des Bischofs von Amiens berichtet Gherio CT III/1, 208.
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merken, daf der Konzilsbeschlufl iiber die spezielle Beicht noch nicht pub-
liziert und approbiert ist, so daf er durch das Konzil noch geindert werden
konnte.

Die Ablehnung einer konziliaren Deklaration iiber das Ius divinum der
Residenzpflicht ist im schriftlichen Votum unstreitig kategorischer als im
miindlichen. Gewissermafien zum Ausgleich verschirft Del Bene das im De-
kret der Sessio VI enthaltene Residenzgebot, indem er dem Bischof nur eine
Abwesenheit von drei Wochen im Jahr gestatten will, und beruft sich auf
die inzwischen abgegebenen Voten des Kardinals von Lothringen und des
Erzbischofs von Sens sowie auf die Kurialkanonisten Agustin und Boncom-
pagni,® die doch keineswegs miteinander {ibereinstimmten. Eklatanter ist ein
anderer Widerspruch. Nach Guidi hatte Del Bene sich dagegen ausgespro-
chen, dafl die weltlichen Fiirsten nachldssige Bischofe zur Verantwortung
ziehen; im schriftlichen Votum macht er den fiir Frankreich naheliegenden
aber bedenklichen Vorschlag, daf die weltlichen Gewalten (principes bzw.
die von ihnen gestellten praesides provinciarum und procuratores) die Ein-
haltung der Residenz iiberwachen und gegen Ubertreter bei kirchlichen Ge-
richten Anklage erheben.® Auch jetzt scheut Del Bene davor zuriick, den
franzdsischen Parlamenten die Kompetenz fiir eine Strafverfolgung zuzu-
billigen, dennoch iiberlift er weltlichen Gewalten ein Aufsichtsrecht und
eine strafrechtliche Initiative.

Aufgrund des schriftlichen Votums hat Massarelli das jetzt vorliegende
Protokoll revidiert. Es unterstreicht die Ablehnung der Deklaration des Ius
divinum (nullatenus), diese wire die Definition eines Glaubensartikels. Das
Beispiel von der Privatbeicht lifit Massarelli begreiflicherweise beiseite,
obwohl auf die Notwendigkeit der pipstlichen Approbation hingewiesen
war. Der Konzilssekretir verindert auch die Reihenfolge: die Verbesserung
der Bischofsernennung, die im miindlichen Vortrag an der Spitze stand, wird
an das Ende gesetzt.

Man darf das nachtriglich eingereichte schriftliche Votum des Bischofs von
Nimes nicht als eine Verfilschung der miindlich vorgetragenen Ansichten
bezeichnen, doch bleibt bestehen, dafl er diese stellenweise retuschiert, we-
nigstens in einem, politisch relevanten Punkt sie gedndert hat. Durch das
schriftlich eingereichte Votum gab Del Bene seiner Intervention die Gestalt,
die aktenkundig werden sollte. Dieses Motiv ist auch bei manchen anderen,
dem Konzilssekretariat eingereichten Voten zu unterstellen; der Vorwurf
der Spanier, manche Bischofe inderten nachtriglich in ihren schriftlich einge-
reichten Voten ihre miindliche Stellungnahme, ist nicht aus der Luft gegrif-
fen.

MICT X 3T Z2 32 4

5 Nach Guidi hat Nimes gesagt: Principes layci episcopos non bonos tamquam
scopus ad sagitam accusationibus non insequantur; 1m Votum heifit es: rogandi
sunt principes, ut moneant suos praesides provinciarum et praesertim suos procura-
tores, invigilare habeant, et quatenus alii non sint accusatores, ipsimet coram
ecclesiasticis iudicibus accusent, CT IX 311 Z. 25 ff. Damit wird auf das Devolu-
tionsrecht angespielt.
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Fiir etwaige Anderungen kommen jedoch auch andere Motive in Betracht.
Der Bischof von Fiinfkirchen, Draskovich, schickt sein Votum iiber das
Residenzdekret vom 30. Dezember 1562 an den Kaiser, um etwaigen Mifl-
deutungen zuvorzukommen.” Ein Vergleich mit dem Bericht Gherios be-
stitigt, dafl es dem miindlichen Vortrag im groflen und ganzen entsprach,
doch ersetzt auch Draskovich den im miindlichen Vortrag sicher wirkungs-
vollen Hinweis auf das Herrenwort ,Pasce” an Petrus durch ein Zitat aus
den Pastoralbriefen und fiigt neu ein Hinweise auf Augustinus und Calvin.
Wieder anders war das Motiv Giacomo Guidis, als er die in seinem Dia-
rium II enthaltenen Voten fiir eine, von ihm geplante Publikation der ,Ak-
ten® des Konzils bearbeitete. Steinruck kommt bei der Untersuchung zu dem
Ergebnis, dafl er den urspriinglichen Text durch Zitate aus dem Corpus Iuris
canonici, den Konziliensammlungen und den Kirchenvitern und durch Bei-
ziehung von Literatur, z. B. Castros Werk Adversus omnes haereses, schliefi-
lich auch stilistisch verindert hat, dafl aber letztenendes der Unterschied
,nicht zu grofl angeschlagen werden darf.“®

00 Das Votum des Bischofs von Fiinfkirchen CT IX 297-302, dazu der Auszug
aus dem Begleitbrief 297 Anm. 2. Das Pasce CT III/1, 216 wird ersetzt durch
2 Tim. 1, 6 mit der Exegese des Hieronymus CT IX 301, 25 ff.

8 ], Steinruck, Der Beitrag des Bischofs Jacopo Guidi aus Volterra zu den Be-
ratungen der Dritten Periode des Konzils von Trient 1562/63: Reformata refor-
manda. Festgabe Hubert Jedin, hgh. v. E. Iserloh und K. Repgen (Miinster 1965)
I 657-689; die angezogene Stelle 666.



Die Entstehung der reformierten Zionsgemeinde
in Ronsdorf und die Stellung der Obrigkeiten dazu

Von Giinther van Norden

Im Jahre 1750 — kaum zehn Jahre nach der Griindung der reformierten
Gemeinde zu Ronsdorf — berichtete eine offizielle Kommission der Bergi-
schen Synode iiber die Entstehung und Entwicklung eben dieser Gemeinde:
»Wahrhaffte species facti, betreffend die Gemeinde zu Ronsdorff, Von ihrer
fundation an, bis aufs jetzt lauffende 1750ste Jahr“.! Der Bericht ist unter-
zeichnet von Johann Hermann Ovinius/Cronenberg, Johann Caspar Riibel/
Wald — zu der Zeit Assessor der Generalsynode —, Johann Olpe/Sonnborn —
Inspektor der Classis Elberfeld — und Johann Ghym/Mettmann. Die vier
Pastoren waren mit der Ronsdorfer Sache besonders vertraut: Ovinius, da
er zur Zeit der Griindung der Gemeinde Inspektor der Elberfelder Classis
gewesen war und den ersten Prediger, Daniel Schleyermacher, in sein Rons-
dorfer Amt eingefiihrt hatte, Riibel und Olpe aufgrund ihrer langjahrigen
kirchenamtlichen Funktionen in der General- und Bergischen Synode und
Ghym aus persdnlicher Kenntnis.?

Der Bericht ist bisher in der kirchengeschichtlichen Forschung unbeachtet

1 Archiv der Evangelischen Kirche im Rheinland, Diisseldorf, Acta Ronsdorfiana
17411751 T, A I IV b 29.

2 Riibel war 1743 Delegierter der 41. Generalsynode und wurde hier zum
1. Scriba gewidhlt. Als solcher wurde er beauftragt, zusammen mit den Modera-
toren der Bergischen Synode in Solingen und Ronsdorf Untersuchungen dariiber
durchzufiihren, ob in diesen Gemeinden ,der Lehrpunct von der ewigen Gnaden-
wahl und darauf gegriindeten Versicherung der Seeligkeit®, wie es geriichteweise
verlautete, mit ,unvorsichtigen, harten und limitirten Expressionen auf offentlicher
Canzel vorgetragen® worden sei (Generalsynodalbuch, Die Akten der Generalsyno-
den von Jilich, Kleve, Berg und Mark 1610-1793, 1. Teil: Die Akten der General-
synoden von 1610-1755, Abt. 2: 1701-1755, in Gemeinschaft mit Dr. theol. Walde-
mar Humburg bearbeitet von D. Lic. Albert Rosenkranz, Diisseldorf 1970, S. 225).
Er wurde gleichfalls beauftragt, sich in den Lehrstreit mit dem Solinger Pfarrer
Petrus Wiilfing einzuschalten, der in seiner Predigtsammlung ,Hirtenstab® ,un-
schriftmiflige® Auffassungen vertreten hitte (ebd., S. 231). Auf der 42. General-
synode 1746 erstattete Riibel Bericht iiber den inzwischen nach Ronsdorf berufenen
Pastor Wiilfing (ebd., S. 248 ff.). An der 43. Generalsynode 1749 nahmen Riibel als
Préses und Olpe als Assessor der Bergischen Synode teil. Auf dieser Synode wurde
die Ronsdorfische Sache ausfiihrlich behandelt.

Ghym hat sich nach der Vertreibung Schleyermachers aus Ronsdorf 1749 neben
Rudenhaus und sieben weiteren Personlichkeiten um die vakante Pfarrstelle be-
worben. Von da her kann angenommen werden, dafl er die Ronsdorfer Verhilt-
nisse kannte (Protokoll der auflerordentlichen Sitzung des Konsistoriums vom 30.
Juni 1749, § 4, in: Consistorialprotokollbuch, Archiv der evangelisch-reformierten
Gemeinde Wuppertal-Ronsdorf, A 1, 5).
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geblieben im Unterschied zu den im gleichen Jahr publizierten sensationel-
len Darstellungen der Ronsdorfer Vorginge: gemeint ist hier einmal die
,Apologie und kurzbiindige Deduktion von Daniel Schleyermacher, evan-
gelisch-reformirten Prediger, dienend zu einer griindlichen Vertheidigung
seiner Person, Ehre, guten Nahmens und Fam, gegen die schnde Listerun-
gen einer boshaften und erzketzerischen Rotte, die ihn um der Wahrheit
willen, und weil er sich ihrer Ketzerei widersetzet, aufs greulichste verleum-
det und aufs Blut verfolget. Aufgetragen und ibergeben an alle unpar-
theiische, Wahrheit und Justiz liebende Christen zum Triumph der Wahr-
heit iiber die Liigen®® und zum anderen das ebenfalls 1750 erschienene
anonyme ,Sendschreiben aus C. an einen vornehmen Gottesgelehrten der
protestirenden Kirche in B., worinnen die Abscheulichkeiten der Ronsdorfer
Ketzerei aus Urkunden historisch vorgetragen und aus der heiligen Schrift
und gesunden Vernunft griindlich widerlegt wird“.* Schleyermachers Apo-
logie und die 1751 publizierte Schrift von Johann Werner Knevels ,Ge-
heimnifl der Bosheit der Ellerianischen Sekte zu Ronsdorf im Herzogthum
Berg, worinnen derselben Irrthiimer, Ursprung, Wachsthum und Verfall
entdecket werden. Nebst zweien Responsis theologicis von Marburg und
Herborn wegen Zauberei, der Apologie des Verfassers und einigen Proto-
kollen“® haben die kirchengeschichtliche Forschung lange Zeit einseitig ge-
prigt. Die Linie zieht sich iiber J. A. Engels® und F. W. Krug” bis zu Max

8 Arnheim bei Nikolaus Vorster 1750.

4 Frankfurt und Leipzig 1750. Goebel vermutet hinter dem Anonymus ,Praeses
Lepper in Coln-Milheim® (Max Goebel, Geschichte des christlichen Lebens in der
rheinisch-westphilischen evangelischen Kirche, Bd. 3: Die niederrheinische refor-
mirte Kirche und der Separatismus in Wittgenstein und am Niederrhein im 18. Jahr-
hundert, Coblenz in Commission bei Karl Bideker 1860, S. 457). Lepper war 1750
Prises der Bergischen Synode und als solcher beauftragt, die Ronsdorfer Ereignisse
von 1749/50 der preufiischen Regierung in Cleve und Berlin vorzutragen (Wahr-
haffte species facti, aaQ. (s. Anm. 1)). Es ist nicht anzunechmen, daf} dieser Mann
zur gleichen Zeit ein anonymes Hetzschreiben verfafit haben sollte.

5 Marburg bei Philipp Miiller 1751.

Goebel vermuter, dafl Knevels auch der Verfasser der anonymen Schrift ,Das
entdeckte, und Von allen seinen geheimniiffen Entbléfite Ronsdorffer, oder Zionit-
tisches Heyligthum, worinnen der welt blof} gestellet wird, ihre ankunfl, und fort-
gang bif auf Jetzige Zeit des Jahrs 1746“ gewesen sei (Goebel, aaO., S. 545) mit
der Begriindung, er sei nach 1744, als seine ,Hoffnung, zweiter Pfarrer in Ronsdorf
zu werden, gescheitert war®, ein ,Gegner Ellers und Wiilfings® geworden. Diese
Begriindung ist unrichtig. Knevels war am 5. Juni 1749 einer der 25 Ronsdorfer
Delegierten, die die Absetzung Schleyermachers im Wiilfingschen Sinne betrieben
und am 30. Juni 1749 Pastor Rudenhaus zum zweiten Pfarrer der reformierten Ge-
meinde wihlten. Seine Gegnerschaft zu Wiilfing und den ,Zioniten® entdeckte er
erst zwischen dem 30. Juni und dem 31. August 1749, als er von dem Consistorium
ein Kirchenzeugnis verlangte. Diese Tatsachen gehen aus dem von der Forschung
bisher unbeachtet gebliebenen Protokollbuch des Konsistoriums der reformierten
Gemeinde Ronsdorf hervor (Protokoll der auferordentlichen Sitzung des Konsisto-
riums vom 30. Juni 1749, § 2, und der ordentlichen Sitzung vom 31. 8. 1749, § 7,
in: Consistorialprotokollbuch, Gemeindearchiv A 1, 5).

8 J. Ad. Engels, Versuch einer Geschichte der religidsen Schwirmerei im ehe-
maligen Herzogthum Berg, Schwelm bei Moritz Scherz 1826.

Zusdhr. f, K.G. 2
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Goebel,® der zwar selbst erklirt, daf Knevels Schrift ,immer mit Vorsicht
und Einsicht benutzt werden miisse, sie jedoch trotzdem ,fiir im Wesent-
lichen genau und wahr® hilt® und sich weithin auf sie stiitzt. Goebel ist
seinerseits wieder Vorbild der neueren Kirchengeschichtsschreibung gewor-
den: Hashagen™ und zuletzt Miilhaupt™ berufen sich auf ihn, wobei Miil-
haupt sogar so weit geht, Goebel eine yallzu freundliche Beurteilung der
Ellerianer® vorzuwerfen.”2 Diese Sicht hat auch Eingang in die Wuppertaler
Stadtgeschichtsschreibung gefunden.'® Dies ist um so erstaunlicher, als gerade
die ,profane Stadtgeschichtsschreibung zuerst den ideologischen Bannfluch
zu zerbrechen versuchte, der auf den Ronsdorfer Zioniten lag: Genau hun-
dert Jahre nach Schleyermachers Apologie, die das Bild Ronsdorfs (bis heute)
negativ geprigt hat, erschien im Jahre 1850 die »Geschichte der Stadt Rons-
dorf, ein Beitrag zur bergischen Landes- und Kirchengeschichte®," verfafit
von dem ehemaligen katholischen Pfarrer von Ronsdorf, Wilhelm Wolff.
Wie der frithere lutherische Pastor in Ronsdorf, Friedrich Strauf,” so ging
auch Wolff nicht von einem negativen Vorurteil aus — er war ebenfalls nicht
betroffen von dem jahrhundertalten Streit der Ronsdorfer Reformierten.

 Eriedrich Wilbelm Krug, Kritische Geschichte der protestantisch-religisen
Schwiirmerei, Sectirerei und der gesammten un- und widerkirchlichen Neuerung im
Groftherzogthum Berg, besonders im Wupperthale, Elberfeld bei R. L. Friderichs
1851.

8 5. Anm, 4.

9 Goebel, 220., S. 457 f.

10 [ystus Hashagen, Der rheinische Protestantismus und die Entwicklung der rhei-
nischen Kultur, Essen 1924.

,Im neuen Jahrhundert wurde dann noch schirferer separatistisch-schwirmeri-
scher Same von Ernst Christof Hochmann v. Hohenau ausgestreut, der 1705 und
1709/10 am Niederrhein weilte. Bei den Ronsdorfern steigerte sich dann alles im
nichsten Menschenalter zum religiésen Wahnsinn® (S. 159). Hashagen hat aber
schon damals diese Aussage abgemildert durch einen Hinweis auf Friedrich Strauf,
der giinstiger urteile. Er bezieht sich hier auf die Erinnerungen des ehemaligen
lutherischen Pastors zu Ronsdorf: ,Abend-Glocken-Téne® 1868. Strauff war von
1809—1814 Pastor in Ronsdorf, dann in Elberfeld, ab 1822 Domprediger und Pro-
fessor der Theologie in Berlin.

In der 1958 erschienenen Bergischen Geschichte, in der Hashagen dasKapitel ,Poli-
tische und Religionsgeschichte des Bergischen Landes* behandelte, hat sich seine Sicht
der Ronsdorfer wesentlich gedndert.

1 Erwin Miilhaupt, Rheinische Kirchengeschichte. Von den Anfingen bis 1945,
Diisseldorf 1970.

12 ebd., S.:235.

18 Wolfgang Schwarze, Das historische Wuppertal mit einer Staddtegeschichte von
Gerhart Werner, Wuppertal 2. Aufl. 1970. — Auch die jiingste Ausgabe der Brock-
haus Enzyklopddie besitzr in dem Artikel ,Ronsdorfer Sekte” diesen Erkenntnis-
stand (16. Bd., F. A. Brockhaus V. Wiesbaden 1973, S. 114). Vgl. ebenso: Merian-
report, in: Merian: Bergisches Land, 28. Jg., H. 8 (August 1975), S. 68 f.

Auf die Trivialliteratur kann hier nicht eingegangen werden, obwohl ein Buch
wie das von Heinz vom Hagen (d. i. Hans Hottenrott), Der Prophet von Ronsdorf.
Historischer Roman, Stafifurt, Buchdruckerei Hans Hottenrott, o. J. (1920), die
Meinung iiber die Ellerianer in der Bevdlkerung sicher stark beeinflufit hat.

14 Miilheim/Ruhr, Druck und Verlag F. H. Nieten 1850.

15 vgl. Anm. 10.
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Thm gelang eine niichterne Darstellung der Ereignisse, zum ersten Mal auch
der politischen Hintergriinde. Aber diese Schrift fand keinen Eingang in die
wissenschaftliche Diskussion. Goebel erwihnt und lobt sie zwar,'® aber er
ignoriert sie. Noch einmal vergingen hundert Jahre, bis sich schlieflich eine
neue Sicht der Ronsdorfer Ereignisse — neben der herkémmlichen — durch-
setzen konnte: im Kirchenkampf des ,dritten® Reiches war es Hermann
Klugkist Hesse, der in einem Festvortrag zur 200-Jahr-Feier 1941 die Ge-
meindegriindung als einen Ausdruck prophetischer Kraft gegeniiber einer er-
starrten Kirche deutete.® Auch die Aufsitze des langjihrigen Gemeinde-
pfarrers Johannes Kaiser zeigen eine dhnliche Auffassung.’® Sie ist dann in
die vorsichtig — sachliche Darstellung der rheinischen Kirchengeschichte von
Albert Rosenkranz eingegangen.?® In der landesgeschichtlichen Forschung
iiberwiegen heute die Aussagen, die die Ronsdorfer Ereignisse niichtern vor
dem Hintergrund der politischen, 8konomischen und religidsen Strukturen
des 18. Jahrhunderts beurteilen.**

1T,

Der o.g. Bericht der offiziellen Kommission der Bergischen Synode aus
dem Jahre 1750 erzihlt mit diirren Worten die Griindung der Gemeinde:

,Vor mehr als 20 Jahren haben sich in der reformirten Gemeinde zu Elberfeld
einige Menschen unter Anfiihrung des Elias Eller und Anna Vom Biichel zusam-
men gethan, und daher auch nachgehends unter dem Volk den Nahmen der
Ellerianischen Societit empfangen.

Auf diese Gesellschafft ist ein Verdacht kommen, ob seye dieselbe nicht recht-
sinnig in der Lehre: dannenhero auch Synodus generalis in a0 1737 zu Duisburg
Inspectoren Classis Elberf. commitiret, welcher diese Sache undersuchen sollte.

Diese Untersuchung ist, besonders respu derer in dieser Gesellschafft zwar iib-
lichen, aber in der reformirten Kirche ungebriuchlichen agaparum, damahls zwa-
ren angefangen, aber in folgenden Zeiten nicht ausgefithret worden.

Indessen sind die Anhiinger dieser Societit auf den Gedanken kommen, dafl
Sie Von Elberfeld an einen benachbahrten, und Von dort eine stunde entlege-

18 Goebel, aa0., S. 459, Anm. 5.

17 yol. Anm. 11.

18 als Aufsatz erschienen 1956: Die Ronsdorfer Gemeindegriindung und das Wort
Gottes, eine klarstellende Untersuchung, hrsg. von Klaus Goebel, in: Der Weg,
Synodalausgabe Elberfeld-Barmen, Jg. 11, Nr. 26, 27, 28, 30.

19 Johannes Kaiser, Die Anfinge der Gemeinde und die Stadtgriindung Rons-
dorfs, Wuppertal o. J. — ders., Der Einfluff des Staates bei der Griindung von Ge-
meinde und Stadt Ronsdorf, in: Monatshefte fiir Evangelische Kirchengeschichte
des Rheinlandes, 19. Jg. 1970, S. 115-120. — ders., Der Streit zwischen Daniel
Schleyermacher und Elias Eller, ebd. 20./21. Jg. 1971/72, S. 262 ff.

20 “Albert Rosenkranz, Das evangelische Rheinland, Bd. 1: Die Gemeinden (=
Schriftenreihe des Vereins fiir Rheinische Kirchengeschichte, Nr. 3), Diisseldorf
1956. — ders., Abrifl einer Geschichte der evangelischen Kirche im Rheinland (=
Schriftenreihe des Vereins fiir Rheinische Kirchengeschichte, Nr. 9), Diisseldorf 1960.

2 Jystus Hashagen/Karl J. Narr/Wilbelm Rees/Edmund Strutz, Bergische Ge-
schichte, Remscheid-Lennep 1958. — Edmund Strutz, Elias Eller — Stadtgriinder von
Ronsdorf, in: Wuppertaler Biographien, 2. Folge, Wuppertal 1960.

2%
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nen Ort, Ronstorff genannt, Amts Beyenburg, wegzichen, und daselbst Hiuser
Bauen wollten.

Sobald diese geschehen, Zichen einige Kauffleiite aus Elberfeld mit Weib und
Kindern dorthin; unter anderen Elias Eller, Abraham Eller, Joh. Caspar Boflel-
mann und mehr andere. Daselbst Wohnende wollen sich auch allda eine Gemeine
pflantzen, und ihren eigenen Gottesdienst haben. Zu welchem Ende sie auch auf
allerggste interceffion Ihro Konigl. Preiiflische Majestit sub dato Berlin d 7 d
Martii 1741 Von Ihro Churfiirstl. Durchlht Zu Pfaltz unterm 23 st 8bris 1741
ein ggstes Conceflions-patent ausgewirker. 22

Innerhalb der reformierten Gemeinde Elberfeld hat sich eine Gruppe von
Menschen zu einem Konventikel um Elias Eller und Anna vom Biichel zu-
sammengeschlossen. Die Namen dieser ,Versiegelten® sind zum Teil aus
einem Verzeichnis bekannt, dem Index obsignatorum, das als ein Teil der
legenddren Hirtentasche angesehen wird,® in dem die ,Einspriiche® Gottes
in Anna vom Biichel, dh. ihre Ausspriiche verzeichnet gewesen sein sollen.
Wihrend das Original und die vollstindigen Abschriften der Hirtentasche
verschwunden sind, existieren Blitter des Index in nicht geordneter Form,
die z. T. von Schleyermacher beschrieben sind.®* Aus diesem Verzeichnis er-
gibt sich, dafl auch Schleyermacher, der zweite Prediger der Elberfelder Ge-
meinde, dem Konventikel angehrte, und zwar zusammen mit seiner Frau
seit dem 11. September 1732. Sie erhiclten mit ihrer Versiegelung — wie die
anderen — als Zeichen der Wiedergeburt neue Namen: Jedidia und Hanna.®

Neben Schleyermacher fanden noch drei weitere bedeutende Prediger ihrer
Zeit den Weg zur Ellerianischen Sozietit. Es heifit in dem Index:

»1730 den 15 Aug gott zu Z. M. gesagt habe dir prediger Jansen, weil du
Z. M. und ihn gezeiigt als ein geist]l saame oder Sohn fiir ewig geschenckt. ..
und soll als ein Erstgebohrener Sohn erzogen werden, Ich will ihm geben den
Schliissel der weiftheit und des Verstandes. .. daff er als zugeordneter und erster
diener diefler neuen griindung herrlichen Reichs Jesu in diefem Haufe meinem
Volck diefien Tisch mit zu bereiten und aus alten und netien testament diefles ge-
heymniif} aufschlieflen soll und soll durch diefle bekandmachung gleich philippus
dem Kimmerer aus Candaces gethan mit demselben frohl nacher haufl reiffen

2P S eAnTe 1

23 vyeol. Goebel, 220., S. 468, Anm. 2.

 Dies ldfic sich erstens aus einem Schriftvergleich feststellen, z. B. mit den Acta
Consistoriales; zweitens aus dem Text des Index selbst; es heifit hier:

»1734 den 7 Decbr: So spricht der Herr, so war der Herr lebet, ich habe kein
gefallen am tode des Siinders sondern dafl er sich bekehre und lebe, diff saget Jedi-
dia da geth sein alten Vatter ahn.

1737 als mein Vatter (nuhnmehro 70 jahr alt) mich eben besuchte, julius 13
Wiinschet dem alten Schleyermacher gliick in seinen alten tagen . . . (Index obsigna-
torum, Pars I und II Namentliches Verzeichnifl der einzelnen iltesten Mitglieder
der Ellerschen Societit in Elberfeld der der Z(ions) M(utter) und Z(ions) V(ater)
Geschenkten. Archiv der Evangelischen Kirche im Rheinland, Diisseldorf, Acta
Ronsdorfiana: Allerlei besonders wichtige Ronsdorfiana, A I IV b 33.

# Index obsignatorum ab Anno 1732 et Sequentibus, Archiv d. Evangelischen
Kirche im Rheinland, Diisseldorf, Acta Ronsdorfiana: Allerlei besonders wichtige
Ronsdorfiana, A I IV b 33, Die wie oben hezeichneten Blitter sind in einem an-
deren Heft gebunden als die in Anm. 24 genannten Blitter des Index.
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welches auch geschehen dan er Von hertzen frohl gott danckende Anna gleich fur
seine Z. M. auf und angenommen ... DiB ist der dritte Bluthzelige Von Vasti®

Sieben Jahre spiter wurde Prediger Wiilffing gewonnen:

1737 den 20 Febr: Was prediger Wiilffing angeht Ich will thm die Schliissel
des Himmel Reichs geben wan derselbe liecht, Verstand und begriff bekomt so
wird er ein streiter fiir die warheit seyn.

21 do: Was Wiilffing angeht ist freiidig seine strafle gereiflet wan er liecht und
begriff bekomt dan wird er wahrlich ein streiter seyn fiir die warheit.

den 22 Maji: Was den Wiilffing angeth den will ich aus Zion seegnen.

Was Wiilffing angeth soll mir ein auserwehlter zeiige seyn und sein nahme soll
Ruffum seyn.*’

23 d9: Was den Wiilffing angeth gewonnen gewonnen dessen seele soll mit
cingebunden werden ins Biindlein der lebendigen und gehdren unter die Ver-
siegelte Schaar“.®

1738/39 folgte Prediger Rudenhaus:

,1738 den 5 novbr Was Rudenhaus angeth ich werde ihn samt seinem weib-
lein einbinden in das band der ewigkeit ja mit gehoren zu der rechten schaar die
im Himmel angeschrieben sind da Von wird er Kraft und leben Verspiiren, nun
saget ihnen dienet dem Herrn mit demiithigem hertzen und gottseeligem leben
und wandell preyfet gott mit eiirem leib und geist zeiget der welt wem ihr an-
gehérig seyd.

1739 den 4 ten Aug Was Rodenhaus anbelangt wird sagen kinnen heute ist
meinem Haufe heyl wiederfahren Von dem Kleinsten bifl auf das grofieste.

den 5 d9: Tch werde den tiiiffling ansehen mit der besonderen gnade die bes-
ser ist als dieRes leben, er heiflet schon wiircklich Elias ein nahme Von mir ge-
geben, was das grofeste betrifft wird mit gleich lautender gnade gekronet wer-
den.“ 29

Wichtig war auch fiir die spitere Entwicklung der Gemeinde, dafl die drei
Stiefsshne Ellers, Johannes, Jacob und Arnold Boldchaus, dem Konventikel
beitraten. Sie sollten ein paar Jahre spiter aufgrund ihres Skonomischen
und politischen Einflusses eine wesentliche Rolle bei der Griindung und Ent-
wicklung der Ronsdorfer Gemeinde spielen. Die Gewinnung Jacobs wird im
Index folgendermaflen beschrieben:

,1730 den 9 febr auf befehl gottes nacher Céllen um schletinig hirhin zu kom-
men schreiben miissen

den 11 diefes morgens um 10 uhr hatt unfl gott besonders Anna nach Vielem
ringen, bithen u Kimpfen Jacobus... als ein geistl Sohn gebihrend fiir ewig

26 Index obsignatorum, Pars I und II (vgl. Anm. 24).

Mit Vasti ist die am 11. 8. 1733 verstorbene erste Ehefrau Ellers, Catharina,
geborene Jansen, verwitwete Bolckhaus, gemeint als Hinweis auf die Gemahlin des
Ahasveros (Xerxes), der sie verstief und durch Esther ersetzte, Esth. 1,9 ff: Elias
Eller hatte sich von Catharina wegen ihrer Geisteskrankheit scheiden lassen und da-
nach, am 26. 1. 1733, Anna vom Biichel geheiratet. Prediger Jansen ist nach den
beiden Briidern Boldchaus als Neffe Catharinas der dritte Blutsverwandte Vastis,
der der neuen Gemeinde Zions in Elberfeld ,geschenkt® wird.

= Goebel, 220., S. 483, teilt den neuen Namen Zadok fiir Wiilfing ohne Beleg
mit.

28 Tndex obsignatorum, Pars I und IL

2 ehd.
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geschenckt . . ., gleichwie gott auf unser gebith prediger Schleyermacher fiir diefle
gemeine unfl geschencke. ..

gott sagte wohl noch 10 mahl Jacobus, Jacobus wirst du in meinen wegen
wandelen u meiner guth warten ingleichen deiner geschenckten Eltern guthem
rath folgen, sollen dich die Fliiche deiner geweflenen fleischlichen Mutter nicht

Zeit und ewig treffen.

den 15 ten sobald Jacobus von Collen ankommen, ehe wir was gekostet u

beVor wir ihm den gantzen stand Volkommen erzehlet hatt er gleichwie gote
Von ihm Verheiflen hatte Anna Von Hertzen wie gott zeiiget willig und mit
Vollem munde als seine geist gebihrende Mutter angenommen sie auch gleich in
anweBenheit oder beyseyn 7 wissenden Vom Stande Mutter genandt Anna ihn
auch als ein geistl erbithenen Sohn auf u angenommen. Uber diefle reine ab-
schneidung . .. diefler zwey Jacobus Von bofier wurtzel seiner geweflenen in-
gleichen Johan als zwilling fleischlichen Mutter. .. haben wir auf Zulaflung
doch nicht befehl gottes drey tage purim oder Freudenfeste in Essen und
trincken u gott frohl driiber gedandkt mit wissenden in 3 hiiifern, in Clemens
und unferm und Eltern Haufle, Jedem Einen tag gehalten®.®

Auf diese Weise — durch die Einspriiche Annas, Bekehrung, Namens-
gebung, Feiern — gewann die Sozietdt ihre Mitglieder; alle gehbrten ,mit
unter die Zahl der 144 000 Versiegelten®.**

Der Vorgang war an sich nicht ungew&hnlich. Dal Anna vom Biichel In-
spirationen hatte, war denen, die es erlebten, ein Wunder Gottes; aber Gott
tat solche Wunder der direkten Offenbarung seines Willens und seines kiinf-
tigen Tuns an manchen Stellen. Die Geschichte des Pietismus im 18. Jahr-
hundert weifl davon zu berichten. Dafl es Bekehrungen gab, mit Zeit und
Stunde datiert, war ebenfalls nicht ungewdhnlich. Fine ganze Literaturgat-
tung entstand damals mit der genauen tagebuchartigen Beschreibung geist-
licher Erfahrungen. Die distanziert beobachtenden Zeitgenossen haben dies
auch niichtern geschildert. Davon zeugt der Bericht des Klevischen Kriegs-
und Dominenrates Miintz an Konig Friedrich Wilhelm I. von Preuflen aus
dem Jahre 1740 iiber Elberfeld:

JIn dieser Gemeinde hat sich ohnlangst eine Separation hervor gethan, welche
sich Sionskinder nennen. Sie halten sich bei der reformirten Kirche, lassen ihre
Kinder daselbst taufen und communiciren mit ihnen. Sie haben 4 la tete eine
Kaufmannsfrau, welche sie Sionsmutter nennen. Dieselbe fangen an, sich aus der
Stadt zu retiriren und auf dem platten Lande Hiuser zu bauen; ihr Haupt-
fundament ist, sich hier die ewige Seelighkeit gewiss zu machen. Die evangelische
Prediger Schleyermacher zu Elverfeld, Wiilffing zu Diisseldorf, Rodenhaus zu

30 ¢bd, — Johannes Boldchaus war bereits am 22. Januar 1730 der Zionsmutter
geschenkt worden. — Clemens Haus ist das Engelbert Werths, der einer der ersten
Bekehrten war (seit 27. 9. 1729). ,Unser® Haus ist vermutlich das der Zionseltern,
die offenbar damals schon, bevor sie heirateten, zusammenlebten. Der ,Eltern® Haus
ist vermutlich das der Eltern Anna vom Biichels, obwohl diese erst im Dezember
1731 ,geschenkt® wurden. Die abstofiend negative Sicht der ,fleischlichen Mutter®
des Johannes und Jacob sowie des am 23. 12. 1730 bekehrten in Berlin lebenden
Arnold Bolckhaus mufl aus der damals iiblichen religiosen Beurteilung des Wahn-
sinns, an dem Catharina litt, verstanden werden. Sie war damit vom B&sen befallen.

31 ebd.; vgl. Offenbarung 7, 4.
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Diissel und Jansen zu Homberg gehoren mit dazu. Die Sionsmutter giebt und
schidkt denen Predigern ordinir den Text zu; wan sie in der Woche zusammen-
kommen, so wird gebetet, gesungen und ein Stiidk aus Gottes Wort ausgeleget,
hernacher aber wird gegessen und getrunken und darf keiner von ihrer Wirth-
schaft etwas offenbaren. Und obschon man von dieser Gesellschaft bis hiezu nichts
als lauter Lob und Ehre sprechen kann, so ist dennoch so wenig die General-
synode als die weltliche Obrigkeit damit zufrieden ...

Auffallend war eigentlich nur, dafl diese Glaubensgemeinschafl, die das
Wort Gottes nicht allein in der Orthodoxie der Kirche fand, eine beachtliche
Reihe bekannter Prediger und prominenter Biirger aus der Oberschicht an-
zog. Es handelte sich also hier bei der Ellerianischen Sozietdt nicht um ein
Konventikel kleiner Handwerker mit antikirchlichem Ressentiment, sondern
um einen Zusammenschlufl von ,in der Welt® titigen und erfolgreichen Leu-
ten, denen die Botschaft der Kirche zu diinn geworden war, weil ihnen hier
das Element des Chiliastischen fehlte. Und das andere den Zeitgenossen Auf-
fallende war, dafl diese Frommen sich nicht so benahmen, wie man es von
den ,Finen® im Lande kannte, die still und asketisch und zuriickgezogen
von der Welt lebten. Diese hier, die Ellerianer, feierten die Bekehrungen
mit frohlichen Festen. Die Einsprache der Zionsmutter sagt aus, dafl sie
zwar nicht auf Befehl, aber auf Zulassung Gottes ein dreitigiges Dank- und
Freudenfest mit Essen und Trinken feierten, der offizielle Bericht der Bergi-
schen Pastoren spricht von den in der reformierten Kirche ungebriuchlichen
agapae, und auch der Kriegs- und Dominenrat Miintz berichtet von diesen
Liebesmahlen.

Andere Besonderheiten gehen aus den Einsprachen der Zionsmutter nicht
hervor. Das mag daran liegen, daff die Mitglieder der Sozietiit , versiegelt*,
zur Verschwiegenheit verpflichtet wurden und dieses auch eidlich bekriftig-
ten.® Dennoch berichtet die Kirchengeschichte, so besonders Goebel, von viel
weiter gehenden Inspirationen Anna vom Biichels, so vor allem, dafl aus
ihrem Schofi der Messias hervorgehen sollte und dafl von den Zionseltern
ein neues Reich Jesu Christi errichtet wiirde. Alle diese weitergehenden In-
spirationen sind Berichten entnommen, die nach 1749 entstanden, also
nach dem entscheidenden Jahr, in dem die Zionsgemeinde Schleyermacher
verstief: sie sind entnommen den von Schleyermacher 1750 geschriebenen
Origines Ronsdorfianae™ sowie auch der Knevelsschen Schrift ,,Geheimnif}
der Bosheit®, die dieser nach seiner Trennung von der Zionsgemeinde 1750
geschrieben hat, wihrend nachgewiesen werden kann, dafl die oben zitierten

3 Victor Loewe, Eine politisch-Skonomische Beschreibung des Herzogtums Berg
aus dem Jahre 1740, in: Beitrige zur Geschichte des Niederrheins, Jahrbuch des
Diisseldorfer Geschichts-Vereins, 15. Bd., Diisseldorf 1900, S. 171.

33 Diese Behauptung lift sich aus dem Index obsignatorum (Anm. 25) unter
dem 7. November 1736 belegen. Ob die Eidesformel, die auf einem losen Blatt auf-
geschrieben und den Blittern des Index beigeheftet wurde, so gelautet hat, wie sie
dort steht, ist nicht belegbar, da sie erst nach 1749 von Gegnern der Ellerianer den
Kirchenbehtrden mitgeteilt wurde.

34 beigeheftet dem Index obsignatorum (Anm. 24).
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enger gezielten Einsprachen 1737 bzw. 1739 von Schleyermacher aufge-
schrieben worden sind.*® Goebel vermischt die spiteren Quellen mit denen
aus der Entstehungszeit, ohne deutlich zu machen, daf8 Schleyermacher vor
1749 aus einem ganz anderen Interesse als danach geschrieben hat. Hier liegt
der entscheidende Interpretationsfehler. Man kann diese Differenz nicht
durch eine Banalitit wegwischen.” Die prizise Untersuchung der Datierung
der Texte ist notwendig fiir ihre quellenkritische Einordnung. Was die
Schrift von Knevels angeht, so hat Goebel sie richtig als eine gegnerische und
auch polemische Schrift erkannt,®” trotzdem zieht er sie als beweiskriftig
heran. Dariiber hinaus benutzt Goebel einige der in der ,Musikschule® 1763
herausgegebenen, von Wiilfing in schwirmerischer Inbrunst gedichteten geist-
lichen Lieder als Interpretationshilfe, wobei ganz klar wird, daf er die viel-
deutige Bildhaftigkeit der Sprache von seinem Erkenntnisinteresse her ganz
eindeutig versteht. Goebel hitte gut daran getan, diese Lieder einmal mit
anderen zeitgenossischen, von religivsem Enthusiasmus getragenen Liedern
und Gedichten zu vergleichen, statt sie als ,,wichtigste Quelle iiber die Rons-
dorfer Geschichte von Ronsdorfischer (im Original gesperrt) Seite® zu
bezeichnen, ,,s0 daf sie iiberall als ein unzweideutiger (!) Zeuge aus der Gegen-
partei (!) selbst heraus aufgerufen und benutzt werden kann“.*® Eine solche
Quelle sind hingegen die vom Vf. zum ersten Mal herangezogenen Consi-
storialprotokolle der jungen reformierten Gemeinde zu Ronsdorf.

Es waren, wie alle Quellen erweisen, auch nicht irgendwelche angeblich
blasphemische Inspirationen der Zionsmutter, sondern die Liebesmahle An-
lafl zur Untersuchung der Ellerianischen Sozietdt durch die Kirchenbehérde.
Zwar waren solche agapen, wie man wohl wuflte, in pietistischen Kreisen
iiblich, z.B. in der Herrnhuter Briidergemeinde, aber eben in der refor-
mierten Kirche ungebriuchlich. Darum beschloff, wie der Bericht der Bergi-
schen Pastoren zeigt, die Generalsynode der reformierten Kirchen in Kleve,
Mark, Jilich und Berg 1737 in Duisburg, diese ,exercitia pietatis mit an-
nexen Liebesmahlzeiten in der volkreichen Gemeine zu Elberfeld“ zu unter-
suchen.” Die Synode befiirchtete, daff solche ,zu Abends- und nichtlichen
Zeiten gehaltenen Agapen oder Liebesmahlen®, bei denen ,promiscui sexus

35 vol. Anm. 24; Schleyermacher schreibt auflerdem zur Bekehrung Pastor Jansens,
er sel ,jetzt“ Prediger zu Homberg. Jansen war nur bis 1739 Pastor in Homberg
und ging von dort nach Wiilfrath.

38 Goebel schreibt iiber Schleyermachers Origines Ronsdorfianae: ,In diesem
durchaus wahren Zeugnisse ist eine treue Skizze aller anfinglichen und spiteren
Schwirmereien und Griuel bis 1750 geliefert, wenn auch Schleyermacher kliiglicher
aber auch ungerechter Weise verschweigt, dafl er selber bis 1743 oder 1745 nicht
nur dies alles geglaubt, sondern auch auf das Eifrigste befordert hat* (ebd., S. 470).

37 ebd., S. 457.

3 ebd., S. 461.

3 39. Generalsynode, Duisburg, 25. Juli — 1. August 1737, § 69, in: Urkunden-
buch zur Rheinischen Kirchengeschichte, II. Bd.: Generalsynodalbuch, die Akten der
Generalsynoden von Jiilich, Kleve, Berg und Mark 16101793, 1. Teil: Die Akten
der Generalsynoden von 1610-1755, Abt. 2: 1701-1755 in Gemeinschaft mit Dr.
;hge;c}. SWailg)emar Humburg bearbeitet von D. Lic. Albert Rosenkranz, Diisseldorf



van Norden, Die Entstehung der reformierten Zionsgemeinde 25

man und weiblichen Geschlechts Persohnen dergleichen Gastmahlen anrich-
ten bei ihren exercitiis pietatis®, den , Verdacht erwecken, als ob dieselbe in
noctornas commisationes degenerirten und entarteten“.® Aber die wach-
sende frohliche Zionsgemeinschaft in Elberfeld war nicht nur solchen Ver-
dichtigungen ausgesetzt, sondern sah sich auch in ihrem Versuch, die refor-
mierte Gemeinde zu Elberfeld, in der sie wie eine ecclesiola in ecclesia wir-
ken wollte, in ihrem Sinne zu prigen, groflen Widerstinden ausgesetzt. Es
gelang ihr zwar, in den frithen 30er Jahren die Mehrheit im Presbyterium
zu gewinnen, es gelang ihr auch, sich in einem Kirchenzuchtverfahren gegen
drei Gemeindeglieder, die Argernis erregt hatten, durchzusetzen. Aber dieser
Streit dauerte drei Jahre von 1734 bis 1737 und bewegte die Zionsgemeinde
sehr. Dies wird daran deutlich, daf er auch in den Einsprachen der Zions-
mutter Erwihnung fand. Schon am 6. November 1734 findet sich im Index
der Hirtentasche folgende Aussage:

,Ich habe Scheidemacher mit der grofien Siinderin angesehen, dan darin be-
stehet meine meiste ehr siinder gerecht zu machen und nicht in sich selbst ge-
rechten gerecht zu machen. Das habe Dir zum zeichen: So gewifl sie Jedidia in
diefler sache (mit Schlieper Joh: auf der Heyd und Cappell) nicht absetzen sol-
len, so feste ist diefles auch war.

Seinen todt hatt gott Z. M. 10 tage Vorher gesagt“.!

Der Sieg der Ellerianischen Partei in dieser Sache ist zu einem wesent-
lichen Teil darauf zuriickzufithren, dafl damals schon jener Bundesgenosse
auftrat, der auch spiter seine schiitzende Hand iiber sie hielt: der preuflische
Kénig. Er fiihlte sich aufgrund bestehender Religionsvergleiche als Schirm-
herr und Protektor der Evangelischen in den pfilzischen Territorien Jiilich
und Berg, wihrend die katholischen Pfilzer die Katholiken in den preufii-
schen Gebieten Cleve und Mark beschiitzten. Dieses Recht, als protectores,
defensores et conservatores der Evangelischen aufzutreten, haben die preufli-
schen Herrscher, seitdem sie eine aktive Auflenpolitik vertraten, konsequent
wahrgenommen, nicht vorwiegend aus religidser Uberzeugung, sondern aus
politischem Kalkiil: indem sie sich fiir die Belange der Protestanten in Jiilich
und Berg, sogar gegen deren Obrigkeit, einsetzten und durchsetzten — wie
in diesem Elberfelder Streitfall —, schufen sie sich in diesen Territorien einen
nicht unbetrichtlichen Anhang. Die preuflische Macht war stindig prisent,
indem sie dauernd in die protestantischen Angelegenheiten eingriff. Dies
hatte im vergangenen Jahrhundert zu permanenten Auseinandersetzungen
mit den Pfilzern gefithrt, die durch immer wieder neue Religionsvergleiche
behoben werden sollten. Erst der Vergleich zu Céln an der Spree 1672 hatte
hier zu einem Modus gefiihrt, der den Zwang zur politischen Einigung fest-
legte, ndmlich das sog. Retorsionsrecht. Es besagte, daff die Unterdriickung
eines andersgliubigen Untertanen durch einen Vertragspartner mit einer
gleichartigen Unterdriickung durch den anderen Partner vergolten werden

40 ehd.
4 Index obsignatorum, aaO.
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konnte. Indem Friedrich Wilhelm I. von Preuflen das Jesuitenkollegium zu
Emmerich dadurch unter Drudk setzte, dafl er ihm seine Einkiinfte sperrte,
zwang er die Pfilzische Regierung, die Schleyermachers Gehalt gesperrt
hatte, zum Nachgeben. Es kam bei diesem Verfahren darauf an, welche
Obrigkeit stirkere Erpressungsmafinahmen auf Kosten ihrer Untertanen
durchzusetzen bereit war. Da aber keine Regierung diese Mafinahmen auf
die Spitze treiben konnte, ohne zumindest Unruhen zu riskieren, war der
Zwang zur Einigung immer gegeben. Die Eingriffe in die religidsen Strei-
tigkeiten waren jedenfalls fiir beide, Pfilzer und Preuflen, probate Mittel
politischer Machtdemonstration.

Der Elberfelder Streit zeigt noch ein zweites wichtiges Moment, nimlich
das der Aktivitit der Ellerianischen Sozietit. Sie begniigte sich nicht damit,
in der Gewiflheit ihrer Heiligung zuriickgezogen von weltlichen und kirch-
lichen Aktivititen zu leben, sondern sie dringte zur Verinderung und Um-
gestaltung ihrer Umwelt in ihrem Sinne; konkret: sie wollte die reformierte
Gemeinde zu Elberfeld zu einer Zionsgemeinde der Wiedererweckten ma-
chen. Sie hatte hierbei sichtbare Erfolge, aber diese waren sehr miihsam er-
kimpft und wurden immer wieder bestritten; einmal von der reformierten
Orthodoxie, zum anderen von den stillen und asketischen, zuriickgezogen
lebenden Pietisten, zum dritten von der katholischen Obrigkeit. Dies und
die Verdichtigung ihrer Liebesmahle veranlafiten 1737 die ersten Zioniten,
Elberfeld zu verlassen und sich in der siidlich gelegenen Honschaft Erbschloe
anzusiedeln, wo neben drei anderen Héfen auch der elterliche Hof Ellers lag,
der Ronsdorfhof.** In den folgenden Jahren kam der grofle Auszug aus
,Babel“. Die Siedlung wuchs rasch zu einem blilhenden Gemeinwesen. Dies
lag vorwiegend an der Skonomischen Aktivitit der Ellerianer. Der Zions-
vater selbst war in Elberfeld wohlhabender Florettbandfabrikant geworden,
viele seiner Anhinger hatten dort gut florierende Betriebe, die sie nun nach
Ronsdorf verlagerten. So entstand hier eine rasch expandierende Bandindustrie.
Der rege kapitalistische Sinn, wie ihn Max Weber im Gesamtbereich des
Calvinismus erkannt hat,® brachte die aufwachsende, junge Gemeinde Rons-
dorf bald zu Wohlstand und Ansehen. Elias Eller hat hieran wesentlichen
Anteil. Strutz nennt ihn den ,bedeutendste(n) Wirtschaftspolitiker des Ber-
gischen Landes im 18. Jahrhundert“.* Aber iiber diesen skonomischen Er-
folgen vergaflen die Ronsdorfer nicht, warum sie eigentlich ausgezogen wa-
ren: nicht um eine Separation vorzunehmen, nicht um sich von der refor-
mierten Kirche abzusondern, vielmehr um innerhalb des Verbandes refor-
mierter Gemeinden eine Zionsgemeinde zu sein, eine Gemeinde derer, die

2 Die Griinde, die Goebel (S. 508) fiir den Auszug nennt, die Stellung der Zions-
gemeinde in Elberfeld habe angefangen, unhaltbar zu werden, und Eller habe nach
Kiindigung seiner Mietwohnung keine neue passende Wohnung gefunden, sind
ebenso unbelegbar wie banal.

9 Max Weber, Die protestantische Ethik und der Geist des Kapitalismus, in:
Gesammelte Aufsitze zur Religionssoziologie, Bd. 1, Tiibingen 1920.

* Edmund Strutz, Elias Eller — Stadtgriinder von Ronsdorf, in: Wuppertaler
Biographien, 2. Folge, Wuppertal 1960, S. 38 f.



van Norden, Die Entstehung der reformierten Zionsgemeinde 27

die Ankunft Jesu konkret erwarteten und sich darauf vorbereiteten; eine
Gemeinde derer, die sich durch Wiedergeburt und Namensgebung erweckt
wullten und enthusiastisch ihrer Dankbarkeit und Freude ungestért und un-
gehindert leben wollten. Thre Gemeinde sollte Philadelphia sein.*

Die Ronsdorfer Griinder verbanden mit solchem religisen Uberschwang
erfolgreichen Geschiftssinn und niichterne politische Aktivitat. Vermutlich
durch den Einfluf Arnold Boldshaus’, der als Regimentsarzt in Berlin lebte,
erreichten sie es, dafl der preuflische Kénig Friedrich II. am 7. Mirz 1741
den Kurfiirsten Carl Philipp von der Pfalz ersuchte, ihnen die Erlaubnis
sffentlicher Religionsausiibung zu erteilen. In diesem Zusammenhang wird
in der Literatur die Behauptung aufgestellt, die Ronsdorfer hitten mit dem
Geld der Familie Boldkhaus das Ministerium fiir auswirtige Angelegenhei-
ten in Berlin bestochen, so daf von da her der Brief des Konigs zu erkldren
sei.*® Diese Behauptung geht auf die bereits genannten Quellen zuriick; sie
ist weder dort belegt, noch in der ihnen folgenden Literatur jemals iiber-
priift worden.

Schleyermacher charakterisierte die Griindung Ronsdorfs in den Origines
Ronsdorfianae, die er 1750 der Synode einreichte, nur mit einem Satz: ndafl
sie nach Ronsdorff gezogen, andere nach sich gelocket, das exercitium Re-
ligionis u: endl die Jurisdiction gesucht und erhalten“.*” Auch der offizielle
Bericht der Bergischen Pastoren von 1750 beschreibt die Griindung mit niich-
ternen Worten:

,Daselbst Wohnende wollen sich auch allda eine Gemeine pflantzen, und ihren
eigenen Gottesdienst haben. Zu welchem Ende sie auch auf allerggste interceflion
Thro Kénigl. Preufische Majestit sub dato Berlin d 7 Martii 1741 Von Thro
Churfiirstl, Durchlht Zu Pfaltz unterm 23st 8bris 1741 ein ggstes ConcefSions-
patent ausgewirket®.4®
Als Schleyermacher noch zu den geistlichen Vitern der Zionsgemeinde

gehorte, sah er die Griindung in einem ganz anderen Licht als zehn Jahre
spater. In der Einfihrung zu dem Consistorialprotokollbuch, das dem Vi.

im Original vorlag, schrieb er 1741:

,Durch die hertzliche Barmhertzigkeit Gottes durch welche uns besucht hatt
der auffgang aus der Hohe unter der theuren Verheissung dafl Er ein wasser in
der wiisten und stréme in der Eindde geben wolle zu trinken sein volk seiner
auserwehlten damit der wald zum adser werde gefiel es dem Kénig der Ehren
und dem grofien Hirten der schaffe dem Kénige in Preuflen sein Hertz dahin zu
lenken daB Selbiger durch ein nachdriickliches Vorschreiben den Churfiirsten Von
der Pfaltz Carl Philipp griindlich ersuchten um denen Reformirten Eingesesse-
nen zu Ronsdorff das Freye Exercitium Religionis zu ertheilen...“%

45 Offenbarung 3, 7 ff.

48 Goebel, aaO., S. 515.

47 Archiv der Evangelischen Kirche im Rheinland, aaO., A T IV b 33.
8 Wahrhaffte species facti, aa0.

49 Consistorialprotokollbuch, aaO.
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So wie spitere Bestechungsbeschuldigungen aus verstindlichem Interesse
vorgebracht wurden, so ist die unmittelbare zeitgenossische Aussage von
1741 auch gepridgt von dem unmittelbaren Eindruck des erstaunlichen Vor-
ganges: da lassen sich etwa 50 glaubige Familien in einer abgelegenen Ein-
6de nieder, schaffen binnen weniger Jahre ein reiches, wirtschaftlich blithen-
des Gemeinwesen und erfahren, dafl der michtige preuflische Kénig im
fernen Berlin sich fiir sie einsetzt — mit Erfolg. Dies kann fiir die einen wie
fiir die anderen nur mit ungewohnlichen Mitteln vor sich gegangen sein.
Jedoch ergibt die Kenntnis der preuflischen Politik, dafl die Fiirsprache des
Konigs fiir die Ronsdorfer lediglich ein wohliiberlegter Schachzug im Rah-
men der tiberkommenen bergischen Ambitionen war.

Der Erwerb des Herzogtums Berg war seit 1609, dem Tode des letzten
Clevischen Herzogs, zum ersten Mal wieder in greifbare Nihe geriicke, seit
deutlich wurde, daf} der letzte Neuburger, Kurfiirst Karl Philipp (geboren
1661), mit dessen Linie die Brandenburger das Clevische Erbe 1614/66 hat-
ten teilen miissen, ohne minnlichen Erben sterben wiirde. Diese Perspek-
tive hatte bereits die letzten Regierungsjahre des Soldatenkonigs, Friedrich
Wilhelms 1., intensiv bestimmt. Er hatte sich zunichst mit dem Kaiser ver-
biindet: 1728 bestitigte er die Pragmatische Sanktion, die die Erbfolge
Maria Theresias in der &sterreichischen Monarchie sichern sollte, gegen das
Versprechen Usterreichs, fiir die preufische Besitznahme von Berg und
Ravenstein zu biirgen. Usterreich aber hatte diese Territorien bereits den
katholischen Pfalz-Sulzbachern zugesagt und zwang 1732 den preuflischen
Kénig, offiziell auf einen Teil des Erbteils (Diisseldorf und einen Gebiets-
streifen ldngs des Rheins) zu verzichten. Trotzdem entsandte er 1734 als
Bundesgenosse des Kaisers im Polnischen Erbfolgekrieg 1000 Mann nach
Cleve, um die westlichen Reichsgebiete vor dem Zugriff Frankreichs zu
schiitzen — aber auch um im Falle des Todes Karl Philipps vollendete Tat-
sachen zu schaffen.®® Da der alte Kurfiirst nicht starb, verhandelte Friedrich
Wilhelm in den folgenden Jahren ebenso unbeirrt und zih wie ergebnislos
mit den europdischen Michten um die Besitzgarantie, bis diese ihn 1737
mit einem Angebot tiberraschten: Usterreich, Frankreich, England und Hol-

50 Er hatte dem Kaiser sogar 50 000 Mann angeboten, was dieser aber nicht ak-
zeptierte. Seinen Ministern erklirte er: ,Wenn der Kurfiirst in Mannheim stirbt,
bin ich in der Lage zu tun, was Recht ist“ (zit. in: Johann Gustav Droysen, Ge-
schichte der preuflischen Politik, Teil IV, Abt. 3, Bd. 2. Leipzig 1869, S. 210). Be-
reits am 14. 2, 1733 hatte er an den alten Dessauer geschrieben: ,,Wen(n) nun der
alte kurfiirst wolte sterben, wehre die beste tempo vor mir. In Pohlen haben sie
unter andern genug zu tuhn, ergo den Riicken frey, alsden ich stoltz Marchiren
kan . . . nach Diisselldorff. Gott gehbe den kasus; es were recht de tempo; den(n)
mit alle Negociacion nits daraus wierdt® (zit. in: Acta Borussica: Denkmiler der
Preuflischen Staatsverwaltung im 18. Jahrhundert. Hrsg. von der Kéniglichen Aka-
demie der Wissenschaften. Erginzungsband: Die Briefe Konig Friedrich Wilhelms I.
an den Fiirsten Leopold zu Anhalt-Dessau 1704-1740, bearbeiter von O. Krauske,
Berlin 1905, S. 509). — Vgl. hierzu auch: Gustav Berthold Volz, Die Politik Fried-
gid:}ssgleé Groflen vor und nach seiner Thronbesteigung, in: HZ, Bd. 151 (1935),
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land erklirten, sie wiren bereit, die Erbanspriiche Preuffens und der Pfalz
durch einen Schiedsspruch zu regeln, und forderten den Konig im Februar
1738 in gleichlautenden Noten auf, einer provisorischen Inbesitznahme der
Herzogtiimer durch Pfalz-Sulzbach zuzustimmen und ihre Vermittlung hin-
sichtlich einer endgiiltigen Losung anzunehmen. Der Konig reagierte diplo-
matisch hinhaltend, verlegte aber zugleich ein Dragonerregiment nach Cleve
und plante weitere militirische Maflnahmen dahingehend, seine gesamte
Armee am Niederrhein zu konzentrieren, um bei Eintritt des Erbfalles so-
fort Jiilich und Berg zu besetzen.’! Da die Grofimichte jedoch nicht weiter
aktiv wurden, nahm Friedrich Wilhelm seinerseits Abstand von der Reali-
sierung dieses Plans. Er konnte hoffen, dafi die Koalition von 1737/38 kei-
nen lingeren Bestand haben wiirde — dazu waren die gegenseitigen Inter-
essen zu verschieden.” Und in der Tat, das Jahr 1738 war kaum voriiber,
da ergriff Frankreich die Initiative, um Preuflen an seine Seite zu ziehen.
Die Verhandlungen zeigten Friedrich Wilhelm, daff Frankreich bereit war,
ihm das Herzogtum Berg (aufler Diisseldorf und den Rheinstreifen) zu ga-
rantieren. Und so entschlof er sich, der bisher ein zuverldssiger Biindnis-
partner des Kaisers gewesen war, die Front zu wechseln, weil er nunmehr
von Frankreich das garantiert erhielt, was er vom Kaiser nicht erhalten
hatte. Der Geheimvertrag wurde am 5. April 1739 unterzeichnet. Der K&-
nig begriindete seine Zustimmung so: ,Ich mufl erstlich Fuff bekommen in
Berge, und mein Sohn das Land iiber die Agger . . ., und meines Sohnes Sohn
Diisseldorf und wo Gott das Haus continuieret zu SShnen, so wird es ge-
schehen. Hat Frankreich nicht mit Elsaff, Lothringen so gemacht? Also hat
Louis XV. bekommen, da Louis XIV. so lange gearbeitet und nicht reus-
siert“.’® Und noch kurz vor seinem Tode, am 28. Mai 1740, erklirte er sei-
nem Sohn und Nachfolger in dem letzten ,Diskurs, dafl er den Vertrag
abgeschlossen habe, ,umb nur vors erste vor Dero Hauf einen festen Fuff im
Bergischen zu haben, da dann gewifl die Conjuncturen mit der Zeit schon
Gelegenheit an die Flandt geben wiirden, das iibrige, was sie nach solchem
Traktat von dem Bergischen hitten miiflen fahren lassen, als Disseldorf
undt dem iibrigen vom Bergischen, auch schon vor Dero K&nigl. Churhaufl
zu acquiriren®.® Volz schreibt sicher zu Recht: ,Es geniigte thm, in Berg
JFuf gefafit’ und alles fiir die kiinftige Einverleibung der Erbschaft getan
zu haben®.%

Friedrich hat als Kronprinz diese Politik seines Vaters im allgemeinen
positiv verfolgt. Schon im Natzmer-Brief (1731) hatte er die Besitzan-

51 vel. Volz, 220.,: S. 491,

32 7y diesem Komplex vgl. Max Duncker, Aus der Zeit Friedrichs des Groflen
?ggngiegriifch Wilhelms III. Abhandlungen zur preuflischen Geschichte, Leipzig

be ’zit. Droysen, aa0O., S. 360, Anm. 2.

54 zit. in: Reinhold Koser, Aus den letzten Tagen Kénig Friedrich-Wilhelms I.,
in: Hohenzollern-Jahrbuch. Forschungen und Abbildungen zur Geschichte der
Hohenzollern in Brandenburg-Preuflen, hrsg. von Paul Seidel, 8. Jg. 1904, Berlin/
Leipzig, S. 29.

55 Volz, aa0., S. 494.
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spriiche Preuflens auf Berg deutlich herausgestellt.”® Ein paar Jahre spiter
entwickelte er einen politisch-militirischen Plan, mit dessen Hilfe er hoffte,
sofort Berg besetzen zu konnen, sobald der Erbfall eintreten wiirde.”” Er
stand zwar dem Vertrag vom 5. April skeptisch gegeniiber, aber nicht etwa,
weil ihm die Erbschaft gleichgiiltig geworden wire, sondern weil er ihm zu
wenig bot. Sein gleichbleibendes Interesse an dieser Angelegenheit wird am
Tage vor Friedrich Wilhelms Tod, am 30. Mai 1740, deutlich, als er dem
Kabinettsminister Podewils zu verstehen gab, daf ,I’affaire de Juliers et de
Bergue et sa situation d’d présent lui paroissoit la plus intéressante“.” Un-
mittelbar nach der Thronbesteigung bestitigte er die Anweisungen seines Va-
ters beziiglich einer Inbesitznahme Bergs sofort nach dem Tod des Kur-
fiirsten und schidkte den Obersten v. Camas nach Paris mit der Instruktion,
dort den Verzicht Preuflens auf Jiilich zu betonen und das Versprechen ab-
zugeben, daf Preufen nach der Besetzung Bergs Diisseldorf niemals be-
festigen und auch keine Rheinzélle erheben werde®® Daraus geht hervor,
daf Friedrich das Herzogtum Berg — entgegen dem Vertrag vom 5. April
1739 — ungeschmilert zu erwerben trachtete. Er zeigte sich bereit, Frankreich
ein engeres Biindnis anzubieten, falls dieses endlich den Verzicht des Pfilzer
Kurfiirsten auf Berg zustandebrichte und ihm das gesamte Herzogtum
garantiere. Dies aber war nicht in franzdsischem Interesse, das iiber den
Pfalz-Sulzbacher mit Diisseldorf eine Machtposition am Niederrhein er-
halten wollte.® Erst im Herbst 1740 kam es zu einer Einigung: Friedrich er-
klirte sich an den Vertrag von 1739 gebunden, wihrend Frankreich eine
»Deklaration® abgab, nach der es eine Einigung zwischen Sulzbach und
Preuflen begriiffien wiirde, die Berg Preuflen zuspricht.®® Wie wichtig Berg
fiir Preufien war, geht aus der Tatsache hervor, dafl es auch mit Rufiland
in Verhandlungen trat, um von dort eine Garantieerklarung fir die preufi-
sche Nachfolge in Berg zu erhalten. In dem Allianzvertrag, der am 27.
Dezember 1740 unterzeichnet wurde, gab Ruflland zwar keine férmliche
Garantiezusage ab, erklirte aber, in Sachen des Erbfalles sich nicht gegen
Preuflen zu engagieren, und verpflichtete sich, Preuflen im Falle eines we-
gen des Erbfalles entstehenden Krieges den Riicken zu decken.®

5 gol, (I.-D.-E. Preuss, Hrsg.), Correspondance de Frédéric II. Roi de Prusse,
Bd. 1, Imprimerie Royale (R. Decker), Berlin 1850 (= Oecuvres de Frédéric le
Grand, ‘Bd. 16), S. 3 ff.

57 ygl. Reinhold Koser (Hrsg.), Briefwechsel Friedrichs des Grofien mit Grumb-
kow und Maupertuis (1731-1759) (= Publicationen aus den K. Preuflischen Staats-
archiven, Bd. 72) Neudruck der Ausgabe 1898, Osnabriick 1966, S. 149,

gzig. irll: Reinhold Koser, Aus den letzten Tagen Konig Friedrich-Wilhelms 1.,
2205, 31

5 yel. (Johann Gustav Droysen, Max Duncker, Heinrich v. Sybel, Hrsg.), Poli-
tische Correspondenz Friedrich des Grofien, Bd. 1, Berlin 1879, S. 4.

%0 vel. Politische Correspondenz, aaO., S. 28, und Johann Gustav Droysen, Ab-
handlungen zur neueren Geschichte, Leipzig 1876, S. 279.

81 vel. Politische Correspondenz, aaO., S. 68 ff., und Johann Gustav Droysen,
Geschichte der preuflischen Politik, aaO., Teil V, Bd. 1, S. 110.

62 ygl. Politische Correspondenz, aaO., S. 65, Anm. 2.
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Eine wesentliche Frage war die, wie sich Osterreich in der Erbangelegen-
heit verhalten wiirde. Friedrich lieff in Wien sondieren, ob Usterreich sich an
den Vertrag von 1728 gebunden fithle oder nicht, und machte dabei deut-
lich, ,la succession de Juliers et de Bergue sera la pierre de touche ou je
pourrai connaitre la sincérité de leurs sentiments envers moi“.®

Stindig rechnete er in diesen Monaten des Jahres 1740, da der Kurfiirst
Karl Philipp 79 Jahre alt war, mit dessen Ableben und befahl aus diesem
Grunde seinem Gesandten in Mannheim, den Todesfall sofort per Kurier
thm, dem Befehlshaber der Truppen in den westlichen Territorien, General-
major v. Dossow, sowie den Regimentschefs zu melden. Auflerdem traf er
militdrische Vorbereitungen. Da starb, vollig unerwartet, am 20. 10. 1740,
Kaiser Karl VI. im Alter von 56 Jahren. Damit inderten sich Friedrichs
politische Ambitionen grundlegend. Schlesien trat nun an die Stelle Bergs.
Aber dies bedeutete noch nicht, daff der Konig sein ,Erbe, das Herzogtum
Berg, abschrieb: noch am 7. November erklirte er, dafl seine Regimenter in
Berg einmarschieren wiirden, sobald die Nachricht vom Tode des Pfilzers
da sei. Die Nachricht allerdings kam nicht: der alte Kurfiirst lebte noch
bis zum 31. 12. 1741, und bis dahin hatte sich die politische Situation vollig
verdndert.

Noch im Dezember fielen preuffische Truppen in Schlesien ein, und Fried-
rich begann mit seiner Erpressungspolitik gegeniiber Osterreich. Die Michte
verblieben zunichst in abwartender Neutralitit. Osterreich setzte sich zur
Wehr. In dieser Situation bot ein vollig abgelegener und nebensichlicher Fall
wie die Bitte der Ronsdorfer Protestanten Friedrich die Gelegenheit, sich
vorsichtig und unverfinglich seinem Gegner zu ndhern. Am 7. Mirz 1741 —
er befand sich zu der Zeit selbst in Schlesien — liefl er einen Brief an Kur-
fiirst Karl Philipp schreiben:

»uns haben die Evangelisch Reformirte Einwohner Zu Ronsdorff im Hertzog-
thum berg unterthinigst Ersuchet, wir wolten Ihnen mit unserem vorwort bey
Euer Churfl Dhl dahin Zu statten kommen, dafl ihnen Erlaubt werden mégte in
gedachtem Ronsdorff Eine Reformirte Kirche auff ihre Eigenen unkdsten Zu
bauen, anerwogen sie an allen seiten bey Zwey stunden weit von Kirchen und
schuhlen Entfernet wiren, und daher die alte und krandke leuthe, wie auch die
Zarte jugendt dem offentlichen gottesdienst gar nicht, die tbrigen aber nicht an-
ders, als mit grofester beschwehrlichkeit beywohnen Kénten.

wir haben umb so weniger anstandt genommen, gedachten Ronsdorffischen
Einwohner Verlangens Zu wilfahren, als wir Zu Euer Churfl Durchl uns gnug-
sahm bekanter gemuthsbilligkeit des Zuversichtlichen Zutrawens leben, das
dieselbe Thren (der Ronsdorfer, d. Vf.) gantz ohnbedenklichen, und Zu Keines
Menschen Krindkung und praejudix abziehlenden gesuch platz Zu geben von
selbsten geneigt sein werden, Es wirdt uns nichts desto weniger die von Eure
Churfl Durchl dieserhalb auff unser vorwort nehmende Reflexion Zu Einer be-
sonders angenchmen gefilligkeit gereichen, und uns in die verbiindung setzen
nicht Nur in dergleichen fallen dieser Religions Verwandten denen Wir aufler
dehm in unseren landen bekantermaflen alle nur Erfindliche freyheiten in ihren

% ebd., S. 18.
8 vgl. ebd.; S. 92.
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gottesdinsten gestatten, Ebenmiflige willfihrigkeit Zu Erzeigen, sondern auch
bey allen Vorfallenheiten, worinnen wir Zu Euer Churfl durchl vergniigen und
Vortheilen Etwas beyzutragen Vermogen deroselben Zu erkennen Zu geben .. .“.%

Dieses Schreiben des preuflischen Konigs geht in einem Punkte iiber die
diplomatisch iibliche formelhafte Hoflichkeit hinaus. Friedrich hatte bisher
keinen Zweifel daran gelassen, daf er das Erbe des Kurfiirsten nicht unan-
getastet lassen werde, und andererseits hatte Karl Philipp mit Unterstiitzung
Osterreichs und zeitweise auch Frankreichs deutlich zu erkennen gegeben,
dafl er seinen Besitz ungeteilt den Sulzbachern vererben wolle — die aus die-
ser Situation entstandene Spannung zwischen Preufien und der Pfalz war
seit langem bekannt® und ein Faktum im politischen Kalkiil der Michte.
Nun wich Preuflen zum ersten Mal von dieser Position ab. Eingepackt in
die Befiirwortung der Ronsdorfer Bitte, findet sich das Angebot, dafl die
Pfilzische Antwort Preuflen ,in die verbiindung setzen“ werde, in allen,
dh. also auch politischen (erbrechtlichen) Vorféllen, zum Vorteil des Kur-
fiirsten beizutragen. Hier beginnt also Friedrich die politische Linie seiner
Vorfahren zu verlassen.” Jakob Bolckhaus wurde beauftragt, das Schreiben
des Konigs in Mannheim zu iiberreichen.®® Der Kurfiirst antwortete erst am
23. Oktober 1741.

Inzwischen war die franzdsische Politik, die ebenso wie die preuflische in
dem plotzlichen Tod des séhnelosen Kaisers Karl VI. eine Chance erkannte,
Habsburg entscheidend zu schwichen, nicht untitig gewesen: sie hatte die
Pfalz dazu gebracht, den Kaiserwahltermin im Februar 1741 zu obstruieren
— die Pfalz sollte wenige Monate spiter die Belohnung dafiir erfahren.
Nach dem preufischen Sieg bei Mollwitz iiber die Usterreicher brach die
Front der Pragmatischen Sanktion vollends zusammen. Kronender Abschluf}
der antihabsburgischen Politik war am 4. Juni 1741 das preuflisch-fran-
zosische Biindnis: Frankreich garantierte darin den Preuflen den Besitz
Schlesiens, dafiir war Friedrich bereit, seine Kurstimme dem bayerischen
Kurfiirsten bei der Kaiserwahl zu geben und zugunsten Pfalz-Sulzbachs auf
Jilich und auch auf Berg zu verzichten.

Die Pfilzische Regierung zdgerte nunmehr die Genehmigung des ,6ffent-
lichen Religions-Exercitiums® hinaus und fand sich erst Ende Oktober be-
reit, sie zu erteilen.*” Die Begriindung, die sie fiir die ,,Concession® gibt,

8 Archiv der Evangelischen Kirche im Rheinland, Diisseldorf, Acta Ronsdorfiana
17411751 I, A1 IV b 29, S. 57.

% zumindest seit 1736/37, als Verhandlungen zwischen Preuflen und der Pfalz
iiber eine Erbteilung gescheitert waren. Vgl. Max Duncker, Aus der Zeit Friedrichs
des Grofien und Friedrich Wilhelms III., aaO., S. 20.

%7 Andeutungen eines solchen Wechsels hatte Friedrich bereits im Dezember 1740
Frankreich gegeniiber gemacht. Vgl. Johann Gustav Droysen, Geschichte der preufli-
schen Politik, aaO., S. 200.

%8 Consistorialprotokollbuch, 220.

9 Dieser Text ist im Unterschied zu dem o. a. Schreiben des Konigs an den Kur-
fiirsten vom 7. Mirz 1741 und zu dem u. a. Schreiben des Kurfiirsten an den Konig
vom 23. Oktober 1741 bereits verdffentlicht, und zwar erstmals in: Wilhelm Wolff,
aa0., S. 29 f. (s. Anm. 14).
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zeigt den politischen und tkonomischen Stellenwert Ronsdorfs: ,vornehm-
lich ... in Ansehung ... Von des Kénigs in (sic!) Preussen Majestdt® und
,daff dadurch dem Orth Ronsdorf und gesammten Einwohnern in der
Folge ein merklicher Nutz und Nahrung wegen der darin niederlassenden
mehreren Commerzianten und Fabrikuanten ... geschaffet werden®.”" In
dem Schreiben Karl Philipps an Friedrich I1. vom gleichen Tage berief sich
der Kurfiirst auf den bestehenden Religionsvergleich und sprach die Er-
wartung aus, dafl der Konig im ,reciprocen® Falle ebenso ,hochgeneigt®
sein werde.” Daraufhin bevollmichtigten am 11. November dreiundzwan-
zig reformierte Einwohner Ronsdorfs Abraham Eller und Johann Caspar
Boselman, ,bey d Herrn Inspector Classis Elberfeldensis oder wohr es sonst
nothig alles ... Zu Veranstalten, dafl . . . die Wahl eines Reformirten Pre-
digers Zu Ronsdorff ambts Beyenburg beschleunigt werde“.” Hier ist also
bereits deutlich, daf} die junge Griindung Ronsdorf nicht eine kirchliche Se-
paration, sondern eine reformierte Gemeinde in der Classis Elberfeld sein
wollte. Der Inspector Ovinius handelte prompt und ohne zu zdgern im
Sinne der Bitte, setzte den Predigerwahltermin auf den 21. November an
und erschien zu dem Wahlakt personlich zusammen mit den Kommoderato-
ren des Classis, dem Assessor Johann Jacob von Bergh und dem Scriba
Johann Olpe, in Ronsdorf. Es kann also mit dem Verbrechen und der
Bosheit der Sekte nicht so weit her gewesen sein. Merkwiirdigerweise aber
las der Inspector den anwesenden Ronsdorfer Wahlmitgliedern, wie Schleyer-
macher schreibt, ,gewisse praeliminaria® vor und bat, diese zu unter-
schreiben. Ovinius berichtet davon neun Jahre spiter:

,Dahr aber gldten Moderatoribus der Verdacht, so wegen Rechtsinnigkeit in
der Lehre auf Vorgldter Ronstorffische Eingesessene Gefallen, aus obgedachter
general-Synodaldeputation nicht unbekannt war, haben dieselben Vorab einige
praeliminair = articulos Zu Beybehaltung der orthodoxie und Kirchenordnung
aufgestellet, welche nicht allein Von obgedachten beyden Deputatis unterschrieben
sondern auch Von simtlich = wehlenden Gemeindegliedern Vor genehm ge-
halten worden .. .<.™
Daraus geht hervor, dafl zwar der Verdacht bestand, die Ronsdorfer

seien wegen der thnen vorgeworfenen Liebesmahle moglicherweise nicht
orthodox reformiert, dal aber die Unterzeichnung der Artikel fiir aus-
reichend gehalten wurde, der neuen Gemeinde den kirchlichen Segen zu er-
teilen. Im ersten Artikel mufiten sich die Ronsdorfer verpflichten, dafl ledig-
lich ,evangelisch-reformirte, in Gottes Wort gegriindete Lehren, wie sie
im Churpfiltzischen Heidelb Catechismo begriffen®, gepredigt werden diirf-
ten, ,Keine neue Lehre einzufiihren, auch sich aller gefihrlichen unschrift-
missigen Redens-Arten Zu enthalten®.™ Dieser Hinweis mag eine Mahnung

7 ebd.

7t Archiv der Evangelischen Kirche im Rheinland, Diisseldorf, Acta Ronsdorfiana,
220,
™ ebd. Von dieser Bevollmichtigung berichten auch Schleyermacher 1741 (Con-
sistorialprotokollbuch, aa0.) und die Wahrhaffte species facti, aaO.

78 Wahrhaffte species facti, aa0.

™ Consistorialprotokollbuch, aaO.
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wegen der Einsprachen der Zionsmutter sein. Auflerdem sollten sie ,ein
ehrbares, gottseliges, eingezogenes Leben® fithren. Im zweiten Artikel wur-
den die Ronsdorfer darauf hingewiesen, dafl ,Keine independente Gemeine
in hiesigen Landen Verstattet wird® und dafl darum die Gemeinde schuldig
sei, ,sich in Classe Elberf incorporiren und immatriculiren Zu Lassen, und
sich Verbinden, denen Classical- und Synodal-Schliissen sich gebiihrlich zu
underwerffen. Mit diesem Passus wollte man offenkundig separatistischen
Neigungen der Ronsdorfer, die man bei ihnen vermutete, entgegenwirken.
Die folgenden drei Artikel betrafen Organisationsfragen. Nachdem die
Ronsdorfer diese Auflagen akzeptiert hatten, fand unmittelbar danach die
Wahlhandlung statt. Nach der Wahlpredigt des Inspectors Ovinius und der
Vorstellung der sechs Bewerber wihlten unter der kirchenbehordlichen Auf-
sicht des Moderamens der Elberfelder Classe die 24 Hausviter der neuen
Gemeinde in geheimem, schriftlichem Verfahren ihren ersten Prediger.” Im
ersten Wahlgang entficlen auf Schleyermacher 17, Wiilfling 4, Janssen 2
und Rudenhaus 1 Stimme™ — alle vier waren bereits seit langem versiegelte
Mitglieder der Sozietit. Die Prediger Goebel (Solingen) und Lepper (Mil-
heim) erhielten keine Stimme. Im zweiten Wahlgang fielen alle Stimmen
auf Schleyermacher. An den drei folgenden Sonntagen wurde die Wahl ge-
mifl Kirchenordnung bekanntgegeben, dann erhielt der neue Pfarrer zum
frithestmdglichen Termin, am 11. 12. 1741, den von Inspector Ovinius aus-
gestellten Berufungsschein. Gleichzeitig empfing er das Placet des Kur-
fiirsten.

Am Sonntag darauf hielt er seine Abschiedspredigt in Elberfeld iiber den
Text aus der Apostelgeschichte 20, 26 und 27. Am folgenden Tag, ,den
18ten dito aber hielt er mit seiner Frau und Kindern seinen Einzug zu Rons-
dorff und wurde von seiner neuen gemeinde liebreich aufgenommen®.”” Auf
seinen Wunsch hin wurde ihm am 23. Dezember vom Inspector der Classis,
Pastor Ovinius, nach Zustimmung der Elberfelder Synodalen von Bergh,
Nickhorn, Janssen, Kirchhof, Bendel, Rocholl, Berk und Meyer folgendes
Testimonium Dimissoriale ausgestellt:

»--.da es dem Allesregirenden G gefallen, den HochEhrw Hochgelehrten H
Daniel Schleyermacher der Volckreichen Eglisch-Ref Gem Zu Elberfeld Zum Hir-
ten ZuZusenden, nunmehro aber nach Vollendeter eilfjahriger Bedienung der-
selben durch eine d 21. 9br a. c. gehaltene Kirchenordnungsmassige wahl Zum
ersten Lehrer der unter G heiligem fursehens Neugepflantzten Ref Gem Zu
Ronsdorf Zuberuffen, auch derselbe der HochEhrw Elb Classe seinen Entschlufl,
solchem Beruff Einfolge zuleisten erdffnet anbey auch von d Gem Zu Elb so
auch von den samtl Classicalbriidern Dimission hat; so bezeugen wir Classis Elb
dafl wohlglter H Dan Schleyerm in d Zeit s bisherigen Becken Zu Elb das W
des H orthodox und erbaul geprediget, in leben u wandel sich unstrafl betragen,

% Acta der Wahlhandlung gehalten Zu Ronsdorff im amt Beyenb in dem ersten
Predigthaus daselbsten d 21. November 1741 (Archiv der Evangelischen Kirche im
Rheinland. Diisseldorf, Acta Ronsdorfiana 1741-1751, I, A I IV b 29).

76 Goebels Angabe (aaQ., S. 516), Rudenhaus habe an der 3. Stelle gestanden,
ist falsch.

77 Consistorialprotokollbuch, aaO.
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die Catechisationes embsig wargenommen, ...die Krancken fleiflig besuchet, die
Kirchenzucht ordnungsmiflig ausgeubet, u sich embsig bemuhet habe, dafl unter
G Segen die unwissenden Zur Erk d warh gebracht, trage aufgewecket, wid-
sprechern das maul gestopfet, Gottlose bestraffer, Heuchler iiberzeuget werden
méchten; wie solches das ambt eines Eglischen Pred erfordert.

Dannenhero wir Vorbenanten und Mitbruder der Neugepflantzten Ref Gem
7Zu Ronsdorff bestens recommendiren, denselben als einen wichter auf den Mauern
Zions auf- und anzunehmen; wunschen von hertzen, dafi Er ausgeriistet in d
Krafft des H mit Vielem Segen des Egliums das Werk des H bey ihnen treiben
u Vieler Seelen gewinnen moge, welche dermaleins s freude u Krone seyen am
Tage d Erscheinung des Ertz Hirten®.?

Dieses Zeugnis des Inspectors Ovinius, getragen von Pastoren der Elber-
felder Classis, beweist, dafl die Griindung der Ronsdorfer Gemeinde — zu-
mindest nach Annahme der Priliminarartikel — nicht als Separation emp-
funden wurde und dafl Lehre wie Leben des Predigers dieser Gemeinde un-
verdichtig erschien. Ausdriicklich wurde ihm bescheinigt, dafl er ,orthodox
und erbaulich® gepredigt habe. Den Ronsdorfern wurde empfohlen, ihn ,als
einen wichter auf den Mauern Zions® aufzunehmen, dh. die Pastoren ge-
brauchten unbefangen, wie es dem Sprachstil der Zeit entsprach, die Wort-
wendung, in die spiter so viel hineingeheimnifit wurde. Wenn die Elleria-
nische Sozietit und mit ihr Schleyermacher in Elberfeld so iibel verrufen
gewesen wire, wie es spiter erschien, dann hitte sich mit Sicherheit in dem
Zeugnis zumindest einige Distanz gefunden.™ Das Gegenteil ist der Fall.
Der Beschluf der Elberfelder Reformierten vom 21. Dezember, man solle
in Elberfeld solche Presbyter wihlen, ,welche nicht nur communicirende
Gemeindeglieder wiren, sondern auch eines gottseligen Wandels und fried-
liebend, damit die Liidken unseres Zions verziunet und geheiler werden
mochten®,® die durch den Weggang der Ellerianer entstanden waren, zeigt
dies auch.

Am 24. Dezember hielt Schleyermacher seine erste Predigt in Ronsdorf
tiber Psalm 132, 13 und 14: ,Denn der Herr hat Zion erwihlt und hat
Lust, daselbst zu wohnen. ,Dies ist meine Ruhe ewiglich, hier will ich woh-
nen; denn es gefillt mir wohl®, und Inspector Ovinius setzte ihn ein. Noch
am gleichen Nachmittag wurde das erste Consistorium gewdhlt, ,,den 25ten
wurden die nahmen der erwehlten der gemeinde bekandt gemacht und den
26ten dito wurden selbige nach Kirchenordnung bestetigt: die nahmen und
4mter derer neu erwehlten sind folgende: Elias Eller Kirchmeister, Peter
Scheidemacher Scholarch, Abraham Eller Provisor, Andreas Steinbach
Eltester und Substitutus Provisorii, Jacob Bolckhaus Eltester, Caspar Bosel-
man Eltester®® — alle waren Glieder der Sozietit. Endlich konnte die Zions-
gemeinde ihr Leben so gestalten, wie sie es wollte. Das Consistorium be-

7(9) Archiv der Evangelischen Kirche im Rheinland, Diisseldorf Acta Ronsdorfiana,
aa0.

7 An dem negativen Urteil der Kirchengeschichte iiber die Ellerianer hat
Schleyermacher spiter allerdings selbst mitgewirkt.

80 Goebel, 2a0., S. 517.

81 Consistorialprotokollbuch, aaO.
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schloff auf seiner ersten ordentlichen Sitzung am 27. 12. 1741 dem Brauche
folgend, Consistorialgesetze aufzustellen, die fiir es verbindlich sein sollten.
Pastor Schleyermacher legte diese Gesetze dem Consistorium am 8. Januar
1742 vor:

»1) Soll das ordentliche Consistorium monathlich einmahl nemlich den ersten
Sontag im monath gehalten werden.

2) Das Consistorium soll jedesmahl mit gebith erdffnet und was Verhandelt
wird ordentlich protocolliret und hernach mit gebdth geschlossen werden.

3) Alle Consistoriales sollen sich ernstlich befleiflen nicht nur Ihr anVertrautes
amt nach Gottes wort und Kirchenordnung treulich wahr zu nehmen sondern
auch in Ihrem gantzen wandel der gemeinde gottes ein beyspiel guther
wercke zu geben.

4) Was im Consistorio beschlossen wird soll geheym gehalten werden.

5) Wan ein Consistorial glied zu einem absonderlichen geschifte deputiret wird
soll keinem freystehen ohne erhebliche uhrsach sich zu entzihn woriiber Con-
sistorium zu erkennen.

6) Die abtrettenden Consistoriales sollen 2 ad 3 an ihrer stelle in Vorschlag
bringen die im Glauben gesund und eines erbaulichen und unstriflichen wan-
dels sind.®2

7) Die Consistoriales sollen und wollen sich eben so wohl denen Consistorial
Verordnungen welche nach gottes wort und Kirchenordnung abgefasset wur-
den unterwerfen als die iibrige glieder der Gemeinde darzu Verbunden
sind.” 8

Die Consistorialgesetze wurden angencmmen und von allen Mitgliedern
des Consistoriums — aufler merkwiirdigerweise von Elias Eller — unter-
schrieben.®

Des weiteren ordnete sich das Consistorium bewufit in die Regelungen
und Gliederung der Reformierten Kirche ein, indem es z. B. die Aufnahme
in die neue Gemeinde nur denjenigen gestattete, die ein Kirchenzeugnis ihres

82 Die Mitteilung Goebels (2aO., S. 517), spiter sei Eller und hernach Wiilfing
das Recht eingerdumt worden, ,zu der von dem abgehenden Altesten vorgeschla-
genen Dreizahl noch einen Vierten hinzuzufiigen, der dann jedesmal die Stimmen
erhielt“, ist in dieser Formulierung falsch. Eller hat nie, Wiilfing lediglich zweimal
in der 0. a. Weise Einflufl genommen, und zwar 1760 die Wiederwahl des Kirch-
meisters Geheimrat von Bolckhaus, des Provisors Philipp Weyerman und des Kirch-
spielaltesten Johannes Hiitteman sowie die Wahl des Altesten Johannes Bleckman
durchgesetzt. Bei diesem Wahlvorgang ignorierte jedoch das Presbyterium die Vor-
schldge Pastor Wiilfings fiir drei weitere Positionen, indem es mit Mehrheit an-
dere Kandidaten wihlte; 1761 schlug Wiilfing in der o. a. Form fiir die Wahl des
verstorbenen Provisors Weyerman dessen bisherigen Stellvertreter Wilhelm Engels-
berg vor, der auch gewihlt wurde.

8 Consistorialprotokollbuch, aaO.

8 Man konnte dieses Faktum so interpretieren, als habe sich Eller als ,Herr®
der Zionsgemeinde nicht den Consistorialgesetzen unterwerfen wollen. Eine solche
Interpretation ist jedoch bedenklich. Die Consistorialprotokolle weisen an keiner
Stelle auf, dafl Eller in der Gemeinde eine solch beherrschende Rolle gespielt hitte,
wie sie ihm in der Nachfolge Knevels’ zugeschriehen wurde. — Die Consistorial-
gf}fe}:z; wurden bis 1761 von allen neugewihlten Presbytern und Pfarrern unter-
schrieben.
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bisherigen Predigers beibrachten, und indem es die Gemeinde durch Depu-
tierte auf den Synoden vertreten lieff. Die Bergische Synode zu Diisseldorf
bewilligte im April 1742 aufgrund eines Antrags Schleyermachers eine Kol-
lekte zugunsten des Aufbaus der Ronsdorfer Gemeinde,® die auch vom Kur-
fiirsten genchmigt wurde.®® Auch in der Ausiibung der Kirchenzucht konnte
die Zionsgemeinde nunmehr ungestdrt vorgehen: bereits auf der zweiten
ordentlichen Sitzung des Consistoriums wurde beschlossen, daf von Sonn-
tag, dem 4. Februar, ab wihrend der Gottesdienstzeit ein Consistorialer
und der Totengriber die Wirtshiuser der Gemeinde inspizieren sollten.®’.
Auch in Zukunft achtete man streng auf die Einhaltung der disciplina eccle-
siastica.

Der offizielle Bericht der Bergischen Pastoren beschreibt diese Griindungs-
phase mit folgenden Sitzen:

»Darauf ist Zu Ronstorff alles, so Viel man weiff, in Ruh und guter Ordnung.
Man vernimmt und horet nicht anders, als daff Zu Ronstorff die Gemeine in
Lehr und ciremonien denen anderen reformirten gemeinden Bergischen Landes
conform ist.“ 88

I

Zum Abschlufl dieser Untersuchung der Griindungsphase der Zionsge-
meinde stellt sich wieder die Frage nach der Wertung. Wenn man das Ver-
dikt aufrechterhalten will, das in der kirchengeschichtlichen Forschung bis
heute iiber sie ausgesprochen wird, dann mufl man die These konstruieren,
dafl sie die Meisterschaft der Heuchelei vollendet beherrschte; denn es ge-
lang ihr, den schweren Verdacht der kirchlichen Obrigkeit beziiglich ihrer
Liebesmahle soweit auszuriumen, daf sie sogar eine Kollekte zu ihrer
Unterstiitzung erhielt; es gelang ihr, ihre Verruchtheit so geheim zu halten,
daB die Elberfelder Gemeinde ihren Auszug bedauerte; es gelang ihr die
Ronsdorfer Griindung mit Hilfe der Kirche, obwohl sie die Kirche hafite; sie
verbarg so geschickt ihren verderblichen Finfluff, dafl bei den jihrlichen
Visitationen durch die Inspektoren der Classis nichts bemerkt, vielmehr
die Rechtgliubigkeit der Gemeinde gelobt wurde; sogar die Protokolle der
Consistoriumssitzungen konnte sie so manipulieren, daf} nichts Verdichtiges
in ihnen zu finden ist.

Es ist zweifelhaft, ob eine solche Version aufrecht erhalten werden kann.
Vielmehr erscheint die Ellerianische Sozietit und dann die Ronsdorfer Zions-
gemeinde als ein Spiegelbild ihrer Zeit, geprigt von den durch den Pietis-
mus wiedergewonnenen Einsichten in die Lebendigkeit des Wortes Gottes —
auch durch Inspirationen — jenseits aller Orthodoxie und in die Nihe der
Wiederkunft Christi und des Aufbruchs seiner Gemeinde gegen die Erstarrt-
heit der Kirche, voller Enthusiasmus innerhalb einer geregelten und niich-

8 Consistorialprotokollbuch, 220.
86 Wahrhaffte species facti, aaO.
87 Consistorialprotokollbuch, aaO.
8 Wahrhaffte species facti, aaO.
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ternen Kirchlichkeit — auch bei ihren Liebesmahlen —; eine Gemeinde, die

in ihren Anfingen durch die Ausstrahlung grofler Persnlichkeiten, wie

Daniel Schleyermacher, Elias Eller, Anna vom Biichel und spéter auch Petrus

Wiilffing, geformt wurde und dann wohl spiter an den sachlichen und per-

sonlichen Konflikten dieser ihrer ,Fijhrer® in eine tiefe Krise bis in die

Selbstzerfleischung hinein geriet.

Die Analyse der folgenden Ereignisse und der ihnen zugrunde liegenden
Strukturen mufl noch geleistet werden. Sie wird zu einer Klirung dariiber
beitragen kdnnen,

— welche Bedeutung in der Tat jene grofien Personlichkeiten hatten, die die
Ronsdorfer Gesellschaft prigten,

— wie die Verflechtung religidser, politischer und &konomischer Bedingungen
im einzelnen aussah, die die Geschichte der Gemeinde und dann auch der
Stadt Ronsdorf bestimmte,

— welche spezifischen theologischen Inhalte diese Ausformung eines refor-
mierten Pietismus aufwies.

Fine solche Klirung wird vermutlich zu einer niichterneren Beurteilung
der Ronsdorfer Zionsgemeinde fiihren als sie bisher gegeben wurde. Die vor-
liegende Untersuchung der Griindungsgeschichte wollte dazu beitragen.



Die Veréffentlichung der ,Denkschrift der
Vorlaufigen Leitung der Deutschen Evangelischen
Kirche an den Fithrer und Reichskanzler, 28. Mai 1936"

Von Ernst C. Helmreich

Schon 1954 ist W. Nieméller der Entstehung und Abfassung der be-
rithmten Denkschrift der 2. Vorliufigen Leitung der Bekennenden Kirche
(VKL) an Hitler im Friihsommer 1936 nachgegangen.' Danach existierten
von der letzten Fassung der Denkschrift nur drei Exemplare. Eines wurde
von Dr. W. Jannasch am 4. Juni 1936 in der Reichskanzlei iibergeben, das
zweite erhielt der schwedische Gesandtschaftspfarrer in Berlin, Birger Forell,*
zur sicheren Verwahrung auf exterritorialem Boden, und das dritte verblieb
bei dem Kanzleichef der VKL, Dr. Friedrich Weifiler.

Die VKL wollte die Denkschrift streng geheim halten und hatte darum
auch nicht die ihr angeschlossenen Kirchenleitungen und Bruderrite infor-
miert.®> Uber das Weifler anvertraute Exemplar schreibt Niemoller:

1 Die Bekennende Kirche sagt Hitler die Wahrheit. Die Geschichte der Denk-
schrift der VKL vom Mai 1936. Bielefeld 1954 (im folgenden zitiert: Niemdller).
Nieméller druckt die Denkschrift nach den Basler Nachrichten vom 23. 3. 36 ab.
Zu den verschiedenen Fassungen vgl. auch W. Niemdoller, Die Bekennende Kirche
sagt Hitler die Wahrheit. In: EvTh 18, 1958, 191-192.

2 Ob dies vor oder nach der Ubergabe in der Reichskanzlei geschah, ist nicht aus-
zumachen. Am 30. 11. 1956 schrieb Jannasch an Prof. K. D. Schmidt, dafl er zu-
sammen mit Dr. Heinrich Schmidt ein Exemplar der Denkschrift bei Forell abge-
geben habe. ,Nach einiger Zeit . . . wollte ich dieses bei Forell (exterritorial) de-
ponierte Exemplar . . . zuriickholen, konnte es aber weder damals noch bei spi-
teren Versuchen erhalten, da Forell es, wie er mir bei meinem ersten Versuch der
Abholung noch nicht gestand, ins Ausland gegeben hatte.”

Herrn Dr. Carsten Nicolaisen danke ich fiir die Ubersetzung und die Bearbeitung
dieses in der englischen Fassung umfangreicheren Aufsatzes und auch dafiir, dafl
er mir den oben zitierten Brief aus den Bestinden der Ev. Arbeitsgemeinschaft fiir
kirchliche Zeitgeschichte in Miinchen (EKkZ) sowie die Denkschrift betreffende Ko-
pien aus den Akten des Archivs fiir die Geschichte des Kirchenkampfes an der
Kirchlichen Hochschule Berlin (KKA) zuginglich gemacht hat. Diese Kopien wur-
den mit Genehmigung des KKA benutzt.

Fiir briefliche Auskiinfte auf meine Fragen habe ich Pastor Dr. W. Koch und
seiner Gattin, Pastor i. R. D. W. Niemoéller und E. Tillich zu danken.

Der bei K. D. Schmide (Hrsg.), Dokumente des Kirchenkampfes I, Gottingen
1965, 695 ff. (zitiert: Schmidt) publizierte Text geht auf die Forell-Fassung zu-
riick, die sich im Landeskirchlichen Archiv Bielefeld befindet. Vgl. auch W. Nie-
méller, EvTh 1958, 190.

3 Schreiben vom 20. 7. 36 (Schmidt, 917).
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Werner Koch und Ernst Tillich hatten Verbindung zur auslindischen Presse,*
der sie ausschlieRlich Nachrichten aus dem Leben der Kirche vermittelten. Ernst
Tillich bekam die Denkschrift von Dr. Weifller fiir eine Nacht zur Einsichtnahme
und schrieb sie in vollem Wortlaut ab. Wihrend Koch und Weifiler nur die Ab-
sicht hatten, das Vorhandensein und den wesentlichen Inhalt der Denkschrift be-
kanntzugeben, fiihlte sich Tillich nach dem hartnddkigen Schweigen der Reichs-
regierung veranlaflt, durch die Veroffentlichung des vollen Wortlauts ,der Denk-
schrift ihr ganzes Gewicht zu verleihen® Man kann nicht bezweifeln, daf} die
Beteiligten, wenn auch nicht im Sinne der Bekennenden Kirche, so doch zum
Wohle der Kirche handeln wollten.“5

Tillich und WeiRler wurden am 6. Oktober 1936 verhaftet, Koch am 13.
November. Alle kamen in ein Konzentrationslager. Koch wurde im De-
zember 1936 entlassen, Tillich ein Jahr spiter, wihrend Weifller am 19.
Februar 1937 im Konzentrationslager verstarb.

Von Anfang an wurde die Denkschrift nicht so vertraulich behandelt, wie
die VKL es gedacht oder gewiinscht hitte. Am selben 4. Juni 1936, an dem
die Denkschrift in der Reichskanzlei abgegeben wurde, berichtete der ame-
rikanische Geschaftstrdger in Berlin, Ferdinand Lathrop Mayer, dem State
Department in ziemlich ausfithrlicher Weise von der Existenz und dem In-
halt dieses Dokuments.® Es geht allerdings aus diesem Bericht nicht hervor,
ob die amerikanische Botschaft den vollstindigen Text samt den Anlagen in
Hinden gehabt hat oder nicht. Natiirlich wird auch nichts Genaues iiber die
Herkunft dieser Information ausgesagt; Mayer erwihnt lediglich ein Ge-
spriach mit einem Vertreter der Bekennenden Kirche, zu der die Botschaft da-
mals recht gute Kontakte hatte.”

4 Koch und Tillich waren befreundet und studierten damals u.a. bei Dietrich
Bonhoeffer Theologie. Koch versorgte auslindische Korrespondenten mit Informa-
tionen iiber die kirchliche Lage. Diese publizistische Tétigkeit wurde ihm erschwert,
als er in ein Vikariat nach Barmen versetzt wurde, und von da an fiihrte er seine
Korrespondententitigkeit mit Hilfe seines in Berlin ansissigen Freundes Tillich
weiter; vgl. E. Bethge, Dietrich Bonhoeffer, Miinchen 1967, 606; auch E. Tillich
Veroffentlichung der Denkschrift der VKL an den Fiihrer im Jahre 1936 (verviel-
filtigtes Manuskript vom 15. 2. 1970, EAkZ), 6 (zitiert: Tillich).

5 Nieméller, 28 f., wohl nach der bei Bethge, 606 zitierten Aufzeichnung W.
Kochs vom 12. 7. 1948. Die VKL war iiber die Verdffentlichung der Denkschrift
besorgt, und im Protokoll der Sitzung vom 3. 8. 36 heifit es: ,Die Frage, was we-
gen der unbefugten Verdffentlichung des Wortes an den Fiihrer unternommen wer-
den kann, wird ertrtert. Eine Strafanzeige erscheint unméglich, weil die Veréffent-
lichung keine strafbare Handlung darstellt (KKA 35/280).

Bei einem Besuch im Justizministerium erfuhr die damalige Braut Kochs, daff
auch nach Ansicht des Ministers kein Grund fiir eine strafrechtliche Verfolgung vor-
lige, ,denn Thr Verlobter hat keine strafrechtliche Handlung begangen® (Brief von
Frau Koch vom 4. 4. 74).

8 Bericht Nr. 2863 vom 4. 6. 36 (National Archives, Washington, D.C.). Dieses
Dokument wurde mir durch Dr. F. Aandahl und Dr. A. G. Kogan vom Historical
Office zuginglich gemacht. Es wird erwihnt, aber nicht abgedrucke in: Foreign Re-
lations of the United States, Diplomatic Papers, 1936, Washington 1954, Bd. II,
168. Der Schluflabschnitt des Berichtes befafit sich mit den Sittlichkeitsprozessen
gegen katholische Priester.

7 So erhielt die Botschaft bereits einige Tage im voraus die Kanzelabkiindigung
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Der Informant der Botschaft muff auch davon gesprochen haben, daff die
Denkschrift versffentlicht werden sollte, falls Hitler nicht antworten wiirde;
Mayer wiirde in einem offiziellen Bericht kaum derartige Pline erwihnt
haben, wenn er nicht einigen Grund fiir diese Annahme gehabt hitte.® Die
Verfasser der Denkschrift rechneten selbst auch mit der Mdglichkeit, daff
Hitler niemals etwas von ihrem Schreiben erfahren wiirde, und am 24. Juni
beratschlagten sie, was zu tun sei, wenn der Staat nicht reagiere.” Man kam
aber zu keinem Schluff, und schon bald wurden durch die unerwartete Ver-
6ffentlichung der Denkschrift in der auslindischen Presse vollig neue Tat-
bestinde geschaffen.

Ehe darauf eingegangen wird, sei noch erwihnt, dal Henry Louis Hen-
riod bereits an dem Tage, an dem die Denkschrift in der Reichskanzlei iiber-
geben wurde (4. Juni), eine Abschrift erhielt, die er am 8. Juni an Bischof
Bell von Chichester sandte.’® Es ist nicht mit Sicherheit zu sagen, von wem
Henriod die Abschrift bekam."! Als Weiiler den Text fiir eine Nacht an
Tillich aushindigte, behauptete er, daff nur drei Exemplare des Dokuments
existierten. Ob Weiller weitere Abschriften herstellte, ist unbekannt. Tillich
berichtete 1970, dafl ithm Weifller im September 1936 von der Existenz
weiterer Abschriften erzihlt habe, ,die an Skumenische Freunde gegeben
worden® seien.2 Und Pastor Dr. Jannasch, der unmittelbar an der endgiil-

der VKL, die am 23. 8. 36 verlesen werden sollte (Bericht Dodds vom 27. 8. 36;
Foreign Relations . . . 11, 171). Vgl. auch die Tagebucheintragung Dodds vom 17.
6. 37, wo der Botschafter die Verhaftung von fiinf protestantischen Geistlichen, un-
ter ihnen Jacobi, erwihnt, ,mit dem ich mich frither einmal iiber das Problem der
Religionsfreiheit unterhalten habe® (W. E. Dodd jr. und M. Dodd, Diplomat auf
heifiem Boden. Tagebuch des USA-Botschafters William E. Dodd in Berlin 1933-38.
Berlin 1962, 466). An der Lage der Kirchen war auch Prisident Roosevelt inter-
essiert; im Juli 1935 forderte er einen telegraphischen Bericht iiber die Mafinahmen
gegen die Kirchen an (Foreign Relations . . . II, 357).

8 Auch Tillich rechnete mit einer Verdffentlichung der Denkschrift (Tillich, 2; vgl.
auch Kochs Aufzeichnung bei Bethge, 606). Der Artikel der New York Herald
Tribune vom 16. 7. 36 weist darauf hin, dafl die Denkschrift heimlich in kirchlichen
Kreisen verbreitet werden sollte, wenn nicht in angemessener Frist eine Antwort
eintreffe. Daf} selbst die Verfasser mit einer Veroffentlichung rechneten, wird deut-
lich aus dem Vermerk ,Confidential®, der sich sowohl auf dem Exemplar Forells
(Schmidt, 696; Nieméller, EvTh 1958, 190) befindet wie auch auf dem Henriods
(im Archiv des Weltkirchenrates in Genf; vgl. A. Boyens, Kirchenkampf und Olku-
mene 1933—1939. Miinchen 1969, 173).

» Vgl. Nieméller, 28 £.

1 R, C. D. Jasper, George Bell, Bishop of Chichester. London 1967, 212; Boyens,
1733

11 Henriod konnte sich nicht mehr erinnern, wer ihm die Denkschrift an den
Flughafen gebracht hatte. Er hatte in Berlin mit zahlreichen Kirchenfithrern und
auch mit Pastor Forell gesprochen. In seinem Bericht iiber seinen Besuch in Deutsch-
land (Boyens, 363 ff.) erwihnt er nicht, dafl er auch mit Martin Niemoller gespro-
chen hat. — Da Henriods und Forells Exemplare denselben Vermerk tragen, miissen
sie auf eine gemeinsame Vorlage zuriidsgehen.

12 Tillich, 3. Auch aus einem Schreiben Arnim-Krochlendorffs an die VKL vom
13. 8. 36 wird deutlich, da8 die Denkschrift ,auch in Berliner Kreisen von Hand
zu Hand ging® (KKA 186).
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tigen Fassung beteiligt war und die Denkschrift iiberreicht hatte, hielt es
1956 nicht fiir ,ausgeschlossen, dafl Teilnehmer an den entscheidenden Sit-
zungen sich trotz des ausdriicklichen Verbots nicht doch fiir ihr privates
Archiv ein dem fiiberreichten Original entsprechendes Exemplar zusammen-
geschrieben haben . . . Ich fiir meine Person besafl eine Abschrift des Origi-
nals in meiner Geheimstenographie, das ich aber so gut vor der Gestapo
versteckt hatte, dafl ich es bisher nicht finden konnte“.'®

Abgesehen von den drei ,offiziellen® Exemplaren der Denkschrift werden
also schon zu einem sehr frithen Zeitpunkt weitere Abschriften existiert ha-
ben.!* Dabei ist noch nicht einmal sicher, ob die drei urspriinglichen Exem-
plare im Wortlaut iibereinstimmten, denn zumindest eines der Exemplare
war kein Durchschlag des Originals, sondern eine erste Abschrift mit leichten
Verinderungen des Textes.!

Am 8. Juni 1936, also kurz nachdem die Denkschrift in der Reichskanzlei
{iberreicht worden war, wurde sie von dort dem Reichskirchenministerium
weitergereicht, das sie wiederum dem Reichskirchenausschufl zur Kenntnis
iibersandte.’® Damit war der Text in Berlin bereits auf normalem biirokra-
tischen Wege verbreitet und einem grofleren Personenkreis bekannt ge-
worden, wodurch die Zahl der undichten Stellen sich vergroferte. Anfang
Juli kam der Text — wie das unten verdffentlichte Dokument zeigt — in die
Hinde eines Reporters, des Pfarrers a. D. Hermann Kétzschke!” Kotzschke
behauptete, gute Beziehungen zum Reichskirchenministerium und zu den
»Deutschen Christen® zu haben, obwohl er sich als Glied der Bekennenden
Kirche bezeichnete. Als Reporter hatte er sich auf sozialpolitische und Woh-
nungs- und Kirchenfragen spezialisiert.!® Wie er in den Besitz der Denk-

13 Vgl. oben Anm. 2.

14 Selbst in der Bekennenden Kirche wufite man damals nicht, wie viele Exem-
plare eigentlich existierten. Nieméller schrieb am 20. 8. 36, dafl es nur drei Exem-
plare gebe und er selbst keines besitze (Niemdller, 51), aber wir wissen, dafl Hen-
riod bei seinem Besuch in Deutschland vom 2. bis 5. 6. 36 bereits ein Exemplar er-
hielt und am 8. 6. Abschriften an Bell und Oldham sandte.

15 Vel. Schmidt, 695; Niemoéller, Exv'Th 1958, 190.

16 Schmidt, 695; 1044. Ebd., 996 ff. auch die Stellungsnahme des Reichskirchen-
ausschusses in einem Schreiben an den Reichskirchenminister vom 27. 8. 36. In einem
Bericht ,,Die gegenwirtige Lage in unserer Kirche® vom Herbst 1936 heifit es, dafl
die Denkschrift nicht an Hitler gelangt, sondern ,iiber das Propagandaministerium
dem Minister fiir die kirchlichen Angelegenheiten zugeleitet® worden sei (KKA
HNA 1). Dieser umstindliche Weg ist etwas unwahrscheinlich, aber es ist durch-
aus moglich, dafl auch das Propagandaministerium eine Abschrift erhielt.

17 Bundesarchiv Koblenz, NS 10/228. Mit Rotstift ist ,,Miiller® iiber das Doku-
ment geschrieben und ,z(u) d(en) A(kten). 28. 7. 36%; eine Abschrift der Denk-
schrift liegt bei.

18 Zu Kétzschke vgl. Degeners Wer ist’s? 10. Ausg. 1935, 859. Ein Lebenslauf
K’s liegt im Document Center Berlin. K. wurde am 5. 8. 1862 in Diiben an der
Mulde geboren, besuchte u.a. die Fiirstenschule Pforte bei Naumburg, studierte
Theologie in Marburg und Halle und wurde 1889 Pfarrer in der Provinz Sachsen.
1897 legte er sein Pfarramt nach einem Konflikt mit dem Reichstagsabgeordneten
und Freund des Kaisers, Freiherrn von Stumm, der den Ev. Oberkirchenrat gegen
K. beeinflulte, nieder und betitigte sich politisch und schriftstellerisch. K. war auch
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schrift kam, ist nicht bekannt, aber vielleicht darf man an dieser Stelle ein
wenig spekulieren. Als Spezialist fiir soziale und Raumfragen mag er Hanns
Kerrl gekannt haben, der ja schon vor seiner Ernennung zum Reichskirchen-
minister mit den Fragen der Raumordnung betraut worden war. Diese Be-
kanntschaft mag die Basis fiir die erwihnten guten Beziehungen zum Reichs-
kirchenministerium und den ,Deutschen Christen® gebildet haben, und so
liegt es durchaus im Bereich des Mbglichen, daB irgendjemand aus dem
Reichskirchenministerium die Denkschrift an Kotzschke weitergegeben hat.
So wenig sicher dieses auch ist, so eindeutig geht es aus dem Dokument un-
ten hervor, daf die Denkschrift durch K&tzschke an die auslindische Presse
kam.

Wie bereits erwihnt, gab aber auch Ernst Tillich die Denkschrift an die
auslindische Presse weiter. Wann Tillich die Denkschrift von Weifiler aus-
geliehen hatte, ist nicht mit Sicherheit zu sagen; es scheint aber einige Wochen
vor der Ubergabe des Textes an jene auslindischen Korrespondenten ge-
wesen zu sein, mit denen Tillich regelmiflige Besprechungen hatte.® Auch
das Datum der Ubermittlung ist nicht genau festzustellen, und so ist es gar
nicht sicher, ob der Korrespondent der New York Herald Tribune die Denk-
schrift von Tillich oder von jemand anderem erhalten hat. Tillich erinnerte
sich in seiner Antwort auf diesbeziigliche Fragen des Verfassers: ,Ich habe
den Text einen Tag vor der Verdffentlichung in der New York Herald Tri-
bune an die mir bekannten Korrespondenten gegeben®.2® Das miifite also am
15. Juli 1936 gewesen sein. Man kann sich allerdings kaum vorstellen, daft
ein Korrespondent die Denkschrift am Morgen des 15. Juli erhielt, dann
einen Auszug machte, einige Textabschnitte tibersetzte und die Nachricht
nach New York schickte, so dafl sie am Morgen des 16. Juli in der Herald
Tribune erscheinen konnte, — am selben Tage, als die Verdffentlichung in
Berlin bekannt wurde. Viel wahrscheinlicher hatte der Korrespondent die
Denkschrift eher erhalten, und so wird die Polizei mit ihrer Bemerkung
recht haben, dafl Kotzschke den Text fiir RM 100.— verschiedenen Kor-
respondenten verkauft habe, darunter um den 8. Juli herum auch dem Kor-

Korrespondent fiir verschiedene in- und auslindische Zeitungen und von 1919 bis
zum Eintritt in den Ruhestand 1932 dann wieder Pfarrer in Prosen bei Elsterwerde;
1930 kam es zu einem Konflikt mit dem Magdeburger Konsistorium, weil K. ,seine
seelsorgerlichen Aufgaben vernachlissigt und seine Kraft anderen als pfarramtlichen
Pilichten gewidmet habe® (R. Breipohl, Religitser Sozialismus und biirgerliches Ge-
schichtsbewufitsein zur Zeit der Weimarer Republik. Ziirich 1971, 34). K. starb am
1. 1. 1943 in Berlin. Vgl. auch Walter Bredendiek, Pfarrer Hermann Kotzschke —
Verbiindeter der Arbeiterklasse und der werktitigen Bauern, in: Standpunkt.
Evangelische Monatsschrift, Heft 8 (August 1975) S. 216-221.

9 € weil ich den Text ja schon mehrere Wochen vor der Ubergabe erhalten
habe (Tillich am 7. 4. 74 an den Verf.). Nach Niemoller, EvTh 1958, 190 soll
Tillich den Text am 15. 7. 36 von Weililer ausgeborgt haben. Dieses Datum ist aber
mit groflerer Wahrscheinlichkeit das der Ubergabe an die Presse.

20 Schreiben vom 9. 5. und 7. 4. 74, Tillich hatte Kontakte zur New York
Hemld Tribune, United Press, Agence France Press und zu einer dinischen und
einer Schweizer Zeitung (wohl einem Ziircher Blatt).
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respondenten der New York Herald Tribune? Auch Tillich konnte sich
1970 erinnern, daff er schon von einer ausfiihrlichen Meldung iiber die
Denkschrift in der auslidndischen Presse gehort hitte, bevor er selbst den
auslindischen Korrespondenten den Text iibermittelte.?

Dafi Kotzschke an der Weitergabe der Denkschrift an die auslindische
Presse beteiligt war, wird ebenfalls durch Dokumente aus dem Bereich der
Bekennenden Kirche belegt. Am 4. August 1936 erklirte Dr. Horst Michael
dem Berliner Bruderrat, dafl mit 99%iger Sicherheit Kotzschke der , Titer®
sei. Am néchsten Tage nannte Pastor Gerhard Jacobi den Namen K&tzschkes
vor der Geheimen Staatspolizei?® Am 7. September teilte Michael dem
Bruderrat ,seine neue Entdeckung® mit, womit offensichtlich gemeint ist,
dafl andere Personen (Weiler und Tillich) an der Weitergabe beteiligt wa-
ren.* Dieser Wechsel in den Aussagen fithrte spiter zu einer Kontroverse
zwischen Jacobi und Michael und zu der unten erwihnten Untersuchung
durch den Ausschufl der Bekennenden Kirche.

Am 7. September informierte Jacobi Pastor Miiller-Dahlem von den Be-
hauptungen Michaels vor dem Berliner Bruderrat, und am 10. September
machte Michael ,in der Sitzung der VKL Andeutungen iiber angebliche
Verbindungen der BK mit der auslindischen Presse® und forderte die ,Ein-
setzung eines Untersuchungsausschusses, dem er Niheres unterbreiten wol-
le“* Am 14. September machte Jacobi Pfarrer Dr. Bohm ,nihere Mittei-
lungen iiber die Auflerungen Dr. Michaels im Berliner Bruderrat und kniipfte
daran den Verdacht von Bezichungen zwischen Weifler und Tillich.“ Bshm
kam am nichsten Morgen mit Weifller zusammen, der die Beziehungen zu
Tillich zugab und nihere Auskiinfte iiber Art und Umfang seiner Informa-
tionstdtigkeit erteilte. Daraufhin forderte Bshm Weifiler auf, sofort jede Be-
ziehung zu Tillich abzubrechen. Am nichsten Tage besprach er die Vorginge
mit den Pfarrern Miiller, Forck und Liicking, und es wurde beschlossen, daf}
Weifller bis zur nichsten Sitzung der VKL am 22. September der Arbeit
fernbleiben solle.*® An diesem Tage stellte die VKL dann fest:

»Die Darlegungen W(eifller)s zeigen, dafl er keine unchrenhafte Handlung be-
gangen hat. Seine Beziehungen zu Tillich kénnen zwar nicht gebilligt werden,
sie geben aber auch der VKL keine Veranlassung, gegen W. Schritte zu ergrei-

21 Vel. das Dokument unten.

22 Tillich, 3.

* Nicht unterzeichneter Brief, wahrscheinlich von Pastor G. Jacobi an Regie-
rungsrat Moeller vom 26. 1. 37, Dr. Bohm zur Kenntnisnahme iibersandt (KKA
260/32).

Am 27. 6. 74 schrieb Dr. W. Koch dem Verf., dafl Dr. Horst Michael Lektor
fiir Anglistik an der Berliner Universitit, Mitglied des brandenburgischen Bruder-
rates und jahrelang der tolerierte Berichterstatter der Londoner Times® gewesen
sei. Michael hatte auch an der Barmer Bekenntnissynode 1934 teilgenommen.

# Randvermerk auf dem Schreiben an Moeller (vgl. Anm. 23); vgl. auch die Zu-
sammenstellung von Dr. Bohm ,Ereignisse bis zur Sitzung der VKL am 22. 9. 36%
(KKA 260/26).

25 Ebd.

26 Fbd.
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fen, nachdem es ihr vor allem auch festzustehen scheint, daff W. nicht in Zu-
sammenhang mit der Verdffentlichung der Denkschrift an den Fiihrer steht.” 27

Ferner wurde auf dieser Sitzung allen Mitarbeitern die Beziehung zu aus-
lindischen Stellen ohne Kenntnis der zustindigen Referenten untersage und
beschlossen, eine genaue Untersuchung der von Dr. Michael am 10. Septem-
ber angedeuteten Zusammenhinge einzuleiten.?®

Damit wird deutlich, dafl die VKL auch im September 1936 noch unsicher
war, auf welchem Wege die Denkschrift an die auslindische Presse gekom-
men war, aber man ahnte, dafl Kotzschke, Weiller und Tillich in die Sache
verwickelt waren. Die Verhaftung der beiden letzteren im Oktober lieR die
Aufmerksamkeit mehr und mehr auf sie fallen. Aber der Name Kotzschkes
taucht dann wieder auf in einem Bericht iiber die Unterredung eines Ver-
treters der VKL mit der Geheimen Staatspolizei. Dabei erklirte der mit der
Untersuchung des Falles beauftragte Assessor Chantré, ,,Pfarrer Jacobi habe
ihm gegeniiber den DC-Pastor Kétzschke als denjenigen verdichtigt, der die
Denkschrift ins Ausland beférdert habe, zu einem Zeitpunkt, als Pfarrer
Jacobi bereits sicher gewufit habe, dafl nicht Kotzschke, sondern Tillich der
Ubermittler gewesen sei“.*® Am 26. Januar 1937 nahm Chantré den Fall
wieder auf und legte Jacobi bei der Vernehmung zwei Abschnitte aus dem
Protokoll iiber die Vernehmung Michaels vor.* Danach wollte Michael von
Jacobi erfahren haben, Tillich erhalte monatlich RM 150.— von auslindi-
schen Korrespondenten. Jacobi berichtigte, daff Tillich ihm gesagt habe, er
erhalte das Geld fiir einen Auftrag, ,den er mir nicht sagen wolle, um mich
nicht zu belasten®. Da der augenblicklich vorgeladene Tillich diese Aussage
bestitigen konnte, entging Jacobi einer Klage durch die Gestapo. Uber die
weiteren Beschuldigungen berichtete Jacobi:

»Dr. Michael hat bei der staatspolizeilichen Vernehmung behauptet, ich hitte
ihm telephonisch (!) gesagt, obwohl ich um den Zusammenhang Denkschrift —
Weiler — Tillich gewuft hitte, habe ich Kotzschke genannt, denn der kérne
eine Wische vertragen’. Abgesehen davon, dafl ich bis zum heutigen Tage den
Ausdruck ,eine Wische vertragen’ niemals gehirt, geschweige denn jemals ge-
braucht habe, wire eine solche Aussage vollig sinnlos.* 1

Wie schon angedeutet, erklirte Jacobi dann weiter, daf8 Michael schon am
4. August 1936 den Namen K®&tzschkes erwihnt, daf er, Jacobi, diesen
Namen am 5. August der Gestapo genannt und erst am 7. September von

* Nach dieser Vertrauenserklirung brach die VKL dann am 29. 10., 23 Tage
nach Weifllers und Tillichs Verhaftung, doch die Bezichung zu Weifiler ab, ,da die
Méglichkeit nicht ausgeschlossen zu sein scheint, dafl Dr. Weifller seine Befugnisse
ohne Wissen der Vorliufigen Leitung der DEK iiberschritten hat* (Niemaller, 48).
Kritisch zum Verhalten der VKL Weifller gegeniiber Boyens, 174 fi,

® Nicht gezeichneter Bericht iiber eine Unterredung mit Chantré vom 8. 1. 37
(KKA 260/27 ff.). Nach Auskunft Dr. W. Kochs vom 27. 6. 74 hatte Pastor Miiller
diese Unterredung mit Chantré,

i ngL das Schreiben an Moeller (oben Anm. 23).

S Fhde
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Michael erfahren habe, daf auch andere verwickelt seien. Da er davon am
4. August, als er der Gestapo den Namen K&tzschkes nannte, noch nichts
wuflte, hatte er also auch nicht falsch ausgesagt. Er mufite annchmen, Mi-
chael habe die falschen Aussagen gegen ihn gemacht, um sich selbst zu decken.
Darum iibergab Jacobi die Angelegenheit dem Rechtsausschufl der Beken-
nenden Kirche von Berlin zur Einleitung eines Verfahrens gegen Michael und
bat, Pfarrer Miiller-Dahlem als Zeugen zu der Verhandlung hinzuzuziehen.”

Aufgrund dieser Differenzen zwischen zwei fiihrenden Personlichkeiten
der Bekennenden Kirche und angesichts der um sich greifenden Geriichte
iiber die Verdffentlichung der Denkschrift richtete die VKL ein Gesuch an
Himmler als den Chef der Deutschen Polizei und bat, ihrem rechtskundigen
Mitglied Einsicht in die Polizeiakten zu gewihren.® Dieses Gesuch wurde
abgelehnt, da es sich um Geheimakten handelte. So gab es fiir den Rechts-
und Schlichtungsausschufl auch kaum neue Gesichtspunkte, als er sich am
8. Februar 1937 erneut mit dem Fall beschiftigte. Er gab zu erkennen, dafl
er die Vorwiirfe Jacobis gegen Michael verstiinde, fithrte Michaels Aussagen
aber auf den ,seelischen Druck seiner mehrstiindigen Vernehmung® zuriick
und bat ,,die beiden Briider . . . vorhandenes Mifitrauen zu iiberwinden und
sich als Briider zu begegnen und zu tragen®.*

Aber die Differenzen waren noch nicht bereinigt. Am selben Tage be-
schiftigte sich auch die VKL noch einmal mit dem Fall. Anwesend waren von
der VKL Miiller, Giinther, Bohm und zeitweise Albertz; auflerdem Jacobi,
Michael und zeitweise Prises Scharf. In drei Punkten wurden Widerspriiche
festgestellt: 1. Jacobi behauptete, Michael habe bei einer Sitzung des Ber-
liner Bruderrates am 7. September 1936 Weifller als die Person bezeichnet,
die die Denkschrift an die auslindische Presse gebracht habe, wihrend Mi-
chael iiberhaupt keinen Namen genannt, sondern nur Andeutungen ge-
macht haben wollte, mit denen er Tillich gemeint habe. 2. Widerspriichlich
blieb die Frage — wie oben schon erwahnt —, woher Tillich RM 150.— monat-
lich bezogen habe. 3. Unklar blieb auch, ob Jacobi zu dem Zeitpunkt, als er
vor der Gestapo Kotzschke als ,, Verbreiter der Denkschrift bezeichnet hat-
te, von dem ,Zusammenhang Denkschrift — Weifller — Tillich® gewuflt
habe.® Miiller, Giinther und Bshm wiirdigten den Sachverhalt wie folgt:

»Zu 1. Wir halten es fiir unwahrscheinlich, dafi Michael am 7. September Weifiler
namentlich als Schuldigen bezeichnet hat, weil Jacobi zweifellos dann diese An-
gabe positiv den weiter hinzugezogenen Personen mitgeteilt hitte, was er tatsich-
lich nicht getan hat.

Zu 2. Es erscheint wahrscheinlich, dafl Jacobi am 29. September 1936 die Aufle-

82 Ebd.

3 Vgl. das Rundschreiben der VKL vom 4. 2. 37 (Schmidt, 1326 ) und die
Tagebucheintragung des Reichsjustizministers Fr. Giirtner vom 18. 8. 36: ,Prises
Koch (15. 8.) bittet um Einleitung von Untersuchungen wegen der Veréffentlichung
der Denkschrift der Bekenntnisbewegung an den Fiihrer und Reichskanzler® (Giirt-
ner Diary, Microcopy T 988, Roll 41, Frame B 042 393).

3 Vermerk des Rechts- und Schlichtungsausschusses vom 6. 2. 37 (KKA 260/31).

3 Aufzeichnung der VKL vom 8. 2. 37 (KKA 260/33).
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rung zu Michael iiber den Unterhaltserwerb Tillichs so getan hat, wie Jacobi dies
behauptet, und dafl Michael auf Grund dieser Auflerung in Verbindung mit dem,
was er iber Tillich sonst wufite, angenommen hat, Tillich erhalte monatlich
RM 150.— von auslindischen Korrespondenten.

Zu 3. Der Widerspruch zwischen den Aussagen von Jacobi und Michael ist nicht
aufzukliren. Wir halten es nach unseren subjektiven Uberzeugungen nicht fiir
wahrscheinlich, daff Jacobi die von Michael behauptete Auflerung am Telephon
gemacht hat. Fiir eine Beschuldigung, die Jacobi wider besseres Wissen gemacht
haben soll, hat sich kein Anhalt ergeben.”

Und in einer ,Anlage® hief} es:

»Michael gibt zu, vor der Staatspolizei iiber das Telephongesprich in der Rich-
tung ausgesagt zu haben: Jacobi hitte der Staatspolizei den Namen Kétzschke
genannt, obwohl er (Michael) seine Aussage iiber Kétzschke zuriidkgezogen
habe.* 3¢

Aus diesen Dokumenten aus dem Umkreis der Bekennenden Kirche® geht
hervor, dafi Michael Anfang August 1936 Kotzschke als den Verbreiter der
Denkschrift genannt hat, wihrend er spiter Weifller und Tillich dafir fir
verantwortlich hielt. Warum Michael seine Aussagen #nderte, ist nicht auf-
zuhellen. Aber es ist deutlich, dafl die VKL und auch andere Persdnlich-
keiten der Bekennenden Kirche Anfang September mehr mit der Wahr-
scheinlichkeit rechneten, dafl Weifler und Tillich beteiligt waren, obwohl sie
sich dessen nicht sicher waren.”® Tillich selbst sagt, er habe in der Zeit bis
zu seiner und Weifllers Verhaftung am 6. Oktober 1936 iiberhaupt keinen
Kontakt zur Bekennenden Kirche gehabt.®

Die Veriffentlichung der Denkschrift

Der erste detaillierte Bericht iiber die Denkschrift mit der Datumszeile
sBerlin, 15. Juli“ erschien in der Morgenausgabe der New York Herald Tri-
bune vom 16. Juli 1936. Am 28. Juli brachte dieselbe Zeitung — mit der

36 Ebd.
37 Dafl man in der Bekennenden Kirche von Kotzschkes Aktivitit wuflte, wird

deutlich aus der wohl auf Herbst 1936 zu datierenden Aufzeichnung ,Die gegen-
wirtige Lage unserer Kirche® (KKA HNA 1). Hier heifit es: ,Eine schweizerische
Zeitung liefl Flugblitter, die dieses Schreiben wiedergeben, drudken und iiber un-
sere Grenze schmuggeln. So wurde dieses ganz personliche Schreiben an den Fiihrer
in der Offentlichkeit bekannt, ehe noch wir Bruderratsmitglieder eine Ahnung da-
von hatten. Wir haben inzwischen festgestellt, dafl dieses Schreiben von einem
D(eutschen) C(hristen) fiir 100 Mark an die auslidndische Presse verkauft worden
ist. Die Vorliufige Leitung hat die Flugblitter an die Geheime Staatspolizei ge-
schickt und um Nachforschung gebeten.“ Das stimmt mit der Behauptung der Poli-
zei in dem unten abgedruckten Dokument iiberein.

38 Vel dazu die Erklirung der VKL vom 21. 11. 36: ,Wir wissen bis heute
nicht, auf welche Weise die Denkschrift der Offentlichkeit bekannt wurde® (Schmidt,
1166), die Bitte des Lutherrates an die VKL um Information iiber die Verdffent-
lichung der Denkschrift vom 7. 11. 36 (ebd., 1143) und das Schreiben der VKL an
den Landesbruderrat Nassau-Hessen vom 14. 1. 37 (ebd., 1294 f.).

M Tillich, 6.
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Datumszeile ,Berlin, 20. Juli“ — eine vollstindige englische Ubersetzung
des Textes. Am 23. Juli erschien die Denkschrift in den Basler Nadhrich-
ten.® Die von diesen Zeitungen abgedruckten Texte stammten zweifellos
von Kotzschke, denn in seinem Begleitbrief hiefl es: ,Dem Schriftstiick sind
seitenlange Belege beigefiigt, die ich nicht alle wiedergebe, sondern — so-
weit sie mir notig erschienen — als Anmerkungen erwihne.*!

Die Abdrucke der Basler Nachrichten und der Herald Tribune sind iden-
tisch mit der Textfassung, die dem unten abgedruckten Dokument aus den
Akten des Stellvertreters des Fiihrers im Bundesarchiv Koblenz als Anlage
beiliegt. Diese Fassung enthilt auch eine kurze Passage, die in der publizier-
ten Forell-Fassung fehlt.”® In dieser publizierten Fassung fehlen die kurzen
Anmerkungen Kotzschkes; sie enthilt aber die 28 Anlagen des Originals*

4 Tillich hatte Verbindung zu einer Ziircher Zeitung, nicht zu den Basler Nach-
richten (vgl. Anm. 20). Daraus ist zu schlieflen, dafl die Basler Nachrichten wie
auch die New York Herald Tribune den Text von jemand anderem erhielten,
zweifellos von Kotzschke.

41 Die Frage, wer die vielen Seiten der ,Anlagen® (Schmidt, 703-719) zu den
kurzen ,Anmerkungen®, wie sie in der Presse erschienen, umformulierte, ist ent-
scheidend fiir die Frage, von wem die Korrespondenten den Text zuerst erhielten.
Auf die Frage des Verf., ob er die ,Anlagen abgeschrieben oder was er mit ihnen
gemacht habe, antwortete Tillich am 7. 4. 74: ,Meiner Erinnerung nach habe ich
von Weifler keine Anlagen zur Durchsicht bekommen, ich habe aber jedenfalls
alles abgeschrieben, was ich bekommen hatte“, und am 9. 5. 74: ,Verdndert am
Text habe ich meinerseits nichts*. Auch daraus wird deutlich, daf die , Anmerkun-
gen® von Kotzschke stammen. Tillich konnte sich an Kétzschke nicht erinnern, wies
mich aber freundlicherweise auf die Erwihnung bei Breipohl hin (vgl. oben
Anm. 18).

42 Schmidts Behauptung, der in seiner Vorlage fehlende Passus am Ende des
4. Abschnittes fehle im Original (696, Anm. 70), ist sicherlich nicht richtig. Ganz
im Gegenteil. Schmidts Vorlage war ja nicht eine Durchschrift des Originals, son-
dern vielmehr die Abschrift einer Durchschrift (695), und der betr. Abschnitt wird
beim Abschreiben versehentlich ausgelassen worden sein, was ja eher vorkommt als
eine Hinzufiigung. Diese zusitzliche Passage ist sowohl bei dem Ké&tzschke-Doku-
ment im Bundesarchiv vorhanden, wie auch in den Verdffentlichungen in der
Herald Tribune und in den Basler Nachrichten. Die 1936 in der auslindischen
Presse veroffentlichte Version geht also nicht auf das Forell-Exemplar zuriick. Die
lingere Fassung erscheint auch in den ersten Nachkriegsabdrudken: W. Jannasch,
Hat die Kirche geschwiegen? Frankfurt 1946, 21; wieder abgedruckt in: Deutsche
Kirchendokumente. Die Haltung der Bekennenden Kirche im Dritten Reich. Ziirich
1946, 21 f.; ferner Kirchliches Jahrbuch 1933-44. Giitersloh 1948, 130 ff.; Nie-
moller, 9 ff. Alle diese Veroffentlichungen drucken weder ,Anlagen noch ,An-
merkungen mit ab; sie unterscheiden sich ferner in der Gliederung und in einigen
Wortvarianten. Jannaschs Vorlage waren die Druckexemplare, ,die von der Denk-
schrift im Ausland verbreitet worden waren® (Brief an K. D. Schmidt vom 30. 11.
1956, vgl. oben Anm. 2). Aus Anm. 37 geht hervor, daff derartige Flugblitter auch
in Deutschland verbreitet wurden. Danach sind dann wohl auch die zeitgendssi-
schen Vervielfaltigungen hergestellt, auf die E. Hornig hinweist: Der Kirchenkampf
in neuer Sicht (Rezension des Buches von John S. Conway, The Nazi Persecution
cl)gﬁt;-xe Churches 1933-45), in: Frankfurter Allgemeine Zeitung Nr. 221 vom 24. 9.

1 Schmidt weist darauf hin, daff sein Text auf das Forell-Exemplar zuriickgeht,
aber er gibt nicht die Quelle fiir die ,Anlagen® an. Diese gehen nach Auskunft von
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und den englischen Vermerk ,Confidential. Not to be published or gnoted
before made public in Germany®, der in allen sonst publizierten Fassungen
fehlt. Die kleineren Textvarianten deuten ebenfalls alle darauf hin, dafl der
in der ausldndischen Presse verdffentlichte Text nicht von der Forell-Fassung
stammt, sondern auf die Kotzschke-Fassung zuriickgeht.

In dem Dokument aus dem Bundesarchiv heifit es, dafl K&tzschke den
Text um den 8. Juli 1936 herum einigen Amerikanern verkaufen konnte;
ausdriicklich erwihnt wird die New York Herald Tribune. So war es durch-
aus moglich, dafl die New Yorker Zeitung am 16. Juli den Bericht iiber die
Denkschrift mit wichtigen Zitaten brachte.** Die Herald Tribune war in
ithrer Berichterstattung iiber diesen bedeutsamen Schritt der Bekennenden
Kirche der New York Times und anderen Zeitungen weit voraus. Die New
York Times erwihnte die Denkschrift zum ersten Mal in einem Bericht am
23. Juli und widmete ihr am 2. August einen langen Leitartikel, wie es die
Herald Tribune schon in der Woche zuvor, am 28. Juli getan hatte. Journa-
listisch hatte die Herald Tribune die New York Times mit dem 100 RM-
Erwerb tiberrundet! —

Der Bericht des amerikanischen Geschiftstrigers an den Aufenminister
vom 21. Juli 1936 enthilt einige weitere interessante Vermutungen. Hier
heifit es unter anderem, dafl Hitler nicht den vollen Wortlaut der Denk-
schrift, sondern nur eine Zusammenfassung zu Gesicht bekommen und dafl
das Kirchenministerium selbst den Text ,through a questionable agent*
der auslidndischen Presse vermittelt habe, um — gleichsam durch einen Rache-
akt — ein Verbot direkter Kontakte zwischen der Bekennenden Kirche und
Pressevertretern zu erwirken. Die Bekennende Kirche wolle — so berichtete
Mayer — zunichst einige drastischere Mafinahmen des Staates abwarten und
dann eventuell withrend der Olympischen Spiele in Berlin die Denkschrift
selbst verdffentlichen; sie zigere aber noch, den Staat in dieser Weise offen
herauszufordern.

Die Bekennende Kirche verordnete fiir den 23. August 1936 eine Kanzel-
abkiindigung ,An die ev. Christenheit und an die Obrigkeit in Deutsch-
land®, in der sie von der Denkschrift berichtete und die einzelnen Punkte
jetzt 6ffentlich zur Sprache brachte.”

Schmidts damaligem Mitarbeiter H. J. Reese auf eine Abschrift im KKA zuriidk,
die aufgrund der Abschrift an den Reichskirchenausschuff (Archiv der Ev. Kirche
in Deutschland, Berlin, A 4/470) ,korrigiert und erginzt® wurde (Dr. Reese an
Dr. Nicolaisen 13. 9. 74).

# Niemdller, 29 ff. gibt als fritheste Zitierung die Morning Post vom 17. 7. 36
an, ferner die New Yorker Staatszeitung vom 23. 7. 36; vgl. auch Bethge, 604.

45 Foreign Relations . .. 11, 168 ff.

16 Vgl. auch den unten abgedruckten Gestapo-Bericht: ,Dieser Herr, der einen
heruntergekommenen Eindrudk macht . . .“ Dabei war Kotzschke ein gebildeter
Mann (vgl. oben Anm. 18), und seine Umsetzung der ,Anlagen® der Denkschrift
zu den ,Anmerkungen® war journalistisch durchaus geschidkt.

17 Text bei Schmidt, 984 fF.

Zschr. . K.G. 4
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Botschafter Dodd, der bereits am 27. August 1936 iiber diese Kanzelab-
kiindigung an seinen Auflenminister berichtet hatte,® kam dann einige Mo-
nate spiter noch einmal auf die Verdffentlichung der Denkschrift zuriick. In
seinem politischen Bericht vom 17. Dezember 1936* hatte auch er dann die
offizielle Version iibernommen, dafl Weifller den Text der auslindischen
Presse zugidnglich gemacht habe.

Man wird also zusammenfassen kénnen:

1. Zu dem Zeitpunkt, als die Denkschrift in der Reichskanzlei iibergeben
wurde oder kurze Zeit spiter mufl es mehr als nur drei Exemplare gegeben
haben. Ungewif} ist, ob sie alle im Wortlaut identisch waren, jedoch waren
die Abweichungen gering: einige Fassungen enthielten Anmerkungen statt
der ausfiihrlicheren Anlagen, einige hatten weder Anmerkungen noch An-
lagen.

2. Die Denkschrift ist schon sehr frith kumenischen Freunden der Be-
kennenden Kirche zuginglich gemacht worden, so z. B. Henriod, und durch
ihn Bischof Bell von Chichester und Joseph T. Oldham.

3. Zu dem Zeitpunkt der Ubergabe der Denkschrift in der Reichskanzlei
wufite auch bereits die amerikanische Botschaft von ihrer Existenz und
ihrem Inhalt. Es steht fest, daff die Botschaft gute Kontakte zur Bekennen-
den Kirche unterhielt und die Vorginge in den deutschen Kirchen genau
verfolgte.

4. Die Denkschrift wurde auf verschiedene Weise verbreitet:

a) durch die Glieder der Bekennenden Kirche an kumenische Freunde wie
Forell und Henriod-Bell-Oldham;:

b) durch Pfarrer a. D. Hermann Kétzschke, der als erster die Denkschrift
um den 8. Juli 1936 herum fiir RM 100.— an einige auslindische Korres-
pondenten verkaufte und sie am 15. Juli kostenlos allen zuginglich machte;

¢) durch Ernst Tillich, der die Denkschrift von Weiller fiir eine Nacht
auslieh, sie abschrieb und sie auslindischen Korrespondenten weitergab,
wahrscheinlich um den 15. Juli herum.

5. Wie Kotzschke an die Denkschrift kam, ist ungewifl; moglicherweise
durch das Kirchenministerium, zu dem er offensichtlich gute Beziehungen
hatte. Aber es kamen auch andere Behordenstellen in Frage, wie die Reichs-
kanzlei oder der Reichskirchenausschufi, selbst das Propagandaministerium.
Es ist sogar moglich, dal die Geheime Staatspolizei die durchlissige Stelle
war, um die Bekennende Kirche zu belasten.®® Manches spricht dafiir, daf§
Kotzschke eine Abschrift der Denkschrift von Kreisen erhielt, die nicht zur
Bekennenden Kirche gehdrten, aber das steht nicht fest, denn auch leitende
Personlichkeiten in der Bekennenden Kirche hielten es fiir richtig, die Offent-
lichkeit von der Denkschrift zu informieren.

“ Dodd betont, dafl die Kanzelerklirung im Ton milder gehalten sei als die ur-
spriingliche Denkschrift, um den Staat nicht zu sehr herauszufordern; sie sei aber
1IrInmer noch erstaunlich deutlich (surprisingly vigorous); vgl. Foreign Relations . . .

S

49 Ebd., 176.

50 Boyens, 174.
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6. Knapp zwei Wochen, nachdem im Ausland iiber die Denkschrift be-
richtet worden war, wuflte die Geheime Staatspolizei bereits von Kotzschkes
Beteiligung. Das einschligige Dokument wurde am 28. Juli 1936 beim
Adjutanten des Fiihrers zu den Akten genommen. Andererseits wurden
Weifller und Tillich erst am 6. Oktober, Koch erst am 13. November 1936
verhaftet. Dies deutet darauf hin, dafl die Staatspolizei von deren Beteili-
gung erst spiter erfahren hatte als von der Kétzschkes, und nun versuchte,
die Bekennende Kirche zu belasten. Ob auch Ké&tzschke verhafter wurde,
konnte nicht festgestellt werden.

7. Am 4. August 1936 behauptete Dr. Horst Michael vor dem Betliner
Bruderrat, dafl Kotzschke die Denkschrift der auslindischen Presse iiber-
mittelt habe. Am 7. September benannte er dagegen Weifller und Tillich.
Woher Michael seine Informationen bezogen hatte, ist unsicher; aber wie er,
so hielt auch die Geheime Staatspolizei erst Kotzschke, spiter Weifller und
Tillich fiir beteiligt.

8. Kotzschke berichtete, dafl er die Anlagen zu kiirzeren Anmerkungen
umgeindert habe, und in dieser Form erschien die Denkschrift in der New
York Herald Tribune und in den Basler Nachrichten. Diese Abdrucke sind
identisch mit der in den Akten des Stellvertreters des Fiihrers enthaltenen
Abschrift, die Kotzschke zuzuschreiben ist. Daraus ist zu schlieflen, daff der
im Ausland zuerst veroffentlichte und dann in der Folgezeit fter wieder
nachgedruckte Text von Kétzschke und nicht von Tillich stammt. Tillich
hat zwar die Denkschrift weitergegeben, aber erst kurze Zeit spiter als
Kotzschke. Und 1974 schrieb Tillich, er kinne sich an die Anlagen oder an
die Umarbeitung von Anlagen zu Anmerkungen nicht erinnern.

9. Das Dokument unten wurde, mit dem Text der Denkschrift als An-
lage, in den Akten der ,Adjutantur des Fiihrers® gefunden. Damit ist er-
wiesen, dafl die Denkschrift zumindest bis in die Niahe Hitlers gelangte,
wenn es auch keinen Beweis dafiir gibt, daf} sie ihm vorgelegen hat.*! In
der Bekennenden Kirche glaubte man nicht daran, sicher auch darum nicht,
weil Hitler nicht direke reagierte. Aber es ist ja bekannt, dafl Hitler es nicht
fiir n6tig hielt, auf alle Zuschriften aus den Kirchen zu antworten.” Den-
noch zeigte er sich ofters iiber derartige Zuschriften durchaus informiert, und
angesichts der ,,publicity® der Denkschrift ist es nicht unwahrscheinlich, daff
er von ihr und ihrem Inhalt wuf3te.

Aber ob die Denkschrift Hitler vorgelegen hat oder nicht, ist in diesem
Zusammenhang nicht so wichtig. Hier kommt es darauf an zu zeigen, wie
der streng geheime Brief an Hitler an die Presse kam. Das folgende Doku-
ment trigt zur Aufklirung dieser Frage bei.

5t Vgl. auch Niemdller, 49. Dagegen heiflt es in dem in Anm. 37 zitierten Be-
richt: , Wir wissen aus guter Quelle, dafl in der Reichskanzlei grofle Bestiirzung
wegen der Verbreitung vorhanden war, und daf} der Fiihrer sich die Denkschrift
der VKL eingefordert habe.”

52 H, Picker, Hitlers Tischgespriche im Fihrerhauptquartier 1941/42. Bonn 1951,
372; H. R. Trevor-Roper, Hitler’s Secret Conversations, 1941-1944. New York
1953, 450.
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DOKUMENT
Bundesarchiv Koblenz, NS 10/228

(nicht unterzeichnete Schreibmaschinenausfertigung).

Bei der Ubermittlung der anliegenden Denkschrift an die auslind[ische]
Presse war folgender anonymer Begleitbrief mitgeschickt, der wie sich unter-
des ermitteln lie, von einem Pfarrer a.d. [sic!] Hermann Ko&tzschke
stammt, Dieser Herr, der einen heruntergekommenen Eindruds macht, rithmt
sich sehr guter und intimer Beziehungen zum Kirchenministerium und zu
den Deutschen Christen. Der grofite Teil der Sensationsnachrichten kirch-
licher Art wihrend der letzten Jahre stammt von ihm. Er betitelt sich auf
Firmenkarte: ,Zeitunger®. Mitgl[ied] d[es] R[eichsverbandes] D[eutscher]
P[resse] u[nd] d[es V[erbandes] Berl[iner] Presse, und wohnt Berlin
SW 61, Lichterfelderstr. 28, Tel.: F 6 Birwald 1066. Er gibt sich aber als
Bekenntnismann aus.

Das Anschreiben lautet:
15. Juli 1936
»Bedeutsamer Schritt der Bekenntniskirche
Protestschrift an Hitler iiberreicht.

Die Vorldufige Leitung der DEK hat an Hitler ein lingeres Schreiben ge-
richtet, in welchem sie zum ersten Male in zusammenhingender Form zu
Fragen des offentlichen Lebens Stellung nimmt. Die Zuriickhaltung in dieser
Beziehung, die schon oft zu lebhafter Kritik aus den Kreisen der Bekenntnis-
kirche selbst gefithrt hat — ich erinnere an den Abschiedsbrief Barths nach
seiner Ausweisung aus Deutschland — ist in letzter Zeit von der Vorl. Lei-
tung schon Gfters durchbrochen worden (siche das Oster- und das Pfingst-
wort der Vorl. Leitung, ihr Schreiben an Ley und das an Schirach). Die
Vorl. Leitung fithlt aufs stirkste die Verpflichtung, nicht nur in innerkirch-
lichen Fragen, sondern auch in den die Gemeindeglieder am stirksten be-
wegenden des nationalsozialistischen Staates selbst Stellung zu nehmen, um
das bedringte Gewissen des einzelnen Christen zu entlasten und ihm und
dem Staate selbst vom Worte Gottes her richtungweisenden Rat zu erteilen.
Dabei ist sie sich bewufit, dafl dieser Rat und Mahnung der Partei und dem
Staate durchaus unerwiinscht sind und deshalb auf Gegenmafinahmen zu
rechnen ist. Sie ist aber gewillt, die vorliufig nur in dieser vorsichtig ge-
haltenen und dem Kanzler perssnlich iibermittelten Form ausgesprochenen
Bedenken unter die Gemeinden zu bringen, falls sie nutzlos verhallen soll-
ten.

Ich habe mich entschlossen, Thnen den ganzen mir vorliegenden Text zu
ibermitteln, obwohl ich weif}, dal die Arbeit des Durchlesens Thnen Zeit
wegnehmen wird. Ich halte das Dokument aber fiir so wichtig und bitte Sie
dringend, es in irgend einer Form zur Kenntnis zu bringen, so dafl ich lieber
keinen selbstindigen Auszug verfertigt habe. Dem Schriftstiick sind seiten-
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lange Belege beigefiigt, die ich nicht alle wiedergebe, sondern — soweit sie
mir ndtig erscheinen — als Anmerkungen erwihne.

Im ibrigen darf ich wohl noch einmal ausdriicklich darauf hinweisen, dafl
diese Ubermittlung des streng vertraulich behandelten Dokuments ohne Wis-
sen der Vorldufigen Leitung der DEK geschieht.“

Der Schreiber hat in der 2. Juliwoche, um den 8. d[es M[onats] [ver-
sucht] das Dokument an die einzelnen Korrespondenten fiir je 100.— RM
zu verkaufen, was ihm aber nur bei einigen Amerikanern gelang (New
York Herald). Dann hat er es am 15. Juli gratis und franko allen Agen-
turen und den meisten Blittern einfach zugestellt.



Der Besuch Ribbentrops im Vatikan

Von Manfred Clauss

Die einen sprachen von einem ,zweiten Canossa‘,! die anderen von einem
,Theatercoup‘.* Was auf so verschiedene Weise gedeutet wurde, war die Au-
dienz des deutschen Aufenministers Joachim von Ribbentrop am 11. Mirz
1940 bei Pius XII. Eine kurze Beschiftigung mit diesem Vorgang ist nicht
nur wegen der so unterschiedlichen Charakterisierung interessant, sondern
weil die Unterredung eines der fiihrenden deutschen Minister mit dem Ober-
haupt der katholischen Kirche wichtige Aspekte der Beziechungen des Vati-
kans zum Deutschen Reich sowie der pépstlichen Diplomatie allgemein be-
leuchtet.?

I

Die Audienz des deutschen Auflenministers bei Pius XII. war seit einiger
Zeit vorbereitet gewesen. Zum erstenmal erfahren wir — wenn auch indi-
rekt — von den Verhandlungen im Januar 1940. Der ungarische Botschafter
beim Vatikan berichtete damals dem Kardinalstaatssekretir Maglione, daf
England und Frankreich iiber geheime Verhandlungen zwischen dem Heili-
gen Stuhl und den Deutschen beunruhigt seien.* Diese ,geheimen Verhand-
lungen® dienten der Vorbereitung des Besuchs von Ribbentrop im Vatikan
anliflich eines Aufenthaltes bei der italienischen Regierung. Prinz Philipp
von Hessen, der schon oft als Mittler zwischen Berlin und Rom aufgetreten
war,’ hatte die Begegnung in mehreren Audienzen bei Pius XII. vorberei-

1 Vgl. William A. Purdy, The Church on the Move. The Character and Politics
of Pius XII and John XXIII, London 1966; dtsch.: Die Politik der katholischen
Kirche, Giitersloh 1967, S. 36.

 Galeazzo Ciano, Diario. Volume Primo 1939-1940, Mailand-Rom 1946; dtsch.:
Tagebiicher 1939-1943, Bern 1946, S. 206 unter dem Datum vom 8. 3. 1940.

3 Zu der pipstlichen Diplomatie im II. Weltkrieg vgl. die ausfiihrlichen Ana-
lysen von Danilo Veneruso, Pio XII e la seconda guerra mondiale, Rivista di Storia
della Chiesa in Italia 22, 1968, S. 506-553. — Fernand L’Huillier, La politique du
Vatican dans la crise mondiale, Revue de la Deuxiéme Guerre Mondiale 16, 1966,
S. 1-22. — Georges Roche — Philippe Saint Germain, Pie XII devant lhistoire,
Paris 1972, S. 109-182. — Zu dem Ribbentrop-Besuch speziell vgl. John §. Conway,
The Meeting between Pope Pius XII and Ribbentrop, Canadian Catholic Historical
Association 35, 1968, S. 103-116 (wieder verdffentlicht in Canadian Historical
Association 35, 1968, S. 215-227).

4 Actes et Documents du Saint Siége relatifs 3 la Seconde Guerre Mondiale (=
ADSS) 1 Nr. 242 vom 10. 1. 1940.

5 So hatte er im Mirz 1939 Ciano iiber die Besetzung Béhmens durch Deutsch-
land informiert; vgl. Akten zur Deutschen Auswirtigen Politik 1918-1945 (=
ADAP) D IV Nr. 463 vom 15. 3. 1939.
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tet.® Am 8. Mirz war dann der deutsche Botschafter beim Vatikan Bergen
bei Maglione erschienen, um die Angelegenheit endgiiltig zu regeln.

Im Vatikan hatte man sich auf diese Aussprache intensiv vorbereitet, da
man die Gelegenheit nutzen wollte, um iiber die Lage der Kirche in Deutsch-
land zu sprechen.” Am 9. Mirz unterrichtete Maglione den Nuntius Orsenigo
in Berlin iiber den bevorstehenden Besuch.®* Am 11. Mirz traf Ribbentrop
dann mit seiner Delegation im Vatikan ein und wurde gegen 11 Uhr vom
Papst empfangen.

II

Uber die Audienz liegen uns mehrere Berichte vor, allerdings kein Proto-
koll. Unmittelbar nach der Unterredung berichtete Pius XII. dem Sekretir
der Kongregation fiir auflerordentliche kirchliche Angelegenheiten Tardini
von dem Gesprich, der sich sofort Notizen machte.” Von Pius XII. selbst
iiberarbeitet ist ein Bericht der Unterredung mit dem deutschen Auflen-
minister, den er den deutschen Bischofen Bertram — am 17. Mdrz' — und
Faulhaber — am 22. Mirz™ — in gleichlautenden Texten zusandte. Durch
Pius XII. wurde auch der italienische Botschafter beim Heiligen Stuhl Al-
fieri von der Unterhaltung informiert, dessen Mitteilung an den Auflen-
minister Ttaliens Ciano vom 12. Mirz vorliegt.!? Wie dem italienischen Di-
plomaten, so erzihlte der Papst auch dem amerikanischen Unterstaatssekretir
Welles von der Audienz; dessen Bericht nach Washington ist ebenfalls er-
halten.® Dies sind die Zusammenfassungen, die auf Pius XII. zuriick-
gehen. Von deutscher Seite ist eine nicht unterschriebene Aufzeichnung iiber
das Gespriich erhalten, die vermutlich von Ribbentrop selbst stammt,' die er
auf jeden Fall gesehen hat.® Es gibt ferner Bemerkungen von Ribbentrop,
die er Ciano und Maglione mitgeteilt hat, und die diese dann niederschrie-

6 ADSS 1 Nr. 254 vom 9. 3. 1940 mit Anm. 1.

7 Siehe S. 60.

8 ADSS 1 Nr. 255 vom 9. 3. 1939. Orsenigo fragte daraufhin bei Maglione an,
wie er sich bei der Riickkehr Ribbentrops in Berlin verhalten, d.h. ob er am
Bahnhof anwesend sein solle (ebd. Nr. 256 vom 11. 3. 1940). Dem stand nach An-
sicht Magliones nichts im Wege (ebd. Nr. 260 vom 12. 3. 1940).

9 , ... pochi minuti dopo che ne & uscito von Ribbentrop®; ADSS 1 Nr. 257
vom 11. 3. 1940.

10 ADSS 2 Nr. 42 vom 17. 3. 1940 = Burkbart Schneider, Die Briefe Pius’ XII.
an die deutschen Bischofe 1939—1944, Mainz 1966 (= Piusbriefe) Nr. 42.

1 ADSS 2 Nr. 43 vom 22. 3. 1940 = Piusbriefe Nr. 43.

12 Documenti Diplomatici Italiani (= DDI) IX 3 Nr. 536 vom 12. 3. 1940;
vgl. Dino Alfieri, Dictators Face to Face, New York 1955, S. 10-13.

13 Foreign Relations of the United States (= FRUS) 1940 I S. 107-108.

% Diese Meinung vertrat auch Saul Friedlinder, Pius XII. und das Dritte Reich.
]é'.ine Dokumentation, Hamburg 1965, S. 41; vgl. die Herausgeber von ADSS 1

s Ly

15 ADAP D VIII Nr. 668 ohne Datum. In den Memoiren Ribbentrops — Joachim
von Ribbentrop, Zwischen London und Moskau (Hrsg. Annelies von Ribbentrop),
Leoni 1953 — fehlt der Abschnitt iiber den Italienaufenthalt.
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ben.'® Aus diesen verschiedenen Berichten 148t sich der Verlauf der Unter-
redung rekonstruieren.

Diese Unterredung zwischen Ribbentrop und Pius XII. begann damit, dafl
der deutsche Aufenminister betonte, ,ganz offen und ohne diplomatische
Umschweife sprechen zu wollen“.’” Er erzihlte kurz einiges iiber sein Leben
und berichtete dabei sofort — ,ohne Umschweife® —, dafl er zwar an Gott
glaube, aber keiner Kirche angehére. ,Ich glaube an Gott, aber ich bin un-
kirchlich“; diese fiir Pius XII. sicherlich ungewohnliche Formulierung taucht
in allen Berichten, die vom Papst stammen, auf, und Welles erinnerte sich
daran, dafl der Papst diesen Satz dreimal wiederholte.*®

Nach dieser, wie Ribbentrop wohl annahm, ,gelungenen® Einleitung,
sprach Pius XII. von seinen Erinnerungen an den Aufenthalt in Deutschland,
an den er gerne zuriickdenke. Sein Herz sei immer noch in Deutschland, und
er hoffe, fiir die Kirche in diesem Land eine dauerhafte Einigung mit dem
Staat erreichen zu kénnen.'

Einen Hauptteil der Unterhaltung nahm dann ein Monolog Ribbentrops
ein. Er gab im ausdriicklichen Auftrag Hitlers einen Uberblick iiber die
internationale Lage und begriindete das Recht des deutschen Volkes auf
Expansion. Deutschland fiihre einen Krieg, um seine nationale Integritit zu
verteidigen, um sein Territorium auszudehnen und um seine Zukunft zu
sichern. Ganz Deutschland — dies betonte Ribbentrop mehrmals — stehe hin-
ter Hitler. Im Laufe eines Jahres, vielleicht schon friiher, werde Deutsch-
land der Welt den Frieden bringen, indem es einen kompletten Sieg iiber
alle Feinde errungen habe.®® Die Sicherheit des deutschen Sieges behauptete
Ribbentrop mit grofler Emphase, ohne die geringste Spur von Zweifel, aber
auch ohne Griinde dafiir zu nennen.*!

Pius XII. versuchte, an das Thema ,Deutschland® ankniipfend, ein Ge-
sprich iiber die Lage der katholischen Kirche im Reich zu fithren. Sein Ge-

16 Maglione: ADSS 1 Nr. 258 vom 11. 3. 1940. — Ciano: Malcolm Muggeridge,

Ciano’s Diplomatic Papers, London 1948, S. 358-359.

* 17 ADAP D VIII Nr. 668 und ADSS 1 Nr. 257.

18 Siche Anm. 13.

19 ADSS 1 Nr. 258 und 269, ADAP D VIII Nr. 668. Diesen Ausspruch, von
dem Ribbentrop selbst berichtete, hat Maglione spiter benutzt, um der Behauptung
Hitlers entgegenzutreten, Pius XII. sei sein personlicher Feind; vgl. ADSS 5 Nr.
121 vom 18. 10. 1941 und dazu Nr. 106 vom 30. 9. 1941,

20 Die u. a. von Camille M. Cianfarra, The War and the Vatican, London 1945,
S. 209-210, gebrachte Angabe, Ribbentrop habe dem Papst einen elf Punkte um-
fassenden Friedensplan unterbreitet, ist schon von Alberto Giovannetti, 11 Vaticano
e la guerra. Note storiche, Vatikanstadt 1960; dtsch.: Der Vatikan und der Krieg,
Kéln 1961, S. 180 Anm. 7, mit Recht zuriickgewiesen worden. Die von Ribbentrop
herausgestrichene Siegeszuversicht der Deutschen machte einen solchen Plan, wie ihn
Cianfarra auffithrt, vollig iiberflissig; vgl. dazu auch Georges Roche (siche Anm. 3)
S. 215. Zu diesem Teil des Gesprichs vgl. Robert Leiber (siehe Anm. 30) S. 97-98,
sowie den Eindruck, den die Ausfiihrungen Ribbentrops auf den franzosischen Bot-
schafter beim Vatikan Charles-Roux gemacht haben; Francois Charles-Roux, Huit
ans au Vatican. 1932-1940, Paris 1947, S. 374-376.

21 Ribbentrop gab lediglich einen Hinweis auf das ruminische Petroleum, das
Deutschland jetzt zur Verfiigung stehe.
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sprachspartner wich diesem Gegenstand aber beharrlich aus. Bei konkreten
Fragen® wies er darauf hin, er sei iiber die Thematik nicht auf dem lau-
fenden, bzw. er sei dafiir iiberhaupt nicht zustindig. Allerdings wies Rib-
bentrop anklagend auf die Einmischung des Klerus in die Politik hin. Zu-
dem sei es schwierig, in der augenblicklichen Kriegslage eine so delikate An-
gelegenheit wie die Beziehung von Kirche und Staat zu diskutieren. Als Pius
XII. von dem Nutzen der Kirche fiir den Staat sprach, warf Ribbentrop ein,
dafl der Staat in Deutschland mehr als eine Milliarde Reichsmark fiir die
Kirche aufwende. Er beendete diesen Abschnitt mit dem Hinweis, dafl Hitler
dem Papst den Wunsch nach Verhandlungen iiber das zukiinftige Verhiltnis
von Staat und Kirche — und zwar in Berlin — iibermitteln Jasse.*®

In einem weiteren Punkt beriihrte Ribbentrop das Verhiltnis des Natio-
nalsozialismus zum Kommunismus. Hitler habe in Deutschland den Kom-
munismus besiegt. Auf die entsprechende Frage des Papstes sagte Ribben-
trop, Deutschland habe nichts von der Verbindung mit der UdSSR zu be-
fiirchten; diese Union diene lediglich dem Zwecke der Kriegfithrung.

Zum Schluf ging der Papst auf Polen ein und bat Ribbentrop darum, ei-
nen Apostolischen Delegierten nach Polen entsenden zu diirfen, um die dor-
tige Lage kennenzulernen.® Nur auf mehrmaliges Dringen erklirte Ribben-
trop sich iiberhaupt bereit, die Angelegenheit in Erwigung zu zichen, ohne
natiirlich irgendwelche konkreten Zusagen zu machen.®

Dieser Bericht stiitzt sich hauptsichlich auf die Darstellungen Pius XII.
und stimmt in den Grundziigen mit der Aufzeichnung des Auswirtigen Am-
tes iiberein. Die Wertung, die dieses Papier dem Gespriich beimifit, trifft
allerdings nicht zu. Der Papst gab keineswegs die von Ribbentrop er-
wihnten konkreten Tatsachen unumwunden zu“.?® Die gesamte Diktion der
Aufzeichnung will den Eindruds hervorrufen, als seien Pius XII. und Rib-
bentrop sich insgesamt gesehen einig gewesen.”” Ribbentrop deutete wohl die

22 Der Papst schnitt z. B. das Problem der Konfessionsschulen an.

2 Wie aus den Schreiben des Papstes an die deutschen Bischéfe hervorgeht (siehe
Anm. 10 und 11), scheint Pius XIL in diesem Punke als einzigem eine Moglich-
keit fiir spitere Verhandlungen gesehen zu haben.

2 Vgl dazu William A. Purdy (siche Anm. 1) S. 36.

2% Noch spiter berief sich Maglione auf die Unterredung mit Ribbentrop, als er
die vergeblichen Versuche des Vatikans beschrieb, einen offiziellen Beauftragten nach
Polen zu senden; vegl. ADSS 4 Nr, 265 vom 18. 2. 1941.

26 Siehe Anm. 15.

27 Vgl. dazu auch ADAP D VIII 667 vom 11. 3. 1940. Ribbentrop berichtete aus
Rom: ,Aussprache mit dem Papst verlief programmgemifl im Sinne, wie mit dem
Fiihrer besprochen. In diesem Sinne war dann wohl auch die hier besprochene Auf-
zeichnung abgefafit worden. Vielleicht ist sie mit den Schreiben zu vergleichen, die
der deutsche Botschafter beim Vatikan Weizsicker spater nach Berlin iibermittelte.
Er manipulierte die Berichte teilweise, um die erwarteten Nachrichten vorlegen zu
konnen; vgl. dazu Robert A. Grabam, La strana condotta di E. von Weizsicker
ambasciatore del Reich in Vaticano, La Civilta Cattolica 121, 1970, 2, S. 456—464.
Modifizierungen dazu bei Rudolf Lill, Vatikanische Akten zur Geschichte des zwei-
ten Weltkrieges (IT), Quellen und Forschungen 54, 1974, S. 578-579.
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Tatsache, daR das Gesprich in einer hoflichen und sachlichen Atmosphire
stattfand, als Zustimmung zu seinen Auflerungen.®®

Diskussion hat es in der Forschung um den Abschnitt gegeben, in dem von
dem Verhiltnis Deutschland-UdSSR die Rede ist. Die Hypothese Friedldn-
ders, nach dem der Papst und der deutsche Auflenminister ,iiber die Mog-
lichkeit einer Wiederherstellung des Friedens auf der Grundlage der An-
erkennung einer faktischen Hegemonie Deutschlands in Mittel- und Ost-
europa® diskutiert haben, ist aufgrund der vatikanischen Akten hinfillig.*
Es stimmt auch nicht, was Leiber behauptete, dafl iiber die Sowjetunion
iiberhaupt nicht gesprochen worden wire.®® Tatsache diirfte sein, dal Rib-
bentrop in der fiir ihn typischen Weise iiber das Verhaltnis Deutschland zur
UdSSR gesprochen hat, wobei Pius XII. auf die Gefahren hinwies, die seiner
Ansicht nach durch den Kontakt zum Kommunismus entstehen konnten.*

111

Unmittelbar nach der Unterredung mit dem Papst wurde Ribbentrop von
Kardinalstaatssekretir Maglione empfangen. Auch von diesem Gesprich
liegen mehrere Aufzeichnungen vor. Maglione selbst hat nach dem Besuch
des deutschen Auflenministers ein Gedichtnisprotokoll angefertigt.” Gleich-
zeitig wurde ein Protokoll von der Kongregation fiir auflerordentliche
kirchliche Angelegenheiten — ausgefiihrt von deren Mitarbeiter Sericano —
verfalt.® Von Maglione wiederum gibt es eine Zusammenfassung, die er
am 19. Mirz an Orsenigo sandte.® Kurze Notizen finden sich auch in den
oben erwihnten Berichten von Welles und Alfieri, sowie in der vermutlich
von Ribbentrop stammenden Aufzeichnung des deutschen Aufenministe-
riums.® Die Notizen, die Giovannetti von der Unterredung der beiden ver-
offentlichte, stellen im wesentlichen eine Ubersetzung der Notizen von Mag-
lione dar.*®

28 Auch Pius XII. betonte gegeniiber Welles und Alfieri, dafl das Gesprich in ei-
ner sachlichen Atmosphire stattgefunden habe; sieche Anm. 13 und 12.

20 Saul Friedlinder (sieche Anm. 14) S. 44.

30 Robert Leiber sagte in einem Interview der amerikanischen Zeitschrift Look
vom 17. Mai 1966 zu dem Gesprich Ribbentrops mit Pius XII.: , The Soviet Union
was not at all mentioned in the conversation® (S. 37). Leiber war damals anlifi-
lich der englischen Ausgabe des Buches von Saul Friedlinder (siche Anm. 14) zu dem
Text der Aufzeichnung des deutschen Auswirtigen Amtes gsiehe Anm. 15) befragt
worden. Eine weitere Darstellung Leibers findet sich in: Robert Leiber, Pius XII. 1,
Stimmen der Zeit 163, 1958, S. 97-98.

81 Pjus XII. hat iiber diesen Teil des Gesprichs weder Welles und Alfieri noch
Bertram und Faulhaber informiert; vielleicht schwieg er sich hieriiber auch gegen
Robert Leiber aus.

32 ADSS 1 Nr. 258 vom 11. 3. 1940.

33 ADSS 1 Nr. 259 vom 11. 3. 1940.

3¢ ADSS 1 Nr. 269 vom 19. 3. 1940.

% Siehe Anm. 15.

3 An der Arbeitsweise Alberto Giovannettis (siche Anm. 20) ist an diesem Ab-
schnitt tiber die Unterredung Maglione — Ribbentrop (S. 179-189) einiges kritisch
anzumerken. Giovannetti iibersetzt im groflen und ganzen die italienisch verfafiten
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Hatte das Gesprich Ribbentrops mit dem Papst sich noch iiber weite
Strecken in allgemeinen Bemerkungen ergangen, nicht ohne daff Pius XII.
versucht hatte, die vorbereiteten Gravamina vorzutragen, so wurde Mag-
lione in seiner Unterredung entschieden deutlicher. Das geht auch aus der
schon mehrfach zitierten Aufzeichnung des Auswirtigen Amtes hervor, die
bestitigt, dal Maglione versuchte, ,mehrere konkrete Fragen zur Erdrte-
rung zu stellen, nimlich das Problem der Bekenntnisschulen, die Zulassung
eines Vertreters der Berliner Nuntiatur in Warschau und die Unterstiitzungs-
zahlungen der Kurie nach Polen®."

Maglione hielt sich bei seinen Aufierungen an das im Vatikan ausgearbei-
tete Papier, das er am Ende der Unterredung mit mehreren anderen Noten
zusammen dem deutschen Auflenminister iiberreichte.?® Nachdem Ribbentrop
zunichst wieder erliutert hatte, dafl er keiner Kirche angehdre, kam er kurz
auf seine Unterhaltung mit Pius XII. zu sprechen, indem er dessen Absicht
erwihnte, zu einer dauerhaften Einigung mit Deutschland und Hitler zu
gelangen. Es folgte ein lingerer Monolog, in dessen Verlauf er die Absicht
Hitlers bekundete, ebenfalls eine dauerhafte und solide Verstindigung mit
der Kirche zu erzielen. Ribbentrop sprach ferner wiederum von der deut-
schen Zuversicht, den Krieg zu gewinnen. Dies sei u.a. moglich, da Hitler
iiber den Parteien stehe, und nur noch der Staat allein Politik mache. Friiher
hitten sich u.a. auch der Katholizismus und die Geistlichen zu sehr in die
Politik eingemischt.

Aufzeichnungen des Kardinalstaatssekretirs. Hin und wieder fiigt er aber auch in
den Text, den er als wortliche Ubernahme zitiert, eigene Sdtze ein (vgl. Giovannetti
S. 180 mit ADSS 1 Nr. 258 S. 388). Er gibt weiterhin eigene Erliuterungen zu den
wortlich angefithrten Passagen, die aber ebenfalls lediglich Ubersetzungen der ita-
lienischen Fassung sind (vgl. die von Giovannetti S. 186 gemachten Ausfithrungen
iiber Bischiife in Polen mit ADSS 1 Nr. 258 S. 389). Drittens lafit Giovannetti Teile
des Originals aus. In der Aufzeichnung Magliones heifit es an einer Stelle: ,,Si pud
domandare ai sacerdoti polacchi di rimanere tranquilli e di pensare unicamente al
ministero pastorale, di mon creare fastidi alle antorita d’occupazione, ma non si
pud esigere da loro che rinunzino al loro amore per la patria® (ebd. S. 390; Her-
vorhebung von uns). Bei Giovannetti (S. 187) lautet dieser Abschnitt: ,Man kann
den polnischen Geistlichen empfehlen, ruhig zu bleiben und einzig an die Seelsorge
zu denken, aber man kann nicht von ihnen verlangen, daf sie auf Vaterlandsliebe
verzichten®. Der oben hervorgehobene Teil fehlt also, Offenbar befiirchtete Giovan-
netti, diese Aussage Magliones konnte als nachteilig fiir das Verhalten des Vatikans
interpretiert werden, obwohl er mit solchen Methoden der Kirche einen schlechten
Dienst erweist. Die ausgelassene Bemerkung Magliones besagt doch nur, dafl er wie
auch schon bisher (vgl. ADSS 1 Nr. 19 vom 3.5.1939, Nr.64 vom 16.6.1939, Nr.77
vom 28. 6. 1939 u. 5.) bereit war, die polnische Geistlichkeit zu ermahnen, sich poli-
tischer Aktivitiat zu enthalten, um damit moglicherweise leichter ein Zugestdndnis
der deutschen Seite herauszuhandeln.

37 Siehe Anm. 15.

3 Diese Note fiigte Pius XIL seinem Schreiben an Kardinal Bertram bei; ADSS
2 Nr. 42 vom 17. 3. 1940 Annexe = Dieter Albrecht, Der Notenwechsel zwischen
dem Heiligen Stuhl und der deutschen Reichsregierung II. 1937-1945, Mainz 1969,
Nr. 32, iibersetzt bei Burkhart Schneider, Piusbriefe Nr. 14*. Zu den iibrigen Noten
vgl. Alberto Giovannetti (siche Anm. 20) S. 183 und 188.
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An dieser Stelle gelang es Maglione, zu Wort zu kommen. Er wies darauf
hin, dafl nicht der Katholizismus sondern einzelne Biirger, die von ihren
Staatsrechten Gebrauch gemache hitten, als die Politik in Deutschland noch
frei war, politisch aktiv gewesen wiren.®® Auf alle Fille gehore dies ja der
Vergangenheit an. Falls sich Ribbentrop jetzt noch zu beklagen hitte, so
solle er Namen nennen. Da dieses nicht geschah, kam Maglione auf seine
Beschwerdepunkte zu sprechen. Er sei der Ansicht, daff es sich bei den Vor-
wiirfen um ein Vorurteil gegen die Katholiken handele, gegen die man ge-
nerell vorgehen wolle. Dies zeige sich z. B. an der Schliefung von Konfes-
sionsschulen, von Seminaren usw. Ribbentrop wich aus, indem er vorgab,
nicht informiert zu sein. Daraufhin wies thn Maglione auf ein Promemoria
hin, das er vor einiger Zeit dem deutschen Botschafter beim Vatikan Bergen
tiberreicht hatte, damit dieser es Ribbentrop zukommen lasse.®® Zur Sicher-
heit iibergebe er aber Ribbentrop jetzt noch eine weitere Aufzeichnung tiber
die wesentlichen Beschwerdepunkte des Vatikans gegeniiber der Behandlung
der Katholiken im Deutschen Reich und in den besetzten Gebieten.

Maglione kam dann auf die Lage der Kirche in Polen zu sprechen und
duflerte wie der Papst den Wunsch, einen Apostolischen Delegierten dorthin
zu senden. Ribbentrop schien dies unmdglich zu sein, da Polen unter einer
Militirregierung stehe. Maglione erinnerte ihn daran, dafl wihrend der
franzdsischen Besetzung von Saar und Ruhr der Heilige Stuhl auf Bitten
der deutschen Regierung einen Abgesandten in jene Gebiete geschickt hitte.
Ribbentrop versprach, iiber diesen Punkt ebenso nachzudenken wie iiber den
Wunsch des Vatikans, eine Hilfsaktion fiir die polnische Bevélkerung zu
starten.

Maglione fafite seinen Eindruck der Unterhaltung so zusammen, daf} die
Aussprache zwar in einer hoflichen Atmosphire verlaufen sei, aber daf man
wohl keinerlei konkrete Ergebnisse zu erwarten habe.” Am Nachmittag
traf er den deutschen Auflenminister erneut in der Villa Bonaparte, dem Sitz
der deutschen Botschaft beim Vatikan. Das Gesprich beriihrte nochmals kurz
die vorher erlduterten Punkte, wiederum ohne jedes konkrete Resultat.*®

Wihrend Ribbentrop die Aussprache mit dem Papst als programmgemify
bezeichnet hatte® und zugab, der Papst habe auf ihn einen auflerordent-
lichen Eindruck gemacht, war seine Meinung iiber Maglione keineswegs posi-
tiv. Er sei in ihm einem Feind des deutschen Nationalsozialismus begegnet.t

3 ...quando la politica era libera in Germania®; ADSS 1 Nr. 258.

40 Dieses Promemoria wurde Bergen am 13. 7. 1939 iiberreicht; vgl. Dieter Al-
brecht (siche Anm. 38) Nr. 27.

41 Siehe Anm. 38.

2 ADSS 1 Nr. 259: ,Da tutta la conversazione, svoltasi per altro in termini
assai cortesi, ho 'impressione che ben poco frutto si possa attendere dalla visita del
Ministro degli Esteri tedesco al Vaticano®.

4 Zu den Notizen iiber diese Unterredung siche die in den Anm. 32-35 er-
wihnten Dokumente.

44 Siehe Anm. 27.

5 Alberto Giovannetti (siche Anm. 20) S. 189-190. Ribbentrop #uferte dies
gegeniiber dem slowakischen Ministerprisidenten Tiso. Paul Schmide, damals Chef-
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Maglione hatte deutlicher als Pius XII. auf die konkreten Beschwerden der
Kirche eingehen konnen, und daf eine solche Diskussion nicht im Sinne
Ribbentrops war, liegt auf der Hand.

Iv

Wir sprachen zu Anfang schon kurz von der Reaktion auf diesen Ribben-
trop-Besuch. In den Tagen nach der Audienz gingen aus England,* Frank-
reich®” und Deutschland*® von den jeweiligen vatikanischen Vertretern Be-
richte dariiber ein, wie die Reaktion in den betreffenden Staaten auf die
Audienz war. Der Besuch hatte allgemein Uberraschung ausgel8st, und man
wuflte auch nicht recht, was eigentlich im Vatikan besprochen worden war.*
Kritik wurde an der Tatsache geiibt, dafl der Papst den deutschen Auflen-
minister iiberhaupt empfangen hatte. Man sah darin einen Erfolg der deut-
schen Diplomatie, den man ungern hinnahm.

Heftige Kritik hatte der Besuch offenbar in offiziellen polnischen Kreisen
in Frankreich ausgelost. Der Beauftragte fiir Polen in Frankreich Pacini
iibersandte Maglione einen Artikel aus der Zeitung ,Glos Polski’, die die
Exilpolen herausgaben.®® Der Schreiber warf Pius XII. mangelndes Inter-
esse und mangelnden Einsatz fiir das polnische Volk vor, da er in Ribben-
trop einen Vertreter desjenigen Staates empfangen habe, der Polen unter-
driicke. Am 19. Mirz hielt Maglione in einer kurzen Notiz fest, dafl der
Artikel ungerecht und undankbar sei.® Drei Tage spéter erging ein Schrei-
ben an Pacini, das an Schirfe seinesgleichen in den pipstlichen Dokumenten
der damaligen Zeit sucht.®® Der Artikel habe dem Heiligen Vater eine trau-
rige Uberraschung bereitet. Der Autor zeige nicht nur Unverstdndnis gegen-

dolmetscher im Auswirtigen Amt, der bei der Unterredung Ribbentrops mit Mag-
lione zwar nicht zugegen war, erinnert sich aber an die Reaktion Ribbentrops un-
mittelbar nach der Audienz: ,Wenn er (d. h. Maglione) noch weiter so geredet hitte,
wire ich aufgestanden und hinausgegangen; ich hatte bereits die Hand nach meiner
Miitze ausgestreckt®; Panl Schmidt, Statist auf diplomatischer Biihne 192345, Bonn
1952, S. 478.

46 ADSS 1 Nr. 261 vom 12. 3. 1940 und 289 vom 28. 4. 1940.

47 ADSS 1 Nr. 263 vom 14. 3. 1940.

48 ADSS 1 Nr. 266 vom 17. 3. 1940.

4 Man dachte u. a. an ein neues Konkordat zwischen Deutschland und dem Vati-
kan (so Frangois Charles-Roux [siehe Anm. 20] S. 375) oder an eine neue Friedens-
offensive der Deutschen (siche Anm. 20).

50 ADSS 1 Nr. 262 vom 13. 3. 1940,

d_51 “ADSS 1 Nr. 270 vom 19. 3. 1940: ,L’articolo dimostra ingiustizia e ingratitu-
ine®.

52 ADSS 1 Nr. 273 vom 22. 3. 1940: ,Come la S.V. (d. h. Pacini) pud facilmente
immaginare, il suddetto articolo & stato una dolorosa sorpresa per ’Augusto Ponte-
fice. L’autore dello scritto infatti non solo mostra incomprensione per quella che &
lattitudine della Santa Sede nel disbrigo delle gravi questioni internazionali, ma
sembra anche misconoscere o dimenticare quello che Sua Santitd ha finora fatto per
la Polonia, il Suo paterno, premuroso, incessante interessamento per portarle soc-
corso morale e materiale . . . Interesso pertanto la S.V. a fare le debite rimostranze
presso le competenti autorita e a chiedere anche le opportune soddisfazioni.
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iiber der Stellung des Heiligen Stuhles in den internationalen Problemen,®
sondern scheine sogar das, was der Papst fiir Polen getan habe, miflzuver-
stehen oder zu leugnen. Es habe dem Heiligen Vater um so mehr mififallen,
da der Artikel Aufnahme in das offiziose Organ der polnischen Regierung
in Angers gefunden habe. Maglione erwarte eine Wiedergutmachung. Diese
erfolgte Anfang April,* als Pacini berichten konnte, dafi mehrere offizielle
polnische Stellen in Frankreich die Haltung des Papstes zu den Polen und
seine Hilfe fiir das Land gewiirdigt hdtten.™

Nach der Audienz Ribbentrops hat sich auch Pius XII. Gedanken iiber
den Sinn des deutschen Besuches gemacht, die er gegeniiber Alfieri erldu-
terte.”® Er glaubte, es wire Ribbentrop nur um das positive Echo gegangen,
das die Unterredung in der Welt gefunden habe.” Auflerdem habe der
deutsche Auflenminister auch aus innenpolitischen Griinden empfangen wer-
den wollen. Die grofie Zahl der Katholiken im Reich sollte beeindruckt
werden.

Um eventuellen Mifldeutungen des Besuchs gerade in Deutschland vorzu-
beugen, gab der Papst in zwei Schreiben an Bertram — als Vorsitzenden der
Bischofskonferenz — und Faulhaber — mit ihm stand Pius XII. wihrend des
Krieges stets in enger Verbindung® — eine Begriindung fiir die Zusage zu
der Audienz.® , Angesichts der zwischen dem Heiligen Stuhl und dem Deut-
schen Reich bestehenden amtlichen Beziehungen hitte eine Ablehnung des Er-
suchens als unfreundlicher Akt gedeutet werden kénnen — eine Moglichkeit,
die wihrend des Kriegszustandes zwischen Deutschland und den West-
michten besonders nahe gelegen hitte und in dieser Sonderlage fiir die
deutschen Katholiken eine gewisse Hirte und Bitterkeit bedingen konnte®.
Um die Gefahr jeder politischen Mifldeutung zu vermeiden, habe er daher
trotz der in mehr als einer Beziehung bestehenden Bedenken dem Ersuchen
um eine Privataudienz stattgegeben und sich dabei in erster Linie von der
Erwigung leiten lassen, daf8 die persdnliche Aussprache mit einem der eng-
sten Mitarbeiter des Fiihrers und Reichskanzlers die Méglichkeit bieten

5 Vgl. hierzu, was der Papst den deutschen Bischofen iiber die Notwendigkeit
schrieb, Ribbentrop empfangen zu miissen; siehe S. 62-63.

54 ADSS 1 Nr. 275 vom 2. 4. 1940.

5 Um die Schirfe der vatikanischen Reaktion auf den Artikel in ,Glos Polski
zu verstehen, mufl man bedenken, daf der Vatikan seit einiger Zeit iiber Aufforde-
rungen der polnischen Exilregierung wie auch anderer Staaten verirgert war, in
denen der Papst zu einer &ffentlichen Verurteilung der deutschen Okkupation Polens
gedringt werden sollte. Auf diese Problematik werden wir demnichst in unserer
Arbeit ,Der Vatikan und Polen im II. Weltkrieg niher eingehen.

3 Siehe Anm. 12.

57 Deshalb zeigte sich Ribbentrop wohl auch am Ende der Unterredung mit dem
Papst zufrieden; ADSS 1 Nr. 257: ,Nell’anticamera si deceva che von Ribbentrop &
entrato dal S. Padre un po’ preoccupato e nervoso: ne ¢ uscito con aria soddis-
fatta®. Vgl. dazu Sergio Camerani, La S. Sede e la seconda guerra mondiale, 11
Risorgimento 18, 1966, S. 116.

* Zu dem besonderen Verhiltnis Pius XII. zu Kardinal Faulhaber vgl. Burkhart
Schneider, Piusbriefe S. X VII-XVIIL.

5 Siehe Anm. 10 und 11.
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konne, in der Frage der Wiederanbahnung besserer Lebensbedingungen fiir
die katholische Kirche in Deutschland wie auch beziiglich der Schicksals-
fragen von Krieg und Frieden niitzliche Kontakte herzustellen.

Die Erklirung des Papstes zeigt deutlich die ganze Problematik der Stel-
lung des Heiligen Stuhles in der Kriegszeit, wenn immer es um Fragen ging,
die eine der beiden kriegfiihrenden Parteien betraf. Gestattete er die Au-
dienz, dann sahen die Gegner Deutschlands darin eine Parteinahme zu-
gunsten des Dritten Reiches.® Eine Ablehnung wiederum wire von den
Deutschen als unfreundlicher Akt gedeutet worden und hitte vermutlich
Konsequenzen fiir die Katholiken gehabt. Dies vermutete jedenfalls Pius
XII., wenn er davon sprach, dafl die Ablehnung fiir die Katholiken eine ge-
wisse Hirte bedingen konnte. Also beugte sich der Papst den Spielregeln
der Diplomatie und benutzte gleichzeitig eine der seltenen Gelegenheiten, mit
einem Vertreter der deutschen Regierung zu sprechen und die Klagen vor-
zubringen, die der Vatikan iiber die Situation der katholischen Kirche in
Deutschland und Polen hatte.® Pius XII. machte den deutschen Bischofen
aber gleichzeitig klar, daf man nicht mit konkreten Ergebnissen zu rechnen
brauche, oder wie der Heilige Vater es formulierte: ,Das Werden sachlicher

Ergebnisse miissen Wir der Geduld und Starkmut der Vorsehung anheim-

stellen®.%®

Im Zusammenhang mit dem Besuch Ribbentrops im Vatikan ist es not-
wendig, noch kurz auf einen Bereich einzugehen, den man, wenn auch nicht
ganz gliicklich, als ,Neutralitit des Heiligen Stuhles‘ bezeichnen kann. Der
Vatikan hatte sich nicht nur die Aufgabe gestellt, den durch den Krieg ge-
schidigten Volkern auf beiden Seiten zu helfen, sondern man wollte auch
im Falle von Friedensverhandlungen als Mittler zur Verfiigung stehen. Dies
zwang den Papst zur Neutralitit.®® Pius XII. schitzte allerdings den Aus-

0 Vgl. den S. 61 geschilderten Protest der Exilpolen.

01 Gerade was die Lage der Katholiken in Polen betraf, war die Unterredung
mit Ribbentrop nahezu die einzige Gelegenheit, in der ein deutscher Offizieller von
den Klagen des Vatikans Kenntnis nahm; dies zeigen auch die spiteren Hinweise des
Vatikans gerade auf dieses Gesprich (so ADSS 4 Nr.265 vom 18.2.1941). Spiter
lehnte Deutschland bekanntlich jede Zustindigkeit des Berliner Nuntius fiir Gebiete
auBBerhalb des Altreiches ab; vgl. das berithmte Schreiben von Maglione an Ribben-
trop vom 2. Mirz 1943, in dem er sich besonders iiber die Lage der Kirche im
Warthegau beschwert (Dieter Albrecht, [siche Anm. 38] Nr. 44 mit deutscher Uber-
setzung). Auch hier berief sich Maglione auf die Unterredung zwischen Ribbentrop
und dem Papst vom 11. 3. 1940. Die Annahme dieses Schreibens wurde von der
deutschen Regierung kategorisch verweigert; vgl. dazu Walter Adolph, Der Brief
des Kardinalstaatssekretirs Maglione an Reichsauflenminister Joachim von Ribben-
trop vom 2. 3. 1943, Dokumente zur Politik des Heiligen Stuhles wihrend des
Zweiten Weltkrieges, Wichmann-Jahrbuch 8, 1954, S. 8-24.

62 Montini — damals Substitut des Staatssekretariats — gab im November 1940 zu,
daf der Versuch, die Beziechungen zu Deutschland zu verbessern, indem man Rib-
bentrop empfangen habe, gescheitert war; ADSS 4 Nr. 173 vom 20. 11. 1940.

6 Vgl dazu O. Chadwick, The Papacy and World War II, The Journal of
Ecclesiastical History 18, 1967, S. 72. Josef Becker hat im Zusammenhang mit dem
Problem der Neutralitit des Heiligen Stuhles auf den Neutralitdtsartikel des La-
teranvertrages vom 11, 2. 1929 hingewiesen; Josef Becker, Der Vatikan und der
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druck ,Neutralitit® nicht: ,Neutralitit konnte im Sinne einer passiven
Gleichgiiltigkeit verstanden werden, die dem Oberhaupt der Kirche einem
solchen Geschehen gegeniiber (gemeint ist der II. Weltkrieg) nicht an-
stiinde“.®* Der Heilige Vater zog den Begriff ,Unparteilichkeit® vor.” Un-
parteilichkeit besagte nach Pius XII. ,Beurteilung der Dinge nach Wahrheit
und Gerechtigkeit, wobei Wir aber, wenn es sich um &ffentliche Kundgebun-
gen Unsererseits handelte, der Lage der Kirche in den einzelnen Lindern
alle nur mogliche Riicksicht angedeihen lieflen, um den Katholiken dort-
selbst vermeidbare Schwierigkeiten zu ersparen®.®® Vergleichen wir diese
AKuBerung mit dem, was er an die deutschen Bischofe anlidfllich der Audienz
fiir Ribbentrop schrieb, dann wird klar, dal zu dem Problem ,Neutralitit-
Unparteilichkeit® auch dieser Besuch gehdrte.*” Diese Audienz pafite in das
Konzept der Unparteilichkeit, und es gehrte auch mit zu dieser Unpartei-
lichkeit, daff die Entscheidung des Papstes von einigen Gruppen mifiver-
standen wurde.®®

I1. Weltkrieg, in: Geschichte in der Gegenwart, Festschrift fiir Kurt Kluxen, Pader-
born 1972, S. 301-317. Vgl. ferner Victor Conzemius, Eglises chrétiennes et totali-
tarisme national-socialiste, Lowen 1969, S. 27-71.

64 Pjus XII. in einem Schreiben an Kardinal Faulhaber; ADSS 2 Nr. 96 = Burk-
hart Schneider, Piusbriefe Nr. 96.

% Vgl. die Weihnachtsansprache des Papstes 1943 in AAS 35, 1943, S. 10: ,Oggi
vogliamo soffermarCi, sicuri dal consenso e dell’interessamento di tutti gli onest,
con cura particolare e uguale imparzialitd sulle norme fondamentali dell’ordine
interno degli Stati e dei popoli®.

8 Sieche Anm. 64.

7 So auch Wolfgang Schieder, Pius XII. im II. Weltkrieg, Historische Zeitschrift
207, 1968, S. 349.

8 Es ist dem Verfasser durchaus klar, daff in diesen wenigen Sitzen das Thema
,Neutralitit des Heiligen Stuhles’ nur angeschnitten werden konnte. Eine Analyse
dieser Problematik erscheint uns anhand der inzwischen vorliegenden vatikanischen
Dokumente dringend notwendig.



Moralische Aufriistung
und westeuropaische Politik bis 1954

Von Jens Holger Schjerring

I. Zur Geschichte der Oxford-Gruppenbewegung vor 1938

a) Die Bewegung in Skandinavien

Am grofen Erfolg der Oxford-Gruppenbewegung in Skandinavien Mitte
der dreifiger Jahre lift sich prizise ablesen, wie die Bewegung in den
dreiftiger Jahren aufgetreten ist. Das Charakteristische hingt vor allem da-
mit zusammen, dafl die Bewegung keine feste Organisation ist, sondern auf
personlichen Kontakten beruht, daf sie aber trotzdem in ihrer Erscheinung
eine feste geistige Physiognomie trigt, die zweifellos mit der personlichen
Ausstrahlungskraft von Frank Buchman zusammenhingt.

Der Anfang auf dem skandinavischen Arbeitsfeld wurde gemacht, nach-
dem das urspriingliche Team einsissige Schliisselpersonen gewonnen hatte,
um sie sofort bei der bevorstehenden Erweckung einsetzen zu kénnen. Nach
den vorbereitenden Planungen im kleineren Kreis folgten die Grofikund-
gebungen, die sowohl in Oslo als auch in Kopenhagen sehr erfolgreich wa-
ren. Sie waren in jedem Detail vorbereitet; die Inszenierung war auf leb-
hafte Abwechslung bedacht. Alle Gelehrsamkeit, Triibsinnigkeit und Aus-
fiihrlichkeit wurde verbannt. Es gab keine analysierenden Vortrige, keine
grundsitzliche Reflexion oder kritische Auseinandersetzung. Stattdessen lag
das Hauptgewicht auf Zeugnissen von Leuten aus allen Gesellschaftsschich-
ten. Diese offentlichen Siindenbekenntnisse wurden immer mit dem Be-
richt von einer plotzlichen Wende fortgesetzt, um mit dem neuen Leben
die Aktualitit und Tragfihigkeit der vier ,standards® bezeugen zu konnen.
Die anspruchsvolle christliche Intention hinter allen Zeugnissen war nun
aber, dal man, mit dem Herz des Einzelnen anfangend, durch gottliche
Fithrung und praktische Verwirklichung der ,standards® die Welt durch und
durch erneuern kénnte. Damit dies nun nicht all zu anstéflig wirken sollte,
schirfte Buchman immer ein, daf der Ton leicht selbstironisch und heiter
sein miisse, und dafl man mit Musik abwechseln solle. Diese Stimmung bei
den Kundgebungen, wo man also die Siinden nebeneinander reihte und
dann vom selbsterlebten ethischen Ausweg erzihlte, der zwar anspruchsvoll
fiir die Zukunft war, aber jeden doch leicht und frohlich stimmte — diese
Stimmung, die bewuflt als Alternative zum Gottesdienst hervortritt, ist
vielleicht eines der wirkungsvollsten Uberzeugungsmittel der Bewegung,
obwohl sie einem sehr bald stereotyp und oberflichlich, wenn nicht ge-
schmacklos vorkommen kann.

Zuschr. 1. K.G. 5
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Man war sehr auf Presse und Rundfunk bedacht, und in Norwegen und
Dénemark sind sehr bald eine Fiille von Kampfbiichern erschienen, teils
Ubersetzungen der englischen Grund-Erbauungsbiicher, teils Sammelberichte,
wo der Erfolg der Erweckung im Lande an Hand der abgelegten Zeugnisse
und ausgewihlter Pressestimmen dokumentiert wurde; aber auch Emil Brun-
ners Broschiiren wurden sofort iibersetzt, wie Brunner denn auch in Kopen-
hagen 1934 Gastvorlesungen hielt. Die Zeugnisreihen waren immer sorg-
filtig zusammengestellt, so dafl Professoren, Pfarrer, Politiker, Unterneh-
mer, Gewerkschaftler und Offiziere nebeneinander auftraten. Dafl man im-
mer die Position der Gewonnenen hervorhob, trug zum Bild von salon-
fihiger Erweckungsfrommigkeit bei, die aber mit dem Weltanspruch zusam-
mengehalten werden mufl.

Wihrend die vordersten Reihen zu neuen Betitigungsfeldern vorge-
stoflen waren, wurde das Hinterland immer sorgfiltig gedeckt durch ,sha-
ring®, fortgesetzte Bufl-Betreuung in einer Gruppe, geleitet von einigen zu
diesem Zweck zuriickbleibenden Team-Mitarbeitern.

Fiir unser Thema besonders wichtig ist aber die Tatsache, daff Buchmans
Reden aus diesen Jahren einen deutlichen Anspruch auf politische Durch-
schlagskraft machten. Er hat von der Revolution gesprochen, die vom Hei-
ligen Geist ausgeldst wird, und sich vom Herzen des Einzelnen zu immer
grofleren Kreisen verbreitet. Den Bericht ,,Oxford in Dinemark® leitete
Buchman folgendermaflen ein: ,Die Erfahrung zeigt, daf der Internationa-
lismus keinen Erfolg gehabt hat. Nationalismus kann eine Nation ver-
einen. Super-Nationalismus kann die Welt vereinen. Super-Nationalismus
unter Gottes Regierung ist die einzige dauerhafte Grundlage fiir den Welt-
frieden“.! Er nannte die skandinavische Erweckung ,a spiritual mobilisation
for Europe® und sagte 1936 bei einer groflen Oster-,house-party“: ,Alle
gestehen ein, dafl eine moralische und geistige Erneuerung notwendig ist.
Wir sehen Egoismus und Furcht iiberall, bei Menschen und in den Vélkern.
Ein Mensch wirklich anders. Eine Million Menschen anders. Ein Volk gein-
dert. Sehen Sie, was Didnemark in einem Jahr geleistet hat. Das Geheimnis
ist Gottes Fithrung. Die einzigen gesunden Menschen in einer t8richten Welt
sind diejenigen, die sich von Gott fiihren lassen. Menschen, die von Gott ge-
fithrt werden, schaffen Nationen, die von Gott gefiihrt werden. Dies ist das
Ziel der Oxford-Gruppe. — Wer sein Land liebt, gibt sein Leben, um sein
Land unter Gottes Herrschaft zu bringen. Wer sich dieser Herrschaft wider-
setzt, ist ein Feind des Landes. Das Land, das von Gott gefithrt wird, hat
neben seiner Armee ein Heer von Lebensverinderern, und die beste Abwehr
ist Respekt und Dankbarkeit der Nachbarn. Eine solche Nation wird zei-

1 Oxford i Danmark, hrsg. von E. Blytgen-Petersen, Kopenhagen 1935, Bd. I, 9.
(Alle dinischen Zitate sind von mir iibersetzt). Vgl. Paulus Scharpff, Christi Sieg
tiber nordische Menschen, und: Aus der Arbeit der Gruppenbewegung. Feldzug in
Jiitland und in der Schweiz, Kirche im Angriff 10, 1935, 342-48 und 417-22:
Hans Fuglsang-Damgaard, Die Gruppenbewegung und der Norden, Kirche im An-
griff 13, 1937, 393 ff.; Niels H. Soe, Uber die Oxford-Bewegung in Dinemark,
JK 5, 1937, 166 ff.
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gen, daf geistige Kraft die grofite Kraft der Welt ist. Weltfriede kann nur
durch diejenigen Nationen kommen, die unter Gottes Herrschaft eingegan-
gen sind. Und jeder Mensch kann Gott sein Ohr geben. Sie konnen. Ich
kann. Alle kénnen dabei sein. Wollen Sie? Will Thre Nation?“* Zwei Tage
vor den Parlamentswahlen Oktober 1935 wurde zu einer Groflkundgebung
im ,Forum® von Kopenhagen eingeladen. 25 000 waren anwesend, als der
Stiftspropst von Kopenhagen, Poul Brodersen, einleitend forderte, dafl der
sozialdemokratische Wahlspruch ,Stauning oder das Chaos® durch ,Gott
oder das Chaos® ersetzt werde, weil die Verwirrung in jedem Menschen in
jeder Partei die wirkliche Vernichtung darstelle. Nur ihre Anderung und
ein gottgefiihrtes Leben wiirden eine wirkliche Erneuerung der Gesellschaft
ermoglichen.

Was die Oxford-Bewegung von den grofien Erweckungsbewegungen des
neunzehnten Jahrhunderts in Skandinavien unterscheidet, ist nicht nur der
schlagartige Erfolg, auch nicht nur, dafl sie nicht von nationaler Herkunft
und Prigung war, so dafd religiose Schamhaftigkeit durch einen anglikani-
schen Funktionalismus ersetzt wurde, sondern vor allem eben der poli-
tische Anspruch. Es wurde zwar vorerst kein konkretes politisches Gebot
aufgestellt, sondern durch bewihrte Erfahrung wurde der Weg gezeigt, auf
dem durch ethische Anderung des Einzelnen die psychologischen Bedingun-
gen fiir politische Gesundung beschafft werden sollten. Viele danische Theo-
logen liefen sich zwar als Anhinger der Gruppenbewegung bezeichnen, aber
sie warnten aus theologischen Griinden vor einer unreflektierten Politisie-
rung, weil sie von ihrer lutherischen Theologie aus nicht den Weg zur Ver-
mischung von Gesetz und Evangelium &ffnen wollten. Dasselbe Bedenken
war schon in den zwanziger Jahren gegen die dkumenische Bewegung fiir
Pazifismus und soziales Christentum laut geworden, und war mit einem
politischen Konservatismus verbunden, der sich unter dem Eindruds der
politischen Krise dieser Jahre oft in prinzipielle Resignation wandelte. Man
wird sagen miissen, dafl die ,house-parties® des Jahres 1938 den politischen
Anspruch akzentuierten, und daf die Wirkung sich sofort zeigte, ndmlich
in einem Landesverein fiir Abschaffung der Arbeitslosigkeit.

In bezug auf die lebhafte theologische Auseinandersetzung iiber die Grup-
pe ist vor allem auf die scharfe Kritik hinzuweisen, die von dem Kreis um
die Zeitschrift , Tidehverv® (Zeitwende) ausging. Diese Bewegung galt da-
mals noch als barthianisch. Schon frith im Jahre 1935 schrieb der junge Pfar-
rer Knud Hansen eine total absagende Broschiire ,Der Oxfordismus oder
das Evangelium®. Hier geht er vornehmlich von der wichtigsten englischen
Literatur aus, und stiitzt sich in seiner Polemik auf eine lutherische Basis,
die von Kierkegaard und Grundtvig aus verstanden wird.

Er protestiert gegen die Verwendung von Werbung, die ihm nicht nur
aus geschmadklichen Griinden unverantwortlich scheint, sondern geradezu

2 Frank Buchman, Verden genskabes, Kopenhagen 1948, 49. Vgl. die deutsche
Ausgabe: Fiir eine neue Welt, 1. Aufl. 1949. Benutzt wurde die 1961 in Caux er-
schienene Ausgabe, 50 f.

5.
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als verwerflich, weil die Werbung ein falsches Evangelium darbietet. Fer-
ner polemisiert er gegen den gesellschaftlich-funktionalistischen Zug, gegen
die Psychologisierung und die Anthropomorphismen, die im entarteten Ge-
brauch von Begriffen wie Fithrung, Anderung und Bekenntnis der Siinden
zum Vorschein kommen. All dies eliminiert jede Moglichkeit der Unter-
scheidung zwischen Gott und Mensch. Die radikale Absolutheit des Evan-
geliums wird somit in den oft faschistisch angehauchten Gruppismus ver-
wandelt. Hansen zufolge ist es symptomatisch, wenn man von der Siinde
im gleichen Tonfall wie von einem entziindeten Blinddarm spricht. Die Mo-
ral, die man verkiindet, ist keine Moral, die von christlicher Radikalitit
weifl, sondern ist eine ganz einfache Viehhindlermoral.?

Gleich nach dem Anfang der Grofkundgebungen im Mirz 1935 folgte
eine offentliche Erklirung von 30 Persdnlichkeiten innerhalb der Bewegung
»Tidehverv®. Sie protestierte gegen den Verrat am Evangelium: ,Denn die
Kirche darf dem sozial entarteten Biirgertum nicht beibringen, Gott als
Mittel gegen das androhende Chaos zu verwenden. Sie darf den Menschen
nicht erzihlen, was sie alles dank Gottes Hilfe fertigbringen knnen. Sie
soll aber Gottes Barmherzigkeit und die Hoffnung verkiinden®.*

Spiter wird auch vom Verrat am Volk gesprochen, weil die Gruppe die
Angst des Biirgertums vor der Wirklichkeit abspiegelt, indem man das Re-
ligidse als geistigen Luxus und als beruhigendes Mittel fiir die breiten Schich-
ten verwendet.

b) Die Bewegung als Streitpunkt zwischen Brunner und Barth

Zunichst sei darauf hingewiesen, dafl Barths und Brunners Stellung-
nahmen zur Oxford-Bewegung gleichzeitig mit dem Streit iiber Natur und
Gnade erschienen.

Brunner hatte die Oxford-Bewegung schon Ende der zwanziger Jahre
kennengelernt, aber am Anfang war ihm die ganze Sache ziemlich proble-
matisch und geschmacklos vorgekommen. Nachdem Buchman und sein Team
sich einige Jahre in der Schweiz aufgehalten hatten, wurde Brunner doch so
angeregt, dafl er — obwohl er Bedenken an einigen Punkten hatte — 1933 in
cinem kleinen autobiographischen Pamphlet ,Meine Begegnung mit der Ox-
forder Gruppenbewegung“ sagen konnte: ,Manchmal geschah es, daf die
Aufmerksamkeit am Erlebnis als solchem, am Menschen selbst haften blieb,
aber der Gesamteindruck, den diese Zeugnisse erwecken, ist der von der
lebenserneuernden Macht des Heiligen Geistes auf Grund der Botschaft von
der Versshnung®.® Gerade dieses Urteil ist typisch fiir Brunners Ausfihrun-
gen, denn er meinte selber, daff er seinen bisherigen theologischen Hinter-

* Knud Hansen, Oxfordismen eller Evangeliet, Kopenhagen 1935, 94 und 70.

4 Tidehverv, 1935, 56 ff.

5 Emil Brunner, Meine Begegnung mit der Oxforder Gruppenbewegung, Basel, 9.
In seinem Aufsatz ,Vom Weltprotestantismus der Gegenwart* nannte Adolf Keller
Brunner in seiner Bedeutung fiir die Gruppenbewegung ,einen theologischen Wich-
ter, der sie vielleicht vor einem ZerflieRen in reine Erlebnisfrommigkeit und hem-
mungslosen Enthusiasmus zu schiitzen vermag®, Christliche Welt 47, 1933, 368,
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grund nicht verliefe, und erzihlte mit Nachdrudk, dafl ein Barth-Schiiler
sich der Gruppe angeschlossen habe, ohne seine Theologie dabei aufzugeben.
Uberhaupt bemiihte sich Brunner, auch die wunden Punkte bei Buchman
herauszustellen und gab offen zu, dafi Buchman selber und seine engsten
Mitarbeiter gar keine guten Theologen seien. In seiner Charakterisierung
der Zeugnisse und der praktischen Ansprachen seitens der Gruppenleute
bringt er viele sehr scharfe und kritische Beobachtungen. Wenn Brunner
trotzdem in Buchman eine Erneuerung sehen kann, die ihn fiir die Kirche
notwendig macht, dann liegt es daran, daff die Gruppe ,ein reisender Seel-
sorgeorden® ist. Buchman selbst hatte sich daran gestofen, dafl auch eine
noch so gute Predigt oft wirkungslos geblieben war und hatte gemeint, daf
nur die personliche Seelsorge weiterhelfen konnte. Hier gibt ihm Brunner
vollig recht, indem er doch bei einigen Folgerungen Korrekturen anbringen
mochte, z.B. ,Es besteht zweifellos die Gefahr, dafl diese Zeugnisse zur
Hauptsache, daf} sie aus einem Hinweis auf die Sache zur Sache selbst wer-
den, dafl damit der bekehrte Mensch an die Stelle tritt, die allein das Wort
von Christus selbst innehaben sollte. Aber so ist es jedenfalls bei Buchman
und seiner Schar nicht gemeint, und wenn diese Verwechslung oft die An-
finge charakterisiert, so pflegt sie doch bald als solche erkannt und iiber-
wunden zu werden“.® Brunner hat also gesehen, dafl die Verkniipfung von
»dem, was geschieht® und ,Glauben® gefihrlich ist; aber trotzdem besteht
er darauf, dafl die Theologie von der praktischen Erneuerung durch den
Glauben reden soll. Er sieht auch die Gefahr in Buchmans Rede von Fiih-
rung, besonders in bezug auf ganz alltigliche Angelegenheiten, aber den-
noch sieht er eine Gemeinsamkeit zu seinem eigenen Anliegen in seiner Ethik.
Er betont, dafl die stindig zu beachtende Gefahr Pietismus und Schwir-
merei heifit, aber fiigt hinzu, dafl die Gruppe nicht neben der Kirche, son-
dern gerade fiir und in der Kirche ihr Anliegen durchfithren will. ,Ich sah
ein, dafl ich mitsamt meiner besseren Theologie viel von ihm zu lernen habe,
fur mich und fiir mein Amt*.”

Was Karl Barth 1936 in seinem Aufsatz ,Kirche oder Gruppe® schreibt,
ist keine direkte Kritik' an Brunner; er richtet seine sehr scharfen Ausfille
auch nicht gegen beschrinkte Teile des Anliegens der Gruppe. Vielmehr han-
delt es sich fiir Barth um ein genau so entschiedenes Entweder-Oder wie
gegeniiber den ,Deutschen Christen’. Wenn die Gruppe nimlich meint, die
Ergebnisse der Verantwortung fiir das Wort der Verkiindigung genau be-
schreiben zu konnen, ja sich gerade darum bemiiht, die christliche Verant-
wortung sichtbar, unmittelbar und eindeutig zu machen, dann ist dies fiir
Barth die Siinde selbst. Damit wird nimlich die Grenze der menschlichen
Verantwortung Gott gegeniiber iiberschritten, so dafl der Mensch nicht mehr
der Kraft des Wortes Gottes traut. Wenn man der Kirche soviel weltliche

¢ Emil Brunner, Meine Begegnung 15.

? Ebd., 31. Vgl. auch Emil Brunner, Die Gruppenbewegung als Frage an die
Kirche, in: Um die Erneuerung der Kirche, Ein Wort an alle, die sie lieb haben,
Bern, Leipzig, 1934, 32-51; und: Die Kirchen, die Gruppenbewegung und die Kirche
Jesu Christi, Berlin, 2. Aufl. 1936.



70 Untersuchungen

Geltung verschaffen will, dann ist es nur Fahnenflucht und man handelt
innerhalb einer weltlichen Bewegung, wie es sonst nur der Jesuitenorden
gemacht hat. ,Ihr ist die Nachricht von 25000 und noch mehr Menschen,
die sich auf ihren Ruf in irgendeinem Forum in Kopenhagen eingefunden
haben sollen, schon als solche eine Siegesnachricht aus dem Reiche Gottes.
Ich weiff nicht, ob die Welt sich lange gefallen lassen wird, so weltlich fiir
Christus erobert zu werden®.® Fiir Barth wird die Verkiindigung also ganz
und gar verweltlicht, das Gottesbild diesseitig gemacht, wenn man sich nicht
mit der Verkiindigung des Wortes begniigen will, sondern mit dem Reden
von Anderung auf menschliches Tun hinweist, und wenn man Gottes Fiih-
rung mit dem Leben unter bestimmten politischen Parolen und Moralisie-
rungsbestrebungen identifiziert. Barths Erwiderung zur Herausforderung
der Gruppe ist also die, dal die Kirche ihr Anliegen lieber aufgeben miifite,
wenn sie nicht zugibe, daB Gottes Wille auch in dem allen menschlichen
Idealvorstellungen Entgegengesetzten bestehen kinnte. Wegen dieser Grund-
schiden der Gruppe und wegen ihres hohen Anspruchs auf weltliche Er-
neverung durch Christus, mufl es sich fiir die Kirche um ein Entweder-
Oder handeln.

Die Kluft zwischen Barth und Brunner hat sich bekanntlich eher vertieft
als eingeebnet. Brunner ist in den Jahren um 1935 mehrmals auf die Grup-
pe eingegangen und hat sie nicht nur verteidigt, sondern hat geradezu de-
klamatorisch ihre praktische Tragfihigkeit und Notwendigkeit behauptet.
Buchman hat mit Theophil Spoerri zusammen versucht, Barth und Brun-
ner wieder ins Gesprich zu bringen, wobei Barth nur geantwortet haben
soll, daff Brunner den Glauben ,auf das, was so passiert bauen wollte und
kurz darauf Brunner und die Gruppe in seinen , Verratskatalog“ eingereiht
hat.?

¢) Die politische Stellung im Dritten Reich. Beziehungen zu den ,Deutschen
Christen® und Verfolgung nach 1938

Zu Buchmans entscheidenden Erfahrungen gehdrte sein Verhiltnis zu den
,Deutschen Christen® und zu den Nationalsozialisten. Nach dem Krieg hat
man ihm lange ein bedenklich enges Verhiltnis zu den Nazis kritisch vorge-
halten.?® Die fast hektische Bemiihung, womit Buchmans Freunde versucht
haben, diesen Sachverhalt durch Berufung auf spitere Gestapo-Berichte in

8 Karl Barth, Kirche oder Gruppe, EvTh 3, 1936, 208. Vgl. auch KD I, 2, 260 f.,
489 f. und 785f.

9 Miindlich von Francis Goulding, Guildford, England und Theophil Spoerri.
Barth schreibt zur Sache an Bonhoefter am 14. 10. 36, Dietrich Bonhoeffer, GS 11,
289.

10 7. B. Neue Zeitung 16. 10. 1948; vgl. auch die Bekanntmachung des SPD-Vor-
standes: ,Zweifelhafte Moralische Aufriistung®, Neuer Vorwirts 31. 10. 1948: ,Ein
ebenfalls nicht vergessener Faktor ist fiir die Sozialdemokratie das Verhalten der
,Moralischen Aufriistung® wihrend der Nazizeit, in der ihr Fiihrer, Herr Dr. Buch-
man, nach seinem Zusammentreffen mit Nazigréfen in den angelsichsischen Lin-
dern durch seine pro-hitlerische Haltung auflerordentlich viel Schaden angerichtet
hat®, wiedergegeben JK 10 I, 1949, 59 {.
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Vergessenheit zu bringen, deuten bereits einen wunden Punkt an. Wenn
man schon notgedrungen auf Buchmans Besuche in Berlin eingegangen ist,
hat man meistens nur gesagt, dal Buchman die ,Deutschen Christen® mit-
samt Hitler und Himmler bekehren wollte.!

Im Herbst 1933 wurden Baron von Matzan (von der Presseabteilung des
Auflenministeriums), Frau von Grone (Reichsfiihrerin des Frauenwerkes der
DEK), Oberkonsistorialrat Hans Wahl und Professor Fezer nach London
eingeladen, um einer Gruppenversammlung in St. Paul’s Cathedral beizu-
wohnen. Fezer war so beeindruckt, dafl er nach Berlin flog, um Hossen-
felder, den Reichsleiter der DC heranzuholen. Im Hintergrund der gefiihr-
ten Verhandlungen stand auch der Bischof von Gloucester, A. C. Headlam;
einige der Gruppenleute versuchten, die deutschen Giste von der Notwen-
digkeit zu iiberzeugen, den Arierparagraphen in der Kirche zuriickzuziehen.
Man versuchte aber auch allgemein zu kliren, inwiefern ,die kiinftige volks-
missionarische Arbeit der Deutschen Evangelischen Kirche sich an die Metho-
den der Oxford-Gruppenbewegung halten kénnte®.!?

11 So schon bei Bonhoeffer 1933, vgl. Eberbard Bethge, Dietrich Bonhoeffer.
Theologe, Christ, Zeitgenosse, Miinchen 1967, 415.

12 TK 1, 1933, 251. Vgl. auch den Bericht von Wahl und Krummacher (ohne Da-
tum), wo es u.a. heifft: ,Die jungen Leute waren in einer fiir englische Verhilt-
nisse ganz erstaunlichen Weise von dem Nationalsozialismus beeindrudkt. Sie be-
tonten, daff in Deutschland ein niedergebrochenes Volk zu einem neuen Lebens-
willen erwacht sei, daff hier der Geist iiber die Materie gesiegt habe, ganz Zhnlich,
wie sie es mit ihrer Bewegung anstrebten. Fiir die kirchliche Auflenpolitik ist des-
halb die Verbindung mit der Oxford-Bewegung zweifellos von besonderer Be-
deutung. Der Mitarbeiterkreis von Dr. Buchman, der selber dem neuen Deutschland
gegentiber auflerordentlich aufgeschlossen ist, hat Gelegenheit, aufklirend iiber
deutsche politische und kirchliche Verhiltnisse in den verschiedensten Lindern, vor
allem in dem britischen Weltreich, zu wirken. Mit Hilfe dieser Kreise, wire auch
gegebenenfalls ein Austausch junger Menschen zwischen Deutschland und England
zu férdern. Selbst die deutsche Behandlung der Judenfrage wird in diesen Kreisen
gewiirdigt®, Archiv des Kirchlichen Auflenamtes, C 1 23, Oxford-Bewegung. Dieser
Bericht macht auch klar, warum das Propagandaministerium einige Jahre lang be-
strebt war, die Oxford-Bewegung als Mittel fiir seine Propaganda zu verwenden.
Spiter in demselben Bericht heifdt es: ,Fiir die volksmissionarische Arbeit ist die
Erfassung der Oxford-Bewegung insofern bedeutsam, als sie das besondere Ziel hat,
die der Kirche Entfremdeten zu gewinnen und fiir diesen Zweck auf die personliche
Arbeit von Mensch zu Mensch den grofiten Wert legt®. Hossenfelder berichtete fol-
gendes iiber das Ergebnis der Reise: ,Das war ja der Sinn meiner Reise, Mifiver-
stindnisse, Unklarheiten zu beseitigen, freundschaftliche Beziehungen herzustellen,
was mir auch nach der Bestitigung des Herrn Dr. Buchman, mit dem ich noch nach
der Sportpalastversammlung eingehend sprach, zu meiner tiefen Freude auch ge-
lungen ist“, Evangelium im Dritten Reich, 2. 1933, 538 (Nr. 51 von 17. 12. 33).
Zum Londoner Besuch ferner: Chronik der Kirchenwirren, Gotthard-Briefe I, 1934,
106 und 115, wo hervorgeht, dal Hossenfelder in Einverstindnis mit Reichsbischof
Miiller gereist ist. Bonhoeffer schreibt zur Sache in einem Brief vom 6. 11. 1933,
wiedergegeben bei Bethge 412. Vgl. ferner: Um eine deutsche Reichskirche. Doku-
mentation zum Kirchenkampf II, hrsg. von Gerbard Schiifer, Stuttgart 1972, 854,
858 und 937; George Bell-Alphons Koechlin, Briefwechsel 1933-1954, Ziirich 1969,
56-61; Loudon Hamilton und Francis Goulding (beide enge Mitarbeiter Buchmans),
Notes on our Experiences in Germany, masch. Manuskript 7. Der Besuch der Deut-
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Schon seit den zwanziger Jahren hatte Buchman zu Bodelschwingh ein
freundschaftliches Verhiltnis gehabt, wie er auch ab 1933 mit Reichsbischof
Ludwig Miiller in Verbindung trat.’* Buchman muf} sehr viel an der Fihig-
keit Miillers, die kirchliche Einheit voranzutreiben, gelegen haben, denn
wihrend des Streites innerhalb der DC nach der Affire im Sportpalast hat
er sich ernsthaft bemiiht, die Spannungen zwischen Hossenfelder, Miiller und
den drei Tiibinger Professoren auszugleichen.’ Noch bei Hindenburgs Be-
erdigung traf er mit Miiller zusammen. Der damals sehr umstrittene Mitar-
beiter Miillers, Jiger, war aber wie viele andere von Anfang an Buchman
gegeniiber sehr feindlich gestimmt.

Dies alles bezeugt, dafl Buchmans Bemiihungen nicht ausschliefilich als
Kampf um die Anderung der Deutschen Christen beschrieben werden kann.
Buchman war sehr positiv angetan von einigen Seiten der nationalsozia-
listischen Erneuerung. Der Kampf um die gemeinsame nationale Verant-
wortlichkeit, um sittlichen Ernst gegeniiber der Unmoral der zwanziger
Jahre hat ihn beeindruckt, und er hat auch gemeint, dafl die bisherige evan-
gelische Theologie am Notstand mitschuldig sei, weil sie nicht deutlich das
Evangelium in Blick auf den sozialen und politischen Dienst verkiindigt
hatte. In diesem Sinne hat er zu einem Freund, Reginald Holme, gesagt:
»Why are the Christians still asleep in their own beds, when the Nazis can
get their men up marching early on a Sunday Morning? the trouble is that
when people think of religion, they think of a preacher. We have got to
think in terms of nations, of a single nation becoming Christian®.!?

Man hat sich besonders iiber Buchmans Beziehungen zu Himmler gewun-
dert. Sie wurden vermittelt durch Frau von Cramon-Prittwitz, die Ex-
Kaiser Wilhelm sehr nahe gestanden hatte, und die Buchman schon seit Jah-
ren kannte. In threm Haus wurde in ihrer Abwesenheit Oxford-Literatur
aufgefunden, als es nach der Gruppenversammlung in Stuttgart Januar 1934

schen in London wurde auch von dem dinischen Theologieprofessor Jens Narre-
gaard verfolgt, vgl. den Brief von dem sehr gut unterrichteten schwedischen Ge-
sandtschaftspfarrer in Berlin Birger Forell an Erzbischof Eidem in Uppsala, Kopie
bei Pfarrer J. Glenthsj, Borum Dinemark, und Forells spitere ausfiihrliche Charak-
terisierung von Buchmans Verhalten, EKvW, Best. 5, 1, Nr. 271. Spiter hat Norre-
gaard Bischof Bell, der die Deutschen auch empfangen hatte, einen miindlichen und
schriftlichen Bericht erstattet; Brief von Nerregaard an Bell, 21. 12. 1933 (Bishop
Bell’s Papers, Lambeth Palace Library, London, Box 4, German Church Struggle)
und Bell an Nerregaard, 11. 1934 (Nerregaard-Archiv, pk. V, Nr. 6073, Reichs-
archiv Kopenhagen; nur mit Zulassung des Instituts fiir Kirchengeschichte, Kopen-
hagen, zuganglich).

1 Hamilton und Goulding, 5 ff.; vgl. auch Garth Lean (auch einer der lang-
jahrigen Mitarbeiter Buchmans), Good God, it works! An Experiment in Faith, Lon-
don 1974, 65.

14 Hossenfelder an Miiller, 11. 12. 1933 (Archiv der EKD, Berlin, A 4/38. Kopie
in der Arbeitsstelle fiir die Geschichte des Kirchenkampfes, Tiibingen). Vgl. Um
eine deutsche Reichskirche, 855, 882 und 939; Karl Barth, Theologische Existenz
l;;ute, Heft 5, 1933, 5; und Kurt Meier, Die Deutschen Christen, Géttingen 1964,

13 Hamilton und Goulding, 6.
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schon zu den ersten SS-Untersuchungen gekommen war. Durch die verstind-
nisvolle Bereitschaft des SS-Gauleiters in Schlesien wurde sie aber auf ihre
eigene eindringliche Bitte direkt zu Himmler vorgelassen. Vor ihm hat sie
freien Mutes iiber die Oxfordgruppe berichtet, was kurz danach dazu ge-
fiihre hat, dal Buchman und seine Freunde zum Niirnberger Parteitag ein-
geladen wurden.'®

Einige Mitarbeiter lieflen sich von den Niirnberger Parteitagen begeistern
und waren iiberzeugt, dafl auch die SA-Truppen fiir das Christentum emp-
finglich wiren, wenn man nur die Distanz zur herkommlichen kirchlichen
Organisationsstruktur betonen wiirde und die Begeisterung wegen der na-
tionalen Erhebung unterstiitzen wiirde.!”

Hier wird man aber ausdriicklich darauf hinweisen miissen, dafl es Buch-
man beim Parteitag 1935 (wo er iibrigens auch B. H. Streeter mitgebracht
hatte) sehr unwohl war, besonders wegen des militirischen Paradeeinsatzes.
Dieses Jahr ist es auch zu einem immer ernsthafteren Vorgehen gegen die
Gruppe gekommen, u. a. mit Verbot der Einfuhr von Oxford-Literatur.

Es ist indessen bemerkenswert, daffi Buchman sofort wegen seiner Be-
mithungen, auf die ,Deutschen Christen® einzuwirken, kritisiert wurde, und
daf er sich nachdriicklich gerechtfertigt hat.

So hat Brunner ihm vorgeworfen, daf er sich in den deutschen Kirchen-
kampf eingemischt und dadurch dem Ansehen der Gruppe im Ausland ge-
schadet habe. Buchman hat Brunner von Deutschland aus geantwortet:
“Your danger is that you are still the professor thundering from the pulpit
and want the theologically perfect. But the German Church crisis will never
be solved that way. Just of your sentence: “Unfortunately this hopeless
fellow Hossenfelder has damaged the reputation of the Group“; it sounds
to me like associating with publicans and sinners®. Spéter hat Buchman aus-
gefiihrt, von welchem Schriftverstindnis aus er Hossenfelder angesprochen
hatte, und was er sich davon versprochen hatte: “Just keep your sense of
humour and read the New Testament. The Groups in that sense have no
reputation, and for myself I have nothing to lose. I think it says something
about that in the second chapter of Philippians. I would be proud to have
Hossenfelder be in touch with such real Christianity, that some day he
would say, ,well as a young man of thirty-two I made many mistakes, but
I have seen a pattern of real Christianity“. It is not a question of this
man’s past, but of his future. What might it mean for the future of Ger-
many, if, by the grace of God, he could see a maximum message of Christ
incarnate in you? and you might be the human instrument to effect that
mighty change.“*

18 Zum Verhiltnis zu Himmler, ebd., 11 ff. Vgl. auch Curt Georgi, Christsein
aus Erfahrung. Von der Gruppenbewegung zum Marburger Kreis, Gladbedk 1970,
16.

17 Wie mir Reginald Holme berichtete, hat Buchman ihnen aber gesagt: “Make
no mistake. This is not the Christian Revolution®.

18 Hamilton und Goulding, 9 f.
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In dieser Beziehung ist auch der Meinungsaustausch zwischen Knud Hee-
Andersen, einem der ersten theologischen Vorkimpfer der Gruppe in Dine-
mark, und Professor Jens Nerregaard in Kopenhagen wichtig. Nerregaard
hatte den Besuch in London Oktober 1933 sowie die Vorginge nach der
Sportpalastaffire in Berlin als Zeitungskorrespondent gedeckt, und mit Bi-
schof Bell stand er dariiber in schriftlicher und in miindlicher Verbindung.
Andersen hatte nun Buchmans Interesse fiir Schliisselpersonen unterstrichen
und hinzugefiigt, dafl Buchman immer auch von politischen Gesichtspunkten
aus handeln wiirde. Den Versuch, Hossenfelder zu gewinnen, konnte Ander-
sen gutheiflen, weil er darin eine Parallele zu Heinrich Rendtorff sah, der
im Sommer 1933 nach Oxford als ,Deutscher Christ® kam, und kurz darauf
als Bischof abgesetzt wurde.” Ein anderer der fiihrenden dinischen Oxford-
Theologen, Halfdan Hogsbro, hat einem Bericht in der Jungen Kirche zu-
folge Buchmans Absichten folgendermaflen gekennzeichnet, indem er die
Taktik Buchmans, im Geheimen und von einer skandinavischen Basis aus zu
arbeiten betont hat: ,Alles was nordisch ist, hat in Deutschland einen guten
Namen. Wenn Oxford dorthin gebracht wird, durch hohe, blonde Skandi-
navier mit der gleichen lutherischen Erziehung und dem gleichen Hinter-
grund, wie ihn das evangelische Deutschland hat, dann wird die Bewegung
sich viel leichteren Eingang verschaffen kiénnen®. Es wird dazu redaktionell
angemerkt: ,Entweder hat Fiihrung und Taktik nichts miteinander zu tun,
oder der heilige Geist ist ein sogar grofler Taktiker®.2

Frau von Cramon hielt ihren Kontakt mit Himmler aufrecht, obwohl
ihre christliche Uberzeugung offensichtlich mit seiner Moralauffassung un-
vereinbar blieb, und vor der Olympiade 1936 wurde eine Begegnung zwi-
schen Buchman und Himmler verabredet. Buchman kam mit einer Gruppe
junger, blonder und christlicher Skandinavier, um Himmler davon zu iiber-
zeugen, was man im Kampf gegen den materialistischen Weltbolschewismus
mit solchen jungen Leuten anfangen konnte. Die Konfrontation hat bei

¥ Knud Hee-Andersen an Norregaard, 28. 11. 1935, Norregaard-Nadhlafl, pk. I.

* JK 3, 1935, 1182 f. Der hamburgische Bekenntnispfarrer Johannes Tonnesen,
einer der Theologen hinter dem Altonaer Bekenntnis, hat Buchman folgendermafien
charakterisiert: ,Er ist charakrerlich hochst anfechtbar. Gleichzeitig ist er sehr ge-
fahrlich, da er ein fabelhaftes Geschick entfalter, sich Eingang zu verschaffen. Wo
ich mit dinischen Freunden zusammen bin, erzihlen sie mir, dafl Buchman bereits
Eingang bei mafigebenden Stellen der deutschen Politik und der Partei gefunden
hat, und daf} er einen umfassenden Feldzugsplan durchfiihrt, sobald er hier fest im
Sattel sitzt. Die mit ungeheuren Mitteln (Millionen!) durchgefiihrte dinische Aktion
war nur eine Vorbereitung, es sollte das Vorterrain gewonnen werden, um den
deutschen Feldzug durchfiihren zu konnen. Alle diese Dinge kénnen natiirlich nicht
offentlich erdrtert werden®. Brief vom 8. November 1936 an Sthlmann. Abschrift
im Lutherischen Kirchenamt, Hannover, I E 2 Ockumene 1. Vgl. dagegen Hamil-
ton und Gouldings Charakterisierung der politischen Absicht Buchmans: “He
sought for bigger platforms and more convinced men in Switzerland, Holland and
France with the purpose of ringing Germany round with democracies that were
tackling their own problems and presenting a united front to the world. At the
same time he was working intensively to develop a force inside the country before
the Gestapo closed down on his work entirely®, 13,
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Himmler nichts ausgerichtet, weshalb auch Buchmans Absicht, sie als Vor-
stufe zu einer Audienz bei Hitler zu verwenden, vereitelt wurde.*

Auf dem Riickweg von der Olympiade hat Buchman bei der Ankunft in
New York in einem Zeitungsgesprich die sehr umstrittene Aussage gemacht,
daf er Gotr fiir einen Mann wie Hitler danke, der so viel fiir den Kampf
gegen den gottlosen Kommunismus getan habe. Auf jeden Fall sollte man
aber auch die Fortsetzung beachten, die Weltlage kinne schlagartig anders
werden, wenn Hitler unter Gottes Diktatur stehen wiirde.*

Allein auf dieser Grundlage kann man aber m.E. keine pro-national-
sozialistische Haltung ableiten, aber die Aussage ist insofern symptomatisch,
als sie zeigt, dafl das, was fiir Buchman Glaube an die wunderbare Erneue-
rungskraft des Heiligen Geistes war, ihn zu politischer Naivitdt und zum
Dilettantismus fithren konnte. Ohne jeden Zweifel war es die ganze Zeit
seine Absicht, die Nationalsozialisten zu dndern; aber bevor man behauptet,
daf seine Seelsorge politisch indifferent war, wird man sich fragen miissen,
warum Buchman z.B. 1936 anscheinend keinen Kontakt mit der zweiten
Vorldufigen Kirchenleitung gesucht hat, obwohl unter seinen deutschen
Freunden viele in der Bekennenden Kirche waren, wenn auch wahrschein-
lich nicht gerade in der VKL II.*

Uberhaupt ist es sehr aufschlufireich, den Einsatz Buchmans mit den Ver-
suchen fithrender Theologen der Okumene zu vergleichen, wie z.B. Bell,
Ammundsen und Eidem. Wenn man den Zeitraum betrachtet, wo Buchman
sich eingeschaltet hat, d. h. etwa ab Novi Sad bis etwa zur Bildung der 2.
VKL, so stellt sich heraus, daf die Oxford-Gruppe meistens nicht fiir, son-
dern gegen das Bestreben dieser Theologen gehandelt hat, in dem Sinne, dafl
Buchman ohne Kontakt mit der Leitung der Bekennenden Kirche die poli-
tische Fithrung im Dritten Reich ansprechen wollte, bis er schliefilich auf-
geben mufite, wihrend die genannten Bischtfe schon ab 1934 nach Barmen,
Fane und Dahlem fast ausschlieflich mit der Bekennenden Kirche in Ver-
bindung standen.

21 Ebd., 19. Der damalige dinische Korrespondent in Berlin, Jakob Kronika, der
selber an der Arbeit der Gruppenbewegung teilnahm, hat kurz nach Buchmans Tod
betont, dafl Buchman nie weder von Himmler noch von Hitler begeistert war, son-
dern dafl er nur darauf bedacht war, ihnen die Kraft des Kreuzes nahezubringen,
Flensborg Avis, 2. 1. 1962.

22 Wiedergegeben bei Bethge, 609. Zur Diskussion dariiber W. H. Clark, The
Oxford Group. Its history and significance, New York, 1951; Geoffrey Williamson,
Inside Buchmanism. An independant inquiry into the Oxford Group Movement and
Moral Re-Armament, London 1954, 156; Tom Driberg, The mystery of Moral Re-
armament. A study of Frank Buchman and his movement, London 1964. Viele Mit-
arbeiter der Bewegung haben die darauf begriindeten Vorwiirfe gegen Buchman
zuriickweisen wollen, so Theophil Spoerri, Dynamik aus der Stille. Die Aktuali-
tit Frank Buchmans, Luzern 1971, 126 ff.; J. P. Thornton-Duesbury, The Open
Secret of MRA, London 1964, 62; und Hamilton und Goulding, 20 f. Buchmans
Stellung zum Dritten Reich allein von dieser Aussage her zu bewerten, ist sachlich
nicht begriindet. M. E. ist das vorher angefiihrte Material viel besser dafiir ge-
eignet.

2 Vgl. die in Note 34 angefiihrte Stelle.
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Obwohl es ihm also um die Geisteswirkung bei den politisch Verantwort-
lichen im Dritten Reich ging, wurde seine Haltung auch von einigen seiner
eigenen Leute als politische Loyalitit verstanden, was z. B. Paul Bausch her-
vorgehoben hat, der wohlgemerkt selber seit 1934 in der Gruppe gewesen
war: ,Frank Buchman (hat) nach der Machtergreifung des Nationalsozia-
lismus einen groflen und schweren Fehler begangen. Er hat nimlich ganz
allgemein in Deutschland und anderwirts die Parole ausgegeben, daf man
zum Nationalsozialismus eine positive Haltung einnehmen miisse. Dadurch
hat er seiner Bewegung aufs schwerste geschadet und hat auch viele aufrich-
tige Anhdnger der Moralischen Aufriistung in die Irre gefiihrt. Welche
Grinde er fiir diese Haltung hatte, mag dahingestellt bleiben. Es waren
sicher aufrichtige Griinde, aber trotzdem war seine Schluffolgerung politisch
total verkehrt.*

Ab Herbst 1936 begann eine oft sehr peinliche Scheidung zwischen An-
hingern und Gegnern des Nationalsozialismus in der Gruppe. Gleichzeitig
fing die Gestapo an, alle Seiten der Titigkeit der Gruppenbewegung zu iiber-
wachen. Auch Alfred Rosenberg ist der politische Anspruch der Oxford-
Gruppe aufgefallen, wenn er sagte, dafl sie ,gleichsam wie eine zweite Frei-
maurerei in verstreuten Gruppen und Betgemeinschaften in allen Lindern
Fufl zu fassen versucht, dafl ihre Vertreter in vielen Staaten offiziell emp-
fangen werden®; er hielt es fiir notwendig, dafl jeder Deutsche sich mit den
internationalen Kirchenbestrebungen vertraut machen miisse (vorher hatte
er andere kirchliche Organisationen geschildert).

1937 wurde das Material, das die Stuttgarter Gestapo schon 1934 einge-
sammelt hatte, hervorgeholt, und offizielle Mafinahmen wie Telefoniiber-
wachung und Reiseverbot wurden verordnet.2

Am 15. 2. 1938 kam das erste reichsumfassende Vorgehen des SD, in des-
sen Bericht eine Charakterisierung der Gruppe steht, die theologische Ein-
sicht verrit, und worauf die Anhinger sich heute immer noch sachlich be-
rufen: ,Die Oxfordbewegung stellt einen Versuch des internationalen Chri-
stentums dar, den Totalitdtsanspruch Christi auf allen Lebensgebieten zum
Durchbruch zu bringen. Sie arbeitet interkonfessionell. Ihr Einflufl, der in
Deutschland im Beginnen ist, erstreckt sich im besonderen auf weite kirch-
liche Kreise. Die katholische Kirche steht ihr mit auffallender Sympathie
gegeniiber. Die Gruppe ist im Ausland sehr marxistisch beeinfluft, wihrend

# Paul Bausch an den Vi., August 1973. Vgl. Georgis Zusammenfassung: ,Denn
das Team hatte noch bis zum Reichsparteitag 1937, an dem eine Abordnung als ge-
ladene Giste teilnahm, eine positive Haltung gefordert (go in and change him!)“.
Georgi fugt hinzu, dafl diese Haltung von den deutschen Freunden abgelehnt
wurde, a.a.0., 31; und Justus Ferdinand Laun (einer der fithrenden Gruppen-
Theologen in Deutschland): ,,Wir brauchen also in der Kirche eine Bewegung, die
der volkischen Bewegung entspricht, die also so wie diese das tiefste Wesen des
deutschen Volkstums wieder lebendig werden lief, das tiefste Wesen des Christen-
tums wieder lebendig werden li8¢* in, Das Gebot der Stunde, Gotha 1935, 5.

¥ Alfred Rosenberg, Protestantische Rompilger. Der Verrat an Luther und der
Mythus des 20. Jahrhunderts, Miinchen 1937 (3. Aufl), 69.

* Friedrich Zipfel, Kirchenkampf in Deutschland 193345, Berlin 1965, 208 f.
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sie sich in Deutschland politisch vollkommen einwandfrei verhilt. Durch
ihre Offenbarungsmethode sind auslindischen Nachrichtendiensten gute In-
formationsquellen gegeben. Thre Taktik geht zur Zeit dahin, in Parteikreise
einzudringen®.?” Als Maflnahmen wurden verordnet, belastendes Material
zu verschaffen, V-Minner einzubauen, Telefoniiberwachung und Auslands-
beziehungen zu verfolgen. — Statt der Oxford-Gruppenbewegung wurde im
selben Jahr in Frankfurt die , Arbeitsgemeinschaft fiir Seelsorge® gegriindet,
die bis 1942 bestehen blieb, als sie sich freiwillig aufléste, um nicht verfolgt
zu werden.®® 1942 kam dann endlich der Bericht des Reichssicherheitshaupt-
amtes, auf den sich die MRA seither immer pauschal berufen hat. Die theo-
logische Analyse der Oxford-Botschaft ist sehr griindlich herausgearbeitet
und miindet in eine grundsitzliche Absage aus, vornehmlich wegen der
Lehre von der Siinde, die als Selbstbespiegelung und Derivat der Psycho-
analyse bezeichnet wird, und wegen der Lehre von der Fiihrung, die an-
geblich jede natiirlich-geschichtliche Gemeinschaft und staatliche Zucht und
Ordnung verhindern wiirde.

Das Hauptziel des Berichtes ist es aber, die Gruppenbewegung als das
geistige Genf zu diffamieren, wobei u. a. behauptet wird, dafl sie fiir die
demokratischen Weltziele (sc. den Vélkerbund) das christlich-religitse Ge-
wand biete.?

d) Die Gruppenbewegung als kirchliche Erweckungsbewegung
im Dritten Reich

Meist fast unberiihrt von den Bemiihungen Buchmans und des interna-
tionalen team’s um politischen Einsatz gab es in Deutschland viele Gruppen,
die vorerst nichts als kirchliche Erweckung anstrebten. Die Inspiration
stammte ganz offensichtlich aus der Schweiz, und besonders die Ermatinger
Tagung hatte viele Auswirkungen gehabt. Dabei wurden die Biicher von
Brunner, Theophil Spoerri und W. J. Oehler in den deutschen Gruppen
stark verbreitet, aber auch H. Fuglsang-Damgaard, Bischof von Kopenhagen,
hielt auf derselben theologischen Basis in Deutschland Vortrige, die ge-
druckt wurden.

Die mafigebenden Leiter waren meistens Pfarrer und Theologen; zu nen-
nen wiren Ferdinand Justus Laun in Hessen, dessen Buch ,Unter Gottes
Fihrung® seit 1931 in vielen Auflagen erschien, und Theodor Haug (dessen

2" Heinrich Hermelink, Kirche im Kampf, Tiibingen und Stuttgart 1950, 500 f.
und Heinz Boberach (Hrsg.), Berichte des SD und der Gestapo iiber Kirchen und
Kirchenvolk in Deutschland 1933—44, Mainz 1971, 921 f. Vgl. zum politischen
Charakter der MRA nach 1938 ebd. 278 und 361.

28 Ebd., 344.

* Vgl. Die Oxford-Gruppenbewegung, Berlin 1942, Dieser Bericht wurde am

31. 7. 42 noch im Auftrage Heydrichs an die Reichskanzlei weitergeleitet, Bundes-
archiv Koblenz, R 43 II/151.
_ Zur spiteren Berufung der MRA auf den Bericht, vgl. z. B. Peter Howard, Welt
im Aufbau. Die Geschichte von Frank Buchman und den Frauen und Minnern der
Moralischen Aufriistung, Bonn 1951, 23, und Eiliv Skard, Hva Gestaporapporten
fortalte, Kirke og Kultur Nr. 9, Oslo 1947.
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Buch ,Die Wirklichkeit des Heiligen Geistes — heute!“ 1948 in einer zweiten
Auflage mit einer Nachschrift iiber ,Moralische Aufriistung® erschienen ist).
Als Organ der Bewegung diente die Monatsschrift ,Kirche im Angriff®, von
Professor Adolf Allwohn, dem damaligen Leiter des volksmissionarischen
Amtes in Hessen, herausgegeben, ab 1939 mit dem neuen Titel ,Seelsorge®.
Ferner haben Theologen wie Adolf K&berle und Karl Heim sich ffentlich
seht positiv iiber die Gruppenbewegung gedufiert; Karl Heim nahm z.B.
1936 an einer Gruppentagung in Oxford teil und berichtete dariiber in
,Kirche im Angriff“. Man muf8 aber auch die Betitigung von Nicht-Theo-
logen wie Adolf Scheu und Siegfried Ernst anfiihren.

Unter diesen Gruppenanhingern war es eine allgemeine Ansicht, dafl es
eine vordringliche Aufgabe sei, den angelsichsischen Stil abzuschwichen und
das Gedankengut in eine deutsche, evangelische Kirchensprache einzubauen,
damit solche Nebenseiten nicht die Volkserwedkung behinderte. Deswegen
waren auch die Schweizer mafigebend als Inspirationsquelle. Karl Heim be-
tonte noch 1936, er sei iiberzeugt, daf man lernen wiirde, die Botschaft der
Gruppenbewegung als eine der deutschen Kirche eigene und die deutsche
Volksmission unterstiitzende auszudriicken.

Als Mittel zur kirchlichen Erweckung galt vor allem die Erneuerung der
Seelsorge. Sie sollte mit der Erkenntnis der Stinden zusammengehen, zu
Wiedergeburt und konkreter Bufle fiihren und sich in einem neuen Leben
in Anerkennung des Totalititsanspruches Christi, einem ,pneumatisch-fith-
rungsmifligen Leben® auswirken. Dies sollte dann von selbst zu einer In-
spiration im gesellschaftlichen Leben werden, indem man sich von Mate-
rialismus und Kommunismus abwendete, um sich stattdessen an eine christ-
liche Haushalterschaft- und Giiterlehre zu halten, wo nicht Eigentum an
sich, sondern die egoistische Anwendung als Grundschaden erkannt werden
kénnte.

Einiges am angelsichsischen Stil hat, wie schon genannt, anstofig gewirkr,
aber manches hat man auch zu rechtfertigen versucht. Als z. B. die Heiterkeit
beim Siindenbekenntnis getadelt wurde, hat man erwidert: ,Neben dem
sHumor® kommt auch der ,Rumor®, d. h. die tiefe Bewegung iiber die ei-
gene Siinde, und zuletzt der ,amor®, d.h. die aus der gottlichen Befreiung
flieflende Liebe®.®

Besonders von Eickens Buch , Ausweg aus der Erstarrung® darf als typisch
fiir die kirchenpolitische Stellungnahme in der Gruppe gelten. Den ,Deut-
schen Christen® wirft er vor, daf sie zwar die Notlage richtig erkannt ha-
ben, daf sie aber zu falschen Losungen gegriffen haben. So haben sie bei der
Forderung nach kirchlicher Erneuerung nicht beachtet, daff ,die lebens-
ernevernde und konfessionelle Schranken iiberwindende Kraft des Heiligen

3 Erich won Eicken, Ausweg aus der kirchlichen Erstarrung. Die Bedeutung der
Gruppenbewegun‘g fiir die Deutsche Evangelische Kirche, Dresden 1937, 19. Vgl.
ferner Adolf Kéberle, Kirche und Gruppenbewegung, AELKZ, 70, 1937, 690 ff.,
709 ff., 730 ff., 754 ff., 778 ff. und 797 ff.; Paul Jaeger, Die Gruppenbewegung in
Deutschland, Christliche Welt 49, 1935, Sp. 1034-39 und Hermann Wagner, Mein
Weg zur Oxford Gruppe, Christliche Welt 50, 1936, Sp. 935-39.
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Geistes® sich nicht mit Gewalt herbeifithren 1af8t. Ferner haben sie sich in
dem anerkennungswerten Versuch, personliche Fiihrung statt des biirokra-
tischen Parlamentarismus in der Kirchenleitung herbeizufiihren, nur des rein
politischen Fiihrerprinzips bedient.** Die Bekennende Kirche hat zwar ihr
Recht, aber es wird immer wieder betont, daf eine noch so richtige Theolo-
gie ungeniigend ist, wenn sie nicht zu Volksmission und zu sozialem Dienst
fithrt, wenn die Kirche intellektualistische Pastorenkirche bleibt, wenn die
Pfarrerausbildung ohne Bezug auf die Praxis bleibt, und wenn bei der
Pfarreranstellung nur theologische Qualifikationen etwas gelten und nicht
die Fihigkeit als Seelsorger. So werden zwar alle iiblichen Kritikpunkte®
aufgezihlt und kurz besprochen, aber als Konklusion gilt doch: ,Diese Ge-
fahren miissen wir sehen und in wachsamem Glauben tiberwinden. Vollig
verkehrt wire es aber, aus Furcht vor méglichen Gefahren die Kirche gegen
die Erweckung abzuriegeln, als fernstehende Kritiker von auflen her zu
warnen und sich in einer feuerfesten Theologie zu verschanzen®.®

Den richtigen Weg sieht von Eicken deswegen in einer Verkniipfung des
Positiven aus der 6kumenischen Bewegung, der Jungreformatorischen Be-
wegung und der Gruppenbewegung. Dadurch kann man die Bedrohung
durch orthodoxe Rationalisierung und organisatorische Starrheit verbannen
und sich an den 3. Glaubensartikel in der Einsicht halten, dafl alle mensch-
lichen Auswege hoffnungslos sind, dal man sich aber einem ,pneumatisch-
filhrungsmifligen Leben“ hingeben muff. In diesem Sinne wird Zoellner,
der beim Abschlufi des Buches soeben im Reichskirchenausschufl angetreten
war, grofles Vertrauen ausgesprochen.*

Dies ist historisch und systematisch bedeutsam. Denn die Rede von der
zunichst notwendigen Anderung des Einzelnen, um erst spiter die Gesell-
schaft erneuern zu kénnen (in der Terminologie des internationalen Teams:
first create experience, then relate experience), das Vertrauen auf die Mog-
lichkeit der Anderung der Schliisselpersonen, die noch in dieser fortgeschrit-
tenen Phase des Kirchenkampfes aufrechterhaltene Vision einer Diktatur des
Heiligen Geistes, — all dies muflte zu dieser Zeit, nach der Zersplitterung
der Bekennenden Kirche in Bad Oeynhausen, dem radikalen Fliigel der BK
als Aufweichung erscheinen. Die theologische Basis machte es in dieser zu-
gespitzten Lage unmdoglich, dafl die Botschaft der Gruppe an jeden in der
evangelischen Kirche erging. Sie mufite den Bruderriten als Verneinung
iiberhaupt der Méglichkeit des aktiven Widerstandes erscheinen.

Diese kirchliche Perspektive wird aber bei von Eicken fters zu einem
allgemeinen Uberblidk erweitert, wo ,die herannahende bolschewistisch-
atheistische Weltrevolution und das Neuheidentum® den Notstand ver-
deutlichen. Den Ausweg sieht er in der oben genannten dreifachen Ver-
kniipfung. Als Kriterium gilt die Berufung auf John Wesley: ,Ein gott-

31 yon Eicken, 82 und 103 ff.

32 Vol. auch Giinther Debn, Der neue Mensch, Theologia Viatorum 1939, 67 fI.
3% von Eicken, 80.

34 Ebd., 106 ff.
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loses, kirchenentfremdetes und darum von einer Sozialrevolution bedrohtes
Volk wurde auf eine neue geistliche Grundlage gestellt und dadurch von der
unmittelbar bevorstehenden Katastrophe gerettet®. Wenn dadurch eine ,,6ku-
menische Bundeskirche entstehen konnte, hitte man darin in ,,dem uns auf-
genotigten Kampf gegen den Weltbolschewismus® die einzige Hoffnung.*®

II. Weiterbildung zur ,Moralischen Aufriistung® 1938

Fiir Buchman war das Jahr 1938 sehr fruchtbar. Die Vision: Moralische
Aufriistung fiir die ganze Welt, oder richtiger, dafl er Gottes Fithrung vor
aller Welt proklamieren wollte, hat ihn dazu gebracht, seine Reden mit viel
mehr prophetischer Wirkung, mit viel stirkerem Appell zu halten. Neu ist
aber nicht nur der Name und die Intensitit im Ton. Die internationalen
Konferenzen in Visby, Schweden und noch deutlicher in Interlaken lGsen die
nur lokalen oder nationalen Kundgebungen ab. Weiter spiegelt sich der
aktuelle politische Hintergrund viel deutlicher ab, was natiirlich mit der
gespannten Lage in Europa zusammenhingt, aber wichtig ist, dafl dieselbe
Aktualitit auch in seinen Reden in Caux nach dem Krieg vorhanden ist.
Endlich wird die politische Anwendbarkeit und Notwendigkeit der Be-
wegung nun thematisch gemacht, so wenn er von ,geistesinspirierter Staats-
kunst® oder ,guidance or guns® spricht.

Es wird kein Zweifel daran bestehen konnen, dafl die politische Ent-
wicklung des Dritten Reiches ihn dazu gebracht hat, seine Anderungsbe-
mithungen aufzugeben und mit dem Nationalsozialismus definitiv zu bre-
chen. Jetzt will er nicht mehr von Volksmission reden. Aber auch von den
skandinavischen Erwedsungsbewegungen nimmt er betont Abstand, so wenn
er sie ,nice armchair religions“ nennt, die keine Revolution bewirken. Da-
gegen lautet seine positive Intention: ,Der Norden unter Gott kann der
Volkerversshner werden®, wie das Thema von Visby lautete. Das Politi-
cum wird bei Buchman universell gefafit, so daff alles, von Familie, Ar-
beit, Schule bis hin zum Parlament darunter subsumiert wird; so kommt
auch das ganze Leben unter die Verheiflung, wenn die Anderung weltum-
fassend wird. Besonders in Interlaken (gleichzeitig mit Miinchen) spricht er
sehr stark in einer politisch angehauchten Sprache. Gottes Fithrung ist die
einzige Alternative zu den Kanonen, sagt er. Zum Geheimnis des Friedens
findet niemand, der nicht im eigenen Herzen anfingt und sich der Fiihrung
tibergibt. Der Prisident der Vélkerbundversammlung, der Norweger C. J.
Hambro, und der hollindische Auflenminister Patijn waren in Interlaken
dabei, und eine Gruppe ist nachher direkt von Interlaken nach Genf gegan-
gen, wo Buchman das Rezept von Fiihrung vor der Vilkerbundversamm-
lung wiederholt hat. Und das alles, als ein neuer Weltkrieg unmittelbar
bevorstand, mdchte man heute anmerken.?

35 Ebd.

3 Zum Einfluf der MRA in anderen europiischen Lindern vgl. Ger van Roon,
Protestants Nederland en Duitsland 1933-41, Utreche 1973, 267; Peter Ludlow,
Scandinavia between the Great Powers. Attempts at Mediation in the First year of
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Es ist aber 1938 immer noch so, dafl die Erfahrungsbasis in Buchmans
Reden von den bewihrten Wundergeschichten ausgemacht wird. Man findet
keine konkrete Weisung, oder auch nur Polemik in einer konkreten Situa-
tion. Dessen wird sich Buchman bewuflt gewesen sein, denn sein Weltan-
spruch und seine ganz endzeitliche Vision wiirde dann sofort an Universali-
tit einbiiflen. Struktur und Thematik bleiben sich gleich: daff man den all-
gemeinen Verfall einsieht, die eigene Siinde ernstnimmt, Gott zuhort, Fiih-
rung empfingt und die vier Absoluta in Praxis umsetzt. ,Eine Friedenskon-
ferenz oder ein Vélkerbiindnis wird mit neuen Menschen Erfolg haben kon-
nen. Zuerst miissen aber die neuen Menschen da sein; neue Nationen wer-
den dann natiirlich und logisch kommen. Dann werden wir eine neue Welt
bekommen, wo es keinen Krieg mehr geben wird, wo keine Partei sich gegen
die andere erheben wird, keine Klasse gegen Klasse, Interesse gegen Inter-
esse oder Nation gegen Nation®.

ITI. Moralische Aufriistung und ihre politische Bedeutung in den
Nachkriegsjahren bis 1954, besonders in der Bundesrepublik

Wihrend des Krieges hielt sich Buchman mit seinen nichsten Freunden
zusammen in den U.S.A. auf. Er hat zwar die Erweckungsbestrebungen in
seinem Heimatland fortgesetzt, ist aber auch ernsthaft krank gewesen, und
die Kriegsjahre konnen nur als Interimsperiode aufgefaflt werden, wenn
man die offensive Kraft beachtet, mit welcher der europiische Kreuzzug
1946 fortgesetzt wurde. Die Themen der groflen Reden von 1938 werden
jetzt unmittelbar aufgegriffen, und die jihrlichen Konferenzen in Caux seit
1946 koordinieren alle Bemiihungen.*® Obwohl England immer das ideolo-
gische und organisatorische Zentrum fiir die europiische Offensive geblieben
ist, war die Aufmerksamkeit gleich ab 1946 um Deutschland gesammelt.
Buchmans Worte zu Beginn der Tagung 1946 ,Where are the Germans®
(tatsdchlich ist eine kleine Gruppe dagewesen) haben einen grofien Eindruck
gemacht, und ab 1947 war Deutschland ganz offenbar im Zentrum des Blick-
feldes. Wenn man nun die Konturen der Bewegung im Europa der Nach-
kriegsjahre kennzeichnen will, ist es sehr charakteristisch, dafl man nicht
einseitig von Buchmans Reden ausgehen kann. Sie sind natiirlich entschei-
dend wichtig, und Buchmans EinfluR und seine dynamische Ausstrahlung
liegt hinter allen wichtigen Initiativen, aber trotzdem ist die Vielseitigkeit
im dufleren Profil entscheidend. Man gab eine Menge Blitter und Broschii-
ren heraus, besonders wichtig waren ,New World News“ und ,Caux In-
formationsdienst®. Man zog seit 1948 von einer Stadt in Deutschland zur
anderen mit den erbaulichen Theater-Dramatisierungen ,,The Good Road*

the Second World war, Historisk Tidsskrift Stodcholm, 1974/1 (iiber Bischof Berg-
gravs Friedensinitiative) und Willem A. Visser’t Hoofl, Die Welt war meine Ge-
meinde, Miinchen 1972, 142 f.
37 Fiir eine neue Welt, 110 f.
1935 Vgl. dazu Philippe Mottn, The Story of Caux, Pinner Middleessex, England
70.

Zischr. . K.G. 6
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und ,The Forgotten Factor“. Eine Menge Biicher sind erschienen, oft Sam-
melberichte mit Zeugnissen, wie ,,Das deutsche Echo auf Caux® (1947 von
Siegfried Hiussler herausgegeben), aber auch bewihrte auslindische Mit-
arbeiter wie Theophil Spoerri und viele Englinder sowie Deutsche wie Ru-
dolf Pechel und Paul Bausch haben iiber die notwendige moralische Auf-
riistung geschrieben und gesprochen.

Einen wichtigen Ausdruck fiir die Bewegung bildeten auch die Kreise,
kleine private Seelsorge-Gruppen, die lokalen Kundgebungen und die Kon-
ferenzen in Caux. Immer standen die vielen Mitarbeiter aus allen europii-
schen Lindern, die Buchman nach Deutschland geschickt hat, dahinter, in
enger Zusammenarbeit mit Deutschen, die ihre ganze Freizeit geopfert ha-
ben oder full-timer wurden. Nur mit all diesen Erscheinungsformen zu-
sammengehalten kénnen Buchmans Reden als Inbegriff gelten. Frappierend
ist demgegeniiber die grofle Konsistenz in allen Auflerungen der Bewegung.
Die Verschiedenheit der Linder, Sprachen und Konfessionen treten hinter
dieser ideologischen Einigkeit véllig zuriick, und hier ist Buchmans person-
liche, kraftvolle Ausstrahlung, die straffe Schulung der Mitarbeiter und die
gleiche Begeisterung bei allen Mitarbeitern die Voraussetzung. Selbst sagen
die Anhdnger natiirlich, dafl eben dies der Beweis ist, daff der Heilige Geist
am Werk ist.

Man kann, soviel ich sehe, vier Sachgebiete nennen, die die Hauptziele
der Bewegung in den Nachkriegsjahren bildeten:

1.Die Verkiindigung einer inspirierten Ideologie in der allgemeinen Desil-
lusionierung und im ideologischen Leerraum dieser Jahre.

2. Mannschaftsarbeit, Abbau der Gehissigkeit hinter den Klassenunter-
schieden, Anderung der aggressiven, sozialistischen Gewerkschaftler, und auch
Anderung der negativen Unternchmer, Gespriche zwischen Arbeitnehmer
und Arbeitgeber, alles im Wiederaufbau des Ruhrgebietes konzentriert.

3. Versshnung Deutschlands mit den Feinden im Krieg.

4. Europiische Zusammenarbeit und Integration. Nach dem Eisernen
Vorhang die innere Belebung der geistigen Werte in Westeuropa.

a) Die Eigenart der Bewegung und das Methodenproblem

Die Behauptung, die Moralistische Aufriistung habe nicht nur die Ideen,
sondern auch die faktische politische Entwicklung tiberhaupt in der euro-
pdischen Nachkriegsentwicklung geprigt, mufl natiirlich ernsthaft gepriift
werden. Zunichst mahnen allerdings das zuweilen fast arrogant wirkende
Selbstbewufitsein von Buchman und seinen Leuten und ihre sorgfiltig durch-
dachten Propagandabestrebungen zur Vorsicht. Aber vor allem gibt es ein
grundsdtzliches Methodenproblem, das nicht zuletzt mit der schmalen Basis
von Primidrquellen zusammenhingt. Deswegen mufl man auch unterstreichen,
dafl die Widerspriiche in der historischen Beurteilung der Bewegung nicht
von ungefdhr kommen. Z. B. liflt sich sehr oft die Behauptung finden, dafl
Buchman einen entscheidenden Einfluf auf Robert Schuman gehabt hat,
bevor es zur Veroffentlichung der neuen Europa-Politik gekommen ist, und
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daf auch Adenauer und de Gasperi zur selben Zeit mit der MRA in enger
Beriihrung standen. Dagegen werden viele Historiker und Politologen ein-
wenden, daf die christliche Abendlandsphilosophie sowie eine personliche
christliche Uberzeugung bei manchen westeuropiischen Politikern der ersten
Nachkriegsjahre zwar eine iibliche Erscheinung gewesen sind, dafl aber kon-
krete politische Tatsachen und Konstellationen den direkten Anlafl zur Ver-
sffentlichung des Schuman-Plans bildeten. Man wird von dieser Seite Schu-
mans Beziehungen zu Buchman zu einer ganz privaten Angelegenheit redu-
zieren und als ideemifigen Hintergrund seines Plans seine personliche Ent-
wicklung nach dem ersten Weltkrieg stirker veranschlagen. Manche ver-
treten sogar die grundsitzliche Ansicht, dafl die Ideen in der Geschichte
meistens Nachrationalisierungen sind.

Als Beleg fiir Buchmans ausschlaggebende Rolle fiir Schuman werden bei
Spoerri und Ekman miindliche Berichte gebracht, fiir die es keinen histori-
schen Nachweis gibt noch geben kann (dazu spiter).” Dazu ist von MRA-
Mitarbeitern, die Schuman gekannt haben, gesagt worden, dafl Schuman ein
sehr bescheidener, frommer Mann war, der ungerne die Motive seines Ge-
wissens offentlich erwihnte, daf aber eine christliche Inspiration im Sinne
Buchmans tief in seiner Uberzeugung wurzelte. Tatsache ist, daff Schuman im
entscheidenden Frithjahr 1950 ein vielsagendes Vorwort zur franzdsischen
Ausgabe von Buchmans Reden geschrieben hat, welches sich leicht in Ein-
klang mit dem Brief vom 9. 5. an die deutsche Regierung bringen lif.

Von prinzipieller Bedeutung fiir das Methodenproblem im Blick auf den
historischen EinfluR der MRA ist ferner, dal man gar nicht prizise poli-
tische Losungen aufstellen wollte, sondern nur die grundlegende persdn-
liche Gesinnung durch vertrauliche Seelsorge herbeifiihren wollte. Es kommt
hinzu, dafl die Moralische Aufriistung keine Partei oder Organisation ist;
daf kein Verhandlungsprotokoll gefithrt wird; daf8 viele Entscheidungen in
der ,stillen Stunde® oder in seelsorgerlichen Gruppen getroffen werden;
daf man nur in sehr geringem Umfang geordnete Archivsammlungen be-
sitzt; dafl Aufenstehende zu den entscheidenden Akten (soweit es solche
gibt, die nicht nur Geschichten von erster oder zweiter Hand sind) nicht
herangelassen werden,® und endlich, dafl die MR A-Literatur meistens ganz
unwissenschaftlich ist und ohne jeden Quellennachweis auskommt.*!

Statt sich von den damit zusammenhingenden Schwierigkeiten tiberwil-
tigen zu lassen, sollte gerade der Kirchenhistoriker sich meines Erachtens

39 Auch Henri Rieben, Des ententes de maitres de forges aux Plan Schuman,
Lausanne 1954, 327 f., bringt keinen historischen Nachweis, sondern nur einen Hin-
weis auf die personlichen Kontakte ohne Quellenbeleg.

4 Zum Archiv in Caux, das — wie mir gesagt wurde — ganz ungeordnet ist,
konnte ich keinen Zugang bekommen; ich durfte mir Aktenstiicke bestellen. An-
scheinend gibt es dort vornehmlich Kopien von schon gedruckten Biichern und von
Zeitungen. In London wurde ich freundlicherweise eingelassen, aber auch hier gibt
es, von wenigen Ausnahmen abgesehen, nur Kopien von schon veréffentlichtem
Material.

41 Davon sind zumindest Robert C. Mowats Biicher auszunehmen, Ruin and
Resurgence, London 1966 und, Creating the European Community, London 1973.
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provoziert fiihlen, der iiberpragmatischen Geschichtsschreibung gegeniiber
die Bedeutung der Ideen, wenn es auch, wie hier, nur tastend geschehen
kann, herauszustellen. Man mufl das Betatigungsfeld der MRA in seiner
Nihe zur christlichen Abendlandsphilosophie; und iiberhaupt zur christ-
demokratischen Politik wie zum Einsatz des Weltkirchenrates untersuchen,
dabei aber eine gewisse Skepsis gegeniiber Wahrscheinlichkeitsbeweisen und
jede Zuriickhaltung gegeniiber jeglicher undokumentierten oder undokumen-
tierbaren Behauptung und allem Selbstlob der Bewegung beobachten.

b) Der politische Grundbegriff: eine inspirierte Ideologie

Wihrend der Kriegsjahre ging die deutsche seelsorgerliche Arbeit, trotz
Verfolgung, im stillen weiter. Die Beziehungen zum internationalen Team
waren aber ab 1938 abgebrochen. Sehr wichtig ist nun, daff man sowohl von
Kontinuitit als auch von Diskontinuitit sprechen mufl. Die Atmosphire der
ersten Nachkriegsjahre war krisenhaft in einem ganz anderen Sinn als im
Dritten Reich. Aus der evangelischen volksmissionarischen Erweckungsbewe-
gung wurde nach dem Krieg die iiber-konfessionelle, universalistische, auf
internationale Verschnung und Zusammenarbeit gerichtete Bewegung. Dem
Zusammenwirken mit dem internationalen Team stand jetzt nichts entgegen,
und gerade deswegen ist es sehr beachtlich, da von den vielen Full-timern
in Deutschland nur ganz wenige die Erfahrungen der Gruppenarbeit im
Dritten Reich mitgemacht hatten. Obwohl z. B. Th. Haug, H. Rendtorff,
Adolf Scheu, Paul Bausch, Siegfried Ernst und Hans Stroh wieder im Vor-
dergrund standen, kam es bald zu einer Auseinandersetzung, die zwischen
einigen von ihnen und der Bewegung jedenfalls eine zeitweise Trennung
bewirkte.

Besonders in Deutschland war der Nihilismus eine harte Belastung. Die
Unsicherheit galt nicht nur dem politischen Verhiltnis zu den fritheren
Kriegsgegnern, den Grundsitzen fiir die Politik im neuen Deutschland, oder
Problemen wie Parlamentarismus, Einflufl und Zusammenarbeit der Linder,
Wirtschaftspolitik, Entnazifizierung u.s.w., sondern reichte tief in die prak-
tischen, alltiglichen Probleme hinein. Gegeniiber der Forderung der Bruder-
rite, Schuldtheologie und kritisches Nachdenken iiber die deutsch-nationale
Luthertradition zu verbinden, war die Botschaft der Moralischen Aufriistung
viel unmittelbarer, optimistisch und fiir Nicht-Theologen verstindlich. Die
somit von vielen als notwendig empfundene Botschaft von Anderung machte
auch die Darbietung der absoluten Mafistibe einleuchtend. Auf diesem Hin-
tergrund mufd es auch verstanden werden, dafl eine sehr deklamatorische
Uberschrift wie z. B. Buchmans Rede in Caux 1948 ,Die Antwort auf jeden
Ismus, auch auf den Materialismus® nicht gleich als Floskel empfunden
wurde, sondern gerade in diesem Jahr bei der sehr groRen deutschen Gruppe
ungeheure Durchschlagskraft hatte. Im Kampf gegen die Relativitit in den
moralischen Grundsitzen, gegen Resignation gegeniiber der Funktionsfihig-
keit einer neuen deutschen Demokratie hat sich die Rede von den absolu-
ten Mafistiben als ein geeignetes Mittel gezeigt, Freude, Einigkeit, und
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Produktivitdt in Familie und Gesellschaft herbeizufiihren. So sprach Theo-
dor Béuerle 1948 von seiner Verantwortung fiir die Neubildung von Schu-
len, Universitdten und auch fiir die sittlichen Ideale, die in der Erziehung
erforderlich seien; als den wichtigsten Grundsatz von Caux nannte er ,den
Satz von der Wandlungsfihigkeit des Menschen. Das ist das Grundthema
aller Erziehung. Der Mensch hat in sich Gutes und Schlechtes. Es ist fiir die
Erziehung entscheidend, welche Seite des Menschen angesprochen wird. Wer-
den die positiven Seiten angesprochen, dann wird er sich auch positiv ent-
widkeln. Werden die negativen Seiten angesprochen, dann wird er sich auch
nach der negativen Seite hin entwickeln. Das ist die Tragdie Deutschlands,
und es ist die Tragbdie jedes Volkes, bei dem die negativen Seiten, d. h. die
Macht und die Erfolgsgier, angesprochen werden®.*2

Der hessische Kultusminister Erwin Stein hatte schon 1947, als die deut-
sche Delegation in Caux nur 150 Mitglieder umfafite, von dem gottlichen
Fundament in der neuen deutschen Gesellschaft gesagt: ,Nun ist es unsere
Aufgabe, in Deutschland eine von Gott inspirierte Demokratie aufzubauen.
Dann wird es unsere eigene Demokratie sein und nicht eine fremde, die
wir von Frankreich, England oder Amerika iibernehmen. Wir Christen in
Deutschland haben zwar den rechten Weg gewuflt, aus schuldhafter Schwiche
sind wir ihn aber nicht gegangen. Aber ich nehme mich trotz allen Wider-
standes und Leides, das ich habe erdulden miissen, nicht aus. Aus diesem
Schuldbekenntnis nehmen wir die Kraft zum Neubeginn.“* Es ist sehr be-
merkenswert, dafl die MRA-Arbeit sehr oft von den Besatzungsbehtrden
tatkriftig unterstiitzt wurde. Jedenfalls setzte sich General Clay 1948 per-
sonlich fiir die Reiseerlaubnis der Deutschen ein, die nach Caux gehen woll-
ten, und zwar mit folgender Begriindung: “I just have a directive from
Washington lying on my desk, saying “What is your programme for filling
the ideological vacuum. What is your positive answer?® Gentlemen, it
seems to me that you have come at the right time with the right answer<.*

1950 sprach Paul Bausch in der Generalaussprache zum Bundeshaushalts-
plan vom rechten Leitbild der Demokratie. Er fithrte aus, dafl der Geist des
Nationalsozialismus, der sozialistischen Massenideologie und des Nihilismus
sich darin einig seien, daf} sie aus menschlicher Selbstherrlichkeit hervor-
gehen, und kommt zu dem Ergebnis, dal Freiheit ohne Bindung und Ver-
antwortung vor Gott die Dekadenz und Entzweiung immer weiter vor-

42 Caux Bericht 1948, 56 f.

43 Caux Bericht 1947, 15 f.

4 Personliche Aufzeichnung im MRA-Archiv in London. Erldutert in einem Brief
von Sidney Cook an den Vf. Vgl. Evangelische Welt, Nachrichtendienst der Evan-
gelischen Kirche von Westfalen, 3. Jg. Nr. 12 vom 15. Juni 1949, der Artikel ,Stim-
men aus Caux®, 376. — Uberhaupt haben sich viele Offiziere fiir die MRA inter-
essiert und an den Tagungen in Caux teilgenommen. In Dinemark hatte Oberst-
leutnant H. A. V. Hansen schon wihrend der Kriegsjahre einen Verein gegriindet,
um zwischen Militir und Zivilbevolkerung gegenseitig Verstindnis zu wedken. Nach
dem Krieg hat die Militdrleitung Stellen freigemacht, in denen junge Offiziere die
von der MRA herkamen, fiir einen neuen Geist unter den Soldaten arbeiten konn-
ten.
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antreibe. ,Von der menschlichen Autonomie, von der menschlichen Selbst-
herrlichkeit zur Riidkverbundenheit mit dem Schopfer, das ist nach meiner
Uberzeugung das grofie Anliegen unserer Zeit*. Weiter: , Wir brauchen ab-
solut giiltige, sittliche und moralische Mafistibe, um uns heute in dieser
Welt zurechtzufinden. Diese Mafistibe sind uns von unserem Schopfer ge-
geben. Wir miissen uns nur entschliefen, diese Mafstibe auch gegen uns
selbst mit allen Konsequenzen und fiir alle Bezirke unseres Lebens gelten zu
lassen®. Bausch lief seine Ausfiihrungen iiber diese selbstlose, bei sich selbst
beginnende Schaffung einer neuen Welt darin gipfeln, dafl er die Ideologie
der Anderung als die Antwort auf die totalitire Ideologie des Ostens be-
zeichnete.*

Im gleichen Sinne sprach auch Paul Graf Yorck von Wartenburg 1949:
,Wohl gibt es in Deutschland die Stimme der Kirche Jesu Christi, die das
Volk vor falschen Wegen warnt. Aber die Kirche hat groflenteils den Kon-
#akt mit dem Volk verloren. Sie hat das Kreuz zu nahe vor die Augen der
Menschen (sic!) geriickt, und vergessen, dal der Mensch einen langen Weg
gehen mufl, bis er das Kreuz in sein Blickfeld bekommen kann. Die grofie
Uberraschung von Caux ist fiir mich, daf hier ein Weg angezeigt wird, an
dessen Ende das Kreuz Jesu Christi sichtbar wird. — Wir haben hier die
gemeinsame Plattform, auf der die Nationen sich treffen. Wir finden hier
das gemeinsame Vokabular, mit dem wir uns unterhalten konnen. Wir wer-
den hier zur Anerkennung absoluter Werte gefiihrt und beginnen zu er-
kennen, daf die Relativitit der Anfang allen Ubels ist, dafl wir nur vom
Absoluten her urteilen kénnen und nur das Absolute eine tragfihige Grund-
lage fiir eine Gemeinschaft ist®.*

Es ist kein Zufall, daf die Verbindung zu den Kreisauern und deren
christlicher Anthropologie konkret festgestellt werden kann, besonders deut-
lich darin, da Hans Peters schon 1947 in Caux war und spiter iiber in-
spirierte Ideologie als Konklusion in seinem Werk ,Problematik der deut-
schen Demokratie® schrieb. Es ist auch kein Zufall, dafl die eben genannten
Ausziige fast alle von mafigebenden CDU-Politikern stammen. Man konnte
zwar viele FDP- und SPD-Politiker nennen, die sich zu denselben Idealen
bekannt haben, aber trotzdem ist die Nihe zur christdemokratischen Welt-
anschauung besonders auffallend, so wie auch numerisch die CDU-Anhin-
ger in grofler Mehrheit sind. Die Begriindung einer christlich-politischen An-
sicht hat z. B. Theodor Haug schon 1946 ausgefithrt. Er unterstreicht die
Mitschuld der Kirche an der Dimonie des Nationalsozialismus, weil viele
Jahre hindurch auch Christen sich begeistert angeschlossen haben und spéter
geschwiegen haben, wo sie mit Niemdller und Wurm hétten reden sollen.
Dann geht er, selber vom Christlich-sozialen Volksdienst, auf die neue
christliche Politik ein: ,In der Vergangenheit hat die Neutralitit der Kirche,
wie wir sahen, weithin praktisch zur Passivitit gefiihrt und zur Einflufi-

45 Payl Bawusch 10. 11. 1950 im Bundestag. Ungedruckte Nachschrift vom Proto-
koll. Vgl. Paul Bausch, Lebenserinnerungen und Erkenntnisse eines schwibischen
Abgeordneten, Korntal bei Stuttgart 1969 (Selbstverlag).

46 Caux Bericht 1949, 75.
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losigkeit der Kirche im &ffentlichen Leben. Auch der Vorwurf der Partei-
lichkeit konnte mit Recht gegen sie erhoben werden, da die Neutralitdt nicht
durchgefiihrt wurde. Beides liegt wieder nahe. Wir sollen es diesmal nicht
so billig haben. Das Vorhandensein einer christlichen Partei wird, wenn ich
richtig sehe, die Kirche dazu fithren, daf} sie ihre politische Verantwortung
ganz ernstnimmt. Bei rechter Einstellung kann den Gefahren, die zweifel-
los vorhanden sind, weitgehend begegnet werden®.”

Was die theologischen und konfessionellen Beziehungen zu dieser neuen
Denkweise anbelangt, ist es klar, dafl der theologische Beifall von Katholi-
ken wie Karl Adam und Werner Schéllgen besonders ausgeprigt ist.*® Zu
italienischen Politikern gab es neben de Gasperi auch zum Grafen Sforza,
Guiseppe Saragat sowie zum Publizisten Igino Giordani (mit der Zeit-
schrit ,Fides®) Beziehungen. Die massenweise erfolgte Beteiligung von
katholischen christdemokratischen Politikern hat aber sehr schnell bei den
Kirchenbehorden Bedenken erregt. So sprach Kardinal Frings Pfingsten 1950
(zu diesem Datum spiter) sehr scharf gegen den MRA-Erfolg, und Ottaviani
hat nach dem genannten Gutachten von Karl Adam vor der Teilnahme an
Caux-Konferenzen gewarnt. In der zweiten Hilfte der fiinfziger Jahre er-
folgte eine Lockerung der Beziehungen der katholischen Theologen, die an
Luigi Sturzos letztem Buch ,Riarmo morale® besonders ersichtlich wurde.

Es ist bemerkenswert, dafl auch Theologen von der Bekennenden Kirche,
die vor dem Krieg nicht dabei gewesen sind, sich nun fir die MRA interes-
siert haben, wie z. B. Heinrich Held, dessen Ansprache in Caux aber viel
vager ist und aus der man keine systematischen Folgerungen ziehen kann.
Der Theologe im Vordergrund war vor allen anderen Heinrich Rendtorff.*
Er hat im Bundestag Bibelstunden fiir die MR A-freundlichen Politiker und
full-time-Mitarbeiter gehalten. Man arbeitete in Bonn von einem dafiir ge-
griindeten Frank Buchman-Haus aus. Auch Wurm hat sich aber sehr deut-
lich zur Moralischen Aufriistung bekannt. Er hatte schon 1934 die Bewe-
gung kennengelernt und eine positive Stellung eingenommen, aber nach dem
Krieg ist er dreimal nach Caux gegangen, hat dort mehrere Reden gehal-
ten, in denen er sich mit dem Kirchenkampf beschiftigt und Lehren daraus
gezogen hat. Er berichtete ausfithrlich dariiber in seinen Erinnerungen und
schrieb 1948 einen Aufsatz, ,Auf neuen Wegen®, der viel beachtet wurde.
Wurm erkannte deutlich, wie andersartig die Sprache der MRA gegeniiber
der Sprache der Kirche war, aber gerade darin sah er die entscheidende po-
sitive Seite, die die breite politische Relevanz ermdglichte. ,Die Moralische

17 Theodor Hang, Die politische Verantwortung der Kirche, Schriftenreihe Neue
Politik, Heft 2. Hrsg. von der Christlich-Demokratischen Union in Wiirttemberg,
Stuttgart-Bad Cannstatt 1946, 25.

8 Fiir eine neue Welt, 452 ff. und 457 ff.

4 Dazu Heinrich Rendtorff in, Report on Moral Re-Armament, ed. by R. C.
Mowat, London 1955, 28-32. Vgl. auch Rendtorffs Beitrdge iiber die MRA, RGG?,
IV, Sp. 1126 und Weltkirchenlexikon, Sp. 978 f., und den Beitrag des schwedischen
Bischofs Bengt Jonzon in, Sammlung und Sendung. Vom Auftrag der Kirche in der
Welt. Eine Festgabe fiir D. Heinrich Rendtorff zu seinem 70. Geburtstag. Hrsg.
von Joachim Heubach und Heinrich Hermann Ulrich, Berlin 1958.
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Aufriistung hilft den Menschen, daff Gott wieder der Herr ihres Alltags
wird, der Herr in der Familie, der Herr in der Wirtschaft, der Herr in der
Politik“.® Auf der Weltkirchenkonferenz in Amsterdam 1948 hat er sehr
pointiert von der Verfolgung der Gruppenbewegung im Dritten Reich ge-
sprochen.

G. Heinemann hat auch sehr eindringlich von Anderung im Geiste Buch-
mans gesprochen: “The Ruhr offers to this new European society everything
it has, its craftmanship, its technical and spiritual skill and energy, all con-
centrated on a new goal. But as men and women of the Ruhr let us not
forget another challenge, the challenge of the hearts. However true it may
be that everything has got to change, to be remade and renewed in economic
and national life and throughout society, it is not less true that human na-
ture is the real bottleneck for every kind of reconstruction. We need a revo-
lutionary change of heart and that is everyone’s business“.* Es wird {ibri-
gens symptomatisch sein, daff Heinemann nie in seiner Eigenschaft als Kir-
chenmann, immer als Politiker vorgefiihrt wird.

Als Resumé konnte man F. K. Maiers Zeitungsbericht nehmen: ,Die An-
hinger der moralischen Aufriistung bestreiten entschieden, daff der Mensch
nun einmal so sei, wie er eben ist. Der Mensch trigt einen Maflstab in sich,
dessen Vorhandensein iiberhaupt sein Menschentum ausmacht. Der Mensch
ist so, wie er ist, nur, weil er diesen Maflstab aus den Augen verloren hat.
Dieser mufl wieder zur Geltung gebracht werden mit seinen vier Normen:
absolute Ehrlichkeit, absolute Reinheit, absolute Selbstlosigkeit, absolute
Liebe. Das sieht nach utopischer Schwarmerei aus und ist doch ganz wirklich-
keitsnahe, wenn man an sich selbst die Probe aufs Exempel macht. Caux
lenkt Dein Augenmerk auf Dein Verhalten in der Familie, im Bekannten-
kreis, bei der Arbeit und erinnert Dich an die Miflstimmungen und Schwie-
rigkeiten, die dort Unoffenheit ausgelost hat. Er weist auf die kleine und
grofle Politik hin, deren Krebsiibel darin liegt, im anderen den Gegen-
spieler zu sehen, der mit allen Mitteln iiberspielt und hinters Licht gefiihrt
werden mufl. Dabei kann kein gutes Ergebnis erzielt werden. Die riick-
haltslose Ehrlichkeit ist keine Schwiche, sondern auf die Dauer eine Waffe
des Guten. Der Volksmund spricht nicht umsonst von ,entwaffnender Offen-
heigt“.5®

¢) Die Bedentung beim sozialen Wiederaufbau

Die Bewegung hat Boden gewonnen in Zeiten, wo die politische Ideen-
grundlage in Frage stand, wo die Produktionsverhiltnisse unsicher waren
und grofle soziale Not ganz Europa heimsuchte. Dieser historische Rahmen
ist fiir Buchman nun nicht nur Verstehenshorizont gewesen, sondern hat als

% Wiedergegeben in, Fiir eine neue Welt, 463. Urspriinglich in, Die Botschaft,
Dez. 1948. Vgl. auch den Artikel in, Evangelische Welt. Nachrichtendienst der
Evangelischen Kirche von Westfalen, Jg. 3, Nr. 17 vom 1. 9. 1949, S. 518 f.

51 New World News, Mai 1948. Vgl. Diether Koch, Heinemann und die Deutsch-
landfrage, Miinchen 1972, 79 f.

% Franz Karl Maier, Sturtgarter Zeitung, 13. 10. 1948.
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pidagogisches Uberredungsmittel gedient, wenn er zum Beispiel seine Zu-
horer tiberzeugen will, dafl der Notstand durch Anderung der Herzen be-
hoben werden kann. ,Nur ein neuer Geist in Menschen kann einen neuen
Geist in die Wirtschaft bringen. Die Wirtschaft kann zum Vorkimpfer einer
neuen Ordnung werden, in welcher der Dienst am Volk an die Stelle der
Selbstsucht tritt und in welcher die Wirtschaftsplanung auf der Fiihrung
Gottes aufgebaut ist. Wenn Arbeiterschaft, Direktion und Kapital Partner
unter Gottes Fithrung werden, dann wird die Wirtschaft ihren eigentlichen
Platz im Leben des Volkes finden. — Neue Menschen, neue Familien, neue
Betriebe, neue Vilker, eine neue Welt“.5

In Déanemark wurden einige Teilnehmer an der Konferenz in Visby 1938
zur Bildung eines Landesvereins fiir Abschaffung der Arbeitslosigkeit inspi-
riert. Vorstand war der Rechtsanwalt am Obersten Gerichtshof in Kopen-
hagen, Valdemar Hvidt, einer der frithen Buchman-Anhinger in Dine-
mark. Er hat die Kraft, die der Botschaft der MRA entspricht und die ge-
inderten Leute zur gesellschaftlichen Frontarbeit befihigt, folgendermafen
beschrieben: , Dieses Motiv (das christliche Element) war wihrend der gan-
zen Arbeit wirksam und fiir die Effektivitit von groftem Wert, weil es Be-
harrlichkeit, Stabilitit, Sachlichkeit und Einigkeit bewirkt hat. Es war kein
Hobby, womit man sich beschiftigte, wenn man gut aufgelegt war und
Spafl daran fand. Es war ein Dienst®.®

Nach dem Krieg hat die Bewegung sich sehr stark fiir Mannschaftsarbeit
eingesetzt, indem man behauptete, dafl alle Konflikte in der Wirtschaft iiber-
wunden werden kénnten, wenn Gewerkschaftler und Betriebsleiter zu ver-
pflichtenden Gesprichen bereit wiren. Dann wiirde kein Streik entstehen
konnen und die Produktion wiirde sich steigern, weil jeder sich mit der Ar-
beit innerlich verbunden wiifite und sich ganz opfern wiirde. ,Diese Woche
kiindete das Kohlenamt an, daf8 die nationale Kohlenférderung weit unter
der von der Regierung festgesetzten Pflichtférderung steht, aber dort wo die
Bergwerkarbeiter in Caux geschult worden waren, in jenen Bergwerksgegen-
den, wo das Drama der Moralischen Avufriistung, ,Der vergessene Faktor®
gespielt worden war, zeigt sich ein anderes Bild. In einem andern war sie so
oft iiberschritten, dafl die Bergwerkarbeiter verlangten, daf sie erhght werde.
In einem Kohlengebiet sank der Arbeitsausfall im Zeitraum von 12 Mo-
naten von 20 %o auf 3 %o. Pline nur auf dem Papier erhthen die Produktion
nie. Nur neue Menschen mit einem neuen Geist der Zusammenarbeit und
mit dem Feuer einer Weltanschauung werden die Produktion steigern und
Mannschaftsarbeit erzeugen, welche aus gesunden Heimen hervorgeht und
die Nationen auf den Weg der Widergenesung bringt®.5

Besonders hat man sich um das Ruhrgebiet gekiimmert. Der gréfere Teil

5% Fiir eine neue Welt, 78.

* Ubersetzt aus Grethe Morthorst, Broer og brecher, Kopenhagen 1968, 80. Vgl.
Axel Kjaer Sorensen, Landsforeningen til Arbejdsleshedens Bekaempelse, Erhver-
vsarkivets Aarbog, Aarhus, Dinemark, 1971, 145 fI.

' % Caux Bericht 1947. Buchmans Rede, Caux. Die Antwort auf die Krise: Koh-
en, 4,
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der nordrhein-westfilischen Regierung fuhr in den Jahren nach 1948 nach
Caux unter Karl Arnolds Auspizien. Aber auch Industrielle und Gewerk-
schaftler waren anscheinend sehr angetan. Ein grofles internationales Team
war im Gebiet titig und die vorher erwihnten Theaterauffithrungen wur-
den vor groflen Versammlungen aufgefithrt. Einer der wichtigen deutschen
MR A-Mitarbeiter im Ruhrgebiet war Adolf Scheu. Er hat sich spiter mit
Heinemann zusammen von der MRA distanziert, iibrigens — wahrschein-
lich symptomatisch — gleichzeitig mit Heinemanns Austritt aus der Adenauer-
Regierung. Scheu hat sich allerdings in den letzten Jahren wieder mit voller
Begeisterung angeschlossen.

Eine Herzenssache war es immer, die kommunistischen Gewerkschaftler zu
dndern. Man sagte ihnen, dafl Anderung der Gesellschaft, was das duflere
System anbelangte, nichts niitze, wenn nicht zuerst der einzelne sich dnderte.
Geiinderte Parteimitglieder der KPD wurden in den Reden von Buchman
und auf allen Konferenzen mit ihren Zeugnissen vorgefithrt.® Gerade das
Verhiltnis von Anderung der Herzen und Anderung der Gesellschaft wurde
natiirlich ein intrikates und immer besprochenes Problem. Reginald Holme
hatte dazu ausgefithrt: ,For while MRA does not deny the Marxist claim
that a change in the system is necessary, it proclaims a more revolutionary
change in human nature to make such a change effective. In the long run,
too, it is the quickest way“.5” Es heifft iiberall, dafl der Klassenkampf iiber-
lebt ist, und dafl nur Mangel an Wille der Mannschaftsarbeit im Wege steht.
Es wurde aber von vielen so empfunden, dafl die MRA die soziale Gerech-
tigkeit nur als unverpflichtendes Fernziel gelten lieff, weil man nicht auf
aktuelle und konkrete Gesellschaftsreformen einging. So duflerte z.B. der
SPD-Vorstand: ,Die realen Gegensitze etwa zwischen Unternehmern und
Arbeitern lassen sich nicht, wie diese Bewegung glauben machen will, durch
gemeinsame Gebete und freimiitige Aussprache aus der Welt schaffen“.®
Daf aber viele Sozialdemokraten anders gedacht haben, zeigen die Berichte
»World Labour and Caux®, 1949 von Evert Kupers herausgegeben, und es
geht auch von der folgenden Ausfithrung von Hans Bédkler hervor, dem
Vorsitzenden des Gewerkschaftsbundes der britischen Zone: ,Wenn die
Menschen vom Alten und Uberlebten befreit werden sollen, dann mufl es
geschehen, indem sie sich ein neues Ziel geben und die Menschlichkeit und
moralischen Werte in den Vordergrund riicken. Ich glaube, dafl die Mora-
lische Aufriistung eine entscheidende Besserung bringen kann. Wenn die Men-
schen sich dndern, dndert sich die Struktur der Gesellschaft, und wenn die
Strukeur der Gesellschaft sich dndert, dndern sich die Menschen. Beides ge-
hért zusammen und beides ist notwendig. Deshalb ist das Ziel, das die
Moralische Aufriistung erstrebt, ein gleiches wie das, wofiir ich mich als
Gewerkschaftler einsetze®.®

5 P, Howard, Welt im Aufbau, 8-16 und 38-55.

57 New World News, April 1949.

58 Vgl. oben Anm. 10.

% Fiir eine neue Welt, 219. Vgl. zur Problematik der gesellschaftlichen Relevanz,
World Labour and Caux, 1949, ed. by Evert Kupers; A. W. Eister, Drawing-room
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Eine sehr hiufige Anklage in dieser Beziehung war es, dafl das anschei-
nend immer sehr reichliche Geld der Bewegung von der Grofindustrie mit
deutlicher Absicht herkam. Demgegeniiber hat man sich wiederholt gerecht-
fertigt und gesagt, dafl das Bild der Finanzierung sehr differenziert sei.
,MRA in the United Kingdom is incorporated as the Oxford Group. Its
audited accounts are lodged annually with the Board of Trade. They show
for the year ended 31 March 1953 £ 80,796 as the income of the United
Kingdom association, which includes sales of Literature £ 24,725 and gifts
£ 54,535, Of the gifts forty three per cent were under £ 10, forty eight
percent between £ 10 and £ 99, and nine per cent were « 1000 or more.
Gifts from industrial firms were less than three per cent of the total income,
the accounts of MRA as incorporated in other countries follow the same
pattern®.%

d) Die Bemiibungen wm Deutschlands Verséhnung mit den Nachbarn

Bei der Ankunft der ersten MRA-Gruppe in Miinchen 1948 berichtete die
Neue Zeitung in einem Artikel, der wohlgemerkt nicht einseitig propagan-
distisch war: ,Caux nimmt als erste internationale Organisation die Deut-
schen briiderlich auf und 18st — im Bezirk des Seelischen — die These von der
deutschen Alleinschuld auf. Das ist nach den vorangegangenen drei Jahren
ein geradezu iiberwiltigender Schritt, und die Reaktion zeigt, wie stark im
Grunde das durch Propaganda verstockte Bediirfnis nach seelischer Losung
ist. Insofern hat Caux eine grofie und positive Bedeutung®.*!

Schon bei der ersten Konferenz in Caux nach dem Krieg war eine kleine
Gruppe von denjenigen Deutschen anwesend, die sich seit 1934 beteiligt hat-
ten, unter ihnen Hans Stroh, der damals Studentenpfarrer in Tiibingen war.
Stroh sprach von der Schuld in der Vergangenheit und seinem Willen zu ei-
nem neuen Anfang durch die MRA.*

Stroh ist auch deswegen bedeutsam, weil er seit 1934 der Vertrauensmann
von Wurm gewesen war und diesem nun die Einladung iiberbrachte, nach-
stes Jahr nach Caux zu kommen. Wurm ist dreimal hingegangen und hat
in einer seiner Reden von der Bosheit des Dritten Reiches gesprochen und
von Caux als der Stelle, wo — in einer neuen Atmosphire — die Rivalitdt
zwischen Nationen, Konfessionen und Rassen abgetan werden konnte.*”

Wurm wurde gefolgt von Reinhold Maier, der spiter von der Bedeu-
tung des Zusammenseins mit dem Landesbischof sprach, indem er hinzu-

“conversion. A sociological account of the Oxford Group movement, Durham 1950,
besonders 161 ff.; Hannibal Reichsgraf von Liittichan, Ein neuer Geist in Industrie
und Gesellschaft, Diss. Hohenheim 1956, I1, 48 ff.; Tom Driberg, The mystery of
Moral Re-armament.

9 Sir Lynden Macassey, The Times, 13. 10. 1953, vgl. J. P. Thornton-Duesbury,
The Open Secret of Moral Re-Armament.

61 Neue Zeitung, Nr. 103 1948.

82 Ungedrudstes Protokoll von der Jahrestagung 1946 in Caux, 41.

83 Fiir eine neue Welt, 1. Aufl,, 304 ff,; gekiirzc in der Auflage von 1961, 462.
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fiigte: ,,Frank Buchman hat als allererster und vor allen anderen Deutsch-
land den Weg in die Welt wieder aufgemacht®.%

Die ,,New World News® bringt an erster Stelle eine Botschaft von Maier,
wo es zum Schlufl heifit: ,Moral Re-Armament brings something positive
into the war of ideas. We Germans have been tearing ourselves apart in
political strife. With great energy we work “against® something. What we
must rather do, is to be “for® something. The rest will then fall into place.
We must work day by day, that we do not sink deeper and deeper through
our own need and misery into complete despair and nihilism. This is the
necessary foundation for world peace®.®

Die Theaterauffithrungen ab Herbst 1948 ,The Good Road® und ,The
Forgotten Factor® wurden bewufit als Beitrige zur Versshnung vorgefiihrt.
Die Darsteller kamen aus allen Lindern und sprachen englisch auf der
Bithne, und bei den Empfingen, wo man tatsichlich viele prominente Per-
sonlichkeiten der Presse vorzeigen konnte, gab es ,Versshnungskuchen®.
Eine besonders starke Wirkung hat es gehabt, daf die franzdsische Ge-
werkschaftlerin, Iréne Laure, die am Widerstandskampf teilgenommen hatte
und deren Sohn vor ihren Augen von der Gestapo gefoltert wurde, vor
den Auffilhrungen von der Notwendigkeit der Versshnung zwischen Frank-
reich und Deutschland sprach. Sie wiederholte diese Rede vor den deut-
schen Landtagen.® Es ist aber auch beachtlich, welchen Widerhall die Sache
bei der deutschen Presse gefunden hat, wo u. a. Rudolf Pechel, F. K. Maier,
Fritz Hirschner und W. Friedmann sich ganz offen fiir das Anliegen der
MRA eingesetzt haben.

Die MRA-kritischen Journalisten liefen sich anscheinend weitgehend
von der MRA-freundlichen Presse iiberwiltigen. Eine der Ausnahmen bil-
det jedoch Friedrich Sieburg mit dem sehr scharf blickenden Aufsatz: ,Es ist
alles sehr einfach“.” ,Der Spiegel“ brachte 13. 10. 1954 eine Reportage iiber
»Die Caux Existenz®. Die Tendenz darin kommt im folgenden Satz klar
zum Ausdruck: ,Alle MRA-Anhinger, die ebenfalls auf alles eine Ant-
wort wissen, bestitigen, dafl der Kurz-Wellen-Gott jede ihrer Handlungen
fernsteuere®.

Die Auss6hnungspolitik wurde nun aber auch von fithrenden Politikern
auf beiden Seiten im selben Geiste aufgenommen. So heifit es in Robert
Schumans Bekanntmachung vom 9. 5. 1950: ,Europa wird nicht auf einmal
und nicht als einheitliches Bauwerk entstehen, es wird durch konkrete Ver-
wirklichungen entstehen, die zuerst eine tatsichliche Solidaritit schaffen.
Um die europdischen Nationen zu vereinen, ist es jedoch erforderlich, zu-

% Reinhold Maier, Ein Grundstein wird gelegt, Tiibingen 1964, 382.

% New World News, Battle Line, November 1948.

© Echec a la Haine, in Plus décisif que la violence, Paris 1971, hrsg. von Gab-
riel Marcel. 1. Laure wurde allerdings fast geschmacklos ausgeniitzt in allen mog-
lichen MRA-Publikationen, z. B. Welt im Aufbau, 33 f.; Fiir eine neve Welt, 221
und 338 und R. C. Mowat, Creating the European Community, 53 f.

" Die Gegenwart, 1949, 8 ff. (Nr. 15 vom 1. 8. 1949).
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erst den jahrhundertelangen Widerstreit zwischen Frankreich und Deutsch-
land zu beenden®.®

Sehr eindrucksvoll sind ferner die Auflerungen von Hans von Herwarth:
“At Caux I found an international conference that worked. It was the
first time since World war II that Germans were admitted on an equal
basis to an international conference. Former enemies shook hands and found
a common platform®. Von Herwarth fiihrt weiter aus, wie besonders eine
deutsch-franzosische Verstindigung in Caux ermoglicht worden ist.*® Die
Tragweite dieser Feststellungen sollte auch daran gemessen werden, daf}
Adenauer von Herwarth als den ersten deutschen Nachkriegs-Botschafter
nach London berief, mit Hinweis auf die MRA und als Beitrag zur deutsch-
englischen Verstindigung.

Es ist zu beachten, dafl die Deutschen, die sich angeschlossen haben, zwar
von Schuld und Siihne gesprochen haben, aber in diesem Geiste sich gleich-
berechtigt gegeniiber den Nachbarlindern fithlen konnten. So hat Karl
Arnold im Bewufitsein der christlichen Grundsitze, die definitiv mit der
Vergangenheit Schlufl machten und nun einen neuen Anfang ankiindigten,
sich herausgenommen, daf er — der politisch Verantwortliche fiir das Ruhr-
gebiet — gegen die Demontagen protestierte, indem er zur selben Zeit von
der Gleichberechtigung aller Linder in einem neuen Europa sprach.”

Fiir Buchman selbst kamen seine Bemiihungen um die Versshnung zu ei-
nem Gipfelpunkt Pfingsten 1950. Der Schuman-Plan lag auf dem Tisch, in
Ostberlin marschierten am 4. Juni die Blauhemden zu Tausenden und in
Gelsenkirchen tiberreichte eine franzdsische Abgeordnete Buchman an seinem
Geburtstag das Ehrenzeichen der Ehrenlegion, woraufhin er die grofle Rede
»Die Bestimmung von Ost und West“ hielt. Der MRA-Bericht dariiber
schlieft wie folgt: ,In dem Ringen um die Einigkeit, das durch den Schu-
man-Plan in ein neues, konstruktives Stadium getreten ist, setzt sich immer
stirker die Erkenntnis durch, dafl die organisatorische Einheit Europas durch
eine organisch gewachsene Einigkeit der Herzen und Sinne getragen sein
muff«.”

Die dinisch-deutsche Versshnung kam in einer Weise zustande, die fiir
die taktische und ideologische Eigenart der MRA charakteristisch ist. Sidney
Cook hatte als MR A-Mitarbeiter in Bonn Beziehungen zur Bundesregierung,
u. a. Minister Hellwege, und Garth Lean hielt sich in Kopenhagen beim
fritheren dinischen Auflenminister Ole Bjorn Kraft auf. Eine Zusammen-
kunft der beiden Minister wurde nun in enger Zusammenarbeit mit den
MRA-Mitarbeitern fiir Ende Januar 1955 in Hamburg verabredet, damit
man die Verséhnung durch Regelungen, z. B. die nationalen Minderheiten

% Wiedergegeben in Robert Schuman, Fiir Europa, Hamburg 1964, 223 f. Vgl.
Paul Weymar, Konrad Adenauer, Miinchen 1955, 515 f.

% New World News, Juni 1948.

" Rainer Barzel (Hrsg.), Karl Arnold. Grundlegung dhristlich-demokratischer
Politik in Deutschland. Eine Dokumentation. Mit e. Vorwort von Heinrich Liibke
und e. Geleitwort von Konrad Adenauer, Bonn 1961, 170 ff., besonders 184 £,

™ Caux Informationsdienst Mai—Juni 1950, 3 f.
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betreffend, besiegeln konnte. Kraft und Lean hielten sich vor dem geplanten
Treffen in Stocdkholm zur Sitzung im nordischen Rat auf. Am Tag vor der
Flugfahrt starb aber der dinische Ministerprasident, weshalb Kraft sich zu-
nichst auRerstande sah, wegzugehen. Durch eindringliche Aufforderung liefl
er sich aber iiberreden, seine Gedenkworte so schnell zu verfassen, dafl er
dennoch mitfahren konnte. Am nichsten Tag reisten sie mit einem Flug-
zeug von Stockholm ab, das wegen Nebel das einzige an jenem Tag war,
das starten konnte, und dadurch sah man nun die gdttliche Fiihrung be-
statigt. Ein Abkommen kam tatsichlich zustande.™

e) Unterstiitzung der west-europiischen Integration

Im Schuman-Plan waren industrielle Bediirfnisse, politische Tatsachen
und die geistige VersShnung miteinander verbunden. Daf8 die frithe euro-
piische Integration sich nicht nur auf harte diplomatische Kompromisse griin-
det, sondern auch auf ein Gefithl einer gemeinsamen west-europiischen
Identitit, die vielfach mit der MRA in Verbindung stand, mufl aufler Zwei-
fel stehen. Es geht hier natiirlich nicht darum zu behaupten, wer wann den
Anfang gemacht hat, denn vieles liegt schon in den Jahren zwischen den
Weltkriegen, und z. B. Churchills Ziircher Rede von 1946 hat auf jeden
Fall mit der MRA gar nichts zu tun. Das Wichtigste wire aber in dieser
Beziehung darzulegen, daff diese geistige Konzeption eine bedeutsame Be-
gleitung zum realpolitischen Geschehen gewesen ist. Von einem solchen Bei-
einander zeugt schon, dafl der Leiter der Marshall-Hilfe, Paul Hoffman, die
MRA ,das ideologische Gegenstiick zur Marshall-Hilfe“ nannte.” Der
amerikanische Senator, der spitere Vizeprisident Barkley war 1947 in
Caux, und hier wurde ausgemacht, daff Deutschland auch von der finan-
ziellen Beihilfe profitieren sollte.

1948 wurde die Ansicht der MRA von dem Zusammenhang zwischen
Christentum und Politik sehr deutlich zum Ausdruck gebracht, als die Oster-
botschaft mit den europdischen Einheitsbestrebungen in Verbindung gesetzt
wurde: “The fight for the unity of Western Europe and of the world will
not be decided only in parliaments or cabinet rooms. It will be decided
day by day in the convictions and actions of ordinary people. Easter can
remain an historic fact or a noble ideal — or it can become the daily expe-
rience of each of us and the potent idea to guide the nations and bind them
together above class, race and viewpoint®.™

Karl Arnold nannte mehrmals vor dem Schuman-Plan die MRA die gei-
stige Bedingung, die erst ein integriertes Europa ermdglichte. Bei Arnold ist

72 Briefe von Ole Bjorn Kraft und Heinrich Hellwege an den Vi. Vgl. Garth
Lean, Good God, it works! An Experiment in Faith, 149 ff.

7 Rudolf Pechel, Wir sind nicht allein, Stuttgart 1948, 13. Vgl. Caux Bericht
1948. Vgl. ferner allgemein Pechels Berichte in Deutsche Rundschau, November
1947 und Oktober 1948, sowie seine Aufsatzsammlung: Deutsche Gegenwart. Auf-
sitze und Vortrige 1945-52, Darmstadt und Berlin 1953.

7 New World News, Battle Line, Mirz 1948,




Schjerring, Moralische Aufriistung und westeuropiische Politik bis 1954 95

besonders klar, dafl die geistige Gemeinsamkeit im Gehorsam gegen das
Schopfungsgesetz und damit in der Abwehr des materialistischen Kollekti-
vismus besteht, also ein Begriff von Politik, wo eine Unterscheidung zwi-
schen Christengemeinde und Biirgergemeinde nicht in Betracht kommen
kann. Die Erinnerung an die Kriegsjahre, der industrielle Notstand und der
kommunistische Aufmarsch dienen dabei als verstirkende Motive. Die iiber-
geordnete europiische Gemeinsamkeit erlaubt sogar Arnold, seinerseits auch
kritische Bedingungen anzufiihren, vor allem Aufhebung der diskriminie-
renden Ruhr-Statute, indem er den deutschen Willen bezeugt, den klassischen
Souverinititsbegriff aufzugeben und Hoheitsrechte iiberstaatlichen Einrich-
tungen zu iiberlassen.™

Von der Bedeutung Buchmans fiir die Beziehungen gibt es keinen direkten
Beweis. Sowohl Spoerri als auch R. C. Mowat geben private Mitteilungen
wieder, die darauf hinweisen, daff Adenauer und Schuman auf den inneren,
kompromif3-schaffenden Faktor, die Anderung der Herzen, Gewicht gelegt
haben und darin eine Voraussetzung fiir die politische Vereinbarung ge-
sehen haben.” Adenauer sprach in einer Botschaft davon, dafl die MRA ,un-
sichtbar, aber wirksam dazu beigetragen hat, bei den Verhandlungsteilneh-
mern das Gegensitzliche zu iiberbriicken“.” Theodor Oberldnder brachte in
den fiinfziger Jahren jedes Jahr eine Botschaft von Adenauer mit nach
Caux.”™ ,The Spectator® von 1. 2. 1952 enthilt einen Bericht, der die Rele-
vanz von Adenauers und Schumans Beteiligung an der MRA hervorhebt.™

Einen starken Hinweis auf Schumans Einschitzung der MRA hat man in
der Tatsache, dafl er im Frithjahr 1950 das Vorwort zur franzésischen Aus-
gabe von Buchmans Reden schrieb, wo er u. a. festgestellt: ,Es geht nicht
um eine Anderung des politischen Kurses, sondern um die Anderung von
Menschen. Die Demokratie und ihre Fretheit steht und fillt mit der Quali-
tit der Menschen, die in threm Namen sprechen®.®

In der Einladung zu einer Konferenz Herbst 1949 wird ,vom Abbau der
Hindernisse fiir eine europiische Einigung durch ein Treffen von Vertre-
tern aus Deutschland, Frankreich und Italien in Caux’ einzigartiger Atmo-
sphire der Versshnung® gesprochen.® Man sprach in dieser Beziehung nicht
nur von den Schliisselpersonen, sondern man betonte auch die Notwendig-
keit einer allgemeinen pro-europiischen Einstellung. “The fight for the unity
of Western Europe and of the world will not be decided only in parlia-

%5 Karl Arnold, The New Germany in Europe, New World News, Januar 1950.
Vgl. auch das Zitat bei Barzel, Karl Arnold, 169 ff. und Karl Arnold, Deutsche Bei-
trage zur Verwirklichung der Europa-Idee, Politeia 1, Krefeld 1950, 23 ff.
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ments or cabinet rooms. It will be decided day by day in the convictions
and actions of ordinary people®.®

Spiter, unter dem Eindruck der Luftbriicke, der kommunistischen Macht-
ibernahme in Prag und des Koreakriegs nahm diese geistige Unterstiitzung
der Integration immer deutlicher den Charakter an, die Antwort auf den
Kommunismus darzustellen. Heinrich Hellwege hat auf der Auflenminister-
konferenz in Paris, (wo er allerdings noch nicht offizieller Delegierter war)
sich dafiir eingesetzt, die Ideologie der vier Absoluten dem Osten entgegen-
zusetzen.” Die Moskauer Parteiorgane fingen auch Anfang der fiinfziger
Jahre an, wiederholt den Einfluf der MRA anzugreifen und als Inbegriff
der prinzipiell antikommunistischen, aggressiven westlichen Politik zu be-
zeichnen. In den westeuropdischen Lindern wurde der prinzipielle Anti-
kommunismus sehr oft als Vorwurf hervorgehoben, in Deutschland natiirlich
besonders lebhaft in Zusammenhang mit der theologischen und politischen
Auseinandersetzung zur Remilitarisierung. Dazu ist allerdings die Ergin-
zung notwendig, dafl in einem Leitartikel von Mai 1948 gesagt worden war:
“Anticommunism will never provide an answer. It is either merely pathetic
when it means trying to oppose an ideology with good will or indignant
tall. Or it is fiercely fanatic, when it becomes another warring ideology®.
Die Aufgabe wird hier darin gesehen, den Mifistand, der dem Kommunis-
mus den Weg ffnet, zu beseitigen, und die Botschaft von der Anderung
jedem, ungeachtet seines politischen Ausgangspunktes, vorzuhalten, weil es
nicht um Kampf gegen etwas, sondern fiir etwas geht.®

Diese Tendenz hat sich aber bald verschoben, und wenn man von einer
Geschichtsphilosophie der MRA sprechen kann, dann ist auf jeden Fall im-
mer der Kommunismus das letzte und todlich kritische Hindernis, das ,,der
Welt im Aufbau® im Wege steht.®

IV. Kritische Zusammenfassung

Hier sind wir, jedenfalls in einigen Hinsichten, zu einem Abschlufl ge-
langt; im absoluten Sinne kann man natiirlich nicht das Jahr 1954 einen
Abschlufl nennen, aber trotzdem kann man folgende Uberginge nebenein-
anderreihen: Die Aufgaben, die Buchman und seine Mitarbeiter sich 1938
gesetzt hatten, und die sie nach dem Krieg in Deutschland mit grofer Ener-
gie in Angriff nahmen, waren weitgehend geldst, was allerdings selbstver-
standlich nicht so zu verstehen ist, dafl die MRA direkt hinter der politi-
schen Losung stand, aber so, dafl sie sich mit den brennenden Problemen
identifiziert hatte, und daR auch das allgemeine Bild von der Bewegung
mit diesem Einsatz verbunden wurde. Die politischen Fakten in bezug auf

8 New World News, Mirz 1948.

8 Caux Informationsdienst Nr. 6 1953.

8 New World News, Mai 1948.
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die Bundesrepublik sind bekanntlich: die Aufnahme in die Nato, die Weiter-
arbeit am Schuman-Plan, und nach innen das Wirtschaftswunder und die
Uberwindung der allgemeinen Hoffnungslosigkeit der ersten Nachkriegs-
jahre. Man mufl von der spiteren Entwicklung den Eindruck bekommen,
dafl der Pioniergeist der Nachkriegsjahre von einer mehr selbstzufriedenen,
moralistischen Erstarrung abgelst wurde, die gewissermaflen den auflen-
politischen Tatsachen der definitiven Aufteilung Deutschlands und Europas
und der Befestigung der westeuropiischen Gemeinschaft entspricht. In
Deutschland folgte nach dem enormen Zuwachs in der Bewegung der ersten
zehn Nachkriegsjahre eine innere Krise, die viele dazu veranlafite, sich von
der MRA loszusagen, wihrend andere mit Adolf Scheu und Arthur Richter
den Marburger Kreis griindeten.

Diese Erstarrung wird von Curt Georgi, der sich grundsitzlich zur synkre-
tistischen Politisierung der Nachkriegszeit verglichen mit der kirchlichen Er-
weckungsbewegung im Dritten Reich negativ verhilt, mit einiger personlich
geprigter Bitterkeit folgendermaflen charakterisiert: ,An die Stelle des
Gottesgehorsams in der Fithrung durch den Heiligen Geist trat der Gehor-
sam gegen das Team und seine Weisung, die Verabsolutierung der Moral
fiihrte zur moralischen Inquisition; gegen alle kritischen, auch wohlmeinende
Fragen wurde moralisch, nicht sachlich argumentiert: wer uns in den Riicken
fallt, ist moralisch nicht in Ordnung®.®® Georgi spricht weiter von der Selbst-
iiberschitzung, von der immer mehr hohl wirkenden Propaganda, ohne dafl
dies aber von den MRA-Leuten eingesehen werden konnte. ,Die Seelsorge
wurde zur leeren Beichttechnik, zum reinen ,sharing® ohne die Absolu-
tigns L

Gerade diese scharfe Kritik macht es notwendig, das Spezifische an der
Bewegung in den ersten zehn Nachkriegsjahren zu erfassen. Meines Erach-
tens liegt es unter anderem darin, daf} sie nie kirchlich-apologetisch war, daf§
sie ihre nicht-theologische, synkretistische, politisch relevante Sprache selber
zugab und sogar stolz darauf war, vor allem darin aber, dafl Politiker, In-
dustrielle, Gewerkschaftler und Journalisten sich sozusagen an die Be-
wegung gewandt haben, um ihre eigene Identitit finden zu koénnen. Wurm
und Kar] Adam, um nur ein paar prominente Theologen beider Konfessio-
nen als Beispiel zu nennen, haben die Verkniipfung von Christentum und
Politik im unmittelbaren Sinne Buchmans hervorgehoben. Ist es dann nicht
uberfliissiger Luxus, trotzdem kritische, theologische Schulmeinungen anzu-
fiihren? Nein! Das Bedenken, das schon Brunner gehabt hat, an deren Uber-
windung er aber glaubte, hat sich als nur allzu wohlbegriindet erwiesen.
Barths Kritik behidlt deswegen auch ihr Recht. Man kénnte sie heute an
vielen Stellen anfiihren, aber entscheidend muf} es auf jeden Fall sein, dafl
das Verhalenis zwischen Gottes Stimme und dem nach Fithrung verlangen-
den Menschen nicht einfach so unproblematisch ist, wie wenn Buchman sagt:
»wenn der Mensch schweigt, spricht Gott®. Dieselbe anthropomorphisierende

8 C. Georgi, Christsein aus Erfahrung, 35.
87 Ebd.

Ztschr. £, K.G, 7
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Tendenz findet sich auch z.B. bei Kurt Zierold: ,In der stillen Zeit wird
auch wieder die Stimme des Gewissens vernehmbar und auch das ist schon
eine Riickbindung, ein Anschluff an den Urgrund“.*® Im gleichen Sinn ldflt
man fiinf gerade sein, wenn man — in der Bemiihung, alle zu erreichen und
zu gewinnen — von absoluten Mafistiben spricht, und dabei nicht einge-
stehen will, daff man eine Sache unterstiitzt, indem man nolens volens eine
andere wegschiebt, indem man zur gleichen Zeit als Selbstrechtfertigung Er-
fahrungsbeispiele in jeder Menge nebeneinander hauft. Absolutheit ist dann
nichts als konkrete Willensentscheidung. Zwischen der Absolutheit der Ver-
gebung und der ethischen Forderung und der Relativitit der Normen an-
dererseits kann man bei Buchman grundsitzlich nicht unterscheiden. An-
dererseits kénnte man natiirlich auch die theologisch etwas mehr gesicher-
ten Stellen bei Buchman sammeln und sie mit ihren tatsichlichen moralischen
Auswirkungen zusammenhalten, um dann der Kirche vorzuhalten, dafl die
Lehrpunkte von der konkreten Absolutheit des Gesetzes, von Fiihrung durch
den Geist, von Glaube #nd Ethos in Vergessenheit geraten sind, wie es z. B.
Klaus Bodkmiihl getan hat.®

Man meint anscheinend prinzipiell, daf} die guten Werke erkennbar sind
und scheut sich auch nicht, eine Selbstbiographie als Glaubensexperiment,
praktisch als lebenslidngliche Fithrung darzustellen. Der entscheidende Punkt
ist doch eben der, dafl die andere Hilfte bei Buchman nicht theologisch ver-
antwortet werden kann, weil man nicht ungestraft die Reflexion iiber den
christlichen Sinn von Absolutheit liegen lif}t.

In diesem theologischen Zusammenhang ist auch das historisch bedingte
Verhéltnis zur evangelischen Kirche in Deutschland zu beachten, wo wie-
derum das Verhalten der Bewegung im Dritten Reich, die theologische Do-
minanz der Barth’schen Theologie und der kirchliche EinflufR Nieméllers
storend wirken mufite. Die Bruderrite haben sich nie offen gegen die MRA
gewandt, weil sie respektieren mufiten, daf die MRA nicht die Kirche sein
wollte und weil einige selber fiir die MRA Sympathie hegten. Fiir die mei-
sten, die von der Bekennenden Kirche kamen, war eine Kooperation jedoch
unvorstellbar. Dann meldet sich aber um so mehr die Frage, wie die Mora-
lische Aufriistung eine solche Resonanz finden konnte. Die Barth’sche Theo-
logie mufl etwas akademisch gewirkt haben. Die politischen Folgerungen
aus dem Barthianismus, wenn man ihm nicht geradezu ethische Indifferenz
vorgeworfen hat, wurden zusammen mit den Auflerungen Nieméllers zur
politischen Lage oft exklusiv mit Schuldtheologie und Antipatriotismus ver-
bunden.

Demgegeniiber ist der Stil der MRA bei manchen als eine lange ersehnte
Popularisierung gesehen worden. Die MRA wurde mit einem legalen, auf

8 Kurt Zierold, Die Botschaft von Caux in der Untergangssituation von heute,
Stuttgart 1948, 5.

# Klaus Bockmiibl, Frank Buchmans Botschaft und ihre Bedeutung fiir die pro-
testantischen Kirchen, Bern 1963. Ahnlich Hans Hartwig von Goessel, Die Mora-
lische Aufriistung im Blidkfeld des Neuen Testaments, Berlin 1956 (mit Geleitwort
von Heinrich Rendtorff).
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neuem Boden wurzelnden Patriotismus verbunden, was damit zusammen-
hing, daf hier sehr friih internationale Beziehungen angekniipft wurden
und zwar nicht nur in den politischen Spitzengremien, sondern auf sehr vie-
len Ebenen.

Zum Verhiltnis zwischen dem Weltkirchenrat und der MRA wire folgen-
des zu sagen: man hitte auf den ersten Blick ein gemeinsames Interesse und
Bemiihen erwarten konnen, vor allem wegen des Bewuftseins der Ver-
antwortung der Christen gegeniiber der Welt und dank beider Lage am
Genfer See. Eine Kooperation ist aber gar nicht angestrebt gewesen und
beiderseits hat man die verschiedene Intention betont; der Weltkirchenrat
seinerseits, dafl er immer nur mit den Kirchen zu tun gehabt hat und nur
durch die Kirchen handeln wollte. Es hat aber auch nicht offene Ausein-
andersetzungen gegeben, obwohl schon unterirdische Reibereien, allerdings
erst in den spiteren Jahren. Vissert Hooft hat sehr frith von der Gruppen-
bewegung Abstand genommen,” viele andere leitende Gkumenische Theo-
logen haben Vorbehalte gemacht, wieder andere haben keine definitive Stel-
lung einnehmen wollen. Brunner hat sich aber, als einer der wenigen, schon
in den dreifliger Jahren sehr prignant fiir eine Zusammenarbeit eingesetzt.
Sein Votum bezeugt gleichzeitig die Animositit auf beiden Seiten und das
schon im voraus fast hoffnungslos erscheinende Bemiihen.’*

Was die Haltung zum Katholizismus anbelangt, bestand, wie frither an-
gefithrt, in den ersten Nachkriegsjahren eine deutliche Inkongruenz zwi-
schen der breiten Zustimmung unter christdemokratischen Politikern in allen
westeuropiischen Lindern und der abwartenden, wenn nicht gerade feind-
lichen Haltung der Theologen und des Vatikans, von einigen wenigen abge-
sehen. Erst spiter hat sich dieses gewandelt.

Endlich wire zum allgemeinen politischen Bild folgendes anzumerken:
Als die politische Lage sich befestigt hatte und die theologische Konturen-
losigkeit immer mehr auffiel, kam auch die Erstarrung.

Man méchte sagen, dafl der Grund zu suchen ist in der bewufiten Weg-
lassung jeder dogmatischen Reflexion im Interesse der praktischen Effizienz
und im Interesse, alle auf einmal zu gewinnen.

Wenn man die politische Relevanz der Anderung der Herzen im Sinne
der MRA verabsolutiert, werden viele tatsichliche Probleme und Gegensitze

9 Willem A. Visser't Hooff, Impressions sur un mouvement religieux de réveil,
Foi et vie, Jg. 33, Nr. 35, Februar 1932, 156-162. Derselbe Aufsatz erschien auch
englisch, The Oxford Group Movement. Appreciation and criticism, The Messenger,
November 1932, 310 ff.

91 _Es scheint mir auch notwendig, daf} die Life and Work-Bewegung in Kontakt
treten sollte mit der Oxforder Gruppenbewegung, einerseits um diese kriftigste
Evangelisationsbewegung unserer Zeit stirker an die Kirche zu binden, und an-
dererseits um von ihr zu lernen und befruchtet zu werden. Das miifite aber ganz
im stillen und inoffiziell geschehen, wegen des grofien Miffitrauens auf beiden Sei-
ten®. Versuch einer kritisch wegweisenden Besinnung iiber die Arbeit von Life and
Work in Riidiblick auf Oxford 1937, Ehrenstrom Papers 11. Church and State to
day, Band ,Post Oxford-comment®, in der Bibliothek des Ukumenischen Rates der
Kirchen, Genf.
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verharmlost und nivelliert, weshalb man einen gewissen Konservatismus
nicht abstreiten kann. In bezug auf die Lsung der Probleme und deren
praktischen Inhalt kann man politisch kein Fiir und Wider angeben, sowie
man auch keine politische Rechenschaft fiir das Diktat der gbttlichen Fiithrung
ablegen kann.

Die apodiktische Redensart und der Anspruch auf Erneuerung durch
geistesinspirierte Menschen mufite etwa ab 1954 in zunehmendem Ausmafl
platt wirken, weil man es unzihlige Male gehort hatte und weil es mit sehr
partikulidren politischen Interessen zusammenging. Der universalistische An-
spruch verblafite immer mehr u. a. weil die Nihe zur christdemokratischen
Weltanschauung immer stirker gesplirt wurde; weltpolitisch wurde die In-
tention der MRA meistens mit der Politik von z.B. Syngman Rhee und
Chiang-Kai Schek zusammengestellt.

Gerade auf dem Hintergrund der hier genannten Faktoren wird aber der
tatsichliche Einflufl der MRA in Westeuropa um so bemerkenswerter.
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Gertrud Schiller: Tkonographie der christlichen Kunst, Bd. 2
(Die Passion Jesu Christi) u. 3 (Die Auferstehung und Erhohung Christi),
Giitersloh (Gerd Mohn) 1968 u. 1971, 296 S. u. 816 Abb., 308 S. u. 721 Abb.

I

Kurz nachdem 1966 ein erster Band des anspruchsvollen Unternehmens einer
neuen Ikonographie der christlichen Kunst erschienen war, zeigte A. Weckwerth ihn
in dieser Zeitschrift (78, 1967, S. 130) an. In schneller Abfolge brachte die Autorin
zwel weitere Binde heraus, alle drei gelten den Darstellungen des Lebens Christi
von der Inkarnation bis zur Erhohung. Somit zeichnen sich die endgiiltigen Kon-
turen des ganzen Werkes deutlicher ab; nach lingerer Benutzung — was die Ver-
zogerung dieses Berichtes erklirt — soll nun versucht werden, Gertrud Schillers
Tkonographie zu charakterisieren und ihre Stellung zu den ilteren handbuchartigen
Darstellungen der christlichen Tkonographie zu bestimmen.

Man bewundert den Mut der Autorin, sich eine so gewaltige — und letzten Endes
kaum I5sbare — Aufgabe gestellt zu haben und ihre Losung so zielstrebig voranzutrei-
ben. Thre Vorstellung von dem ja noch nicht abgeschlossenen Gesamtwerk legte sie
wohl am deutlichsten im Vorwort zum ersten Bande dar, auf das hier zuriick-
gegriffen werden mufl. Es geht ihr um eine Darstellung der Geschichte der Themen
und ihrer Darstellungsformen in der christlichen Kunst unter Beriicksichtigung der
theologie- und frémmigkeitsgeschichtlichen Aspekte. Wenn man versucht, den
auflerordentlich reichen und sehr ungleichmiflig erforschten Stoff insgesamt zu er-
fassen, zeichnet sich die Konzeption am klarsten in der Wahl der Disposition ab —
schlieflich handelt es sich nicht um ein Lexikon, das das Material nach Stichworten
erfalt und Zusammenhinge nur durch Querverweise herstellen kann. Gleichzeitig
mit Gertrud Schillers ersten drei Teilen erschien ein vierbindiges Lexikon der christ-
lichen Tkonographie, herausgegeben von Engelbert Kirschbaum, fortgesetze von
Wolfgang Braunfels, das inzwischen noch durch Binde iiber die Ikonographie der
Heiligen erginzt wird. Das LCI, wie es allgemein zitiert wird, ist als Nachschlag-
werk angelegt und verzichter damit naturgemifl auf eine Gesamtdarstellung. Es
entstand, um eine vor Jahrzehnten im gleichen Verlag erschienene, fortlaufend ge-
schriebene Tkonographie abzulssen — der Herausgeber und sein Beratergremium wa-
ren der Meinung, dafl nur lexikalisch ein ausreichender Uberblidk iiber die Ge-
schichte der einzelnen Themen zu erreichen sei. Gertrud Schillers Absicht war es
dagegen, einc lesbare Darstellung als Einfithrung in die Ikonographie der christ-
lichen Tkonographie zu geben. Nach ihren Worten folgt sie einer ,biblisch-dogma-
tischen Ordnung®, die sich in den drei vorliegenden Binden als der Leitfaden des
Lebens Christi herausstellt, allerdings sehr erweitert; denn der Kreis der behan-
delten Themen reicht vom Ratschlufl der Erlosung und der Wurzel Jesse bis zur
Himmelfahrt und den verschiedenartigen Darstellungsformen des erhshten und im
Himmel herrschenden Christus. Ein vierter Band ist angekiindigt, der der Kirche,
Maria, den Engeln, der Apokalypse, dem Jiingsten Gericht und der Trinitit gelten
soll. Von den im Vorwort des ersten Bandes versprochenen Themen bleiben dann
fiir einen fiinflen Band das Alte Testament und ,Symbolik®. Damit diirfle kaum
eine ,,biblisch-dogmartische Ordnung®, was man darunter auch immer verstehen mag,
erreicht sein — Gliederungsprinzip ist das Leben Christi, alles andere soll in bunter
Folge angehiingt werden.
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Im ersten Band hatte die Autorin die Darstellungskreise der Kindheir Christi
und seiner &ffentlichen Wirksamkeit behandelt. Mit Ausnahme der einleitenden Ab-
schnitte, die Themen wie dem Ratschluff der Erldsung, der Wurzel Jesse und dhn-
lichem galten, standen hauptsichlich erzihlerisch gemeinte Bildtypen im Vorder-
grund. Die beiden weiteren, umfinglicheren Binde enthalten die Ikonographie von
Passion, Auferstehung und Erhohung Christi. Die Verteilung der Gewichte inner-
halb des Bilderkreises zum Leben Jesu, die durch die Bandfolge und durch den
Umfang der einzelnen Binde bezeichnet wird, ist berechtigt, da sich gerade an Pas-
sion und Auferstehung sehr mannigfache, nicht in den Rahmen von erzihlerischen
Historienbildern passende Bildtypen angeschlossen haben. Eine sich in Einzelheiten
des Lebens Jesu versenkende Frommigkeit fithrte oft zu Bildschopfungen, die weit
iiber die Einzelszene der Biographie Jesu hinausweisen und etwas viel Allge-
meineres verdeutlichen wollen. Es kommt zu Bildtypen, die in ganz verschiedenen,
iibergeordneten Zusammenhingen gelesen werden wollen. Historien- und Repriisen-
tationsbilder durchdringen einander, wodurch die Zuordnung dieses oder jenes
Themas zu einem Abschnitt der Vita Jesu erheblich erschwert wird.

Fiir die Passionsikonographie nahm die Autorin in Band 2 folgende Gliederung
des Stoffes vor: ,, Theologische Deutungen und ikonographische Ansatzpunkte®, ,Pas-
sionsgeschichte®, ,Die Kreuzigung Christi®, ,Die Kreuzabnahme und das Begribnis
Jesu Christi und ,Arma Christi — Schmerzensmann®. Im ersten, relativ kurzen
Abschnitt konnten natiirlich nur einige fiir die bildliche Ausgestaltung wichtige und
in der Forschung auch 8fter hervorgehobene Gesichtspunkte aufgefithrt werden.
Obgleich auch im weiteren Verlauf immer wieder auf theologische und frémmig-
keitsgeschichtliche Aspekte eingegangen wird, ist meist nicht geniigend die eigent-
liche Problematik der Ubersetzbarkeit theologischer Lehrsitze und Begriffe in Bild-
typen hervorgehoben worden. So iiberrascht den unbefangenen Betrachter von
Abendmahlsdarstellungen die Feststellung S. 37: ,Diese verschiedenen Auffas-
sungen des Abendmahls . . . spiegeln sich in der Entwidklung des Abendmahlbil-
des.” Denn auch dort, wo die Einsetzung der Eucharistie und nicht die Ansage des
Verrates durch Judas das Hauptthema der Darstellung ist, wird man nicht die
Feinheiten der Eucharistielehre von Realprisenz und Transsubstantiation verbild-
licht finden, sondern bestenfalls Hinweise darauf. Nach der Behandlung der vie-
len Szenen vom Gastmahl in Bethanien bis zu Kreuzannagelung und Kreuzbestei-
gung wendet sich die Autorin dem Komplex der Kreuzigungsdarstellung zu. Hier
mufl die Darstellung nach Epochen durch Abschnitte iiber Sondertypen unter-
brochen werden. Wie schwierig es ist, fiir einzelne Bildtypen innerhalb des von
Frau Schiller gewihlten Gesamtaufrisses einen passenden Platz zu finden, zeigt viel-
leicht besonders deutlich die Tatsache, daf sie bestimmte Aspekte der Gnadenstuhl-
darstellung im Abschnitt iiber die Kreuzigung unterbringt. Der Gnadenstuhl ist ja
vor allem eine Darstellung der Trinitdt; eine Variante des Bildtyps, die sog. Not-
gottes, in der der Kruzifixus durch den Schmerzensmann ersetzt wird, ist im Teil
iber ,Arma Christi — Schmerzensmann® abgehandelt, der den Band abschliefit,
nachdem die Szenen von Kreuzabnahme bis Grablegung eingeschoben wurden. Die
vielfiltigen Verbindungslinien zwischen einzelnen Themen und Bildtypen konnten
so nur durch Querverweise verdeutlicht werden — die Vielfalt der Beziige, die in
einzelne Bildschopfungen Eingang fand, kann nur eingeschrinkt vorgefihrt wer-
den. Eine besondere Ungereimtheit der Gliederung diirfte allerdings auf einen
duferen Umstand zuriickgehen. Man ist nimlich iiberrascht, nach dem Bildkreis um
den Schmerzensmann ganz am Schluff des Bandes plotzlich eine Behandlung der ge-
malten Darstellungen des einsamen Kruzifixus zu finden. Wahrscheinlich erschien
Erich Hubalas Werkmonographie iiber Rubens Miinchener Kruzifixus (1967) erst,
als Frau Schiller Bd. 2 bereits abgeschlossen hatte — Hubalas Ergebnisse wurden dem
Band angefiigt, obgleich der einsame Kruzifixus natiirlich seinen Platz bei den
Kreuzigungsdarstellungen hitte finden sollen. Der Zusatz mufl sehr schnell ge-
sch‘rieben worden sein, denn sonst hitte die Autorin den Statthalter der Niederlande
Prinz Friedrich Heinrich von Oranien nicht in einer Anmerkung S. 244 fiir einen
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Katholiken erklirt (im Abbildungsverzeichnis wird aus ihm gar ein ,Herzog von
Oranienburg®). Im ibrigen ist die Geschichte von Rembrandts Passionszyklus nicht
so eindeutig gekldrt, wie sie ebendort referiert wird. Immerhin nennt die erste An-
merkung des Abschnittes die benutzte Arbeit Hubalas — sonst ist es oft erheblich
schwieriger, Angaben des Textes in der Literatur zu verifizieren.

Noch groflere Probleme der Disposition des Stoffes waren im dritten Band zu
bewiltigen. Ahnlich wie die Darstellungen des Schmerzensmannes lassen sich die
Bildtypen, die Christus als Sieger und als Erhohten zeigen, nur schwer einem be-
stimmten Ereignis aus dem Leben Christi zuordnen. Natiirlich meinen jene Repri-
sentationsbilder Aspekte des Erlosers, die etwa auch in einem Auferstehungsbild
mitangedeutet sein kénnen. Dennoch beriihrt es merkwiirdig, im ersten Teil des
dritten Bandes, der der Auferstehung gilt, zwischen den Szenen der Frauen am
Grabe und der beiden Jiinger Petrus und Johannes am Grabe auf der einen Seite
und der Hollenfahrt auf der anderen eine Behandlung des Bildtyps zu finden, der
Christus als Sieger auf Lowen und Drachen zeigt. Man wird ihn im Gegensatz zur
Autorin nur mit Bedenken ,dem Bildkreis der Auferstehung zurechnen® (S. 32).
Anastasis und Auferstehung sind die wichtigsten Themen, die er6rtert werden. Zwi-
schen dem Bilderkreis der Erscheinungen des Auferstandenen und der Himmel-
fahrtsikonographie wurde ein Abschnitt iiber Darstellungen bestimmter Tiere ein-
geschoben, die meist im Anschlufl an den Physiologus auf die Auferstehung Christi
hinweisen. Thnen wurden alttestamentliche Typen der Auferstehung angeschlossen.
Nebenbei: im Text wird doch tatsichlich S. 103 ein Emmaus-Gemilde des Delfter
Vermeer genannt — es handelt sich, wie lange bekannt, um eine Filschung des Hans
van Meegeren. Dankbar sei der Verzicht auf eine Abbildung des Machwerkes ver-
merkt. Im zweiten Teil iiber Darstellungen des erhhten Christus werden Bildtypen
wie die Traditio legis, Christus als Lehrer zwischen den Aposteln, thronender Chri-
stus, Eantokrator und Majestas Domini behandelt, auflerdem einzelne Zeichen und
Attribute.

Die Bildtypen Gnadenstuhl und Notgottes gaben eben bereits einen Hinweis auf
die Moglichkeit, sie in einem der Passion gewidmeten Teil zu behandeln. Ebenso-
gut wiirden sie in ein Kapitel tiber Trinitdtsdarstellungen passen. Auch fiir die Ver-
wendung von Tieren oder alttestamentlichen Typen ergiben sich zwei Wege, sie im
Rahmen einer christlichen Tkonographie unterzubringen: entweder bei den Szenen
des Lebens Christi, denen sie jeweils zugeordnet sind, oder in eigenen Abschnitten
iiber Tierdarstellungen und Typologie. Bei einem kiinftigen Teil iiber das Alte
Testament wird sich das Dilemma zwischen mehr erzihlerisch-historischen und typo-
logischen Zyklen ergeben, wobei letztere von einem Leben-Jesu-Zyklus her struk-
turiert sind und erstere in ihrer Szenenauswahl typologische Beziige haben kénnen.
Eine nach allen Richtungen befriedigende Gliederung des Gesamtstoffes einer Tkono-
graphie der christlichen Kunst scheint iiberhaupt auflerhalb des Maglichen zu liegen.
Damit ist von vornherein der Erfolg eines Unternechmens eingeschrinkt, das sich
eine lesbare Darstellung des Stoffes zum Ziel gesetzt hat.

II

Wihrend die Untersuchungen der Geschichte einzelner Bildthemen aus dem
Leben Jesu und einzelner Christusdarstellungen kaum noch iibersehbar sind, blieben
offenbar — von einzelnen Bildkompendien und eher volkstiimlich oder gar erbau-
lich zu nennenden Ubersichten abgesehen — Versuche selten, ein Leben Christi in
Bildern zum Ausgangspunkt eines Handbuches der christlichen Tkonographie zu
machen, einen so entscheidenden Platz deren Themenkreis in jeder Ikonographie
der christlichen Kunst auch einnehmen mufl. Die ersten drei Binde von Frau Schil-
lers Tkonographie kénnte man vielleicht am ehesten mit jenem Werk der Anne
Jameson (1794-1859) vergleichen, das Lady Eastlake abschlofl: ,The History of
OQur Lord as Exemplified in Works of Art“ (1864) — es reichte vom Fall Luzifers
bis zum Jiingsten Gericht.

Auch die Handbiicher der christlichen Ikonographie ordnen den Stoff nach
Themengruppen und schildern die Entwicklung der Darstellung einzelner Themen.
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Die Methode der historischen Darstellung unterscheidet sie von den dlteren Lehr-
biichern fiir Kiinstler, die diesen zeigen wollten, wie ein Thema darzustellen sei —
eine Tradition, die bis in die Zeit um 1900 die Tendenzen einer Darstellung,r c_ler
christlichen Ikonographie mitbestimmen konnte. Noch im Vorwort von Heinrich
Detzels christlicher ITkonographie von 1894 heifit es: ,...wir wollen das Gute
und Beste aus den verschiedenen Zeiten als Resultat dieser Betrachtungen heraus-
stellen als Norm fiir die heutige religiose Kunst.“ Wihrend Detzel in einem zwei-
ten Bande die ,Heiligen des Alten und Neuen Bundes® in alphabetischer Ord-
nung abhandelte, schilderte er in seinem ersten Bande die einzelnen Themen in
einem halb hierarchisch, halb heilsgeschichtlich gegliederten Text, der zunichst so-
genannte Zeichen und Symbole (Tiere, Zahlen, Nimbus) auffiihrt und sich sodann
Trinititsdarstellungen zuwendet. Es folgt eine Ikonographie der drei gottlichen
Personen, Mariens, der Engel und des Teufels. Darauf wird unter dem Titel ,,Ikonq-
graphie der gottlichen Geheimnisse® das Leben Jesu von der Verkiindigung bis
Pfingsten dargestellt, es schlieflen sich Tod und Verherrlichung Mariens und das
Jiingste Gericht an. In einem Anhang findet man bunt zusammengestellte Themen-
komplexe: Schopfung, Sibyllen, apokalyptische Figuren, Judas. Man mag dieser
Aufzihlung die Schwierigkeiten ablesen, eine sachgerechte Ordnung des Stoffes zu
finden. Eine Zusammenschau der Dispositionen von Gesamtdarstellungen der
christlichen Ikonographie wiirde sich lohnen. Dabei liefle sich zeigen, wie einmal
eine mehr hierarchische, ein andermal eine mehr heilsgeschichtlich strukturierte Glie-
derung vorliegt.

Schon den Rezeptbiichern fiir Maler hatte sich dies Problem in ihren ikono-
graphischen Teilen gestellt. Ein Blick in das sog. Malerhandbuch vom Berge Athos,
die Hermeneia des Dionysios von Phurna aus der ersten Hilfte des 18. Jahr-
hunderts bestitigt das. Die Vorschriften fiir die Darstellungen von Szenen und
Figuren folgen zunichst der historischen Abfolge der Bibel vom Alten Testament
bis zu den Evangelien. Dem Leben Christi von der Verkiindigung bis zu Pfingsten
werden die Gleichnisse Jesu nachgestellt. Danach folgen Abschnitte iiber die Dar-
stellung der gottlichen Liturgie, der Apostelkommunion, der Apokalypse, der
zweiten Parusie und des Jiingsten Gerichtes. Erst darauf geht es um die Bilder zu
den Festen der Gottesmutter, der die Heiligenikonographie folgt, letztere nach dem
Kalender geordnet. Die Stellung der Gleichnisse zeigt, welche Probleme sich bei der
Durchfiithrung einer Anordnung ergaben (bei Frau Schiller sind sie gleich ganz aus-
gelassen), der die Abfolge Altes Testament, Christus, Maria, Heilige (und Sonstiges)
zugrundeliegt.

Andere Versuche der Disposition machten jene Werke, die vom spiten 16. bis
ins 18. Jahrhundert auf katholischer Seite, aber auch auf protestantischer den Kiinst-
lern Belehrung verschaffen wollten, wie bestimmte Themen historisch und theolo-
gisch korrekt darzustellen seien. Typisch fiir die Literaturgattung ist der Titel des
umfangreichen Werkes, das der Spanier Juan Interian de Ayala 1730 in Madrid
verdffentlichte: ,Pictor christianus eruditus sive de erroribus qui passim admit-
tuntur circa pingendas atque effingendas sacras imagines®. In den Abschnitten iiber
einzelne Themen versuchte er eine strenge hierarchische Gliederung zu verwirklichen:
Darstellungen Gottes und der Engel, Leben Jesu von der Geburt bis zur Himmel-
fahrt, Maria allgemein, dann von der Empfingnis bis zur Kronung, Heilige nach
dem Kirchenjahr. In einem Anhang folgen drei Abschnitte iiber das Alte Testament,
das sonst in dieser Disposition nicht unterzubringen gewesen wire.

Nach dem Erscheinen von Detzels Ikonographie wurde nur noch zweimal
der Versuch unternommen, den Stoff handbuchartig zu bewiltigen, zuerst 1926-28
durch Karl Kiinstle, dessen Ikonographie im Verlag Herder die Detzels abléste und
der im Gegensatz zu seinem Vorginger der Behandlung der einzelnen Themen eine
lange, einleitende ,ikonographische Prinzipienlehre® vorausschickte, und dann von
Louis Réau in seiner sechsbandigen ,Iconographie de I'art chrétien®, die in Paris
seit 1955 erschien. Langsam setzte sich die Einsicht durch, daf eine Erfassung des
Stoffes insgesamt nur noch lexikalisch mdglich und allein in einer Zusammenarbeit
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vieler Autoren durchzufithren sei. Das Ergebnis war das bereits eingangs erwahnte
Lexikon der christlichen Ikonographie, das Engelbert Kirschbaum begriindete.

In der Tat wird wohl heute niemand mehr, der sich je eingehend mit der Ge-
schichte der Darstellung eines Themas oder der Bildwelt einer Epoche beschiftigte,
auf den Gedanken kommen, eine Gesamtdarstellung der christlichen Ikonographie
zu versuchen. Die Folge von Lingsschnitten, in die ein solches Werk zerfallen muf},
lost nidmlich die Zusammenhinge auf, in die die einzelnen Bildschépfungen und
Bilder gehdren. Damit kommen weiterhin Schwerpunkte zustande; bestimmte Epo-
chen riicken erheblich stirker ins Blickfeld als andere, deren Bilddenken ebenso ori-
ginell ist. Eine Einschrinkung formulierte Frau Schiller selber: ,Auf die Barock-
ikonographie, die vor allem in der Wand- und Deckenmalerei eine Vermischung von
christlichen und antik-mythologischen Motiven aufweist, einzugehen, wiirde . . .
den Rahmen der Arbeit sprengen® (Bd. 1, S. 12). Damit liegt das Schwergewicht
eindeutig auf der Bildwelt der katholischen Kirche im Mittelalter, die Kunst der
Neuzeit tritt zuriick. Alechristliche Bildschépfungen gewinnen erst im dritten Bande
groflere Bedeutung. Programmzusammenhinge, die iiber ein Einzelthema hinaus-
greifen, konnen nur angedeutet werden. Die spezifische Form des Bilddenkens ei-
ner Epoche wird nicht analysiert. Uberhaupt bleibt eine Moglichkeit der christlichen
Tkonographie beiseite, die Hubert Schrade den , Versuch einer Geschichte der christ-
lichen Einbildungskraft im Gestaltungsbereich der bildenden Kiinste® nannte. Diese
Formulierung stammt aus Schrades Buch iiber die Auferstehung Christi, das 1932
erschien und als erster Band einer Ikonographie der christlichen Kunst geplant war.
Aufler in Untersuchungen einzelner Werke wurde die christliche Tkonographie be-
sonders in solchen Geschichten einzelner Themen geférdert oder in Darstellungen
der Tkonographie einzelner Epochen. Emile M4iles Tetralogie iiber die religiose
Kunst Frankreichs war fiir letztere Vorbild, aufler an sie mag an Knippings Werk
tiber die Tkonographie der Gegenreformation in den Niederlanden oder André Gra-
bars Buch iiber die Urspriinge der christlichen ITkonographie erinnert werden. In
solchen mehr problem- als stofforientierten Darstellungen diirften umfassende
Untersuchungen christlicher Ikonographie ihre Zukunft haben, zumal eine theologie-
und frommigkeitsgeschichtliche Auswertung der christlichen Bilderwelt wohl gerade
erst begonnen hat. In die Kunstgeschichte 1st die christliche Ikonographie inzwischen
nicht zuletzt dank der Wirkung der Arbeit Aby Warburgs und seiner Bibliothek
voll integriert, in die Kirchengeschichte aber noch nicht recht.

Was bei der von Frau Schiller gewihlten Disposition des Stoffes naturgemifl
fehlen mufl, sind alle Fragen, die im Rahmen einer Einfithrung in die christliche
Tkonographie zu erbrtern wiren. Die kirchen- und theologiegeschichtlich gleicher-
maflen bedeutenden Fragenkomplexe von Bilderverwendung und Bildlosigkeit in
den christlichen Kirchen und Gruppen bleiben von vornherein ausgeklammert, auch
eine Geschichte des Gottes-, Christus- und Menschenbildes kann nicht versucht wer-
den — die so fruchtbaren Anstéfle, die Wolfgang Schone zur ,Bildgeschichte der
christlichen Gottesgestalten® (1959) und Gerhart B. Ladner zur Geschichte des Men-
schenbildes in der Kunst des Mittelalters (,Ad imaginem dei®, zuerst 1965) gegeben
haben, wurden nicht aufgegriffen. Auch das Verhiltnis von Darstellungstypen,
sikonographischem Stil“, um eine Formulierung Kurt Bauchs zu benutzen, und
Zeitstil konnte nicht einbezogen werden. Im Rahmen einer historischen Darstellung
hitre einem Abschnitt {iber die Anfinge und Quellen der christlichen Tkonographie
einer {iber das Ende der christlichen Bilderwelt im 18. Jahrhundert entsprechen
miissen — auch dies ein kirchengeschichtlich hochbedeutender Vorgang, der bislang
nur gelegentlich, vor allem in Werken iiber die Kunst des 19. Jahrhunderts zur
Sprache kam. Es mag an den Abschnitt ,Das Ende der christlichen Bildkunst® in
Hergmrm Beenkens ,Das 19. Jahrhundert in der deutschen Kunst“ (1944) erinnert
werden.

Damit wurden einige Problemkomplexe umschrieben, die bei Gertrud Schiller
ausgeklammert sind, die aber doch genannt werden sollten, um Eigenarten und
Grenzen des vorliegenden Werkes zu charakterisieren.
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Der Aufbau von Text und Abbildungsteil ist in den Binden 2-3 hnlich ge-
staltet wie im vorausgegangenen ersten. Was schon im ersten Band durchgefithre
worden war, bestimmt auch die beiden erheblich umfangreicher ausgefallenen zwei
weiteren Binde. Zunichst fillt die Fiille von ausgezeichnet gedruditen Schwarz-
weillabbildungen auf, im zweiten Band knapp iiber 800, im dritten gut 700 an der
Zahl. Hier ist in der Tat ein Bildkompendium entstanden, das in einem solchen
Umfang bislang in keinem Zhnlichen Werk zur Verfiigung stand. Allein in der
Beschaffung der Vorlagen verbirgt sich entsagungsvolle Arbeit. Auch neben den
Spezialuntersuchungen, die die Autorin naturgemifl beriicksichtigte und denen sie
manche Abbildungszusammenstellung entnehmen konnte, wird man den Tafelteil
der Schillerschen Tkonographie mit Gewinn benutzen, weil seine Abbildungen viel-
fach erheblich besser sind als die sonst greifbaren. Manches an anderer Stelle nur
héchst unzulinglich reproduzierte Werk wurde vorziiglich abgebildet. Schon aus
diesem Grunde wird man diese Ikonographie immer wieder gern zur Hand neh-
men. Allerdings darf man nicht glauben, daf etwa alle groflen Zyklen mit Darstel-
lungen aus dem Leben Jesu gleichmifig beriicksichtigt wurden — von den byzan-
tinischen Zyllen hdtten beispielsweise die reich illustrierten Tetraevangelien Paris,
BN, gr. 74 und Florenz, Laurentiana, Plut. VI 23 &fter vertreten Sein miissen; der
so interessante englische Zyklus aus dem 14. Jahrhundert im Holkham Bible Picture
Book fehlt ganz.

Die Abbildungslegenden werden erginzt in Bildverzeichnissen, fiir deren Ausar-
beitung der Autorin Hilfe zur Verfiigung stand. Bei der Fiille der abgebildeten
Denkmiler wundert es nicht, wenn ab und an ein Irrtum oder eine schiefe Formulie-
rung unterlief. Natiirlich weifl der Kunsthistoriker sofort, was gemeint ist, wenn
Bd. 2 Abb. 515 das Goslarer Rathausevangeliar ,deutsch-byzantinisch® genannt
wird; als Lokalisierung wire besser ,niedersichsisch® angegeben worden. Fataler ist
schon, dafl ein englischer Psalter des frithen 13. Jahrhunderts ins 11. Jahrhundert
datiert wird (Bd. 3 Abb. 311), der Melisenden-Psalter aus dem 12. ins 11. (Bd. 3
Abb. 36) oder gleich die Reimser karolingische Elfenbeinbildnerei ins 10./11. Jahr-
hundert (Bd. 3 Abb. 483) verlegt wurden. Das Parament von Narbonne wird als
»Stickerei auf Seide® bezeichnet (Bd. 3 Abb. 158). Sicherlich, es handelt sich an-
betracht der riesigen Fiille behandelter Denkmiler um vereinzelte Fehler, die der
Sachkenner stillschweigend korrigiert. Obgleich eine Besprechung natiirlich keine
Aufzihlung solcher Errata sein soll (und auch nicht ist: es handelt sich um eher zu-
fillig notierte Einzelheiten), mufite doch auf sie aufmerksam gemacht werden; denn
sie zeigen, dafl einzelne Angaben nicht unbesehen und ohne Nachpriifung iiber-
nommen werden diirfen.

Das gilt auch fiir den Text {iberhaupt. Victor H. Elbern wies in einer wichtigen
Besprechung (Zeitschrift fiir schweizerische Archiologie und Kunstgeschichte 29,
1972, S. 145-148, insbes. S. 146) darauf hin, wie schwer die Autorin den Benutzern
das Nacharbeiten ihrer Darstellung machte. ,Der wissenschaftlich gebildete Leser,
der sich dariiber im klaren ist, in welchem Mafle gerade eine zusammenfassende
Darstellung auf Forschungsergebnisse anderer zurilickgreifen muf}, wird sich durch
den Verzicht auf entsprechende Angaben gestort, gelegentlich wohl auch diipiert
vorkommen.“ Elberns Feststellung kann nur energisch unterstrichen werden, da
Gertrud Schillers Werk nur dann als Handbuch verwendbar wire, wenn jeweils
genaue Belege und Literaturhinweise gegeben worden wiren. Die Art des Zitierens
geht iiber das nur Argerliche hinaus. Was soll man von einer Stellenangabe zu
einem Augustin-Zitat halten, die schlicht und einfach ,MPL 35% lautet (Bd. 2, S.
53 Anm, 37)? Auch Textangaben haben sich gelegentlich als nicht zuverlissig her-
ausgestellt. Zu der Feststellung in Bd. 2, S. 214, daB mit der Andacht vor der
imago pietatis in S. Croce in Gerusalemme in Rom ,ein Ablaf verbunden war,
dessen Wirkung Papst Urban VL. (1378-1389) ebenfalls den Nachbildungen zu-
sicherte, bemerkte Ewald M. Vetter in seiner iiberaus griindlichen Untersuchung
der Ikonographie der Gregorsmesse, die Quelle habe sich nicht verifizieren lassen.
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Anmerkungsweise fiigt er hinzu: ,Die Ausfithrungen iiber die Gregorsmesse ent-
halten so viele Fehler, daf man auch diese Angabe nicht vorbehaltlos iibernehmen
kann. Leider brachte eine Nachfrage bei Frau Schiller . . . keine Klirung, da sie
. . ihre ,Notizen . . . weggeworfen hat".“ (Die Kupferstiche zur Psalmodia Euca-
ristica des Melchior Prieto von 1622, Miinster 1972, S. 226 {f. mit Anm. 412).

Die eingehenden Schilderungen der Entwicklung einzelner Themen, die gerade
durch die enge Verkniipfung von Text und Abbildungen besondere Eindringlichkeit
gewinnen, werden fiir den Benutzer beeintrichtigt, weil er nicht weiff, bis wohin
er der Autorin vorbehaltlos folgen darf. Wenn man Gertrud Schillers imponieren-
des Werk nicht als Handbuch benutzt, sondern es mit dem jeweils notigen Grad
von Kritik auswertet, wird man immer reichen Gewinn daraus ziehen konnen. Mut
und Arbeitskraft der Autorin verdienen allen Respekt.

Bonn Reiner Haussherr

Alte Kirche

Pier Cesare Bori: Chiesa Primitiva. L’immagine della comunitd delle
origini — Atti 2, 42-47; 4, 32-37 — nella storia della chiesa antica (= Testi e
ricerche di Scienze religiose 10). Brescia (Paideia) 1974. 303 S, Kart.

This is a consideration of the treatment by the writers of the Early Church of
the account given in the Book of Acts of the spirit and practice of the primitive
Church, in 2, 4247 and 4, 32-37, which emphasize both the spiritual harmony and
the practical communism of the early Christian community. This work is not quite
an Aunslegungsgeschichte, though it could be used as such, but an account of the
reaction to this earliest description of the primitive Church by later Fathers of
the Church up to Augustine and Cassian in the West and to Palladius and Nesto-
rius in the East.

The task is carried out with great ability. Dr. Bori disposes of impressive re-
sources of scholarship, shows no tendency (such as is not unknown in Patristic
scholars whose native tongue is a Romance language) to prefer Latin translations
to Greek originals, refers to a large range of contemporary work on his subject,
and shows himself aware of recent currents in theological thought. At the end of
208 pages of text he devotes 73 pages to quoting as far as possible the relevant
passages of the authors examined in their original languages. He has one or two
useful indices as well.

The results of his survey are valuable and interesting, though perhaps predic-
table. Cyprian sees the texts in Acts as a model for a Church displaying that
intense unity and order which was dear to his heart. Origen sees them as displaying
a picture of single souls integrated by ascetic practice into the divine life. To the
Donatists they represent simply an image of what the Church under persecution
and awaiting an imminent End ought to be. To Eusebius of Caesarea the texts
act as a mirror of the ideal Church reflected in the Church of his day which was
enjoying the first uncritical raptures of the pax ecclesiae under Constantine. To
Augustine they are less directly relevant because of his concept of the Church as
the mixed community living between the ages and his mystical yearning for the
perfected Church of the future. To Basil, to Hieronymus and to Cassian these
texts present in different ways a model for the monastic life, thought by some to
be the original Christian way of life as exemplified by the Apostles.

The conclusions which Dr. Bori draws from his survey are well worth con-
sidering, not least by those who are concerned with the relatively recent dis-
cipline of hermeneutics. There is little nostalgia delle origini to be detected in
these writers, except for a few champions of monasticism at the end of the period
surveyed. Most writers apparently thought of the account in Acts as virtually
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contemporary with their day. The passages were quite often used as an instigation
to reform the Church of the writer’s time, especially from the fourth century
onwards, but (as one might expect) not in any aspiration towards fundamental or
drastic reform, for the sense of continuity with the Churc}} since the beginning
precluded that. Few writers seem to have regarded the condition of the primitive
Church in Acts as an unattainable ideal; even in the latest period, when the in-
volvement of the Church with imperial affairs had brought some disillusionment, it
was thought that monastic communities at least could reproduce the state of primal
ecclesiastical innocence.

Two criticisms might be made of this useful and valuable book. The author
appears to have accepted somewhat uncritically (pp. 95-96) Duchesne’s account of
the corruption of the Church as a result of imperial favour. Allowance might have
been made for the efforts which the Church exerted in its new situation, for Wh.}(.‘]'l
it was quite unprepared, to combat the lowering of its standards, e.g. the fencing
of the eucharist, the prolonging of the catechumenate, the formation of canon law.
Secondly, no reference is made in this book to Pelagian literature, and in particular
to the series of Pelagian works published by C. P. Caspari in 1890 and recently
re-published. The exploration of these might have been particularly fruitful because
of the unusual Pelagian emphasis upon the duty of Christians to achieve social

justice.
Manchester R. P. C. Hanson

Hermann Josef Vogt: Das Kirchenverstindnis des Origenes.
(= Bonner Beitrige zur Kirchengeschichte Bd. 4). Koln/Wien (Bohlau) 1974.
XV, 363 S., Leinen DM 54—

Der Autor versucht, eine Liicke in der Origenesliteratur zu schlieflen, indem er
in seinem Buch iiber das Kirchenverstindnis des Origenes in Einzelabschnitten iiber
die Hierarchie, tiber die Glidubigen, tiber die Kirche eine sich auf Origenes! stiit-
zende Darstellung gibt. Vogt setzt sich dabei nicht das Ziel, ,eine méglichst voll-
stindige . . . origenische Ekklesiologie zu erstellen, sondern geht ,mit den heute
dringenden Fragen an Origenes“ heran. Aus den durch reiches Quellenmaterial ge-
stiitzten Darlegungen wird deutlich, dafl Origenes der irdischen Institution der
Kirche und ihrer Amtsorganisation weitaus geringere Aufmerksamkeit schenkt als
ihrer Funktion. Fiir Origenes steht hinter jedem ,sinnenfilligen Bischof* ein ,gei-
stiger Bischof, wobei er auf die apostolische Sukzession des Amtes keinen beson-
deren Wert legt, jedoch fordert, dafl alle, die die Kirche weiterbauen, den rechten
Glauben haben, denn die ,ganze Kirche steht . . . in der Apostelnachfolge® (p. 24).
Origenes zdgert daher auch nicht, auf Erscheinungen des geistlichen Hochmutes hin-
zuweisen und immer wieder den Vorrang der inneren Vollkommenheit gegeniiber
der Amtsautoritit zu betonen, wobei gerade das Fehlen einer inneren festgefiigten
Hierarchie der origeneischen Dynamik entspricht. Freilich ist dadurch nicht ein Ein-
ebnen der Erkenntnisstufen und damit der jeweiligen Vollkommenheit der Gliu-
bigen verbunden: der Christ ist verpflichtet, auf dem Wege zur Vollkommenheit
voranzuschreiten, wenngleich es nur wenige Vollkommene gibt, ja nicht einmal Pau-
lus dazuzurechnen ist, der als Pneumatiker doch ,den kirchlichen Kanon schon
tiberstiegen (p. 91) hat. Aufgabe der Kirche ist es, im Gemeinschaftshezug christ-
licher Vollkommenheit allen Mitgliedern durch die Lehre den ihnen zuzumutenden
Erkenntnisgrad zu vermitteln, was im Rahmen des allgemeinen Priestertums ge-
schehen kann. Bufle und Siindenvergebung, Scheidung und Gericht sind die Mittel
zur Reinerhaltung der Glaubensgemeinschaft, die auch — in seltenen Fillen — Mit-
glieder ausschlieBen kann. Die Gemeinschaft der Gliubigen, die vom Anfang der
Welt her existiert, wird von Origenes als Braut Christi gefaflt, was den eigentlichen

. ! Eine einheitliche Zitationsweise wire dabei angebracht gewesen. So wird zwar
im allgemeinen der Mtth. Com. nach GCS Band, Seiten und Zeilen, der Joh. Com.
aber nicht nach GCS sondern nach Biichern und §§ zitiert.
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Kern der Ekklesiologie ausmacht, denn die Kirche als Braut des Logos ist ,.die erste
Intention des Schépfers* (p. 216). Die Interpretation der Kirche als Mutter und
deren Einzelaufgaben ergeben sich daraus von selbst. Soweit soll in der hier ge-
botenen Kiirze der Inhalt des umfangreichen und oft allzu breit® geratenen Buches
referiert werden.

Leider hat es der Autor unterlassen, sich bei der Fiille seiner Themata mit der
jeweiligen Sekundirliteratur auseinanderzusetzen;® mancherlei Lingen hiten ver-
mieden werden kénnen (Doppeldarstellungen!). Der Haupteinwand gegen die
Untersuchung von Vogt ist jedoch schwerwiegender: ist es schon bei der Erarbeitung
von sonstigen Einzelfragen bei Origenes ein betrichtlicher Unterschied, ob man sich
auf griechisch erhaltene Texte stiitzen kann oder nur eine Ubersetzung, die wo-
moglich kirchendogmatisch gereinigt ist, heranzuziehen vermag, so mufi schon von
der Problematik der Sache selbst her eine Untersuchung iiber das Kirchenverstind-
nis des Origenes mit der Textwertung besonders behutsam vorgehen. Vogt gibt je-
doch nur gelegentlich einen Hinweis auf Rufinus, unterlifit es aber, nicht nur die
griechisch tiberlieferten Texte von der lateinischen Uberlieferung zu trennen, um zu
sehen, ob hier die Ubersetzung nicht eine Umdeutung mit sich brachte, sondern
unterscheidet z. B. auch nicht die Homilien von den Kommentaren. Dadurch ent-
steht eine breite, unkritische Darstellung, die infolge des Mangels an Auseinander-
setzung mit der modernen Forschung — man vergleiche nur den Index der Namen
von W. Gessels Habilitationsschrift ,Die Theologie des Gebetes® (Schoningh, Miin-
chen, Paderborn, Wien 1975) mit der diirftigen Liste von Vogt — das selbstgesetzte
Ziel, das Kirchenverstindnis des Origenes zu erhellen, nur zu geringem Teil er-
reichen konnte.

Kulmbach Edgar Friichtel

Heiko Jirgens: Pompa Diaboli. Die lateinischen Kirchenviter und das
antike Theater (= Tiibinger Beitrige zur Altertumswissenschaft, Heft 46). Sturt-
gart (Kohlhammer) 1972. IL, 336 S., DM 48.—.

»Wihrend die zahlreichen Stellen, an denen die christlichen Autoren auf die
entsittlichende Wirkung des Theaters hinweisen, stark polemisch gefirbt sind und
deshalb mehr iiber das Urteil der Christen als iber die tatsichlichen
Verhiltnisse aussagen, verdienen die wenigen Auflerungen, in denen der
Bithne auch eine bildende Funktion zugeschrieben wird, um so groflere Beachtung®
(S. 246, Sperrungen von mir). Dieser Satz, an unprogrammatischer Stelle und eher
nebenbei gesagt, driickt recht genau den Unterschied zwischen zwei Untersuchungen
aus, die im Jahr 1972 zum Thema ,Kirchenviter und antikes Schauspiel® erschie-
nen: Parallel zu J. schrieb W. Weismann iiber ,Kirche und Schauspiele. Die Schau-
spiele im Urteil der lateinischen Kirchenviter unter besonderer Beriicksichtigung
von Augustin® (Cassiciacum 27; Wiirzburg 1972, 243 S.). Man konnte bedauern,
dafl hier (wieder einmal) dasselbe Problem gleichzeitig von zwei Wissenschaftlern
mit unendlicher Miihe erforscht wurde; aber bei niherem Hinsehen handelt es sich
nicht um ,Doppelbearbeitung® eines Themas. Die Berithrungspunkte zwischen bei-
den Publikationen sind iiberraschend gering, da Ausgangspunkt und Ziel, Methode
und iduflere Anlage der beiden Werke ganz verschieden sind. So geht es — wie das
Zitat oben andeuten soll — in der theologischen Dissertation von Weismann um die
Einstellung der Kirchenviter zu den antiken Schauspielen (im weitesten Sinn: vom

* Dabei unterlaufen dem Autor gelegentlich Stilbliiten: z. B. ,Oberkérper Gottes®
(p- 321). Oft lassen Wendungen wie ,diirfte sein®, ,man gewinnt den Eindruck®
u. 4. auf eine nicht nur im Sprachlichen griindende Unsicherheit des Autors schliefen.

3 So wird z. B. aufler auf die Bibliographie nur auf ein Werk und auf einen lur-
zen Artikel des bedeutenden Origenesforschers Crouzel Bezug genommen, eine Aus-
eéﬁapdersedgzu;g _r}?,it Dar}xliélouhfelzilt ganz. Obgleich im Zentrum des letzten Ab-
schnittes die Freiheit steht, geht der Autor nicht auf die Arbeite
Holz, Jackson, Schelkle us;v.gein. b
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cigentlichen Theater iiber die Kimpfe im Ampbhitheater bis zu Circusspielen und
Agonen), wobei das im Titel genannte ,Urteil® im Ergebnis — grob gesprochen —
,Verurteilung® auf Grund theologischer, insonderheit moralischer Kritik bedeutet;
in der philologischen Dissertation von J. wird dagegen Antwort auf die Frage ge-
sucht , Was wuflten die lateinischen Kirchenviter vom antiken Theater? (im enge-
ren Sinn: Tragddie und Komddie und ihre spitrepublikanischen, kaiserzeitlichen
Spielarten), wobei die unausgesetzte Polemik der Kirchenviter als Faktum zwar
vermerkt wird, aber neben der Feststellung der ,tatsichlichen Verhiltnisse® nur
eine geringe Rolle spielt. Gewifl schopfen beide, Weismann und J., mit Erfolg weit-
gehend aus denselben Quellen, aber die Blickrichtung ist verschieden, und J. geht
in der Suche nach Beweismaterial ein gutes Stiick weiter, indem er iiber Salvianus
(zeitlich letzter Autor in Weismanns Untersuchung) hinaus bis an die Grenzen des
Mittelalters, in den iiberaus reichhaltigen Anmerkungen oft noch weiter vorstofit.
Aus der unterschiedlichen Zielsetzung beider Werke ergibt sich ein fiir den Leser
durchaus bedeutsames Charakteristikum: Weismann kann auf weite Strecken ein
abwechslungsreiches Bild der antiken Welt der Schauspiele geben, auch gelegent-
lich modernen Aspekten und eigenem Empfinden Raum geben; J. mufl durch ein
Dickicht an Belegen steigen und sieht sich zu antiquarischer Trockenheit gendtigt
angesichts eines Stoffs, der auf Schritt und Trite zu farbiger Darstellung reizt. So
stehen zwei sehr verschiedene Biicher, die sich in vieler Hinsicht erginzen, neben-
einander, und die Autoren haben bereits ihr Urteil iiber das Werk des jeweils
anderen gesprochen: Weismann iiber J. in Jahrb. f. Antike u. Christentum 15 (1972)
196-199, J. iiber Weismann in Theol. Literaturzeitung 99 (1974) 59 f. Zur Infor-
mation iiber Weismanns Buch kann noch auf folgende Besprechungen verwiesen wer-
den: H. Hagendahl, in: Jahrb. f. Antike u. Christentum 15 (1972) 199-201; Chr.
Gnilka, in: Theol. Revue 70 (1974) 386-391 (vgl. demnichst meine Besprechung in
Mittellatein. Jahrbuch 12, 1977).

J. beginnt seine Untersuchung — eine von E. Zinn angeregte Dissertation, die
aus einer Tiibinger Preisaufgabe des Jahres 1966 hervorging — mit einem (fiir eilige
Leser gedachten?) Resiimee (S. XI-XVIII), das Gedanken der Einleitung (S. 1-4)
und der historischen Zusammenfassungen (bes. S. 247-250) vorwegnimmt, und
einem umfangreichen Literaturverzeichnis (interessant zu beobachten, dafl auch die
Literaturverzeichnisse von J. und Weismann sich eher erginzen als decken). In
Teil I, dem umfangreichsten Kapitel der Arbeit (S. 5-146) wird umsichtig ,Die
Bekanntschaft [der lateinischen Kirchenviter] mit den dramatischen Dich-
tern® (den griechischen S. 5-34, den romischen S. 35-146) ausgelotet; Teil II (S.
147-172) behandelt ,Die Kenntnis der Geschichte des Theaters bei den Kirchen-
vitern, Teil III (S. 173-250) ,Die Kenntnis des zeitgendssischen Theaters“. Es
folgen vorziiglich gearbeitete Indizes: 1. ein nach nichtchristlichen (S. 251-269) und
christlichen (S. 269-308) unterteiltes Stellenregister antiker und mittelalterlicher
Autoren (in ihm sind ,Stellen, an denen text- oder quellenkritische Probleme be-
rithrt werden®, besonders markiert); 2. ein sehr wertvolles Namens- und Sach-
register (S. 309—324; Hauptstellen durch Unterstreichung hervorgehoben) und 3. ein
Register moderner Autoren (S. 324-334; hier sind ,,Stellen, an denen Textausgaben
[usw.] erginzt oder berichtigt werden®, besonders gekennzeichner). Die Indizes,
welche mit dem Literaturverzeichnis zusammen ein knappes Drittel des Ganzen
ausmachen, die Tatsache, dafi Detailuntersuchungen und ihre Ergebnisse in ca. 1350
z. T. sehr umfangreichen Anmerkungen und in Listen aufgehoben sind, und schlief3-
lich die auf jeden Schmuck verzichtende Darstellung charakterisieren das Buch als
»Handbuch® — durchaus mit dem iiberaus lehrreichen und niitzlichen, aber nicht be-
geisternden Anstrich, den Handbiicher oft haben. Der Autor hat sich der spriden
Materie in miihevoller Liebe angenommen; hoch zu schitzen auch die Miihe, die das
Herstellen der Druckvorlage gekostet hat; das Buch hat den billigen Druck in kon-
ventioneller Schreibmaschinentype nicht verdient.

_ In der knapp gehaltenen Einleitung (S. 1-4, vgl. Resiimee S. XI) stellt J. sein
Ziel und seine Methode vor. Sieht man die J.sche Abhandlung noch einmal in Par-
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allele zu Weismanns Buch, so liefert J. die — von ihm zu Recht fiir nétig erach-
tete — Vorarbeit fiir eine Beantwortung der Frage: ,Was . . . bewog die christlichen
Seelsorger und Theologen dazu, das antike Schauspielwesen so vollig zu verdam-
men?* (S. 2). Diese Grundlegung ist bei Weismann (fiir Tragdodie und Komddie
speziell S. 33-54) kurz ausgefallen. Dariiber hinaus miflt J. seiner Untersuchung
»als Beitrag zur Erforschung der Wirkungsgeschichte der griechischen und romi-
schen Dramatiker und des Fortlebens des Theaterwesens in der Spatantike . .. —
vor allem unter philologischen und kulturgeschichtlichen Gesichtspunkten — auch
einen selbstindigen Wert® bei (S. 2). Obgleich also die theologische Problematik
nicht im Vordergrund steht, darf die Untersuchung grofles Interesse seitens der
patristischen Theologie beanspruchen; sie zeigt, wie stark die Kirchenviter der kul-
turellen Tradition der heidnischen Antike verbunden sind, und dient der Inter-
pretation der herangezogenen Kirchenviterliteratur (S. 3 Anm. 2); sie steht im Ge-
folge der Arbeiten H. Hagendahls, dessen methodischem Vorbild sich J. (Vorwort)
verpflichtet sieht. J. will ,die zahlreichen weitverstreuten Stellen, an denen die
lateinischen Kirchenviter antike Dramatiker erwihnen oder zitieren oder an denen
sie Nachrichten iiber die Geschichte des Theaters und das Theater ihrer Zeit iiber-
liefern, fiir die philologische und kulturgeschichtliche Forschung erstmals moglichst
vollstindig® erschlieflen (S. 3). Das Material wird systematisch angeordnet, histo-
rische Entwicklungen werden jeweils in ,Zusammenfassungen® (vgl. besonders S.
32-34.54-56.86-88.142-145.170-172.247-250) aufgezeigt. Den Begriff ,Kirchen-
viter® verwendet J. im weitesten Sinn: ,alle literarisch titigen Christen der er-
sten siebeneinhalb Jahrhunderte® (S. 3 Anm. 1). Diese behelfsmiflige Definition
deckt freilich nicht ganz die Breite der erfafiten Quellen. So hat man unter ,Kir-
chenvitern® auch die Autoren zu verstehen, die zwar Christen geworden, aber
doch nur oberflichlich vom christlichen Glauben beriithrt waren (an entscheiden-
den Stellen verweist J. auf die tiefe Verwurzelung solcher Autoren im heidnischen
Denken); ja sogar die Texte des Codex Theodosianus, die J. griindlich auswertet,
sind unter den Begriff zu subsumieren.

Im 1. Teil der Untersuchung (S. 5-146) geht J. mit grofler Sorgfalt der Be-
kanntschaft der Kirchenviter mit den dramatischen Dichtern und ihren Werken
nach, wobei er — abgestuft — ,Erwihnung des Autors, Zitate aus seinen Schriften,
Anklinge an den Wortlaut seiner Schriften und inhaltliche Ubereinstimmungen®
(S. 5) unterscheidet. Fiir die griechischen Dramatiker ist — wie zu erwarten: wirk-
lich Neues kann J. hier nicht verzeichnen — das Ergebnis mager: In der Tragsdie
geringe und keineswegs direkte Kenntnis von Werken des Aischylos und Sopho-
kles, Kenntnis gewisser Inhalte euripideischer Stiicke, direkte Kenntnis einer Euripi-
des-Tragtdie (der Andromache) allenfalls bei Boethius; in der Komédie vereinzelte
Kenntnis der Namen von Dichtern der Alten Komddie sowie (bei Hieronymus und
Augustinus) vom Brauch des ovoucori xwuwdsty (aus Cicero bzw. Schultradition),
iiber die Euripides-Kenntnis hinausgehende Vertrautheit mit Menander z.T. aus
eigener Lektiire. Von wirklicher ,Bekanntschaft* kann also nicht gesprochen werden.
Kein Wunder, daf als erster lateinisch schreibender Christ Ausonius mit Sicherheit
griechische Dramen gelesen hat, ein Dichter, ,der noch tief in der Tradition der
heidnischen Antike verhafter ist“ (S. 33); ihm entsprechend Apollinaris Sidonius,
Boethius, Fulgentius (vgl. S. 34). Eher noch schwieriger gestalten sich die Nach-
forschungen im Bereich der romischen dramatischen Literatur; denn auf festem
Boden steht man nur bei Seneca fiir die Tragodie, bei Plautus und Terenz fiir die
Komddie, wihrend ,der Einflufl der Dramatiker, die heute nur durch Testimonien
bekannt sind, nicht leicht zu bestimmen® ist (S. 35). Bei letzteren befleifligt sich J.
besonderer Vorsicht. Die Uberpriifung der Zitate fiihrt zu dem an sich bekannten
Ergebnis, ,daff diejenigen der lateinischen Dramatiker, deren Werke heute nur
fragmentarisch erhalten sind, auch den christlichen Schriftstellern des Altertums we-
nig bekannt sind“. Auch dies ist ganz normal; denn die altlateinischen Dramatiker
spielten im iiblichen Schulbetrieb keine Rolle: hier wie an anderen Stellen wire
es angezeigt gewesen, auf die anders gelagerten Verhiltnisse im nichtchristlichen
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Literaturbetrieb hinzuweisen, etwa auf die Titigkeit der ,heidnischen® Gramma-
tiker; immerhin hat J. aber — eindringlicher als bisher geschehen — die Vermirtler-
rolle Ciceros im Bereich der altlateinischen Dramatiker herausgestellt. Trotz sorg-
faltigster Nachforschungen kam aus den Stiicken dieser Dichter kein neues Fragment
zutage. Im Bereich der Tragbdie kann J. zeigen, dafl Cyprian zumindest noch einen
lingeren Abschnitt der ennianischen Eumeniden gekannt hat: ,Eine originale Kennt-
nis einer altromischen Tragodie bei einem Kirchenvater wire damit zum ersten
Mal wenigstens in den Bereich des Moglichen geriickt® (S. 41 f.); Pacuvius-Kennt-
nis Augustins ist wahrscheinlich. Ein ganz anderes Bild ergibt sich natiirlich fiir
Seneca: Hier kann J. erstmalig komplette Zitatenlisten fiir einzelne Tragddien vor-
legen; sie zeigen, daf Senecas Dramen den Kirchenvitern bis zum Ende des 4. Jh.
anscheinend nicht, von da an aber gut bekannt sind. Dafl bei Hieronymus (Troades:
S. 58 mit Anm. 5; die verzeichnete Parallelitit von Sen. Troad. 510-512 und
Hier. vit. Malch. 9 ist nicht, wie S. 59 Anm. 1 vermuten lassen konnte, erstmalig
durch H. Hagendahl, Latin Fathers 118, sondern bereits durch R. Peiper-G. Rich-
ter in ihrer Ausgabe der Seneca-Tragddien [Leipzig 1902], Praef. p. XXVsq.,
Testimonium 6, notiert worden) und Ennodius (Medea: S. 60.64) Seneca-Kenntnis
aus eigener Lektiire vorliege, behauptet J. wohl zu sicher. Augustin und — mehr
noch als er — die christlichen Dichter (Ausonius, Prudentius, Apollinaris Sidonius,
Dracontius) haben Seneca-Dramen gelesen, in eigenen Werken imitiert und direkt
aufgegriffen. Auch fiir den Bereich der Komd&die stelle J. alle erreichbaren Nach-
richten zusammen. Das Bild bei den nur durch Testimonien bekannten rémischen
Komikern ist reicher und differenzierter als bei den Tragikern; vor allem spielen
die verschiedenen Ausprigungen der Komodie (Palliata, Togata, Atellane, Mimus)
eine recht unterschiedliche Rolle bei den Kirchenvitern. Fiir die meisten Kenntnisse
sind Zwischenquellen nachweisbar, eigene Lektiire aber hiufiger zu belegen als bei
den Tragikern (besonders Tertullian, Arnobius, Augustin, Ausonius, Hieronymus).
Fiir Plautus und Terenz stellt J. wieder ausfithrliche Zitatenlisten zusammen. Fazit
fiir diesen Teil der Untersuchung: Griindliche Bestandsaufnahme und Aufbereitung
des Bekannten. J. formuliert sehr zuriickhaltend S. 146: ,,Im ganzen wird man . . .
sagen konnen, daf den christlichen Autoren eine gewisse Vorstellung von
den Werken der klassischen Tragiker und Komiker nicht fehlt® (Sperrungen
von mir). Man miisse daher bei den Urteilen der Kirchenviter ,iiber das antike
Theater auch die klassischen dramatischen Dichter im Auge haben®.

Im zweiten — kiirzesten — Teil der Untersuchung (S. 147-172) stellt J. die Nach-
richten iiber die Geschichte des antiken Theaters zusammen, die den Kirchenviter-
texten zu entnehmen sind. Sehr ergiebig — zumal bei den Begriffsuntersuchungen
(tragoedia, comoedia usw.) — ist der Abschnitt nicht; die Quellen geben nicht viel
her. J. zusammenfassend S. 171: ,Nur zwei Probleme — das Ansehen des Theaters
bei den Vorfahren® (besonders bei den Griechen) ,und seine urspriingliche Be-
ziehung zum Kult — werden ausfihrlicher behandelt.“ Die Griinde dafiir liegen
auf der Hand: Wenn die Kirchenviter auf das Theaterwesen zu sprechen kommen,
verfolgen sie meistens theologische, seelsorgerliche Ziele (was dann — dazu beson-
ders Weismann — zur scharfen Verurteilung des Theaterwesens fiihrt); Geschichte
des Theaters ist fiir sie wesentlich weniger interessant als ,die Verhiltnisse der
Gegenwart® (S. 172). Damit leitet J. iiber zum 3. Teil der Untersuchung iiber ,Die
Kenntnis des zeitgendssischen Theaters®.

Kuflerungen zum zeitgendssischen Theaterwesen finden sich reichlich bei den
lateinischen Kirchenvitern von Tertullian bis zur Wende vom 5. zum 6. Jh. —
meist aus eigener Anschauung oder nach Berichten von Zeitgenossen, danach sel-
tener und z. T. in Ubernahme schriftlicher Zeugnisse. Viele ,Kirchenviter® haben
demnach zumindest vor oder in der ersten Zeit nach ihrem Ubertritt zum Christen-
tum, bisweilen trotz genereller Verurteilung sicher auch noch spiter durch Theater-
besuch Kenntnisse yom Theater ihrer Zeit erworben. Das Theater wird in Ver-
bindung mit dem gesamten iibrigen Schauspielwesen gesehen; die Nachrichten zei-
gen deutlich Schwerpunkte des Interesses, die vorwiegend durch die negative Ein-
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stellung und damit die Suche nach gewichtigen Argumenten gegen die Schauspiele
bedingt sind. So bezieht sich ein grofler Teil der Nachrichten auf die Verbindung
zwischen Theater und Gotrerkult (S. 175-183; S. 179 scheint mir die Stelle Aug.
civ. 2, 26 nicht hinreichend beweiskriftig fiir die Annahme einer engen Verbindung
oder sogar Identitit von Caelestisfest und Floralia; ungenau die Angabe iiber den
sog. Filocalus-Kalender S. 182, dessen uns bekannte Ausgabe des J. 354 zwar von
einem Christen redigiert, in einzelnen Teilen aber rein ,heidnisch® ist, besonders
das hier interessierende Festkalendarium). Gut informiert zeigen sich die Kirchen-
viter auch iiber die Leitung und Finanzierung der Schauspiele (S. 183-191) sowie
{iber Zusammensetzung und Verhalten des Publikums (S. 191-198). Diese Bereiche
(Kult, Geld, Publikum) sind von J. sachlich abgehandelt, bei Weismann (bes. S.
72 ff.) findet man dazu die Verwendung der Kenntnisse in der Polemik. Sehr knapp
bei J. der Abschnitt tiber Theateranlagen (S. 199-204): hier miifite eigentlich die
Auswertung archiologischer Zeugnisse (auch aus den rémischen Provinzen des Nor-
dens) und vorhandener Literatur iiber Romerstidte noch weitere Erkenntnisse lie-
fern. Nach Zusammenstellung der Nachrichten iiber die Schauspieler und die Auf-
fihrungen bespricht J. in einem sehr interessanten Schluflabschnitt (S. 221-245)
»Die einzelnen Gattungen der dramatischen Auffithrungen®. Ungeklart bleibt, was
man unter dem von Augustin verfafiten und im Rahmen eines karthagischen Agons
preisgekronten ,theatricum carmen® (conf. 3, 5; vgl. 1, 1; 2, 3) zu verstehen hat.
Wihrend Weismann in diesem ,carmen‘ ,eher die Textvorlage fiir einen tragischen
Singer oder einen Pantomimen® sehen mochte (vgl. zuletzt Jahrb. f. Antike u.
Christent. 15, 1972, 198), versteht J. darunter wohl eine richtige Tragddie (vgl.
z.B. ,Augustins eigene dramatische Dichtung® S. 45, ,Augustin, der in seinen jun-
gen Jahren wohl noch Tragddien im Theater gesehen und selbst ein solches Drama
verfaflt hat® S. 55, ,Drama, das zur Auffithrung gelangte® S. 174, ,Augustins
Drama“ S. 222 Anm. 1). Vielleicht ist hier die zuriickhaltendere Beurteilung Weis-
manns richtiger; im {ibrigen ist jedoch gegen Weismann wohl der optimistischeren
Auffassung zuzustimmen, die J. (S. 222-228) iiber die Hiufigkeit von Tragtdien-
auffithrungen in nachkonstantinischer Zeit vertritt.

J. hat ein auf das unbedingt Notwendige begrenztes, vor allem durch die Fiille
der Dokumentation wertvolles und durch die Exaktheit der Darstellung beein-
druckendes ,Handbuch® zu einem Teilbereich der antiken Theatergeschichte ge-
schrieben. Seine Untersuchung, welche beste Vertrautheit mit der befragten christ-
lichen Literatur bezeugt, stellt einen héchst willkommenen Beitrag auch zum Zu-
sammenwirken von Klassischer Philologie und patristischer Theologie dar, freilich
mit deutlichem Schwerpunkt in der kulturgeschichtlichen, speziell literaturgeschicht-
lichen Auswertung patristischer Literatur. Bleibt zum Schlufl die Frage, warum J.
den klingenden, aber sachlich nicht ganz gerechtfertigten Titel ,Pompa Diaboli*
gewihlc hat; denn eben dieser Titel suggeriert eher eine Behandlung des Themas
»Theater® unter Weismanns Fragestellung, wofiir J. aber eigentlich erst den Grund

legen will.
Kéln Gerhard Binder

Hermann Goltz: Hiera Mesiteia. Zur Theorie der hierarchischen Sozietit
im Corpus areopagiticum (= Oikonomia, Quellen und Studien zur orthodoxen
Theologie 4). Erlangen (Lehrstuhl fiir Geschichte und Theologie des christlichen
Ostens) 1974. 357 S., kart.

Fast gleichzeitig, jedoch voneinander unabhingig sind zwei Arbeiten zur
hierarchischen Gesellschaftstheorie des Areopagiten erschienen: Wihrend Stephan
Otto, Ordinarius fiir Philosophie und Geistesgeschichte des Humanismus in Miin-
chen, darin die Reaktion auf die platonische Esoterik des Evagrios Pontikos er-
kennen will,! betrachtet die vorliegende Dissertation (Lehrstuhl fiir Geschichte und

1 Der hierarchische Platonismus des Ps-Dionysios Areopagites, in: ders., Die An-
tike im Umbruch. Polit. Denken zw. hellenist. Tradition u. christl. Offenbarung,
Miinchen 1974, 83-107. Vgl. meine Rez. in: Byz. Zeitschr. 68 (1975), 101 f.

Zuschr. . K.G. 8
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Theologie des christlichen Ostens) das immer noch der Identifikation seines Autors
harrende Corpus als in sich geschlossenes System, das freilich den unterschwelligen
Bediirfnissen seiner Zeit genauestens entgegenkommt. Beiden Arbeiten liegt die
gemeinsame Auffassung zugrunde, daf die bisherige Forschung nicht nur einen ent-
scheidenden, sondern zugleich auch aktuellen Aspekt dieser Schriften iibersehen hat.

Nachdem V£. seinen methodischen Ansatz (im Anschlufl an Max Webers ,,Sozio-
logie der Herrschaft®) gegeniiber friiheren, seiner Meinung nach ungeniigenden
Fragestellungen (Roques, Volker, Vanneste, Ivanka) begriindet und abgehoben hat
(5-36), entwickelt er seine eigene Deutung in drei Kapiteln: Exemplarische Gesell-
schaftstheorie der areopagitischen Hierarchie: Der Hierarchieentwurf als Idealtyp
rational-legaler Hierokratie (37-87); Spezielle Gesellschaftstheorie der areopagiti-
schen Hierarchie: Der Hierarchieentwurf als ideologisches System des monarchischen
Episkopats (88—146), Theologische Konsequenzen der hierarchischen Asthetik (147-
199). Die Titel umschreiben zutreffend den Inhalt des Buches, das sich im wesent-
lichen als Nachzeichnung eines unverriickbaren, zwischen Gott und Welt aufge-
richteten Hierarchiekonzepts darbietet.

Zwar macht Vf. schon in der Einleitung (7 f.) darauf aufmerksam, dafl seine
Terminologie bewufit den Rahmen des in der patristischen Literatur Ublichen ver-
lift, doch rechtfertigt diese Absicht m. E. nicht den oft manirierten Gebrauch von
Fremdwortern.? Ebenfalls angekiindigt wird die notwendige ,korrigierende Riick-
kopplung von der Sache zum begrifflichen Element® (9). Der einzige vage An-
kniipfungspunkt fiir zeitgeschichtliche Herrschaftsstrukturen im areopagitischen Werk
selbst liegt jedoch in Ep. VIII ad Demophilum (136-141: Spuren des realen Kon-
flikts zwischen Klerus und Ménchtum in ep. VIII ad Demophilum). Dieses weder
prosopographisch noch chronologisch zu fixierende Detail reicht aber bei weitem
nicht aus, ein Pauschalurteil wie das folgende zu legitimieren: ,Das CD entsprach
damals (sc. nach dem Konzil von Chalkedon-Rez.) dem wichtigen Bediirfnis, die
Herrschaflsanspriiche des Klerus ideologisch zu begriinden.® (125, vgl. 114-126).
Denn allein die {iberzeugende historische Einbettung konnte diese mit soziologischem
Vokabular eruierte Theorie aus dem Status einer Hypothese in den Rang einer
hierarchischen Asthetik mit theologischen Konsequenzen erheben. Maglicherweise ist
VA£. in sciner Konzeption derselben Tendenz erlegen, die ein Werk der von ihm —
in diesem Fall unkritisch — zitierten Sekundirliteratur kennzeichnet.®

Bedauerlicherweise ist die photomechanische Wiedergabe des Manuskripts nicht
immer gut leserlich; im Rezensionsexemplar fehlen zudem die Seiten 13 und 14.

Zusammenfassend wird man das Anliegen des Vf. unter seinem theoretischen
Gesichtspunkt zu wiirdigen wissen; eine definitive Aburteilung der areopagitischen
Theologie, gerade im Hinblick auf das Verhiltnis von Hierarchie und Ménchtum,
wie sie V. in seinem Résumé (200-204) vornimmt, muf} jedoch angesichts der un-
gekldrten Autorschaft und des damit weder vom Vf. bestimmten noch bestimmbaren
Hintergrundes als unzulissig gelten.

Frankfurt G. Podskalsky

* Bsp. 47: systemkorrekt (gemeint: systemkonform?); 75: akribisch; 94: Jesajas
rencontre (sic!) mit einem Engel; 111: epistemische Fihigkeit vice versa usw.

* Zu D. Savramis, Zur Soziologie des byzantinischen Ménchtums (vgl. Anm. 439
441) wiren unbedingt die seinerzeit durchweg kritischen Rezensionen zu nennen ge-
wesen (vgl. Bibliographie (III. Abt.) der Byz. Ztschr. 1963 f£.).
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Mittelalter

Horst Fuhrmann: Einfluf und Verbreitung der pseudoisidori-
schen Filschungen von ihrem Auftauchen bis in die neuere
Zeit (= Schriften der MGH, t. XX1V/1-3). Stuttgart (Hiersemann) 1972,1973,
1974. 3 Binde, LXX, 1127 S. m. 4 Tafeln, geb., DM 318—.

Das vorliegende, von der Forschung lebhaft begriifite? dreibindige Werk ist das
Ergebnis zwanzigjahriger Forschungsarbeit auf dem Gebiet des mittelalterlichen
kanonischen Rechts, insbesondere einer intensiven Beschiftigung mit der Uber-
lieferungsgeschichte der pseudoisidorischen Filschungen. Zahlreiche der hier in einen
gréfleren Zusammenhang gestellten Einzelprobleme hat der Vf. in den letzten Jah-
ren ausfithrlich behandelt. In teilweise erweiterter und modifizierter Form und mit
besonderem Blick auf das hier gestellte Thema kommen sie nun dem Gesamtwerk
zugute.?

gIn der Einleitung gibt Vf. einen Uberblick iiber die Lage der Forschung, wobei
er sich naturgemifl vornehmlich auf diejenigen Arbeiten beschrinkt, die sich in
irgendeiner Form mit der Rezeptionsgeschichte der Filschungen beschiftigen. Er geht

aus von Ignaz von Déllinger (1 1890) und dessen in Ablehnung gegen das 1870

verkiindete Infallibilititsdogma geduflertem Satz, es sei ,nun einmal nicht zu ldug-

nen, dafl fiir jeden Kenner der Geschichte mit Pseudo-Isidor auch der ganze histo-
rische Boden des Papalsystems (verschwinde)“ (S. 2). Vi. kann zeigen, daf die bis
in das 19. Jahrhundert hinein tiber den Einflufl Pseudoisidors geiuBlerten Thesen
svorwiegend konfessionell gefirbte Pauschalurteile® waren (S. 7), die schon un-
mittelbar nach der ersten Filschungsthese auftauchten, bisweilen gekoppelt mit der

Hypothese eines durch Pseudoisidor neu geschaffenen Kirchenrechts. Bei aktuellen

Anlissen flammte die Frage nach der Wirksamkeit Pseudoisidors immer wieder auf:

die Verkiindung des Infallibilititsdogmas und die Kontroverse zwischen H. Kiing

und K. Rahner in unseren Tagen sind dafiir nur zwei Beispiele unter vielen, Eine
solidere Basis fiir weitere wissenschaftliche Forschungen waren dagegen die bekann-
ten Arbeiten von Emil Seckel und Paul Fournier,® deren Ergebnisse auch heute noch

1 Vgl. etwa die Anzeigen von Charles Munier, in: RDC 24 (1974) S. 279-82
und Roger E. Reynolds, in: Speculum 50 (1975) S. 116-19.

2 Vgl. die im Literaturverzeichnis von Bd. 1 genannten Arbeiten. Dariiber hinaus
vgl., um nur einige zu nennen: Die Filschungen im Mittelalter. Uberlegungen zum
mittelalterlichen Wahrheitsbegriff (mit Korreferaten von Karl Bosl, Hans Parze
und August Nitschke), in: HZ. 197 (1963) S. 529-601; Pseudoisidor im Kloster
Cluny, in: Proceedings of the Second International Congress of Medieval Canon
Law, hg. v. Stephan Kuttner und J. Joseph Ryan (= Monumenta Iuris Canonici,
Series C: Subsidia, vol. 1) Cittd del Vaticano 1965, S. 17-22; Art. ,False Decretals
(Pseudo-Isidorian Forgeries)“, in: New Catholic Encyclopedia 5 (1967) S. 820-24;
Pseudoisidor in Rom vom Ende der Karolingerzeit bis zum Reformpapsttum, in:
ZKG 78 (1967) S. 21-66; Pipstlicher Primat und pseudoisidorische Dekretalen, in:
QFIAB. 49 (1969) S. 313-39; Zur Uberlieferung des Pittaciolus Bischof Hinkmars
von Laon (869), in: DA. 27 (1971) S. 517-24. Das Reformpapsttum und die Rechts-
wissenschaft, in: Investiturstreit und Reichsverfassung, hg. v. Josef Fleckenstein
(= Vortrige und Forschungen, Bd. XVIII) Sigmaringen 1973, S. 175-203.

3 Emil Seckel, Art. ,Pseudoisidor®, in: Realencyclopidie fiir protestantische
Theologie und Kirche, hg. v. Albert Haudk, Bd. 16, Leipzig 31905, S. 265-307.
Paul Fournier, La question des ,Fausses Décrétales®, in: Nouv. RHDFE. 11 (1887)
S. 70-104, 12 (1888) S. 103-109; Ders., Une forme particuliére des ,Fausses Décré-
tales“ d’ aprés un manuscrit de la Grande Chartreuse, in: BECh. 49 (1888) S, 325—
49; Ders., L’origine des ,Fausses Décrétales®, in: Compte rendu du Congrés scienti-
fique international des catholiques, Paris 1888, S. 403-19; Ders., Etudes sur les
»Fausses Décrétales®, in: RHE 7 (1906) S. 33-51, 301-16, 54364, 761-84, 8 (1907)

B'
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wertvoll sind; doch hat bisher noch niemand eine Gesamtedition der Falschen De-
kretalen vorgelegt, die modernen wissenschaftlichen Anspriichen zu geniigen ver-
méchte (zur Kritik an der Edition von Hinschius vgl. S. 174). Das Programm seiner
Untersuchung erlduternd betont V{. (S. 59-60), dafl er sich wegen der .,,Bunthen
der Materie® keinen systematischen Uberblick iiber die Rezeptionsgeschichte zum
Ziel gesetzt habe, sondern sich bewufit auf einige Schwerpunkte konzentrieren
wollte, ndmlich — nach Klirung der Voraussetzungen, unter denen die Filschungen
entstanden sind — auf die Untersuchung der ersten Rezeption im Westfrankenreich
und den angrenzenden Gebieten, auf die Rezeption in Rom in der Zeit nach dem
ersten Auftauchen der Filschungen bis zur gregorianischen Reform und auf den
Anteil Pseudoisidors in den kirchenrechtlichen Sammlungen bis zum Dekret Gra-
tians. Die Behandlung der Rolle Pseudoisidors in Politik und Literatur des Investi-
turstreits, eine zweifellos notwendige Erginzung des hier Vorgelegten, behilt sich
Vi. fiir einen spiteren Band vor. ;

Die Entstehung der pseudoisidorischen Filschungen fillt in eine Zeit umfang-
reicher Filschertitigkeit, die sich scheinbar nur schwer mit der Frommigkeit des
Mittelalters in Einklang bringen lifit. Obwohl von Augustinus und den ihm folgen-
den Theologen ,ein beinahe unbarmherziger Begriff der Wahrheit gelehrt worden
ist (S. 136), treten vornehmlich Geistliche als Filscher auf. Der Grund hierfiir liegt
offenbar in dem stark subjektiven Rechtsverstindnis jener Zeit. Uber die Filschun-
gen versuchte man, ,die eigene Vorstellung von Recht und Ordnung zu fixieren und
wirken zu lassen® (S. 589), man betrachtete sie als ,Kompensation der Kritik®
(S. 112 ff.). Das Formaldelikt trat in den Hintergrund: ,Recht handelt, wer sich
mit der Ordnung in Ubereinstimmung weifl.“ (S. 111).* Bewufite und systema-
tische Kritik blieb wihrend des ganzen Mittelalters die Ausnahme. Aus sachlichen
Unzulinglichkeiten bei angeblich alten Zeugnissen zog man keine Konsequenzen, da
doch offenbar auch diesen Zeugnissen eine ,innere Wahrheit® innewohnte, wihrend
Schidlich-Apokryphes nur von den Feinden der rechten Ordnung kommen konnte.

Die Ubersicht auf S. 137-94 iiber den Umfang der Filschungen schlieft sich eng
an den Artikel E. Seckels an, dessen Ergebnisse erginzt werden durch die umfang-
reichen eigenen Forschungen des Vf. auf diesem Gebiet. Die pseudoisidorischen
Dekretalen sind der einflufireichste Teil der um die Mitte des 9. Jahrhunderts im
westfrinkischen Reich aufrauchenden pseudoisidorischen Filschungen. Der Name,
von David Blondel (f 1655) verbreitet und von B, Simson auf die ganze Gruppe
der Filschungen ausgedehnt, leitet sich ab von dem fiktiven Autor der falschen De-
kretalen, der sich als Isidorus Mercator vorstellt, und den das Mittelalter hiufig
mit Isidor von Sevilla identifizierte. Gewdhnlich werden dem Komplex der Fil-
schungen folgende Werke zugerechnet: 1) die ,,Collectio Hispana Gallica Augustodu-
nensis“, eine von Pseudoisidor redigierte Sonderform der in Westfranken verbreite-
ten spanischen Sammlung; 2) die ,Capitula Angilramni®: kurze, sentenzartige
Rechtssiitze, die sich vornehmlich mit dem ProzeRwesen beschiftigen und oft zusam-
men mit der Langform der pseudoisidorischen Dekretalen (A 1) iiberliefert sind;
3) die als Fortsetzung der Sammlung des Abtes Ansegis von Fontanelle konzipierte
Kapitulariensammlung des Benedictus Levita und schlieflich 4) die Dekretalen-
sammlung des Isidorus Mercator, Mit diesen Teilen diirflen aber noch nicht alle
Zeugnisse der Tatigkeit Pseudoisidors erfafit sein. Die pseudoisidorischen Dekretalen
waren von allen Kanonessammlungen der historischen Ordnung am weitesten ver-

S. 19-65; seine Ergebnisse sind zusammengefalt in Paul Fournier — Gabriel Le
Bras, Histoire des collections canoniques en Occident depuis les Fausses Décrétales
jusqu'au Décret de Gratien, t. 1, Paris 1931 (NDr. Aalen 1972) S. 127-233.

* Vgl. kiinftig in Erginzung der GieRener phil. Diss. von Charlotte Schroth-
Kéhler, Die Filscherwerkstatt von San Pietro in Ciel d’Oro zu Pavia, 1973 (er-
scheint in den Historischen Studien, hg. v. Peter Acht, voraussichtlich 1976) Carl-

richard Briihl, Der ehrbare Filscher, in: Scritti in onore di Giulio Battelli (seit 1974
im Druck).
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breitet. Schon Hinschius nannte in seiner Edition 65 Hss.,, zu denen die spitere
Forschung noch mindestens weitere 50 hinzufiigen konnte, nicht eingerechnet die
zahlreichen Exzerpthandschriften. Die vom Vf. auf S. 168 Anm. 61 angekiindigte
Arbeit von Schafer Williams ist inzwischen erschienen und bietet die wohl zur Zeit
beste Ubersicht iiber die pseudoisidorische Uberlieferung.5 Was den Inhalt der
Falschen Dekretalen anbelangt, so wird man als Faustregel sagen kénnen, ,daf
dem dufleren Bilde nach das pseudoisidorische Dekretalenwerk eine um falsche
Papstbriefe vermehrte Hispana (ist)* (S. 171), eingekleidet in Teile der Dionysio-
Hadriana. Filschungsanteil und Ubernahmen werden vom V£. in einem eigenen
Abschnitt sorgsam behandelt (S. 181-91). Die bisher einzige vollstindige Edition
cines Pseudoisidorkodex ist die unzulingliche Ausgabe von Jakob Merlin im Rah-
men seiner Konzilienedition (1524) geblieben, deren erweiterte 2. Auflage im Nach-
druck bei Migne PL. 130 vorliegt. Die Edition von Hinschius druckt den Konzils-
teil nach der Hispana-Edition von F. A. Gonzalez (1808/21).

Die pseudoisidorischen Filschungen lassen sich teilweise als Reaktion auf die
mifiliche Lage der Kirche unter Ludwig dem Frommen und dessen Nachfolgern er-
kliren. Sie sind Teil einer sich ,vor dem Hintergrund kirchlicher und rechtlicher
Wirrnis® vollziehenden ,kanonistische(n) Besinnung® (S. 144), die der Rechtstra-
dition der Alten Kirche zu neuem Leben verhelfen wollte, Doch nicht nur das: die
pseudoisidorischen Filschungen behandeln ausfiihrlich verschiedene kirchliche Lebens-
bereiche, etwa Fragen der Liturgie, der Sakramentenlehre, des Eherechts usw. Ge-
messen am Aufwand, wird man zu den Hauptzielen zihlen diirfen: den Schutz
der Suffraganbischéfe gegeniiber Metropoliten, Provinzialsynoden und weltlicher
Macht sowie die Erschwerung des Anklage- und Prozefiverfahrens und die Beschnei-
dung der Funktionen der Chorbischéfe. ,Pipstliche Rechte werden insoweit betont,
als sie den Suffraganbischéfen niitzen® (S. 147). Die Filschertitigkeit bestand in
ncine(r) enorme(n) Kompilationsarbeit®, wobei ,die Zahl der mosaikartig einge-
filhrten Exzerpte . . . iiber zehntausend betragen (haben diirfte)* (S. 595, 178). Die
in der dlteren Forschung ausgiebig diskutierten und zum Teil mit recht originellen
Losungsvorschlagen bedachten Fragen nach ,Heimat und Person des Filschers®
streift V. seinem Thema entsprechend nur kurz (S. 191-94). Nach heute wohl all-
gemein angenommener Meinung hat man Ort und Verfasser im Umkreis der Geg-
ner Erzbischof Hinkmars von Reims und der Anhinger Ebos von Reims ( 851) zu
suchen. Besondere Beachtung verdient in diesem Zusammenhang der Hinweis des
Vi. auf ,eine bemerkenswerte Dichte pseudoisidorischer Uberlieferungsprovenienz®
im Kloster Corbie (Diéz. Amiens, Kirchenprovinz Reims), zumal B. Bischoff neuer-
dings auch den Cod. Vat. lat. 1341, die einzige vollstindige Uberlieferung der
»Collectio Hispana Gallica Augustodunensis®, fiir ein Werk des Scriptoriums von
Corbie aus dem Ende des 9. Jahrhunderts hilt.® Weitere Argumente liefert V. an
anderer Stelle (S. 158 f. Anm. 36, 178 Anm. 88, 195 Anm. 1). Die Rezeption der
pseudoisidorischen Rechtssitze hat im Gegensatz zu der schnellen handschriftlichen
Verbreitung in den fiinfziger und sechziger Jahren des 9. Jahrhunderts nur zégernd
eingesetzt (S. 195-236, 596-601): im Westfrankenreich einzelne Exzerpte zunichst
in den Schriften Hinkmars von Reims — ein Zitat erstmals 857 —, Anspielungen bei
Lupus von Ferriéres (858) und Rothad von Soissons (862/63); mit Ausnahme des
zweifellos auf Pseudoisidor gestiitzten Primatsanspruchs Thietgauds von Trier be-
ziiglich der Provinz Belgica (wohl 852/53) kaum Wirkung in Lotharingien, iiber-

5 Codices Pseudo-Isidoriani. A Paleographico-Historical Study (= Monumenta
luris Canonici, Series C: Subsidia, vol. 3) Cittd del Vaticano 1971. Dafl man in
dieser Arbeit trotz des erheblichen Fortschritts gegeniiber dem Hss.-Katalog von
Hinschius nur ein Zwischenergebnis zu sehen hat, zeigen die von Fuhrmann (S. 169—
70) ,ohne systematische Suche erfafiten Handschriften®: danach sind insgesamt 10
vollstindige Pseudoisidor-Hss. nachzutragen, sowie 5 Hss. mit groferem Pseudo-
isidor-Anteil.

% Miindliche Mitteilung Bischoffs an den Vf. (S. 595 Anm. 40).
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haupt kein Widerhall im ostfrinkischen Reich. In Italien, mit Ausnahme Roms,
finden sich erst ab 869/871 erste sichere Anhaltspunkte; in Spanien lassen sich bis-
lang vor dem Investiturstreit keine zweifelsfreien Einfliisse konstatieren, in Eng-
land vor der normannischen Eroberung lediglich lokal begrenzte um 1000 (Aelfrik
(?), Worcester). Eine Ausnahme bei diesem ,tropfelnde(n) Einsickern® (S. 725)
bildet der Streit zwischen Hinkmar von Reims und seinem Neffen und Suffragan
Hinkmar von Laon, auf dessen Hintergriinde und Bedeutung fiir den Zusammen-
hang der Untersuchung Vf. in gebotener Ausfiihrlichkeit eingeht (S. 219-24, 597-
98, 625-756). Hinkmar von Laon versuchte den Gehalt der Falschen Dekretalen fiir
seine Stellung auszuschlachten: sein Kampf zielte ab auf die Eigenstindigkeit als
Suffragan gegeniiber seinem Metropoliten Hinkmar. Beide Seiten zogen die Falschen
Dekretalen ausgiebig heran, um ihre Position in diesem Streit zu starken. Am wei-
testen ging dabei Hinkmar von Laon, der im Juli 869 die ihm untergebenen Kle-
riker zwang, eine von ihm zusammengestellte pseudoisidorische Exzerptsammlung
20 unterschreiben. Zwar ist uns diese Sammlung leider nicht iiberliefert, doch inter-
essante Aufschliisse tiber das von Hinkmar von Laon benutzte Pseudoisidormaterial
liefert der Berliner Cod. Phillippicus 1764. Abgeschen von neuen Uberlieferungen
bereits bekannter Werke, wie z.B. der Capitula des Remedius von Chur, enthilt
diese Sammelhandschrift einen betrichtlichen Teil des von Hinkmar von Laon in
seinen pseudoisidorischen Handschriften verwendeten Materials und  damit, sicht
man von der relativ kurzen Exzerptreihe Hinkmars von Reims ab, die dlteste be-
kannte pseudoisidorische Exzerptsammlung. Aufgrund einer eingehenden und mit
viel Einfiihlungsvermégen durchgefiihrten Analyse der einzelnen Bestandteile des
Kodex erweist Vf. tberzeugend — was bisher lediglich als Vermutung geduflert
worden war —, dafl die bisweilen abweichende Version des im Cod. Phillippicus
1764 tiberlieferten Materials Hinkmar von Laon in die nichste Nahe der Falscher-
werkstatt Pseudoisidors riickt: ,Hinkmar von Laon ist offenbar von Leuten, die in
irgendeinem direkten oder indirekten Kontakt zum pseudoisidorischen Filschungs-
Eorgang standen, fiir diesen Kampf (scil. mit Hinkmar von Reims) vorbereitet wor-
et LS (S5 728):

In Anlehnung an die Forschungslage gliedert Vf. die Frage nach der Rezeption
Pseudoisidors in Rom (S. 237-407) in diverse Einzelfragen unter: ob sich das Papst-
tum sofort der pseudoisidorischen Dekretalen bedient oder aber sich lange Zeit
reserviert verhalten hat und sich erst unter dem Pontifikat des Lothringers Leo IX.
(1049-54) den Filschungen 6ffnete, die ihm von auflen zugetragen worden wiren,
und schlieflich auf welchen Wegen das spiter fiir die staatsrechtliche Stellung des
Papsttums so wichtige ,Constitutum Constantini“ Wirkung ausiibte. Obwohl ein
wortliches Zitat erst aus dem Pontifikat Papst Hadrians II. (867-72) belegt ist —
mit Sicherheit in dessen Antwortschreiben auf die ihm iibersandten Akten der
Synode von Douzy (871), auf der Hinkmar von Laon, der vehemente Kimpfer fiir
das pseudoisidorische Kirchenrecht, abgesetzt worden war, eventuell aber auch schon
in einer Exzerptsammlung von 869 — kann heute kaum noch bezweifelt werden,
dafl schon Nikolaus I. (858-867) Kenntnis von den Falschen Dekretalen gehabt hat.
Fiir den Nachweis einer noch fritheren Rezeption reicht das bislang bekannte
Quellenmaterial nicht aus. Vor 862 scheint Nikolaus mit den Dekretalen nicht in
Berithrung gekommen zu sein, doch bei der Rehabilitierung Rothads von Soissons
(Dez. 864/Jan. 865) argumentiert er ohne Zweifel auf der Basis pseudoisidorischer
Rechtssitze.” Durch seine in diesem Zusammenhang erlassene Verfiigung, die iiber
Ivo von Chartres spiter auch Fingang in das Dekret Gratians fand, dafl nimlich

7 Dies hatte schon Johannes Haller (Nikolaus I. und Pseudoisidor, Stuttgart
1936, S. 176-80) erkannt, doch haben seine unbeirrten Versuche, eine Kenntnis
Pseudoisidors schon fiir Papst Leo IV. (847-855) nachzuweisen (ebd. S. 173-75;
wiederholt in: Das Papsttum. Idee und Wirklichkeit, t. 2, Darmstadt 1962 [= NDr.
gerz‘éﬁgéabe Urach 1951] S. 53-54) nicht iiberzeugen konnen; vgl. Fuhrmann,
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Jdecretales epistolae Romanorum pontificum sunt recipiendae, etiamsi non sunt
canonwm codici compaginatae“® ist von pipstlicher Seite die gesamtkirchliche
Rezeption der pseudoisidorischen Dekretalen freigegeben® (S. 263). Moglicherweise
erfolgte die Rezeption in Rom ,zunichst andeutend in der ersten Jahreshilfte 863
iiber die Bischtfe des Mittelreiches, sodann 864 wahrscheinlich iiber Bischof Rothad
von Soissons® (S. 603). Obwohl Papst Johannes VIIL. mit den pseudoisidorischen
Dekretalen gut vertraut war und ausgiebig aus ihnen zitierte — die Annahme eines
»pseudoisidorische(n) Wissensmonopol(s)“ (S. 604) fiir Anastasius Bibliothecarius ist
allerdings nicht haltbar —, kann man bei ihm noch nicht von einer eindeutigen Be-
vorzugung Pseudoisidors sprechen; wohl aber ,scheinen die pseudoisidorischen De-
kretalen mit einer gewissen Selbstverstindlichkeit gehandhabt worden zu sein®
(S. 281). Die oftmals in der Literatur vertretene Ansicht, Pseudoisidor sei in Rom
vom ausgehenden 9. Jahrhundert bis auf Leo IX. so gut wie unbekannt gewesen,’
erweist VE. als irrig. Nach dem Quellenbefund liegt eine ,Rezeptionspause ledig-
lich vor fiir die Zeit zwischen den Pontifikaten von Johannes IX. (898-900) und
Johannes XIII. (965-972), doch ist diese Pause durch einen allgemeinen Riidegang
der kirchenrechtlichen Kenntnisse in Rom bedingt, von dem Pseudoisidor keineswegs
allein betroffen war. Mit Recht verweist V{. iiberdies auf die Tatsache, dafl aus
dieser Zeit auch nur eine spirliche Anzahl von Papstbriefen iiberliefert ist, unter
denen wiederum Briefe mit Dekretalencharakter so gut wie véllig fehlen. Anderer-
seits diirften die Pipste dieses Zeitraums indirekt sowohl durch ihre Legaten als
auch durch an sie gerichtete Anfragen mit pseudoisidorischem Gedankengut in Be-
rithrung gekommen sein, wie etwa durch die Synode von Hohenaltheim (916), auf
der ein pipstlicher Legat anwesend war.!” Von einer bewufiten Zuriickhaltung des
Papsttums, wie Fournier meinte, kann man daher nicht sprechen. Ab Johannes XIII.
taucht pseudoisidorisches Gedankengut wieder auf und bleibt — mit Ausnahme des
Pontifikats Silvesters II. (999-1003), der Pseudoisidor aber ohne Zweifel gekannt
hat — in den Papstbriefen bis zum Pontifikat Leos IX. greifbar, der Zeit also, in
der nach einer in der Forschung weit verbreiteten Meinung Pseudoisidor von Frank-
reich aus wieder in Rom eingefiihrt worden sein soll. Mit Ausnahme der ersten
sechs Jahrzehnte des 10. Jahrhunderts 148t sich also durchaus eine Kontinuitdt der
Rezeption pseudoisidorischer Rechtssitze in Rom feststellen. Unter Leo IX. aber
wurde ,nicht Pseudoisidor: die Kirche wurde neu entdedst®.

Gesondert behandelt Vf. die Rezeption des wohl berithmtesten Stiicks innerhalb
der Falschen Dekretalen, des ,Constitutum Constantini®, Dabei stiitzt er sich auf
Vorarbeiten zu der von ihm 1968 vorgelegten mustergiiltigen Edition,!! welche in
modifizierter Form an anderer Stelle bereits verdffentlicht wurden.!> Vf. kann zei-
gen, dafl Pseudoisidor das Constitutum Constantini ohne tiefgreifende Veridnderun-
gen iibernahm und diesem Dokument erst durch die Inkorporation in die Falschen
Dekretalen zu weiterer Verbreitung verhalf. Bereits in den sechziger Jahren des
9. Jahrhunderts wird auf der Basis des CC argumentiert (Aeneas von Paris, 855—
70), und auch Kaiser Ludwig II. diirfte es gekannt haben,!® aber erst in der Zeit
der gregorianischen Kanonistik ,wird das Constitutum Constantini . . . zur Kon-

8 MGH Epp. VI, ed. Ernst Perels, Berlin 1925, S. 395 Z. 4-6.

® Diese These geht zuriick auf Charles de Smedt, Les fausses décrétales, Iepis-
copat franc et la cour de Rome du IXiéme sidcle, in: Etudes religieuses, historiques
et littéraires, TV® sér. t. 6 (1870) S. 77-101. Thm folgten u. a. Paul Fournier, H. K.
Mann, E. Voosen, H. L. Mikoletzky und J. J. Ryan (vgl. Fuhrmann S. 290-93).

10 Manfred Hellmann, Die Synode von Hohenaltheim (916). Bemerkungen iiber
das Verhiltnis von Konigtum und Kirche im ostfrinkischen Reich zu Beginn des
10. Jahrhunderts, in: HJb. 73 (1953) S. 127-43 (erweiterter Nachdrudk in: Die Ent-
stehung des deutschen Reiches. Deutschland um 900, hg. v. Hellmut Kimpf
[= Wege der Forschung, t. 1], Darmstadt 1963, S. 289-312). Vgl. dazu Horst
Fuhrmann, Die pseudoisidorischen Filschungen und die Synode von Hohenaltheim
(916), in: Zs. fiir bayer. Landesgeschichte 20 (1957) S. 136-51.
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stantinischen ,Schenkung’ und damit zu dem, was das Hoch- und Spitmittelalter
vornehmlich in ihm sah: zu einem Dokument der ,,translatiq imperii“ vom Kaiser
an den Papst und zum Erstprivileg fiir die Begriindung des Kirchenstaates® (S. 376).
Fin in dieser Zeit angefertigter Textauszug mit besonderer Betonung der Vorrechte
der romischen Kirche fand Eingang in das Dekret Gratians: an dieser Textversion
fithrte Lorenzo Valla ( 1457) den Nachweis der Unechtheit. In dem umfangrelchen
Kapitel iiber die Rezeption der pseudoisidorischen Dekretalen in den kirchenrecht-
lichen Sammlungen bis zum Dekret Gratians (S. 408-585), das man zusammen mit
dem Stellenverzeichnis (S. 784-1049) wohl als das Kernstiick der gesamten Arbeit
bezeichnen kann, gilt die Aufmerksamkeit des Vi vornehn?lich »den geféi}schten
Teilen der pseudoisidorischen Dekretalen . . . oder (jenen, die) durch Vermittlung
Pseudoisidors ihre Hauptverbreitung gefunden haben® (S. 408 Anm.*), weil ,die
durch die Filschung intendierte Rechtskorrektur . . . so gut wie ganz von diesen
Partien aus(ging)® (S. 611 Anm. 115). Bei der Auswahl der analysierten Kirchen-
rechtssammlungen legt Vf. das Schwergewicht auf die Werke der gregorianischen
Kanonisten, die die weiteste Verbreitung gefunden hatten und iiber die die meisten
pseudoisidorischen Rechtssitze in das Dekret Gratians gelangt waren. Die zumeist
ungeniigende Editionslage (die Edition der 74-Titel-Sammlung von John T. Gilchrist
ist erst wihrend der Drucklegung des 2. Teils 1973 erschienen) ' kompensiert Vf.
durch Heranzichung von ,fiir reprisentativ angesehene(n), meist durch Probekolla-
tion ermittelte(n) Handschriften® (S. 773).

1 MGH Font. iur. Germ. ant. X, Hannover 1968.

12 Horst Fuhrmann, Konstantinische Schenkung und Silvesterlegende in neuer
Sicht, in: DA 15 (1959) S. 523-40; Ders., Konstantinische Schenkung und abend-
lindisches Kaisertum, in: DA 22 (1966) S. 63-178.

18 Vgl. Carlrichard Briihl, Die Kaiserpfalz bei St. Peter und die Pfalz Ottos III.
auf dem Palatin, in: QFIAB. 34 (1954) S. 1-30, bes. S. 3—4; Ders., Fodrum, Gistum,
Servitium regis. Studien zu den wirtschaftlichen Grundlagen des Kénigtums im
Frankenreich und in den frinkischen Nachfolgestaaten Deutschland, Frankreich und
Italien vom 6. bis zur Mitte des 14. Jahrhunderts (= Kolner historische Abhand-
lungen, t. 14/1-2) Ko6ln — Graz 1968, S. 423. Die Annahme griindet sich auf den
»Libellus de imperatoria potestate in urbe Roma“ (ed. G. H. Pertz, MGH SS III,
Berlin 1839, S. 719-22; bes. S. 721, Z. 12-15; zuletzt: Giuseppe Zucchetti, Il chroni-
con di Benedetto monaco di S. Andrea del Soratte e il ,Libellus de imperatoria
potestate in urbe Roma® (= Fonti per la storia d’Italia, t. 55) Roma 1920, S. 191—
210, bes. S. 200, Z. 2-8). Schon von Gerhard Laehr, Die konstantinische Schen-
kung in der abendlindischen Literatur des Mittelalters bis zur Mitte des 14. Jahr-
hunderts (= Historische Studien Ebering, Heft 166) Berlin 1926 (NDr. Vaduz
1965) S. 18-19, war diese Quelle herangezogen worden, jedoch hatte er aufgrund
seiner zu spiten Datierung (Mitte 10. Jh.; er folgt darin Zucchetti u. a.) ihre Be-
deutung unterschitzt. Mit Wattenbach/Holtzmann, Deutschlands Geschichtsquellen
im Mittelalter, t. 1, hg. v. F.-]. Schmale, Darmstadt 1967, S. 336 Anm. 60 ist diese
Schrift in das letzte Viertel des 9. Jahrhunderts zu datieren. Schon Haller (Nikolaus
und Pseudoisidor S. 193-98, bes. S. 196-97) hatte die Abfassung der Schrift ,spi-
testens um 905, wahrscheinlich schon in den neunziger Jahren“ vermutet. Vgl. im
tibrigen in diesem Zusammenhang auch die bekannte Stelle im Liber pontificalis,
ed. L. Duchesne, t. 2, Paris 21955, S. 152. Z. 19-20, 25 mit der Nachricht iiber den
Strator-Dienst Ludwigs II.

1 Diversorum patrum sententie sive Collectio in LXXIV titulos digesta, ed.
John T. Gilchrist (= Monumenta Iuris Canonici, Series B: Corpus Collectionum,
vol. 1) Citta del Vaticano 1973. Ebenfalls erschienen ist die in S. 410 Anm. u. 6.
genannte Arbeit von Hubert Mordek, Kirchenrecht und Reform im Frankenreich.
Die Collectio Vetus Gallica, die Zlteste systematische Kanonessammlung des
frankischen Gallien (Studien und Edition), Berlin — New York 1975 (= Beitrige
zur Geschichte und Quellenkunde des Mittelalters, hg. v. Horst Fuhrmann, t. 1).
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Uber das Ziel der Untersuchung hinaus bieten die kurzen Zusammenfassungen
der jeweiligen Forschungslage beziiglich der einzelnen Sammlungen jedem, der mit
der Materie weniger vertraut ist, eine Informationsquelle ersten Ranges. Im einzel-
nen werden untersucht: die Exzerptsammlungen des Remedius von Chur (wohl um
890) und Lanfranks von Canterbury (f 1089), die ,Collectio Anselmo dedicata®
(882-896), das Sendbuch Reginos von Priim (um 906), das Dekret Burchards von
Worms, (T 1025, ca. 1008-12), die 74-Titel-Sammlung (1074-762, fiinfziger Jahre
des 11. Jahrhunderts?), die Sammlungen Anselms von Lucca (i 1086, wohl nach
1083) und des Kardinals Deusdedit ( 1098/99), der ,Liber de vita christiana“
Bonizos von Sutri (f ca. 1095), das Dekret und die Panormia Ivos von Chartres
(+ 1115/17), sowie das Dekret Gratians (um 1140). Resiimierend kann Vf. fest-
stellen, dafl zwar die pseudoisidorischen Dekretalen schnelle Verbreitung fanden,
daf sie aber ,zu der sich allmihlich herausbildenden Uberzeugung von der norma-
tiven Stellung des rémischen Bischofs wenig beigetragen (haben)“ (S. 622). Anderer-
seits darf ihr Beitrag zur Ausbildung ,eine(r) hierarchisch durchgeformte(n) und
den Laien weitgehend ausschliefende(n) Kirche® (S. 623) nicht unterschiitzt werden.
Als sich diese Bestrebungen herauszukristallisieren begannen, setzte der Erfolg der
Falschen Dekretalen ein. Durch Herauslosung und Ubernahme passender Rechts-
sitze bildete sich in den vorgratianischen systematischen Rechtssammlungen, be-
ginnend mit der ,Collectio Anselmo dedicata®, ein Traditionskern, der anderen
Sammlungen weitergereicht und iiber das Dekret Gratians endgiiltig in das ,geltende
Kirchenrecht integriert wurde. Jedoch ,nicht im Umbkreis pipstlicher Primatial-
rechte, sondern auf dem Gebiet des Gerichts- und Prozefwesens vollzog sich der
kriftigste Schub pseudoisidorischer Rezeption® (S. 624). Obwohl auch ,einige wirk-
same ekklesiologische Kernsitze® iiber Gratian Eingang in das Kirchenrecht des
Mittelalters fanden, war dennoch diese Ubernahme ,nicht der Hebel, eher das Zei-
chen fiir ein stdndig sich stirker auf Rom ausrichtendes Kirchenverstindnis, dem die
Filschungen in ihrem ahistorischen und auf hierarchische Strukturen bedachten
Charakter entgegenkamen® (S. 624).

Mit der Betrachtung der Pseudoisidor-Rezeption im Kloster Cluny versucht Vf.
in einem gesonderten Kapitel, den Einflufl Pseudoisidors in einem der herausragen-
den Reformzentren zu erfassen. Die Rezeption ist dort faflbar in einer auf Geheiff
von Abt Odilo (994-1048) geschriebenen Sonderform der Klasse Al der pseudo-
isidorischen Dekretalen. Dieselbe Form findet sich in einer Pariser Handschrift des
15. Jahrhunderts, B. N. Ms. lat. 15391 (Sorbonne 729), und im Codex IV. 47 der
Biblioteca Marciana in Venedig, der 1478 dem Kloster S. Giovanni Battista in Ver-
dara zu Padua iibergeben worden war. Gebrauch machte man von den pseudo-
isidorischen Filschungen in Cluny indes nicht.

Ein umfassendes Stellenverzeichnis (S. 784-1005) erginzt und belegt die Unter-
suchung des V{. beziiglich der Pseudoisidor-Rezeption in kirchenrechtlichen Samm-
lungen. Darfiber hinaus soll es aber nach der Intention des Vf. gleichzeitig auch
»ein Hilfsmittel abgeben fiir quellenkritische, nach pseudoisidorischen Vorlagen
suchende Arbeiten® (S. 770) und schliefllich, zusammen mit den drei sich anschlieflen-
den Registern (Inhaltsregister, S. 100611, und je einem nach der Ordnung der
Filschung, S. 1012-18, und der Ordnung der untersuchten Kirchenrechtssammlun-
gen aufgebauten Register, S. 1019-49), ,die Sachbereiche sichtbar machen, in welchen
die pseudoisidorischen Dekretalen im Hochmittelalter besonders wirksam waren®
(S. 770). Die Angaben iiber das Nachleben der Falschen Dekretalen sind auf jene
Teile beschrinkt, die entweder aus der Feder Pseudoisidors selbst stammen, oder
aber durch ihn die gréfite Verbreitung gefunden haben (ein Verzeichnis findet sich
S. 772-73). Andererseits wurden die Angaben auf die bereits zuvor untersuchten
Kanonessammlungen beschrinkt. Das nach den Initien der einzelnen Kapitel alpha-
betisch geordnete Stellenverzeichnis lifit an Prizision nichts zu wiinschen {ibrig:
neben der genauen Angabe des Umfangs der untersuchten Kapitel sind auch Abwei-
chungen in den einzelnen Kanonessammlungen angegeben und nahezu gleichlau-
tende, aber verschiedenen Quellen entnommene Kapitel gesondert aufgefiihrt. Der
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Benutzer dieses Stellenverzeichnisses, der bislang mit dhnlichen Verzeichnissen nicht
selten schlechte Erfahrungen machen mufite — erinnert sei, um nur ein Beispiel zu
nennen, an den Versuch Augustin Theiners im Anhang seiner ,Disquisitiones criti-
cae“ 15 —, wird diese zur Quellenbestimmung unbedingt notwendigen Angaben um
so dankbarer begriilen. Es wurden im allgemeinen nur die reinen Kapitelanfinge
verzeichnet. Pseudoisidor-Exzerpte, die nicht mit dem eigentlichen Kapitelanfang
beginnen, knnen iiber die drei folgenden Register, die auf das Stellenverzeichnis
verweisen, ermittelt werden. Eine stichprobenartig vorgenommene Uberpriifung
der Angaben gab zu keinen Beanstandungen Anlafl. Nur der Kenner vermag zu er-
messen, welche immense Arbeit in diesem ,trockenen’ Verzeichnis steckt. Zusammen-
fassend kann gesagt werden, dafl das vorliegende Registerwerk das umfassendste
und priziseste ist, das der kanonistischen Forschung bislang fiir die Suche nach
pseudoisidorischen Vorlagen zur Verfiigung gestellt wurde, und sich in der konkre-
ten Arbeit als ein unentbehrliches Hilfsmittel erweisen wird. Einige wertvolle ,Zu-
gaben® runden das umfangreiche Werk ab und erhdhen noch seinen Benutzungswert.
Als besonders wertvoll erweisen sich die kurzen und prizisen Zusammenfassungen,
mit denen Vf. es dem Leser ermdglicht, sich einen schnellen Uberblick iiber die Er-
gebnisse zu verschaffen (S. 232-36, 346-53, 725-28, vor allem aber S. 586-624).
Von nicht minderer Bedeutung sind das umfangreiche Quellen- und Literaturver-
zeichnis (S. XV-LI), das trotz seiner Beschrinkung auf die wichtigsten Werke fiir
jeden wertvoll sein diirfte, der sich als ,Laie’ mit der Geschichte der kirchlichen
Rechtsquellen beschiftigt, sowie das vierteilige Gesamtregister fiir die drei vorliegen-
den Binde am Ende von Band 3. Chronistenpflicht ist es, die vorgefundenen Drudk-
fehler anzuzeigen, deren Zahl aber selbst fiir ein Werk weit geringeren Umfangs
kaum nennenswert ist.!® Zu S. 563 Anm. 375 wire erginzend zu bemerken, daf} der
»Anhang® zu ,Traditio“ seit 1971 als selbstindiges ,Bulletin of Medieval Canon
Law* erscheint (bisher 4 Bde.). Fuhrmanns Ausfithrungen zu Gregor von Catino
(S. 414 Anm. 17) lassen sich jetzt durch eine Gieflener Diss. von Theo Kolzer
erginzen.l” Zusammenfassend wire zu sagen, dafl Vf. mit den vorliegenden Unter-
suchungen das Verstindnis des vorgratianischen Kirchenrechts entscheidend gefor-
dert hat. Fiir die Kenntnis der Frithkanonistik wird sein ,magnum opus‘ auf lange
Zeit das verbindliche Standardwerk bleiben.
Gieflen C. Briibl

15 Augustinus Theiner, Disquisitiones criticae in praecipuas canonum et decreta-
lium collectiones, Rom 1832 (NDr. in Vorbereitung). Demgegeniiber bietet auch die
Arbeit von Mario Fornasari keinen Fortschritt: Initia canonum a primaevis collec-
tionibus usque ad Decretum Gratiani, t. 1: A-G (= Monumenta Italiae Ecclesia-
stica, Subsidia, vol. 1) Rom 1972,

1% Lies S. 185 Anm. 107 und S. 775 Anm. 8 ,Aufstellungen® statt ,Ausstellun-
gen®; lies S. 60 ,;5. Teil I S. 586 ff. fiir ,s. Teil IT S. 585 £.%; lies S. 592 ,ver-
unstalteten® statt ,verunstaltenen®; lies S. 171 Anm. 63 ,Pseudoisidors (14)° statt
»Pseudoisidors (13)%.

7 Die Farfenser Kanonessammlung des Cod. Vat. lat. 8487 (1976). Zu Gregor von
Catino duflerte sich in dem vorgetragenen Zusammenhang schon Karl Heinzelmann,
Die Farfenser Streitschriften. Ein Beitrag zur Geschichte des Investiturstreites, Diss.
phil. Strafiburg i. E. 1904. Gregors Verfasserschaft der bei Fuhrmann erwihnten Teile
des Cod. Casanat. 2010 stellt Kélzer in Frage. Die Zuschreibung iibernahm der bei
Fuhrmann zitierte W. von Glanvell von Ignazio Giorgi, Appunti intorno ad alcuni
manoscritti del Liber pontificalis, in: Archivio della R. Societd Romana di Storia
patria 20 (1897) S. 247-312, bes. 279 (ohne Begriindung). Bei Fuhrmanns Angaben
zum Chronicon Farfense lies ,235-37% statt ,236%.
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Reformation

Kenneth Hagen: A Theology of Testament in the young Luthers
Lectures on Hebrews (= Studies in Medieval and Reformation Thought
XI1). Leiden (Brill 1974, 129 S., geb., Hfl. 32.—.

Die vorliegende Studie iiber Luthers Hebrierbriefvorlesung steht im Kontext
gewichtiger Untersuchungen zum gleichen Thema: Nach Erich Vogelsangs Arbeit
(Die Bedeutung der neuverdffentlichten Hebrierbrief-Vorlesung Luthers von 1517—
18) aus dem Jahre 1930 sind in jiingerer Zeit zwei weitere wichtige Monographien
hierzu erschienen, nimlich von J. P. Boendermaker (Luthers Commentaar op de
Brief aan de Hebreeén 1517-1518, Assen 1965) sowie von H. Feld (Martin Luthers
und Wendelin Steinbachs Vorlesungen tiber den Hebrierbrief, Wiesbaden 1971).
Das Anliegen von Hagens Buch in diesem forschungsgeschichtlichen Zusammenhang
ist es, einen wichtigen historischen und theologischen Aspekt der Quelle umfas-
sender, als es bisher geschehen ist, aufzuarbeiten (gegen Boendermaker) und dessen
Bedeutung fiir die theologische Entwicklung Luthers herauszustellen (gegen Feld
und teilweise auch gegen Vogelsang). Dieser Aspekt ist das Verhiltnis der luther-
schen Exegese zu der seiner ilteren Zeitgenossen sowie insbesondere zu der des
Mittelalters; bewuBSt hat der Verf. seine Untersuchung auf diese Fragestellung ein-
gegrenzt (S. 14 u. 8.).

H. zieht fiir seinen Vergleich eine reiche Quellengrundlage heran, nimlich Chry-
sostomus, die Glossa, Lyra und Burgos, Matthias Doering, Valla, Faber Stapulen-
sis, Erasmus, Pseudo-Ambrosius und Pseudo-Hugo v. St. Viktor, Thomas v. Aquin,
Petrus von Tarantasia, Dionys den Kartduser und endlich Augustin (vgl. hierzu
S. 14-19). Auf diesem Hintergrund werden die unterschiedlichen Aussagen jener
Exegeten zur Verfasserfrage und der theologischen Summe des Hebrierbriefes abge-
handelt (S. 19-30), iiber das Verhiltnis von AT und NT, bzw. von altem und
neuem Bund (S. 31-70), zum Glaubensbegriff (S. 71-90) und endlich zur Christo-
logie (S. 91-116). Luthers Aussagen erscheinen dabei durchweg als eigenwillige,
wenn nicht sogar als vollig neue Aussagen: die in der Tradition viel verhandelte
Verfasserfrage interessiert den Reformator weniger; das in der iiberkommenen
Exegese zentrale Thema des Verhiltnisses von Altem und Neuem Bund wird von
Luther, in der Aufnahme und Zuspitzung augustinischer Gedanken, soteriologisch
akzentuiert zu der These, dafl das eine Wort Gottes vom Menschen zu aller Zeit
im Sinne des alten (Gesetz) oder aber des neuen Bundes (Evangelium) gehort werde;
Glaube wird dementsprechend als Glaube an das Wort Gottes begriffen, das den
Menschen in einem reinigt und heilt und somit Glaubensgewifiheit verleiht; in der
Christologie schlieRlich wird die Menschheit Christi betont und das solus Christus
als Inbegriff der Gabe Gottes an die Menschheit nachdriicklich hervorgehoben.

Mit alledem begegnet dem Leser eine klare, scharf umrissene Darstellung der
unverrechenbaren Ziige in der Exegese Luthers. Dafl diese Besonderheiten betont
sind und bisweilen auch einlinig zugespitzt erscheinen — so etwa, als ein Beispiel
fiir viele, die Auslegung von WA 57/I1I, 212, ff. (S. 110) -, sollte Verf. nicht {iber
Gebiihr angekreidet werden. In dem kompromifilosen Aufweis der deutlichen
Unterschiede lutherscher Exegese gegeniiber der Tradition liege fraglos die beson-
dere Leistung und Bedeutung dieser Arbeit. Ob dann freilich die These vom Dialog
Luthers mit der exegetischen Tradition (S. 117) nicht néher erldutert werden miifite?
So richtig weiterhin gewiff der Satz ist, Luther habe die Exegese wieder mit der
Theologie zu vereinen gesucht (S. 117), so konzentriert sich die Untersuchung selbst
doch vornehmlich auf die exegetische Seite dieser Einheit. Daff mystische und
augustinische, nominalistische und humanistische und manche andere Elemente eben
immer auch Kondensationen systematisch-theologischer Probleme und Antworten
sind, dafl Luthers Exegese gerade auch das Ringen mit diesen theologischen Ldsun-
gen bedeutete, tritt bisweilen allzu sehr zuriick hinter der Konstatierung exege-
tischer Gemeinsamkeiten, bzw. Differenzen und deren entschlossener Ausdeutung
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im Sinne der reformatorischen Theologie. Kann man wirklich aufgrund eines Ver-
gleichs von Luthers Auslegung in den Dictata mit den wenigen und insgesamt eher
zufilligen Psalmenstellen, die im Hebrierbrief begegnen, die Behauptung griinden,
hier habe sich keine Verdnderung vollzogen (S. 61-68; 118 f.)?

Insofern ldft diese Untersuchung allerdings mehr Fragen offen, als sie selbst
wohl glauben machen mdchte. Thr Wert liegt, pointiert formuliert, in ihrer Grenze:
darin, dafl sie einen wichtigen Beitrag zu einem Teilbereich der Exegese des jungen
Luther liefert, der in dieser Breite und Griindlichkeit in der Tat neu und insofern
auch wegweisend ist. Es bleibt zu wiinschen, dafl die Lutherforschung diesen Er-
gebnissen die gebotene Aufmerksamkeit zukommen Lific.

Miinster/Westf. Martin Greschat

Claudio Manzoni: Umanesimo ed eresia: Michele Serveto. Napoli

(Guida Editori) 1974. 261 S., karr.

In einer subtil durchgefiihrten Untersuchung unternimmet es der Triester Histo-
riker Claudio Manzoni, Michael Servet historisch zwischen Reformation und Re-
naissance einzureihen. Wihrend frithere Servet-Forscher, vor allem die Theologen
Tollin und Trechsel, den spanischen Hiretiker ganz in die reformatorische Bewe-
gung hinein stellten, haben Roland Bainton und ebenso Delio Cantimori (Die ita-
lienischen Ketzer im 16. Jahrhundert) auf die Einwirkung des Renaissance-Huma-
nismus hingewiesen. Diesen Bezug genauer nachzuweisen und zu begriinden, ist
Manzonis Ziel.

In seinem berithmten Frithwerk, de erroribus trinitatis 1531 gibt sich Servet
antiintellektuell. Dabei richtet er sich aber ausdriicklich nur gegen die Spitscholastik,
keineswegs gegen die religids-philosophischen Renaissance-Autoren, einen Valla,
Ficino, Pico, Erasmus, Le Févre. Manzoni hebt zwei Punkte der Ubereinstimmung
hervor: erstens sei Servet ihnen verwandt — besonders Valla — mit seiner philolo-
gisch-historischen Methode, seiner Analyse von fundamentalen Vokabeln wie ,Per-
sona®, ,Usia“, ,Logos, die er energetisch auslegt und als logische Kategorien
braucht. Noch wesentlicher scheint dem Verfasser die Konvergenz bei der Auffas-
sung des Menschen, der dignitas hominis, wenn nicht im Wortlaut, so doch in einer
gemeinsamen ,forma mentis“. So sehe Servet in Christus den Menschen, der den
Prozefl der deificatio bis ans Ende durchschreitet und damit den andern Menschen,
attraverso Christo, ihre gottlichen Moglichkeiten erschlieft. Moge dieses Menschen-
bild in de erroribus auch hauptsichlich auf der Lehre der vornikinischen Kirchen-
viter, besonders Tertullians, beruhen, so entfalte es sich im spiteren Hauptwerk,
der Restitutio Christianismi, zu einer eigentiimlich philosophischen Schau: Gott,
unerkennbar wie er ist, lifit sich allein durch Christus erfassen; die Schépfung, an
Gott partizipierend, ist durchwaltet vom Geist, der anima mundi. Eine intensive
Anniherung an dic italienischen und franzésischen Neuplatoniker fithrt Manzoni
auf Servets Bekanntschaft mit dem Geographen Symphorien Champier zuriidke (um
1535). Er geht dem EinfluB des hermetischen Schrifttums auf den Spanier nach und
findet ihn ausgeprigt in einer neuartigen Kosmologie, einer Weltimmanenz Gottes,
und einer Lichtmetaphysik, nach der das Wort Gottes als Urlicht der Seele gilt und
der Geist als das Aﬁbelebendc, lux et vita also als die beiden gottlichen Symbole.
Doch steht Servet dieser Offenbarung seit Weltheginn, der [?berlieferung durch
Chaldier, Agyprer, Griechen und Hebrier immerhin kritisch egeniiber mit der Be-
grindung, daf sie Christus ignoriert habe, und so trifit Calvins Vorwurf, Servet
achte mehr auf Trismegistus als auf das Gotteswort, kaum zu.

Im Weiteren sucht Manzoni, nach einem Hinweis von Paul Wernle und E. Garin
(Bari), die Linie von Marsilius Ficinus auf Pico und Servet hin stirker auszuziehen.
Es handelt sich um eine von Plotin herstammende Kosmologie, eine Lehre, wonach
das unerschaffene Licht sich in das erschaffene ergicfir, die Weltentstehung analog
zur Incarnation Christi verstanden wird, Himmlisﬁues und Irdisches sich verbindend
durch alle Lebensstufen bis in das Reich der Tiere, Pflanzen und Minerale. Der
Begriff des gottlichen Geistes, den Servet dem Element der Luft gleichsetzt, gibt den
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Ansatz zu einer symbolischen Physiologie, ihr originelles Kernstiick bildet Servets
Entdeckung des kleinen Blutkreislaufs. So real sich aber diese medizinische Forscher-
tat ausnimmt, so bleiben sonst, wie Manzoni urteilt, doch manche Bezeichnungen in
einer Art Konfusion.

Zum grofiten Einklang mit dem Humanismus — und deshalb zum Gegensatz ge-
gen die reformatorische Doktrin —, fithre Servets Anthropologie mit der Lehre von
der Willensfreiheit. Gegen Calvin verficht er den Satz (22. Brief nach Genf): ,Got-
tes Wirken liflt den Menschen frei®. Er lehrt iiberdies, diese Freiheit verbleibe dem
Menschengeschlecht trotz Adams Fall. Die Vertreter des Determinismus und der
Praedestination bezeichnet er verwerfend als Magier und vindiziert den Menschen,
so gut wie Christus, den Wert guter Werke. Wie Manzoni feststellt, tritt Servets
Bewufitsein, der Wiederhersteller des Christentums zu sein, am stirksten in seinen
Gedanken iiber Glaube und Liebe hervor. Der Akzent fillt nicht auf den Glauben,
schon gar nicht auf ihn als Mittel der Rechtfertigung. Caritas maxima, heifit Servets
Uberzeugung. Schon im Anhang zu seinem Dialog von 1532 argumentiert er, da
Gott die Liebe sei, bestehe in der Liebe die menschliche Gottihnlichkeir. Auch ist
Liebe nicht nur kontemplativ, sondern wirkt sich in Liebeswerken aus, richtet sich
nicht allein auf Gott, sondern auch auf den Nichsten. Und hier schliefft Manzoni
zwanglos den Platoniker Valla und Ficinus mit einem analog lautenden Texte an.

So diirfte es im Ganzen dem Verfasser gelungen sein, Servets inneren Weg zu
zeichnen; den Weg vom energetischen Materialismus eines Tertullian zu einem pla-
tonisierenden Synkretismus und weiter zur Liebesphilosophie eines Ficinus. Es tritt
zum Schluff klar hervor, wieso sein christozentrischer Glaube gegen die Dogmatik
der Reformatoren verstofien mufite. Einmal, weil die von Servet gelehrte Relation
Gott—Welt, verknilipft durch das Bindeglied Mensch, in Calvins Augen als Attentat
auf Gottes Majestit erschien, dann auch, weil die Incarnation Christi, nach refor-
matorischer Ansicht die Grundlage der Heilsokonomie, fiir Servet ein reines Offen-
barungsgeschehen bedeutete, die einzig mégliche Theophanie des unzuginglichen Got-
tes, schlieflich, weil Christus, nach Servets Uberzeugung, uns damit das Heil schenkr,
daf} er uns ein Vorbild des Handelns gibt. ~ Abschlielend sei betont, dafi der An-
merkungsapparat wie auch die Bibliographie mit ungemeiner Sorgfalt behandelt

sind.
Basel Julia Gauss

Josef Krasenbrink: Die Congregatio Germanica und die katho-
lische Reform in Deutschland nach dem Tridentinum (= Re-
formationsgeschichtliche Studien und Texte Heft 105). Miinster i. W. (Aschen-
dorff) 1972. XV, 288 S, kart., 58.— DM.

Bei der Sammlung der Nuntiaturkorrespondenz Kaspar Groppers entdeckte W,

E. Schwarz Ende des vorigen Jahrhunderts im Vatikanischen Archiv die Protokolle

der Congregatio Germanica aus den Jahren 1573 bis 1578. Seit der Edition dieser

Protokolle durch Schwarz (1891) fand die bis dahin fast unbekannte Kongrega-

tion ihren Platz in den kirchengeschichtlichen Werken zur katholischen Reform und

Gegenreformation. Der Verf. unternimmt den Versuch, Ursprung und Geschichte

der Kongregation darzustellen. Zwei Gedankenginge bestimmen den Verlauf: das

Bemiithen der romischen Reformkreise um die Durchfiihrung der tridentinischen

Reformdekrete im Reich und die Entwicklung der organisatorischen Form zur Ko-

ordinierung dieser Reformabsicht an der Kurie — der Weg von ad hoc eingesetzten

Kardinaldeputationen zur stindigen Kardinalkongregation. Der erste Vorstof3 zur

Griindung einer Kardinaldeputation fiir die katholische Reform in Deutschland ist

in dem umfangreichen ,Consilium Cardinalis Ottonis Truchsesii de erigenda Con-

gregatione pro adiuvanda Germania® zu sehen, das im Sommer 1561 entstanden ist
und wohl den Einfluff des Petrus Canisius auf den Augsburger Bischof und Kardi-
nal Otto Truchsel von Waldburg spiegelt. Nach der verhingnisvollen habsburg-
feindlichen Politik Pauls IV. schienen sich unter dem neuen Papst Pius IV. giinsti-
gere Aussichten zu erdffnen. Otto TruchseR kennt und respektiert die Realitit, die
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der Augsburger Religionsfriede im Reich geschaffen hat. Nach einer Reihe von De-
putationen, die unter Pius IV. und in den Anfingen Pius’ V. jeweils ad hoc fiir
deutsche Angelegenheiten eingesetzt wurden, wurde am 23. Juli 1568 auf Dringen
des Kardinals Otto Truchsef und des Jesuiten Petrus Canisius von Pius V. die erste
als stindig gedachte Kardinaldeputation zur Riidkfithrung ,delli heretici altromon-
tani® errichter. Herzog Albrecht V. von Bayern und Konig Philipp II. von Spa-
nien unterstiitzen die Bemiihungen der Kurie, Kaiser Maximilian II. leistet heftigen
Widerstand. Vielfache Griinde, vor allem utopische kirchenpolitische Vorstellungen
und nicht zuletzt der Charakter Pius’V., fithren zum Miflerfolg und zum Ende der
Kardinaldeputation. Wieder unter Initiative des Kardinals Otto Truchsefl komme es
Ende 1572 (nicht Juni 1572 oder Januar 1573) — in den Anfingen Gregors XIIIL —
zur Griindung der Congregatio Germanica. Die Voraussetzungen fiir eine erfolg-
reiche Arbeit waren erst jetzt gegeben, da sich an der Kurie die Ansicht durch-
gesetzt hatte, daf alle Mafinahmen zur Erhaltung und Stirkung der katholischen
Kirche im Reich von der durch den Augsburger Religionsfrieden geschaffenen Rechts-
lage ausgehen miifiten, dafl die Religionshoheit nicht beim Kaiser und nicht beim
Reich, sondern bei den Reichsstinden liege und daf daher alle Reformmafinahmen
bei den geistlichen Territorien und bei den katholischen Hausern Habsburg und
Wittelsbach anzusetzen seien. Fiir Kardinal Otto TruchseR von Waldburg bedeu-
tete die Griindung der Congregatio Germanica die Kronung seines Lebenswerkes.
Die bedeutendsten Kardinile der Kongregation waren nach dem bereits am 2. April
1573 verstorbenen Otto TruchseR die Trienter Fiirstbischéfe Christoph und Ludwig
Madruzzo (Onkel und Neffe), der schillernde, ehrgeizige Zacharias Delfino und der
hervorragende, aber immer wieder schwer angefeindete Johannes Morone. Nach
Morone war Ludwig Madruzzo der aktivste Mann in der Kongregation, die auf
das Reich beschrinkt blieb, aber nicht nur beratende Funktionen, sondern auch
Weisungsbefugnisse iibte, um die Titigkeit der Reform-Nuntien zu koordinieren
und die persénlichen Verbindungen mit den deutschen Bischéfen und fiir die
Reformarbeit wichtigen Persénlichkeiten im Reich zu verbessern. Uber das Schicksal
der Congregatio Germanica nach dem Tod des Kardinals Ludwig Madruzzo (20.
April 1600) bis zum Ende des Pontifikates Clemens VIIL. (1605) ist nichts aus-
zumachen. Am Beginn der Regierung Pauls V. hat sie sicher nicht mehr bestanden.
Paul V. setzte wieder Spezialdeputationen fiir aktuelle Anlisse ein, z. B. im Bruder-
zwist des Hauses Habsburg (Kaiser Rudolf 1I. und Erzherzog Matthias), nach der
Gefangensetzung des Salzburger Erzbischofs Wolf Dietrich von Raitenau und des
Kardinals Melchior Klesl. Zwar werden auch diese Kardinalkongregationen ge-
legentlich Congregatio Germanica genannt, was aber keineswegs den Fortbestand
oder die Wiedererrichtung der alten Kongregation bedeutet. Die Congregatio Ger-
manica unter Gregor XIIL. und Clemens VIIL. war ein Instrument der pipstlichen
Aktionen im Sinn der tridentinischen Reform und der Gegenreformation im Reich.
Thr Programm von 1573 umfafite sowohl die Reform in den katholisch gebliebenen
Territorien als auch die Riidkfithrung der Protestanten. Erfolge konnten nur in Siid-
und Westdeutschland erzielt werden. Die Erhaltung oder Riickgewinnung der geist-
lichen Territorien in Nord- und Mitteldeutschland ist gescheitert. Nach diesen Mifl-
erfolgen auf dem Gebiet der Reichskirchenpolitik riickte fiir die verlorenen Terri-
torien die Methode der Betreuung oder Bekehrung des einzelnen in den Vorder-
grund: die Idee der Mission und Konversion. Die Aufgaben der alten Congregatio
Germanica wurden seit 1622 in der neuen, weit umfassenderen Congregatio de
Propaganda Fide wahrgenommen. — In einer bislang bestehenden Liicke bietet die
verdienstvolle Arbeit eine anerkennenswerte Hilfe. Zu bedauern sind Fehler und
Verschreibungen von Namen (z.B. bei den nordischen Bistimern S. 100 f., ,Erz-
bischof von Brandenburg® S. 103, Bischéfe S. 101, 105).
Miinchen Georg Schwaiger
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Stock, Konrad: Annihilatio mundi. Johann Gerhards Eschatologie der
Welt. (= Forschungen zur Geschichte und Lehre des Protestantismus, heraus-
gegeben von Ernst Wolf. Zehnte Rethe, Band XLII). Miinchen (Kaiser) 1971.
200 S., kart., DM 16.—.

Stock (= St.) geht davon aus, dafl ,die Eschatologie der Welt . . . aufschlieflen-
den Charakter hat fiir das Ganze einer Theologie, die sie entworfen hat®. In ihr
»legt Theologie ihr Verstindnis des Heils, damit ihre Bestimmung der Welt und
ihren Gottesgedanken aus® (1). Dieser Satz zielt mit seiner Formulierung schon ab
auf die Gliederung des schwergewichtigen, Johann Gerhard (= J. G.) darstellenden
dritten Teiles der Untersuchung (III, 1-4). In dhnlich systematischer Strenge wire
an dieser Stelle auch ein Hinweis auf die alles auslésende und begriindende Abend-
mahlslehre zu erwarten (III, 5der Gliederung) gewesen! Noch auffilliger vermifit
man jedoch die konsequente Verfolgung des Gedankens, dafl ,das historische Ver-
stehen solcher Auslegung . . . die dogmatische Frage einer Eschatologie prizisieren
helfen kann® (1). Statt dessen nimmt St. sich als zweites Ziel seiner Arbeit ,die
Andeutung der Richtung einer kritischen Frage vor, die an den Begriff der anni-
hilatio mundi zu stellen ist“ (5), wobei vom urspriinglichen Vorhaben dies iibrig
blieb, dafl dieser Abschnitt I'V sich , Wiirdigung® nennen darf. Sieht man von dieser
unabgegoltenen Verheiffung auf eine systematisch-theologische Prizisierung der
eschatologischen Frage ab, so sind die Gliederung und das darauf aufbauende
methodische Vorgehen sonst klar: das unzureichend ergriindete Problem (Teil T) fithrt
zur Frage nach der Vorgeschichte des Gedankens (Teil II); der Gedanke der anni-
hilatio selbst wird in Teil IIT bei J. G. in seinen Begriindungszusammenhingen
(s. 0.) aufgesucht. Zur ,Wiirdigung® = Teil IV s.0.!

Teil 1 weist das forschungsmiflige Defizit beziiglich der annihilatio mundi bei
K. G. Bretschneider, K. von Hase, A. Schweizer, A. Althaus und I. A. Dorner nach.
Teil IT (6-24) untersucht die Geschichte des annihilatio-Begriffes und nennt als
Traditionskette des J. G. die Namen Origenes, M. Flacius, D. Tilenus, L. Hutter
und B. Meisner. An diese Herleitung des Begriffes, die sich willig Sekundirdarstel-
lungen und -zitaten verdankt (s. dazu die Stellen zu: 7, Anm. 9; 9, Anm. 13; 10,
Anm. 16; 12, Anm. 27 u. 8.) ist abgesehen vom Hegelianismus in der Konstruktion
(s. 8; 9 und 18) die Frage zu stellen: ist nicht eine nur globale Zitation und Ab-
lehnung der Althaus-These ohne Diskussion der Quellen (s. 4, Anm. 16) — wir
reden mit St. 14, Anm. 37 — ,wohl etwas zu salopp kritisiert“? (P. Althaus vertrat
die These, daff das Eindringen der Mystik in die lutherische Theologie fiir die
Formulierung des annihilatio-Gedankens verantwortlich zu machen sei).

Teil III stellt J. G.s Eschatologie der Welt dar (25-173). Dieser Hauptteil glie-
dert sich in insgesamt 5 Abschnitte auf, wobei der 1. Abschnitt ,,J. G.s Begriff der
annihilatio mundi® klirt und die Abschnitte 2-4 den Begriindungszusammenhingen
dieses Begriffes nachgeht. Zunichst wird die Begriindung der annihilatio mundi aus
der Gotteslehre entfaltet (35-66); danach wendet sich der Verf. der Begriindung
durch das Verstindnis der Welt (67-95) und endlich der Begriindung diirch den
Begrift des eschatologischen Heiles zu (96-125). Der 5. Abschnitt dieses Hauptteiles
weist auf die Abendmahlslehre als Grund der Rezeption des annihilatio-Gedan-
kens hin (126-173).

Wir gehen beziiglich des 2. Abschnittes hier kurz auf die ,metaphysische Expli-
kation des Gottesgedankens® bei St. ein; dies deswegen, weil St. nach seiner Inter-
pretation von Gott als ens, essentia und existentia bei J. G. sich gedringt fijhlt, auf
C. H. Ratschows Studie ,Gott existiert” (2. Auflage, Berlin 1968) Bezug zu nech-
men. Es liegt ja in der Tat nahe, die eigenen Interpretationen mit den dortigen zu
vergleichen; die unvermittelte, exkursartig vorgelegte Beurteilung der Ratschow’schen
Explikationen (44-46) erfordern aber einen Exkurs an Richrigstellungen:
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1. Die Scheibler-Interpretationen Ratschows von J. G. her zu beurteilen, ist
zwar moglich, sollte aber zur Vorsicht mahnen! 2. Es war nicht Ratschows Absicht,
,die anthropologische Reduktion des modernen Existenzbegriffes an dem Existenz-
begriff Scheiblers zu illustrieren und zugleich einen Hinweis dafiir zu gewinnen, wie
Dogmatik Gottes Sein und Gottes Wirken wieder zusammen denken konne® (44).
(Ausfiihrungen in dieser Richtung erfolgen gegen die urspriingliche Absicht Rat-
schows nur in Kap. VII). Vielmehr: er stellte sich die Frage, wie diese Thematik
der Existenz Gottes in der Theologie eigentlich aussicht, wenn man die Bereiche des
vor-descartes’schen Denkens aufsucht und von dort aus dieses Problem durchdenkt®
(18). Ahnlich 75, wo ein Hinweis geradezu abgelehnt wird: ,...in einer... der
Gegenwart zugewandten Studie konnen wir wohl unser theologisches Denken an
cinem dogmengeschichtlichen Sachverhalt ausgelegt, aber nicht begriindet sein las-
sen®. 3. Die St.sche Darstellung der Position Ratschows hebt zu stark auf die Exi-
stenz ab; diese aber ist bei Ratschow im Zusammenhang mit der Essenz entwickelr,
vgl. 54: ,Ohne die Essenz ist die Existenz ein defekter Begriff“. Ferner: 21, 23, 25,
26, 44 u. 8.! 4. Fiir St. legt sich die Vermutung nahe, ,es habe hier eine bestimmte
Erfassung des Aktbegriffes ihren Einfluf auf die Auslegung des Existenzbegriffes
ausgeiibt® (46). Mit Vermutungen wie: . ..es diirfte dies R. Seebergs Interpreta-
tion des actus purus bei Thomas im Sinne reiner Titigkeit sein“ (46, Anm. 45) ist
aber noch kein Nachweis erbracht! Hier ist doch die Unsicherheit ins Gewand des
Konjunktiv geschliipft! Zum actus purus hitte St. Ratschow 23 und 23 Anm. 22 be-
achten sollen, dann hitte er sich die Polemik versagt, dafl alles, was von Gott
gesagt werden kann, ja nicht als Notwendigkeit zu denken ist. Gerade davon ist
namlich in dem Zitat 23, Anm. 22 die Rede! 5. St.s Bemerkung auf 46, Anm. 45,
daf auch nach G. zwischen esse und operari in Gortt eine reale Einheit bestehe, aber
er die Gleichung von Existenz und Wirksamkeit nur fiir Gottes trinitarisches
Person-Sein gelten lassen wiirde, ist wohl gegen Ratschow formuliert, trifft jenen
aber nicht. Man vgl. dazu Ratschow 27, wo von der Einheit in bezug auf den Gott
des Alten und Neuen Testamentes die Rede ist, oder 41: ,Die Existenz Gottes ohne
die Essenz ist so undenkbar und nichtssagend, wie (es) die naturhafte Gotteserkennt-
nis ohne Offenbarung sein miifite*. Es ist also auch hier bei der Verhandlung der
Essenz-Existenz-Einheit der trinitarische Gott im Blidk. Dazu vgl. ferner noch 45,
49 u. 6.! 6. St.s Bemerkung auf 45, Anm. 40 zitiert Ratschow ungenau und hat erst
dadurch notig, ihn zu korrigieren, denn es heifit bei Ratschow: ,Existenz kann
ganz grundsitzlich den Unterschied von Sein oder Nichtsein anzeigen® (18). Auf
diese Hilfte des doppelten Existenzbegriffes Scheiblers (vgl. Ratschow 19, Anm. 5)
bezieht sich Ratschow gerade nicht! St.s Korrektur, die er mit Hilfe G.s hier an-
bringen will, ist also ganz unnétig, weil sie nimlich auf einem Miflverstindnis
basiert. — So viel zur Auseinandersetzung St.s mit Ratschow.

Konsequenz der annihilatio fiir den Gottesgedanken ist, daff die Behauptung
der Exklusivitit und Singularitit des gottlichen Seins die Verwerfung der Ana-
logie zwischen Gott und Welt inkludiert.

Abschnitt 3 widmet sich, wie gesagt, der Begriindung der annihilatio mundi
durch das Verstindnis der Welt. Beim ,Vorgang der Begriindung® (77-89) wird
St. deutlich, daB G.s Schopfungslehre nicht der allein ausreichende Grund seiner
annihilatio mundi ist, sondern der Erginzung durch den Begriff des eschatologi-
schen Heiles bedarf (96-125).

Die St.’sche Untersuchung gibt nun als Grund der Rezeption der annihilatio
mundi durch G. die Abendmahlslehre (Abschnitt 5, 126-173) an. Abgesehen vom
bloflen Verdacht, dafl die bisherigen Begriindungen aus Schrift und Dogmatik nicht
das treibende Movens fiir die Ubernahme dieses Theologumenons durch die luthe-
rische Orthodoxie gewesen sein konnen, erschliefit St. durch ,Indizienbeweis® die
Abendmahlslehre als Rezeptionsgrund. — Das Ergebnis seiner Untersuchungen (164
167) faflt St. zum Schlufl noch einmal zusammen und weist dessen stringente Zu-
spitzung auf die annihilatio mundi nach. Die Begriindungszusammenhinge aus der
Gotteslehre, aus dem Weltverstindnis und aus dem eschatologischen Heil sind die
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dogmatische Ausfithrung zu den theologischen Implikaten der Abendmahlslehre.
Hier meldet sich der Protest gegen einen Weltentwurf zu Wort, der die Freiheit
der sakramentalen Gegenwart Christi verneinte (166).

In einer ,Wiirdigung® (IV, 174-185) konfrontiert St. zunichst G.s Eschatologie
der Welt mit der Philosophie seiner Zeit; ihr gegeniiber spricht sie den Protest da-
gegen aus, ,ein philosophisches Apriori zum Kriterium der Giiltigkeit . . . theolo-
gischer Sdtze zu erheben® (174). So wahrt sie die Freiheit theologischen Denkens.
Ferner begriindete die annihilatio mundi die sachgemifie Auslegung der Schrift-
aussage zum Weltende (177). Schlieflich triige die annihilatio dies fiir die Gotteslehre
aus, dafl durch sie ein grundsitzlicher Widerspruch gegen jede analog gedachte Seins-
gemeinsamkeit von Gott und Welt erhoben wird (179). Viertens hat die annihilatio
mundi fiir das Verstindnis von Welt eine kritische Funktion wahrgenommen: die
elementare Struktur der Welt wurde als Gottes kontingente Setzung begriffen, die
darin ihren Sinn hat, dem Menschen in seinem zeitlichen Dasein zu dienen (181). —
St.s Untersuchung des annihilatio-Begriffes endet mit der Feststellung, dafl der
Begriff als Metapher der Freiheit nicht zu wiederholen ist, dafl das mit ihm ge-
stellte Problem aber der Theologie aufgegeben bleibt. Auf Grund dieses ungewohn-
lichen Buches kann man nur hoffen, dafl der Verf. sich an eine Losung des Problems
heranwagt. Es ist ihm zuzutrauen.

Marburg Erwin Quapp

Hermann Bauch: Die Lehre vom Wirken des Heiligen Geistes im
Frithpietismus. Studien zur Pneumatologie und Eschatologie von Cam-
pegius Vitringa, Philipp Jakob Spener und Albrecht Bengel (= Theologische
Forschung, Wissenschaftliche Beitrige zur kirchlich-evangelischen Lehre Bd. 55).
Mit Summary and Resume. Hamburg (Herbert Reich) 1974. 153 S., engl. Bro-
schur, DM 18.—.

Der Schwerpunkt dieser Untersuchung eines Schweizer Pfarrers liegt in der
Herausarbeitung der Pneumatologie und Eschatologie als bewegende Angelpunkte
im theologischen Denken Bengels. Dieser Urschwabe erscheint als Mittelglied zwi-
schen dem frithen Pietismus und wesentlicher geistigen Stromungen des spiten 18.
und des frithen 19. Jahrhundert, wenn wir an diese beiden Grundthemen denken.
In Bengel habe sich hier eine Fusion der Theologie Vitringas mit allen fraglichen
Belastungen und der Theologie Speners, die sich von ihnen freihielt, vollzogen, ob-
wohl sie andere Mingel zeigt. An Bengels Geschichtsverstindnis haben dann Sem-
ler, Lessing, Herder, Kant und Schiller mit angekniipft. Bei Hegel erreiche dieses
Denken einen Hohepunkt. Dabei erkannten Hamann wie spiter Hegel durchaus die
Schwiichen in Bengels Denken und fafiten die Offenbarung Gottes streng geschicht-
lich und trinitarisch. Das schmilere nicht das Verdienst Bengels, bei aller Betonung
des Zustindlichen, des Seins an Stelle der Bewegung habe er ein berechtigtes heils-
geschichtliches Denken zu Ehren gebracht. So habe er mitgeholfen, den flachen Auf-
klirungsrationalismus wie eine geschichtslose Mystik im Raum der Kirche abzu-
wehren. Indireke inspirierte er zugleich das Denken Hegels, bei dem schlieflich die
biblische futurische Eschatologie ausfiel.

Fiir dieses von ihm dargestellte Forschungsergebnis hat der Verfasser eine Fiille
neu herausgestellter Aspekte eingebracht, die er durch eine Unzahl, iiber Tausend
Quellennachweise stiitzt. Allein der Exkurs iiber Speners Beniitzung von Luthers
Werken bietet Hunderte von ganz prizisen Stellenangaben.

Zugrunde liegt dieser Verdffentlichung eine Dissertation aus dem Jahre 1966/67,
in die in der hier vorliegenden Neubearbeitung die inzwischen erschienene spe-
zielle Fachliteratur zu diesem Thema mit in die Erbrterung einbezogen worden
ist. Angesichts eines wirklich klar gegliederten Materialreichtums akzeptiert man,
dafl die ganze Arbeit aufs iuflerste zusammengerafft wurde, wenn auch die Les-
barkeit dadurch nicht erleichtert ist. Doch nimmt man die aufergewdhnliche Form
der Disponierung des gesamten Stoffes durch den Schweizer Verfasser in Kauf,
wenn man und das sehr schnell erkennt, daf8 dabei eine Unzahl wertvoller Hinweise

Zuschr. £, K.G. 9
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fiir die weitere Pietismusforschung angeboten werden, die auf eine Aufarbeitung
hindringen.

Der eine Hauptreil der Arbeit galt also dem Lebenswerk des wiirttembergischen
Prilaten. Der andere thematische Schwerpunkt iiber Spener tritt dabei nicht in den
Schatten. Die ganze Untersuchung erfolgt unter drei Gesichtspunkten: 1. Einfiih-
rung der beiden Brennpunkte der Theologie, 2. Kontinuierliches Wirken des Heili-
gen Geistes, 3. Pneumatologie im engeren Sinn.

Ob es freilich bei der Behandlung der Theologie Speners notwendig ist, ausge-
rechnet bei ihm mit seiner Eschatologie bzw. seinem subtilen Chiliasmus einzusetzen
statt den Ursprung seiner Zukunftshoffnung in der Pneumatologie zu suchen, mach-
ten wir doch zur Diskussion stellen. Vielleicht hat der Verfasser zu sehr darauf
Riicksicht genommen, dafl die Eschatologie bei Spener in der modernen Pietismus-
Forschung so stark in den Vordergrund geschoben worden ist? Geniigt es z. B., sich
mit der Frage nach einer evtl. Herkunft der eschatologischen Komponente im Den-
ken Speners und mit Hinweisen auf Alstedt u.a. zu begniigen? Stellt man nicht
dann biographische Daten zuriick, eben dafl Spener durch den grassierenden Pessi-
mismus der lutherischen Orthodoxie im Blick auf die Zukunft von Kirche und
Christentum angesichts einer rasch vorwirtsschreitenden Bewufltseins- und Glaubens-
krise im europiischen Raum ihn als Christen, Theologen und Kirchenmann be-
dringt und herausgefordert wurde? Durch die Integrierung eines dynamisch ver-
standenen Reich Gottes-Begriffes, durch die Wiederentdeckung des 3. Glaubens-
artikels, der Verfasser spricht vom ,kontinuierlichen Wirken des Heiligen Geistes®,
wurde zugleich und folgerichtig die eschatologische Perspektive gewonnen.

Es sind doch Profanhistoriker, die bei jiingsten Verdffentlichungen iiber den
Pietismus ein Ernstnehmen des ,,Sitzes im Leben® vermissen und fiir sie es eine
Engfithrung bedeutet, sich immer nur auf die theologiegeschichtlichen Verzahnun-
gen vorwiarts und riickwirts zurilickzuziehen.

Wir wollen das gewiff nicht {iberbetonen und es ist dem Verfasser nicht un-
bedingt anzulasten, denn der primire Stellenwert der Pneumatologie bei Spener ist
bei ihm festgehalten worden.

Was uns auffallt ist die Tatsache, dafl durchgingig durch die ganze Arbeit in
Liicken der Pietismusforschung vorgestofien wird und zu einem ,differenzierenden
Kennen-Lernen® ihrer wichtigen Vertreter angehalten wird. So werden zu gingig
gewordene Formulierungen z. B. zum Wiedergeburtsverstandnis Speners durch den
quellenfundierten Nachweis seiner vielschichtigen Schattierung in Frage gestellt.
Nicht unwesentlich sind auch andere begriindete Hinweise, dafl Spener gegeniiber
dem Spiritismus nur auf Einschrinkung mafiloser Forderungen zielt, nicht auf einen
uneingeschrinkten Kampf Luthers und damit eine Versshnung dieser Kreise mit
der Kirche einleitet, anderseits zeitlebens die Distanz von jeder Mystik einhilt, die
sunmittelbaren Offenbarungen® nur auf ,Ausnahmefille® einschrinke, fiir die wir
durchaus in der Welt des N. T. wie z. B. auch in der lutherischen Missionsgeschichte
des spiten 19. Jahrhunderts Beispiele besitzen. Dafl hier eine landliufige und
tiberzeichnete Kritik behutsam korrigiert wird, scheint offenkundig, denn in diesem
Sachzusammenhang ,hebt Spener gegeniiber den Spiritualisten vorsichtig hervor,
welche Privalenz die Heilige Schrift vor allen anderen habe . . .“. So wird auch
die Einwohnung Christi durch den Heiligen Geist bei Spener bewufit von Mystik
und Spiritualismus abgegrenzt.

Bei dem Thema Spener und die Judenfrage hat anderseits der Verfasser die
Trennungslinie gegeniiber der theologischen Arbeit eines Vitringa als wesentlicher
Vertreter eines neuen alttestamentlichen Durchbruchs durch ein starres Schema von
Verheiflung und Erfiillung zu scharf gezogen. Fiir Speners iiberraschend klaren
Aussagen iiber die bleibenden Heilszusagen an das Volk Israel bietet es sich form-
lich an, ihn niher an die alttestamentliche Arbeit der reformierten Theologie zu
riicken. (Vgl. S. 37 mit Anmerkung 51-54, S. 35 mit Anm. 19, S. 47 und S. 73
Anm. 142).

Durchaus rechnen wir dabei ein, dafl es dem Verfasser angesichts seines Haupt-
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themas versagt bleiben mufite, dieser nicht kleinen Zahl unabdingbarer Korrigenda
aus der Sache heraus gegeniiber manchen Positionen in der heutigen Pietismus-
forschung nachzugehen. Jedenfalls begriifen wir diese vorliegende Untersuchung
als einen profunden Beitrag zur Pietismusforschung nicht zuletzt auch zu seiner
geistes- und nicht nur theologiegeschichtlichen Wirkungsgeschichte.

Miinchen Erich Beyreuther

P. N. Holtrop: Tussen Piétisme en Réveil. Het ,Deutsche Christentums-
gesellschaft® in Nederland, 1784-1833. Amsterdam (Rodopi N. V.) 1975. 311 S.,
kart., Hfl. 38.—.

Die religidsen Verhiltnisse in den Niederlanden vor wie nach der Wende zum
19. Jahrhundert waren bislang kaum erforscht. Eine Entwicklungslinie wird nun in
diesem Werk erstmals nachgezeichnet. Es galt, auch fiir die Niederlande die Frage
zu kliren, wie der Pietismus sich zur Erweckungsbewegung umgestaltete. Nachdem
E. Stachelin die Geschichte der Christentumsgesellschaft, insbesondere ihrer Basler
Zentrale kiirzlich dokumentiert hat, bietet sich die Erforschung der verschiedenen
Geschicke ihrer Partikulargesellschaften regelrecht an. Ankniipfend an Staehelin ist die
Arbeit von Holtrop jedoch durchaus eigenstindig in Dokumentation und Darstel-
lung der Entstehung, Wirkung wie des Endes der niederlindischen Partikular-
gesellschaften der Deutschen Christentumsgesellschaft in Amsterdam, Harlingen und
Monnikendam. Grofie Bedeutung gewann nur die Amsterdamer Partikulargesell-
schaft; ihre Geschichte steht im Mittelpunkt der Untersuchung. In Amsterdam st die
zumeist aus deutschstimmigen Gliedern gebildete lutherische Gemeinde das Riick-
grat der aus personlicher Titigkeit J. A. Urlspergers erwachsenen Partikulargesell-
schaft. In ihr sammeln sich Krifte, die theologischem Rationalismus abhold sich zu-
nichst dem von England angefachten Missionsdenken und Handeln zuwenden, die
sich dann unter bewufitem Riidkgriff auf das Gedankengut des Pietismus in den
breiten Strom der Erweckungsbewegung eingliedern, die sich aber in der dritten
Phase der Geschichte dieser Partikulargesellschaft mehrheitlich auf den theologisch
entschiedenen Standpunkt H. F. Kohlbriigges zu bewegen. Diese Entwicklung fithre
zur Trennung vom Basler Hauptzweig der Christentumsgesellschaft, zum Ende der
niederlindischen Partikulargesellschaft. Die fiir das 19. Jahrhundert eckigen ortho-
doxen Aussagen iiber die Erwihlung und die Heiligung waren u.a. der Anlafl zum
Bruch und kirchliche Isolierung die Folge.

Aus einem reichhaltigen Archivmaterial wird die Wirksamkeit der niederldndi-
schen Partikulargesellschaften erarbeitet. Die auf Erbauung, missionarisch-karita-
tive Arbeit in tkumenischer Einstellung zielenden Ubungen eines als wirksam ge-
lebten Glaubens, der den Weg zur Gotseligkeit aktiv beschreitet, prigten ein
das ganze Land iiberspannendes Netz von Christen, die im Vertrauen aut Christi
Geist die eigene wie aller Landsleute Lebenserneuerung betrieben. Nimmt man Ge-
schichte und Wirkungsrichtung der Mitglieder der Partikulargesellschaften nicht zur
Kenntnis, so ist ein tiefer gehendes Verstindnis der Erweckungsbewegung in den
Niederlanden, insbesondere auch der ,Afscheiding® von 1834 unmaglich. Der spe-
zielle Forschungsgegenstand bewihre sich korrigierend bei der Einzeichnung in die
grofleren Zusammenhiinge der niederlindischen Kirchengeschichte.

Bonn H. Faulenbach

Wolfgang Sommer: Schleiermacher und Novalis. Die Christologie
des jungen Schleiermacher und ihre Bezichung zum Christusbild des Novalis
(= Europiische Hochschulschriften, Reihe XXIII, Theologie Bd. 9) Bern (H.
Lang) 1973. 150 S,, kart., DM 28.—,

Die anzuzeigende Arbeic will sich in den theologiegeschichtlichen Zweig der
Schleiermacher-Forschung einreihen, der die Zusammenhinge des Schleiermacherschen
Denkens mit den verschiedenen philosophie-, theologie- und geistesgeschichtlichen
Stromungen seiner Zeit zu erforschen trachtet. Uber die Beziehung zwischen

g*
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Schleiermacher und Novalis lag bisher erstaunlicherweise weder von theologischer
noch von literarhistorischer Seite eine monographische Untersuchung vor. Die zahl-
reichen beiliufigen Auferungen in der Sekundirliteratur konnten eine solche Arbeit
nicht ersetzen; die grofien Fortschritte, die die neuere Novalis-Forschung nach der
Auffindung ganz neuen handschriftlichen Materials erzielt hat, lassen die Analyse
des Beziehungsgeflechts zwischen diesen beiden aus dem Einfluflbereich von Herrn-
hut hervorgekommenen Zeitgenossen, die einander zwar nie personlich begegnet
sind, aber fiireinander hohe Wertschitzung hegten, als ein vielversprechendes inter-
disziplindres Thema zwischen Theologie und Literaturgeschichte erscheinen. 2

Der Verf. hat das methodologische Problem einer solchen Untersuchung im
Grenzbereich zwischen zwei Disziplinen sorgfiltig reflektiert (S. 15 ff.; vgl. auch
S. 112 f£.). In kluger Selbstbeschrinkung verzichtet er darauf, die geistige Umwelt
des jungen Schleiermacher pauschalierend zu skizzieren und ebenso beschrinkt er
die Herleitung der Denkformen und Ausdruckswelt des Novalis auf die notwen-
digsten Grundlinien. Zugleich grenzt er den Bereich der zu analysierenden Schleier-
macher-Texte recht eng ein, wobei den frithen Predigten (nach SW II, 7 hg. v. A.
Sydow) und der ,Weihnachtsfeier® etwas mehr Raum gegeben wird als den ,Re-
den®. Dafl eine Erweiterung der Textbasis fiir die Friithzeit Schleiermachers sehr
hilfreich sein kann hat jiingst Erwin H. U. Quapp gezeigt( in: Christus im Leben
Schleiermachers, Gottingen 1972); im vorliegenden Fragehorizont mag die schma-
lere Textgrundlage als zureichend hingenommen werden, zumal es dem Verf. er-
klirtermaflen nicht darauf ankommt, ,auf dem Weg iiber Novalis einen eindeu-
tigen Schliissel fiir das Verstindnis der Theologie des jungen Schleiermacher® zu
gewinnen, vielmehr geschehe die Zuordnung der Schleiermacher-Texte zu bestimm-
ten Aussagen des Novalis in der Erwartung, ,von ihnen her die charakteristischen,
eigengeprigten Ziige der Christologie des jungen Schleiermacher besser in den Blick
zu bekommen® (S. 20).

Es ist ein Gewinn fiir die Arbeit, dafl der Verf. nicht sogleich mit der Text-
analyse beginnt, sondern in einem gesonderten Kapitel die durch Herkunft und
Biographie gegebenen Beriihrungspunkte zwischen Schleiermacher und Novalis be-
schreibt und die wechselseitigen Beziehungen und Beurteilungen dokumentarisch
darlegt (S. 43 ff.). Sehr plastisch wird hier vor allem die Rolle Friedrich Schlegels
gezeichnet, der sich als Stifter und Forderer der Bekanntschaft eifrig einsetzte und
geflissentlich an Novalis schrieb: ,Es wire mir wohl so lieb Euch in Contact zu
bringen, wie die Religion und die Physik® (S. 42). Es wird schon in diesem bio-
graphisch-deskriptivem Abschnitt sichtbar, dal Schleiermacher vor allem durch die
gemeinsame, herrnhutisch geprigte religiose Erlebnisstruktur fiir die Rezeption des
Mittler-Gedankens bei Novalis pridisponiert war. Dafl Schleiermacher in den ,Re-
den“ dann ganz unmittelbar auf das Mittlerfragment im ,Bliithenstaub® des Novalis,
das ihm als Mitarbeiter am ,Athenium® rechtzeitig genau bekannt gewesen sein
mufl, zuriickgegriffen haben soll, wire als das wohl wichtigste Detailergebnis der
vorliegenden Untersuchung zu bezeichnen (S. 103 f£.). Man muf} bedauern, dafl der
Verf. seine noch weiter gehende These, dafl nimlich nicht nur der Schlufi der 5.
Rede, sondern der Aufbau des ganzen Werkes von diesem Fragment des Novalis
her konzipiert sei, nicht belegt und ausgefiihrt hat (S. 110; dieselbe Anmerkung
ist zu S. 138 zu machen).

Im Verlauf der Analyse der , Weihnachtsfeier® wird Schleiermachers Selbstin-
digkeit gegeniiber Novalis deutlich herausgearbeitet. Sie wird vor allem im Hin-
blide auf die Marienfrommigkeit des Dichters und seine mythologisierende Ge-
schichtsschau klar erkennbar. Mit gut ausgewihlten Belegen zeigt der Verf. ferner,
dafl Schleiermacher in der Folgezeit Novalis als frommen Dichter und vorbild-
lichen homo religiosus wertgeschitzt und gegen den Vorwurf des schwirmerischen
Mystizismus in Schutz genommen hat (vgl. S. 46 ff.). Von einem fortwirkenden
Einfluff des 1801 verstorbenen Novalis auf Schleiermachers theologische Entwick-
lung kann allerdings nicht die Rede sein.

Bonn : Joachim Meblhausen
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Ernst Bammel: Die Reichsgriindung und der deutsche Prote-
stantismus (= Erlanger Forschungen Reihe A: Geisteswissenschaften — Bd.
22). Erlangen (Universititsbibliothek Erlangen) 1973. 86 S. kart., DM 24.—.
Bereits in seiner — noch immer ungedruckten — theologischen Dissertation ,Die

evangelische Kirche in der Kulturkampfira, eine Studie zu den Folgen des Kultur-

kampfes fiir Kirchentum, Kirchenrecht und Lehre von der Kirche® (Bonn 1949) be-
schiftigte sich der Autor mit einer bis dahin vollkommen vernachlissigten Frage-
stellung: dem Verhidltnis von (preuflischem) Staat und ev. Kirche in der Bismarck-
dra. Vor dieser Arbeit wurde das Bild der geistigen und politischen Auseinander-
setzung zwischen Staat und Kirche in der 2. Hilfte des 19. Jhdts. weitgehend von
dem spektakuldren preuflisch-katholischen Gegensatz bestimmt. Als Ergebnis dieser
einseitigen Betrachtungsweise erschien die ev. Kirche, insbesondere die Kirche der

Altpreuflischen Union, oft nur in der Funktion des passiven, obrigkeitshorigen An-

hingsels staatlicher Kirchenpolitik. Erst durch Bammels Beitrag wurde so recht

deutlich, dafl die Kampfjahre zwischen 1870/71 und 1875 auch fiir die preufische

Landeskirche eine entscheidende Krise darstellten, denn in dieser Zeit hatte sie

zwischen den Wegen der Freikirche, Staatskirche oder Landeskirche zu wihlen. Da-

bei wertet Bammel — im Blick auf die geschichtliche Entwicklung der Freikirchen —
die Beibehaltung der Verbindung von Staat und Kirche als ein Positivum: ,Die

Bescheidung des Kirchentums, die Erkenntnis, dafl die Wiirde des Staates positiven,

nicht negativen Einfluf} auf die externa der Kirche verlange, die Einsicht, dafl damit

dem Staat eine Gabe und Wiirde gewihrt werde, die fiir die Kirche nicht Fessel,
sondern Zeugnis des Vertrauens auf die Gewalt des Wortes sei, ist wohl das weseni-
liche Ergebnis dieser Kampfiahre® (S. 172 £.).

Das hier zu besprechende kleine Buch aus dem Jahr 1973 geht auf einen Vor-
trag zuriidk, den Prof. Bammel am 3. Dezember 1970 im Rahmen der Ringvor-
lesung der Friedrich-Alexander-Universitit zu Erlangen und am 18. Januar 1971
vor der Deutschen Abendgesellschaft in Cambridge gehalten hat. In sechs Kapiteln
untersucht er die kirchenpolitische und religiése Bewertung der Reichsgriindung
durch die entscheidenden Krifte in Staat und Kirche.

Dabei kommt er (im 1. Kap.) zu dem Ergebnis, dafl man den Sieg iiber Frank-
reich, die deutsche Einigung und das Kaisertum nicht etwa als Bestitigung eines
kirchengeschichtlichen Entwurfs verstand, sondern dafl diese Ereignisse ganz von
dem Ideengut der besseren Gerechtigkeit und Volkerfreiheit auf der Grundlage der
Nationalsouverdnitit her interpretiert wurden. Die Ausrichtung auf den Prote-
stantismus, die Betonung des ev. Kaisertums waren erst eine Folge der geistigen
Auseinandersetzung mit Rom.

Die kirchliche Reaktion auf diesen Krieg (Kap. 2), den man weithin als Ver-
teidigungskrieg begriff, zeichnet sich nach Bammel durch eine bemerkenswerte Zu-
riickhaltung aus. Nicht Triumph, sondern Buffe und Besinnung dominieren sowohl
in den Kriegspredigten als auch in den Stellungnahmen der kirchlichen Presse.
Allenfalls die Befriedigung gegeniiber der durch die Geschichte selbst widerlegten
katholisch-grofideutschen Geschichtsschreibung, die den Protestantismus immer als
Zerstorer des alten Reiches dargestellt hatte, klingt in den Kommentaren an. Das
rechtliche Verhiltnis von Staat und Kirche bleibt von den politischen Ereignissen
unberiihrt, wenngleich weite kirchliche Kreise ebenso wie andere gesellschaftliche
Gruppen von der patriotischen Welle der Vaterlandsliebe mitgerissen werden.

Diese Haltung entsprach ganz der Einstellung der leitenden Staatsminner
Preuflens: Moltke, Roon und Bismarck (Kap. 3). Zwar schitzte jeder auf seine
Weise die Kirche als moralische Anstalt und achtete die Religion, doch traten alle
drei unbedingt fiir eine saubere Trennung von politischen und kirchlichen Ange-
legenheiten ein.

Der grofie politische Um- und Aufbruch traf auf eine Kirche, deren geistige und
organisatorische Verhiltnisse es trotz einer Reihe von bemerkenswerten Ansitzen
und Plinen (z. B. die Berliner Oktoberversammlung 1871) unméglich machten, der
politischen Einigung die kirchliche folgen zu lassen (Kap. 4). Der Impetus der
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Reichsgriindung hatte nicht geniigt, der kirchlichen Einigungsbewegung zum Erfolg
zu verhelfen.

Die Entwicklung des Protestantismus im zweiten Reich (5. Kap.) sieht Bammel
einmal bestimmt durch den Kulturkampf, den er als politische Ersatzhandlung fiir
den Verzicht auf weitere auenpolitische Aktivititen interpretiert und zum anderen
durdh die Kirchenverfassungsdiskussion sowohl innerhalb der ev. Kirche als auch
auf staatlicher Seite.

Beide Komplexe und ihre Folgeerscheinungen, die Aufsplitterung der ev. Kirche
in Parteien, erwiesen die Machtlosigkeit des Protestantismus, der sich daraufhin als
geistiges Wesen ,,0 innig in die Aufgabe der Einheit und des Einswerdens mit der
Nation® (S. 55) cinlie, ohne dafl die Kirche von dieser geistigen Verquickung
profitierte. Der deutsch-protestantische Geist horte auf, ein Sondergut der evange-
lischen Kirche zu sein; diese schien vielmehr mitsamt ihrer Idee von der ev. Nation
aufzugehen in die Kultur des neuen Reiches (Richard Rothe). Mit der Verbindung
swischen Protestantismus und preuflisch-deutschem Geist wurde ,vielleicht erst-
malig eine weltliche Form von Christentum Ereignis® (S. 58 f.), die man nicht als
gelungene Synthese, sondern als eine permanente protestantische Aufgabe begriff.

,Die Bindung an die Rechts- und Geschichtsgemeinschaft der Nation, weit ent-
fernt von dem sogenannten Biindnis von Thron und Alrar und ebenso weit weg
von dem Gedanken des christlichen Staats, ist geblieben, so sehr auch ideologische
Verbrimungen abgeblittert sind. Die uneigenniitzige Hilfe, die der Protestantis-
mus der Reichsgriindung geleistet hat, der Beistand, den er in den zwanziger Jah-
ren den abgetrennten Gebieten gab, die ,Treue und Hingabe zum Vaterland’, die
just in dem Augenblick, in dem durch die Hand Hitlers das Geschenk der Reichs-
kirche angeboten wurde, Teile dieser Kirche durch ihren Widerstand bezeugten, der
Dienst, den die evangelische Kirche nach 1945 getan hat, als sie die einzige natio-
nale Institution, die Klammer des Vaterlandes war, und dem sie in ihren Kund-
gebungen und — wesentlich mehr noch — in ihren stillen Taten gerecht zu werden
suchte, all dies ist Auswirkung dieses geschichtlichen wie kirchengeschichtlichen Auf-
trags. Das tun zu diirfen war ein Geschenk, das der Kirche wider alle Erwartun-
gen in einer, geschichtlich gesehen, ihr schon ungiinstigen Stunde zuteil ward. Es
st eine Geschichte, die abzustreifen unwiirdig wire, ein Stiick Verantwortung,
deren sich zu entledigen keine Freiheit besteht (S. 59 f.).

Hier wird Bammels eigentliches Anliegen deutlich! Er bleibt nicht dabei stehen,
Geschichte zu erzihlen, sondern deutet sie vom Standpunke des Konservativen als
Lehrstiick fiir die Gegenwartsbewiltigung. Er unternimmt eine apologetische Ehren-
rettung des anderen, des geistigen Preufien und scheut dabei nicht die aktuelle poli-
tische Konkretion: Der vordringlichste ,politische Dienst“ der Kirche in der Gegen-
wart ist die Pflege des Bewufitseins eines gemeinsamen Vaterlandes und die Ab-
wehr alles Trennenden, z.B. ,die Ausbildung eines westdeutschen, eines quasi —
rheinbiindischen BewuBtseins . . .“ (S. 61)! So hat es die Kirche nach Bammels
Uberzeugung versiumt, den Staat bei der Diskussion iiber die Ostvertrige an seine
Treuepflicht gegeniiber der Verfassung zu gemahnen und stattdessen das Vertrags-
werk gutgeheiflen.

Geschichte ist vieldeutig, Geschichtsschreibung nicht. Die Reichsgriindung — fiir
Bammel eine Sternstunde des Protestantismus, weil er sich selbstlos in den geistigen
und politischen Dienst des Vaterlandes stellte — ist fiir Giinter Brakelmann, den
Historiker sozialdemokratischer Prigung, Lein dies ater, ein schwarzer Tag® in der
Geschichte des Protestantismus, denn damals diente er den Michtigen als ,ein
starkes Fundament der preufisch-deutschen Obrigkeitsgesellschaft und iibernahm
,die Funktion der ideologischen Herrschaftssicherung® (G. Brakelmann, Das ,Hei-
lige evangelische Reich deutscher Nation®, in: Ev. Komm. 4 (1971) S. 15).

Beide Interpretationen schliefen sich gegenseitig aus. Bammel bemerkt denn
auch in einer Fufinote: ,das Urteil, zu dem sich der Verfasser (sc. Brakelmann) be-
miRigt fiihlt, hat freilich mit dem Geschift, das dem Historiker obliegt, nichts zu
tun® (S. 17 Anm. 6). Der Leser mag entscheiden, welches Geschichtsbild ihn mehr
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iiberzeugt. ,Je teurer einem Historiker die eigene Weltanschauung ist und je leiden-
schaftlicher er sich zu seinen eigenen Grundsitzen bekennt, desto leichter kann dies
sein geschichtliches Urteil verzerren. Von einer unvermeidlich subjektiven Auf-
fassung der Probleme zu grober Voreingenommenheit und Parteilichkeit fithre nur
ein sanft geneigter Abhang® (Johan Huizinga, Geschichte und Kultur, Stuttgart

1954, S. 81 £.).
Tiibingen Gerbard Besier

Bengt Wadensjé: Toward a World Lutheran Communion. Deve-
lopments in Lutheran Cooperation up to 1929. (= Acta Universitatis Upsalien-
sis, Studia Historico-Ecclesiastica Upsaliensia 18.). Uppsala (Verbum/Kyrliga
Centralférlaget) 1971, 371 S., kart. SKr. 60.—.

Der Lutherische Weltbund ist unter den verschiedenen konfessionellen Welt-
organisationen eine relativ junge Erscheinung. Er wurde erst 1947 gegriindet. Dem-
gegeniiber kann z.B. der Reformierte Weltbund bereits auf eine hundertjihrige
Geschichte zuriidcblicken. Das bedeutet allerdings nicht, dafl es vor 1947 nicht
bereits Bemithungen um engere weltweite lutherische Zusammenarbeit und Gemein-
schaft gegeben hat. Aus diesem Grunde wird schon seit lingerer Zeit der Plan ver-
folgt, eine , Vorgeschichte® des Lutherischen Weltbundes mit Hilfe mehrerer Histori-
ker zu erarbeiten. Die vorliegende Uppsalienser Dissertation stellt einen ersten und
wichtigen Beitrag zur Erfassung und Darstellung dieser Vorgeschichte dar.

Wadensj6 konzentriert sich in seiner Arbeit auf die Bewegung hin zu engerer
lutherischer Zusammenarbeit in der Periode zwischen dem 1. Weltkrieg und dem
2. Lutherischen Weltkonvent 1929 in Kopenhagen. Einleitend gibt er noch einen
kurzen Uberblick iiber die Entwicklung vor dem 1. Weltkrieg, als die Zusammen-
arbeit der Lutheraner in Deutschland, Skandinavien und in den USA in einer ge-
wissen Internationalisierung der ,Allgemeinen Evangelisch-Lutherischen Konferenz®
(AELK) ihr erstes Instrument fand. Der Verf. zeigt, und das bleibt ein roter Faden,
der sich durch die ganze Darstellung zieht, wie sich in den drei genannten geogra-
phischen Bereichen — Deutschland, Skandinavien und USA — aufgrund unterschied-
licher geschichtlicher und kirchlicher Situationen verschiedene Auffassungen und Ten-
denzen im Blick auf weltweite lutherische Zusammenarbeit herausbilden, sich ent-
wickeln und sich wandeln. Dadurch ergeben sich wiederum unterschiedliche Konstel-
lationen im Verhiltnis dieser drei Bereiche zueinander, die dann nach dem 1. Welt-
krieg hiufig auch die Form von starken Spannungen vor allem zwischen den be-
stimmenden Persénlichkeiten und Gruppen in den USA und in Deutschland anneh-
men. In diesem Rahmen werden die Auswirkungen des 1. Weltkrieges (Luthertum
und Nationalismus!), das Ringen um die Vorherrschaft in den Bemiihungen lutheri-
scher Zusammenarbeit im Nachkriegseuropa zwischen Deutschland und USA, die
Spannungen aufgrund der unterschiedlichen Positionen von Nationalismus und Inter-
konfessionalismus (Deutschland) — Internationalismus und Interkonfessionalismus
(Skandinavien) — Internationalismus und Konfessionalismus (USA) — dargestellt.
Die zwei wesentlichen Etappen dieser Entwicklung, der 1. Weltkonvent 1923 in
Eisenach und der 2. Weltkonvent 1929 in Kopenhagen, werden eingehend beschrie-
ben und dabei die unterschiedlichen Tendenzen im Blick auf die Ausformung der
konfessionellen und vor allem auch kumenischen Grundhaltung der lutherischen
Gemeinschaft wie auch im Blick auf deren Selbstverstindnis und organisatorische
Strukturen aufgezeigt. In einer hochst objektiven Weise macht der Verf. deutlich,
dafl bei allem Willen zu einer engeren Zusammenarbeit und Gemeinschaft die unter-
schiedlichen Standpunkte die entstehende Gemeinschaft immer wieder gefihrdeten.
Fiir den Leser wird tiberdies deutlich, warum die Lutherischen Kirchen so lange ge-
braucht haben, bis sie in einem Weltbund sich eine festere Basis ihrer Gemeinschaft
und Zusammenarbeit schaffen konnten.

Wadensjs hat viel Archivmaterial benutzt und somit ein bislang nur partiell be-
kanntes Gebiet in seinen Einzelaspekten erschlossen. Durch die Einbeziehung des
zeitgeschichtlichen Rahmens und der theologischen, kirchenpolitischen und Skumeni-
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schen Entwicklungen und Positionen in den drei geographischen Hauptbereichen hat
er nicht nur die lutherischen Einigungsbestrebungen in einen grﬁﬁqren Zusammen-
hang hineingestellt, sondern auch die Wechselbeziehung zwischen diesen Bestrebun-
gen und den genannten Faktoren deutlich gemacht. Ich hitte mir vom Verfasser am
Schlufl seines Buches noch einen Ausblick auf die Entwicklungen bis hin zum 2. Welt-
krieg gewiinscht. Ohne einen solchen Ausblick hingt die in der Einleitung formulier-
te Zielsetzung der Arbeit, zu untersuchen, ,wie der Lutherische Weltbund sein &ku-
menisches und konfessionelles Profil gewann®, doch ein wenig in der Luft. Als
wesentlicher Baustein fiir die Erhellung der Vorgeschichte des Lutherischen Welt-
bundes ist die Arbeit jedoch nur zu begriifien.
Strasbourg Giinther Gassmann

Hans Giinther Hockerts: Die Sittlichkeitsprozesse gegen katho-
lische Ordensangehdrige und Priester 1936/1937. Eine Studie
zur nationalsozialistischen Herrschaftstechnik und zum Kirchenkampf. (= Ver-
6ffentlichungen der Kommission fiir Zeitgeschichte bei der Katholischen Akademie
in Bayern. Reihe B: Forschungen, Bd. 6). Mainz (Matthias Griinewald) 1971.
224 S.

Die Alteren unter uns werden sich noch dieser Prozesse, vor allem der laut-
starken propagandistischen Ausschlachtung durch das Goebbels-Ministerium — des-
sen Rede bei einer Massenkundgebung in der Deutschlandhalle zu Berlin am 28.
Mai 1937 ! — und der tiefen Betroffenheit, welche diese in kirchlichen Kreisen aus-
l6ste, erinnern.

Der Verfasser legt eine detaillierte Darstellung dieses Gegenstandes aufgrund
des in staatlichen, Gerichts- und kirchlichen Archiven vorhandenen umfangreichen
Materials vor. Auch private Sammlungen, Mitteilungen von iiberlebenden Zeugen
(Beamte!), dazu zeitgenossische Zeitungen und Zeitschriften wurden beniitzt. Ge-
fragt wird nach der Bedeutung, die jenen Prozessen innerhalb des totalitiren
Systems zukam; nicht der juristische, sondern der historische Gesichtspunkt soll im
Vordergrund stehen. Mit Recht: den Zeitgenossen war es klar, dal die judizielle
Ahndung der Vergehen vor allem im Interesse der politischen Auswertung lag.
Der wissenschaftliche Standpunkt gebot jedoch, die ,juristischen und verfahrens-
technischen Hintergriinde sowie die Ergebnisse der Prozesse zu kliren.“ Diesem
Ziel ist das I. Kapitel (4-61) gewidmet.

Im April 1935 begann die Staatsanwaltschaft beim Koblenzer Landgericht mit
Ermittlungen gegen Klosterbriider der Laienkongregation der Franziskanerbriider
von Waldbreitbach (Rheinland, Ditzese Trier) wegen des Verdachts homosexueller
Vergehen. Unabhingig davon nahm im Herbst desselben Jahres die Berliner Ge-
heime Staatspolizei (Gestapo) sich dieser Sache an. Wihrend im ersten Fall ein
entlaufener Zogling einer von den Briidern geleiteten Pflegeanstalt den Stein ins
Rollen brachte, war die Gestapo anlifilich von Durchsuchungen wegen des Ver-
dachts von Devisenvergehen auf die Fihrte sexueller Vergehen gelangt. Ein Sonder-
kommando der Gestapo richtete sich in Koblenz ein, die Staatsanwaltschaft wurde
vom Reichsjustizministerium angewiesen, mit diesem Sonderkommando zusammen-
zuarbeiten (Voruntersuchung). Dieses spielte sich jedoch bald — angesichts seiner
personellen Stirke und gréfleren technischen Hilfsmittel, vor allem der Riidsen-
deckung der Berliner Zentrale — als Herr des Verfahrens auf, die Regelungen der
Strafprozefliordnung wurden mehrfach beiseite geschoben. Der Reichsminister fiir
Justiz, Dr. Giirtner, sah sich deshalb veranlafit, fiir diese Ermittlungen in Koblenz
eine Zweigstelle der Berliner Zentralstaatsanwaltschaft zu errichten.

Ideologische Griinde waren es, welche die Gestapo ihre Kompetenz auf homo-
sexuelle Delikte ausdehnen lief: durch diese hielt der Nationalsozialismus das
»Volkstum und seine Zukunft* in dhnlicher Weise bedroht wie durch den Kommu-
nismus; auflerdem konnte der (damals) iiberaus ehrenriihrige Vorwurf der Homo-
sexualitdt als wirkungsvolles Kampfmittel gegen politisch mifiliebige Personen und
Gruppen eingesetzt werden (siche den Fall des Generalobersten Fritsch!). Die poli-
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tische Verwendbarkeit bestimmte das Interesse der Gestapo bzw. der Partei. Hier
war einer der Fille, in denen das von Hans Buchheim festgestellte Charakteristikum
der NS-Herrschaft vom Nebeneinander der fortgesetzten aber abrufbaren Staat-
lichkeit (Justiz) und einer ,aufernormativen Fithrergewalt* in Erscheinung trat.

Dem System lag daran, viele belastete Ordensmitglieder und Geistliche zu er-
mitteln bzw. zu schaffen, um die Kirche als Staats- und Volksfeind hinstellen zu
kénnen. Dieses politisch-propagandistische Ziel gilt es fiir den weiteren Verlauf im
Auge zu behalten.

Die politische Polizei begann, systematisch und intensiv Klostergemeinschaften,
Pflegeanstalten, Internate und einzelne Geistliche zu ,iiberholen®, der Schwerpunkt
ihrer Aktion lag in West- und Siiddeutschland. Die auch sonst bekannten Arbeits-
und Verhérmethoden (Drohungen, Einschiichterungen, Versprechen u. dgl.) der Ge-
stapo fithrten dahin, daf gegen Ende 1937 bei der genannten Sonderstaatsanwalt-
schaft rund 2500 einschligige Ermittlungsverfahren anhingig waren. Gerichte haben
in vielen Fillen feststellen miissen, wie die Gestapo gegen die Strafprozefordnung
verstieff, vom Gericht Freigesprochene wurden oftmals von der Gestapo wieder in
»Schutzhaft genommen. Reichsminister Dr. Giirtner, ein Jurist von rechtsstaatlicher
Gesinnung, verfolgte mit der Errichtung der Sonderstaatsanwaltschaft in Koblenz
offensichtlich das Ziel, den Sittlichkeitsprozessen einen von politischen Einfliissen
freien Rechtsweg zu sichern. Allerdings war er (und seine Behorde) dabei zu grofiter
Vorsicht gezwungen.

Der Verfasser behandelt die iiberaus schwierige Zusammenarbeit von Sonder-
kommando und Sonderstaatsanwaltschaft (26-34), Verlauf und Probleme der
Hauptverhandlungen (34-48), Umfang und Ursachen der Vergehen (48-53). Von
den 2500 Ermittlungsvorgingen wurden mehr als die Hilfte bereits im Vorver-
fahren mangels Beweises, Geringfiigigkeit oder 6-Monate-Amnestie (August 1934)
erledigt. Ende 1937 waren 170 Otrdensleute verurteilt, 200 Verfahren waren noch
in Schwebe. Es kann nicht in Abrede gestellt werden, dafl in einigen (wenigen)
Laienkongregationen eine unverhiltnismiflig hohe Zahl an Verfehlungen vorge-
kommen ist. Die Ursachen sieht der Verfasser teils im schwierigen Pflege-Dienst der
Briider, vor allem aber in den Mingeln bei der Auswahl, Aufnahme und Ausbil-
dung durch die Oberen (Eintritte infolge Arbeitslosigkeit wihrend der Weltwirt-
schaftskrise!). Mitte 1937 willfahrte der Heilige Stuhl der im August 1936 ausge-
sprochenen Bitte des Trierer Bischofs Bornewasser um die Aufhebung der (haupt-
sachlich betroffenen) Waldbreitbacher Gemeinschaft.

Die gleichzeitig gegen Priester (Welt- und Ordensgeistliche) gefiihrten Prozesse
erbrachten 64 Verurteilungen. Die Parteipropaganda sprach von einem erschrecken-
den und empérenden Ausmafl des ,allgemeinen Sittenverfalls® in der katholi-
schen Kirche. Im Abschnitt ,Zwischen Recht und Propaganda® stellt der Verfasser
fest, dafl Dr. Giirtner und ein Grofiteil seiner Mitarbeiter die propagandistische
Auswertung der Prozesse abgelehnt haben.

Im II. Kapitel (,Die Sittlichkeitsprozesse als Problem nationalsozialistischer
Herrschaftstechnik®, 62-146) wird gezeigt, wie die Prozesse als Hauptwaffe des
Kirchenkampfes 1936/37 dienten und wie Hitler — aus innen- oder auflenpolitischen
Riidksichten (z.B. Olympiade!) — die Prozefitermine regulierte. Die beherrschende
Rolle der Propaganda (Goebbels!) tritt hervor (,Priventive Lenkung durch Nach-
richtenmonopol®), die kirchliche Gegenwehr wird eingeengt bzw. unterdriickt. Als
Hauptziel des Propagandafeldzuges erscheint der ,Bruch des innerkirchlichen Ver-
trauensverhiltnisses®, der Wirkungs- bzw. Erziehungsanspruch der Kirche gegeniiber
dem Volk sollte erschiittert, dafiir dem Absolutheitsanspruch des NS-Staates der
Weg bereitet, das pipstliche Rundschreiben ,Mit brennender Sorge® (14. 3. 1937)
entkriftet und dem katholischen Ordenswesen ein vernichtender Schlag versetzt
Weﬁden. Die Delikte werden als fiir die kirchliche Sittlichkeit reprisentativ hinge-
stellt.

Kapitel III behandelt die ,Reaktion der Kirche® (147-183) gegen die offen-
sichtlich tendenziGse Art der Medien-Berichterstattung. Dies geschah von seiten des
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Vatikans (Kardinalstaatssekretir Pacelli!) durch energische diplomatische Noten,
durch Hirtenschreiben der Bischéfe und Predigten der Seelsorger. Von den Bi-
schofen trat der juristisch geschulte Berliner Bischof, Graf Preysing, durch de-
taillierte Eingaben besonders hervor.

Bei den ,Auswirkungen der Prozefpropaganda auf die katholische Bevilke-
rung® (184-219) stofit man naturgemif auf eine schwierige Quellenlage. Eine Folge
der Agitation war gewifl die sprunghafte Zunahme der Kirchenaustritte im Jahre
1937, von einem Massenaustritt, wie ihn die Partei erhofft hatte, konnte indes
keine Rede sein: die Austrittsquote betrug 1937 0,48 9/y aller deutschen Katholiken.
Die Pastoralstatistik jener Jahre it erkennen, dafl der Propagandafeldzug keinen
grofleren Einflufl ausgeiibt hat. Die Partei mufite in den Jahren nach 1936 sogar ei-
nen versteiften passiven Widerstand gegen die Religions- und Kirchenpolitik des
Systems registrieren, wie dies gerade im Hinblick auf Oberbayern und Franken von
Parteistellen ermittelt wurde.

Als Ursachen des im Wesentlichen negativen Ergebnisses der Propaganda wer-
den angefiihrt: 1. die hinreichende Standfestigkeit des Kirchenvolkes — wie hetero-
gen immer deren Motive waren — und 2. die Abwehr der Kirche selbst, ferner die
der Suggestion von eciner allgemeinen Verderbnis widersprechende unmittelbare
und ortliche Erfahrung von der Kirche, schlieflich die Mifitrauen begriindende
Vergroberung der Propaganda selbst.

Der Verfasser hat durch Auswertung eines immensen Materials und aus griind-
licher Kenntnis der in Betracht kommenden Faktoren der NS-Periode einen
wichtigen Beitrag zur kirchlichen Zeitgeschichte geleistet.

Konigstein Kurt A, Huber

Notizen

Nicht weniger als 211 Namen prisentiert Friedrich Wilhelm Bautz auf
den zehn Bogen der 10. Lieferung seines Biographisch-bibliographischen
Kirchenlexikons (Lfg. 10, Sp. 1441-1600, Hamm, Verl. Traugott Bautz, 1975:
Johann Georg Ebeling — Faustus von Byzanz). Dabei vermag schon nicht mehr der
Umfang des Gebotenen zu iiberraschen als vielmehr das, was gelegentlich doch fehlt:
So kann man sich fragen, warum etwa Edward der Bekenner oder eine kirchen-
geschichtlich so wichtige Herrscherin wie Elisabeth I. von England keine Bertick-
sichtigung finden oder die Mdaglichkeit ungenutzt blieb, die in Lieferung 3 unter-
lassene Vorstellung von Mary Baker Eddy nachzuholen. Durch eine Fiille biblio-
graphischer Information fallen die Artikel Meister Eckehart und Eusebius von
Caesaraea auf. Dafl der letzte auf seine Rolle als theologischer Deuter der kon-
stantinischen Wende nicht angesprochen ist, zeigt wieder einmal den eigentlichen
Mangel des Unternehmens an, das fehlende Problembewufitsein als eine allerdings
wohl unausweichliche Folge seines kompilatorischen Charakters, der allein die Be-
wiltigung eines so umfangreichen und vielfiltigen Stoffes im Alleingang méglich
macht. Fragt man nach den Quellen B.s, so zeigt sich immer wieder, daf} er die
Herzog-Hauds’sche RE offensichtlich dankbar benutzt hat.

Lobmar Knut Schéiferdiek

Ein gelungenes Beispiel einer Jubiliumsschrift bietet Olga Bartholdy aus
Anlafl des 800jdhrigen Gedenkens der Griindung der ehemaligen Zisterzienserab-
tei Liigumkloster (Nordschleswig) mit dem gut bebilderten Heft Munkeliv i
Logum Kloster, med fotografier af Gérard Franceschi udgivet i 800 iret for
klosterets grundleggelse (Legumkloster, Refugiets Kulturforening, 1973, 91 S.),
das in allgemein informierender Weise den Ertrag vorliegender Einzelforschungen
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zur Klostergeschichte lebendig zusammenfaBt und zugleich die Griindung in ihrem
grofieren geschichtlichen Zusammenhang verstindlich zu machen sucht. Man ver-
miflc dabei einen Hinweis auf das fir die zisterziensische Friihzeit bemerkens-
werte wirtschaflsgeschichtliche Element, das in seinen Auswirkungen auch fir den
Ursprung von Liigumkloster noch beobachtbar scheint, den kritischen Verzicht auf
grundherrschaftliche Wirtschaftsform.

Lobmar K. Schéferdiek

Zeitschriftenschau

Studia Theologica 29, 1 (Oslo 1975).

S. 1-30: M. R. Hauge, The Struggles of the Blessed in Estrangement. I (zu
Problemen des Pentateuchs). S. 31-52: L. Fatum, Die menschliche Schwiche im
Roémerbrief. S. 53-62: G. W. Coats, History and Theology in the Sea Tradition
(zum Verstindnis von ,Meer* im AT). S. 63-69: Th. Boman, Die dreifache Wiirde
des Volkerapostels (Paulus stellt sich im Romerbrief der ihm unbekannten Ge-
meinde als Jude, gebildeter ,Grieche* und geborener ,Rémer” vor). S. 71-79: J.
Smit Sibinga, The Structure of the Apocalyptic Discourse, Matthew 24 and 25.
S. 81-112: Relation als Substanz: Die Struktur unter dem Gesichtspunkt des Aktes.
Fortsetzung einer Auseinandersetzung mit zentraler Tillichscher Terminologie (vgl.
Studia Theologica 26, 1972, 111-140).

Miinchen Georg Schwaiger

Byzantinoslavica 35 (Prag 1974).

S. 1-11: D. M. Nicol, The Byzantine Family of Dermokaites circa 940-1453.
S. 12-27: N. S. Garsoian, L’abjuration du moine de Calabre. S. 28-33: J. Irmscher,
Ovid in Byzanz. S. 34-46: P. Maser, Das Kreuzigungsbild des Rabulas-Kodex. S.
161-185: E. Trapp, Die Viten des hl. Naum von Ochrid (krit. Edition der lingeren
und kiirzeren griechischen Vita des hl. Naum, eines Schiilers und Begleiters der
Slawenmissionare Kyrill und Method, mit deutscher Ubersetzung der lingeren Vita).
S. 189-209: M. Loos, Deux publications fondamentales sur le paulicianisme d’Asie
Mineure (zu: Les sources grecques pour Ihistoire des Pauliciens d’Asie Mineure.
Texte critique et traduction par Ch. Astruc, Wanda Conus-Wolska, J. Gouillard,
P. Lemerle, Denise Papachryssanthou, J. Paramelle. Travaux et Mémoires du
Centre de Recherche d’Histoire et Civilisation byzantine 4, 1970, 1-227. — P.
Lemerle, L’histoire des Pauliciens d’Asie Mineure d’aprés les sources grecques.
Travaux et Mémoires 5, 1973, 1-144).

Miinchen Georg Schwaiger

Archiv fiir Liturgiewissenschaft 16, 1974.

S. 7-31: P. Merendino, Gleichnisrede und Wortliturgie. Zu Mk. 4, 34, S. 32-52:
Kl. Richter, Ansitze fiir die Entwicklung einer Weiheliturgie in apostolischer Zeit
(dem Verf. erscheint die Handauflegung als wesentlichster Bestandteil der Ordina-
tion in den ersten beiden nachchristlichen Jhh.). S. 53-102: G. Winkler, Uber die
Kathedralvesper in den verschiedenen Riten des Ostens und Westens (In sorg-
filtiger historisch-analytischer Untersuchung der verschiedenen Riten des Ostens
und Westens ergibt sich, dafl das Kathedraloffizium des Abends im wesentlichen
drei Komponenten aufweist: das rituelle Anziinden des Lichtes, des Symbols Christi,
bei Einbruch der Nacht, den universalen Abendpsalm 140, einzelne Bitten zum Aus-
klang. In den orientalischen Vesperriten wurde im allgemeinen besonders der Bufi-
charakter der Vesper hervorgehoben, wihrend im Westen das Lichtritual in den
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Vordergrund riidkte). S. 103-107: B. Bolz, Irische Marginalien im Evangeliar von
Gniezno (geschrieben in Reims um die Mitte des 9. Jhs., aufbewahrt im Dom von
Gnesen). S. 108—149: Bibliographie Emmanuel von Severus OSB. S. 150-153: H.
Frank, Die Bezeugung eines Karsamstagsresponsoriums durch Beda Venerabilis. S.

155-602: Literaturbericht.
Miinchen Georg Schwaiger

Tagungsankiindigungen

Aus Anlafl des 500jihrigen Jubiliums der Universitit Uppsala richtet die ,In-
ternationale Kommission fiir vergleichende Kirchengeschichte® vom 15. bis 20. August
1977 beim kirchenhistorischen Institut der Universitit eine Tagung aus unter dem
Leitthema:

Die Kirche in einer sich verdndernden Gesellschaft — Konflikt, Versshnung
oder Anpassung?

Es soll unter den drei folgenden Fragestellungen angegangen werden:

1. Kirche und religiése Protestbewegungen (mit den Problemkomplexen: a. Die
Sekten® als Protestbewegungen im Mittelalter und b. Die Kirche, a%e Freikirchen
und der Gedanke des sikularisierten Staates in der heutigen Zeit);

2. Kirche und soziale Verinderungen (mit den Problemkomplexen: a. Kirdbe
und Universititen im Mittelalter und b. Kirche, Industrialisierung und die neuen
politischen Ideologien des modernen Staates);

3. Kirche und Kolonialismus (mit den Problemkomplexen: a. Missionsunter-
nebmen und westlicher Kolonialismus und b. Die Bildung von Kirchen und Stam-
mestraditionen in bestimmten Einzelgebieten).

Die Anmeldung von Diskussionsbeitrigen zu diesen Fragen mit einer etwa halb-
seitigen Inhaltsangabe wird baldméglichst an das Kirchenhistorische Institut in
Uppsala erbeten, das auch weitere Informationen erteilt. Anschrift:

Uppsala Universitet Kyrkohistoriska institutionen, Box 511 S — 751 20 Uppsala
(Schweden).

ST. PATRICK-TAGUNG: Fiir die Zeit vom 22. bis 25. August 1977 ist in der
sRoyal Irish Academy®, Dublin, ein St. Patrick-Seminar geplant, das sich an alle
interessierten Wissenschaftler und Forschenden wendet. Jede Seite dieses potentiell
reichhaltigen und vielfiltigen Gebietes soll dabei behandelt werden: geschichtliche,
archiologische, heiligengeschichtliche, philologisch-literarische Aspekte, die St. Pa-
trick-Tradition, die spezifische Art seines Lateins sowie auch Entwicklung und
Hintergrund. Prof. Daniel Binchy, D. Litt., hat sich bereit erklirt, den Vorsitz zu
ibernehmen, Prof. R.P.C. Hanson, D.D., M.R.I.A. (The University, Manchester,
England) wird Sekretir sein. Es wire wiinschenswert, daf} die anndhernde Zahl an
Teilnehmern so bald wie méglich bekannt wird; die Interessenten aus U.S.A. und
Kanada werden gebeten, sich mit Prof. J. F. Kelly, John Carroll University, Uni-
versity Heights, Cleveland, Ohio in Verbindung zu setzen, die anderen mit Prof.
Hanson. Fir Auswirtige wird fiir Unterkunft gesorgt werden.
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13 Franz Courth - Das Leben Jesu von David Friedrich Straufl in
der Kritik Johann Evangelist Kuhns
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255 Seiten, kartoniert, DM 49.—

15 Arnold Pfeiffer - Franz Overbecks Kritik des Christentums
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16 Henning Theurich
Theorie und Praxis der Predigt bei Carl Immanuel Nitzsch
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17 Christoph Keller - Das Theologische in der Moraltheologie
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mus. 420 Seiten, kartoniert, DM 79.—

18 Franz Eichinger
Die Philosophie Jacob Senglers als philosophische Theologie
204 Seiten, kartoniert, DM 38.—

Johann-Christoph Emmelius

Tendenzkritik und Formengeschichte

Der Beitrag Franz Overbecks zur Auslegung der Apostelgeschichte im 19. Jahr-
hundert. (Forschungen zur Kirchen- und Dogmengeschichte, Band 27)

321 Seiten, kartoniert, DM 48.—

Die Begriffe ,Tendenzkritik® und ,Formengeschichte® charakterisieren die
Fragestellung, die Overbecks Auslegung der Apg. leitet. Zunichst analysiert
Ovwerbedk die kompositorische Konstruktion der Apg.; sodann arbeitet er unter
der Leitfrage nach den Anfingen der Kirchengeschichtsschreibung an dem Pro-
blem der Einordnung der Apg. in die Geschichte der altchristlichen Literatur.
Es wird deutlich, wie Overbecks theologiekritisches Denken mit seiner Arbeit
als Historiker verklammert ist.
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Wilhelm Maurer

Die Kirche
und 1thr Recht

Gesammelte Aufsitze zum evangelischen Kirchenrecht. Herausgege-
ben von Gerhard Miiller und Gottfried Seebaf. 1976. IX, 589 Seiten.
(Jus Ecclesiasticum 23.) Ln. DM §6.—.

Die im Verlauf des Kirchenkampfes offenbar gewordene Problematik
der traditionellen Grundlegung evangelischen Kirchenrechtes wurde
fir Wilhelm Maurer zum Ausgangspunkt seines Nachdenkens iiber
den Zusammenhang von Kirche und Recht. Der vorliegende Band
vereinigt alle wesentlichen, zwischen 1937 und 1968 zu diesem
Thema publizierten Beitrige. Der gegenwirtigen Problematik will
Maurer auch dort dienen, wo er sich der Geschichte des Kirchenrechts
zuwendet. Dabei geht es ihm in erster Linie um den Aufweis von
Notwendigkeit und Moglichkeit eines in den Bekenntnissen der Re-
formation griindenden Rechts der lutherischen Kirche. Einen weiteren
Schwerpunkt legt er auf den Versuch, durch Klirung des aus dem
19. Jahrhundert iibernommenen Erbes das Kirchenrecht zu einem
besseren Verstandnis seiner selbst zu bringen und fiir die Bewiltigung
der heute gestellten Aufgaben freizusetzen. Dem gleichen Ziel wollen
jene Arbeiten dienen, die sich unter Verarbeitung der Erfahrungen
des Kirchenkampfes unmittelbar dem bestehenden und neu zu schaf-
fenden Recht der Kirche zuwenden. Der Band bietet damit eine Art
Organon theologisch reflektierten Kirchenrechtes, das schon Auswir-

kungen gezeitigt hat, aber auch fiir die Zukunft fruchtbar zu machen
ist.

J. C. B. Mohr (Paul Siebeck)
Tiibingen
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Das Bekenntnis des Gregor Thaumaturgus bei Gregor

von Nyssa und das Problem seiner Echtheit!

Von Luise Abramowski

I

Das Bekenntnis als Ganges und seine Zuschreibung sind zuerst durch Gregor
von Nyssa bezeugt. Der Nyssener zitiert den Text in seiner Vita Gregots
des Wundertiters, PG 46, g12D—g13 A:

(1)

(IT2)

(IIT)

(IV)

elc Oebe, mathp Myou Lévrog, coplag Hpsortaans xal duvauews kol
yapaxthpos dudtou, téhelog telelov yewnrop, mathp viel povo-
YEVOUG.

ele whplog, wévog & pévov, Ocde dx Oeol, yapaxtip xol elxdv i
Bebryroc, Abyog évepyds, copla ig Tév 8hwv cusTacEwS TEPL-
exTuey ol Svvapig Tiic SAng wrtoewe mornTnd, vidg dAnBvée dn-
Buvod morpbe, dbparog dopdrtov xal dplapros debdprov xal dBdve-
zoc aBavdrou xal atdiog udtov.

xorl &v Tvebpo dytov, éx Beol Thy Smapbly Exov xal 8¢ vioD Tegnvoe
[3qhady 7oig vbpdmoi],2 eixdv 7ol viod, Tehetov Tehele, Lol
Chvrav altla, oyl dyta, dyténe dytasol xopmyos, &v & pove-
oéyran Dedg 6 TaThp 6 ml TavTY Xl &v Tdot, xad Bedg 6 viog 6 S
TAVT OV,

tpude Tehela, S6EY xab audbtnT %ol Bacihely pi) peplopévn pmde
dmodhotptovpévy. obte oy xriotéy T 7 Sobhov &v T Teuddt, obre
Eneloantov, O¢ mpbrepoy pdv ody brdpyoy, Botepoy 3¢ émeioerBov
ofire yap &véhumé mote * vidg matet, obte Vi Tvebua, JAN &TpemTog
%ol dvahholewytog 7 adth TeLeg del.

Wenn man den Text so gliedert,3 erkennt man, daB Gregor von Nyssa
ihn mit Recht als Adyog obpperpog und edmeplyparntos bezeichnet, als ,,gut

1 Tch habe die Echtheit bereits ZKG 86 (1975) p. 358 n. 7 angezweifelt.

2 Die Klammer, von Caspari mit Recht gestrichen, fehlt in den beiden altlateini-
schen Ubersetzungen ; eine falsch erklirende Glosse, denn gemeint ist das innertri-
nitarische ,,Aufscheinen® des Geistes.

8 Haufig wird der IV. Artikel unterteilt abgedruckt. — Dieselbe Gliederung in
vier Artikel bei A. Grillmeier, Christin Christian Tradition, 2. Aufl. 1975, p. 234

Zrschr. £. K. G, 1
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gestaltet™ und ,,in den richtigen Proportionen® (912 C). Artikel Ila, IIT,
IV witken nicht nur etwa gleich lang, sie sind es auch: Art. ITa hat 42 Wor-
te, 11T 45, IV 47; Art. List nur knapp halb so lang — 18 Worte, offenbar ist er
nur der Vollstindigkeit halber da, weil ein Artikel iiber Gott den Vater
eben dazugehort. Seine Kiirze gibt ihm Einleitungsfunktion, sein Inhalt
erweist ihn als Reflex des II. Artikels; das formale Gleichgewicht der Ar-
tikel IT ~ IV scheint anzudeuten, daB sie alle drei gleich wichtig genommen
werden miissen. All diese AuBerlichkeiten verraten sorgfiltige Komposi-
tion einer geschulten Hand.

Der Nyssener hat dieser theologischen Komposition einen wiirdigen
Rahmen gegeben, auch er sorgfiltigc komponiert. Die Dignitit des Be-
kenntnisses, wie sie der Bio- oder besser Hagiograph suggeriert, zu steigern,
ist kaum moglich: es wird durch Offenbarung mitgeteilt, der Empfinger
wird zu Beginn und am Ende des betreffenden Abschnitts der Vita mit Mose
verglichen (9o8 CD und 913 B). Die Offenbarung erhilt der Wundertiter
zwischen seiner Weihe und seinem Amtsantritt, so daBl das Bekenntnis sei-
nem missionarischen Wirken vorangestellt ist. Folgendes erzihlt uns Gre-
gor von Nyssa: Nach Riickkehr von seinen Studien tritt Gregor nicht, wie
erwartet, ein Offentliches Amt an, sondern zieht sich in Schweigen und Ein-
samkeit zuriick, ,,ein zweiter Mose in unseren Zeiten®. Dieses Leben fithrt
et, bis ihm wie Mose ,,der Lohn des reinen Lebens® éx Ocopavelag wird.
Mose hatte freilich neben der prhogogia auch eine Frau, wogegen Gregor
die Tugend zur Hausgenossin macht. Das Ziel beider in der Anachorese war,
»»mit den reinen Augen der Seele die géttlichen Mysterien wahrzunehmen®
(908 CD). Der Bischof Phidimus von Amasea, der die geistgewirkte Gabe
des Vorherwissens hat, will sich eines solchen Mannes als eines Kitchenvor-
stehers versichern, Gregot aber entweicht in eine andere Wiiste. SchlieBlich
weiht Phidimus ihn in absentia und bestimmt ihn fiir eine noch ganz heid-
nische Stadt, wo es unter einer groflen Bevolkerung nur siebzehn Christen

Grillmeier ordnet den Text in ganz kurzen Sinnzeilen an. Er vergleicht das Be-
kenntnis mit der Thalia des Arius und findet, daBl Arius den Wundertiter be-
kimpfe (p. 232—238). Hinsichtlich der Echtheit kann Grillmeier feststellen, daB
dariiber jetzt allgemeine Einigkeit im positiven Sinn hertsche (p. 232 n. 51). ,,Na-
tiilich* werde die Inkarnation im Bekenntnis nicht ausdriicklich genannt (p. 233)
—aber ich finde dies auch in einem Bekenntnis, das ganz an den innettrinitarischen
Relationen interessiert ist, keineswegs natiirlich. Es ist nicht ganz zufillig, daB das
einzige andere Bekenntnis ohne den Artikel IIb in Hahns Sammlung ein Bekennt-
nis des Eunomius ist, aus dessen Liber apologeticus (PG 30, 840 C). Eunomius
sagt ausdriicklich, er habe ausgelassen, was nicht in Zweifel gezogen werde (ibid.).
Ein schr viel ausfiihrlicheres Bekenntnis des Eunomius wird von Gregor von
Nyssa in einer eigenen Schrift bekimpft (Bd. II der Jaegerschen Ausgabe von
1960, p. 320ff.); in diesem langen Text sind der Inkarnation (= Art. 1Ib) zwei
Zcilen gewidmet (p. 384,29 - 385,2), ihre Erwihnung ist Pflichtiibung wie der Ar-
tikel iiber den Vater im Bekenntnis des Thaumaturgen. — Das Fehlen von Art. ITb
in letzterem kann auch nicht deswegen als selbstverstindlich betrachtet werden,
weil Gregor Thaum. in seiner Dankrede an Origenes nicht von der Inkarnation
spricht, sondern nur vom Logos und der Seele, dafiir sind die literarischen genera
zu verschieden.
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gibt (ropadedeypévor Tov Abyov Tij T:f.c'rsmg) (909 AB). Nachdem alles nach
Vorschrift geregelt ist, bittet Gregor um eine kurze Zeit Tpog xatovdnoLy
THE RATL TO LUGTNPLOV ocxptﬁsr.cxg, nicht Fleisch und Blut wolle er anhingen,
sondern von Gott het solle ihm die cpowspwo*nc; @&y xpuetowy kommen. Er
wolle sich nicht eher dem wqpuyp.oc 70l Abyov widmen, bevor ihm nicht die
Wahrheit 8td TS ap.cpowe:noc-; offenbart wiirde. Wihrend et nichtlicherweise
itber den Ad6yog i mtatews nachsinnt — denn es gab auch damals Leute, die
die fromme Lehre verfilschten (TCOLpG.XO!pOETTDvTEQ) und durch die Uberzen-
gungskraft ihrer Argumente (81 g mhavétnrog TéV Emyetpnudtwy) den
Verstindigen die Wahrheit zweifelhaft machten —, erscheint dem Gregor
eine Greisengestalt (gog CD). Der Greis bedeutet dem Erschreckten, er
komme in gottlichem Auftrag wegen der Streitfragen, um ihm die Wahrheit
des frommen Glaubens zu offenbaren. Dann erscheint eine iibermenschliche
weibliche Gestalt (912 B). Gregor kann den lichtvollen Anblick nicht er-
tragen, hort aber, wie die beiden Erscheinungen tiber sein Problem mit-
einander reden. Dadurch wird er nicht nur iiber die wahre yvéoug Tijg
mietewe belehrt, sondern erfihrt auch, wer die beiden Gestalten sind: die
weibliche Erscheinung ermahnt den Evangelisten Johannes, dem Jiingling
das puotiprov eboefetag zu erdfinen; Johannes antwortet, er wolle es ihret-
wegen, der Mutter des Herrn, gerne tun (912 C). Und so sagt er den Abyog
cbppetpos und edmeptypamtog, darauf entschwinden die Erscheinungen.
Gregor hilt die gottliche puotaywyla sogleich schriftlich fest; ihr entspre-
chend predigt er danach in der Kirche und hinterliit jene Lehre schlieBlich
als Erbe. Nach ihrwird bis jetztjenes Volk unterwiesen (puotaywyeitor) und
ist von jeder hiretischen Schlechtigkeit freigeblieben. Wer dariiber belehrt
werden mochte, hore die Kirche, in welcher Gregor predigte, wo noch
jetzt seine Handschrift (adre v& yopdypota ¢ poxaplag exelvng yelpoc)
aufbewahrt wird (913 A). Sie ist mit jenen Tafeln zu vergleichen, auf denen
die gottliche Gesetzgebung eingetragen wurde. Gregor wird ausfithrlich mit
Mose auf dem Berg vetglichen, in beiden Fillen handle es sich um die
gleiche oikonomia (913 B). Gregors Berg ist die Hohe der Sehnsucht nach
den wahren déyparta, die Dunkelheit das den anderen unzugingliche Ge-
sicht, die Schreibtafel die Seele, fiir die Buchstaben auf den Tafeln steht die
Stimme der Erscheinung. — Alsbald verlieB Gregor die Einsamkeit und
strebte der Stadt zu, wo et die Kirche Gottes einrichten sollte (913 D).

Nicht die Beglaubigung des Thaumaturgenbekenntnisses als ehrwiirdig
und alt durch den Nyssener schon als solche ist auffillig, wohl aber die Art
und Hiufung der Beglaubigungen und ihre mehrfache Absicherung. Die
Riickfithrung des Bekenntnisses auf eine Offenbarung nimmt man ja gerne
in Kauf, aber daB die Autoritit der Offenbarung nun ihrerseits dadurch
untermauert wird, daB die beiden erscheinenden Gestalten nicht durch Gre-
gor oder sich selbst identifiziert werden, sondern dal sie sich gegenseitig
identifizieren, mufB stutzig machen. Warum eigentlich dieser ganze Auf-
wand? fragt man unwillkiirlich. Natiirlich ist auch die Offenbarung einer
Glaubensformel etwas Ungewohnliches, normalerweise empfingt man den

l‘
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Abyog Tiig miotews durch Ubetlieferung, wie jene wenigen Christen, die es
an der zukiinftigen Wirkungsstitte des Wundertiters schon gab (s. 0.). Auch
Gregor hat, als er Christ wurde, ohne Zweifel den Abyog )¢ mtotews emp-
fangen, er sinnt ja auch in jener entscheidenden Nacht iiber ihn nach. Wieso
bedarf er dann noch einer besonderen Offenbarung dariiber ? Das entschei-
dende Stichwort ist die dxpifeia,4 die Genauigkeit, und der Genauigkeit be-
darf es wegen der theologischen Auseinandersetzungen in zentralen Glau-
bensdingen, die es damals schon gab (erginze: wie auch in der Zeit des
Nysseners). In diesen Auseinandersetzungen wies die Gegenseite offenbar
fihige und einfluBreiche Kopfe auf (erginze wiederum: wie auch in der
Zeit des Nysseners), denen gegeniiber es auf die Genauigkeit des Verstind-
nisses und der Formulierung ankam. Dieser Situation witd durch die Of-
fenbarung einer wohlkomponierten Formel iiber die innere Relation der
trinitarischen Personen untereinander entsprochen. In die Situation des
kiinftigen Bischofs von Neocisarea im Pontus, wie sie uns die Vita abge-
sehen von der Digression iiber Entstehung und Uberlieferung der Formel
beschreibt, palt das alles so schlecht wie moglich. Wie soll wohl Gregor
seine Heiden damit missioniert haben? Es muB ein starkes Interesse des
Hagiographen an der Bekenntnisformulierung und an der Begriindung ih-
rer Notwendigkeit vorgelegen haben, daB er solche Unebenheiten und Un-
wahrscheinlichkeiten in Kauf nahm. Die Begriindung der Notwendigkeit
eines derart schultheologischen Bekenntnisses, die aus der tatsichlichen
biographischen Situation des Apostels des Pontus sich nicht ableiten li8t,
sieht aus wie eine Riickprojektion aus der Zeit des Nysseners.

Die Terminologie des Nyssenets (uuotaywyte, puotaywyeitor) bezeich-
net das Bekenntnis als Teext, der der Taufkatechese zugrunde gelegt wird, also
als Taufbekenntnis, und dies in Neocdsarea seit den Zeiten des Wunder-
titers. Die Unwahrscheinlichkeit einer solchen Verwendung ist immer wie-
der empfunden worden.5 Fiir Gregor von Nyssa aber gehért das zur Hiu-
fung der Beglaubigungen des Bekenntnisses aus der Ttadition. Der Offen-
barungsempfinger schreibt das Bekenntnis sogleich auf, die Offenbarung
wird also unmittelbar festgehalten. Gregor richtet sich nach ihr in seiner
Predigt — in Neocidsarea wird immer noch so gepredigt. Das Bekenntnis ist
eine mystagogia — in Neocidsarea wird immer noch danach unterwiesen.
Beides, Predigt und Unterweisung, haben die Hiresie von jenem Platz fern-
gehalten. Und vor allem als kronender SchluBlstein all dieser Beglaubigun-
gen: Die Handschrift des Wundertiters liegt noch vor. Dies scheint doch
ein unwiderleglicher Beweis zu sein. Aber ausgerechnet Caspari relativiert

4 gog C. — Vgl. Eunomius, Zweite Apologie (bei Greg. Nyss., Ctr. Euno-
mium III 9): xvpoloBut pupey 16 vic edoefetac puothetov Tf 8¢ Tév Soyudrawv
dupiPela. (Jaeger II, 1960, p. 284,23-25). Ein anderer Bezugspunkt unten bei
n. 49.

5 Zuletzt von H. von Campenhausen, Das Bekenntnis Eusebs von Caesarea (Ni-
caca 325), ZNW 67 (1976) p. 123—139; hierzu p. 136. Der dort in der Anm. ge-
nannte Aufsatz von Froidevaux begriindet nicht die Echtheit des Symbols, son-
dern setzt sie voraus.
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diese Partie des Echtheitsbeweises: Er akzeptiert ,,das Zeugnis der neo-
caesareensischen Gemeinde von dieser Autorschaft, ,,dagegen méchten
wir auf die Angabe des Nysseners, daB die Neocaesareenser das Autograph
des Thaumaturgen annoch aufbewahrten, kein zu groBes Gewicht legen.
Sie kinnten ein sehr altes Exemplar der Formel fiir dasselbe angesehen ha-
ben.* ,,Die Sage von dem Ursprung det Formel* konnte das Gemeinde-
zeugnis ,,nicht aufheben oder auch nur schwichen*.6 Caspari reduziert da-
mit den Beweisgang des Nysseners um seine auffilligsten Stiicke, allerdings
ohne zu fragen, warum der Hagiograph es fiir notig hielt, mit derartig
starken Mitteln zu atbeiten.7 Was tibrigbleibt, ,,das Zeugnis der neocaesa-
reensischen Gemeinde®, 148t sich dann aber im Grunde auf den Satz brin-
gen, daB} man in Neocisarea immer so gelehrt und geglaubt habe, wie schon
der Griinderbischof, ohne daB man das notwendig auf den Wortlaut des
Bekenntnisses beziehen miite, dessen Prizision und Wohlgestalt dem Ha-
giographen so wichtig ist.

Angesichts der groen Bedeutung, die Gregor von Nyssa dem Bekennt-
nis des Thaumaturgen zuschteibt (es kommt der Aufzeichnung des gott-
lichen Gesetzes durch Mose gleich), und angesichts des ununterbrochenen
Gebrauches in Neocisarea, von dem er wissen will, muf3 man sich wundern,
daB in den mehr als hundert Jahren zwischen dem Tod des Wundertiters
(nach 264, vor 268 oder 275) und der Abfassung seiner Vita (Datum ?)
durch den Nyssener (T 395) niemand das Bekenntnis unter dem Namen seines
erfassers zitiert. Dabei hitte man es doch in Nicia, wo die Abfassung einer
wirksam antiarianischen Formel die gréBte Miihe bereitete, mit Nutzen als
Basis heranzichen konnen. Wir kennen nur einen Theologen,8 der es wenig-
stens als das Werk eines bestimmten Verfassers zitiert,9 wobei er aber den

6 C. P. Caspari, Alte und neue Quellen zur Geschichte des Taufsymbols und
der Glaubensregel, Christiania 1879, p. 27. — Y. Courtonne merkt zu Basilius ep. 28
(I p. 68 n. 2) an, daB Neocisarea 344 von einem Erdbeben zerstért wurde. Wie
grofB ist dann die Chance fiir das Uberleben von Originaldokumenten aus dem
3. Jhdt.? (Vom Dialog des Thaumaturgen mit Gelianus sind offenbar Abschriften
vorhanden gewesen, Basilius ep. 210, s. u.).

1 Harnack verspirt eine Tendenz in der Ursprungslegende: sie sei ,,als ein
Zeugnis dafiir” zu ,,betrachten, daB die Einfithrung dieses Glaubensbekenntnisses
in die Gemeinden nur unter Aufbietung besonderer Mittel moglich gewesen ist*.
Casparis Verteidigung des Symbols sei ,,glinzend®, trotzdem sei die Echtheit
,,nicht iiber alle Zweifel erhaben. Freilich: der Charakter des Symbols passe ,,we-
niger gut fiir einen nachnicinischen Bischof*. Lehrbuch der Dogmengeschichte I,
4. Aufl. 1909, p. 793 n. 1. — Nach meiner Kenntnis pafit es iiberhaupt nicht ins
3, Jhdt., s. meine frithere AuBerung, o. n. 1.

8 Hierbei ist natiirlich abgesehen von allen denen, die bereits die Vita des Nys-
seners als Quelle benutzen konnten.

9 Bei Gregor von Nyssa wird das ,,Aufscheinen® des Geistes (s. Art. ITI) als
Eigentiimlichkeit der dritten Hypostase genannt in Ctr. Eunomium 1 (Jaeger I,
108,18 — 109,1 und 109,3). Die erste dieser beiden Stellen zitiert Bardenhewer II1
p. 213, Dehnhard (s. u. n. 63) erwihnt sie beide p. 30. Die erste Stelle lautet: é&v ©é
phite povoyevde &k Tob matpog Bmootivor xal &v 6 8 adtod 7ol viel mepnvéval.
An den IV. Art. erinnert Greg. Nyss., Adv. Macedonianos de spiritu sancto (Jae-
ger 111 1, 98,29f.): 6 morhp xal & vidg xal T0 Tveduo 7o dytov del per’ didHhey &v
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Namen des Verfassers nich nennt, das ist Gregor von Nazianz. Er tut das in
zwei der zahlreichen 380 und 381 in Konstantinopel gehaltenen Reden.
Orat. 31 (theol. 5) iiber den Heiligen Geist, c. 28: Océtyma plav, Sokf, el
T, %ol odota, xod Buotieto ) peptlopévny, g Tig TaY wixpd mpbabey Beo-
@opwy Epthooboyoey.10 Das spielt auf den IV. Artikel an, wie man sieht;!1
an das ofite éneicaxtov des gleichen Artikels erinnert 0088 mapetoaxtoy in
c. 21 der Rede. Die Vollkommenheit der Gottheit und ihre Mangellosigkeit
(Art. IV) (ut [eA] Aetmew) angewendet auf das Verhiltnis der trinitarischen
Personen untereinander werden in c. 4 und 9 behandelt. Orat. 31, obwohl
doch von der Gottheit des Geistes handelnd, fiihrt eindriicklich vor, wie
eng antipneumatomachische und antieunomianische Polemik miteinander
verzahnt sind; ein betrichtlicher Teil der Rede ist der Auseinandersetzung
mit aetianischen und eunomianischen Argumenten gewidmet. Von hier aus
ist ein Blick zu werfen auf die Gleichgewichtigkeit der Artikel IT, IIT und IV
des Thaumaturgenbekenntnisses — sie scheint wie auf diese Situation ge-
miinzt; und wo gibt es eine vergleichbare in der Mitte des 3. Jahrhunderts ?
Noch niher am Text von Art. IV ist die Anspielung in Orat. 40 ,,In sanctum
baptisma®, c. 42: 0088y t¥ic TpLddog, & obtor, Sobhov 003 xTLoTOV, 008E Emel-
GoxTov Hxousa TAY Gopav TIvog Aéyovroc.12 Es ist klar, daB in beiden Fillen
fast wortlich zitiert wird, was jetzt Artikel IV im Bekenntnis des Wunder-
titers ist. Fiir Casparil3 ist ebenso klar, ,,daBl der copéiv Tic und der Tig Tév
puepd wpboleve , Niemand anders istals Gregorius Thaumaturgus®. ,,DaB14
sich Greg. v. Naz. so unbestimmt ausdriickt, hat seinen Grund darin, daf3
er rhetorisch spricht und keine besondere Utsache hat, den Urheber der
von ihm citirten Worte beim Namen zu nennen, und sein unliugbar recht
auffilliges pixpd mpdobey . . . ist nicht ohne (allerdings schwichere) Analo-
gien.* Als Beispiele gibt er Stellen in Eusebs Kirchengeschichte an, in denen
Paul von Samosata und eben der Wundertiter als Zeitgenossen Eusebs
(%o’ Hudc) bezeichnet werden, obwohl der etwa zu der Zeit geboren ist, als
gegen Paul verhandelt wurde und der Bischof von Neocisarea starb. Im-
merhin gibt das gerade noch einen 4uBersten Punkt zeitlichen Kontakts,
wogegen Gregor von Nazianz wieder fast zwei Generationen jiinger ist als
der Kirchenhistoriker. uixpé mpbabev heiBlt jedenfalls nichts anderes als ,,vor
kurzem*,15 was man natiirlich nach Bedarf dehnen kann — aber auch bis in
die Zeit des Wundertiters ? Stiinde man nicht unter dem Zwang, eine Uber-
einstimmung mit den Angaben des Nysseners herzustellen, sihe man sich
durch Orat. 31 ,,vor kurzem* und Orat. 40 ,,ich habe gehdrt® nur in eine

Tedelor Tf) TrddL yveptlovrar. 1. 32 erscheint def noch einmal. 102,31: elc wavTeg
Tig Bacthetog ént tig wpuddoc 6 Adyoc. — All diese Berithrungen ohne Zitatcharakter.,

10 PG 36, 164 D.

11 Vgl. Greg. Nyss. 0. n. 9.

12 PG 36, 420 A.

13 eplas

14 p. 28,

15 Bei Markell von Ankyra, Fragm. 95 Klostermann (p. 205,18£): domep pixpé
mpbabey Epopey ,,wie wit ein wenig vorher gesagt haben®.
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Vergangenheit zuriickversetzt, die noch die eigene Gregors von Nazianz
ist. Das wiirde zu den Bedenken all jener passen, die zwar Art. I-IIT wegen
ihres Origenismus als echt akzeptieren, aber den Schluf3 fiir eine Erginzung
aus der Zeit der arianischen Streitigkeiten halten.16

II

Bekanntlich spricht Basilius von Cisarea an einigen Stellen vom Thauma-
turgen, namlich in De spiritu sancto (375) und in Briefen desselben Jahres.
De spiritu sancto bietet in c. 29 (71-75) einen Appendix, der Zeugen fiir die
Doxologie in der Form ,,mit (60v) dem Heiligen Geist* sammelt, ein relativ
langer Abschnitt (74) ist fast ganz Gregor dem GroBen gewidmet, d. h. dem
Wundertiter. Seine Worte sind neben die der Apostel und Propheten zu
setzen, er folgte den Spuren der Heiligen durch sein ganzes Leben und lebte
genau nach dem Evangelium. Er war ein groBes Licht, das die Kirche er-
leuchtete. Et hatte Macht iiber die Dimonen; seine groBe Rednergabe trug
dazu bei, daB er ein ganzes Volk in Stadt und Land zum Christentum be-
kehrte, wo es vorher nur sichzehn Christen gab. Er verlegte FluBBbetten und
trocknete einen Sumpf aus. Wie ein Prophet konnte er Zukiinftiges vorher-
sagen.17 Alle seine Wunder aufzuziihlen, wiirde zu weit fiihren, selbst die
Feinde der Kirche nannten ihn einen zweiten Moses. Noch heute wird er
bei den Einwohnern des Landes bewundert, sein Gedichtnis ist in den
Kirchen befestigt, die Zeit hat es nicht verdunkeln kénnen. Dem, was et der
Kirche hinterlassen hat, hat man keine mpdiic, keinen Abyoc, keinen timog
puotinbs hinzugefiigt. Wegen der Altertiimlichkeit der Einrichtung er-
scheint dort sogar manches mangelhaft! Seine Nachfolger in der Verwaltung
der Kirchen haben nicht zugelassen, dal etwas von dem, was nach Gregor
ersonnen wurde, als Hinzufiigung aufgenommen wurde.!8 Die angegriffene
Form der Doxologie befindet sich unter dem, was von Gregor iiberliefert
und von der Kirche bewahrt ist. Es bedarf geringer Miihe, um sich dessen
zu versichern,19

16 Siche den Bericht iiber die alte und lang dauernde Debatte bei Caspati p. 25 f.

17 Diese Fahigkeit scheint zur geistlichen Ausstattung eines Bischofs zu gehd-
ren, s. 0. Phiadimus von Amasea, dem sie von Greg. Nyss. zugeschrieben wird;
und Musonius von Neocisarea in des Basilius Trostbrief (ep. 28 c. 2) nach Neo-
casarea zum Tode des Musonius 368 (Courtonne I p. 68,18). Der Nachfolger des
Musonius wurde jener Atarbius, mit dem sich Basilius so sehr schlecht stand.

18 Die Altertiimlichkeit scheint das Verdienst des Bischofs Musonius gewesen
zu sein. Basilius ep. 28 c. 1 schildert ihn als ,,Wichter der viitetlichen Anordnun-
gen®, als ,,einen Feind von Neuerungen®, et ,,zeigte in sich selbst die alte Gestalt
der Kirche®, ,er gestaltete die Kirche unter ihm nach der alten Einrichtung®, so
daB die mit ihm Lebenden sich um zoo Jahre zutiickversetzt wihnten. Er brachte
kein Fiindlein neuer Gesinnung hervor. — Gregor als Griinder der Kirche von N.
wird in ep. 28 zweimal erwihnt, c. 1 p. 67.42; €. 2 p. 69,45, aber die Altertiimlich-
keit des dortigen Kirchenwesens wird (noch) nicht mit 77 in Verbindung ge-
bracht, sondern das 2. Jhdt., die groBe Zeit kleinasiatischer Mirtyrer und Bischo-
fe, dient als ruhmreiche Folie fiit den verstorbenen Musonius.

19 PG 32, 205 B — 208 B; SC 17 p. 251f. (Pruche).
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Caspari?0 sagt dazu: Basilius ,,deutet hier zum grofBen Theil an, was sein
Bruder in der Vita desselben (sc. des Wundettiters) ausgefiithrt hat; wir
haben daselbst fast ein Compendium dieser Vita.” Aus dem unmittelbaren
Rahmen des Thaumaturgenbekenntnisses in der Vita des Nysseners erken-
nen wir wieder: die siebzehn Chtisten, das Motiv des zweiten Mose und das
Insistieren auf der Ungebrochenheit der Tradition im Wirkungsbereich des
Wundertiters. Aber dieser letzte Punkt scheint bei Basilius ganz die liturgi-
schen Formen, Formeln und Gebriuche zu meinen; einer der Briefe nach
Neocisarea (s. u.) deutet in dieselbe Richtung. Wenn nun nach den ein-
driicklichen Darlegungen des Nysseners zu dem im Pontus so treulich be-
wahrten Ubetlieferungsgut vor allem jenes Bekenntnis gehort — warum er-
wihnt Basilius es mit keiner Silbe ? Als puorerywyie, wie der Nyssener es be-
zeichnet, hitte es ja auch unter die Formeln liturgisch-praktischen, in diesem
Fall katechetischen, Gebrauchs gehort. Was den biographischen Stoff an-
geht, so wiilite man ja gerne die Richtung der literarischen Abhingigkeit
zwischen den beiden kappadocischen Briidern — falls eine solche Abhingig-
keit existierte, schlieBlich konnten sie an diesem Punkt aus der gleichen
Quelle miindlicher (und schriftlicher ?) hagiographischer Uberlieferung
schopfen. Um so bezeichnender ist die Divergenz hinsichtlich des Bekennt-
nisses.

Wegen seiner Berufung auf Gregor Thaumaturgus sind jetzt die Briefe
204, 207 und 210 des Basilius nach Neocisarea zu besprechen. Dazu wird
immer ep. 223 an BEustathius von Sebaste herangezogen, weil Basilius dort
seine christliche Erzichung durch seine GroBmutter Makrina erwihnt. Um
die Aussagen dieser Briefe richtig bewerten zu kénnen, mufl man sich ihren
apologetischen?! Charakter vor Augen halten: Basilius muB sich gegen die
Vorwiitfe und Verlenmdungen von zwei Seiten zur Weht setzen; der Bi-
schof von Neocisarea und der Bischof von Sebaste vertreten total entgegen-
gesetzte Auffassungen. Eustathius, der die Homousie des Geistes nicht ak-
zeptiert, wirft seinem Freund Basilius vor, dafl er seine Ansichten geindert
habe und jetzt anders lehre als frither. Basilius teilt in c. 2 und 3 Stiicke sei-
ner geistigen, geistlichen und amtlichen Biographie mit und erinnert in c. §
an die nicht wenigen Gelegenheiten, wo er und Eustathius zusammen waren
und sich tiber den Glauben unterhalten haben; Eustathius kénne daher seine
theologischen Meinungen eigentlich kennen. Was Basilius freilich konze-
diert, ist ein Wachsen, ein Fortschritt, ein Auffiillen, ein Vervollkommnen
seiner theologischen Erkenntnis; all das sei aber nur ein Entfalten dessen,
was er an &vwoua mepl Ozol als Kind durch seine Mutter und seine GroBmutter
Makrina erhalten habe, eben der iiberlieferten dpyal. Keineswegs sei ein
Wandel, eine Anderung eingetreten.22 Das Vetlassen der gemeinsamen ho-
méusianischen Vergangenheit soll also biographisch als bruchlos dargestellt

20 p. 30.

21 Basilius redet in ep. 223 c.3 (Courtonne III p.13,50) ausdriicklich von
»dieser Apologie, zu der er sich gezwungen sehe.

22 c. 3 Ende (Courtonne IIT p. 12,31 — 13,44) und c. 5 (p. 14,20 — 15,23).
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werden, deswegen der Riickgriff bis auf die kindliche Unterweisung mit
ihren durch die Tradition gegebenen Ausgangspunkten. Weil hier Makrina
erwihnt ist, automatisch auch Gregor Thaumaturgus einzutragen und in
den dpyai das Bekenntnis zu erblicken, besteht keine Notwendigkeit. Abge-
schen vom doxologischen alv (s. 0.) macht Basilius keine konkreten Mit-
teilungen iiber gregorianische Tradition — mit einer bezeichnenden Aus-
nahme (s. u.), und zu der zwingen ihn seine Gegner gegen seinen Willen.

Wihrend Basilius und Eustathius immerhin die Drei-Hypostasen-Theo-
ogie gemeinsam hatten, ist der Gegensatz zwischen Basilius und Atarbius
von Neocisarea (seit 368 Nachfolger des Musonius) viel gréBer. Fiir Atar-
bius ist Basilius offenbar nicht viel besser als ein Arianer, wogegen Atarbius
dem Basilius als Sabellianer erscheint (was um diese Zeit oder vielmehr
schon seit Euseb von Cisarea markellianische Auffassungen meint). Man
bekommt in der Feindseligkeit des Atarbius und in den Beschwérungen des
Basilius, doch um Himmels willen nicht die drei Hypostasen aufzuheben,
aufs neue den wirklich religiosen Abscheu zu spiiten, den die Vertreter der
Ein-Hypostasen-Theologie und der Drei-Hypostasen-Theologie fiir die je-
weils andere Seite hegten — eine fiir uns kaum noch nachvollziehbare Emp-
findung. Der Schliissel zu ihr ist darin zu sehen, dal es um die vwvotx mepl
Ocol ging. Das Problem, wie es hier noch einmal auftaucht, kennen wir
schon seit dem zweiten Jahrhundert;23 dagegen ist die Differenz zwischen
Eustathius und Basilius erst im vierten Jahrhundert méglich.

Die feindliche Gesinnung des Atarbius (der ein Verwandter des Basilius
war) tritt nicht erst in den Briefen des Jahtes 375 nach Neocisarea zutage,
sondern ist dlteren Datums, wie man an den Briefen 65 (371/2) und 126
(373) an Atarbius sehen kann, Basilius beklagt sich in ihnen tiber das schlech-
te Benehmen des Atarbius.24 ep. 65: Obwohl Basilius der iltere ist, will er
als erster das Schweigen brechen, denn wann soll das enden, wenn Atarbius
weiter am ,,Urteil der Verlenmdung® festhilt? Die Liebe gebietet es, den
Kontakt miteinander aufzunehmen. Angesichts der (arianischen) Anliufe
gegen die ,,gesunde Lehre* kommt alles darauf an, die ,,Einheit der Kir-
chen® zu beférdern. Atarbius solle aus seiner Secle die Meinung entfernen,
er brauche mit niemandem Gemeinschaft (xotvevia) zu haben.25 Atarbius
verweigert also dem Basilius die Kirchengemeinschaft. Das ist der Hinter-
grund, auf dem die Inanspruchnahme des Thaumatutgen durch Basilius zu
sehen sein wird. Aber im nichsten Brief, ep. 126, in dem sich Basilius iiber
den ,,Sabellianismus® des Atarbius erregt, ist noch keine Rede vom Wun-
dertiter. Basilius ist nach Nikopolis gereist, wo eine Synode stattfand, und
war enttiuscht, dort den Atarbius nicht anzutreffen, der Hals iiber Kopf fast
in der Mitte der Verhandlungen abgereist war (anscheinend als er von der

23 6Damal,s in der heftig umstrittenen Unterscheidung des Logos als éregoc tob
ToTpog.

24 Das hofliche Billet von 371 (ep. 63) an den Gouverneur von Neocisarea ist
sicher eine captatio benevolentiae im Zusammenhang mit diesen Schwierigkeiten.

25 Courtonne I p. 155f.
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bevotstehenden Ankunft des Basilius hortel). Daher muB er dem Atarbius
schreiben wegen der Nachrichten, die ihm iiber die Lehren des Bischofs in
der Kirche von Neocisarea zu Ohten gekommen sind. Atarbius hat, wie Ba-
silius zuverlissig vernommen hat, Neuerungen mepl tiv wioTiy vorgetragen,
die gegen die ,,gesunde Lehre® sprechen. Zu schrecklich, wenn in einet Zeit,
wo die Kirche schon so viele Wunden empfingt, die ,,alte Hiresie des Kir-
chenfeindes Sabellius erneuert werden® sollte! Atarbius solle doch die kleine
Entfernung iiberwinden und Basilius in dieser Angelegenheit beruhigen.26
Die niichsten Briefe sprechen nicht dafiir, daBl Atarbius dieser Aufforderung
nachgekommen ist.

In der Tat beginnt zwei Jahte spiter der lange Brief 204 mit der Feststel-
lung, daB man lange Zeit gegeneinander geschwiegen habe. Der Brief ist
iiberschrieben ,,An die Neocisareenser, aber Courtonne bemerkt ganz
richtig,27 daB der Brief an die Priester von Neocisarea gerichtet sei. Und
zwar appelliert Basilius an den dortigen Klerus gegen den Bischof in seinem
Bemiihen um Einigkeit, da er mit Atarbius selber nicht weitetkam. Man
kann sich freilich nicht vorstellen, daf dies die Relationen der beiden Bi-
schofe verbessert haben sollte. Das treibende Motiv durch den ganzen Brief
ist die wiederherzustellende koinonia (vgl. ep. 65). Basilius legt drei Griinde
dar, die zur Gemeinschaft verpflichten: die Liebesgebote des Johannes und
Paulus (c. 1), die gemeinsamen Lehrer — die Griinder eurer Kirche sind auch
unsere geistlichen Viter, ich meine den allberithmten Gregorius — die leib-
lichen Verwandtschaften sind auch nicht zu verachten. Dies sind die Rechte,
die mir in bezug auf euch zur Verfiigung stehen28 (d. h., die es dem Basilius
erlauben, seine Bitten und Forderungen nicht als Einmischung zu betrach-
ten). Es ist klar, wer die Ursache aller Verleumdungen ist (nimlich Atar-
bius), ertragt meinen Freimut.29 c. 3: das Leben des Basilius ist verleumdet
wotden und seine wloTic mepl Tov Oedy. Ich bin eurer beraubt, ihr aber der
Wahrheit! Ich spreche mehr eutet- als meinetwegen. Angesichts der Ver-
leumdungen, deren Gegenstand er ist, kommt es Basilius auf sachliche Be-
urteilung seines casus an: c. 4 (Ende) Es gibt ja Bischofe, — man versammle
sie, in jeder Parochie gibt es Klerus, — man hole die wiirdigsten davon zu-
sammen. 30 c. 5: Wenn es sich um einen Irrtum mepl wloty handelt, soll man
ihm das schriftlich beweisen. Im {ibrigen gehort, wie in allen Dingen, auch
zum theologischen Urteil Sachverstand. c. 6: Was gibt es einen besseren Er-
weis fiir meinen Glauben als meine Aufzucht durch die selige Frau, meine
GroBmutter, die von euch herstammt! Ich spreche von der berithmten
Makrina, durch die wir unterwiesen wurden in den Worten (pfpate) des
allerseligsten Gregorius, soweit sie durch miindliche Uberlieferung (dxo-

26 Courtonne II p. 35f.

27 11 p. 172 n. 3. — Basilius sagt ep. 207 c. 1 (p. 184,11), er habe den vorigen
Btief ,,dem ganzen Presbyterium® geschricben.

28 Courtonne IT p. 173,1 — 174,13.

29 p. 174,18—23.

30 p, 176,28-31.
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roubie uvhung) aufbewahrt wurden.3! Bis zu dieser Stunde ist kein atiani-
scher Gedanke in des Basilius Herz gedrungen.32 Was den konkreten Vor-
wutf angeht, er habe Arianer bei nur ungeniigendem Nachweis ihrer Ortho-
doxie in seine Gemeinschaft aufgenommen, so kann er sich fiir seine Auf-
nahmepraxis auf die Autoritit des Athanasius berufen, und iiberhaupt (c.7)
befindet er sich in Gemeinschaft mit einer Unzahl von Bischéfen in vielen
Provinzen (die aufgezihlt werden).33 Daher gilt: wer aus der Gemeinschaft
mit Basilius davonliuft, reiBt sich von der ganzen Kirche los.34 Wenn ihr
unsere Gemeinschaft nicht anerkennt, wer witd schlieBlich euch anerken-
nen? (cf. ep. 65).

Die Erwihnung der Makrina und des Wundettiters gehort also zum ver-
zweifelten Versuch des Basilius, eine gemeinsame Basis der Verstindigung
mit der Kirche von Neocisarea zu finden, indem er iibet die Makrina eine
doppelte persénliche und geistliche Beziehung zur verfeindeten Stadt her-
stellen kann. Die pfpoto Gregors verfithren den Leser leicht dazu, in ihnen
konkret das Bekenntnis wiederzufinden. Jedoch ist keine Rede davon, daB
Basilius von einem schriftlichen Niederschlag dieser ,,Worte® weils, sonst
hitte er sich ein solch unwiderlegliches Argument nie entgehen lassen. Auch
Caspari3s spricht korrekt von der ,,miindlichen Fortpflanzung* der ,,Worte®
,.bis auf Makrina®, vermutet aber sogleich, Basilius habe ,,insbesondere
,»doch wohl die bestimmt formulirten Worte vor Augen, in denen der Stif-
ter der Kirche zu Neocaesarea seinen Glauben in Bezug auf die Trinitit . . .
ausgedriickt hatte. Der weitere Gang der Auseinandersetzung mit der
Klerisei in Neocisarea wird erweisen, daB Casparis Vermutung unhaltbar
ist. Damit gerit aber die Behauptung der Vita des Thaumaturgen, in Neo-
cisarea besiBe man sein Bekenntnis in seiner Handschrift ,,bis jetzt®, in das
Licht starken Zweifels.

Der nichste Brief nach Neocisarea (ep. 207) zeigt, daBl der Versuch des
Basilius, einen Keil zwischen Bischof und Klerus zu treiben, illusorisch
war. Wie iiblich, hat man ihn keiner Antwort gewiirdigt, aber Basilius ist
wie bisher aufs beste untetrichtet iiber die Vorwiitfe, die gegen ihn erhoben
werden, und iiber das kirchliche Leben in Neocisarea. Was die Anfiihrer des
Volkes dort als ihre eigenen Erfindungen vorbringen, haben bisher nur der
Libyer Sabellius und der Galater Markell zu sagen gewagt.36 c. 2: Wenn
man nach den Griinden fiir den neocisatiensischen Verlenmdungskrieg
fragt, dann nennen sie die Psalmen und die Weise der Melodie,37 die (sc. in
Cisarea) abweichen von denen, die bei ihnen iiblich sind. Auch das asketi-
sche Gemeinschaftsleben in Cisarea wird zum Gegenstand der Anklage
(mit ihm befaBt sich der gréBte Teil des 2. Kapitels). c. 3 antwortet auf die

31p.178,1-7.

32 p. 178,13-179,18.

33 Siehe dazu M. Tetz, ZNW 64 (1973) p. 100f.

34 Courtonne II p. 180,13-15.

35 p, 28.

36 Courtonne II p. 184,15-19.

37 Bei Courtonne ist p. 184,2f. nicht richtig tibersetzt.
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Anklage hinsichtlich der Psalmodie mit der Beschreibung des nichtlichen
Gebetsgottesdienstes; auch sei derselbe weitverbreitet. In Neocisarea be-
ruft man sich nun, dem Beispiel des Basilius folgend, ebenfalls auf den Wun-
dertdter: c. 4 Dieses gab es nicht zur Zeit des grofien Gregorius. Darauf
kann Basilius erwidern: Eure Litaneien, die ihr so eiftig pflegt, gab es auch
nicht. Basilius sieht sich mit seinem eigenen Brauch dazu noch im geistlichen
Vorteil: die Litaneien sind Menschenworte, wogegen wir mit Spriichen des
Geistes Gott um Barmherzigkeit anflehen. Und was habt ihr fiir Zeugnisse,
dal} es das (sc. den Psalmengesang) zur Zeit Gregors nicht gab ? Thr, die thr
nichts vom Seinen aufbewahrt habt!38 (1) Der nichste Satz scheint auch
noch ein Einwand aus Neocisarea zu sein: Gregor verhiillte sich nicht zum
Gebet. Wie sollte er auch, sagt Basilius und hat die Gelegenheit, eine Ideal-
gestalt evangelischen und apostolischen Wandels zu entwerfen. In Neoci-
sarea sollte man sich lieber danach richten, anstatt Psalmenmelodien genau
zu priifen, wihtend man die gréBten Gebote beiseite lifit. Worauf es an-
kommt: die Neuerungen tiber den Glauben zum Schweigen bringen. Hebt
nicht die Hypostasen auf, vetleugnet nicht den Namen Christi, legt nicht
die Wotrte (povat) Gregors falsch aus.39

pwval, ,,Ausspriiche®, erinnert zunichst an die pYjpota von ep. 204. Aber
die beiden anderen Aufforderungen, nimlich die Hypostasen nicht aufzu-
heben und den Namen Christi nicht zu verleugnen, erscheinen wieder in
Gestalt eines Tadels in ep. 210 c. 5 (Eade). Auch werden in ep. 210 kon-
krete, schriftlich vorliegende AuBerungen Gregors zitiert, diese ,, Aussptii-
che’ miissen hier gemeint sein. Dagegen datf man die pfjpota (was auch
,,Lehren® heiflen kénnte) von ep. 204 nicht vom Medium ihrer bloB miind-
lichen Uberlieferung in der hiuslichen Unterweisung lésen. — Wirklich ver-
bliiffend sind die Sitze, die ich oben mit einem doppelten Austufezeichen
versehen habe (bei Anm. 38): Jetzt, wo die Gegner sich auf dieselbe Argu-
mentationsebene wie Basilius begeben und ihrerseits die Tradition und Gre-
gor ins Gefecht fithren (man kann es ihnen nicht verargen, denn schlieBlich
war es 7bre Kirche, die der Wundertiter gegriindet hatte), reicht Tradition
plotzlich nicht aus, sondern Beweise werden verlangt, ja es wird schlichtweg
bestritten, daBl in Neocisarea von den Gegnern noch irgend etwas Grego-
tianisches aufbewahrt werde — dem Zusammenhang nach miissen liturgische
Praktiken damit gemeint sein. DaB dies im Widerspruch zu De spiritu sancto
29 (74)40 steht, haben die Mauriner bereits gesehen.4l Man koénnte sich
natiirlich damit helfen, dal man die Komposition des Traktates etwas frither
ansetzt als ep. 207 (auf 375 werden beide datiett) und daB Basilius in ep. 207
in der Hitze des Gefechts an die Altertiimlichkeit der Liturgie nicht gedacht
habe. Aber die richtige Erklirung ist, daBl Basilius in beiden Schriftstiicken
zu verschiedenen Parteien spricht und deswegen auf verschiedene Weise

38 Diese beiden letzten Sitze p. 187,7-10.
39 Der letzte Satz p. 188,38—40.

40 5. 0. bei n. 19.

41 PG 32, 764 n. 6.
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von der Berufung auf die Tradition Gebrauch macht. Das Traditionsargu-
ment hat durchaus schillernden Charakter, denn es ist funktional und daher
nicht historisch zu beurteilen. Diese Erkenntnis muB erst recht auf die le-
gendire Erzihlung vom Utsprung des Thaumaturgensymbols angewendet
werden.

Das letzte Dokument des theologischen und kirchenpolitischen Krieges
zwischen Atarbius und Basilius in der basilianischen Briefsammlung ist ep.
210, gerichtet an die Vornehmen in Neocisatrea. c. 1 Basilius befindet sich
in der Umgebung von N.; da es Leute gibt, die jede seiner Bewegungen be-
obachten, um Liigen iiber ihn zu verbreiten, und da die Stadt von Getiich-
ten schwirrt, sieht er sich gezwungen, seinen Besuch in dieser abgelegenen
Gegend zu rechtfertigen, obwohl er das gar nicht nétig hitte, Ex wat schon
als Kind hier, hier wurde er von sciner GroBmutter erzogen, er hat spiiter
sich lange hier aufgehalten, seine Briider wohnen hier. Er sei einfach zur
Erholung da. c. 2 Bei ciner jener fritheren Gelegenheiten wollte man ihn
fiir Neocdsarea gewinnen; jetzt dagegen befindet sich die Stadt im Durch-
einander angesichts seiner Nihe, manche flichen (damit mulB3 wieder Atat-
bius gemeint sein, s. das Folgende), manche verbergen sich. Basilius kann
den wahren Grund fiir die Flucht vor einem Zusammentreffen mit ihm an-
geben: c. 3 Man befleiBigt sich bei euch einer den evangelischen und apo-
stolischen Lehten feindlichen Verdrehung des Glaubens, feindlich auch der
Uberlieferung des wahrlich groBen Gregorius und derer nach ihm bis auf
den seligen Musonius, dessen Lehren gewill auch jetzt noch bei euch in
frischem Andenken sind.42 Das alte Ubel des Sabellius, das die Viter ausge-
l6scht haben,43 strengt man sich an zu erneuern. Wer Vater, Sohn und Heili-
ger Geist &v mpdiype molumwpbswov nennt und ene Hypostase fiir die drei
setzt, leugnet Thy wpoatavioy Tl wovoyevolc UmaplLy; er leugnet ferner Ty
oixovopuxiy Emdnuiay bei den Menschen, den Abstieg zur Holle, die Aufer-
stehung, das Gericht; er leugnet auch die eigenen Wirkungen des Geistes.44
Man (d. h. Atarbius) geht aber iiber Sabellius noch hinaus. Ich hére, da3
man folgendes sagt und noch schr eingebildet ist auf diesen Fund: ,,Ein
Name ,Eingeborener® ist nicht iiberliefert, es ist aber ein Name des Geg-
ners.“45 Atarbius untermauert seine Auffassung mit Bibelzitaten iiber ,,Na-

42 Courtonne II p. 191,1 — 192,5.

43 So mit Courtonne p. 192,6f. nach der Mehtzahl der Hss. zu lesen, gegen die
bisher rezipierte ,,thaumaturgisierte” Lesart, wonach ,,dutch die Uberlieferung
des GrofBen® das sabellianische Ubel ausgeléscht wurde (so Caspari p. 37 mit n.6).

44 Wer Vater, Sohn . . .“ p. 192,15—21. — Gegeniiber dem ,,Sabellianismus®
des Atarbius wird hier gerade auf den Art. IIb der regula Wert gelegt. Dagegen
fehlt er in ep. 105, wo am stirksten der Artikel iiber den HI. Geist ausgearbeitet
ist; gleichzeitig ist das Bekenntnis in ep. 105 ,,die Stelle bei Basilius, die die stirk-
sten wortlichen Anklinge an das Symbol® des Thaumaturgen ,,aufweist® (Dehn-
hard - s.u. 0. 63 — p. 49).

45 p. 192,24—206. Der Satz ist elliptisch bis zur Unverstindlichkeit. Er ist zu
erkliren mit Hilfe von Basilius, De spiritu sancto 18 (45) (PG 32, 149 B; SC
17 p. 193 Pruche), zitiert bei Dehnhard p. 43: &v 0e§ matpl xal 026 wovoyevet, und
ep. 69 c. 2, zitiert bei Tetz, ZNW 1973, p. 87 n. 21, und den variae lectiones von
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men‘‘: Joh. 5,43 ,,Ich kam im Namen meines Vaters, und ihr habt mich nicht
aufgenommen, wenn ein anderer kommen wird im eigenen Namen, den
werdet ihr aufnehmen®‘;46 Matth. 28,19 wird zitiert, weil es da singularisch
heif}t ,,im Namen® und nicht ,,in den Namen‘, obwohl doch Vater, Sohn
und Geist genannt werden.

In c. 4 beklagt Basilius zunichst, daB man sich fiir seine Verwandten
schimen miisse und daB er zu dem ermiidenden Zweifrontenkrieg gegen
Anhoméer und Sabellius gezwungen sei, dann widerlegt er die beiden
biblischen Belege des Atarbius. Er schickt voraus, daBl der Name Christus,
der iiber jedem Namen ist, dasselbe ist, als wenn man ihn Sohn Gottes
nennt, nach Acta 4,12 gibt es keinen anderen Namen, in dem wir gerettet
wetden. Joh. 5,43 ,,Ich kam im Namen meines Vaters™ ist von Christus ge-
sagt, um den Vater als &y ) und aitio zu bezeichnen. Matth. 28,19 tiberliefert
uns nicht einen Namen. Es sind drei Namen, dutch ,,und* verbunden, die
Namen zeigen mpdypora an. Die npdypoto haben je eine i8talovoo ol od-
rotehhg Omapkig. Vater, Sohn und Heiliger Geist haben dieselbe @iotg und
eine Gottheit, aber unterscheidende Namen. Wenn Atarbius in seinem Irr-
tum beharrt, muB Basilius sich an andere Kirchen wenden und ihre Bischofe
zu Briefen veranlassen.

Dies wite freilich wiedet nur eine Reaktion des Basilius auf entsprechende
Schritte des Atarbius, denn der hat sich bereits an andete Bischofe gewandt,

Joh. 1,18. DaB ,,ein Name ,Eingeborener® nicht iiberliefert ist™, stimmt ja nicht,
wie jeder Leser des Johannes-Evangeliums weiB. Im allgemeinen heilit es dort
povoyevie vibe, nur in 1,18 bietet die Uberlieferung auch povoyeviic Be6¢, neben
. vibe, und . Bebe ist in unsern kritischen Text aufgenommen wotrden, Daf} Ba-
silius diese Lesart kannte, scheint mir aus der oben angegebenen Stelle von De
spit. s. hervorzugehen. In ep. 69,2 wirft Basilius dem Markell vor, er rede un-
fromm von der bropkic Tic Tob povoyevods Bedrnrog und verstiinde die Bezeich-
nung Myog falsch (Courtonne I p. 163,9—11). Markell gibt zu, dal man den Einge-
borenen Logos nennen konne, (ndmlich) als nach Bedarf und fiir eine Zeit hervor-
gehenden, wiederum zu seinem Ausgangspunkt zuriickkehrenden, er sei (elvar)
weder vor dem Ausgang, noch existiere (bpeordvar) er nach der Riickkehr (p. 163,
12-15). Der Streit geht dabei nicht um die Gottheit oder Gottlichkeit des Logos,
die ist unumstritten, sondern um die eigene, ewige Hypostase des Logos. Was in
den beiden Briefen des Basilius nicht eigens gesagt wird, ist cine notwendige
Voraussetzung fiir die Argumentation beider Seiten: Fiir Basilius ist povoyevic
Osbe (Oebe ohne Artikel wie beim Logos am Anfang des Prologs!) ein Beleg fiir
die Bigenhypostasic des povoyevfic und povoyevfic cine Bezeichnung fiir den
Logos, der qua Gott eine eigene Hypostase hat. Fiir Markells eigentiimliche Logos-
lehte ist povoyevhe ein Name fiir die Tatigkeit des Logos nach auflen in die Welt
hinein als ,,Sohn*. Und fiir Atarbius ist es aus eben diesem Grunde in Joh. 1,18
die Lesart povoyevic viée, die die richtige Uberlieferung darstelle. Man kann die
schwierige Stelle in ep. 210 also folgendermaBen paraphrasieren: ,,Der Name
,Eingeborener® ist nicht fiir feég, d.h. fiir eine zweite Hypostase tiberliefert, son-
dern nur fiir vibe: es ist aber ein Name, den der Gegner, d.h. Basilius, gebraucht,
um damit eine zweite Hypostase zu postulieren.” (In Courtonnes Ubersetzung
kann man das Problem nicht richtig anpacken, weil er povoyevig mit ,,Fils Unique*
iibersetzt).

46 Courtonne IT p. 192,27—29. Die Meinung des Atarbius ist: Ein ,eigener
Name** trennt den Sohn auf antichristliche Weise vom Vater.
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wie wir aus c. 5 erfahren. An Bischof Meletius (von Antiochien) haben sie
ihre Ansichten geschrieben, aber von dort die passende Antwort erhalten.
Auch haben sie es beim Bischof Anthimus von T'yana versucht, einem Ge-
sinnungsgenossen des Basilius. Thm prisentieren sie Gregorius als jemand,
der in einem Glaubensbekenntnis sagt: wortépa xal LIOY Emwvole piv elvar do,
dmootocet 8¢ £€v.47 Das sei aber nicht grundsitzlich (Soyparixdg), sondern
diskutierend (GywvicTindc) gesagt, und zwar im Dialog mit Gelianus.48 In
diesem Dialog gibt es viele Irrtiimer der Abschreiber, wie wit an den Waor-
tern selbst zeigen werden, so Gott will. AuBerdem will er den Griechen
iiberzeugen, deswegen meint er, es mit den Worten nicht so genau nehmen
zu miissen (axpuBoroyeiohor mepl To pHporter).49 Daher findet man da auch
viele Ausdriicke, die jetzt den Hiretikern gute Handhaben bieten, wie xtiopa
und molnue.50 Wie viele, die ungelehrt die Schrift héren, Aussagen iiber die
Vereinigung mit der Menschheit auf die Gottheit bezichen, so wird auch
hiermit verfahren. Worauf es ankommt: Man mull das Gemeinsame der
obotlo bekennen und das Besondere der Hypostasen. Dazu geniigt es nicht,
die Unterschiede der mpéowra aufzuzihlen, sondern jedes mpéowmoy mul
in einer wirklichen Hypostase griinden. Die alte Hiresie des Sabellius ist er-
neuert worden ,,von denen, die die Hypostasen aufheben und den Namen
des Sohnes Gottes leugnen®.51

Die Berufung auf den Thaumaturgen hat Basilius anfs neue in Verlegen-
heit gebracht: In ep. 204 bezog et sich auf Worte der miindlichen Tradition,
die auf Gregor zuriickgehen sollte; in ep. 207 horten wir, daBl Atarbius die
liturgischen Differenzen seinerseits an der Zeit Gregors mall, worauf Basi-
lius den Leuten von Neocisarea die Bewahrung alles Gregorianischen ab-
sprach. Jetzt konnen sie gar ipsissima verba des verehrten Mannes vorlegen,
worauf Basilius schon in ep. 207 anspielt. Der zitierte Satz spricht fiir ibre
Ein-Hypostasen-Lehre und nicht fiit die drei Hypostasen des Basilius. Das
Verbliiffende ist, daB Basilius, der bei jeder Gelegenheit Schriftstiicke der
Unechtheit verdichtigt, dieses Beweisstiick seinen Gegnern konzediert. Er
kann sogar die genaue Quellenangabe liefern — er hat also diesen Text die
ganze Zeit gekannt! Kein Wunder, daB er nie spezifiziert und Gregor nie-
mals zitiert. Bt sucht die Bedeutung des Dialogs abzuschwichen, wobei
seine Griinde sich gegenseitig auf die Fiile treten:52 Es werde da polemisch

47 p, 195,10f.

48 So liest Courtonne mit der Mehrzahl der Handschriften p. 195,12 statt des
bisher iiblichen Ailavév.

49 p. 195,17. Will die dxpiPewx, die Greg. Nyss. in seiner Vita fiir das Bekennt-
nis des Thaumaturgen in Anspruch nimmt, diese bedauerliche Schwiche ausbii-
geln? Das wiire ein mogliches Motiv fiir die Zuschreibung des Bekenntnisses, sie
wiirde die Kenntnis des basilianischen Btiefwechsels mit Neocisarea voraus-
setzen.

0P TO5 2T

51 p. 196,43 f. Das ,,Leugnen des Namens des Sohnes Gottes* mul3 sich auf die
Zuriickweisung des povoyevie fiit den Priexistenten beziehen, s. 0. n. 44. Das-
selbe gilt fiir den gleichlautenden Satz am Ende von ep. 207.

52 Fin Zeugniss von der Vetlegenheit™, in die sich Basilius dadurch vetsetzt
sah, sagt Caspari p. 38. Ebenso H. Crouzel, SC 148 p. 31.



160 Untersuchungen

geredet; die Abschrift sei notorisch fehlerhaft; es werde apologetisch ge-
sprochen, weswegen der Verfasser Entgegenkommen zeigen miisse und
man seine Ausdriicke nicht pressen diitfe. Ist die Schrift also einerseits nicht
so wichtig zu nehmen, so andererseits doch wieder: Sie ist gefihrlich wegen
der Ausdriicke, die den Arianern niitzlich sein konnen, also den Hiretikern,
die er bekimpft, wie auch Atarbius es tut.53 Die Berufung auf Gregorius
hat fiir Basilius mit einem Reinfall geendet, was doch zu verhindern gewe-
sen wire, wenn Basilius seinerseits das Bekenntnis des Wundertiters aus der
nyssenischen Vita hitte vorlegen konnen. Dall er zu diesem Mittel nicht
greift, kann nur daran liegen, daB er das Bekenntnis nicht kennt. Casparis
Auskunft, er habe es ,,vergessen®,54 ist geradezu licherlich angesichts der
Schirfe der Auseinandersetzung und der 4uBersten menschlichen und theo-
logischen Betroffenheit des Basilius. Um diese Situation anschaulich zu
machen, sind die betreffenden Stiicke der basilianischen Korrespondenz so
ausfithrlich refetiert worden. Sie geben uns eine Vorstellung davon, wie
schwer die Gegensitze zwischen den Origenisten und den Antiorigenisten
unter den Nicinern zu iiberwinden waren. Da Basilius iiber die Vorginge
in Neocisarea immer unterrichtet ist, mull man dort mit einer antibischéf-
lichen Partei rechnen und entsprechender kirchlicher Uneinigkeit.

Aus der Korrespondenz erfahren wir nichts mehr iiber den Fortgang des
Streites. Aber wir haben das Dokument, das seine Beilegung bezeichnet
und fiir das erneut Gregor der Wundertiter als Patron in Anspruch genom-
men wird, nachdem sich jede Partei sowohl fiir ihre kirchliche Praxis wie
fiir ithre Theologie auf ihn und auf die Tradition berufen hatte: das Be-
kenntnis in der nyssenischen Vita. Es besteht in einer Addition basilianischer
Elemente und eines Bekenntnisses zur vollstindigen Trias, wie es fiir Mar-
kellianer akzeptabel war (s. u.). Es ist ein KompromiB- und Friedensbe-

53 Bs herrscht Einigkeit dariiber, daf3 der Dialog mit Gelianus und das Be-
kenntnis in der Vita des Nysseners nicht von einer Hand sein kénnen. S. zuletzt
H. Crougel, Grégoire le Thaumaturge et la Dialogue avec Elien, Rech. de science
religieuse 51 (1963) p. 422—431, und derselbe im Thaumaturgus-Band der SC
(148) 1969, p. 30f. Vom Dialog hat man leider nur die wenigen Worte, die im
Brief des Basilius teils von Atarbius, teils von Basilius zitiert wetden. Die erste
Reaktion auf diese Vokabeln ist tatsichlich, daB ein unmittelbarer Origenes-Schii-
ler unmoglich solche Aussagen gemacht haben kénne. Aber anders als das Be-
kenntnis in der nyssenischen Vita gehoren die Stichworte ohne Zweifel (s. z.B.
Crouzel) in den Streit der beiden Dionyse, so dafl vom Datum her keine Schwie-
rigkeiten entstehen. Der Streit unterscheidet sich darin vorteilhaft vom ariani-
schen, daBl man zu einem gewissen Ausgleich zu kommen trachtete und termino-
logische Konzessionen machte. Es ist denkbar, daBl der Wundertéter sich im Sinne
solcher Konzessionen #ullerte, um zur Einigkeit beizutragen. Und von der Dank-
rede an Origenes her — dem einzig witklich unangefochtenen Werk des Thauma-
turgen — sehe ich im Gegensatz zu Crouzel keine Probleme, denn was dort in IV
35—39 tiber den Logos und seine Einheit mit dem Vater gesagt wird, steht nicht in
unvereinbarem Gegensatz zu dem iiberraschenden Satz von der einen Hypostase.
Das Zeugnis des Basilius fiir die Echtheit scheint mir (anders als im Fall des Nys-
seners, der die Echtheit des Wundertitersymbols verficht) schwer ins Gewicht zu
fallen, weil die Schrift fiir seine Zwecke so ginzlich unbrauchbar ist.

4.p. 50,
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kenntnis zwischen Jung- und Altnicinern, Unter diesen Umstinden versteht
man, wieso der mutmaBliche Verfasser und Friedensstifter Gregor von
Nyssa sich fiir den Text auf gottliche Offenbarung berief. Det Tradition,
bei Basilius in den von uns herangezogenen Briefen ein funktionaler und
sehr formaler Begriff, wird hiet ein Inhalt und Wortlaut verliehen, in dem
beide Parteien sich wiedererkennen kénnen. Das macht aber aus der Tradi-
tion auch hier kein historisches, sondern ein funktionales Argument, sie hat
ihre Funktion im Interesse der Herstellung kirchlicher Gemeinschaft. So
reicht auch fiir den Nyssener die Tradition als Beweis nicht aus (s. o. Basilius
ep. 207), dafiir muB ein Schriftstiick vorliegen — ohne Zweifel hat man ein
Exemplar des ,» Thaumaturgen“-Bekenntnisses so deponiert, dal} es vor-
zeigbar war. Dementsprechend beweist auch fiir uns die Tradition nicht
zwingend die Echtheit des Symbols.55 Dennoch ist es cin historisches Do-
kument, nimlich fiir die Spitphase der Entwicklung der nicinischen Par-
teien und fiir den anscheinend gelungenen friedlichen AbschluB eines hefti-
gen und schmerzhaften Streites.

Gregor von Nyssa bringt fiir die Abfassung des Symbols (oder scine Zu-
sammensetzung aus zwei vorhandenen ?) als Einigungsdokument einige
praktische Voraussetzungen mit. G. May erinnert an ,,Gregors ungliick-
selige Vermittlungsaktion in dem Zerwiitfnis zwischen Basileios und einem
Bischof Gregor, einem Onkel der Briider — er fabriziert dabei versohnliche
Briefe im Namen des Onkels“.56 In ep. 58 (an Greg. Nyss.) haben wir die
wiitende Reaktion des Basilius. Gregor hatte drei Briefe abgefaB3t und seinem
Bruder auf verschiedene Weise zukommen lassen, der jubelte 6ffentlich und
verfriiht, bis et sich durch Aufklirung von seiten des Onkels blamiert fand.
Simplicitas sei ja sehr passend fiir Christen, teilt er dem Bruder mit, aber den
gegenwirtigen Zeitliuften nicht angemessen.5” Es besteht demnach kein
AnlaB, sich in der Seele Gregors gekrinkt zu fithlen, wenn ihm die Abfas-
sung eines Symbols unter einem ehrwiirdigen Namen zum Zweck der Her-
stellung von xowawvie zugemutet wird. Der Nyssener besal ferner gute Be-
ziehungen zu den Markellianern (im Gegensatz zu seinem Bruder),58 es las-
sen sich auch positive Beziehungen zur Theologie Matkells feststellen,50
trotz sciner Drei-Hypostasenlehre. SchlieBlich ist der Eingriff in die Ange-
legenheiten einer anderen Kirche nicht reine Anmalung auf seiner Seite.
Das theodosianische Dekret vom 30. Juli 381 nennt ihn unter den,,Normal-
bischéfen®, mit denen man Gemeinschaft halten miisse, wenn man als ortho-

55 Das tut sie jedach fiir K. He/l, Amphilochius von Ikonium, Tiibingen 1904,
p. 116ff. Holls Auffassung ist inzwischen ihrerseits traditionell und dient als Be-
weis bei Dehnhard p. 32f.

56 G. May, Gregor von Nyssa in der Kirchenpolitik seiner Zeit. Jahrbuch d.
Osterr. Byzant. Gesellschaft 15 (1966) p. 105—132; hiet p. 106f.

57 Der letzte Satz Courtonne I p. 146,25—27.

58 May p. 107—109.

59 R, Hibner, Gregor von Nyssa und Markell von Ankyra, in: Ecriture et cul-
ture philosophique dans la pensée de Grégoire de Nysse. Bd. M. Harl, Leiden

1971, P. 199—229.

Zuschr. . K.G. 2
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dox gelten wolle; und May findet in der nyssenischen ep. 17 (an die Pres-
byter von Nikomedien) ,,ein sicheres Zeugnis dafiir, dal Gregor noch lin-
gere Zeit nach 381 iiber Kappadokien hinaus auBergewdGhnliche kirchliche
Autoritit besaB3“.60 Dies alles ermoglicht einige Erwigungen iiber das Da-
tum, zu dem die Vita des Thaumaturgen abgefallt sein kénnte. Terminus
a2 quo ist der Tod des Basilius 379, nach allem, was wir wissen, hat er sich
gegen eine Einigung mit den Markellianern bis zum Schluf} gewehrt. Da
die Unternehmung des Nysseners die Kirche in Neocisarea betraf (alle
Akzente in der Rahmenerzihlung des Thaumaturgenbekenntnisses und die
Vita selbst durch ihre Existenz deuten in diese Richtung), ist vielleicht auch
der Tod des Atarbius vorauszusetzen (Datum? Atarbius war jiinger als
Basilius, ep. 65, Basilius starb bereits mit ca. so Jahren, Atarbius6l also ver-
mutlich nach ibhm). 381 als Beginn reeller kirchenpolitischer EinfluBmog-
lichkeit des Nysseners ist sicher eine notwendige Niherbestimmung des
terminus a quo. Fiir den terminus ante quem hat man wahrscheinlich nur
das Todesdatum des Nysseners (395), aber, sagt May, ,,vom Jahte 385 reillen
die Zeugnisse tiber eine offentliche Wirksamkeit Gregors ab®, wobei er
offenldfBt, ob das Zufall sei oder nicht. Jedenfalls ist nach dem oben Gesag-
ten die Thaumaturgenvita, in ihr speziell der Abschnitt iiber das Bekenntnis,
in eine Darstellung der kirchenpolitischen Wirksamkeit des Gregor von
Nyssa einzubezichen.

II1

Mit der 4uleren Bezeugung des Thaumaturgenbekenntnisses sieht es also
folgendermalien aus: Von drei Theologen, die es sehr gut wissen miissen,
schreibt einer das ganze Bekenntnis, das in dieser Form bei ihm iiberhaupt
zum ersten Mal auftaucht, zwischen 381 und 395 dem Thaumaturgen in
einer hagiographischen Vita zu — Gregor von Nyssa; einer zitiert nahezu
wortlich aus dem Artikel tiber die Trias 380 oder 381 in einer Homilie, aber
keineswegs als aus einem uralten Text, sondern als den eines ,,der Weisen®,
den er ,,vor kurzem® sagen ,,gehort habe® — Gregor von Nazianz; einer
kennt es iiberhaupt nicht, obwohl er 375 den konkretesten AnlaB hitte, von
ihm zu sprechen — Basilius.62 Aber es ist ja nicht nur so, daB er in der Kor-

60 May p. 120f.

61 Tch entnehme Crouzels Aufsatz von 1963 (s. 0. n. 53) p. 429f., daB R. Weijen-
borg (Antonianum 33, 1958, p. 234—240. 379; 34, 1959, p. 259f. 291 n. 10) den
Atarbius vor seiner Bischofswahl eine einfluBteiche politische Figur sein 148t und
ihn identifiziert mit dem Atarbius, der 393 in Palistina antiorigenistische Propagan-
da trieb. AuBerdem habe er vielleicht das unsichere Thaumaturgikum ,,Ad
Philagrium* verfat. — Wenn Atarbius 393 noch aktiv war, kann die Vita des Nys-
seners natiirlich nicht seinen Tod abgewartet haben. Aber Weijenborgs Identifi-
kationen, mit denen leicht die Bevolkerungszahl des Imperiums zu halbieren wire,
pflegen auf sehr unsicheren Fiilen zu stehen.

52 Uber die Reaktion auf das , befremdliche Schweigen (Kattenbusch) des
Basilius in der Forschung und iiber die bescheidenen inhaltlichen Beziehungen
zum Wundertiter, die man (vor Dehnhard) bei Basilius gefunden hat, s. Tetz,
ZNW 1973, p. 106.
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respondenz mit Neocisarea nichts vom Bekenntnis des Thaumaturgen sagt,
sondern daB auch alle seine Mitteilungen tiber die Verhiltnisse in Neocisa-
rea von denen in der nyssenischen Vita so weit abweichen, daB sie sich
widersprechen. Nur eine der beiden Versionen kann die richtige sein. Und
da es sich auf der einen Seite um eine hagiographische Darstellung voll le-
gendirer Elemente handelt, auf der andern Seite aber um Briefe, wo Schrei-
ber und Empfinger auf gleiche Weise vital von den Problemen betroffen
sind, zwingt schon die Differenz der literarischen genera zur Entscheidung
fiir die Basiliusbriefe, Damit ist die duBere Bezeugung der Echtheit des
Thaumaturgenbekenntnisses unhaltbar geworden.

Eine Bestitigung der Echtheit pflegt man in der Abhingigkeit verschie-
dener Theologen des vierten Jahtrhunderts vom Thaumaturgenbekenntnis
zu sehen. Dabei hitte stutzig machen miissen, daB auch die Abhidngigkeiten
erstaunlich spit einsetzen, so als hitte man vorher keinen Gebrauch vom
Bekenntnis machen kénnen. Die Argumentation mit ihnen setzt auch stets
bewulBt oder unbewult die Zuverlissigkeit des nyssenischen Zeugnisses
voraus, sie steht und fillt daher mit ihm, Das hebt jedoch die Beziehungen
als solche nicht auf, sie sind nur anders zu interpretieren: Aus ithnen ergibt
sich ein Stiick weit die Vorgeschichte des Bekenntnisses. Durch die vorziig-
lichen Arbeiten von H. Dehnhard3 und M. Tetz64 hat sich die materielle
Grundlage dafiir so schr verbreitert, da man von einer neuen Situation
sprechen kann. Allerdings setzen Dehnhard65 und Tetz die Echtheit des
Bekenntnisses voraus — es wire angesichts det Breite seiner Auswirkungen
damit einer der einfluBreichsten Texte der griechischen Dogmengeschichte!
Das Interessante ist, daf Tetzens Untersuchung eines matkellianischen Be-
kenntnisses (von ihm auf 371 datiert) Parallelen nur zum IV. Artikel des
Thaumaturgenbekenntnisses zutage fordert, wihrend sich bei Basilius ent-
scheidende Parallelen zum III. Artikel finden, abet auch solche zum IV.,
mit der Ausnahme von #eleia trias (trias findet sich). Die groBe Menge des
basilianischen Vergleichsmaterials zum Wundertiter veranlaft zur Wieder-
holung der Frage nach des Basilius konkreter Beziehung zum Apostel des
Pontus unter Beriicksichtigung dieses neuen Faktors. Die Holl-Dehnhard-

63 If, Debnbard, Das Problem der Abhingigkeit des Basilius von Plotin. Quel-
lenuntersuchungen zu seinen Schriften De spiritu sancto (Patr. Texte u. Studien
3), Betlin 1964.

64 A, Tetz, Markellianer und Athanasios von Alexandrien. Die markellianische
Expositio fidei ad Athanasium des Diakons Eugenios von Ankyra. ZNW 64
(1973) p. 75-121. = : ; ;

65 Dehnhard ist ein schénes Beispiel fiir die automatische Eintragung des Thau-
maturgenbekenntnisses in die Basilius-Briefe bei jeder Erwahnung Makrinas oder
Gregors. So p. 67: ,,Der Ansatzpunkt” fiir die Entwicklung der basilianischen
Pneumatologie ,,ist ja das Symbol des Gregor Thaumaturgos; siche Epist. 223
Oder p. 87: ,,Im 223. Brief bezeichnet Basilius als das Ziel seiner Theologie, die
Pneumatologie des Gregor Thaumaturgus zu vollenden.* Dazu ist zu vergleichen,
was ich oben anhand des Textes zu ep. 223 gesagt habe. — Die so verstandenen
Briefe des Basilius werden dann wieder als Bestitigung fiir die Aussagen der nys-
senischen Vita benutzt.

2%
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sche Antwort beruht auf einem ZirkelschluBl und ist abzulehnen. Vergegen-
wirtigen wir uns noch einmal die Bestandteile des Problems: das Bekennt-
nis, laut Greg. Nyss. seit Greg. Thaum. in Neocisarea existierend; eine
Reihe von Briefen des Basilius nach Neocdsarea aus siecben Jahten, in denen
nur einmal von mindlicher Tradition, die auf den Wundertiter zuriickgehen
soll, die Rede ist und zweimal von Ausspriichen, die aber in eine andere
Schrift gehoren und mit dem Bekenntnis nicht zu vereinen sind, obwohl die
Ausspriiche von der Gegenseite vorgewiesen werden und Basilius auler-
dem die ihm peinliche Schrift kennt, stellt er iht das nyssenische Bekenntnis
nicht entgegen; Atarbius, der Bischof von Neocisarea, scheint die von ihm
heftig bekidmpfte Theologie des Basilius sehr gut zu kennen66, trotzdem
verteidigt sich Basilius nicht mit dem Bekenntnis des verehrten Vorgingers
des Atarbius; der einzige komkrete Bezug auf thaumaturgische Tradition
steht in De spir. s. und betrifft nichts weiter als eine Priposition der trini-
tarischen Doxologie. Andererseits gibt es die zahlreichen Parallelen bei Ba-
silius zum Thaumaturgenbekenntnis. Wenn Basilius das Bekenntnis nicht
kennt, trotzdem aber so redet wie dieses, bleibt nur {ibrig, daB nicht der
Wundertiter die Quelle fiir Basilius ist, sondern Basilius die Hauptquelle
fiir das Bekenntnis.

Die Untersuchungen von Dehnhard iibet die Quellen der basilianischen
Pneumatologie liefern ein Argument, das die inhaltliche Verwandtschaft
zwischen Basilius und dem Thaumaturgen unumkehrbar zur Abhingigkeit
des Bekenntnisses von Basilius macht. Es ist das Auftreten von yognyég im
IIL. Artikel, auf die dritte Hypostase bezogen. Dehnhard67 sammelt Stellen
fiir yopwyds bei Clemens von Alexandrien, Origenes, Plotin, Methodius,
Euseb von Cisarea, Kaiser Konstantin zu Basilius, De spit. s. 9 (22). Mit
Ausnahme von Plotin, Basilius und dem Symbol ist der yopnybg entweder
die Seele oder Gott oder Christus (Logos). Bei Plotin ist der yopnyog Lwie
die Weltsecle, d. h. die dritte Hypostase, in Enn. V 1, 2, 9, von ihrer yopyle
wird ibid. 10 geredet (an zwei anderen Plotinstellen ist yopnyés das Eine
oder die Seele). Ean. V 1 (,,Uber die drei anfinglichen Hypostasen®) wird
in der basilianischen Frithschrift De spiritu (nicht zu verwechseln mit De
spir. sancto) benutzt,68 dieselbe frithe Schrift hat bereits Anklinge an das
Thaumaturgensymbol. Plotin verfaite ,,Die drei anfinglichen Hypostasen®
etwa zwischen 257 und 267.69 Wenn tiberhaupt, dann miiite Gregor Thau-
maturgus durch miindliche Nachricht von ihrem Inhalt Kenntnis bekom-
men haben, denn selbst fiir die erste provisorische porphyrianische Ausgabe
der Plotinschriften (nach Plotins Tod 270 veranstaltet) starb er zu friih.
Und nichts deutet darauf hin, daB der Bischof von Neocisarea irgendwelche
Originalitat in der Hypostasenlehre entwickelt haben sollte. AuBerdem
kreiste das Hypostasenproblem des 3. Jahrhunderts bei den christlichen

66 8. 0. 1. 45 Zu monogenes.
87 p. 49f.

68 Dehnhatrd p. 1.

69 p- 3L
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Theologen immer um die Relation des Logos zum Vater. Dagegen beginnt
die Schriftstellerei des Basilius gleichzeitig mit dem Ausbruch der pneuma-
tomachischen Streitigkeiten und befaBt sich sogleich mit dem Problem der
dritten Hypostase. ,,Zu dem Abschnitt iiber die Géttlichkeit des Pneumas
bei Basilius, De spititu, ,,findet sich natiirlich bei den 4lteren Kirchenvitern
keine Patallele. Sie (sic) setzen das Auftreten der Pneumatomachen (etwa
355 n. Cht.) voraus.” — Hier wire hinzuzufiigen: Das gleiche gilt fiir Artikel
IIT und IV des Thaumaturgenbekenntnisses —. ,,DaB die Plotinschrift einen
Abschnitt iiber die Géttlichkeit der dritten Hypostase enthielt, war gewil3
ein wichtiger Grund fiir die Benutzung der Schrift.*“70 Da, wie gesagt, der
Wundettiter unmoglich von Plotin abhingig sein kann, Basilius es aber
eindeutig ist, ist fiir den terminus yopyy6c fiir den Heiligen Geist die Prioti-
tit des Basilius gesichert. Damit ist fiir die gesamte iibrige Verwandtschaft
von Form, Terminologie und Inhalt, fiir die ich einfach auf Dehnhard ver-
weise, den ich sonst seitenweise exzerpieren miiBite, die zeitliche Reihen-
folge Basilius — ,, Thaumaturgen“bekenntnis gegeben.

Tetzens Quellennachweise zu jenen Stellen des von ihm untersuchten
markellianischen Glaubensbekenntnisses, die dieses mit dem Symbol des
Thaumaturgen gemeinsam hat, filhren ebenfalls bis in die Anfinge des
Streites um die Homousie des Geistes: Es handelt sich um die Briefe des
Athanasius an Serapion, die ganz diesem Thema gewidmet sind (verfal3t
358—362), und um eine Stelle det ersten Arianerrede (c. 18). Die echten
Arianerreden werden konventionell auf die Jahre 3561, gesetzt, es gibt aber
auch Versuche (so von Loofs), sie schon auf die dreifiger Jahre zu datieren.
Allerdings muB Tetz einriumen: ,,Gewisse Ahnlichkeiten von Athanasios,
Or. I contra Arianos cap. 18 mit dem SchluBpassus des Gregorius-Bekennt-
nisses konnen noch nicht erklirt werden.“7! Sie sind unter den oben erhobe-

70 p. 28f.

1 PI‘etz p. 112ff. — Ewigkeit und Vollstindigkeit der Trias werden in c. 17 und
18 der ersten Arianerrede abgehandelt hinsichtlich der Relation des Sohnes zum
Vater und nicht in bezug auf den Heiligen Geist. Dies wiirde dafiir sprechen, daf3
die Rede frither anzusetzen ist als die Briefe an Serapion. Auch das Begriffspaar
Vollstindigkeit — Mangelhaftigkeit witd bereits benutzt, das dann in der Debatte
noch bei Gregor von Nazianz etscheint (s. 0.). Ebenso wird den Arianern vorge-
wortfen, sie schimten sich nicht, ta SobAe in die Trinitit einzubringen (PG 26,
49A). Es ist also gegeniiber den Pneumatomachen gewissermallen um eine trini-
tarische Stelle versetzt das ganze Arsenal aufgeboten wotden, das vorher fiir die
Verteidigung der Stellung des Sohnes pripariert worden war. — Aus dem Text-
zusammenhang ist es mir nicht so sicher wie Tetz (p. 107), daB des Athanasius
Berufung auf die wiotic eine ,,Glaubenstradition®, woméglich noch in Gestalt
eines fest formulierten Bekenntnisses meint. Athanasius sagt namlich (PG 26,49 B),
es sei typisch griechisch, eine gewordene Trias einzufithren, wogegen der ,,Glaube
der Christen* eine ewige und vollkommene Trias meine. In jedem Fall muB hier
wie sonst v. Campenhausens Warnung (s. 0. n.5) bedacht werden, nicht in jeder
Erwihnung von mioTic ein festes Bekenntnis zu erkennen, es sei vielmehr meist
der Inhalt gemeint. Und nach meinen Beobachtungen beruft man sich besonders
dann auf den a/fen, iiberlieferten und gemeinsamen Glauben, wenn es angesichts
einer verinderten Situation gilt, theologische Sachverhalte, u.U. mit Hilfe einer
nenen Terminologie, genauer auszusagen als vorhet.
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nen Voraussetzungen jetzt so zu erkliren, daB sie sowohl direkt wie indirekt
(iiber das markellianische Bekenntnis) aus Athanasius enthommen vom
Verfasser des Gregoriussymbols verwendet worden sind.72

Tetz weist nicht eigens darauf hin, daf} die in seinem Aufsatz gesammel-
ten Parallelen simtlich Art. IV beim Wundertiter betreffen. Zusammenge-
nommen mit der Tatsache, dal Gregor von Nazianz gegen Pneumatoma-
chen und Eunomianer nur diesen I'V. Artikel als ein noch nicht so altes Pro-
dukt zitiert, ergibt das eine gewisse Selbstindigkeit dieses Elements des
Bekenntnisses. Mit ihm konnten jedenfalls Markellianer gewonnen wetden,
und gewill war es die Voraussetzung dafiir, daB} sie auch den Rest akzep-
tierten, so dal sich aus der Addition die singulire Form eines doppelten
Bekenntnisses zur Trinitit ergibt. Mit ihm befinden wir uns am Ende der
trinitarischen Streitigkeiten; sein Inhalt und sein Zustandekommen demon-
strieren — diesmal auf einem Nebenschauplatz — die Bedeutung der grofien
Kappadokier des 4. Jahrhunderts fiir den AbschluB des Streites. Vom Griin-
der der Kirche von Neociisarea hat es nur den Namen entlichen.

72 R. Hiibner teilt mir brieflich (9. 9. 1976) eine wortliche Parallele zum Schluf}
des Artikels IV mit, wofiir ich ihm herzlich danke. Sie steht Ps. Basilius, Ady.
Eunomium V (PG 29, 753 B): odw évéhmey vibc mote mortpl 0082 vié mwvebpa. 4N
drpenrog %ol avaddolwTog 1) wdti TeLds det.



Zur Beurteilung
des norditalischen Dreikapitel-Schismas

Eine iiberlieferungsgeschichtliche Studie

Von Rudolf Schieffer

In der Geschichte der spitantiken Reichskirche nimmt die Auseinander-
setzung um die Drei Kapitel nur eine kurze, scharf begrenzte Zeitspanne ein.!
Sie beginnt recht unvermittelt im Jahre 545 mit dem Edikt des Kaisers
Justinian L, das der Person und dem Werk Theodors von Mopsuestia
(+ 428), den gegen Kyrill gerichteten Schriften Theodorets von Kyros (T 466)
sowie dem Brief des Ibas von Edessa (T 457) an den Perser Maris die
Rechtgliubigkeit absprach;® sie endet kaum ein Jahrzehnt spiter mit der
feierlichen Verurteilung dieser Theologen durch das im Mai und Juni 553
in Konstantinopel versammelte V. Okumenische Konzil® oder doch spite-
stens mit der (indirekten) Bestitigung, die Papst Vigilius im Winter 553/54
diesen Beschliissen erteilte.* Damit war fiir die Reichskirche eine endgiiltige
Entscheidung gefallen, die im Rahmen der allgemeinen Rezeption der alt-

1 Allg. Einfiihrung: E. Amann, Trois-Chapitres, in: Dictionnaire de Théologie
Catholique 15/2 (1950) 1868-1924. Zu einem Vorspiel im 5. Jh. vgl. L. Abra-
mowski, Der Streit um Diodor und Theodor zwischen den beiden ephesinischen
Konzilien, in: ZKG 67 (1955/56) 252-287.

2 Das Edikt ist nicht erhalten, wohl wegen seiner Aufhebung im weiteren Ver-
lauf des Streites; Sammlung der Fragmente bei W. Pewesin, Imperium, Ecclesia uni-
versalis, Rom. Der Kampf der afrikanischen Kirche um die Mitte des 6. Jahrhun-
derts (Geistige Grundlagen romischer Kirchenpolitik = Forschungen zur Kirchen-
und Geistesgeschichte 11/3; 1937) 150ff. und bei E. Schwariz, Vigiliusbriefe — Zur
Kirchenpolitik Tustinians (Sb. Akad. Minchen, phil.-hist. Abt., Jg. 1940, Nr. 2)
73 f. (Nachdruck in: Ders., Gesammelte Schriften 4 [1960] 321L.). Vgl. dazu jetzt
E. K. Xpuood, ‘H &admetacrieh moltod) <ol "Tovomviaed xoze Ty Eow Tepl Ta
Tolo xepdhatc ol THY € olxoupevidy obvodoy (AviiexTo BiratdSwv 3; 1969) 20ff.
(ebd. 55ff. zur Datierung).

3 Ausgabe der Akten: Acta Conciliorum Oecumenicorum (ACO) IV 1: Conci-
lium universale Constantinopolitanum sub Tustiniano habitum, ed. J. Straub (1971);
vgl. dazu R. Schieffer, Das V. Okumenische Konzil in kanonistischer Uberlieferung,
in: ZSRG. Kan 59 (1973) 1-34, F. X. Murphy/P. Sherwood, Constantinople II et
Constantinople III (Histoire des conciles oecuméniques 3; 1974).

4 Brief an den Patriarchen Eutychios (JK 936) vom 8. 12. 553 (ACO IV 1 S.
245, 9—247, 39) und Constitutum II (JK 937) vom 23. 2. 554 (ACO IV 2 S. 138,
1-168, 30); zur Echtheit dieser Dokumente vgl. J. Straub, Die Verurteilung der
Drei Kapitel durch Vigilius (Vigilii epistula II ad Eutychium), in: Kingovouic 2
(1970) 347-375, E. Zettl, Die Bestitigung des V. Okumenischen Konzils durch
Papst Vigilius. Untersuchungen tiber die Echtheit der Briefe Scandala und Aetius
(Antiquitas 1, 205 1974).
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kirchlichen Konzilien auch bis heute fiir die Lehrtradition aller grofen
christlichen Konfessionen bestimmend geblieben ist.?

Um dieses Ziel zu erreichen, hatte Justinian bekanntlich eine ganze Reihe
von Widerstinden zu iiberwinden gehabt, und zwar durchaus auch im grie-
chischen Osten,® vor allem aber in der westlichen, lateinisch sprechenden
Reichshilfte. Dort war das vom Kaiser verfolgte kirchenpolitische Ziel
einer Aussdhnung mit den Monophysiten” ohne unmittelbare Bedeutung;
umso empfindlicher reagierte man auf jede Beeintrichtigung des Konzils von
Chalkedon (451), dessen dogmatische Entscheidung einst von Papst Leo I.
so wesentlich mitgeprigt worden war. Der Widerspruch des Okzidents war
daher spontan und einmiitig,® und am lautesten und entschiedensten lief§ sich
sogleich die Opposition in Afrika vernehmen, wo zugunsten der Drei Ka-
pitel nicht nur Verteidigungsschriften mit fundierten theologischen und hi-
storischen Argumenten — allen voran 548/50 die zwdlf Biicher Pro defen-
sione trium capitulorum des Bischofs Facundus von Hermiane® - entstanden,
sondern auch kirchendisziplinir erste Konsequenzen sichtbar wurden, als die
gesamtafrikanische Synode unter dem Primas Reparatus von Carthago 550
dem schwankend gewordenen Papst Vigilius bedingungsweise die Kirchen-
gemeinschaft aufkiindigte.)® Hier griff Justinian, dessen Truppen zwanzig
Jahre zuvor das Vandalenreich niedergerungen hatten, mit Absetzungsurtei-
len und Verbannungssentenzen hart durch und vermochte den Widerstand
zwar nicht mundtot, aber doch wirkungslos zu machen.!! Im westgotischen

5 R. Devreesse, Le cinquiéme concile et 'oecuménicité byzantine, in: Miscellanea
Giovanni Mercati 3 (Studi e Testi 123; 1946) 1-15, W. de Vries, Das zweite Kon-
zil von Konstantinopel (553) und das Lehramt von Papst und Kirche, in: Orientalia
Christiana Periodica 38 (1972) 331-366 u.a.

8 Xovoot, Hxxlnowaorid molizixr 33 ff. u.o.

7 Xovood, Exxlnotaoriny molirixyy 25 fF., der mit Recht vor einer ausschliefi-
lichen Betonung der politischen Motive warnt.

8 L. Duchesne, L’Eglise au VI° siécle (1925) 189 fI.

9 Neue Ausgabe: Facundi episcopi ecclesiae Hermianensis Opera omnia, edd.
J.-M. Clément/R. Vander Plaetse (Corpus Christianorum, Series Latina [CC]
90 A; 1974), gestiitzt auf E. Chrysos, Zur Datierung und Tendenz der Werke des
Facundus von Hermiane, in: Kingovouia 1 (1969) 311-324; zum geistigen Hinter-
grund vgl. H. Gelzer, Das Verhiltnis von Staat und Kirche in Byzanz, in: HZ 86
(1901), bes. 204 ff. (Nachdruck in: Ders., Ausgewihlte kleine Schriften [1907]
73 f1.), Pewesin, Imperium, Ecclesia universalis, Rom (wie Anm. 2), R. 4. Mar-
kus, Reflections on Religious Dissent in North Africa in the Byzantine Period, in:
Studies in Church History 3 (1966) 140-149.

10 Victor v. Tonnuna, Chron. ad a. 550 (MG. Auct. ant. 11, 202); vgl. Duchesne,
L’Eglise 191, E. Caspar, Geschichte des Papsttums von den Anfingen bis zur Hohe
der Weltherrschaft 2 (1933) 258 f., E. Stein, Histoire du Bas-Empire 2 (1949) 645,
Xovood, Bxxlnoaorixg molrezt) 66 f.

1 Hauptquelle ist Victor v. Tonnuna, Chron. ad a. 551-567 (MG. Auct. ant. 11,
202 ff.); zu den Ereignissen vgl. Duchesne, L’Eglise 644 ff., Caspar, Papsttum 2,
263.281, abschwichend Xevood, Hxxlnoiaorixs mokirizd 73 ff. Die spiten literari-
schen Erzeugnisse der afrikanischen Opposition — bes. das vor 566 entstandene
Breviarium des Diakons Liberatus v. Carthago (s. unten Anm. 54) und die wahr-
scheinlich von Facundus verfafite, aber eben wohl nicht zufillig anonym iiberlieferte
Epistola fidei catholicae in defensione trium capitulorum (CC 90A S. 417-434), die
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Spanien, das gerade um die Zeit des V. Konzils mit Ostrom in militdrischer
Auseinandersetzung stand, wurde die Kirchenversammlung am Bosporus
einfach ignoriert,” und dabei blieb es auch bis zum Untergang der spani-
schen Landeskirche im Arabersturm des beginnenden 8. Jahrhunderts, wie
uns sowohl Isidor von Sevilla als auch die Kirchenrechtssammlung der Hi-
spana bezeugen. In der frinkischen Kirche auf dem Boden Galliens fand
der in Konstantinopel entschiedene Streit um die Drei Kapitel immerhin
fiir ein paar Jahre kritische Beachtung,' doch verstand es Papst Pelagius L.
(556-561), rasch die Wogen zu glitten und jede nachhaltige Triibung sei-
nes Verhiltnisses zur merowingischen Kirche zu vermeiden.*®

Abgesehen von Illyrien, wo sich auch noch zwei Generationen spiter eine
vereinzelte Spur von Widerstand entdecken 1ifit,'® fithrte der in der Ge-
samtkirche eher Episode gebliebene Dreikapitelstreit somit nur in Italien zu
einer dauerhaften Beeintrichtigung des kirchlichen Lebens.”” Freilich sind
auch hier beachtliche regionale Unterschiede zu erkennen. Wihrend sich
nimlich die pipstliche Autoritit, gestiitzt auf die nach dem Sieg iiber die
Ostgoten (552/54) voll wiederhergestellte Staatsgewalt des Kaisers, in

ins Jahr 568/69 gehort — diirfen nicht dariiber hinwegtduschen, dafl die fiihrenden
Minner der kirchlichen Hierarchie auch in Afrika nach 553 die Linie der kaiser-
lichen Kirchenpolitik verfolgten; vgl. auch Stein, Bas-Empire 2, 679 ff.

12 J. Haller, Das Papsttum. Idee und Wirklichkeit 1 (21950) 291 f. 540, K. F.
Strobeker, Das spanische Westgotenreich und Byzanz, in: BonnJbb 163 (1963) 258
(Nachdruck in: Ders., Germanentum und Spitantike [1965] 217).

13 ], Madoz, El Concilio de Calcedonia en San Isidoro de Sevilla, in: Revista
Espanola de Teologfa 12 (1952) 189-204, K. Schiferdiek, Die Kirche in den Rei-
chen der Westgoten und Suewen bis zur Errichtung der westgotischen katholischen
Staatskirche (Arbeiten zur Kirchengeschichte 39; 1967) 12673, Schieffer, V. Oku-
menisches Konzil 19 f.

14 Tm Jahre 556 lief} der Frankenkonig Childebert I. in Rom Auskunft iiber Ge-
riichte einholen, ,es sei etwas gegen den katholischen Glauben, das Gott nicht dul-
den wolle, zugelassen worden® (MG. Epp. 3, 71). Ein wohl recht bezeichnendes
Zeugnis fiir die damalige Beunruhigung Galliens ist der eigenartige Brief des Bi-
schofs Nicetius von Trier (T nach 561) an Kaiser Justinian (MG. Epp. 3, 118 f.
Nr. 7 = CC 117, 416 ff.), der eine Beendigung der Verfolgung Rechtgliubiger for-
dert und dabei u.a. die Anhidnger von Nestorios und von Eutyches offenbar als ein
und dieselbe ,secta® ansieht!

15 Caspar, Papsttum 2, 298 ff.

16 Tm Juli 600 erwihnt Gregor d. Gr. in einem Schreiben an den Bischof Maximus
von Salona (Registr. X 15/JE 1784; MG. Epp. 2, 250) einmal sog. ,Frontinia-
nistae“, in denen man Anhinger des (nach Victor v. Tonnuna) 554 von Justinian
exilierten Salonitaner Bischofs Frontin(ian)us vermutet; ob es sich freilich fast
fiinfzig Jahre spiter um mehr als ein lokales Schisma handelte, ist kaum abzu-
schitzen. Vgl. auch Stein, Bas-Empire 2, 677 f.

17 Zu den folgenden Ereignissen vgl. allg. L. M. Hartmann, Geschichte Italiens
im Mittelalter 1 (21923) 387 ff. und 2/1 (1900) 87 ff. 164 ff. 200 {. 264 ff., Duchesne,
L’ Eglise 219 ff., Caspar, Papsttum 2, 288 ff. 367 ff. 423 ff. 519 ff. 725 {., O. Berto-
lini, Riflessi politici delle controversie religiose con Bisanzio nelle vicende del sec.
VII in Italia, in: Caratteri del secolo VII in Occidente (Settimane di Spoleto 5;
1958) 733-789, G. P. Bognetti, La continuitd delle sedi episcopali e 'azione di
Roma nel regno longobardo, in: Le chiese nei regni dell’Europa occidentale e i loro
rapporti con Roma sino all’800 (Settimane di Spoleto 7; 1960) 415-454.
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ihrem engeren Metropolitanbereich in Stid- und Mittelitalien relativ rasch
Geltung zu verschaffen wuflte,'® verharrten die Kirchen des Nordens weiter
in Ablehnung, namentlich Mailand, von wo sich schon vor dem Konzil
Widerspruch geregt hatte,” und Aquileja, dessen Bischtfe eben jetzt durch
Annahme des Patriarchentitels eine herausgehobene Stellung zu beanspruchen
begannen.® Der Zwiespalt war noch ginzlich unbehoben, als der Einbruch
der Langobarden 568/69 das politische Bild der Apenninenhalbinsel wie-
derum entscheidend verdnderte. Die labile Machtbalance, die sich zwischen
den nur teilweise erfolgreichen Eindringlingen und den Byzantinern im
Laufe der Jahrzehnte auf dem Boden Italiens einpendelte, bestimmte seit-
her wesentlich auch das weitere Schicksal der Gegner des V. Konzils, die sich
ob ihres Zwistes mit Byzanz und Rom meist einer wohlwollenden Duldung
durch die teils arianischen, teils heidnischen Eroberer erfreuen konnten.*
Umgekehrt erschien es den Kaisern lange Zeit kaum ratsam, ihre Hoff-
nungen auf eine baldige militirische Riickgewinnung ganz Italiens durch
unbedachte Gewaltmafinahmen aufs Spiel zu setzen, so dafl sie sich zumeist
den Pipsten wie Pelagius II. (579-590) und Gregor I. (590-604) versag-
ten, wenn diese den Weg sanfter Uberredung® verliefen und stattdessen
das Schisma durch Einsatz staatlicher Machtmittel zu beseitigen wiinschten.*

18 Caspar, Papsttum 2, 291 ff. Hauptquelle sind die Briefe Pelagius’ I.: Pelagii I
papae Epistulae quae supersunt (556-561), coll. P. M. Gassé/C. M. Batlle (Scripta
et Documenta 8; 1956).

19 Bischof Datius v. Mailand hatte Vigilius in Konstantinopel jahrelang im anti-
justinianischen Sinne beeinflufit; er starb dort noch vor dem Konzil, wahrscheinlich
im Frithjahr 552 (Stein, Bas-Empire 2, 653%). Etwa um diese Zeit richtete auch der
Mailinder Klerus an eine durchreisende frinkische Byzanz-Gesandtschaft ein dhn-
lich gehaltenes Schreiben (MG. Epp. 3, 438 ff. und Schwartz, Vigiliusbriefe 18 ff.).
Vgl. auch G. P. Bognetti, in: Storia di Milano 2 (1954) 40 fl.

20 Den Erstbeleg bietet Pelagius® I. JK 983 wohl von 559 (Gassé/Batlle, Epistu-
lae 73 ff. Nr. 24); vgl. Caspar, Papsttum 2, 294 f., H. Fubrmann, Studien zur Ge-
schichte mittelalterlicher Patriarchate II, in: ZSRG. Kan 40 (1954) 43ff. Zur ilte-
ren Geschichte der Aquilejenser Kirchenprovinz vgl. zuletzt im Uberblick G. C.
Menis, Le giurisdizioni metropolitiche di Aquileia e di Milano nell’antichitd, in:
Aquileia e Milano (Antichitd altoadriatiche 4; 1973) 271-294.

21 Bertolini, Riflessi politici 746 ff. v.a., zur Konkurrenz der kirchlichen Richtun-
gen in Italien zusammenfassend P. M. Conti, Aquileian, Eastern and Roman Mis-
sions in the Lombard Kingdom, in: Miscellanea Historiae Ecclesiasticae 3 (Bibl. de
la RHE 50; 1970) 62-70.

22 Das bedeutendste Beispiel ist zweifellos die Korrespondenz Pelagius® II. (dem
teilweise vielleicht der spitere Papst Gregor die Feder lieh; s.u.) mit Elias v. Aqui-
leja (-Grado) etwa aus den Jahren 585/86 (JK 1054-1056; MG. Epp. 2, 442 ff. und
ACO 1V 2 S. 105 f.); vgl. auch P. F. Kebr, Italia Pontificia 7/1 (1923) 21 f. Nr.
16-18, Caspar, Papsttum 2, 367 ff., ferner zu einer einzelnen Stelle den Exkurs unten
S. 199 . — Stdrker von Taktik bestimmt erscheinen die Briefe Gregors d. Gr. an Con-
stantius v. Mailand und die langobardische Kénigin Theudelinde von 593/94 (Registr.
1V 2—4, 33. 37/JE 1273-1275. 1308. 1309; MG. Epp. 1, 233 ff. 268 £. 272 f.); vgl. auch
Kebr, Ttal. Pont. 6/1 (1913) 33 f. Nr. 26-28. 30. 31, Caspar, Papsttum 2, 477 ff.

*8 Schon Pelagius I. hatte 559 — vergeblich — von Narses ein Eingreifen gegen die
Schismatiker und v.a. eine Deportation der Bischdfe von Mailand und Aquileja nach
Konstantinopel gefordert (JK 1012. 1018. 1019. 1024; Gassé/Batlle, Epistulae 140 ff.
155 ff. 171 ff. Nr. 53.59. 60. 65); vgl. bes. Caspar, Papsttum 2, 295 ff. — Gegen
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Im Windschatten der grofien Politik waren die betroffenen Kirchen Ober-
italiens somit zwar einigermafien geschiitzt, mufiten aber gleichwohl den
militirischen Schwebezustand, der staatliche Grenzen quer durch ihre alten
Sprengel legte, auf die Dauer als schwer ertriglich empfinden. Thre Front
wies denn auch seit der Wende zum 7. Jahrhundert die ersten Risse auf:*
Der 593 im Genueser Exil gewihlte neue Mailinder Bischof Constantius
stand mit Gregor d. Gr. von vornherein in bestem Einvernehmen,® konnte
allerdings seine Suffragane unter langobardischer Herrschaft nicht dazu be-
wegen, gleichfalls ihren Frieden mit dem Papst zu machen, so dafl der
Metropolit von Aquileja, der nach Grado ausgewichen war, nun vollends
zum Mittelpunkt der Opposition wurde® Der Versuch des Exarchen, im
Jahre 607 auch dort eine Vakanz zur Durchsetzung eines Nachfolgers zu
nutzen, der dem justinianischen Konzil anhing,* fiihrte nur dazu, dafl fort-
an im langobardischen Machtbereich schismatische Gegenbischdfe ebenfalls
als ,Patriarchen von Aquileja“ residierten, welche die Fahne des Wider-
standes noch fiir Generationen hochhielten.®® Ebensowenig Erfolg hatte ein
dhnlicher Vorsto Papst Honorius’ I. im Jahre 628, und bald darauf war
es die monotheletische Krise der Reichskirche (638—680/81),%° die das Pro-

Bedringungen durch den Exarchen appellierte der Episkopat von Istrien und Vene-
tien 591 bei Kaiser Maurikios (582-602), der daraufhin in einem Brief an Papst
Gregor Stillhalten gebot: , ... concedere eos otiosos esse, quousque providentia dei
et partes Italiae paceales constituantur® (MG. Epp. 1, 22 f. und ACO IV 2 S. 136);
vgl. Caspar, Papsttum 2, 423 fl.

24 74 vereinzelten Nachrichten, die sich meist indirekt aus dem Register Gre-
gors L. ergeben, vgl. Caspar, Papsttum 2, 426.

% Gregor d. Gr., Registr. III 29. 30/JE 1233. 1234 (MG. Epp. 1, 1861f.); vgl.
auch Kebr, Ital. Pont. 6/1, 32 Nr. 22. 23, Bognetti, in: Storia di Milano 2, 114.

26 Wichtig ist vor allem der Ubergang Comos aus dem Maildnder Metropolitan-
bereich in denjenigen Aquilejas: Gregor d. Gr., Registr. IX 186/]JE 1711 (MG. Epp.
2, 177 £.), ferner das Gedenkepigramm fiir den 616 oder kurz zuvor verstorbenen
Bischof Agrippinus v. Como (C. Troya, Codice diplomatico longobardo 1 [1852]
579 Nr. 291, A. Silvagni, Monumenta Epigraphica Christiana saeculo XIII anti-
quiora quae in Italiae finibus adhuc exstant 2/2 [1943] Tab. VIII/1), dessen Schlufi-
verse (mit Bezug auf Klerus und Volk von Como) lauten: ,Hi sinodos cuncti vene-
rantes quattuor almas Concilium quintum postposuere malum. Hi bellum ob ipsas
g-u.;l;gs gessere per annos, Sed semper mansit insuperata fides. Vgl. auch unten

%7 Paulus Diaconus, Hist. Langob. IV 33 (MG. SS. rer. Lang. 127), Chron. patr.
Gradensium c.3 (ebd. 394), Brief des Johannes v. Aquileja an den Langobarden-
kénig Agilulf (MG. Epp. 3, 693).

_® W. Meyer, Die Spaltung des Patriarchats Aquileja (Abhh. Ges. d. Wiss. Got-
tingen, phil.-hist. K1, N.F. 2/6; 1898), W. Lenel, Venezianisch-Istrische Studien
(1911), bes. 3 ff., E. Stein, Chronologie des métropolitains schismatiques de Milan
et d’Aquilée-Grado, in: ZSchweizKG 39 (1945) 126-136 (Nachdruck in: Ders.,
Opera minora selecta [1968] 402-412), Fubrmann, Patriarchate II 43 ff., im Uber-
blide G. P. Marchal, in: Helvetia Sacra 1/1 (1972) 111 ff.

2 Caspar, Papsttum 2, 524 f., Fubrmann, Patriarchate II 54.

30 Vgl. im Uberblick Murphy/Sherwood, Constantinople 133 ff., G. Kreuzer, Die
glgofr%oriusfrage im Mittelalter und in der Neuzeit (Pipste und Papsttum 8; 1975)
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blem der Drei Kapitel fiir eine ganze Weile in den Hintergrund riickte.
Erst deren Beilegung auf dem III. Constantinopolitanum und vor allem
die fortschreitende Katholisierung der Langobarden leiteten in Oberitalien
allmihlich die Wende ein: Konig Kunincpert (688-700) konnte nach einem
militdrischen Erfolg iiber seine arianischen Widersacher die Synode von
Pavia (698/99) berufen, auf der die letzten Schismatiker der Provinz Aqui-
leja das V. und das VI. Konzil annahmen und wieder zur Obddienz der
romischen Kirche zuriickkehrten, fides ut esset in tota Hesperia coadunata.™

Dieses norditalische Dreikapitel-Schisma gehort auf den ersten Blick
sicherlich in den weiten Bereich des Vergeblichen in der Geschichte. Sieht
man einmal von der Spaltung des Patriarchats von Aquileja-Grado ab, die
immerhin bis ins 18. Jahrhundert bestehen blieb, so scheint der hundert-
fiinfzigjahrige Streit, der auf dem Boden Italiens um die Geltung des
V. Konzils gefithrt wurde, ohne erkennbare Wirkungen geblieben zu sein.
Dementsprechend ist auch weithin das Urteil der historischen Forschung
iiber die Schismatiker ausgefallen. Thr schroffes Nein zur Kirchenpolitik
Justinians, das anfangs noch fiir viele Betrachter nicht ohne einen gewissen
heroischen Zug ist, wirkt auf die volle Dauer der anderthalb Jahrhunderte
doch eher wie erstarrter Trotz, der weit weniger Sympathien zu wecken
vermag, zumal die Spitphase der Auseinandersetzung im 7. Jahrhundert
allzu deutlich von der rein politischen Kategorie der wechselvollen lango-
bardisch-byzantinischen Beziehungen bestimmt ist. Dazu kommt, daff das
theologische Grundanliegen der Schismatiker, eben ihre Ablehnung einer
Verurteilung der Drei Kapitel mit Riicksicht auf das Konzil von Chalke-
don, in seiner urspriinglichen Formulierung und Begriindung kaum als eine
Leistung der oberitalischen Kirchen zu gelten hat, sondern von auswirts
(zumal von Afrika) dorthin importiert erscheint; seine zihe Behauptung in
den zwei isolierten Kirchenprovinzen kann daher auch als ein Beispiel fiir
die bekannte geistige Provinzialisierung an der Wende von der Antike zum
Mittelalter aufgefafit werden. Soll man also diesen beharrlichen Wider-
spruch Norditaliens ohne nennenswerten eigenen geistigen Beitrag iiber-
haupt als Ausdruck unerschiitterlicher Uberzeugungstreue werten oder steht
dahinter nicht eher steriler Traditionalismus, der schlieflich in der geschicht-
lichen Sadkgasse enden mufite?

Wenn eine historisch unterlegene Gruppe bei der Nachwelt auf Gering-
schitzung, ja Unverstindnis trifft, so mag das generell und zumal in der
Kirchengeschichte kaum erstaunlich sein. Im vorliegenden Falle stellt sich
das Problem freilich etwas anders und hat iiberdies selber eine lange Ge-
schichte; sie beginnt schon mit der auffallenden Diirfligkeit der einzigen
frithmittelalterlichen Quelle, die einigermaflen im Zusammenhang iiber den

3 Tiber Pontificalis, Vita Sergii c. 16 (ed. L. Duchesne 1 [1886] 376), Carmen
de synodo Ticinensi (MG. Poetae 4/2, 728 ff., dort das Zitat in Str. 8, 1/2; zum Ge-
dicht vgl. P. Lehmann, Stefanus magister?, in: DA 14 [1958] 469-471); vgl. Caspar,
ggépsgum 2, 725 f., Fubrmann, Patriarchate II 54 f., Bertolini, Riflessi politici
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Verlauf des norditalischen Dreikapitel-Schismas berichtet.” Es ist die ein
Jahrhundert nach dem Ende der Kirchenspaltung in Montecassino verfafite
Historia Langobardorum des Paulus Diaconus (f um 797/99), der die Ge-
schichte seines Volkes als Angehoriger einer Generation schrieb, die lingst
am katholischen Bekenntnis der Romer selbstverstindlichen Anteil hatte,
und der selber zu einem der Vermittler des italisch-langobardischen Ele-
ments in der neuen karolingischen Reichskultur geworden ist.?® Obgleich sich
hiufiger die Gelegenheit geboten hitte,*® kommt er riickblickend nur an
drei Stellen seines Werkes ausdriicklich auf den Streit um die Drei Kapitel
zu sprechen;® er erwihnt die vermittelnde Korrespondenz Papst Pela-
gius’ II. mit Elias von Aquileja (585/86)," den gescheiterten Versuch des
Exarchen Smaragdus, im Jahre 588/89 den Patriarchen Severus von Grado
und andere Bischtfe durch Deportation nach Ravenna zum Einlenken zu
bewegen,” und dann erst wieder die Beendigung des Schismas unter Papst
Sergius I. (698/99).% Sieht man genauer zu, so ergibt sich der zunichst iiber-
raschende Eindrudk, daf die beiden ersten Nachrichten, noch aus dem 6.
Jahrhundert, bei Paulus eine deutlich gegen die Verurteilung der Drei Ka-
pitel gerichtete Firbung aufweisen,® doch erklirt sich dies dadurch, dafl der
gelehrte Langobarde hier mit einiger Sicherheit das verlorene Geschichts-
werk des Abtes Secund(in)us von Trient (T 612) ausschrieb,”® der auf der
Seite der Schismatiker gestanden hatte.*! Ganz anders der dritte Bericht,

32 Wie sich aus den vorhergehenden Anmerkungen ergibt, stiitzt sich unsere
Kenntnis in den entscheidenden Punkten auf Einzelzeugnisse wie Briefe, Gedichte,
Inschriften u.i.

33 Vegl. tiber ihn zuletzt E. Sestan, La storiografia dell’Italia longobarda, in: La
storiografia altomedievale (Settimane di Spoleto 17; 1970) 357-386, F. Brunholzl,
Geschichte der lateinischen Literatur des Mittelalters 1 (1975) 257 fI.

3 So berichtet er Hist. Langob. II 10 (MG. SS. rer. Lang. 78) von der Flucht
der Patriarchen von Aquileja nach Grado (568), ebd. IV 33 (MG. SS. rer. Lang.
127) von der endgiiltigen Spaltung des Patriarchats (607) und ebd. V 17 (MG: SS.
rer. Lang. 151) vom Raub des Aquilejenser Kirchenschatzes von der Insel Grado
durch den langobardischen Dux Lupus (663), jeweils ohne die kirchenpolitischen
Hintergriinde dieser Geschehnisse zu erwihnen.

% Vgl. auch C. Cipolla, Le fonti ecclesiastiche adoperate da Paolo Diacono per
narrare la storia dello scisma aquileiese, in: XI centenario di Paolo Diacono. Atti
e memorie del congresso storico tenuto in Cividale nei giorni 3, 4, 5 sett. 1899
(1900) 117-146.

A“ Pzaglus Diaconus, Hist. Langob. III 20 (MG. SS. rer. Lang. 103); vgl. oben

nm. 22.

37 Ebd. III 26 (MG. SS. rer. Lang. 105 ff.); vgl. oben Anm. 23.

3 Ebd. VI 14 (MG. SS. rer. Lang. 168 f.); vgl. oben Anm. 31,

% In Hist. Langob. III 26 wird das Einschreiten des Exarchen scharf kritisiert,
die Kirchengemeinschaft der deportierten Bischtfe mit dem ,trium capitulorum
damnator® Johannes v. Ravenna als gewaltsam erzwungen dargestellt und am
Schlufl erzihle, wie sich Severus auf einer Synode (der Schismatiker) in Marano
unter Vorlage eines ,libellus erroris sui“ vom Vorwurf der Gemeinschaft mit den
katholischen Widersachern reinigte.

R Jacobi, Die Quellen der Langobardengeschichte des Paulus Diaconus (1877)
73 f., C. Blasel, Die Wanderziige der Langobarden (1909) 122 ff.

 Gregor d. Gr., Registr. IX 147, XIV 12/]JE 1673, 1925 (MG. Epp. 2, 142 fi.
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der einseitig dem Papst das Verdienst an der Behebung der Spaltung kurz
vor 700 zuschreibt: Er besteht aus zwei wortlichen Ubernahmen aus Bedas
Weltchronik* (die ihrerseits mifiverstehend den Liber Pontificalis verar-
beitet hatte®®) sowie einer selbstindigen, historischen Erlduterung,* bei der
sich Paulus freilich von Bedas Erwihnung des justinianischen Konzils nur zu
einer irrtiimlichen Assoziation der theotokos-Problematik des ephesinischen
Konzils von 431 verleiten lief8.

Paulus Diaconus, der immerhin aus Friaul stammende Geschichtsschreiber
der Langobarden, hatte also bereits am Ende des 8. Jahrhunderts nur noch
eine recht verschwommene Kenntnis von den geschichtlichen Grundlagen der
Dreikapitelproblematik, ja er war bei der Suche nach einschligigem histo-
rischem Material auf eine auferitalische Quelle wie Beda angewiesen und
mufte sich fiir die frithere Zeit sogar mit einer Darstellung aus dem Lager
der inzwischen iiberwundenen Schismatiker begniigen, fiir deren antiromi-
sche , Hiresie® er personlich gewifl keine Sympathie hegte.*® Wenn es also in
Ttalien (abgesehen vom Liber Pontificalis, der einer eigenen Entwicklung
unterlag*’) bei den Anhingern des V. Konzils, die doch spitestens seit 700
ginzlich das Feld beherrschten, anscheinend keine eigenstindige historische
Tradition gab, so ist das allerdings nur auf den ersten Blick iiberraschend.
Dieses scheinbar paradoxe Bild kennzeichnet namlich die Quelleniiberliefe-
rung zum Dreikapitelstreit des 6. Jahrhunderts auch ganz allgemein (jeden-
falls fiir die lateinische Reichshilfte). So hat in der grofien Weltchronistik

430 ff.); vgl. auch A. Brackmann, Germania Pontificia 1 (1911) 401 Nr. 1, Watten-
bach!Levison, Deutschlands Geschichtsquellen im Mittelalter. Vorzeit und Karo-
linger 2 (1953) 205 f.

4# Hist, Langob. VI 14 entspricht zunichst Beda, Chron. ad a. 4659 (MG. Auct.
ant. 13, 317), sodann — im erklirenden Riidegriff auf das V. Konzil — Chron. ad
a. 4639 (MG. Auct. ant. 13, 315); vgl. Jacobi, Quellen 60.

43 Vita Sergii c. 16 (ed. Duchesne 1, 376); zu Bedas irrtiimlicher Lokalisierung
der Ausgleichssynode in Aquileja vgl. Meyer, Spaltung 4 f.

44 An die von Beda iibernommene Nachricht, das V. Konzil sei gerichtet gewe-
sen ,contra Theodorum et omnes hereticos®, schlieft Paulus an: , ...qui beatam
Mariam solum hominem, non deum et hominem genuisse adfirmabant. In qua sinodo
catholice est institutum, ut beata Maria semper virgo theotocos diceretur, quia,
sicut catholica fides habet, non hominem solum, sed vere deum et hominem genuit®
(MG. SS. rer. Lang. 169).

45 Schon bei der ersten Erwihnung der Angelegenheit hatte er in Hist. Langob.
III 20 davon gesprochen, Pelagius (II.) habe A Heliae Aquileiensi episcopo nolenti
tria capitula Calchidonensis synodi suscipere® geschrieben (MG. SS. rer. Lang. 103).
In Wahrheit waren es die Pipste, die die Drei Kapitel nicht annchmen wollten
(anders als die Schismatiker, die sie verteidigten), und es waren auch cher die Drei
Kapitel des II. Constantinopolitanum und nicht des Chalcedonense. Vgl. auch Bla-
sel, Wanderziige 125 f.

48 Vgl auch G. P. Bognetti, Processo logico e integrazione delle fonti nella storio-
grafia di Paolo Diacono, in: Miscellanea di studi muratoriani. Atti e memorie del
Convegno di studi storici in onore di L. A. Muratori nel bicentenario della morte,
Modena 1950 (1951) 357-381, bes. 365 £

47 Vgl. zuletzt O. Bertolini, 11 ,Liber Pontificalis’, in: La storiografia altomedie-
vale (Settimane di Spoleto 17; 1970) 387-455.
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der afrikanische Bischof Victor von Tonnuna (f nach 565)* seine pole-
mische Sicht auf dem Umweg iiber seinen Fortsetzer, den Westgoten Johan-
nes von Biclaro (f nach 614), an Isidor von Sevilla vermitteln konnen,*
dessen Werk auf das Geschichtsbild des Mittelalters nicht geringen Einflufl
hatte.®® Aber auch bei der eigentlichen theologischen Literatur ist das Bild
merkwiirdig verschoben: Die Afrikaner Ferrandus® und Pontianus,” Fa-
cundus® und Liberatus® sowie die romischen Diakone Pelagius® und
Rusticus® stehen da mit ihren gegen eine Verurteilung der Drei Kapitel
gerichteten Werken einzig den Verlautbarungen Justinians® und den Be-

48 MG. Auct. ant. 11, 184-206 als Fortsetzung des Prosper Aquitanus. Vgl. iiber
ihn auch J. L. Maier, L’épiscopat de I’Afrique romaine, vandale et byzantine (1973)
226. 438.

4 Zu den Quellen Isidors vgl. A. D. v. den Brincken, Studien zur lateinischen
Weltchronistik bis in das Zeitalter Ottos von Freising (1957) 93. Bei Isidor, Chron.
ad a. 5761 findet sich der Dreikapitelsireit auf die kurze Notiz reduziert: ,Iste
(= Justinian) Acefalorum haeresim suscepit atque in proscriptionem synodi Calche-
donensis omnes in regno suo episcopos tria capitula damnare conpellit® (MG. Auct.
ant. 11, 475). Vgl. auch oben Anm. 13.

5 Der zitierte Satz Isidors findet sich wortlich oder in leichter Kiirzung u.a. im
spanischen Chronicon Albeldense des spdten 9. Jh. (Migne PL 129, 1132), im etwa
gleichzeitigen Chronicon Vedastinum aus Arras (MG. SS. 13, 684), in den Annales
Hildesheimenses ad a. 5764 (ed. G. Waitz, MG. SS. rer. Germ. [1878] 8).

51 Ferrandus Diaconus, Brief an die romischen Diakone Pelagius und Anatolius
(M;'%ne PL 67, 921-928); vgl. dazu Pewesin, Imperium, Ecclesia universalis, Rom
20 fi.

52 Pontianus (von Thenae?), Brief an Kaiser Justinian (Migne PL 67, 995-998);
vgl. dazu Pewesin, Imperium, Ecclesia universalis, Rom 43 ff., zur Frage seines Bi-
schofssitzes Maier, Episcopat 215. 384, zur (ungeklirten) Uberlieferung unten Anm.
142.

5 Vegl. oben Anm. 9.

5t Liberatus von Carthago, Breviarium causae Nestorianorum et Eutychianorum
(ACO II 5 S. 98-141).

5% Pelagii Diaconi ecclesiae Romanae In defensione trium capitulorum, ed. R.
Deureesse (Studi e Testi 57; 1932), allerdings in fragmentarischer Uberlieferung.

% Rusticus Diaconus, Contra Acephalos Disputatio (Migne PL 67, 1167-1254),
Diese Schrift kann hier allerdings nur mit der Einschrinkung genannt werden, dafl
ihr offenbar gegen die Verurteilung der Drei Kapitel gerichteter Schlufiteil ver-
loren ist, was kaum Zufall sein diirfte. Eine weitere, nicht erhaltene Schrift des Dia-
kons mit dhnlicher Tendenz bezeugt Victor v. Tonnuna, Chron. ad a. 553 (MG.
Auct. ant. 11, 203).

57 Im Gegensatz zum ersten Edikt von 545 (vgl. oben Anm. 2) sind erhalten:
das Schreiben gegen die Drei Kapitel (an die Bischéfe von Ostillyricum) aus dem
Jahte 549 (E. Schwarty, Drei dogmatische Schriften Tustinians [Abhh. Akad.
Miinchen, phil.-hist. Abt., N.F. 18; 1939] 45—69; vgl. dazu Xpvood, *Ewdnciacti-
i) moMtien 35) sowie das zweite Edikt De recta fide vom Sommer 551 (Sebwarsz,
ebd. 71-111; dazu erginzend R. Schieffer, Zur lateinischen Ubetlieferung von Kai-
ser Justinians ‘Opoloyte tig 6p0ic mistewg (Edictum de recta fide), in: Kinpovoutx
3 [1971] 285302 und Ders., Nochmals zur Ubetlieferung von Justinians *Opoloyte
g dpbiig miotewg (Edictum de recta fide), in: Kinpovoplo 4 [1972] 267-284).
Neuerdings hat R. Riedinger, Aus den Akten der Lateran-Synode von 649, in:
ByzZ 69 (1976) 17—38 nachgewiesen, dal} dieses zweite Kaiseredikt bei der Ab-
%ssung der Ekthesis des Kaisers Herakleios von 638 weithin als Vorlage gedient

at,
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schliissen seines Konzils® gegeniiber. Man mag ihr quantitatives Uberge-
wicht zunZichst mit dem Hinweis begriinden, dafl damals eben im Kampf um
Theodor, Theodoret und Ibas wohl die kliigeren Kopfe und die gewand-
teren Federn auf der Seite der Verteidiger waren; aber nicht daff iiber-
haupt soviel gegen die kaiserliche Kirchenpolitik geschrieben wurde, ist das
Erstaunliche, das der Erklirung bedarf, sondern die Tatsache, daff sich diese
Streitschriften erhalten haben, nachdem die Sache ihrer Verfasser so rasch
unterlegen war.

Es handelt sich also vorwiegend um ein Problem der Uberlieferungs-
geschichte, das sich freilich wenigstens fiir einen jener literarischen Gegner
Justinians sogleich kliren lift. Die groflen Schriften des Facundus von
Hermiane (Pro defensione trium capitulorum und der Liber ad Mocianum)
sind uns namlich im Codex LIII (51) der Kapitelsbibliothek von Verona
tiberliefert,® einer Handschrift, deren Entstehung paldographisch in der
zweiten Hilfte des 6. Jahrhunderts oder der Zeit um 600, und zwar in Ve-
rona oder doch in Oberitalien angesetzt wird.®® Der Wunsch nach dem Be-
sitz eines solchen Werkes,® zu dem sich wahrscheinlich damals auch schon
die anonyme, wohl ebenfalls dem Facundus zuzuweisende Epistola fidei
catholicae in defensione trium capitulorum gesellte,” ist zu dieser Zeit und
in dieser Gegend vor dem Hintergrund der Kirchenspaltung unschwer ver-
standlich, war doch zumal die Defensio des Facundus schon vor dem V. Kon-
zil die bei weitem fundierteste und offenbar einfluflreichste Schrift zugunsten
der Drei Kapitel gewesen.” Dafl Theodor, Theodoret und Ibas rechten
Glaubens und im Einklang mit dem Chalcedonense gewesen seien, ja dafl
der postume Angriff auf sie nichts als eine Herabsetzung eben dieses Kon-
zils bezwecke, war dort unter Aufbietung reichen Zitatmaterials aus Varer-

38 Vel. oben Anm. 3. Hinzuzufiigen sind allenfalls die zustimmenden Dekrete des
Vigilius (oben Anm. 4).

5 Clément/Vander Plaetse, CC 90A S. XIII f.

8 E. Carusi/W. M. Lindsay, Monumenti Paleografici Veronesi 1 (1929) 6 ff. u.
Tafeln 13—15, E. A. Lowe, Codices Latini Antiquiores (CLA) 4 (1947) Nr. 506.

61 P. Courcelle, Les lettres grecques en Occident (1948) 3782 vermutet in dem
Veronensis eine Abschrift des Facundus-Exemplars, das Cassiodor, Expositio in
psalm. 138, 24 (CC 98, 1255) in seinem Besitz (in Vivarium) bezeugt. Der Ver-
mittlungsweg von Afrika nach Oberitalien wird freilich offen bleiben miissen.

2 Der Brief (CC 90A S. 417—434) ist immerhin in der Handschrift LVIII (56)
des 10. Jh. in derselben Bibliothek iiberliefert (Clément/Vander Plaetse, ebd. S.
XVI); vgl. auch unten Anm. 66.

8 Pewesin, Imperium, Ecclesia universalis, Rom 139 ff. hat iiberzeugend nach-
gewiesen, dafl Justinians zweites Edike (De recta fide, vgl. oben Anm. 57) als un-
mittelbare Replik auf Facundus’ Pro defensione angelegt ist, nachdem dieser sich
mit seiner Schrift gegen das (verlorene) erste Edikt des Kaisers (vgl. oben Anm. 2)
gewandt hatte. Justinian und der afrikanische Bischof erscheinen hier also als die
eigentlichen theologischen Gespriichspartner. Aber auch die bald nach dem Kon-
zil entstandene Schrift In defensione trium capitulorum des Pelagius (vgl. oben

é&n}n{g{)ﬁ) folgt im Gedankengang weithin Facundus (vgl. Devreesse, Ausgabe
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schriften und Konzilsakten (von Ephesos und Chalkedon)® dargelegt wor-
den, und so nihrte wohl gerade Facundus entscheidend das eigentiimliche,
auf den vorjustinianischen Reichssynoden beharrende Geschichtsbild der Geg-
ner des V. Konzils. Es wird daher wohl auch kein Zufall sein, daff die ge-
samte jingere Uberlieferung des Facundus, die erst seit dem 15. Jahrhundert
erhalten ist,% in Verbindung mit der Rusticus-Version der chalkedonensi-
schen Akten auftritt, und zwar in einer speziellen Gestalt, die gleichfalls
nach Verona weist.*®

Die Akten des Konzils, als dessen Apologet Facundus auftrat, waren in-
des nicht nur in der von Rusticus, dem Neffen des Vigilius und unerschiitter-
lichen Verteidiger der Drei Kapitel, in den Jahren 564-566 iiberarbeiteten
Form,” sondern auch in ihrer wenig ilteren urspriinglichen Ubertragung vor
600 in Oberitalien bekannt, wie denn iiberhaupt der in der Umgebung des
Vigilius in Konstantinopel aus aktueller Veranlassung geschaffene lateinische
Text der volumindsen Gesamtakten von Chalkedon recht eigentlich als eine
publizistische Frucht des Dreikapitelstreits verstanden werden mufl.®® Sein
iltester erhaltener Textzeuge (in Form der sog. Versio antiqua correcta) ist
eine heute als Cod. Vaticanus lat. 1322 in Rom aufbewahrte Veroneser
Handschrift,” die engstens mit dem erwihnten Facundus-Codex zusammen-
hingt, moglicherweise sogar im selben Scriptorium geschrieben wurde.™
Der paliographischen Verwandtschaft entspricht hier deutlich auch eine
sachliche Einheit: Wenn Facundus die justinianische Dreikapiteltheologie als
Angriff auf Chalkedon gebrandmarkt hatte, so mufite gerade der Akten-
band dieses Konzils fiir die Schismatiker ein ganz besonderer Schatz und
die Verbreitung seiner Texte ihr ureigenstes Anliegen sein. In Verona ver-
wahrt man jedenfalls bis heute ein — iibrigens von den Editoren iibersehenes
— Finzelblatt des 6./7. Jahrhunderts, das einen Ausschnitt aus der 2. Sitzung
von Chalkedon (die Verlesung des Tomus Leonis und seine begeisterte Auf-
nahme) enthilt und vielleicht als Uberrest einer weiteren frithen Handschrift

"d“ Bequeme Ubersicht jetzt bei Clément/Vander Plaetse, CC 90A S. 447 ff. im
Index.

65 Clément/Vander Plaetse, CC 90A S. XIV.

8 7y dieser Rusticus-Fassung, die sich im Cod. Veronensis LVIII des 10. Jh.
(demselben, der die Epistola fidei catholicae iiberliefert; vgl. oben Anm. 62) findet
und dann durch Vermittlung eines verlorenen Codex Bononiensis in verschiedene
Handschriften des 15. Jh. eingegangen ist, vgl. Schwartz, ACO II 3, 1 S. XIII f,
zusammenfassend Clément/Vander Plaetse, CC 90A S. XIV f. XVI (wo aller-
dings irrtiimlich dem Cod. Vaticanus lat. 1323 die Versio antiqua correcta statt der
Versio Rustici von Chalkedon zugeschrieben wird).

67 Zur Entstehung vgl. Schwartz, ACO 11 3, 3 S. XII ff.

68 Vol. zuletzt Schieffer, V. Okumenisches Konzil 9 f.

9 Curusi/Lindsay, Monumenti 1, 6 ff. u. Tafeln 16-18, Lowe, CLA 1 (1934)
Nr. 8; zum Inhalt: F. Maassen, Geschichte der Quellen und der Literatur des cano-
nischen Rechts im Abendlande 1 (1870) 745 ff. (noch ohne Unterscheidung der Ver-
sio correcta und der Versio Rustici), Schwartz, ACO II 3, 2 S. V.

70 [.. Traube, Nomina sacra (1907) 243, Lowe, CLA 1 Nr. 8 und 4 Nr. 506.

Zischr. f. K.G. 3



178 Untersuchungen

des Konzils zu gelten hat;”* auch manche andere Sonderiiberlieferung wiire
wohl noch unter diesem Gesichtspunkt zu priifen.”

Zu dem geistigen Arsenal, das sich hier in Umrissen abzeichnet, gehorten
— wie die paldographische und kanonistische Forschung lingst erkannt hat™
_ mindestens noch zwei weitere Halbunzial-Codices, die sich, zhnlich an
Alter und Ausstattung, in Verona erhalten haben. In dem einen, der c:'ie
Signatur LIX (57) der dortigen Kapitelsbibliothek tragt,™ begegnen wie-
derum die Akten von Chalkedon, diesmal in Ausziigen (die aber gleichfalls
nach der Versio correcta gestaltet sind), und schon ihre Auswahl ist hochst
bezeichnend:™ Neben einigen Zitaten aus der ersten Hilfte des Konzils fin-
den sich vollstindig nur die Gesta der 9.-11. Sitzung, auf denen in Chalke-
don am 26. und 27. Oktober 451 eingehend — und mit positivem Ergebnis
— iiber Theodoret und Ibas beraten worden war.” Diese ganz singuldre™
Sonderiiberlieferung der drei actiones erklirt sich ohne weiteres dadurch,

" Verona, Bibl. Capit., Cod. I (1) Append. Fragm. V (fol. XIII); vgl. A. Reif-
ferscheid, Bibliotheca patrum Latinorum Italica 1 (1865) 193, Lowe, CLA 4 Nr.
476, auch von E. Schwartz nicht beriicksichtigt. — Soweit die Angaben der genann-
ten Werke ein Urteil erlauben, muff es sich um das Textstiick ACO II 2,1 S. 32, 8
unigenitus — S. 33, 8 und (unmittelbar anschlieffend, nur in der Edition getrennt)
ACO II 3, 2 S. 15 [274], 1-15 handeln.

7 Tn diesen Zusammenhang konnte nimlich ein kiirzlich im Archivio notarile
von Treviso aufgefundenes Einzelblatt der Zeit um 700 gehoren, das die Texte
ACO II 2, 1 S. 16, 4-20 und S. 17, 3-15 enthilt; vgl. G. Billanovich, Un nuovo
frammento in onciale degli atti del Concilio di Calcedonia, in: Italia medioevale e
umanistica 4 (1961) 161-166, Ders., Ancora sul nuovo frammento in onciale degli
atti del Concilio di Calcedonia, ebd. 7 (1964) 251-255, Lowe, CLA Supplement
(1971) Nr. 1763. Soweit das knappe Textstiick eine Einordnung erlaubt, steht es
der Uberlieferung im Cod. Vaticanus lat. 1342 des 8. Jh. am nichsten, den Billano-
vich, Ancora sul frammento 254 allerdings filschlich (mit irrefithrendem Verweis
auf Lowe, CLA 1 Nr. 9) in Verona beheimatet. — Ungeklirt ist einstweilen der
Uberlieferungsweg zweier Sammlungen von Exzerpten aus den chalkedonensischen
Akten, die sich unter den anonymen Titeln ,Excerptiones de gestis Chalcedonensis
concilii und ,Nonnullae sanctiones sparsim collectae sancti et magni concilii
Chalcedonensis® vorwiegend, wenn nicht ausschliefflich in Handschriften der pseudo-
isidorischen Dekretalensammlung finden und von ihrem bislang einzigen Heraus-
geber . B. Pitra (Spicilegium Solesmense 4 [1858] 166-191) dem als Gegner einer
Verurteilung der Drei Kapitel bezeugten Bischof Verecundus von Junca in der
Byzacene (f 552 in Chalkedon, nach Victor v. Tonnuna, Chron. ad a. 552, MG.
Auct. ant. 11, 203) zugeschrieben wurden; vgl. auch E. Dekkers, Clavis Patrum
Latinorum (21961) 193 Nr. 871, Maier, Episcopat 431. Hierzu ist im DA 32 (1976)
eine Untersuchung von K. G. Schon zu erwarten (,Exzerpte aus den Akten von
Chalkedon bei Pseudoisidor und in der 74-Titel-Sammlung®).

“ Zuerst C. H. Turner, Ecclesiae Occidentalis Monumenta Iuris Antiquissima 2/1
(1907) S. VIII f.; vgl. auch E. A. Lowe, A Hand-List of Half-Uncial Manuscripts,
in: Miscellanea F. Ehrle 4 (Studi e Testi 40; 1924) 52 f. 59 f. Nr. 101. 143. 148. 151,
Schwartz, ACO 15, 2 S. III.

" Carusi/Lindsay, Monumenti 1, 6 ff. u. Tafeln 19-21, Lowe, CLA 4 Nr. 509.

7% Vgl. die Ubersicht bei Schwartz, ACO II 1, 2 S. V¥,

76 Die Zahlung dieser Sitzungen (ACO I1 3,3 S. 10 [449]—52 [491]) als Actiones
VIII bis X entspricht den Besonderheiten der Versiones correcta und Rustici,
Vgl. auch E. K. Xpucob, ‘H Sidrabic wév cuvedpidyv e v Xodoendéve oleovpevinic
ouvédon, in: Kimpovoulx 3 (1971) 259—284.
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daB es gerade diese Partien der chalkedonensischen Akten waren, gegen die
eine Verurteilung der Drei Kapitel nach Meinung der Kritiker Justinians zu
verstoRen schien.”™ Thren Text bietet der Codex im iibrigen nicht isoliert,
sondern im Zuge einer groferen Sammlung von Exzerpten, die in der (am
Anfang wie am Schluff) arg verstimmelten Handschrift leider nur noch
bruchstiickhaft vorliegt; doch sind wenigstens verschiedene Ausziige aus den
ephesinischen Akten,™ darunter die einzige Uberlieferung eines Theodoret-
Briefes an Dioskoros von Alexandreia in lateinischer Textgestalt,” sowie
vielfiltiges patristisches und kanonistisches Zitatmaterial erhalten, dessen
Herkunft und Zusammensetzung noch einer niheren Analyse bedarf, nicht
zuletzt auch im Hinblick darauf, ob ihm ein Zhnliches Bediirfnis nach pole-
mischer Dokumentation zu Grunde liegt.®

Recht offensichtlich ist diese Tendenz jedenfalls bei der vierten und letz-
ten der hier zu erdrternden Veroneser Kapitels-Handschriften, dem Cod.
XXII (20).22 Das historische Interesse seines Redaktors galt zwar nicht un-
mittelbar den fritheren Reichskonzilien, dafiir aber einem dramatischen Ka-
pitel ihrer Wirkungsgeschichte, nimlich dem akakianischen Schisma (484
519), in dessen Verlauf ein Jahrhundert zuvor die Kirchen des Okzidents
mit dem Papst an der Spitze einer theologischen Herausforderung des kai-
serlichen Ostens mit ziher Beharrlichkeit widerstanden hatten®® 13 dies-
beziigliche Stiicke aus der Korrespondenz der Pipste Simplicius (468-483),
Felix I11. (483-492) und Gelasius 1. (492-496) — darunter der dem ganzen
Mittelalter geliufige Gelasius-Brief an den Kaiser Anastasius mit dem Duo
quippe-Passus, dessen fritheste Uberlieferung hier vorliegt® — sind in dem

7 Vel. Schwartz, ACO II 3, 2 S. Vi. — Fiir die 9. Sitzung (iiber Theodoret) ist
iibrigens kiirzlich auch im griechischen Bereich eine Sonderiiberlieferung entdeckt
worden, und zwar im Cod. Vaticanus gr. 1858 des mittleren 15. Jh.; vgl. O. Kre-
sten, Eine neue Handschrift der neunten Actio des Konzils von Chalkedon, in: An-
nuarium Historiae Conciliorum 6 (1974) 54-77. Allerdings liegt hier wohl kaum
ein Zusammenhang mit dem Dreikapitelstreit vor, sondern eher — wie Kresten,
220. 71 f. einleuchtend darlegt — mit Auseinandersetzungen, die 1439 auf dem
Konzil von Florenz um den Bischof von Kyros entstanden waren.

78 Daher stammen auch die Chalkedon-Zitate bei Facundus ganz iiberwiegend
aus diesen Sitzungen; vgl. Schwartz, ACO 11 3, 1 S. VI f., Clément/Vander Plaetse,
CC 90A S. 450 ff.

7 Vgl. die Ubersicht bei Schwartz, ACO 15,2 S. II{.

8 ACO I 5 S. 315-318; griechisches Original: ACO II 1, 2 S. 48 [244] -
52 [248]. Es handelt sich um den 83. Brief der Ausgabe von Y. Azéma (Sources
chrétiennes 98; 1964) 204 ff. Vgl. auch unten S. 188.

8t Vgl. zum Inhalt Reifferscheid, Bibliotheca 1, 28 ff., Maassen, Geschichte der
Quellen 761 ff.

82 CarusilLindsay, Monumenti 1, 6 ff. u. Tafeln 6-9, Lowe, CLA 4 Nr. 490.

8 Grundlegend: E. Schwartz, Publizistische Sammlungen zum acacianischen Schis-
ma (Abhh. Akad. Miinchen, phil.-hist. Abt., N.F. 10; 1934), darin S. 171 ff. auch
zum _ﬁuﬁeren Verlauf. Vgl. auch P. Charanis, Church and State in the Later Roman
Empire. The Religious Policy of Anastasius the First 491-518 (*1974).

8 JK 632, ed. Schwartz, Publizist. Sammlungen 19 ff.; vgl. auch C. Mirbt/K.
Aland, Quellen zur Geschichte des Papsttums und des romischen Katholizismus 1
(°1967) 222 f. Nr. 462.

3#
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Veronensis vereinigt,® kaum ohne Bedacht, wenn man den Kontrast be-
denkt, der sich bei dieser Lektiire zu Gestalten wie Vigilius und Pelagius L.
einstellen mufite. In Papst Gelasius, der in dieser Handschrift eigens hinzu-
gefiigt wurde, gipfelt auch der vorangestellte Text des Werkes De viris illu-
stribus von Hieronymus und Gennadius,® wihrend sich der verstimmelte
Anfang des Codex, das sog. Fragmentum Laurentianum — beriihmt als dlte-
stes handschriftliches Zeugnis fiir die Entstehungsgeschichte des romischen
Liber Pontificalis® —, wegen seiner scharfen Parteinahme fiir den griechen-
freundlichen Gegenpapst Laurentius (498-506) in der Vita Symmachi nicht
ohne einige Miihe in die Gesamtkonzeption der Handschrift einordnen lifie;%
immerhin ist der Papstkatalog bis zu Vigilius® Tod (7. 6. 555) weitergefiihrt
und weist damit noch einmal auf den zeitgeschichtlichen Ausgangspunkt, der
die Feder des Schreibers in Bewegung gesetzt hatte.

Die Gruppe der vier Veroneser® Codices aus dem Umbkreis der Schis-
matiker des Dreikapitelstreits um 600 ist in mehrfacher Hinsicht ein iiber-
lieferungsgeschichtlicher Gliidksfall. Sie bezeugt nicht nur eine fiir das Abend-
land fast einmalige Kontinuitit in der Geschichte einer einzelnen Biblio-

8 Reifferscheid, Bibliotheca 1, 90 ff., Schwartz, Publizist. Sammlungen 262 ff. —
Auch das erste Stiick (ed. O. Giinther, CSEL 35/2, 791-795) mit dem irrefithren-
den Titel ,Narrationis ordo de pravitate Dioscori Alexandrini“, die gekiirzte Fas-
sung von Collectio Avellana Nr. 99 (CSEL 35/1, 440-453), hat Schwartz, aaO.
264 ff. als Produkt der Kanzlei Felix’ IT1. erweisen konnen. Bemerkenswerterweise
ist es auch von Liberatus (ACO II 5 S. 124 ff.) zitiert worden.

8 Hieronymus, Liber de viris inlustribus, Gennadius, Liber de viris inlustribus,
hg. v. E. C. Richardson (TU 14/1; 1896); dort S. XVI iiber die besondere Stellung
des Veronensis XXII in der Uberlieferungsgeschichte des Werkes. Die Erweiterung
um einen Abschnitt iiber Papst Gelasius (ebd. S. 94 f.) weisen iibrigens daneben nur
zwei karolingerzeitliche Handschriften aus Vercelli und Bobbio auf.

87 Duchesne, Liber Pontificalis 1, 44 ff. (vgl. auch ebd. S. XXX f.), dazu zu-
letzt Bertolini, Il Liber Pontificalis 3898,

88 Nicht ganz zu iiberzeugen vermag der Erklirungsversuch von Schwartz, Publi-
zist. Sammlungen 263: , Jene stadtromischen Kimpfe aus dem Anfang des Jahrhun-
derts waren an dessen Ende vergessen, jedoch das offizielle Papsttum durch Vigi-
lius so diskreditiert, dafl die Gegner des dem konstantinopler Regiment sich beugen-
den Papsttums im #uflersten . . . Nordostzipfel Italiens sich freuten, einen Vor-
ginger des verhafiten Papstes zu finden, dessen personliche Eigenschaften nicht we-
niger zu wiinschen tibrig lieflen.”

8 Diese Bezeichnung wird im folgenden der Kiirze halber verwandt, obgleich
Verona zwar als sehr frithe Bibliotheksheimat bezeugt ist (vgl. die folgende Anm.),
aber mangels Vergleichsmaterials nicht zwingend auch als Entstehungsort der
Handschriften erwiesen werden kann. — Immerhin ist die Beteiligung der Veroneser
Bischdfe am Dreikapitel-Schisma fiir das ausgehende 6. Jh. sicher zu belegen: Bf.
Solatius finden wir 579 bei einer Synode in Grado (die — in anderer Hinsicht ver-
filschten — Akten bei R. Cessi, Documenti relativi alla storia di Venezia 1 [1940]
7 ff. Nr. 6; vgl. Fubrmann, Patriarchate 11 5115%), sein Nachfolger Iunior betei-
ligte sich 589/90 an einer Synode in Marano (Paulus Diaconus, Hist. Langob. III 26
[MG. SS. rer. Lang. 107]) und unterschrieb 591 einen Protestbrief an Kaiser Mau-
rikios (MG. Epp. 1, 17 ff.; ACO IV 2 S. 132 ff.; Cessi, Documenti 1, 14 f£.). Vgl.
auch V. Fainelli, Codice diplomatico veronese dalla caduta dellimpero romano
alla fine del periodo carolingio (1940) 11 ff., C. Cipolls, La storia politica di
Verona (21954) 34.
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thek,* sie ragt auch in allgemeinerer Betrachtung wie ein erratischer Blodk
hinein in eine Epoche, fiir deren geistige Entwicklung uns sonst nur we-
nige Zeugnisse von solcher Unmittelbarkeit zu Gebote sind. Freilich ent-
steht dadurch auch ein zwar sehr aufschlufireicher, aber eben doch punk-
tueller Eindruck, der nicht wenig vom Zufall bestimmt ist und sicherlich
noch mancher Erginzung bedarf. So ist beispielsweise schon bald nach der
ersten Entdeckung des inneren Zusammenhangs jener Handschriften die gut
begriindete Vermutung gedufert worden, daf auch die umfangreichste alte
Briefsammlung Papst Leos d. Gr. — die sog. Collectio Grimanica, allein er-
halten in einem Codex des 9. Jahrhunderts aus Friaul, der spiter im Besitz
des Kardinals und Patriarchen von Aquileja, Domenico Grimani (f 1523)
gewesen ist® — auf einer weiteren frilhen Handschrift der norditalischen
Gegner des V. Konzils beruht;* in ihrer Bibliothek werden ohnehin die
Briefe gerade dieses Papstes schwerlich gefehlt haben,” zumal in einer sol-
chen, auf die Beziehungen zum Osten vor und nach Chalkedon zugeschnitte-
nen Auswahl. Beachtenswert ist, dafl sich darunter gerade auch der anfangs
selten iiberlieferte Brief Leos an Theodoret von Kyros befindet, in dem der
Papst am 11. Juni 453 ausdriicklich das gemeinsame Einvernehmen auf der
Basis des Chalcedonense festgestellt hatte.”* In diesem Schreiben fillt also
ein besonders grelles Licht auf die — von den Gegnern Justinians beteuerte
_ Unvereinbarkeit einer Verurteilung der Drei Kapitel mit dem geheiligten
Konzil von Chalkedon, und dennoch fahndet man nach seiner Verwendung
in der kirchenpolitischen Publizistik des mittleren 6. Jahrhunderts ver-
gebens.” Stilistische AnstoRe und inhaltliche Widerspriiche begriinden viel-
mehr die Annahme, daf die vorliegende Fassung des Schreibens eine erst im

9 Alle vier Handschriften weisen Eintrige des Veroneser Archidiakons Pacificus
(+ 846) auf, der damals eine Neuordnung der Bibliothek betrieb, befinden sich also
mindestens seither in Verona; vgl. jeweils Lowe, CLA 2aO. und allg. G. Turrini,
Storia dell’Istituto, in: Biblioteca Capitolare di Verona (1948) 9-47.

9 Paris, Bibl. Mazarine, Cod. lat. 1645, Die Herkunft liflt sich bis um 1500 nach
Udine zuriickverfolgen. Zur paldographischen Bestimmung vgl. B. Bischoff, Pano-
rama der Handschrifteniiberlieferung, in: Karl der Grofle 2. Das geistige Leben
(1965) 252144; .. . l4ft an Verona denken®.

92 C. H. Turner, The Collection of the Dogmatic Letters of St. Leo, in: Miscel-
lanea Ceriani (1910) 687-739, hier bes. 727; zustimmend Schwartz, ACO 1I 4 S.
XXIIII f. Eine grundsitzlich abweichende, aber wenig iiberzeugende Einschitzung
der Coll. Grimanica vertrat C. Silva-Tarouca, Nuovi studi sulle antiche lettere dei
papi, in: Gregorianum 12 (1931) 559 ff. (= Buchausgabe 1932 S. 147 ff.).

9 Allerdings kann diese Sammlung nicht dem Brief des Elias von Aquileja an
Papst Pelagius II. (vgl. oben Anm. 22) zu Grunde gelegen haben, da dort der sonst
nirgends iiberlieferte Leo-Brief an Aetius (JK 535; Migne PL 54, 1230) angefiihrt
gvir}té)((MGf. Epp. 2, 454; ACO 1V 2 S. 117, 22-28); vgl. auch Schwartz, ACO II 4

: VIf.

%4 Teo, Brief 120 (JK 496), edd. Schwartz, ACO II 4 S. 78-81 und C. Silva-
Tarouca, Textus et Documenta, ser. theol. 20 (1935) 169-175; zur Kritik beider
Ausgaben vgl. unten Anm. 98, zum Inhalt auch Caspar, Papsttum 1 (1930) 537.

% Dies gilt bes. von Facundus sowie von Papst Vigilius (in seinem Constitutum
I/JK 935, ed. O. Giinther, CSEL 35/1, 230-320), die daraus ein gewichtiges Ent-
lastungszeugnis fiir Theodoret hitten gewinnen kdnnen,
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Verlauf des Dreikapitelstreits entstandene Filschung ist, die einen kurzen,
echten (aber weniger prignanten) Leo-Brief an den Bischof von Kyros durch
wortreiche Einschiibe iiber die papstliche Autoritit bei der Lehrentscheidung
von Chalkedon und die guten Beziehungen Leos zu Theodoret auf den
finffachen Umfang erweiterte.”® Aufler in der Collectio Grimanica (und
einer damit zusammenhingenden kleineren Sammlung aus Bobbio"") taucht
dieser Brief erst wieder im 9. Jahrhundert im n&rdlichen Westfrankenreich
auf, und zwar in zwei Handschriften der Collectio Quesnelliana als isolier-
ter Nachtrag sowie in mehreren Klassen der pseudoisidorischen Dekretalen
unter anderen Briefen des Papstes Leo.” Diese Konstellation ist iibrigens
auch deshalb von Belang, weil dem Leo-Brief an Theodoret in jenen beiden
Quesnelliana-Codices eine eigentiimliche Filschung unmittelbar voraufgeht,
die sich sonst nur bei Pseudo-Isidor findet: die sog. Damnatio Vigilii, ein fik-
tiver Brief des 537 von Belisar abgesetzten gotenfreundlichen Papstes Sil-
verius an Vigilius, den die Kaiserlichen in Rom an seine Stelle gesetzt hat-
ten.”® Die in dem Schreiben enthaltenen schweren Vorwiirfe, aus denen man

9 Zu diesem Ergebnis kommt — in Auseinandersetzung mit dem pauschalen Ver-
dikt von Silva-Tarowca, Nuovi studi 567 ff. (Buchausgabe 155 ff.) sowie dessen
Edition (vgl. oben Anm. 94) — H. M. Klinkenberg, Papst Leo der Grofle. Rémischer
Primat und Reichskirchenrecht (Diss. phil. masch. Kéln 1950) 157 ff. Als echt ha-
ben demnach die Abschnitte ACO II 4 S. 78, 19-27 und S. 81, 12-30 zu gelten.

97 Mailand, Bibl. Ambrosiana, Cod. C 238 inf., 10. Jh.; vgl. dazu Schwartz,
ACO 1II 4 S, VH.

98 Paris, Bibl. Nat.,, Cod. lat. 1454 und 3842A, beide im 3. Viertel des 9. Jh. in
oder bei Paris entstanden (vgl. zuletzt H. Mordek, Kirchenrecht und Reform im
Frankenreich [1975] 239), dort f. 214™-216" bzw. f. 166'-168", sowie Ps.-Isidor in
der Klasse A1 (u.a. Vatikan, Cod. Ottobonianus lat. 93, 9. Jh., f. 129"-130") an
der Spitze aller Leo-Briefe (vor dem Blodk der aus der Coll. Quesnelliana iibernom-
menen, vgl. Schwartz, ACO II 4 S. XXX), in der (damit eng verbundenen) sog.
Cluny-Version (u.a. New Haven, Yale Univ. Libr., Beinecke 442, 9. Jh., f. 151"
152%) innerhalb einer chronologisch umgestellten Abfolge sowie in der amplifizier-
ten Klasse C (u.a. Reims, Bibl. mun., Cod. lat. 672, 12. Jh., f. 125"/") erst an
67. Stelle unter den Leo-Briefen (Ubersicht bei Schwartz, 220. S. XXXII f£.); vgl.
auch A. Chavasse, Les lettres du pape Léon le Grand (440-461) dans 'Hispana et
la collection dite des Fausses Décrétales, in: RevDroitCan 25 (1975) 28-39. Der
Druck von P. Hinschins, Decretales Pseudo-Isidorianae et Capitula Angilramni
(1863) 565 ff. folgt dem bei Migne PL 54, 1046 ff. wiedergegebenen Druck der
Ballerini, einem Mischtext verschiedener Versionen. — Die Uberlieferung des Brie-
fes ist sowohl von Schwartz, 2aa0. S. XXXT (der die beiden Quesnelliana-Hss. in
Abhidngigkeit von Pseudo-Isidor sah) als auch von Silva-Tarouca in seiner Ausg.
S. XXXIV ff. (der die Quesnelliana-Hss. an die Spitze der Tradition riidkte) falsch
eingeschitzt worden. Klinkenberg, Diss. (wie Anm. 94) S. 146 ff. (Exkurs) hat den
Nachweis fithren kénnen, daff die Coll. Grimanica die dlteste und beste Uber-
lieferung darstellt und daf innerhalb der ,frinkischen® Tradition die Quesnelliana-
Hss. unabhingig von Pseudo-Isidor sind. Dies bestdtigt auch eine Kollation der
(Klinkenberg noch unbekannten) Cluny-Version. Die Hss. der C-Klasse Pseudo-
I§i%or§ erweisen sich dagegen als stark von der Fassung der Coll. Grimanica be-
eintiuilst.

9 JK 1899, ed. Hinschins, Decretales 628 f.; zur Forschungslage vgl. zuletzt
H. Fubrmann, Einflofl und Verbreitung der pseudoisidorischen Filschungen. Von
ihrem Auftauchen bis in die neuere Zeit 1 (Schriften der MGH 24/1; 1972) 188111,



Schieffer, Zur Beurteilung des norditalischen Dreikapitel-Schismas 183

Jeicht die vollige UnrechtmiRigkeit des vigilianischen Pontifikats herleiten
konnte,™® passen nicht recht in die Welt der karolingerzeitlichen Kirchen-
rechtsfalscher, denen man die Urheberschaft hat zusprechen wollen.!*® Da
auch die — woh! auBerhalb Pseudo-Isidors stehende®® — Sonderiiberlieferung
im Nachtrag zur Quesnelliana fiir einen Zlteren Ursprung spricht, wird man
den Fingerzeig beachten miissen, den die dortige Verbindung mit dem be-
reits aus der Grimanica bekannten, wohl zugunsten Theodorets verfilsch-
ten Leo-Brief gibt. Er verweist eben auf Oberitalien seit der Mitte des
6. Jahrhunderts,'® und tatsichlich ist ein polemisches Interesse bei den Geg-
nern des V. Konzils in beiden Fillen so leicht einsehbar, dafl man ihnen am
chesten wenn nicht die Abfassung,'®® so doch die Verbreitung auch der Dam-
natio Vigilii zutrauen mdchte.

100 Genannt werden der gescheiterte Versuch Papst Bonifatius’ IL (530-532),
Vigilius zu seinem Nachfolger zu designieren (dazu Caspar, Papsttum 2, 197 £
sowie verbotene Geldzahlungen (Simonie). Das Schreiben schlieffit mit dem feier-
lichen Ausschlufl des Widersachers vom Priesterstand.

101 Auch die Machart widerspricht dieser Annahme: Es haben sich keine text-
lichen Versatzstiicke finden lassen, die in anderen pseudoisidorischen Falsifikaten
wiederbegegnen. Gesichert als stilistische Vorlage ist nur ein Brief Felix® III. (dazu
unten Anm. 104), wihrend die weitere, bei Hinschius, Decretales 629 angemerkte
Parallele zur Siricius-Dekretale JK 255 kaum zwingend ist und im iibrigen wegen
deren massenhafter Verbreitung (vgl. H. Wurm, Studien und Texte zur Dekretalen-
sammlung des Dionysius Exiguus [1939] 120 ff.) fiir die Entstehung der Damnatio
nichts besagt.

102 S bes. Hinschius, Decretales S. CIV, Schwartz, ACO 1II 4 S. XXXI, Caspar,
Papsttum 2, 1982, Die etwas abgewandelte These E. Seckels, der — wohl im Hin-
blick auf die beiden Pariser Quesnelliana-Hss. — an die Ubernahme aus einer zuvor
von Pseudo-Tsidor selbst ,priparierten Quesnelliana“ gedacht hatte (RE? XVI 271
s.v. Pseudoisidor), hat jingst /. Richter, Stufen pseudoisidorischer Verfilschung.
Untersuchungen zum Konzilsteil der pseudoisidorischen Sammlung (Diss. phil.
masch. Tiibingen 1973) 83 ff. einer grundsitzlichen Kritik unterzogen. Auch die
gegenteilige Annahme einer zeitlich vor Pseudo-Isidor liegenden Entstehung der
Damnatio hat bereits eine lange Geschichte: Sie geht mindestens auf die Ballerini
(Nachdruds bei Migne PL 56, 266) zuriick.

103 Die vergleichende Kollation des relativ kurzen Textes in den Pariser Quesnel-
liana-Hss. und in der Pseudoisidor-Uberlieferung (fiir den fehlenden Ottobonianus
lat. 93 mufR hier in der Klasse A1 der Cod. Vaticanus lat. 3791 des 11. Jh. eintre-
ten) erbringt kaum signifikante Varianten, zumal hier — im Gegensatz zum Leo-
Brief an Theodoret (vgl. oben Anm. 98) — der Wertmaflstab einer besseren, alten
Uberlieferung fehlt. Immerhin bietet die Datierung der Damnatio in Q die ,rich-
tige* Abkiirzung , € Basilii @ ¢ gegeniiber der mifiverstandenen Auflésung ,prin-
cipi Basilio® in der Pseudoisidor-Fs. Beinecke 442 und den jiingeren, im Druck
von Hinschius, Decretales 629 wiedergegebenen Codices. Ausschlaggebend muf} in
der Abhingigkeitsfrage jedoch die iiberlieferungsgeschichtliche Parallele zu dem er-
wihnten Leo-Brief sein.

104 Schon Hinschius, Decretales 628 und Caspar, Papsttum 2, 2307 haben iibri-
gens den Hinweis gegeben, dafl Anfang und Schlufl der Damnatio nach dem Vor-
bild des Schreibens gearbeitet sind, das Felix III. am 28. 7. 484 an Akakios von
Konstantinopel gerichtet hatte (JK 599). Dieser Brief ist aber als Nr. 5 der Samm-
lung zum akakianischen Schisma in der Veroneser Hs. XXII (20) iiberliefert
(Schwartz, Publizist. Sammlungen 6 £.); vgl. oben S. 179.

105 Eine absolut zeitgleiche (536/37) Entstehung des Pamphlets ist {ibrigens aus-
zuschliefen, weil die Jahresangabe der Datierung (vgl. auch oben Anm. 103) auf
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Uberhaupt stellt sich die Frage, ob nicht — auler den Werken des Facun-
dus, bei denen dies ohnehin klar sein diirfte’®® — auch andere bekannte
Streitschriften gegen Justinians Dreikapiteltheologie, die zunichst in Afrika
oder Konstantinopel entstanden waren, ihren Uberlieferungsweg durch die
Skriptorien und Bibliotheken der norditalischen Schismatiker genommen
haben. Einige Beobachtungen, die sich, ausgehend von den erhaltenen Vero-
neser Codices, anstellen lassen, deuten tatsichlich in diese Richtung. Sie be-
treffen etwa das nur fragmentarisch bekannte Werk Contra Acephalos des
Diakons Rusticus,’ von dem gar keine handschriftliche Uberlieferung mehr
vorliegt. Die Drudkvorlage der Erstausgabe von Johannes Sichardus (1528)
ist verschollen,®® doch hat sich gezeigt, dafl diese sog. Collectio Sichardiana
in groflen Teilen eine erschlieflbare gemeinsame Vorlage!® aufweist mit einer
Pariser Handschrift des 13. Jahrhunderts (Arsenal 341) und eben dem Vero-
nensis LIX,'® von dessen einstigem Umfang wir uns ja wegen seines bruch-
stiickhaften Zustandes ohnehin nur ein unvollkommenes Bild machen kén-
nen; Rusticus mag also durchaus in diesem oder einem dhnlichen Codex ent-
halten gewesen sein. Ebenso wie Sichardus iiberliefert der Veronensis LIX
jedenfalls zu Beginn seines erhaltenen Teils (f. 1°-11") unter den laufenden
Nummern XXI7 bis XXV ein Geflecht pseudo-athanasianischer Schriften,
das in der Wissenschaft meist mit dem Namen des afrikanischen Bischofs Vi-
gilius von Thapsus (um 500) verbunden wird.!* Genau dies ist aber auch

den letzten rémischen Privat-Konsul, Flavius Basilius Iunior, bezogen ist, der im
Jahre 541 amtierte. Die davon im Osten sogleich ausgehende sog. Postconsulats-
Zihlung (vgl. H. Grotefend, Zeitrechnung des deutschen Mittelalters und der Neu-
zeit 1 [1891] 31) ist erstmals in einem Papstbrief vom 18. 10. 543 (JK 912; MG.
Epp. 3, 58 f.) belegt. Indes wird man wegen des fiir die Zeitgenossen ganz eviden-
ten Anachronismus noch eine gewisse Zeitspanne danach bis zur Entstehung der
Damnatio veranschlagen miissen.

106 Vel. oben S. 176 f.

107 Vol, oben Anm. 56.

198 Antidotum contra diversas omnium fere seculorum haereses ... (Basileae
1528), hier f. 246™-274"; vgl. dazu P. Lebmann, Johannes Sichardus und die von
ihm benutzten Bibliotheken und Handschriften (Quellen und Untersuchungen zur
lateinischen Philologie des Mittelalters 4/1; 1912) 57 ff. 220.

100 Vel. Schwartz, ACO15,28.1ff.

140 Vel. oben S. 178 f.

1 Es handelt sich um 1. den Schlufiteil (c. 54-64) eines unter dem Namen des
Athanasios verbreiteten Traktats iiber den Glauben (ad Theophilum de fide), der
sonst als 10. bzw. 9. Buch des im Kern (Buch 1-7) wielleicht auf Eusebius v. Ver-
celli (+ 371) zuriickgehenden, zeitweilig dem Vigilius v. Thapsus zugeschriebenen
Sammelwerkes De trinitate iiberliefert ist. Zeit und Ort seiner Entstehung sind un-
gewifl (Dekkers, Clavis® Nr. 105; Druds: V. Bulbart, CC 9 [1957] S. 144, 356 —
145, 426); 2. cinen Kommentar zum Symbolum Apostolicum von ungeklirter Her-
kunft, der nur hier iiberliefert ist (Dekkers, Clavis? Nr. 1744a; Druck: G. Bian-
chini, Enarratio pseudo-Athanasiana in Symbolum [1732] 30-40 = Migne, PL
Suppl. 1 [1958] 786-790); 3. einen Auszug aus dem 6. Buch (6, 4-17) des oben
genannten, vielleicht eusebianischen Werkes De trinitate, der durch ein vorange-
stelltes kurzes Zitat aus dem pseudo-ambrosianischen Symbol  Nos Patrem® (Dek-
kers, Clavis® Nr. 789) formal zu einem Glaubensbekenntnis umgearbeitet und in
dieser Form einzig hier iiberliefert ist (Druck: V. Bulbart, CC 9 S. 81, 44-91, 392).
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die handschriftliche Umgebung, in welcher sich der Brief des Diakons Fer-
randus (an Pelagius und Anatolius zur Verteidigung Chalkedons gegen Ju-
stinian) '** in den beiden einzigen, durch den Drudk von P. F. Chifflet (1649)
bekannten Codices befindet.!*® Von den Schriften des sog. Vigilius von
Thapsus haben wir im iibrigen eine weitere alte, sowohl mit dem Veronen-
sis LIX als auch der Collectio Sichardiana in Verbindung stehende Uber-
lieferung aus Fleury,'** und Fleury zur Karolingerzeit ist zugleich die Biblio-
theksheimat des einzigen bekannten Fragments der Schrift In defensione
trium capitulorum des romischen Diakons Pelagius aus den Jahren 554/55.1%
Bei diesem Werk, dessen Anliegen sein Verfasser als Papst (Pelagius I.)
schon binnen Jahresfrist verleugnen sollte,'® stellt sich gewifl mehr noch als
sonst die Frage, wem die Tatsache seiner erstaunlichen Erhaltung zu danken
ist. Die Querverbindungen, die sich zwischen der Sammlung des Veronensis
LIX und dem Phillippicus 1671 aus Fleury ergeben,!'” miigen einen solchen
Vermittlungsweg iiber Norditalien andeuten; jedenfalls aber kann die Ver-
breitung der Schrift nach dem raschen Sinneswandel ihres Urhebers eigent-
lich nur noch in kompromittierender Absicht erfolgt sein.

Diese vorsichtige Sicherung der Spuren von wenigstens mittelbar greif-
baren Uberlieferungszusammenhingen bedarf sogleich der Erginzung durch
den Hinweis auf solche Schriften der Dreikapitelsopposition, deren hand-
schriftliche Tradition — jedenfalls soweit sie fiir uns wirksam geworden ist
— keinen Bezug zu den Schismatikern Oberitaliens erkennen liflt. Dazu ge-

Die Nrn. 1 und 3 sind im Gesamtrahmen von De trinitate ebenfalls erstmals von
Sichardus in der Anm. 108 genannten Ausgabe gedruckt worden (nach Murbacher
und Trierer Hss.; vgl. Lehmann, Sichardus 57. 170 ff.). — Vgl. auch G. Ficker, Stu-
dien zu Vigilius von Thapsus (1897), bes. 67 ff., zuletzt W. Stiirner, Die Quellen
der Fides Konstantins im Constitutum Constantini (§§ 3-5), in: ZSRG. Kan 55
(1969) 111 ff. 132 ff.

112 Vel. oben Anm. 51.

13 Chifflet (Fulgentii Ferrandi Carthaginensis ecclesiae diaconi Opera, Divione
1649) beruft sich auf einen ,,Codex sancti Augendi“ und einen ,Codex Carmelitano-
rum Discalceatorum conventus Claromontani apud Arvernos® (vgl. Migne PL 67,
882 f.). Der erste (aus St. Claude/St. Oyen) diirfte identisch sein mit Troyes, Bibl.
mun., Ms. 2405 aus dem 8./9. Jh. (Catalogue général des départements 4° 2 [1855]
1001 f.); vgl. A. Castan, La bibliotheque de l’abbaye de Saint-Claude du Jura.
Esquisse de son histoire, in: BiblEcoleChartes 50 (1889) 301-354, hier 3323. Der
zweite ist offenbar heute Paris, Bibl. Nat., Cod. lat. 1686 aus dem 11./12. Jh.
(Bibl. Nat., Catalogue général des mss. latins 2 [1940] 124 f.); vgl. Catalogue gé-
néral des départ. 8° 14 (1890) S. XV.

114 Berlin, Dt. Staatsbibl., Cod. Phillipps 1671 des frithen 9. Jh. aus Fleury
(V. Rose, Die lateinischen Meerman-Handschriften des Sir Thomas Phillipps in der
Koniglichen Bibliothek zu Berlin [1892] 142 ff. Nr. 78); zum Zusammenhang mit
dem Veronensis LIX vgl. Schwartz, ACO I 5, 2 S. IIL{., iiber einen anderen Fall
frither italienischer Uberlieferung in Fleury Turner, Monumenta 2/1 S. VIIL.

115 Vel. oben Anm. 55. — Textzeuge ist Orléans, Bibl. mun., Ms. lat. 73 (70) des
9. Jh. aus Fleury (Catalogue général des départ. 8° 12 [1889] 37).

M6 Zu den spiteren Auflerungen Pelagius’ I. vgl. Devreesse in der Ausg. S.
XLVIII ff., Caspar, Papsttum 2, 292 ff.

17 Sie betreffen aufler Vigilius Thapsensis auch die pseudo-augustinischen Ser-
monen; dazu unten S. 194.
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hért das Breviarium des Liberatus,"™® das in der Collectio Sangermanensis
{iberliefert ist in Verbindung mit dem sog. Codex encyclius, einer Samm-
lung von Zustimmungserklirungen zu Chalkedon, die zahlreiche ostliche
Provinzialsynoden im Jahre 458 auf Wunsch Kaiser Leos I. abgegeben hat-
ten® Da Cassiodor die lateinische Ubertragung dieses (griechisch spiter
untergegangenen) Codex encyclius durch seinen Mitarbeiter Epiphanius aus-
driicklich bezeugt,”® diirfte auch der Uberlieferungsweg des Liberatus iiber
Vivarium gefithrt haben,'®* von wo der karthagische Diakon bereits bei Ab-
fassung seines Werkes einen Text der soeben entstandenen Historia tripartita
hatte beziehen konnen.?® Das heiflt freilich nicht, dafl zumindest der allen
Freunden Chalkedons teure Codex encyclius nicht auch in Hinden der nord-
italischen Gegner des V. Konzils gewesen wire.'* Aus der Art und Weise,
wie Papst Pelagius II. nimlich 585/86 in seinem dritten Schreiben an die
istrischen Bischofe ein von diesen vorgebrachtes, zugunsten der Unantastbar-
keit von Chalkedon sprechendes Zitat ex epistola de enkycliis ,richtig-
stellt,' ist zu erkennen, dafl die Schismatiker in ihrem (sonst verlorenen)
Brief einer lateinischen Version gefolgt waren, die auch von Facundus zi-
tiert wird,'*® wihrend sich der Papst der neuen, auf Cassiodor und Epipha-

148 Vel. oben Anm. 54.

19 Ausgabe: ACO II 5 S. 3-98; vgl. Th. Schnitzler, Im Kampfe um Chalcedon.
Geschichte und TInhalt des Codex Encyclius von 458 (Analecta Gregoriana 16;
1938).

120" Cassiodor, Institutiones I 11, 2 (ed. R. A. B. Mynors [1937] 36).

121 Schwartz, ACO II 5 S. XXII (der auch eine Entstehung des Breviariums in
Vivarium erwigt), Courcelle, Lettres grecques 362 f.

122 Schapartz, ACO II 5 S. XVII, W. Jacob/R. Hanslik, Die handschriftliche
Uberlieferung der sogenannten Historia tripartita des Epiphanius-Cassiodor (TU
59; 1954) 3.

123 Nach der oben Anm. 61 erwihnten Hypothese Conrcelles zur Facundus-Uber-
lieferung wiren Vivarium und Nordostitalien iibrigens keineswegs grundsitzlich als
einander ausschlieBende Alternativen in der Textgeschichte anzusehen.

12¢ ACO IV 2 S. 116, 6-11 (vgl. oben Anm. 22): ,,. . . neque enim in enkycliis
continetur, ut ipsi in scripto vestro posuistis: ,neque unum iotam vel apicem pos-
sumus aut commovere aut commutare eorum quae apud Chalcedonam decreta sunt’,
sed ita illic scriptum est: ,neque unum iotam aut unum apicem (possumus) aut
commovere aut violare eorum quae ab ea recte sunt et inculpabiliter definita‘, et
longe est aliud non posse commoveri ea quae decreta sunt, et non posse commoveri
ea quae recte et inculpabiliter sunt decreta® (vgl. auch MG. Epp. 2, 453).

125 Das strittige Zitat (aus einem Brief der Bischofe der Provinz Europa, ACO II
5 S. 27, 12-13) begegnet in der von Pelagius geriigten Fassung auch bei Facundus,
Pro defensione 11 5, 12 und ebd. XII 3, 19 (CC 90A S. 63, 89-90 = S. 385, 167—
169); vgl. dazu auch Conrcelle, Lettres grecques 363. — Schwartz, ACO II 5
S. XV f. hat demgegeniiber die Existenz einer dlteren lateinischen Version des
Codex encyclius mit der Begriindung bestritten, Facundus habe seine Zitate selb-
stindig aus dem griechischen Original schépfen konnen und die istrischen Bischofe
hitten ihre Kenntnis aus Facundus gewonnen. Nun bietet aber Facundus insgesamt
fiinf Zitate aus dem Codex encyclius, die sich durch zwei Wiederholungen materiell
auf drei reduzieren lassen (vgl. den Index von Clément/Vander Plaetse, CC 90A
S. 452 s.v. Collectio Sangermanensis 1); die beiden wiederholten Zitate (vgl. oben
in dieser Anm., sowie CC 90A S. 63, 91 — 64, 101 = S. 385, 170 — 386, 180) weisen
im Umfang von 13 Druckzeilen lediglich zwel ganz minimale Differenzen auf, so
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nius beruhenden Ubersetzung bediente,'® — und nur dieser Text ist es, der
die Zeiten iiberdauert hat.'*” Merkwiirdiger ist schon, daf den italischen
Verteidigern der Drei Kapitel kein sicherer Platz in der Uberlieferungs-
geschichte der Akten des V. Konzils zugewiesen werden kann, um dessent-
willen das ganze Schisma ausgebrochen war. Die Verhandlungen des zwei-
ten Constantinopolitanum sind bekanntlich in zwei verschiedenen lateini-
schen Fassungen iiberliefert,’®® nimlich in einer nachtriglich zugunsten des
Vigilius abgeinderten Version, die sich das nachvigilianische Papsttum zu-
eigen machte und mehrfach auch in werbender Absicht ins nichtkaiserliche
(langobardische, schismatische) Norditalien iibersandte,’® sowie in einer ur-
spriinglichen Form, die das unwiirdige Schwanken des Vigilius gegeniiber
einer Verurteilung der Drei Kapitel offen darstellte und auch das kaiserliche
Dekret iiber die Streichung seines Namens aus den Diptychen enthielt. An
dieser ,Versio antiqua® des V. Konzils konnten nach 553 eigentlich nur die
westlichen Gegner des Papstes ein Interesse haben, und doch weisen die
schwachen Indizien, mit denen sich die Provenienz der Textvorlage fiir die
einzige uns erhaltene Handschrift dieser Version allenfalls rekonstruieren
14f¢, eher ins stidliche Ttalien.!®® Es mufl demnach offen bleiben, ob die Schis-

daf sie kaum aus je unabhingiger Uberseczung aus dem Griechischen stammen
kinnen. Die istrischen Bischife gaben dagegen in ihrem Schreiben — nach dessen
indirekter Wiedergabe im Pelagius-Brief — mindestens vier verschiedene Zitate aus
dem Codex (ACO IV 2 8. 114, 11/12: ,, ... duobus testimoniis de enkycliis adsump-
tis®, S. 115, 34/35 das oben genannte, sowie S. 115, 37-39; von Schwartz, ACO II
4 S. XXVI wird beides ohne Grund gleichgesetzt), also mehr, als bei Facundus
iiberhaupt zu finden gewesen wire. Das letzte, von Pelagius wortlich referierte Zi-
tat, aus dem Brief des Patriarchen Anatolius im Codex (ACO II 5 S. 25, 29-31)
stammend, kommt denn auch im Werk des Facundus nicht vor und unterscheidet
sich andererseits textlich betrichtlich von der in der Collectio Sangermanensis er-
haltenen (Vivarium-)Version. Man wird demnach an einer besonderen (élteren) la-
teinischen Fassung des Codex encyclius, die Facundus und den Schismatikern in
Oberitalien vorlag, festhalten miissen. Uber mogliche Spuren dieser dlteren Uber-
setzung in den Werken der Pipste Felix III. und Gelasius L. vgl. auch Schnitzler,
I’fﬁn%f um Chalcedon 67 ff., der sich im {ibrigen doch weitgehend Schwartz an-
schliefit.

126 ACO IV 2 S. 116, 8—10 entspricht ACO II 5 S. 27, 12-13.

127 Zum moglichen Uberlieferungsweg vgl. B. Bischoff, Die Hofbibliothek Karls
des Groflen, in: Karl der Grofle 2. Das geistige Leben (1965) 4417,

128 Xovoob, Brxdnowovixs mohruxi 155 ff., Strank, ACO IV 1 S. XII ff., Schief-
fer, V. Okumenisches Konzil 4 ff. — Erginzend ist hinzuweisen auf eine verlorene
Handschrift, die noch im 16. Jh. im Kloster Fulda lag und in einem Bibliotheks-
katalog der Jahre um 1550 (heute Vatikan, Cod. Palat. lat. 1928) verzeichnet ist;
vgl. K. Christ, Die Bibliothek des Klosters Fulda im 16. Jahrhundert (Zentralblatt
fiir Bibliothekswesen, Betheft 64; 1933) 139 Nr. 378. Da die Handschrift mit einer
Subskriptionenliste der 8. actio abschlof, diirfte sie eher die Zweitfassung der Kon-
zilsakten (vgl. die folgende Anm.) enthalten haben.

120 Caspar, Papsttum 2, 491, Stranb, ACO IV 1 8. VII, Schieffer, V. Okumeni-
sches Konzil 6 f. — Im Jahre 649 waren diese Konzilsakten anscheinend in Rom
auch nicht mehr verfiigbar (vgl. Schieffer, ebd. 21).

13 Der Codex unicus — Paris, Bibl. Nat., Cod. lat. 16832 des 9./10. Jh. — weist
zu Beginn der Akten die Inskription ,XPE DNE DS FAVE VOTIS® auf; sie gibt,
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matiker von Verona und Aquileja den vigiliusfeindlichen Text der Kon-
stantinopolitaner Konzilsakten — dhnlich wie den Codex encyclius — zwar
besafen, aber uns nicht iiberliefert haben oder ob sie das V. Konzil auch in
dieser Form nicht zur Kenntnis nehmen wollten. Einen eher uneinheitlichen
Eindruck macht iibrigens auch die friihe Textgeschichte der Akten des Kon-
zils von Ephesos (431), soweit sie sich auf dem Boden Italiens abspielte. Daf}
die dritte Reichssynode mit dem Streit um die Drei Kapitel ebenfalls wie-
der zu einiger Aktualitit gelangt war, beweisen schon die wenigen, aber
geschickt gewihlten Exzerpte im Cod. Veronensis LIX (aus einer Vorform
der Collectio Sichardiana);'® sie umfassen in einer Gegeniiberstellung die
Schrift Theodorets'® gegen die 12 Anathematismen Kyrills mit der Entgeg-
nung des Alexandriners,®® die versshnlichen Reden Kyrills und Pauls von
Emesa beim Friedensschluf von 433,®* dazu den bereits erwihnten Brief
Theodorets an Kyrills Nachfolger Dioskoros aus der Zeit der wiederbegin-
nenden , Verfolgung® im Sommer 448.1% Aus dem Kreis der vollstindigeren
Sammlungen von ephesinischen Akten ist offenbar nur iiber Verona iiber-
liefert die das Zusammenspiel Papst Caelestins 1. (422-432) mit Kyrill von
Alexandreia betonende Collectio Veronensis,'®® die wohl auch in justiniani-
scher Zeit, aber nicht erst nach dem V. Konzil entstanden ist, da ihre Ver-
sion bereits in der lateinischen Fassung der Akten von 553 fiir die Ephesos-
Zitate verwandt wurde® Dagegen ist die eher als Gesamtausgabe ange-

offenbar aus der Vorlage ibernommen, eine Schreibergewohnheit wieder, die sich zuerst
in den Hss. Fulda, Domschatz, Cod. Bonifatianus 1 (Lowe, CLA 8 Nr. 1196: Hs.
des Neuen Testaments, darin ,XE“ [Christe, fave] zweimal von der Hand des Bi-
schofs Victor von Capua, im J. 546) und Montecassino, Bibl. della Badia, Cod. 150
(Lowe, CLA 3 Nr. 374A: Ambrosiaster-Hs., darin ,XF“ von der Hand des Pres-
byters Donatus aus Neapel, vor 570) findet, also in Kampanien um die Mitte des
6. Jh. aufkommt; vgl. Lowe, CLA 22 S. XIX, M. Huglo, CHRISTE FAVE VOTIS,
in: Scriptorium 8 (1954) 108-111.

131 Vgl, oben S. 179.

132 Die Inskriptionen im Veronensis LIX (vgl. auch Reifferscheid, Bibliotheca 1,
28 £.) belegen Theodoret stets mit dem — dem V. Konzil diametral zuwiderlaufen-
den — Epitheton sanctus® o.i., das dann in der jiingeren Paralleliiberlieferung
(Paris, Bibl. de ’Arsenal 341 und Druck des Sichardus) weggefallen ist; vgl. den
Variantenapparat von Schwartz zu ACO I 5 S. 251, 21-23 u.6.

183 ACO I 5 S. 249-287. — Auf die in dieser Schrift enthaltene Polemik Theo-
dorets gegen Kyrill hatte das V. Konzil ganz wesentlich sein Urteil dber Theo-
doret gestiitzt (vgl. ACO IV 1 S. 130, 14-131, 23).

134 ACO I 5 S. 307-310. — In derselben Fassung werden beide Reden iibrigens
auch von Liberatus zitiert (ACO I 5 S. 308, 29-34 = ACO II 5 S. 107, 15-21;
158.310,7-9 = I1 5 S. 107, 24-27; 1 5 S. 310, 21-24 = II 5 S. 107, 28-31). Einer
abweichenden Version (hier selbstindige Ubertragung?) folgt dagegen Facundus,
Pro defensione I 5, 38-39. 40. 42 VII 7, 7 (CC 90A S. 36, 287-297. 299-304 S. 37,
317-318 S. 219, 47-50).

135 Vgl. oben Anm. 80.

136 Ausgabe: ACO I 2, nach Verona, Bibl. Capitolare, Cod. LVII (55) des 10.
Jh.; vgl. auch Maassen, Geschichte der Quellen 727 ff.

137 ACO IV 1 S. 147-166 entspricht ACO I 2 S. 36-51. Vgl. auch Schwartz,
ACO I 2 S. VIIL
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legte, zuerst von Liberatus benutzte Collectio Turonensis'®® durch ein
Halbunzial-Fragment des 6./7. Jahrhunderts, das E. Schwartz entgangen ist,
nirgends frither als in der Bibliothek von Bobbio bezeugt.'® Von deren
Uberarbeitung zur Collectio Casinensis, die der Chalkedon-Ubersetzer Ru-
sticus um 565 in Konstantinopel vor allem durch Hinzufiigung umfang-
reichen, auf die Tragoedia des Irenaeus zuriickgehenden Materials mit dem
Ziel unternahm, Theodoret von jedem Verdacht des ,Nestorianismus® zu
reinigen,'* kennen wir das Uberlieferungsschicksal iberhaupt erst seit dem
12. Jahrhundert, als in Montecassino die einzige vollstandig erhaltene Hand-
schrift dieser Sammlung entstand.'*!

Ohne diesen und #hnlichen kritischen Einzelfragen weiter nachgehen zu
miissen,'** kann man zusammenfassend gewif} feststellen, daf sich der An-
teil der oberitalischen Schismatiker an der Uberlieferung von Konzilsakten
und theologischer Literatur aus dem 5. und 6. Jahrhundert als iiberraschend
groff erwiesen hat. Stattlich ist die Liste der Texte, deren Kenntnis wir

138 Ausgabe: ACO 1 3, u.a. nach Paris, Bibl. Nat., Cod. lat. 1572 des 8. Jh.
(Lowe, CLA 5 Nr. 530); vgl. auch Maassen, Geschichte der Quellen 721 ff,

139 Turin, Bibl. Naz., Cod. F. IV. 1 Fasc. 4 (Lowe, CLA 4 Nr. 451), 6 Blitter in
oberitalischer Halbunziale des 6./7. Jh.; vgl. G. Ottino, I codici bobbiesi nella Bib-
lioteca Nazionale di Torino (1890) 23 Nr. 26/IV, C. Cipolla, Codici bobbiesi della
Biblioteca Nazionale Universitaria di Torino (1907) Tafel XXXII (Textband S.
94 £.). Nach diesen Beschreibungen ist auf den Blittern das Textstick ACO I 3
S. 33, 8 nativitate — S. 37, 8 ista und (unmittelbar anschlieflend, nur in der Edition
getrennt) ACO 12 8.7, 3 = S. 9, 10 tradito iberliefert; eine Kollation des auf
der Tafel abgebildeten Blattes 4" (= ACO I 3 S. 36, 25 eundemque — S. 37, 5
Cyrillo) ergibt in den Varianten eindeutige Zugehorigkeit zur Coll. Turonensis. —
Eimnen ersten Hinweis auf diese kostbare Uberlieferung bot A. Siegmund, Die
Uberlieferung der griechischen christlichen Literatur in der lateinischen Kirche bis
zum 12. Jh. (1949) 150! nach einer Mitteilung von B. Bischoff.

140 Ausgabe: ACO I 3—4; iiber das Verhiltnis zur Coll. Turonensis vgl. bes.
Schwartz, ACO 13 S. XIIf.

141 Montecassino, Bibl. della Badia, Cod. 2 aus dem 12. Jh., ebenda geschrieben;
vgl. Schwartz, ACO T 4 S. XVII ff. Eng verwandt ist der fragmentarisch erhaltene
Cod. Vaticanus lat. 1319.

142 Zu Ephesos sei noch erwihnt die im Lorscher Cod. Palatinus lat. 234 der
Vaticana aus dem 9. Jh. iiberlieferte Collectio Palatina (ACO I 5 S. 1-215), die in
einem Teil ihrer Handschriften — dem verlorenen Codex Bellovacensis — mit den
lateinischen Akten des V. Konzils in deren Zweitfassung verbunden ist (Schwartz,
ACO I 5, 1 S. V, Schieffer, V. Okumenisches Konzil 72%). Zu wahrscheinlichen
Querverbindungen zwischen der Coll. Sichardiana (ACO I 5 S. 245-318) mit dem
Cod. Veronensis LIX vgl. bereits oben S. 184 f. — Nicht zu kliiren war die Uberliefe-
rung des Briefes, den der afrikanische Bischof Pontianus an Justinian richtete (vgl.
oben Anm. 52). Er findet sich bei J. D. Mansi, Sacrorum conciliorum nova et amplis-
sima collectio 9 (1763) 45-46 mit Riickeverweis (ebd. 171) auf die Ausgabe von
I. Hardouin (1714) und la8t sich in der Reihe der Konziliensammlungen noch wei-
ter zurlidkverfolgen bis zu (P. Crabbe), Concilia omnia tam generalia quam parti-
cularia . . . 1 (1538) f. 577° E/F, wo der Text aus ungenannter Vorlage abgedruckt
ist. In der (nicht paginierten) Einleitung wird der Pontianus-Brief als in fritheren
Ausgaben nicht publiziert bezeichnet (10. Seite hinter dem Titelblatt); die beige-
gebene summarische Ubersicht (10./11. Seite) zeigt, dafl C. vor allem Handschriffen
aus Kéln und Umgegend sowie aus Flandern herangezogen hat.
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allein ihnen verdanken, und kaum geringer die Zahl derjenigen, fiir die
uns ihre Handschriften immerhin die ilteste und nicht selten beste Uberlie-
ferung bieten.! Die geistige Leistung, die sich dahinter verbirgt, ist umso
bedeutsamer, als sie vom mittleren 6. bis zum ausgehenden 7. Jahrhundert
in einer Epoche erbracht wurde, die innerhalb der europiischen Geistesge-
schichte mit Recht als Tiefpunkt von Wissenschat und Bildung in schrift-
lich geprigter Form gilt und die gerade fiir die Textiiberlieferung wohl ver-
lustreicher gewesen ist als jede andere. Das dokumentarische und polemische
Interesse, das die italischen Verteidiger der Drei Kapitel aus gegebenem An-
laB zur Sammlung und Verbreitung vielfiltigen theologischen und kirchen-
rechtlichen Materials fithrte, macht sie im geistigen Erscheinungsbild ihrer
Zeit zu einer beachtenswerten Ausnahme, und zwar gerade auch im Ver-
gleich zu ihren unmittelbaren Gegnern, den vom Papsttum gefiihrten An-
hiingern des V. Konzils, die zur Textiiberlieferung augenscheinlich weit we-
niger beigetragen haben.!®® Es erklirt zugleich den merkwiirdigen Umstand,

143 Dazu gehren die Werke des Facundus v. Hermiane (vgl. oben S. 176 £.), das
Fragmentum Laurentianum des Liber Pontificalis (oben Anm. 87), der lateinische
Text des Theodoret-Briefes 83 an Dioskoros (oben Anm. 80), die Papstbriefe JK
611 (Felix’ IIL), 624 und 628 (Gelasius’ 1.) aus der Coll. Veronensis zum akakia-
nischen Schisma (oben Anm. 83; diese Texte fehlen in den anderen Sammlungen),
der anonyme (pseudo-athanasianische) Kommentar zum Symbolum Apostolicum
(oben Anm. 111 Nr. 2), die elf pseudo-augustinischen Homilien des Cod. Veron.
LIX (unten Anm. 159-163, 173) und mit einiger Wahrscheinlichkeit (vgl. oben
S. 184 f.) auch die Kampfschriften von Rusticus (oben Anm. 56), Ferrandus (oben
Anm. 51) und Pelagius (oben Anm. 55). Hinzuzurechnen sind Traditionsformen,
die uns sonst unbekannt wiren: die Sonderiiberlieferung der 9.-11. Sitzung von
Chalkedon (oben Anm. 77), die Coll. Veronensis zum akakianischen Schisma (oben
Anm. 83), die erweiterten Fassungen des Florilegium Leonis (unten S. 192 f.) und des
Liber de viris illuscribus von Hieronymus/Gennadius (oben Anm. 86), das pseudo-
athanasianische Glaubensbekenntnis aus De trinitate (oben Anm. 111 Nr. 3) und
wahrscheinlich auch die Coll. Grimanica der Briefe Leos d. Gr. (oben Anm. 91)
sowie die Coll. Veronensis (oben Anm. 136) und die Coll. Sichardiana (oben Anm.
108, 132-134) der Akten von Ephesos.

144 Wegen des hohen Alters der Codices gilt dies praktisch von allen hier er-
wihnten, aber in der vorigen Anm. nicht aufgezdhlten Texten, bes. z.B. von der
Versio antiqua correcta der lateinischen Akten von Chalkedon (vgl. oben Anm. 69)
oder auch den Leo-Briefen JK 422. 441. 456 (Volltext). 504. 511. 515. 516. 533.
534, 537, 538, die unter den alten Sammlungen allein die Coll. Grimanica iiber-
liefert (vgl. jeweils ACO II 4).

145 Ay jhren Kreisen ist immerhin auch eine polemische Sammlung bekannt, und
zwar im Pariser Cod. lat. 1682 des 9. Jh. Diese Handschrift enthilt 1. zwei Schrei-
ben Konstantins d. Gr., die Justinian am 28. 5. 547 an Vigilius iibersandt hatte,
2. die drei Briefe Papst Pelagius II. an die istrischen Schismatiker (JK 1054-1056;
vgl. oben Anm. 22), 3. einen Brief der istrischen Bischéfe an Kaiser Maurikios und
die davon veranlafite Weisung des Kaisers an Papst Gregor d. Gr. (oben Anm. 23),
4. ein Glaubensbekenntnis Gregors als Exzerpt eines seiner Briefe (mit Betonung
der Autoritdt der vier ersten Konzilien vor dem fiinften, vgl. Schieffer, V. Okume-
nisches Konzil 1 £.), 5. das Constitutum II des Papstes Vigilius zur Bestitigung des
V. Konzils vom 23. 2. 554 (JK 937) in einer ohne Nennung dieses Ausstellers ge-
bliebenen Fassung (Abdruds der Sammlung: ACO IV 2 S. 101-168). Wie schon
Schwartz, ACO IV 2 S. XXII ff. und ihm folgend Zettl, Bestitigung 18 f. fest-
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daf in diesem Falle die historisch unterlegene Partei ihren Standpunkt bes-
ser hat der Nachwelt vermitteln konnen als ihre erfolgreichen Widersacher,
wozu gewifl auch beigetragen hat, dafl sich die Auseinandersetzung gerade
lange genug hinzog, um eben den Anschluff an die erste Phase einer wieder
intensiveren Schriftlichkeit im 8. Jahrhundert zu finden. Fiir diese ,Briicke®
zur mittelalterlichen Uberlieferung und damit letztlich fiir unsere Kenntnis
von manchen Bereichen der spitantiken Kirchen- und Theologiegeschichte
sind die Intensitit und die Beharrlichkeit des norditalischen Widerstandes
gegen das V. Konzil keineswegs so folgenlos gewesen, wie es nach dem we-
nig glanzvollen Verlauf seiner dufleren Geschichte den Anschein hat.

Freilich, eine eigentlich schépferische Leistung war dies nicht. Es sind die
Werke anderer, welche die Schismatiker von Aquileja in ihren erhaltenen
und erschliefbaren Handschriften iiberliefern, und diese ihre Rolle als Ver-
mittler zu wiirdigen, was heifit das anderes, als den Eindruck zu bestitigen,
daf sie aus Eigenem nichts zur Darstellung und Begriindung ihrer theolo-
gischen Haltung hervorzubringen imstande gewesen seien? Polemische Fil-
schungen wie die Damnatio Vigilii oder die Interpolation des Leo-Briefes
an Theodoret, die thnen méglicherweise zuzuweisen sind,"*® kénnen schwer-
lich als Ersatz fiir eine selbstindige inhaltliche Aussage gelten. Tatsichlich
vermdgen wir nicht einen theologischen Autor unter ihnen dingfest zu ma-
chen,'*” kennen wir nur wenige ihrer Bischofe (aus den Nachrichten iiber Syn-
oden) als blofle Namen,*® und auch die Frage, wer eigentlich auf ihrer Seite
beim Einlenken am Ende des 7. Jahrhunderts den Ausschlag gegeben hat, ist
nicht zu beantworten*® Zum Verstindnis dieser eigentiimlichen schweigen-
den Anonymitit, welche die italischen Gegner des V. Konzils auch von vie-
len anderen heterodoxen Bewegungen der Kirchengeschichte unterscheider,
mogen einige Beobachtungen beitragen, die sich aus der Analyse der Augu-
stinus-Uberlieferung im Cod. Veronensis LIX ergeben haben.'®®

In dieser schon mehrfach erwihnten groflen Sammelhandschrift ist das
Chalcedonense u.a. durch das Florilegium Leonis vertreten, und zwar in des-
sen erweiterter Form, die urspriinglich dem Brief des Papstes an Kaiser

gestellt haben, diirfte die Sammlung zur Zeit Gregors d. Gr. von einem Befiirworter
des V. Konzils in Italien zusammengestellt worden sein.

148 Vgl. oben S. 182 f.

147 Der oben S. 173 erwihnte Secundus von Trient ist nur als Historiker, nicht als
Theologe fafibar.

148 Eine gewisse Ausnahme stellt lediglich der Patriarch Elias von Aquileja dar,
von dessen verlorenen Briefen an Pelagius II. wir uns mit Hilfe der erhaltenen
papstlichen Antworten ein ungefihres Bild machen konnen; vgl. auch unten S. 196.

14 Den Bischofskatalogen zufolge war zur Zeit der Synode von Pavia (698/99)
ein gewisser Petrus Patriarch von Aquileja (vgl. zuletzt Marchal, in: Helvetia Sacra
1/1, 113), doch ist weder von ihm noch von einem seiner Suffragane oder Kleriker
in den Quellen iiber die Beendigung des Schismas (vgl. oben Anm. 31) die Rede.

1580 Vgl. zum Folgenden bes. C. Lambot, Le florilége augustinien de Vérone, in:
Atti del Congresso internazionale di diritto romano e di storia del diritto, Verona
1948 1 (1953) 199-213 (Nachdrudk in: Mémorial Dom C. Lambot = RevBénéd 79
[1969] 70-81).
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Leo I. vom 17. August 458 beigegeben war.'** Seine Zitate'™ sind freilich
in der Veroneser Handschrift so angeordnet, dafl die vier Augustinus-Ex-
zerpte Leos erst am Schlufl des Florilegs erscheinen.’*® Dies beruht sicher auf
kompositorischer Absicht, denn der Codex ldfit in gleitendem Ubergang
neun weitere, sonst nicht im Zusammenhang {iberlieferte Ausziige aus augu-
stinischen Werken folgen, deren Grundtenor ebenso wie im eigentlichen Leo-
Florileg die betonte Lehre von den zwei Naturen als das Kernstiick der in
Chalkedon sanktionierten Christologie ist.!™ Die Auswahl ist geschickt ge-
troffen und setzt eine gute Kenntnis der Schriften des afrikanischen Kirchen-
vaters voraus;'®® da sich drei der beigezogenen Stellen mit Zitaten iiberschnei-
den, die auch schon bei Facundus begegnen,'®® wird die Zusammenstellung

151 ep, Brief 165 (JK 542), ed. Schwartz, ACO II 4 S. 113119, dort als An-
hang S. 119-131. — Das Florileg diente zunichst der Erlduterung des Tomus Leonis
von 449 (JK 423; ACO II 2, 1 S. 24-33) und war bei dessen erneuter Ubersendung
nach Konstantinopel im Juli 450 — griechisch — hinzugefiigt worden (vgl. die Be-
merkung der Ballerini, in: Migne PL 54, 755/56). In Chalkedon wurde es nicht ver-
lesen (vgl. ACO II 1, 2 S. 81 [277], 21-22).

182 Das von Schwartz, ACO II 4 S. 125 nicht nachgewiesene Basileios-Zitat ist
falsch inskribiert und stammt in Wirklichkeit aus Rufins Ubertragung von [leoi
doy@» des Origenes (P. Koetschan, GCS 22 S. 141, 5-15); insoweit ist auch ACO
IV 3, 1 (Index) S. 142 zu korrigieren. Vgl. den Nachweis von M. Richard, Testi-
monium sancti Basilii, in: RHE 33 (1937) 794-796, ferner M. Geerard, Clavis Pa-
trum Graecorum 2 (1974) 174 Nr. 2960.

153 Augustinus, Brief 187, 10 (CSEL 57, 89); Brief 137, 9 (CSEL 44, 108); Tract.
in Joh. 78, 2 (CC 36, 524) und ebd. 78, 3 (CC 36, 524 f., in ACO II 4 S, 128 mit
der Coll. Grimanica auf zwei Zitate aufgeteilt). — Zur Anordnung vgl. Schwartz,
ACO II 4 S. 119 (im Apparat).

154 Vgl. Lambot, Florilége 203 (Nachdrudk 72). — Es handelt sich um 1. das
Fragment einer sonst unbekannten (echten) Predigt iiber Joh. 13, 34 (G. Morin,
Miscellanea Agostiniana 1 [1930] 386 = Migne, PL Suppl. 2, 527 f.); 2. Enarra-
tiones in psalm. 130 c. 9-11 (CC 40, 1906 f.); 3. Enchiridion de fide, spe et cari-
tate c. 10-11 (CC 46, 68 ff.); 4. Sermo 294, 9 (Migne PL 38, 1340 {.); 5. De prae-
destinatione sanctorum c. 31 (Migne PL 44, 982 f.); 6. De dono perseverantiae c. 67
(Migne PL 45, 1033 £.); 7. De civitate dei 21, 15 (CC 48, 781); 8./9. zwei Ausziige
aus Sermo 341 (Migne PL 39, 1493 ff.) in dessen urspriinglicher, von der Bearbei-
tung durch Caesarius v. Arles noch freier Textgestalt (sonst nicht Giberliefert; vgl.
dazu bes. Lambot, Florilége 205 ff. [Nachdruck 73 ff.]).

155 Fg erscheint bezeichnend, dafl auch eine moderne systematische Untersuchung
wie T. J. van Bavel, Recherches sur la christologie de Saint Augustin (Paradosis 10;
1954) bei ihrer einleitenden Aufzihlung der grundlegenden Testimonien (aaQ. 13—
26) nicht weniger als sechs dieser Stellen nennt..

156 Facundus, Pro defensione I 3, 16 (CC 90A S. 14, 106-110) zitiert De dono
perseverantiae c. 67 (oben Anm. 154 Nr. 6), in I 4, 25-27 (CC 90A S. 23, 172 -
24, 186) De praedestinatione sanctorum c. 31 (oben Nr. 5) und in I 6, 16 (CC 90A
S. 40, 115-120) Enchiridion c. 11 (oben Nr. 3); da seine Zitate kiirzer sind, be-
steht hochstens eine mit dem Veronensis LIX gemeinsame Vorlage. — Eher zufillig
diirfte sein, dafl De dono perseverantiae c. 67 auch als Nr. 21 in dem vielleicht
Dionysius Exiguus gehdrenden Florileg Exempla sanctorum patrum begegnet (ACO
IV 2 8. 77, 27-31; CC 85 S. 91, 129-135) und daf De praedestinatione sanctorum
¢. 31 auch von Papst Johannes II. in seinem Lehrschreiben JK 885 vom J. 534 her-
angezogen wurde (ACO IV 2 S. 209, 17-22).
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nicht erst in dieser Handschrift erfolgt,”” sondern eher der Uberrest eines
Florilegs spitestens aus dem Dreikapitelstreit justinianischer Zeit sein.!®®
Die sinngemifie Erweiterung des Leo-Florilegs um neun echte Augustinus-
Zitate ist im Veronensis LIX indes nur der Auftakt zu einer Serie von zehn
Homilien iiber recht verschiedene Themen: drei zur Erklirung des Aposto-
lischen Symbols," eine zu Weihnachten,'*® drei iiber die Taufe,'® zwei iiber
die Bufe® und eine iiber die Auferstehung der Toten.!® Formale und in-
haltliche Entsprechungen legen das Urteil nahe, dafl dahinter nur ein ein-
ziger Verfasser steht, aber die Urheberschaft Augustins, welche die Veroneser
Handschrift behauptet, ist eindeutig abzulehnen.!®* Es scheint vielmehr, als
ob die Anlage der unmittelbar voraufgehenden Blitter, nimlich die fast un-
merkliche Uberleitung des Leo-Florilegs in eine Augustinus-Anthologie ge-
radezu mit der Absicht erfolgt sei, die falsche Zuschreibung der Predigtreihe
zu legitimieren.'® Der inhaltliche Bezug zum Vorhergehenden ist nimlich
weniger intensiv, als man vermuten kénnte. Eigentlich nur die zweite,
christologische Predigt zum Symbol und die Weihnachtshomilie tragen ei-
nen betonten Chalcedonismus zur Schau,'® wie er von einer fiktiven Erwei-

157 So offenbar Lambot, Florilége 205 (Nachdruck 73), aber in Unkenntnis der
Parallelzitate bei Facundus.

158 Tm Hinblidk auf die oben Anm. 156 genannten Parallelzitate wire auch an
den theopaschitischen Streit der 520er und 530er Jahre zu denken.

159 Pg-Augustinus, Sermones 237-239 (Migne PL 39, 2183-2188). Zu Versuchen,
die drei Homilien dem Bischof Syagrius zuzuweisen, der in der ersten Hilfte des
5. Jh. in Spanien gegen den Priscillianismus wirkte, vgl. ablehnend Dekkers, Cla-
vis? Nr. 560.

160 Pg -Augustinus, Sermo 118 (Migne PL 39, 1981 f.). Die vorsichtige Zuschrei-
bung an Vigilius von Thapsus (vgl. auch Dekkers, Clavis® Nr. 809, ferner oben
Anm. 111) ist unbegriindet.

181 Sermo de eo quod neophytis ex oleo sancto aures et nares a sacerdotibus
illiniantur, Sermo de mysterio baptismatis, Sermo de unctione capitis et de pedibus
lavandis, alle in der Appendix der Mauriner-Ausgabe (Migne PL 40, 1207-1214)
sowie als Tractatus de baptismo des Maximus v. Turin (Migne PL 57, 771-782). Die
Unhaltbarkeit der Zuweisung an den um 400 lebenden Maximus hat bereits B. Ca-
pelle, Les Tractatus de baptismo attribués & Saint Maxime de Turin, in: RevBénéd
45 (1933) 108-118 durch den Nachweis dargetan, dafl darin der Brief des romischen
Diakons Johannes (Anfang 6. Jh., vielleicht identisch mit dem spiteren Papst Jo-
hannes 1., 523-526) an Senarius tiber die Taufe (ed. A. Wilmart, Analecta Reginen-
sia [Studi e Testi 59; 1933] 170-179) benutzt ist. Vgl. auch Lambot, Florilege 211
(Nachdruds 79), Dekkers, Clavis® Nr. 222.

162 Ps.-Augustinus, Sermones Mai 171-172 (A. Mai, Nova Patrum Bibliotheca 1
[1852] 385389 = Migne, PL Suppl. 2, 1266-1272).

163 Ps - Augustinus, Sermo Mai 173 (Mai, Nova Patr. Bibl. 1, 389-391 = Migne,
PL Suppl. 2, 1272-1274).

164 Vg, bes. Lambot, Florilége 208 (Nachdrudk 77). Die Zuschreibung an Augu-
stinus hat, soweit ich sehe, nirgends Anklang gefunden; die These von der Einheit
des Verfassers geht im Hinblick auf die ersten sieben (ihm allein bekannten) Homi-
lizn/be)reits auf J. Sirmond (f 1651) zuriick (vgl. Migne PL 40, 1205/06 und 57,
763/64).

185 7iseernd Lambot, Florilége 207 f. (Nachdruck 76).

166 Belegbare wortliche Anklinge an bekannte Texte scheinen nicht vorzuliegen.
Dennoch wirkt die Darlegung im ganzen sehr konventionell: Alle im Mittelteil von

Ztschr. £ K.G. 4
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terung des Florilegium Leonis zu erwarten ist. Die Augustinus-Forschung ist
denn auch zur riumlichen und zeitlichen Einordnung der Texte ganz ande-
ren Kriterien gefolgt und hat aus den in den Taufpredigten vorausgesetz-
ten rituellen Einzelheiten eine Entstechung der Homilien in Oberitalien nach
der Mitte des 6. Jahrhunderts ermittelt.!”” Die untere Grenze liefert das Al-
ter der Veroneser Handschrift selber, in der die Predigten zwar wohl nicht
entstanden sind,'® die aber nach Zeit und Raum ihrem unbekannten Ver-
fasser sehr nahe stehen mufl, zumal auch die einzige sonstige Uberlieferung
im Berliner Phillippicus 1671 aus Fleury mittelbar aus ihr hervorgegangen
sein diirfle.® Triflt dies zu, so darf man wohl davon ausgehen, dafl in den
zehn pseudo-augustinischen Homilien des Cod. Veronensis LIX erstmals eine
Quelle gefunden ist, in der die Schismatiker Oberitaliens — durch einen ihrer
Bischéfe ™ — das Wort nehmen und einen Einblick gewihren in ihren kirch-
lichen Alltag.

Das Bild, das die Lektiire vermittelt, ist nun freilich alles andere als sen-
sationell. Der Prediger entwirft an Hand des apostolischen Glaubensbekennt-
nisses einen kurzen Abriff der Dogmatik, er erldutert (und rechtfertigt) aus
Schrift und Tradition die hergebrachten Taufriten, er ruft zur Bufle auf, und
er bekriftigt den Glauben an die Auferstehung im Fleische. Nichts findet sich,
das nicht auch sonst in der spitantiken Theologie reichlich zu belegen wire,
und selbst dort, wo die Christologie der chalkedonensischen Tradition zur
Sprache kommt, geschieht dies ohne erkennbare Polemik; die catholicae re-
gulae instituta,™ die so oder dhnlich apostrophiert werden, sind dem Pre-
diger offenbar kein umkimpftes Gut, sondern eine Selbstverstandlichkeit.

Sermo 238 (Migne PL 39, 2185 f.) zum Erweis der Doppelnatur Christi herange-
zogenen Bibelstellen begegnen z.B. auch bereits im Tomus Leonis (ACO II 2, 1
S. 24-33; in Einzeliiberlieferung iibrigens auch im Cod. Veron. LIX, f. 152"-162").

187 Capelle, Les Tractatus 115 ff., Lambot, Floriléege 211 f. (Nachdruck 79 £.), die
beide auf Mailinder (,ambrosianische®) Elemente in der beschriebenen Taufliturgie
verweisern.

168 Lambot, Florilége 209 (Nachdruck 77 f.) hat dafiir geltend gemacht, daf die
drei am Beginn stehenden Predigten iiber das Symbol Riickverweise auf insgesamt
drei weitere, frither gehaltene — verlorene — Homilien enthalten und dafl insbe-
sondere die dritte Predigt im Veronensis LIX als ,omelia sexta® inskribiert ist.
Aber das kénnte auch eine (dem Exzerptcharakter der ganzen Handschrift ent-
sprechende) Fiktion des Redaktors sein.

189 Vel, die Beschreibung der Berliner Hs. durch Rose, Die lateinischen Meerman-
Hss. 142-149. Es finden sich dort nacheinander (f. 91°~105") die drei Homilien iiber
das Symbol (vgl. oben Anm. 159), die drei Taufpredigten (oben Anm. 161), die vier
augustinischen Bestandteile des Florilegium Leonis, die der Cod. Veron. LIX eigen-
machtig an den Schluff der Zitatreihe des Papstes geriickt hatte, in nun verselb-
stindigter Uberlieferung (oben Anm. 153), die neun echten Augustinus-Exzerpte,
mit denen der Veronensis LIX das Leo-Florileg ,verlingert’ hatte (oben Anm. 154)
sowie die pseudo-augustinische Weihnachtspredigt (oben Anm. 160). Zum Uber-
lieferungszusammenhang mit dem Veronensis LIX vgl. Lambot, Florilége 212 f.
(Nachdruck 80 f.), ferner oben Anm. 114 sowie unten Anm. 173,

170 Diese kirchliche Stellung ist mehr oder minder deutlich in allen Predigten vor-
ausgesetzt.

171 Migne PL 40, 1209.



Schieffer, Zur Beurteilung des norditalischen Dreikapitel-Schismas 195

Der Stil von Sprache und Argumentation wirkt eher stereotyp und hat nicht
unwesentlich zu dem einstimmigen Urteil beigetragen, dafl die Zuweisung
an Augustinus, Maximus oder einen anderen bekannten lateinischen Predi-
ger der Spitantike nicht zutreffen konne; er ist andererseits im Niveau doch
noch beachtlich genug, um die Einschitzung zu rechtfertigen, dafl die zehn
Homilien ,méritent de faire partie du patrimoine doctrinal et littéraire de
PEglise latine®.™ Bemerkenswert ist dabei sicherlich die pseudonyme Form
ihrer Uberlieferung (als augustinische Sermones), das bewufite Zurticktreten
ihres Verfassers hinter unumstrittenen Autorititen, wie es allerdings durch-
aus auch dem wenig originellen Inhalt entspricht. Fiir diese Geisteshaltung
liefert der Veronensis LIX iibrigens an anderer Stelle noch ein bezeichnen-
des Beispiel: Eine weitere pseudo-augustinische Homilie, die sich zu Beginn
der chalkedonensischen Materialien in dem Codex findet,'” handelt von der
Menschwerdung Christi und hat sich bei niherer Analyse als Satz fiir Satz zu-
sammengeleimt aus Zitaten anerkannter Viter erwiesen!'™ Das Streben nach
nahtloser Ubereinstimmung mit der Tradition, das Denken in Autoritdten
und Zitatreihen konnte sich nicht eindringlicher manifestieren. Zu einem
schopferischen Bemiihen um eigene Aussagen, gar zur Ausprigung einer spe-
ziellen , Theologie®, an die sich dann die Namen einzelner ihrer fithrenden
Vertreter hitten kniipfen konnen, fehlten den italischen Gegnern des
V. Konzils demnach wohl nicht einmal so sehr die intellektuellen und litera-
rischen Fihigkeiten als vielmehr die bewuftseinsméfigen Voraussetzungen.

Fiir die Einschitzung des norditalischen Dreikapitel-Schismas insgesamt
erbringt die handschriftliche Uberlieferung also verschiedene Aufschliisse, die
geeignet sind, das aus den iibrigen Quellen bekannte Bild zu korrigieren
oder doch zu modifizieren. Vor allem wird man sich vom allgemeinen gei-

172 So Lambot, Florilége 208 (Nachdrudk 77).

173 Pg-Augustinus, Sermo Mai 174 (Mai, Nova Parr. Bibl. 1, 391-393 = Migne,
PL Suppl. 3, 1259-1261). Vgl. Dekkers, Clavis® Nr. 810 (unter den Dubia des
Vigilius v. Thapsus). — Der Sermo taucht ebenfalls wieder im Berliner Phillippicus
1671 aus Fleury (f. 62"—63") auf; vgl. auch oben Anm. 114, 169.

17 Binzelnachweis von A. Chawasse, Un curieux centon christologique du VI®
sidcle, in: RevDroitCan 16/2 (1966) 87-97. — Benutzt sind vor allem die Sermones
Leos d. Gr., ferner das vielleicht auf Eusebius v. Vercelli zuriickgehende Werk De
trinitate in seiner erweiterten, pseudo-athanasianischen Gestalt (vgl. auch oben
Anm. 111), echte Schrifien Augustins sowie von Vincentius v. Lérins (f vor 450),
Gennadius v. Marseille (f um 500) und Filastrius v. Brescia (f vor 397), die Zitate
von Ambrosius und Kyrill aus dem Florilegium Leonis, das Symbolum Apostolicum
sowie ein spanisches Symbol (vom Toletanum I, ed. J. 4. de Aldama, El Simbolo
Toledano I [Analecta Gregoriana 7; 1934] 29-37; auch bekannt als Ps.-Augu-
stinus, Sermo 233 [Migne PL 39, 2175 f.] und vom Kompilator vielleicht eher so
aufgefafit), das vor allem in Coll. Quesnelliana iiberliefert ist (Migne PL 56, 585 £y
bemerkenswerterweise aber auch im Phillippicus 1671, und zwar im unmittelbaren
Anschluff an diesen Sermo (f. 63'-64"), mit Zuschreibung an Augustinus auftauchr.
Chavasse hat im Hinblick auf die jlingste benutzte Quelle, Gennadius, fiir eine Ent-
stehung des Cento nach 500, niherhin im 2. Viertel des 6. Jh., plidiert, doch ver-
dient wegen der hier genannten mittelbaren Quellen, die sich mehrfach mit dem
Zitatmaterial der Veroneser Codices iiberschneiden, auch noch die 2. Hilfte des
6. Jh. Beachtung.

4*
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stigen Horizont der Schismatiker keine allzu kiimmerlichen Vorstellungen
machen diirfen, nachdem sich herausgestellt hat, in welchem Ausmafl ihnen
das Verdienst an der Sammlung und Verbreitung, also der Erhaltung von
theologischer und kirchenrechtlicher Uberlieferung zukommt. Diese Wirkung
scheint nicht wenig auch durch die lange Dauer der Kirchenspaltung bedingt
zu sein und ist in ihrer Bedeutung nur vor dem Hintergrund des eisernen
Zeitalters zu ermessen, in dem sie erzielt wurde. Von der inhaltlichen Seite
her nimmt sich das Ergebnis allerdings recht einseitig aus, insofern nimlich
die Gegner des V. Konzils in ihren Codices nur fremdes und ilteres Gut,
meist in polemischer Zuspitzung, vermitteln und eigene Leistungen, wenn
iiberhaupt, durch falsche Zuschreibung auch wieder als (Pseudo-)Uberliefe-
rung darbieten. Der ausgeprigt traditionalistische Grundzug, der mit die-
sen seinen Vor- und Nachteilen allenthalben sichtbar wird, kann letztlich
kaum {iberraschen bei einer kirchlichen Sondergruppe, die Entstehung und
Selbstbewufitsein aus einer nur historisch begreifbaren Streitfrage herleitete.
Ob und inwieweit die 553 in Konstantinopel mit (wenn auch nachtriglicher)
Billigung des Papstes ausgesprochene Verurteilung der Drei Kapitel im Wi-
derspruch zur Lehrtradition der fritheren Reichssynoden stand, war eben
nicht anders als im Riickgriff auf die idltere Uberlieferung zu kliren. Es ist
diese Argumentationsebene, die nicht nur den erdrterten handschriftlichen
Befund kennzeichnet, sondern auch die einzige bekannte Auflerung der
Schismatiker zur Sache prigt, nimlich die verlorenen Briefe des Elias von
Aquileja an Pelagius II., die uns wenigstens indirekt aus dem Tenor der
papstlichen Antworten erschlieflbar sind.™® Nachdem Pelagius in seinem
ersten Schreiben in mehr systematischer Darlegung die kirchliche Einheit be-
schworen und die besondere Lehrverantwortung des rémischen Stuhles un-
terstrichen hatte, erhielt er aus Aquileja eine offenbar kompromifilose Ant-
wort, gegen die er im zweiten Brief den Vorwurf erhob, dafl sie patrum
quaedam testimonia non incongrua solum, sed nec ad causam pertinentia '™
ins Feld fithre. Seine eigene, ex codicibus et ex antiquis polypticis scrinii
sanctae sedis'™ geschdpfte, detaillierte Widerlegung fithrte nach einer er-
neuten Entgegnung der Schismatiker dazu, dafl er die Auseinandersetzung
in einem dritten Schreiben vollends auf die rechte Zitierweise und Bedeu-
tung bestimmter Stellen aus Leo dem Groflen, den chalkedonensischen Ak-
ten und dhnlichen Quellen konzentrieren zu miissen glaubte.”” Die Ver-
engung des Blickfeldes, die hier schon spiirbar wird, tritt dann in der nich-
sten Generation erst in vollem Mafle zutage in einem ebenso eigenartigen
wie beriihmten Schriftstiick, jenem Brief ndmlich, mit dem der Ire Columban
kurz vor seinem Tode (615) gegeniiber Papst Bonifatius IV, die Partei der
Gegner des V. Konzils ergriff.!™ Veranlafit von dem arianischen Langobar-

175 Vel. oben Anm. 22.
178 MG. Epp. 2, 46 und ACO IV 2 S. 108.
177 MG. Epp. 2, 446 und ACO IV 2 S. 109.
Vgl. auch Caspar, Papsttum 2, 371 £.
" Columbanus, Brief 5 (MG. Epp. 3, 170f. und G. S. M. Walker, Sancti
Columbani Opera [1957] 36 f1.); vgl. allg. Caspar, Papsttum 2, 521 £.
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denkénig Agilulf sowie dem Bischof Agrippinus von Como, den eine noch
erhaltene Inschrift riithmt, sich nie dem concilium quintum gebeugt zu ha-
ben,"™ richtete der greise irische Mdnchsvater an den Papst den bei aller be-
tonten Devotion harten Vorwurf, durch Untitigkeit an der italischen Kir-
chenspaltung zumindest mitschuldig zu sein,'" und verlangte von Bonifa-
tius IV. Aufklirung iber dessen Haltung zum V. Konzil. Columban selber
freilich, der freimiitig zugibt, bloff durch Horensagen unterrichtet zu sein,
verrit dabei in der Sache eine auf Halbwahrheiten und polemische Erfin-
dungen beschrinkte Kenntnis, wenn er z.B. behauptet, daf auf dem V. Kon-
zil festgestellt worden sei, wer die zwei Naturen (in Christus) anbete, habe
sein Gebet geteilt,™® oder gar dafl dort Papst Vigilius die Héretiker Euty-
ches, Nestorios und Dioskoros angenommen habe.’®® Selbst wenn man ab-
rechnet, was der Ire an den Einfliisterungen seiner parteiischen Gewihrsleute
zusitzlich miflverstanden haben mag, so bleibt doch ein erklecklicher Rest an
Ungereimtheiten, der ein wenig von der Eigendynamik spiiren lafit, mit der
sich die Polemik gegen das verhafite justinianische Konzil bei den Verteidi-
gern der Drei Kapitel mit der Dauer des Schismas zum puren Selbstzwedk
entwickelt zu haben scheint.

Fraglich ist allerdings, in welchem Mafle diese Frontstellung ihren kirch-
lichen Alltag bestimmte; der durchaus konventionelle Befund der pseudo-
augustinischen Homilien im Cod. Veronensis LIX spricht eher gegen die
Vorstellung, sie hitten sich in auffilliger Weise vom orthodox-rémischen
Kirchentum unterschieden. Immerhin konnen wir zumindest eine Einzelheit
bezeichnen, in der sich das besondere Anliegen der italischen Gegner des
V. Konzils auch spirituell ausspricht: Als sich nimlich die vor den Langobar-
den ausgewichenen Patriarchen von Aquileja im ausgehenden 6. Jahrhundert
auf der Insel Grado eine neue Bischofskirche errichteten, wihlten sie dafiir
das Patrozinium der hl. Euphemia,'® der altchristlichen Martyrin der Stadt
Chalkedon. In deren Basilika war das Konzil des Jahres 451 versammelt ge-
wesen,®> und eben dorthin hatte sich hundert Jahre spiter Papst Vigilius —

180 Vgl, oben Anm. 26,

181 Zur (frither oft miflverstandenen) Zielsetzung des Briefes vgl. bes. G. Bardy,
Saint Colomban et la papauté, in: Mélanges Colombaniens (1950) 110 ff., /. Ryan,
The Early Irish Church and the See of Peter, in: Le chiese nei regni dell’Europa
occit):clfentale e i loro rapporti con Roma sino all’800 (Settimane di Spoleto 7; 1960)
560 ft.

182 .. si scriptum est in quinta synodo, ut quidam mihi dixit, quod, qui duas
substantias adorat, orationem suam divisam habeat, ille divisus est a sanctis et
separatus a deo, qui scripsit® (MG. Epp. 3, 175 und Walker 52).

183 Dicunt enim Eutychen, Nestorium, Dioscorum antiquos, ut scimus, hereticos
a Vigilio in synodo nescio qua in quinta receptos fuisse® (MG. Epp. 3, 174 und
Walker 46).

184 Chron. patr. Gradensium c. 1 (MG. SS. rer. Lang. 393). Vgl. auch die alte,
»in pavimento® des Domes von Grado bezeugte Inschrift: ,famuli s(an)c(t)ae mar-
tyris Eufemiae Nonnus et Eusebia, Petrus et Iohannes pro salute sua et omnium
suorum ex vot(o) suo f(ece)r(unt) p. C.“ (E. Diehl, Inscriptiones latinae Christianae
veteres 1 [1925] 368 Nr. 1877 = CIL V Nr. 1600).

185 A, M. Schneider, Sankt Euphemia und das Konzil von Chalkedon, in: Das
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iibrigens zusammen mit Bischof Datius von Mailand und anderen Getreuen
aus dem Westen — gefliichtet, um sich der faktischen Gefangenschaft Justi-
nians zu entziehen und dann am 5. Februar 552 in einer feierlichen En-
zyklika an die ganze Kirche sein uneingeschrinktes Bekenntnis zu Chalke-
don zu erneuern und eine Verurteilung der Drei Kapitel zuriidkzuweisen,'®
— bevor er, wie bekannt, im Verlauf von zwei weiteren Jahren schrittweise
wieder anderen Sinnes wurde und schlieflich doch den mittlerweile gefafiten
Beschliissen des V. Konzils gegen Theodor, Theodoret und Ibas beitrat.’®
Mit der Weihe einer Kathedrale ostentativ an die Heilige von Chalkedon
und ihre Kirche in der Konzilsstadt zu erinnern, war unter diesen Um-
stinden am Ende des Jahrhunderts gewif} ein kimpferisches Fanal, das auch
von den iibrigen Gegnern des justinianischen Konzils in Norditalien so ver-
standen und sogleich aufgenommen wurde:™®® Der eifrige Agrippinus von
Como errichtete in seiner Stadt ein wohl ebenfalls als Bischofskirche gedach-
tes Euphemia-Heiligtum;'*® sicher bezeugt ist er als Begriinder der Euphe-
mia-Kirche auf der Isola Comacina im Comer See.'® Weitere Spuren dieser
Heiligenverehrung, die man inzwischen in der Forschung auch umgekehrt
als Indiz fiir die Ausbreitung einer Aquilejenser ,Dreikapitel-Mission“ unter
den Langobarden zu sehen gelernt hat,® weisen nach Mailand (dort viel-
leicht in Erneuerung einer #lteren Tradition),'” nach Bergamo'”® und an-
deren, meist kleineren Orten; sie zeigen deutlich, wie sehr dieser spezielle
Kult offenbar einem bestimmten Artikulationsbediirfnis der Schismatiker
entsprach.

Eine alte Euphemia-Kirche gab es nun freilich auch am Esquilin in Rom.
Als erster erwihnt sie Gregor von Tours in der Wiedergabe einer BuSpredigt
Papst Gregors d.Gr.;!* im Liber Pontificalis begegnet sie in der Nachricht
der Vita Sergius’ I., dieser Papst habe die seit langer Zeit verfallene basilica

194

Konzil von Chalkedon. Geschichte und Gegenwart, hg. v. A. Grillmeier/H. Bacht 1
(1951) 291-302.

186 JK 931, ed. Schwartz, Vigiliusbriefe 1 ff.; vgl. Caspar, Papsttum 2, 266 ff.,
Schwartz, 220. 67 ., Xovood, Bxxlnoiaorix] mokiwixd 85 ff.

187 Vel oben S. 167.

188 Vel zusammenfassend G. P. Bogretti, I ,loca sanctorum® e la storia della
chiesa nel regno dei longobardi, in: RivStorChiesaltal 6 (1952) 165-204, bes. 179 ff.

189 G, P. Bognetti, Santa Maria di Castelseprio (1948) 145 f.

di”?&Bognetti, Castelseprio 142 ff. Hierher stammt die oben Anm. 26 genannte In-
schrift.

191 Vol zuletzt Conti, Aquileian, Eastern and Roman Missions 67 f.

192 Bognetti, Castelseprio 224.

193 Bognetti, Castelseprio 147.

194 Ch. Huelsen, Le chiese di Roma nel medio evo (1927) 249 f.

195 Gregor v. Tours, Hist. Fr. X, 1 (MG. SS. rer. Merov. 12, 481; in der Parallel-
fassung im Register Gregors d. Gr. [XIII 2; MG. Epp. 2, 365-367] fehlt der Pas-
sus). — Die interessante, aber wohl nicht hinreichend begriindete Hypothese, Gregor
d. Gr. habe zur Versshnung der Dreikapitel-Opposition eigens ein Fest der hl.
Euphemia eingefiihrt, findet sich bei /. Croguison, Une féte liturgique mystérieuse.
La mémoire de sainte Euphémie de Chalcédoine a la date du 13 avril, in: Echos
d’Orient 35 (1936) 168-182.
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sanctae Enfemiae wiederhergestellt.’®® Es ist derselbe Sergius (687-701), dem
das Papstbuch — in gewifl etwas einseitiger Betrachwungsweise — das haupt-
sichliche Verdienst an der endgiiltigen Behebung der Kirchenspal-
tung in Oberitalien nachrithmt**” Die zeitliche Koinzidenz beider Vor-
ginge sollte beachtet werden und ist sicherlich kein Zufall. Sie wirke eher
wie der Versuch Roms, sich nach der Uberwindung der dufleren Trennung
etwas von dem keineswegs geringfiigigen geistigen Erbe zueigen zu machen,
das die norditalischen Kirchen 150 Jahre lang in selbstgewdhlter Isolierung
bewahrt und gemehrt hatten.

Exkurs: Zu einem falsch bezeichneten Zitat bei Papst Pelagins I1.

Das dritte Schreiben, das Pelagius II. 585/86 zur Uberwindung des Schis-
mas an Elias von Agquileja und die tibrigen Bischdfe Istriens richtete,' ent-
hilt als Kernstiick eine ausfiihrliche dogmatische und historische Dokumen-
tation zum Dreikapitelstreit. Darin findet sich als § 88 (der Zdhlung von
E. Schwartz) ein Zitat, das eine knappe Zusammenfassung der Christologie
Theodors von Mopsuestia darstellt und von Pelagius als Auflerung des Bi-
schofs Johannes von Antiocheia (428-441/42) deklariert wird,” des bekann-
ten Fiihrers der versshnungsbereiten Mehrheit der Orientalen nach dem
Konzil von Ephesos. Bei den modernen Herausgebern L. M. Hartmann und
E. Schwartz, die erstmals die allein mafigebliche Handschrift Cod. Paris. lat.
1682 heranzogen,® blieb unerwihnt, dafl dieses Zitat in der einigermaflen
umfangreich erhaltenen Korrespondenz des Antiocheners* nicht aufzufinden
ist. Es handelt sich jedoch keineswegs um den Uberrest einer verlorenen
Schrift, sondern um nichts als ein falsches Zitat.

Wie schon Baluze bemerkt hat,® schopfte der Autor des Pelagius-Briefes —
nach ciner allerdings nicht unumstrittenen Nachricht des Paulus Diaconus

196 1 ib. Pont., Vita Sergii c. 13 (éd. Duchesne 1, 375). Im Kommentar Duchesnes
(ebd. 380) findet sich noch die dltere Verwechslung mit einer von Papst Donus
(676—678; Lib. Pont., Vita Doni c. 1, ebd. 348) geweihten Euphemia-Kirche aufler-
halb der Stadt an der Via Appia (Kebr, Ital. Pont. 2, 32); Richtigstellung durch
C. Vogel im Nachtrags-Band 3 zum Nachdruck von Duchesnes Ausgabe (1957) 98.

197 Vgl. oben Anm. 31.

Anmerkungen zum Exkurs

t JK 1056 (MG. Epp. 2, 449 fi. und ACO IV 2 S. 112 ff.); vgl. oben Anm. 22.

2 Rursus de huius (= Theodori) errore Ioannes quoque Antiochenae ecclesiae
antistes ait: ,Multo autem tempore perseverans Theodorus persuasit multis et Nesto-
rio quod Christus filius dei vivi, qui de sancta virgine Maria natus est, non est qui
ex patre natus est deus verbum consubstantialis genitori, sed homo pro qualitate
suae voluntatis ex deo verbo cooperationem suscipiens’. (MG. Epp. 2 S. 459, 32-36
und ACO IV 2 S. 123, 23-27).

8 Vgl. Th. Mommsen, Zu den Gregorbriefen, in: NA 17 (1892) 189-192, ferner
oben Anm. 145.

4 Vel. O. Bardenbewer, Geschichte der altkirchlichen Literatur 4 (1924) 247 ff.,
ACO 1V 3, 1 (Index) S. 271 fi.

5 Wiedergegeben bei Mansi, Conciliorum collectio 9, 163 f.



200 Untersuchungen

der rémische Diakon und spitere Papst Gregor ® — fiir das breite Mittelstiick
der Dokumentation (§§ 67-96 Schwartz) aus den lateinisch iibersetzten Ak-
ten der 4. und 5. Sitzung des V. Konzils vom Jahre 553, an die er sich in
der Anordnung der Exzerpte wie auch der Textgestaltung ziemlich eng an-
lehnte. Den Verhandlungen der 5. Sitzung des Konzils ist auch, mit leich-
tem VerstoRl gegen die urspriingliche Reihenfolge, das vermeintliche Johan-
nes-Zitat des § 88 entnommen.” Es erscheint dort im Kontext einer Denk-
schrift (libellus), die einst der Archimandrit Basileios gegen Theodor gerichtet
hatte, um dessen namentliche Verurteilung bei Proklos von Konstantinopel
(434-446) zu erreichen.® Dem justinianischen Konzil wurde dies Schrift-
stiick allerdings nur auszugsweise und unter einer (wohl absichtsvoll) irrigen
Zuschreibung als jene Anfrage von armenischen Gegnern der Zwei-Naturen-
Lehre verlesen, auf die dann Proklos im Jahre 435 mit seinem beriihmten
Tomus ad Armenios® geantwortet hatte.’® Der Libellus, der seit der Edition
von V. Riccardus (1630) als Epistola 1 im Briefcorpus des Proklos gezihlt
wird,! hat sich im tibrigen einzig auf dem Wege iiber das in die Akten des
V. Konzils eingegangene Exzerpt erhalten und ist nur so auch dem Papst
Pelagius zuginglich geworden, der jedoch nicht nur in §§ 85-87 seines Lehr-
schreibens ein gutes Drittel des Textes unter der dem Konzil folgenden (fal-
schen) Zuschreibung iibernahm,'® sondern wenig spiter in § 88 eben noch-
mals daraus zitierte, diesmal freilich unter dem Namen des Johannes von
Antiocheia. Diese wiederum irrige Quellenangabe ist nun nicht zufillig, son-
dern riihrt offenbar daher, daf dem von Pelagius gewihlten Zitat in seiner
unmittelbaren Vorlage, dem lateinischen Text des Libellus in den Konzils-
akten, ein Satz voraufgeht, der mit den Worten endet: . . . sicut continet

8 Paulus Diaconus, Hist. Langob. III 20 (MG. SS. rer. Lang. 103); vgl. dazu
Caspar, Papsttum 2, 371.

7 ACO IV 2 S. 123, 23-27 entspricht V. Konzil, 5. Sitzung, c. 14, 6 (ACO IV 1
S. 84, 11-14). In §§ 85-87 (ACO IV 2 S. 122, 33 — 123, 15) war aus derselben
Sitzung c. 14, 1-3 (ACO IV 1 S. 83, 5-22) zitiert worden, in § 87 (ACO IV 2 S.
123, 16-22) dagegen bereits aus ¢. 16 dieser Sitzung (ACO IV 1 S. 85, 11-17) das
erste Zitat aus dem Tomus ad Armenios.

8 Zur Herkunft des Libellus vgl. nach Tillemonts Nachweis E. Schwartz, Konzil-
studien (1914) 26 f., Abramowski, Der Streit um Diodor und Theodor 255 u. 6.

¢ ACO IV 2 S. 187-195.

1 ACO IV 1 S. 83, 1-4: ,Ex libellis porrectis a presbyteris et diaconibus qui
transmissi sunt ab episcopis et clericis et monachis et ceteris magnae Armeniae et
Persidis et aliis gentibus Proclo sanctissimo episcopo Constantinopolitanae civitatis;
vgl. auch Schwartz, Konzilstudien 272, Die tatsichliche Anfrage aus Armenien ist
nur in syrischer Ubersetzung erhalten; vgl. M. Richard, Acace de Méliténe, Proclus
de Constantinople et la Grande Arménie, in: Mémorial L. Petit (Archives de
’Orient chrétien 1; 1948) 393-412, bes. 407 ff., V. Inglisian, Die Beziehungen des
Patriarchen Proklos von Konstantinopel und des Bischofs Akakios von Melitene zu
Armenien, in: Oriens Christianus 41 (1957) 35-50.

1L Migne PG 65, 851-856.

2, Armeniae quippe episcopi Proclo Constantinopolitanae urbis antistiti libellos
contra Theodorum porrigentes dicunt...“ (ACO IV 2 S. 122, 32-33).
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epistola Iobannis Antiochiae ad Nestorium.”® Das ist im Libellus eindeutig
riickwirts zu beziehen und meint wohl den bekannten Brief 1 des Johannes,
mit dem dieser in der Anfangsphase des dogmatischen Streites 430 seinen
Freund Nestorios vor den bedenklichen Folgen seiner aufschenerregenden
Verkiindigung in Konstantinopel hatte warnen wollen.** Bei der Exzerpie-
rung der Akten des Konzils von 553 wurde jedoch dieser Halbsatz von Pela-
gius (oder Gregor) augenscheinlich mifiverstanden und auf die anschlieflende
Bemerkung des Basileios-Libells iiber die Lehrinhalte Theodors bezogen, die
man daher in seinem Schreiben als Zitat aus Johannes von Antiocheia wie-
derfindet.

8 ,Et alia multa perturbatio a populo facta est ex dissonantibus Christianorum
ecclesiae verbis eius, sicut continet epistola Iohannis Antiochiae ad Nestorium®
(ACO IV 1 S. 84, 9-11).

1 Migne PG 77, 1450-1458; ACO 11,1 S. 93-96.



Die Rolle der Querimonia Egilmari und der
Responsio Stephani V (JL 3464) im Osnabriicker
Zehntstreit unter Heinrich IV.

Von Detlev Jasper

Meinem Lebrer Horst Fubrmann

7u den Schriftstiidken des Osnabriicker Zehntstreits, der durch die Urkun-
den Heinrichs IV. von 1077 und 1079 fiir Bischof Benno II. von Osna-
briick (1068—1088) zugunsten des Bistums im wesentlichen beendet wurde,!
gehort ein Briefwechsel zwischen Bischof Egilmar von Osnabriick (vor 889 —
spitestens 918) und Papst Stephan V. (885-891).2 In dem Schreiben an den
Papst beklagt sich Bischof Egilmar iiber die Kloster Corvey und Herford,
weil sie sich die Zehnten der Taufkirchbezirke im Norden und Westen des
Bistums Osnabriide zu Unrecht angeeignet hitten.® Zur Begriindung der

{ DH IV 303 vom 30. Dezember 1077, DH IV 309 vom 27. Januar 1079 und
DH IV 310 vom 30. Mirz 1079. Gegen den Versuch D. von Gladifi’, Heinrich IV.
und der Osnabriidker Zehntstreit, in: Niedersichsisches Jahrbuch fiir Landesge-
schichte 16 (1939) S. 59 ff. und in der MGH-Ausgabe S. 398 ff., 405 ff. die Ur-
kunden als Filschungen zu qualifizieren, hat K.-U. Jischke, Studien zu Quellen
und Geschichte des Osnabriicker Zehntstreits unter Heinrich IV., in: Archiv fiir
Diplomatik 9/10 (1963/64) S. 160 ff. deren Echtheit iiberzeugend nachgewiesen;
vgl. auch H. H. Kaminsky, Studien zur Reichsabtei Corvey in der Salierzeit (Ab-
handlungen zur Corveyer Geschichtsschreibung 4, 1972) S. 86 ff. — Zum Osna-
briidker Zehntstreit vgl. die Arbeit von K.-U. Jdschke, in: Archiv fiir Diplomatik
9/10 (1963/64) S. 112 ff. und ebenda 11/12 (1965/66) S. 280 ff. mit der ilteren
Literatur. In einen groferen Rahmen der Auseinandersetzungen zwischen Klostern
und Bistiimern stellt den Streit G. Constable, Monastic Tithes from their Origins
to the Twelfth Century (Cambridge Studies in Medieval Life and Thought N. S.
10, 1964) S. 73 f.

® Die Querimonia Egilmari und die dazugehrige Responsio Stephani V (JL
3464) sind zuletzt hg. von G. Laehr, MGH Epp. 7, S. 359 ff. Beide Schreiben sind
als Abschriften des 14. oder 15. Jh. im Domarchiv von Osnabriids iiberliefert. In
dem Urkundenregister des Domarchivs von 1415 werden sie notiert mit: Item tria
folia in pergameno de querimoniis domini Egilmari episcopi Osnaburgensis factis
domino Stephano pape de decimis ab ecclesia Osnaburgensi minus iuste ablatis (hg.
von F. Jostes, Die Kaiser- und Konigs-Urkunden des Osnabriicker Landes [1899]
S. 21). Zur Uberlieferung vgl. neben G. Lachr, MGH Epp. 7, S. 359, W. Dickamp
WestFalisches Urkundenbuch Supplement 1 (1885) S. 50 Nr. 323, F. Philippi, Osna-
briidker Urkundenbuch 1 (1892) S. 53 Nr. 60 und K.-U. Jéischke, in: Archiv fiir
Diplomatik 9/10 (1963/64) S. 129 {f. mit Anm. 90.

3 Es handelt sich um die Taufkirchbezirke Freren und Meppen im Westen, Aschen-
dorf, Loningen und Vishek im Norden und Nordosten und Biinde im Sidosten der
Dibzese; vgl. dazu die Karte 2 bei J. Prinz, Das Territorium des Bistums Osna-
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Klage gibt Egilmar einen ausfithrlichen Bericht iiber die Entwicklung des
Zehntstreits: Karl der Grofle habe dem Bistum Osnabriick bei seiner Griin-
dung alle Zehnten des Sprengels tiberwiesen, denn die Pfarrer und der Bi-
schof verfiigten iiber keine anderen finanziellen Mittel.* Durch die aufrithre-
rische Haltung Bischof Gefwins von Osnabriick (829-8472; T 869) bei der
Empérung der Sohne Ludwigs des Frommen (833) habe dem Bistum in der
Mitte des 9. Jahrhunderts eine energische Leitung gefehlt, und es sei von
allen Seiten ausgepliindert worden.® Besonders der michtige sichsische Graf
Cobbo der Altere (um 840) habe mit Billigung Ludwigs des Deutschen die
Bistumszehnten den Kl&stern Corvey und Herford iiberwiesen.® Bischof
Egilbert (vor 864 — um 885), der Vorginger Egilmars, habe vergeblich ver-
sucht, dem Bistum zu seinem Recht zu verhelfen, bei seinen Kélner Metropo-
liten Gunthar (850-863) und Willibert (870-889) aber kein Gehor gefun-
den.” Egilmars eigener Vorstof}, die angeblich irreguldre geistliche Versor-
gung in den von den Kldstern Corvey und Herford kontrollierten Tauf-
kirchbezirken des Bistums zu unterbinden, sei von Kénig Arnulf und Egil-
mars Mitbischtfen durch einen unkanonisch verlaufenen Prozef unterdriicke
worden.? So stehe ithm, Egilmar, nur noch der Weg der Appellation an den
Papst offen. — Die nur unvollstindig erhaltene Antwort Papst Stephans V.
(JL 3464) bricht an der Stelle ab, an der die Sprache auf die umstrittenen
Kirchenzehnten kommt, nachdem der Osnabriicker Bischof in dem noch vor-
handenen Text wortreich zur Geduld ermahnt wurde und vom Papst darauf
hingewiesen wurde, daff auch Egilmars Gegner unter Fithrung Abt Gott-
schalks von Corvey (890-900) Anlafl zur Klage gehabt hitten.”

Die Querimonia Egilmari und die Responsio Stephani V. sind nicht da-
tiert. Thre Abfassungszeit kann sich nur aus den Lebensdaten der in beiden
Schreiben genannten Personen ergeben. Papst Stephan V. starb am 14. Sep-
tember 891" und der in der Responsio erwihnte Abt Gottschalk von Cor-
vey kam nach dem 29. Oktober 890, dem Todestag Abt Bovos von Cor-
vey, ins Amt,!* so dafl der Schriftwechsel auf die Jahre 890/91 zu datieren
ist.

Beide Schreiben galten in der Forschung als wichtigstes Osnabriicker Zeug-
nis fiir eine karolingische Phase der Zehntauseinandersetzungen zwischen

briick (Studien und Vorarbeiten zum Historischen Atlas Niedersachsens 15, 1934);
A. K. Hémberg, Studien zur Entstehung der mittelalterlichen Kirchenorganisation
in Westfalen, in: Westfilische Forschungen 6 (1943/52) S. 69 ff.; W. Leesch, Das
Corveyer Pfarrsystem, in: Kunst und Kultur im Weserraum 800-1600, Bd. 1 3(1966)
S. 45 f. und K.-U. Jischke, in: Archiv fiir Diplomatik 11/12 (1965/66) S. 292 fI.

* Querimonia, MGH Epp. 7, S. 360, 13 ff.

5 Ebenda, S. 360, 19 ff.

8 Ebenda, S. 360, 30 ff.; s. dazu unten S. 210 f.

7 Ebenda, S. 361, 3 ff.

8 Ebenda, S. 361, 7 ff.; 5. dazu unten S. 215 f.

® Ebenda, S. 362, 42 f.

10 Vel. JL S. 435 und L. Duchesne, Le Liber Pontificalis 2 (1892) S. LXVII f.

11 Vgl. Catalogus abbatum Corbeiensium, hg. von O. Holder-Egger, MGH SS 13
(1881) S. 275, 36.
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dem Bistum und den Kléstern Corvey und Herford,'® bis vor einigen Jahren
K.-U. Jischke auch diese Briefe als Filschungen aus der Umgebung Bi-
schof Bennos II. von Osnabriick (1068-1088) zu erweisen suchte.!® Jaschkes
Darlegungen wurden durchweg positiv aufgenommen,'* obwohl sein metho-
discher Ansatz bedenklich ist. Er begriindet seinen Filschungsverdacht haupt-
sichlich damit, daf in der Antwort Papst Stephans V. die pseudoisidorische
Dekretale Felix’ I. (JK + 143, Hinschius S. 200 ff.) ,die Aufgabe eines
Formularbehelfs“ iibernommen habe,® ein Verfahren, das in echten Papst-
briefen des 9. und 10. Jahrhunderts nicht uniiblich war.'® Die Responsio Ste-
phani ist aber, wie H. Fuhrmann gezeigt hat,’” nicht nur durch die Uber-
nahme einiger Partien aus dem Pseudo-Felixbrief JK + 143 gekennzeichnet,
sondern der Verfasser des Schreibens hat sie ganz aus pseudoisidorischen
Sdtzen verschiedener Briefe zusammengesetzt und auch bei der Inscriptio
nicht das sonst bekannte Formular der Briefe Stephans V. verwandt, son-
dern sich nach der Form der Pseudo-Stephandekretale (JK + 131) der Fal-
schen Dekretalen gerichtet. Durch die auf Osnabriicker Verhiltnisse passende
Abidnderung der Inskription von JK + 131, die Einfiigung einiger Wen-
dungen, die auf die Querimonia Bezug nehmen und die Zusammenfiigung
der Pseudoisidorzitate zu einem Text, der wie aus einem Gufl wirke, ist
der Forschung die Benutzung Pseudoisidors in diesem Papstbrief bis in die
jiingste Zeit verborgen geblieben.

Die Fille pseudoisidorischer Sitze in dem kurzen Papstbrief lifit einen
Filschungsverdacht aufkommen, der durch eine besondere Lesart des Schrei-

12 Vel. M. Tangl, Forschungen zu Karolinger Diplomen II. Die Osnabriicker
Filschungen, in: Archiv fiir Urkundenforschung 2 (1909) S. 218; abgedrudst in des-
sen, Das Mittelalter in Quellenkunde und Diplomatik. Ausgewihlte Schriften 1
(Forschungen zur mittelalterlichen Geschichte 12, 1, 1966) S. 380 und ders., Zum
Osnabriicker Zehntstreit: Kirchenzehnten oder Rottenzehnten?, in: Festschrift
K. Zeumer (1910) S. 639 Anm. 1.

13 In: Archiv fiir Diplomatik 9/10 (1963/64) S. 125 fi.

14 Vel. W. Seegriin, Das Papsttum und Skandinavien bis zur Vollendung der
nordischen Kirchenorganisation (1164) (Quellen und Forschungen zur Geschichte
Schleswig-Holsteins 51, 1967) S. 30 Anm. 104 und S. 33; ders., Das Erzbistum
Hamburg — eine Fiktion?, in: Zeitschrift des Vereins fiir Hamburgische Geschichte
60 (1974) S. 8 Anm. 34; H. H. Kaminsky (wie Anm. 1) S. 83; W. Merz, Heinrich
»mit dem goldenen Wagen®, in: Blitter fiir deutsche Landesgeschichte 107 (1971)
S. 144 und E. Hlawitschka, Zur Herkunft der Liudolfinger und zu einigen Cor-
veyer Geschichtsquellen, in: Rheinische Vierjahrsblitter 38 (1974) S. 154 f. F.
Haffner, Die Bischéfe von Speyer bis zum Jahre 913 (918), in: Zeitschrift fiir die Ge-
schichte des Oberrheins 113 (1965) S. 350 und K. Ortmanns, Das Bistum Minden in
seinen Bezichungen zu Kénig, Papst und Herzog bis zum Ende des 12. Jahrhunderts
(1972) S. 14 haben die Feststellungen Jaschkes nicht beriicksichtigt.

15 K.-U. Jaschke, in: Archiv fiir Diplomatik 9/10 (1963/64) S. 135.

18 Vgl. dazu H. Fubhrmann, Pseudoisidor in Rom vom Ende der Karolingerzeit
bis zum Reformpapsttum, in: Zeitschrift fiir Kirchengeschichte 78 (1967) S. 25 ff.
und ders., Einflufl und Verbreitung der pseudoisidorischen Filschungen von ihrem
Auftauchen bis in die neuere Zeit, Bd. 2 (Schriften der MGH 24, 11, 1973) S. 299 ff.;
306 ff.; 351 fF.

17 H. Fubrmann, Pseudoisidor in Rom, S. 25 ff. Anm. 30 und 32; wiederholt in
dessen, Einflufl und Verbreitung 2, S. 300 ff. Anm. 30 und 32.
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bens iiber blofle Vermutungen hinausgefithrt wird. In der Responsio steht
der Satz: Nos vero ad supplementum fratres et coepiscopos nostros amplius
quam quinquaginta vocavimus,'® der aus JK + 143 Pseudo-Felix’ Kapitel 8
(Hinschius S. 200, 27 f.) iibernommen wurde: Nos vero ad supplementum
vestrum fratres et coepiscopos nostros vocavimus amplius quam septuaginta
. .. Fiir die Lesart quinquaginta in der Responsio lifit sich keine der zahl-
reichen Pseudoisidorhandschriften aus dem letzten Drittel des 9. Jahrhun-
derts als mogliche Vorlage anfiihren, denn sie iiberliefern einhellig sep-
tuaginta.! Dagegen weist die Angabe des Pseudo-Felixbriefes, dafl der
Papst zur Erorterung der Bedringnisse der gallischen Bischéfe mehr als
fiinfzig Kirchenfiirsten um sich versammelt habe, nach Osnabriick. Der Au-
tor der Papstgeschichte des Pseudo-Liudprand fafit Kapitel 8 der Pseudo-
Felixdekretale so zusammen: Praedictus vero pontifex auditis omnium
episcoporum querimoniis qui per Galliae constituti fuerant, . . . convocatis
amplius quam quinquaginta episcopis . . . synodali decreto episcoporum
constituit de accusatione . . .** Die auffillige Ubereinstimmung der Zahlen-
angabe in der Responsio Stephani und der Papstgeschichte des Pseudo-
Liudprand diirfte schwerlich auf Zufall beruhen. Auch die Moglichkeit, dafl
der Autor des Pseudo-Liudprand ausgerechnet das von Papst Stephan V. be-
nutzte Pseudoisidorexemplar fiir seine Papstgeschichte ausschrieb, hat we-
nig fiir sich. Am ungezwungensten lifit sich der Sachverhalt so erkliren, dafl
die Pseudoisidorvorlage des Pseudo-Liudprand auch fiir die Herstellung
der Responsio Stephani verwendet wurde. Ein Interesse, einen Briefwechsel
iiber die Osnabriicker Zehntprobleme zu fabrizieren, diirfte aber nur fiir die
siebziger Jahre des 11. Jahrhunderts bestanden haben, als Bischof Benno I1.
von Osnabriick seinen Kampf um die Zehnten gegen die Kléster Corvey und
Herford vor Heinrich IV. ausfocht. In dieser Zeit diirfte der angebliche
Papstbrief entstanden sein.*!

8 MGH Epp. 7, S. 362, 37 £.
. So die Handschriften der pseudoisidorischen Kurzversion Rom, Biblioteca Val-
licelliana D. 38; Monza, Archivio Capitolare H. 3. 151; Lucca, Biblioteca Capito-
lare Feliniana 123 [Plut. II] fol. 80%a; Ivrea, Biblioteca Capitolare 83 fol. 122'b;
S. Gallen, Stiftsbibliothek 670 S. 2432 aus dem 9. Jh. und aus dem 9./10. Jh. die
C_odices der Kurzversion Brescia, Biblioteca Civica Queriniana B. II. 13 fol. 102%a;
Pistoia,Biblioteca Capitolare Fabroniana 130; Vercelli, Biblioteca Capitolare LXXX
fol. 86™a sowie die Handschriften der Langversion aus dem 9. Jh. Vat. lat. 630 fol.
58"a/b; Vat. Otrob. lat. 93 fol. 25%a; Modena, Biblioteca Capitolare O. I. 4 fol.
138%; New Haven, Yale University Beinecke Library MS. lat. 442 fol. 377a. Dazu
kommt das Zeugnis der in der Amtszeit Erzbischof Anselms II. von Mailand (882—
896) entstandenen Collectio Anselmo dedicata ITI 21, die ebenfalls septuaginta bietet
(Bamberg, Staatsbibliothek Can. 5 fol. 767b). Das ist auch die Lesart der zahlreichen
von mir eingeschenen jiingeren Pseudoisidor-Handschriften und der von P. Hin-
schius in seiner Edition S. 200, 27 f. benutzten Codices.

¥ De vitis Romanorum pontificum, ed. J. Busius (Mainz 1602) S. 28, 23-28 =
Migne PL 129, S. 1175 C. Zur Papstgeschichte des Pseudo-Liudprand vgl. meine
Arbeit im Deutschen Archiv 31 (1975) S. 17 ff. mit dlterer Literatur.

* Vgl. dazu die ausfiihrliche Darstellung bei K.-U. Jaschke, in: Archiv fiir Diplo-
matik 11/12 (1965/66) S. 280 ff.
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Ist die Responsio Stephani eine Filschung des 11. Jahrhunderts, so ist es
wahrscheinlich, daf auch die Klageschrift Egilmars, auf die der angebliche
Papstbrief antwortet, in der gleichen Zeit entstanden ist. Die Nihe zur
Sprache Pseudoisidors, besonders in der zweiten Hilfte der Querimonia, ist
auffallend, ohne dafl eine bestimmte Dekretale als Vorlage namhaft ge-
macht werden konnte.2® Zumindest scheint der Autor der Querimonia sich
bei Pseudoisidor umgesehen zu haben, wenn er seine Klageschrift mit dem
Satz eréffnet: Dum orthodoxam Christi ecclesiam apostolica institutione
fundatam et a sanctis patribus firmissime roboratam rabie persequentium
et fraude iniquorum dolemus dilaniatam ac per hoc potius tepidam minus-
que in divino cultu fervidam gemimus, vestrae pietatis iura, quae penes
Deum sunt manifesta, deposcimus, ut nos, quibus ovium cura dominicarum
commissa est, fulcire et adiuvare dignemini, quo eas ab errore devio ad viam
veritatis et ad lumen de tenebris reducere queamus.”® In diesem Satz steckt
der umgearbeitete Beginn des Briefes Bischof Victors von Karthago an Papst
Theodor I. (642-649), der 649 auf dem Laterankonzil verlesen wurde und
dessen Anfang fiir den Beginn der gefilschten Briefe des Athanasius an
Papst Liberius und des Bischofs Felix von Messina an Gregor den Grofien
verwendet wurde, die ithre Verbreitung durch die Falschen Dekretalen ge-
funden haben.?* In beiden Fillen handelt es sich um angebliche Anfragen
von Kirchenfiirsten an die jeweiligen Pipste und deren Antwort darauf, so
dafl die Querimonia/Responsio und diese beiden Briefwechsel von der Form
her verwandt sind. Der Verfasser der Querimonia scheint sich an den ge-
falschten Schriftwechsel zwischen Felix von Messina und Gregor [. gehalten

22 Veol, K.-U.Jéischke, in: Archiv fiir Diplomatik 9/10 (1963/64) S. 137 ff,, der
S. 141 meint, dafl der in der Querimonia geschilderte Prozefl Egilmars als ,nega-
tives Gegenbild“ zu dem in der Pseudo-Felix-Dekretale JK + 143 von Pseudo-
isidor geforderten Verlauf eines Bischofsprozesses konstruiert worden sei; vgl. dazu
die einschrinkenden Bemerkungen von H. Fubrmann, Einflufl und Verbreitung 2,
S. 304 Anm. 34.

2 MGH Epp. 7, S. 359, 31-36.

24 Decretales Pseudo-Isidorianae et Capitula Angilramni, rec. P. Hinschius (1863)
S. 474 und S. 747. Der Anfang des angeblichen Briefes Felix von Messinas an Gre-
gor L. heifft: Beatissime vestre salutis ac sanctitatis iura penes deum sunt manifesta,
dum praedicationibus scilicet apostolicis et doctrinis vere fidei cultura universa
repleta sit terra; per divinorum tamen erudicionem eloquiorum vestra instruente
admonitione exortatorie superaedificatur orthodoxa Christi aecclesia apostolica
institutione fundata et a fidelibus patribus firmissime roborata. Ad quam omnes
beatissimi apostolici pari honoris et potestatis consortio praediti, populorum agmina
convertentes, pie sancteque de tenebris ad lumen . . . perduxerunt (Hinschius S.
747, 27-35). — Ob der Briefwechsel zwischen Felix von Messina und Gregor dem
Groflen ein Machwerk Pseudoisidors ist, ist nicht ganz sicher, da er auch in der
Sammlung der Handschrift von Fécamp vorkommt, die idlter als die pseudoisido-
rische Sammlung ist, vgl. F. Maassen, Geschichte der Quellen und der Literatur des
canonischen Rechts im Abendlande 1 (1870) S. 784 ff. Zu dem Schriftwechsel vgl.
L. Machielsen, Les spurii de S. Grégoire le Grand en matiére matrimoniale dans les
collections canoniques jusquau Décret de Gratien, in: Sacris Erudiri 14 (1963)
S. 260 f. und H. Fubrmann, Einfluff und Verbreitung der pseudoisidorischen Fil-
schungen, Bd. 1 (Schriften der MGH 24, I, 1972) S. 190.
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zu haben, denn in ithm werden neben anderen Themen besonders die Be-
dringung von Bischofen durch Laien und das Verhalten gegeniiber Kirchen
und Priestern, deren Weihen zweifelhaft sind, errtert,® beides Punkte, die
in der Querimonia eine grofie Rolle spielen. Uber die Auspliinderung des
Bistums Osnabriick durch den Grafen Cobbo und iiber das ungerechte Ver-
halten Konig Arnulfs wihrend Egilmars Prozefl fithrt die Querimonia be-
wegte Klage. Der Versuch Egilmars, Ordnung in sein Bistum zu bringen,
setzte nach der Klageschrift damit ein, dafl er sich bemiihte, in den von den
Klgstern kontrollierten Taufkirchbezirken in der Didzese Osnabriick, in
denen Egilmar auf mehrere ungeweihte Kirchen und auf unbekannte, aus
dem Westen kommende Priester, iiber deren Weihe Zweifel bestanden, ge-
stoflen war, die geistliche Zucht wiederherzustellen.?

Was die Querimonia viel verdichtiger macht als die Anlehnung an
Pseudoisidor ist die Aneinanderreihung von Ereignissen, die nicht zu den,
wenn auch nur liickenhaft bekannten Osnabriicker Verhiltnissen der Karo-
lingerzeit passen. Wenn Egilmar als der angebliche Verfasser der Querimo-
nia gleich zu Anfang seines Briefes behauptet, dafl seit langer Zeit keine
Synode zusammengetreten sei, um seine Klage zu behandeln,” und auch
sein Vorginger Egilbert trotz hiufiger Interventionen bei den Kélner Erz-
bischéfen Gunthar und Willibert keine Synodalverhandlung iiber die stritti-
gen Zehnten habe erreichen konnen, so ist das zumindest stark tibertrieben.?
Bischof Egilbert von Osnabriick nahm an der Kirchenversammlung in Worms
(868) und an einer Kolner Provinzialsynode von 870 teil; im Mai 890 fand
in Forchheim eine Reichsversammlung statt, auf der Egilmar von Osna-
briick anwesend war.? Es gab also durchaus Kirchenversammlungen, auf de-
nen die Osnabriicker Bischéfe ihre Anliegen hitten vorbringen kénnen.

Auch der Proze Bischof Egilmars vor Konig Arnulf (887-899) und
neun Bischofen diirfte ins Reich der Legende gehtren. In ihm sei der Osna-
briicker Bischof — so die Querimonia — auf unkanonische Weise mit seiner
Zehntklage abgewiesen und dazu verurteilt worden, alles in seiner Dibzese

* Vgl. Hinschius S. 748, 6 ff. 11 ff. und die angebliche Antwort Gregors des
Groflen darauf (JE + 1334), ebenda S. 750, 21 ff.; 751, 14 ff.

%6 MGH Epp. 7, S. 361, 7 fI.; s. dazu unten S. 213 ff.

7 Ebenda, S. 359, 38.

8 Ebenda, S. 361, 4 f. Eine dhnliche Ubertreibung liest man in der Einleitung zu
den Akten der Mainzer Synode von 888: Ecce labentibus tot annorum curriculis,
numquam nec generali, nec etiam provinciali synodo coadunati sumus . . . (Mansi,
Sacrorum conciliorum nova et amplissima collectio 18 [1773] S. 61 D), wie schon
E. Diimmler, Geschichte des Ostfrinkischen Reiches 3 2(1887) S. 307 bemerkte.

# Vgl. die auf der Synode von Worms 868 ausgestellte Urkunde fiir das Kloster
Neuenheerse (Mainzer Urkundenbuch 1, hg. von M. Stimming [1932] S. 83 Nr.
149); zur Kélner Synode von 870 vgl. G. Kallen, Die angebliche Kélner Provinzial-
synode von 873, in: Festgabe fiir F. v. Bezold (1921) S. 101 ff. bes. S. 106 ff.; ab-
gedruckt und erweitert in dessen, Probleme der Rechtsordnung in Geschichte und
Theorie (1965) S. 1ff, bes. S. 6 ff. und F. W. Oediger, Dic Regesten der Erz-
bischtfe von Kéln im Mittelalter 1 (1954/55) S. 80 f. Nr. 237 f.; zur Forchheimer
Reichsversammlung von 890 vgl. Mainzer Urkundenbuch 1, S. 106 Nr. 171 und
Oediger, Regesten S. 93 Nr. 279 mit weiterer Literatur.
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so zu belassen, wie er es vorgefunden habe.®® Die Sedenzzeiten der nament-
lich genannten Bischofe ergeben, dafl die Verhandlung zwischen 887 und
dem 11. September 889, dem Todestag Williberts von Koln, stattgefunden
haben miifite.® Aus dem Wenigen, was wir iiber Bischof Egilmar wissen,
l48t sich mit Sicherheit ein ungetriibtes Verhiltnis zu seinem Metropoliten
Willibert erschliefen. In dem Streit um die Zugehorigkeit Bremens zur Kol-
ner oder Hamburger Provinz vertrat Egilmar Anfang der neunziger Jahre
ganz den Kolner Standpunkt.® Auch mit Kénig Arnulf hat sich Egilmar zu
dieser Zeit nicht schlecht gestanden, denn am 13. Oktober 889 erhielt er eine
Immunititsbestitigung fiir sein Bistum (D Arn 62), in die dann im 11. Jahr-
hundert die Osnabriicker Urkundenfilscher ihre Zehntwiinsche eingearbeitet
haben.® Diese Tatsachen sprechen gegen gespannte Beziehungen Egilmars
zum Konig, seinem Erzbischof oder seinen Mitbischéfen und machen eine
Beschwerde iiber sie in den Jahren 890/91 bei Papst Stephan V. sehr un-
wahrscheinlich.

Fiir die filhrende Rolle, die Bischof Gefwin bei der Empérung der Sthne
Ludwigs des Frommen 833 nach der Klageschrift gespielt haben soll, sowie
fiir sein weiteres Los — laut Querimonia floh er nach Fulda, versteckte sich
dort und besuchte sein Bistum einmal im Jahr — stand das Schicksal Erz-
bischof Ebos von Reims (f 851) Pate, wie schon Michael Tangl herausfand.
Tangl nahm deswegen keinen Anstoff an der Echtheit der Querimonia, son-
dern erklirte sich den Vorgang damit, daff ,die Geschichte Ebos von Reims
zur Wandergeschichte geworden® und einige Jahrzehnte nach den tatsich-
lichen Vorgingen um 890 auf den Bischof Gefwin von Osnabriick iiber-
tragen worden sei.* Es ist aber zu bedenken, daf Erzbischof Ebo von Reims
seit 845 als Bischof in Hildesheim amtierte,®® und Material iiber ihn in Hil-

% MGH Epp. 7, S. 361, 36 ff.

3 Zu den in der Querimonia genannten Bischéfen vgl. R. Wilmans, Die Kaiser-
urkunden der Provinz Westfalen 1 (1867) S. 331 f.; M. Tangl, in: Archiv fiir Ur-
kundenforschung 2 (1909) S. 298 Anm. 3 (Ausgewihlte Schriften 1, S. 449 Anm.
278) und K.-U. Jaschke, in: Archiv fiir Diplomatik 9/10 (1963/64) S. 140.

3 Vgl. den Brief Stephans V. vom 31. Oktober 891 an Erzbischof Herrmann I.
von Koln und seine Suffragane (JL 3458; MGH Epp. 7, S. 358 f.) und das Schrei-
ben Papst Formosus’ an denselben Kirchenfiirsten von 892 (JL 3487; MGH Epp. 7,
S. 367 f., bes. S. 368, 4 fl.). Zu dem Streit um die Zugehdrigkeit Bremens vgl. W.
Seegriin, Das Papsttum und Skandinavien (wie Anm. 14) S. 39 ff. mit der ilteren
Literatur. Die These von R. Drégereit, War Ansgar Erzbischof von Bremen?, in:
Jahrbuch der Gesellschaft fiir niedersichsische Kirchengeschichte 70 (1972) S. 107 ff.,
das Erzbistum Hamburg sei eine Fiktion gewesen, mit deren Hilfe Papst Formosus
den Streit um Bremen zum Ende habe bringen wollen, lehnt W. Seegriin, Das
Erzbistum Hamburg — eine Fiktion? (wie Anm. 14) S. 1 ff. mit guten Griinden ab.

38 Vgl. M. Tangl, in: Archiv fiir Urkundenforschung 2 (1909) S. 290 ff. (Ausge-
wihlte Schriften 1, S. 442 ff.) und die Vorbemerkung P. Kehrs zu D Arn 62, in:
MGH DD Kar. Germ. 3 (1940) S. 90 f.

3 Ebenda, S. 221 f. (Ausgewihlte Schriften 1, S. 382 f.).

3 Vgl. H. Schrérs, Hinkmar Erzbischof von Reims (1884) S. 476 f. und E.
Diimmler, Geschichte des Ostfrinkischen Reiches 1 2(1887) S. 259 mit Anm. 3, die
die Jahre 844/45 annehmen. Gegen diesen Zeitansatz und fiir das Jahr 846 sind
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desheim zuginglich war, wie uns noch der Codex Wolfenbiittel 35 (Helm-
stedt 32) aus dem ersten Drittel des 11. Jahrhunderts zeigt, der neben Do-
kumenten zur Nordlandmission Ansgars und Ebos auch dessen Apologie
seiner Teilnahme an dem Sturz Ludwigs des Frommen 833 iiberliefert.”
Hier fiihren die Spuren eher zu Bischof Benno II. von Osnabriick, der seit
Ende der vierziger Jahre bis 1067 Domscholaster und Dompropst in Hildes-
heim war® und der, nachdem er schon geraume Zeit das Bistum Osnabriick
innehatte, den Bischof Hezilo von Hildesheim (1054-1079) dringte, in dem
Zehntstreit seines Bistums mit den Klostern Corvey und Herford zu seinen
Gunsten bei Papst Alexander II. (1061-1073) zu intervenieren.*® Bei Benno
ist die Kenntnis der Geschichte Ebos von Reims sicher nicht auszuschlieflen

eingetreten K. Algermissen, Bischof Altfried, der Erbauer des ersten Hildesheimer
Dormes, in: Unsere Didzese 21 (1952) S. 12 und W. Heinemann, Das Bistum Hil-
desheim im Kriftespiel der Reichs- und Territorialpolitik vornehmlich des 12. Jahr-
hunderts (Quellen und Darstellungen zur Geschichte Niedersachsens 72, 1968) S. 15
mit Anm. 26. Eine Uberpriifung aller verfiigbaren Quellen, die W.-D. Runge, Zu
den Schriften und Filschungen des Erzbischofs Ebo von Reims (Staatsexamens-
arbeit Tiibingen 1967) S. 119 ff. vorgenommen hat, macht die Jahreswende 844/45
als Termin der Transmigration Ebos nach Hildesheim am wahrscheinlichsten.

3 Zur Handschrift vgl. O. won Heinemann, Die Handschriften der herzoglichen
Bibliothek zu Wolfenbiittel, 1. Abt.: Die Helmstedter Handschriften 1 (1884)
S. 22 ff. Nr. 35, der im Gegensatz zu der von G. H. Pertz behaupteten Reimser
Herkunft der Handschrift als Heimat des Codex die Ditzese Hildesheim ansah.
Thre Entstehung im Hildesheimer Sprengel wihrend des Pontifikats Bischof Bern-
wards von Hildesheim (993-1022) macht K. F. Werner, Zur Uberlieferung der
:leiffe Gerberts von Aurillac, in: Deutsches Archiv 17 (1961) S. 143 f. wahrschein-
1CI0.

37 Vgl. Vita Bennonis II episcopi Osnabrugensis auctore Nortberto abbate Ibur-
gensi, rec. H. Bresslau, MGH Scr. rer. Germ. 56 (1902) c. 5 S. 5 f. und H. Bress-
lan, Die echte und die interpolierte Vita Bennonis secundi episcopi Osnabrugensis,
in: Neues Archiv 28 (1903) S. 122. Ob sich Benno II bis zu seinem Weggang aus
Hildesheim um den Schulbetrieb gekiimmert hat, ist unsicher, da er im Laufe der
Zeit eine Reihe anderer Aufgaben zu erfiillen hatte. Zur Stellung Bennos in Goslar
und Hildesheim vgl. C. Erdmann, Studien zur Briefliteratur Deutschlands im 11.
Jahrhundert (Schriften des Reichsinstituts fiir dltere deutsche Geschichtskunde
[MGH] 1, 1938) S. 139 £.; H.-W. Klewitz, Kénigtum, Hofkapelle und Domkapitel
im 10. und 11. Jahrhundert, in: Archiv fiir Urkundenforschung 16 (1939) S. 152 f.;
H. Spier, Benno II. von Osnabriidk am Goslarer Konigshof, in: Harz-Zeitschrift 7
(1955) S. 57 ff.; W. Berges, Zur Geschichte des Werla-Goslarer Reichsbezirks vom
9. bis zum 11. Jahrhundert, in: Deutsche Konigspfalzen. Beitrdge zu ihrer histori-
schen und archiologischen Erforschung (Veroffentlichungen des Max-Plands-Insti-
tuts fiir Geschichte 11, 1, 1963) S. 155 f.; J. Fleckenstein, Die Hofkapelle der deut-
schen Konige 2 (Schriften der MGH 16, 1I, 1966) S. 263 f.; W. Heinemann (wie
Anm. 35) S. 84 f. und S. 338 ff. und W. Petke, Benno, Bischof von Osnabriids,
in: Niedersichsische Lebensbilder 8 (1973) S. 7 1.

38 Die Hannoversche Briefsammlung, hgg. von C. Erdmann und N. Fickermann,
MGH Die Briefe der deutschen Kaiserzeit 5 (1950) S. 54 ff. Nr. 23. Zu dem Brief
vgl. B. Schmeidler, Kaiser Heinrich IV. und seine Helfer im Investiturstreit (1927)
S. 118 ., der den Brief auf 1072/73 datierte, was C. Erdmann (wie Anm. 37)
S. 122 akzeptierte und K.-U. Jischke, in: Archiv fiir Diplomatik 11/12 (1965/66)
S. 288 ff. Die Bewertung des Briefes als Stiliibung durch F. Philippi, Osnabriicker
Urkundenbuch 1 S. 116 Anm. 1 ist damit iiberholt.

Zischr. £ K.G. a
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und auf ihn kann die Ubertragung der Rolle des abgesetzten Reimser Erz-
bischofs auf den Osnabriicker Bischof Gefwin zuriickgehen, denn es ist doch
merkwiirdig, daff das angeblich zur Wandergeschichte gewordene Schicksal
Ebos von Reims nirgends anders vorkommt als in der Querimonia. Gut er-
funden ist sie auf jeden Fall, denn mit ihr hatte der Verfasser der Klage-
schrift Egilmars ein einleuchtendes Motiv, warum das Bistum Osnabriick
nach diesen Vorgingen nicht mehr unbedingt mit dem Wohlwollen der Kai-
ser und Konige rechnen konnte.

Uber Gefwins Nachfolger Gauzbert (um 847? — um 860) ist der Verfas-
ser der Querimonia erstaunlich gut informiert. Er weif}, dafl Gauzbert vor
seiner Bischofszeit in Osnabriick Missionsbischof bei den Schweden war, nach
kurzer Zeit durch einen Aufstand vertrieben wurde und sich in das Bistum
Osnabriick einweisen lie, um iiberhaupt versorgt zu sein.®® Einschlagige
Nachrichten iiber den Schwedenmissionar Gauzbert lassen sich am ehesten
in Bremer Quellen finden. In der Zeit Bischof Bennos II. von Osnabriick
bestanden ausgezeichnete Beziehungen zu Erzbischof Liemar von Hamburg-
Bremen (1072-1101), die sich sowohl auf politischem Gebiet zeigten als auch
zu literarischem Austausch fithrten, wie die Verwendung der gefilschten
Bremer Griindungsurkunde in Osnabriicker Zehntfilschungen, in der Papst-
geschichte des Pseudo-Liudprand und die Heranziehung der Papstgeschichte
in der C-Fassung von Adam von Bremens Kirchengeschichte deutlich ma-
chen® Mit der Schilderung der schwachen Stellung Gauzberts im Bistum
Osnabriick beabsichtigte der Autor der Querimonia, die vollige Abhingig-
keit des Bischofs vom Wohlwollen des michtigen sichsischen Grafen Cobbo
herauszuarbeiten.” Dieser bedeutende Fiirst war nach der Klageschrift der
Hauptiibeltiter bei der Wegnahme der Bistumszehnten. Unter Ausnutzung
der angeblich so instabilen Verhiltnisse im Bistum Osnabriick nach der
Flucht Gefwins soll Graf Cobbo die Zehnten den Kléstern Corvey und Her-

* MGH Epp. 7, S. 360, 35 fl. Uber Gauzberts Missionsauftrag vgl. W. Seegriin,
Das Papsttum und Skandinavien (wie Anm. 14) S. 27 ff. mit weiterer Literatur.
Wohl 845, nach der Zerstérung Hamburgs, wurde Gauzbert aus Schweden ver-
trieben (Vita Anskarii auctore Rimberti, hg. von G. Waitz, MGH Scr. rer. Germ.
55 [1884] c. 17 S. 38); am 1. Oktober 847 nahm er als Bischof von Osnabriick (?)
an der Mainzer Synode teil (MGH Capit. 2, S. 173, 24 Nr. 248); vgl. dazu W.
Dickamp (wie Anm. 2) 8. 30 Nr. 221; W. Levison, Die echte und die verfilschte
Gestalt von Rimberts Vita Anskarii, in: Zeitschrift des Vereins fiir Hamburgische
Geschichte 23 (1919) S. 124 Anm. 2, abgedruckt in dessen Aufsatzsammlung Aus
theinischer und frinkischer Friihzeit (1948) S. 592 Anm. 2 und L. Musset, La péné-
tration chrétienne dans I'Europe du Nord et son influence sur la civilisation scan-
dinave, in: La conversione al cristianesimo nell’Europa dell’alto medioevo (Setti-
mane di studio del Centro Italiano di Studi sull’Alto Medioevo 14, 1967) S. 273.

® Vgl. dazu M. Tangl, in: Archiv fiir Urkundenforschung 2 (1909) S. 276 f. (Aus-
gewihlte Schriften 1, S. 431); W. Levison, Die Papstgeschichte des Pseudo-Liud-
prand und der Codex Farnesianus des Liber Pontificalis, in: Neues Archiv 36
(1912) S. 425; K.-U. Jischke, in: Archiv fiir Diplomatik 9/10 (1963/64) S. 154 ff.
und meine Arbeit im Deutschen Archiv 31 (1975) S. 39 f., 82 ff.

“ MGH Epp. 7, S. 360, 35 ff. — Zu dem dlteren Cobbo vgl. jetzt E. Hlawitschka
(wie Anm. 14) S. 146 ff. mit der dlteren Literatur.
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ford uibertragen haben, weil ihnen sein Bruder Warin in Corvey und seine
Schwester Addila in Herford vorstanden. Der Wahrheitsgehalt dieser Dar-
stellung unterliegt starken Zweifeln. Die reichen Zehntschenkungen an die
beiden Klster im 9. Jahrhundert dienten nach neueren Untersuchungen da-
zu, die frinkische Nordlandmission wirtschaftlich abzusichern. Dem Grafen
Cobbo fiel die Durchfithrung dieser Aufgabe von Amts wegen zu, und er
erscheint damit in einem ganz anderen Licht als in dem Osnabriicker Schrift-
tum.*?

Im SchluBlabschnitt der Querimonia beklagt sich ihr Autor dariiber, daf}
durch den Zehntverlust die geistliche Versorgung der Didzese Osnabriick
nicht mehr gewihrleistet sei. Dadurch sei auch der Klosterbau, ,,den wir in
jiingster Zeit begonnen haben®, nicht mehr zu verbessern.*® Zur Zeit Bi-
schof Egilmars 148t sich aber im Bistum Osnabriick keine Klostergriindung
nachweisen. Zeitlich am nichsten zu 890/91 liegt die Griindung des Klosters
Herzebrodk um 860, von der man 890/91 — dem angeblichen Abfassungs-
datum der Querimonia — schlecht als einem Ereignis der jiingsten Vergan-
genheit reden konnte.* Wahrscheinlicher ist es, dafl der Verfasser hier an
den seit 1073 von Bischof Benno II. geplanten Klosterbau auf der Iburg ge-
dacht hat, der, durch die politischen Verhiltnisse bedingt, erst 1080 ausge-
fiihrt wurde.®®

Wir kommen zu dem gleichen Ergebnis wie bei der Betrachtung der Re-
sponsio Stephani (JL 3464). Wie das Pseudoisidorexemplar, das der Her-
stellung der Responsio Stephani diente, von Bischof Benno II. oder aus dem
Kreis der Minner um ihn stammte, so diirfte die Kenntnis historischer Vor-

92 Vol. J. Semmler, Corvey und Herford in der benediktinischen Reformbewe-
gung des 9. Jahrhunderts, in: Frithmittelalterliche Studien 4 (1970) S. 304 ff.

4 MGH Epp. 7, S. 362, 4-6.

4 Vgl. A. Hauck, Kirchengeschichte Deutschlands 2 3/4(1912) S. 619 und /. Prinz
(wie Anm. 3) S. 189 {.

% Vgl. H. Bresslau (wie Anm. 37) S. 99 ff., 122 f, und /. Semmler, Die Kloster-
reform von Siegburg. Thre Ausdehnung und ihr Reformprogramm im 11. und 12.
Jahrhundert (Rheinisches Archiv 53, 1959) S. 68 f. — In der Querimonia kommen
im Verlauf der Abhandlung Wendungen vor wie En patres benignissimi (S. 362, 2),
Ecce patres egregii (S. 362, 7) und bei der Behandlung der presbyteri ignoti in der
Osnabriicker Didzese gibt der Schreiber der Querimonia an, daff Egilmar diese
Pfarrer suspendiert habe, donec vos venerabiles patres et magistros super hac re
consulerem (S. 361, 12 f.). Da die Querimonia an Papst Stephan V. adressiert ist,
bezog R. Wilmans, in: Die Kaiserurkunden der Provinz Westfalen 1 (1867) S. 329
Anm. 2 diese Formeln auf das Kardinalskollegium, ,das also auch damals schon
(um 890) eine entscheidende Stimme bei allen wichtigen Kirchenangelegenheiten
gehabt haben mufl“. Anders sind die Ausdriicke wohl auch kaum zu deuten, und
bei ihnen diirfte der Verfasser der Querimonia von den Verhiltnissen der eigenen
Zeit auf die Vergangenheit geschlossen haben, denn das Kardinalskollegium tritt
erst seit Leo IX. als Organ des Kirchenregiments stirker in Erscheinung; vgl.
H.-W. Klewitz, Die Entstehung des Kardinalkollegiums, in: ZRG Kan 25 (1936)
S. 115 ff., abgedruckt in dessen, Reformpapsttum und Kardinalkolleg (1957) S.
11 ff. sowie K. Jordan, Die Entstehung der rémischen Kurie, in: ZRG Kan 28
(1939) S. 105 f., mit einem Nachtrag abgedruckt in der Reihe Libelli XCI (1962)
S. 15 f. und S. 64 (Nachtrag).

5'
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ginge, die etlichen in der Querimonia geschilderten Ereignissen zugrunde
liegen, wie die Geschichte Ebos von Reims und die Ubertragung dieses Mate-
rials auf die Osnabriicker Verhiltnisse, auf diesen Kreis zuriickgehen. Gleich
der Responsio Stephani ist auch die Querimonia Egilmari als eine Falschung
aus der Zeit des Osnabriicker Zehntstreits in den siebziger Jahren des 11.
Jahrhunderts anzusehen.

Worin bestand der Filschungszweds? Es fillt auf, dafl der erste Teil der
Querimonia, der einen ,historischen® Abrifl des Zehntstreits bis zum Amts-
antritt Bischof Egilmars geben will,* hiufig in den gefilschten Osnabriicker
Kaiser- und Konigsurkunden ausgeschrieben wurde, die Bischof Benno II.
auf dem Wormser Fiirstentag am 30. Oktober 1077 vorlegte,”” wihrend der
zweite Teil der Klageschrift, der iiber den Prozefl Egilmars vor Konig Ar-
nulf berichtet, keine Verwendung fand. Mehr noch: in ihm wird das ge-
naue Gegenteil von dem behauptet, was man in den von Benno II. fiir sei-
nen Zehntstreit ge- oder verfilschten vier Arnulfdiplomen liest.*® Deshalb
nahm K.-U. Jischke eine Entstehung der Querimonia in zwei Etappen an:
der erste Teil und die Responsio Stephani hitten vor der Entscheidung Hein-
richs IV. in Worms 1077 vorgelegen, der zweite Teil sei aber erst in den
Jahren 1078/79 entstanden, als Benno II. eine Bestitigung des Wormser
Spruches durch Papst Gregor VII. anstrebte.*

Eine andere Losung scheint mir wahrscheinlicher zu sein. Die Querimonia
und die Responsio sind auf einmal entstanden. Der Brief Egilmars greift in
seinem Text zwei der iltesten und wichtigsten Zehntfilschungen der Kloster
Corvey und Herford an, ndmlich die Urkunden DLD spur. 178 und D
Arn 3.5 Die Urkunde Ludwigs des Deutschen ist zwischen 855 und 1002
vermutlich in Herford gefilscht und auf den 22. Mai 853 datiert worden.™

© MGH Epp. 7, S. 360, 13 - 361, 6.

47 M. Tangl, in: Archiv fiir Urkundenforschung 2 (1909) S. 308 f. (Ausgewihlte
Schriften 1, S. 458 £.) und im Anschluf an ithn K.-U. Jdschke, in: Archiv fiir Diplo-
matik 11/12 (1965/66) S. 316 nehmen an, dafl die Filschungen und Verunechtun-
gen auf den Namen Ludwigs des Frommen (BM? 870), Ludwigs des Deutschen
(DLD 51), Arnulfs (D Arn 4, 62, 137, 183) und Ottos I. (DO 1 212, 421) am 30.
Oktober 1077 vorgelegt und erst kurz vor ihrer Verwendung angefertigt oder be-
arbeitet wurden. Ob die in DH IV 303 noch genannten Diplome Ludwigs des Kin-
des, Heinrichs I. und Ottos II. und III. (MGH DD 6, S. 399, 21) tatsichlich vor-
lagen, muf} offen bleiben; Tangl, S. 307 f. (Ausgewihlte Schriften 1, S. 457 f.)
glaubte an blofle Erwihnungen, wogegen W. Levison, in: Mitteilungen des Vereins
fiir Geschichte und Landeskunde von Osnabriick 34 (1909) S. 425 darauf hinwies,
dafl in DH IV 303 ausdriicklich von einer Vorlage der Urkunden die Rede ist. —
Uber die Einarbeitung der Querimonia in die Urkunden vgl. ausfiihrlich K.-U.
Jéschke, in: Archiv fiir Diplomatik 9/10 (1963/64) S. 142 ff.

18 Vgl dazu M. Tangl, in: Archiv fiir Urkundenforschung 2 (1909) S. 246 f.,
291 ff, (Ausgewihlte Schriften 1, S. 405 f., 443 f.).

4 K.-U. Jischke, in: Archiv fiir Diplomatik 9/10 (1963/64) S. 159 f. und ebenda
11/12 (1965/66) S. 341.

80 Hg. von P. Kehr, MGH DD Kar. Germ. 1 (1934) S. 254 ff. (DLD spur. 178)
und ebenda 3 (1940) S. 5 ff. (D Arn 3).

5! Uberliefert ist das Diplom in einer Abschrift aus dem Anfang des 11. Jh., die
vielleicht mit der in Worms 1077 vorgelegten identisch ist, vgl. K.-U. Jaschke, in:
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Das Diplom Arnulfs vom 11. Dezember 887, das urspriinglich beiden Kl&-
stern die Immunitit bestitigte, wurde Anfang des 10. Jahrhunderts durch
die Einfiigung von Zehntpassagen verfilscht, bei denen sich sachliche Zu-
sammenhinge mit dem DLD spur. 178 ergeben.® Die Ludwigfalschung be-
richtet, der Kénig habe die Kirchen- und Zehntschenkungen Ludwigs des
Frommen fiir Corvey und Herford bestitigt und dem Bischof Gauzbert von
Osnabriick die ihm zustehenden Visitationsabgaben wegen dessen Krankheit
und Alter erhdhen wollen. Nach dem Einspruch des Abtes Warin von Cor-
vey habe Ludwig der Deutsche sie aber auf das Mindestmaf festgesetzt, wo-
zu der Bischof Gauzbert und eine von Erzbischof Hrabanus Maurus von
Mainz geleitete Synode ihre Zustimmung gegeben hitten.’® Das eigentliche
kirchenrechtliche Ziel der Filschung liegt aber nicht in der Zehntbestitigung,
sondern in der Bestreitung der bischoflichen Jurisdiktion iiber die den Klo-
stern zehntpflichtigen Taufkirchbezirke im Norden des Osnabriicker Spren-
gels.® Auch diesen Punkt soll die Synode sanktioniert haben und Bischof
Gauzbert fand sich nach der Urkunde damit ab. Gegen diesen Anspruch ist
die allein aus der Klageschrift bekannte und angesichts anderer Dokumente

Archiv fiir Diplomatik 11/12 (1965/66) S. 319 f. Anm. 770. Der Terminus post
quem der Urkunde ergibt sich aus der Anlehnung an das Eschatokoll des DLD 73
vom 20. Mirz 855; vgl. P. Kehrs Vorbemerkung zu DLD spur. 178, S. 255, 33 ff.
Nicht so eindeutig ist der Terminus ante quem zu bestimmen. Die erste sichere
Verwendung des Diploms begegnet in DH II 12 vom 24. August 1002, vgl. H. H.
Kaminsky (wie Anm. 1) S. 240, der eine Vermutung H. Bresslaus in der MGH-
Ausgabe DD 3, S. 14 aufnimmt. Anders urteilt E. E. Stengel, Die Urkundenfil-
schungen des Rudolf von Fulda (Fuldensia I), in: Archiv fiir Urkundenforschung 5
(1914) S. 41 Anm. 1, abgedrudst und erweitert in dessen, Abhandlungen und Unter-
suchungen zur Hessischen Geschichte (1960) S. 27 Anm. 1 und ders., in: U. Bocks-
bammer, Altere Territorialgeschichte der Grafschaft Waldedc (1958) S. 15 f. Anm.
80, der die Entstehung des DLD spur. 178 vor 888 annimmt. Voraussetzung dafiir
ist die Behauptung der volligen Echtheit des D Arn 3 fiir Corvey und Herford vom
11. Dezember 887, was E. Miiller, Beitrige zu Urkunden Ludwigs des Frommen,
in: Neues Archiv 48 (1930) S. 345 f. und P. Kehr, Vorbemerkung zur Ausgabe
S. 5 f. iiberzeugend bestritten haben. Stengel schliefit sich hier den Darlegungen O.
Oppermanns, Rheinische Urkundenstudien 1 (1922) S. 96 ff. an, ohne dessen An-
nahme einer doppelten Verfilschung des DLD spur. 178 vor 887 (als Vorlage zu
D Arn 3) und nach 887 zu priifen.

52 Vgl. die Vorbemerkung P. Kehrs zu dem Diplom S. 5 mit der dlteren Lite-
ratur sowie H, H. Kaminsky (wie Anm. 1) S. 24 Anm. 68; iiber den Zusammen-
lsmagé zwischen D Arn 3 und DLD spur. 178 vgl. O. Oppermann (wie vorige Anm.)

5 DLD spur. 178, S. 256, 32 ff.

5 DLD sput. 178, S. 256, 21-25: Die Schenkungen der Kirchen von Meppen, Eres-
burg, Biinde und Rheine mit den Zehnten und allem Zubehdr an Corvey und Her-
ford durch Ludwig den Frommen werden bestitigt, ita sane ut decimarum aliorum-
que redituum proventus omnes prefatis cederent monasteriis et ab ipsis vicissim
procurarentur subiecte plebes in baptismate, in eucharistia, in sepulturis, in confes-
sione peccatorum audienda et presgiteri, qui principales ex his ecclesias tenerent,
archipresbiterorum officio fungerentur ad agenda omnia, que solent fieri ab archi-
presbiteris episcoporum. Diesen Gesichtspunkt hat besonders K. Brandi, Die Osna-
briicker Filschungen, in: Westdeutsche Zeitschrift fiir Geschichte und Kunst 19 (1900)
S. 145 f. herausgearbeitet.
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wohl falsche Nachricht der Querimonia iiber die verheerende geistliche Ver-
sorgung in den von den Klostern verwalteten Taufkirchbezirken gerich-
tet.” Danach habe Bischof Egilmar gleich nach seinem Amtsantritt plures
ecclesias inconsecratas, aliquantas etiam homicidiis perpetratis infectas
variisque spurcitiis et flagitiis minime purgatas gefunden, in denen unbe-
kannte Priester mit zweifelhafter Weihe den Dienst versihen.”® Diesen
Katalog hat sich der Verfasser der Querimonia nicht selbst ausgedacht, son-
dern er geht auf eine Kapitelabfolge in Burchard von Worms’ Dekret III
11-16 zuriick, in der Delikte aufgezihlt werden, die eine Wiederholung der
Kirchweihe notig machen.’” Burchards Dekret wurde in Osnabriick zur Zeit
Bischof Bennos II. hiufiger konsultiert, wie seine Benutzung in der Papst-

55 Vgl. die Urkunde Erzbischof Liutberts von Mainz fiir die Kloster Corvey und
Herford vom Juni/August 888 (Mainzer Urkundenbuch 1 S. 99 ff. Nr. 167; mit
Kennzeichnung der Vorlagen gedruckt von H. Biittner, Erzbischof Liutbert von
Mainz und die Rechtsstellung der Klgster, in: Landschaft und Geschichte. Festschrift
fiir F. Petri [1970] S. 113 ff.), in der einerseits die Unabhingigkeit der Kloster
vom Dibzesanbischof betreffs ihres Besitzes, andererseits auch die Rechte des zu-
stindigen Bischofs als Ordinarius betont werden. Ferner ist auf die Urkunden der
Pipste Hadrian II. fiir Corvey vom 15. Oktober 872 (JE + 2947; ed. W. Diekamp,
Supplement zum Westfilischen Urkundenbuch 1, S. 42 f. Nr. 282) und Stephans V.
fiir Corvey und Hildesheim vom 30. Mai 887 (JL 3429; ed. K. Janicke, Urkunden-
buch des Hochstifts Hildesheim 1 [1896] S. 14 ff. Nr. 16) mit dhnlichen Bestim-
mungen hinzuweisen. Bei den desolaten Verhiltnissen, wie sie die Querimonia
schildert, hitte Abt Bovo von Corvey wohl kaum so weitreichende Diplome er-
halten konnen. Zur Diskussion iiber die Echtheit der Urkunden und ihrer Vor-
lagen, vgl. W. Diekamp, S. 43 f. Nr. 282, S. 46 f. Nr. 302 und S. 47 Nr. 307;
O. Oppermann (wie Anm. 51) S. 95 fI.; KI. Honselmann, Die Urkunde Erzbischof
Liudberts von Mainz fiir die Klster Corvey-Herford von 888, in: Westfilische
Zeitschrift 89, 2 (1932) S. 130 ff. und zusammenfassend die oben zitierte Arbeit von
H. Biittner, S. 109 ff. Ob pseudoisidorisches Vokabular in der Liutbert-Urkunde
und damit auch in deren Vorlage, dem Diplom Nikolaus’ I. fiir Corbie von 863
(JE 2717), greifbar ist, ist nicht entschieden, weil sich diese von J. Pflugk-Harttung,
Diplomatisch-historische Forschungen (1879) und Kl. Honselmann, S. 133 f. mit
Anm. 3 behauptete Nihe zu Pseudoisidor auf wenig aussagekriftige Wendungen
stiitzt, vgl. dazu H. Fubrmann, Einflufl und Verbreitung (wie Anm. 16) S. 252 f.
Anm, 40.

% MGH Epp. 7, S. 361, 8-11. Der Vorwurf gegen die Kloster wird im Schlufl-
teil der Querimonia noch einmal wiederholt: Ecce, patres egregii, tot annis trans-
actis tempore praedecessorum meorum praefatae ecclesiae inconsecratae hactenus
permanent et contra voluntatem nostram . . . missarum officia inibi celebrantur
ab hiis, de quorum ordinatione dubitatur . . .

57 Man vgl. den Text der Querimonia S. 361, 8-11 mit Burchard III 10 (Migne
PL 140, S. 675 D): Ut ecclesiae vel altaria quae ambigua sunt de consecratione
consecrentur . . .; III 12 (S. 675 D): Si homicidio vel adulterio ecclesia fuerit vio-
lata, diligentissime expurgetur et denuo consecretur; IIT 16 (S. 676 B): Placuit ut
loca iamdudum consecrata, et nunc spurcitiis foedata, iuxta possibilitatem in anti-
quum statum reformentur. Diese Bestimmungen, die bei Burchard falsch inskribiert
sind, stammen aus der Kapitulariensammlung des Ansegis I 145 (III 10), den Ex-
cerptiones Ecberti c. 139 (III 11, 12), dem Poenitentiale Theodori II 1, 4-5 (III
13, 14) und Ansegis I 31, IV 51 (III 15, 16); vgl. P. Fournier, Etudes critiques
ssur le ?\écret de Burchard de Worms (1910) S. 52 Anm. 2, S. 69, S. 102 Anm. 4,

. 108 Anm. 1.
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geschichte des Pseudo-Liudprand und in Wido von Osnabriicks Streitschrift
zeigt.® Zugleich haben wir damit ein weiteres Argument gegen die Echtheit
der Querimonia, denn Burchards Dekret ist zwischen 1008 und 1012 ent-
standen.®

Nach der Darstellung der Querimonia begegneten die Kloster Corvey
und Herford dem Angriff Bischof Egilmars auf die ungeordneten Pfarrkirch-
verhiltnisse in den Taufkirchbezirken mit einer Hochverratsklage gegen den
Osnabriicker Bischof. Der Anklagebegriindung diente die Filschung auf
Ludwig den Deutschen vom 22. Mai 853 (DLD spur. 178).% Der Prozef, in
dem sich Bischof Egilmar angeblich vor Konig Arnulf und neun Bischofen —
als Leiter dieser Bischofsversammlung wird Egilmars Metropolit Willibert
von Kéln genannt — wegen des Bruchs alter kéniglicher Privilegien habe ver-
antworten miissen, ist in allen Punkten unkorrekt verlaufen, wenn man ihn
an den Vorschriften der Falschen Dekretalen mifdt, wie es der Verfasser der
Querimonia tut. Um nur das Wichtigste zu nennen: Ein Bischofsprozef
konnte nach Pseudoisidor nur auf einer kanonisch einberufenen Provinzial-
versammlung verhandelt werden.®* Von den neun Bischofen, die die Queri-
monia nennt und die iiber Egilmar zu Gericht gesessen haben sollen, gehor-
ten nur Willibert von K&ln, Odilbald von Utrecht (um 873-899) und Drogo
von Minden (887-902) zur Ké&lner Kirchenprovinz, die iibrigens sechs zum
Mainzer Metropolitanverband.®® Die Ankliger durflen keine Monche sein
und hatten, was in der Querimonia ausdriicklich bemingelt wird, personlich

58 Vel. dazu Deutsches Archiv 31 (1975) S. 34 f. mit Anm, 82 und S. 74 ff.

3 Vgl. P. Fournier — G. Le Bras, Histoire des collections canoniques en Occi-
dent depuis les Fausses Décrétales jusquiau Décret de Gratien 1 (1931) S. 366 f.
Anm. 2 und H. Fubrmann, Einfluf und Verbreitung (wie Anm. 16) S. 452, 462 ff.

8 MGH Epp. 7, S. 361, 13 ff. Die Urkunde wird in der Querimonia charakteri-
siert als praeceptum ut aiunt (die Ménche und Nonnen von Corvey und Herford)
a Hludowico rege et Rabano Magontiacense alterius pontifice diocesis statutum,
sed non certis testificationibus fidei accommodatum, quia fraudulenter dicitur ab
ipsis fictum . . . Mit dhnlichen Worten wird diese Urkunde in DH IV 303 vom
30. Dezember 1077, das einen Bericht iiber die Zehntverhandlungen Bennos II. in
Worms vor Heinrich IV. gibt (30. Oktober 1077), beschrieben. Dort erscheint die
Urkunde als seriptum . . . nulla regali auctoritate confirmatum, das der Wormser
Versammlung als ficticium erschien (MGH DD 6, S. 399, 11-22); vgl. dazu K.
Brandi (wie Anm. 54) S. 145; M. Tangl, in: Archiv fiir Urkundenforschung 2
(1909) S. 241 #. (Ausgewihlte Schriften 1, S. 401 ff.); H. Feierabend, Die politische
Stellung der deutschen Reichsabteien wihrend des Investiturstreits (Historische
Untersuchungen 3, 1913) S. 147 ff. sowie K.-U. Jaschke, in: Archiv fiir Diploma-
tik 11/12 (1965/66) S. 319 £.

81 Vgl. dazu H. Jiger, Das Kirchenrechtssystem Pseudoisidors (Diss. jur. Wiirz-
burg 1908) S. 36 mit Anm. 50, in der zahlreiche Stellen aus den Falschen Dekre-
talen angefiihrt werden.

82 S die oben Anm. 31 genannte Literatur. Zu den peregrina iudicia in den
Falschen Dekretalen vgl. E. Seckel, Pseudoisidor, in: Realencyklopiddie fiir prote-
stantische Theologie und Kirche 16 3(1905) S. 281, 34 ff. An Stellen seien genannt:
Pseudo-Anaklet JK + 2 (Hinschius S. 73, 25-31), Pseudo-Hyginus JK + 35 (S.
114, 22-24), Pseudo-Stephan JK -+ 131 (S. 185, 58 186, 1), Pseudo-Felix 1. JK
+ 143 (S. 201, 3-8), Pseudo-Julius JK + 196 (S. 469, 13-21), Capitula Angilramni
c. 7, 16 f., 47 (S. 760 ff., 766) usw.
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zu erscheinen.®® Bei Voreingenommenheit der Richter, die in der Querimonia
eindringlich geschildert wird, hatte der Angeklagte sofort das Recht auf
Appellation an seinen Primas oder nach Rom.* Ja, der ProzeB hitte gar
nicht in Gang kommen diirfen, denn als Egilmar angeklagt wurde, befand er
sich nicht im vollen Besitz seiner Giiter und Rechte und in einem solchen
Fall erlaubten die Falschen Dekretalen ein Verfahren erst nach Wiederein-
setzung dessen, gegen den prozessiert werden sollte, in seine ungeschmilerten
Rechte (Exceptio spolii).”

Mit diesem Prozefibericht begriindet K.-U. Jaschke hauptsdchlich seine
Annahme, die zweite Hilfte der Querimonia sei in den Jahren 1078/79 ent-
standen, als Benno II. sich um eine pipstliche Entscheidung zu seinen Gun-
sten in dem Zehntstreit bemiiht habe. Bei der Schilderung des Prozesses in
der Querimonia habe sich deren Verfasser der Sprache Pseudoisidors bedient,
weil es ,um die Gunst der Kurie ging®, bei der ,,Pseudoisidor hoch im Kurs
stand“.%

Das Ziel der Querimonia in diesem Teil war aber wohl viel konkreter
als durch Imitation der pseudoisidorischen Rechtssprache® den Osnabriicker
Zehntstreit in Rom wieder in Erinnerung zu bringen. Mit der Klage tiber
die ungerechte Behandlung Egilmars durch Konig Arnulf und die neun Bi-
schofe bestreitet der Verfasser der Klageschrift die Rechtmifligkeit einer zu
Anfang des 10. Jahrhunderts in die Immunititsurkunde Kénig Arnulfs fiir
Corvey und Herford (D Arn 3) eingeschobenen Passage. In ihr heifit es
nach einem Hinweis auf die Griindung beider Klgster durch Ludwig den
Frommen: . . . idcirco nos ea (i.e. monasteria) cunctorum fidelium nostrorum
precipue episcoporum, in quorum parroechiis vel ipsa vel eorum res sunt
posite, tuitioni et benignitati commendamus, ut eis, ubi illorum ope indi-
guerint, providentiam et auxilium magis exhibeant quam molestiam in-
gerant, nec in ipsorum ecclesiis a suis presbiteris missarum celebrationes
fieri interdicant; sed si quid sui iuris sibi inde negari putant, ad nostram
presentiam et sinodalis examinis iuditium deferant...® Sachlich beriihrt
sich der Abschnitt mit der Aussage des DLD spur. 178, durch die den Kl6-

63 Vgl. MGH Epp. 7, S. 361, 23 f.; 361, 39-362, 2, wozu die Aussage der Fal-
schen Dekretalen iiber das Verbot der schriftlichen Anklage zu stellen ist: Pseudo-
Calixt JK + 85 (Hinschius S. 136, 20-25), Pseudo-Stephan JK 4+ 131 (S. 185,
5-7), Pseudo-Damasus JK + 245 (S. 519, 25-520, 6). Dafl Monchen die Anklage
im Bischofsprozeff nach den Falschen Dekretalen verboten war, geht aus Pseudo-
Pelagius I1. JK + 1050 (S. 731, 7-9) hervor.

84 MGH Epp. 7, S. 361, 34 ff., wozu Pseudo-Fabianus JK + 94 (Hinschius S.
167, 24-168, 3), Pseudo-Cornelius JK + 115 (S. 174, 19-24), Pseudo-Felix I
JK + 142 (S. 198, 5-13), JK + 143 (S. 202, 18-20), Cap. Angilr. 29 (S. 764) zu
vergleichen ist.

% Vgl. dazu E. Seckel (wie Anm. 62) S. 280, 38 ff.; A. Marchetso, Episcopato e
Primato pontificio nelle decretali pseudo isidoriane. Ricerca storico-giuridica (1971)
S. 63 f. und H. Fubrmann, Einflufl und Verbreitung (wie Anm. 24) S. 44 Anm. 87.

% In: Archiv fiir Diplomatik 9/10 (1963/64) S. 159.

%7 Vgl. dazu die bei H. Fubrmann, Einfluff und Verbreitung (wie Anm. 24) S. 47
Anm. 91 genannte Literatur.

% D Arn 3, MGH DD Kar. Germ. 3, S. 8, 1-6.
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stern die kirchliche Jurisdiktion in den kl&sterlichen Taufkirchbezirken ge-
sichert werden sollte.®® Direkte Beziehungen zwischen dem D Arn 3 und
der Querimonia ergeben sich durch das angeblich an die Bischéfe gerichtete
Verbot, die Messe in den Kirchen zu untersagen, die von den Klbstern mit
Pfarrern versorgt wurden. Genau das hatte Bischof Egilmar nach dem Be-
richt der Querimonia getan, als er in ihnen auf Unregelmifigkeiten stief.”
Ferner stand den Bischdfen nach der Urkunde die Méglichkeit offen, an
den Ko6nig und eine Synode zu appellieren, wenn sie sich in ihrem Recht
verletzt fiihlten. In der Querimonia strengten zwar die Kloster den Prozefl
an, nicht der Bischof von Osnabriick, aber es ist wohl kein Zufall, dafl er
vor dem Konig und einer Synode stattgefunden haben soll, so wie es die
Arnulfurkunde vorsah.™ Auf diesem Hintergrund erscheint der Prozefl Egil-
mars in einem anderen Licht. Mit der Anwendung pseudoisidorischer Maf-
stibe zur Beurteilung des in der Querimonia geschilderten Verfahrens ver-
bindet ithr Autor keine Nebenabsichten, sondern er will mit seinem Bericht
vorfiihren, wie es jemandem ergehen konnte, der auf den im D Arn 3 vor-
geschriebenen Beschwerdeweg gezwungen wurde.

Im Mittelpunkt der Kritik steht aber die Corvey-Herforder Erzfilschung
DLD spur. 178. Dafl der Autor der Querimonia sie auch schon bei der Nie-
derschrift des ersten ,historischen® Teils im Auge hatte, dafiir bieten seine
Erzihlungen iiber das Wirken des Grafen Cobbo im Bistum Osnabriick und
sein Bericht iiber Bischof Gauzbert Anhaltspunkte.” Laut DLD spur. 178
waren die fiir Gauzbert sehr empfindlichen Einbuflen gegeniiber den Kls-
stern von ihm selbst und einer Synode unter der Leitung des Mainzer Erz-
bischofs Hrabanus Maurus gebilligt worden: consensit praefatus episcopus
Gauzbert coram nobis et archiepiscopo nostro Hrabano ceterisque cum eo in
sinodo agentibus.”® Ganz anders sehen diese Vorginge in der Querimonia
aus. Die Zehnten wurden danach dem Bistum durch die Willkiir des Grafen
Cobbo entrissen praeter synodum et conscientiam episcoporum.™
Die Stellung Bischof Gauzberts im Bistum Osnabriick wird als so beklagens-
wert schwach dargestellt, um zu zeigen, dafl er gar nicht die Méglichkeit
hatte, gegen Beschliisse, wie sie in DLD spur. 178 genannt werden, vorzu-
gehen.™ Ferner kommt es dem Verfasser der Klageschrift auf den Hinweis
an, daf die in DLD spur. 178 erwihnten Synodalbeschliisse nicht rechtsver-
bindlich sein kénnen, da sie unter Hrabanus Maurus, alterius diocesis presul,
gefallt worden seien, und Corvey und Herford, monasteria in alterius
parrochia alteriusque diocesi constituta, eigentlich nicht iiber Osnabriicker

% Vel. O. Oppermann (wie Anm. 51) S. 98.

" MGH Epp. 7, S. 361, 7 ff.

1D Arn 3,5, 8, 5£.

” MGH Epp. 7, S. 360, 27 ff.

™ DLD spur. 178, MGH DD Kar. Germ. 1, S. 256, 32-34.

" MGH Epp. 7, S. 360, 35.

™ Ebenda, S. 360, 35 ff. und W. Seegrin, Das Erzbistum Hamburg eine Fiktion?
(wie Anm. 14) S. 8 Anm. 34.
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Besitz verfiigen konnten.” Die Frontstellung gegen die gefdlschte Ludwig-
urkunde in der ganzen Querimonia spricht fiir ihre einheitliche Entstehung.

Unsere Interpretation setzt voraus, daff dem Autor des Egilmarbriefes zu-
mindest das DLD spur. 178 und D Arn 3 der klésterlichen Gegenpartei zu
der Zeit, als er sein Werk schrieb, bekannt waren. Das ist in hohem Mafd
wahrscheinlich. Fiir Bennos II. Zehntverhandlungen vor Heinrich IV. im
Herbst 1077 lagen Filschungen oder verunechtete Urkunden auf die Namen
Ludwigs des Frommen (BM? 870), Ludwigs des Deutschen (DLD 51), Ar-
nulfs (D Arn 4, 62, 137, spur. 183) und Ottos I. (DO I 212, 421) vor, die
vermutlich unmittelbar vor den Verhandlungen gefilscht oder iiberarbeitet
wurden.” Man wird nicht annehmen konnen, daff der Kreis um Benno II
bei der Herstellung dieser Urkundenreihe aufs Geratewohl drauf losge-
filscht hat, sondern daf er wufite, mit welchen Einwinden von seiten der
Kloster zu rechnen war. So wird zum Beispiel in den Osnabriicker Filschun-
gen D Arn 62 und spur. 183 behauptet, der Osnabriicker Bischof sei vom
Heerbann befreit, weil er nicht im ungeschmilerten Besitz seiner Zehnten
sei.™ Diese Bestimmung antwortet auf eine wohl echte Festsetzung des Cor-
vey-Herforder D Arn 3, durch die dem Abt von Corvey die Entbindung
von der Heeresfolge verbrieft wurde.” Genauso verhilt es sich mit der Osna-
briicker Verfilschung der Urkunde Ludwigs des Deutschen vom 10. Novem-
ber 848 (DLD 51), die ,fiir Benno bei den Verhandlungen zu Worms ge-
radezu einen Kernpunkt der Beweisfiihrung® bildete.*” Mit diesem Diplom,
das dem Osnabriicker Bischof angeblich den ungeschmilerten Zehntbesitz in
seiner Didzese zusicherte und in das die Geschichten Cobbos, Gefwins und
Gauzberts aus der Querimonia eingearbeitet wurden, iiberzeugte Bischof
Benno II. die Wormser Versammlung, dafl das von der Gegenseite vorge-
legte DLD spur. 178 eine Filschung sein miifite.*

7 MGH Epp. 7, S. 361, 15 £, 20, S. 360, 34 f.

7 Vgl. dazu die Anm. 47 genannte Literatur.

8 D Arn 62, S. 92, 114.; D Arn spur. 183, S. 280, 27 ff.; vgl. zu der Heer-
bannklausel in den beiden Urkunden M. Tangl, in: Archiv fiir Urkundenforschung
2 (1909) S. 293 ff. (Ausgewihlte Schriften 1, S. 445 f.).

7 D Arn 3, S. 7, 12 ff. Die Echtheit des Passus wird durch das Originaldiplom
Karls T1I1. fiir Corvey vom 7. Mai 887 (DK III 158) bestdtigt, mit dem ein Privileg
Ludwigs des Frommen (BM?2 Nr. 924) iiber die Befreiung von der Heeresfolge er-
neuert wird, vgl. E. E. Stengel, Uber den Ursprung der Ministerialitdt, in: Papst-
tum und Kaisertum. Festschrift fiir P. Kehr (1926) S. 171 f.,, 175, abgedruckt und
erweitert in dessen Aufsatzsammlung Abhandlungen und Untersuchungen zur mittel-
alterlichen Geschichte (1960) S. 72 f., 76.

8 So M. Tangl, in: Archiv fiir Urkundenforschung 2 (1909) S. 241 (Ausgewihlte
Schriften 1, S. 401). Zu der Urkunde vgl. die Vorbemerkung von P. Kehr, MGH
DD Kar. Germ. 1, S. 67 {.

8 Vgl. den Bericht in DH IV 303, S. 398, 33 ff. Wihrend die Kl8ster nur mit
einer Abschrift des DLD spur. 178 aufwarten konnten, zierte das verfilschte DLD
51 das Gemmensiegel Ludwigs des Deutschen, das von einem Original abgeldst und
der iiberarbeiteten Urkunde angebracht wurde, vgl. M. Tangl, in: Archiv fiir Ur-
kundenforschung 2 (1909) S. 278 f. (Ausgewdhlte Schriften 1, S. 432 f.).



Jasper, Die Rolle der Querimonia Egilmari 219

Ein genauer Zeitpunkt vor 1077, in dem die Querimonia Egilmari und
die Responsio Stephani niedergeschrieben wurden, lifit sich nicht angeben.
Um sie in etwa einordnen zu konnen, vergegenwirtigen wir uns in Kiirze
die wichtigsten Ereignisse aus dem Osnabriicker Zehntstreit bis 1077. Die
noch erhaltenen Dokumente zeigen, dafl Benno II. bald nach seinem Amts-
antritt in Osnabriick (23. 11. 1068)* versucht hat, die unbefriedigenden
Zehntverhiltnisse im Norden seiner Didzese mittels einer pipstlichen Ent-
scheidung zu seinen Gunsten zu verbessern. Wir wissen das aus einem
Brief, den Bischof Hezilo von Hildesheim an Papst Alexander I1. 1072/73
schrieb, in dem Hezilo zugibt, dafl ihn sein fritherer Dompropst Benno ge-
beten habe, auf eine Erledigung des schon linger in Rom anhingigen Streit-
falles zu dringen.*® Auch in den folgenden Jahren scheint Benno II. eine
Entscheidung des Zehntstreits durch den Papst angestrebt zu haben, wie aus
einem Brief Gregors VII. an Anno von Koln vom 18. Oktober 1074 hervor-
geht, in dem der Kolner Erzbischof ermahnt wird, die ihm im Frithjahr 1074
tibertragene Untersuchung des Streites endlich durchzufithren.® Die Ver-
treibung Bennos II. aus seinem Bistum infolge des sichsischen Aufstandes
(1076), sein fast stindiger Aufenthalt am Konigshof bis 1080, sowie seine
Bannung als koniglicher Ratgeber, von der er sich in Canossa 1077 ldste,
und die schleppende Behandlung seines Falles durch den Papst, lieflen Benno
den anderen Weg wihlen, seine Zehntwiinsche mit Hilfe Heinrichs IV.
durchzusetzen.®® Zu diesem Zweck wurden die Osnabriidcer Kaiser- und
Kénigsurkunden gefilscht, die im Hinblick auf die Arnulfurkunden im
Gegensatz zu dem Bericht der Querimonia stehen.

In dem Hildesheimer Brief Hezilos an Papst Alexander II. wird beklagt,
dafl die zur kirchlichen Versorgung des Bistums Osnabriick notigen Pfarr-
kirchen durch den Zehntverlust nicht ausreichend besetzt werden konnten
und daf der Episkopat nicht die Macht und die Kraft hitte, die Belange
Osnabriicks gegen die Kloster Corvey und Herford durchzusetzen.® Diese
Argumentation steht in dem Schlufiteil der Querimonia im Mittelpunkt: es
werden die verheerenden Folgen des Zehntverlustes fiir das Bistum Osna-
briick ausgemalt und die in dem Hildesheimer Brief angedeutete Macht-
losigkeit der Bischofe erinnert an die Befangenheit der Bischofe in der Queri-

8 Vita Bennonis (wie Anm. 37) c. 11, S. 13, 14 fl. und M. Tangl, Das Leben des
Bischofs Benno II. von Osnabriick von Norbert Abt von Iburg (GDV II, 91, 1911)
5. 20 Anm. 2.

8 Die Hannoversche Briefsammlung Nr. 23, hgg. von C. Erdmann und N. Fik-
kermann, MGH Die Briefe der deutschen Kaiserzeit 5 (1950) S. 55, 12 f.; zu dem
Brief vgl. die Anm. 38 genannte Literatur.

8 Gregorii VII registrum II 25, ed. E. Caspar, MGH Epp. sel. 2 (1920) S. 156 f.

8 Vgl. dazu ausfiihrlich K.-U. Jdschke, in: Archiv fiir Diplomatik 11/12 (1965/66)
S. 304 ff. und knapper H. Bresslan (wie Anm. 37) S. 125 ff.; N. Heutger, Bischof
Benno II. von Osnabriids und seine Stellung im Investiturstreit, in: Jahrbuch der
Gesellschaft fiir niedersichsische Kirchengeschichte 67 (1969) S. 108 ff. sowie W.
Petke (wie Anm. 37) S. 8 ff.

8 MGH Die Briefe der deutschen Kaiserzeit 5, S. 55, 19 f., 25 ff., vgl. dazu C.
Erdmann (wie Anm. 37) S. 122.
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monia, die iiber Egilmar zu Gericht saflen.’” Die Gleichartigkeit der Be-
schwerden in beiden Schreiben lifit an eine Entstehung der Klageschrift
Egilmars in der Zeit denken, als Bischof Hezilo von Hildesheim seinen
Brief an Alexander II. schrieb (1072/73). Vielleicht war die Querimonia
urspriinglich einmal als Beweismittel bei einer Entscheidung des Zehnt-
streites durch kirchliche Stellen vorgesehen. Nachdem Bischof Benno II. sich
fiir eine Regelung des Falles durch Konig Heinrich IV. entschlossen hatte
und dafiir umfangreiche Urkundenfilschungen herstellte, war die Queri-
monia Egilmari nur noch von zweitrangiger Bedeutung. Wie wir aus den
Osnabriicker Urkunden des Zehntstreites ersehen kénnen, bestand ihr Zweck
nur noch darin, Material fiir die Urkundenfilschungen zu liefern.®®

 MGH Epp. 7, S. 362, 34 ff.

8 Vegl. K.-U. Jaschke, in: Archiv fiir Diplomatik 9/10 (1963/64) S. 142 ff. — Auf
eine iibersehene Beziehung der Responsio Stephani zu der Osnabriicker Filschung
D Arn 137 sei noch hingewiesen. In der Urkunde beklagt sich Bischof Egilmar an-
geblich de iniusticia in decimarum direptione a Corbeiense abbate et Herifurdense
abbatissa suisque fautoribus illata (S. 207, 24 f.), womit eine Wendung aus der
Responsio, auf die die Urkunde 6fter Bezug nimmt (S. 207, 26, 43), aufgegriffen
wird: Mandasti enim nobis sanctitatem tuam a Godescalco, Novae Corbeiae abbate
et Hervordense abbatissa ipsorumque fautoribus variis calamitatibus vexari et
dilaniari . . . (MGH Epp. 7, S. 362, 30-32).



Jakob Andreae als Prediger

Von Werner Schiitz

Ist das eine richtige Selbsteinschitzung, wenn Andreae im Maulbronner
Gesprich von sich sagt: ,Passim et ubique oportet me esse pacificatorem“?
Was bedeutet das, wenn er einem Landesfiirsten einmal den massiven Vor-
schlag macht, alle Streittheologen auf der Liineburger Heide zusammenzu-
sperren, damit sich die Bauern nicht mehr iiber sie drgern miissen? Welches
Gewicht hat der oft angegriffene Satz Andreaes: ,Ja, wo es nur mdglich
were, so wolle ich mich gern understehen, das ich nicht allein Papisten und
andere, sondern auch die Tiircken mit der rechten waren Christlichen Kirchen
einig machen kiinde.“?

Andreae hat immer heftige und scharfe Kontroversen geliebt; an Streit-
schriften, Refutationes, ,Abfertigungen®, ,Erinnerungen®, Antworten und
Gegenberichten fehlt es bei ihm wahrhaftig nicht. Die Liste ist lang genug;
da ist der ,Bericht von der Einigkeit und Uneinigkeit der Christlichen Augs-
purgischen Confessionsverwandten Theologen . . . wider den langen Lafi-
zedel“ (1560), die ,,Clare und helle Antwort auff den ungegriindten 15ster-
lichen Gegenbericht Jude Iscarioth, so sich Fridericum Staphylum nen-
net“ (1561), die ,Abfertigung des Vortrabs Friderici Staphyli“ (1561), der
»Griindtliche und warhafftige Gegenbericht von catholischen Communion®
(1565), die ,,Notwendige Erinnerung von der teutschen Bibel dolmetschung
. .. wider die offenbare, unverschambte unwarheit der bipstischen priester
(1568), die ,Griindtliche Widerlegung . . . sampt kurtzem Bericht unnd not-
turfftiger Erinnerung von der Bipstischen Abgdtterey und verdampten Un-
glauben . . . wider eineSchrifft der Jesuiter zu Dillingen, auch Caspar Frank-
kens Liigen- und Losterbuch® (1568), die ,,Abfertigung der Antwort Hein-
rich Bullingers und der Ziirycher Predikanten® (1575), der ,Griindtliche Be-
richt von der strittigen Communion unter ainer und bayder Gestalt . . .
wider D. I. Schmidel® (1576), die ,Kurtze Erinnerung und getrewe War-
nung vor der Calvinianer Betrug, Crimen falsi genant und ihrer vermeinten
Einigkeit und Gesellschafft mit den Jesuitern in der Lehr vom Leib Christi®
(1582), die ,Brevis admonitio de crimine stellionatus Calvinianorum® (1582),
die ,Kurtze Erinnerung von ettlichen Schrifften und Biichern, so zum theil
unter Ambrosii Wolfii und Christophori Hessiandri Namen . . . zu verfil-
schung Augspurgischer Confession und aufibreittung der zwinglischen und
calvinischen falschen, unreinen Lehr aufigegangen® (1584), der ,Spiegel der

! Rosemarie Miiller-Streisand, Theologie und Kirchenpolitik bei Jakob Andreae
bis zum Jahr 1568, BL f. Wiirer. Kg. 1960, 224 ff., 320, 368.
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offenbaren unverschambten calvinischen Liigen wider reine Lehrer der A.C.
grewlichen, erschrockenlichen Losterungen® (1588), die ,Christliche, trew-
hertzige Erinnerung, vermanung und warnung vor der zu Newenstatt an
der Hart nachgetruckten, verfilschten und mit Calvinischer Lehr beschmeif-
ten Bibel D. Martin Luthers® (1588), die ,Abfertigung des ungegriindten
Gegenberichts der zu Regenspurg Anno 1587 geurlaubten Prediger® (1589),
die ,Abfertigung Conrad Vetters, Jesuiten und Thumpredigers zu Regens-
purg® (1589), die ,Kurtze und griindtliche Antwort auff Herrn Joh. Sturmii
Buch, Antipappus Quartus genant® usw.

Uns geht es hier um die Frage, wie es in dieser Beziehung mit Andreae
als Kanzelredner steht. Etwa 150 Predigten sind von ihm gedruckt worden,
ausnahmslos von auflerordentlicher Linge; unter ihnen befinden sich auch
viele schwer erreichbare Einzeldrucke. Es fehlen vor allem die schlichten
Sonntagspredigten, die ohne besonderen Anlafl vor der Gemeinde das Evan-
gelium des Tages auslegen. Die Frage, ob Andreae Polemik oder Kontro-
versfragen auf die Kanzel gebracht habe, ist ganz eindeutig zu bejahen.?
Ich wiederhole den viel zu knappen Satz aus meiner ,Geschichte der christ-
lichen Predigt®, dafl Andreae die dogmatischen Lehren in einer schlichteren
und praktischeren Form vortrigt, dafl er aber auch Polemik und Kontro-
versfragen auf die Kanzel gebracht habe, und versuche ihn aus den Quellen
zu erldutern.?

a) Wir besitzen aufler den Predigten auch eine Homiletik von Andreae,
die in vielfacher Hinsicht Interesse verdient.* Er hat sie Mitte der 6Q0er Jahre
seinen Studenten im Kolleg diktiert, Polycarp Leyser hat sie damals nach-
geschrieben, sie nach 30 Jahren wieder unter seinen Papieren ausgegraben
und zum Druck gebracht.

Die Paraphrase des Textes hat fiir Andreae eine entscheidende Bedeutung
in der Predigt (54 ff). Sie soll fiir jeden Unterteil gesondert erfolgen und
Basis und Fundament fiir alle weiteren Predigtaussagen bilden. Accurata et
concinna, perspicua et lucida soll sie sein, vor allem popularissima. Aus ihr
soll das eigentliche Corpus der Predigt erwachsen, die Behandlung der ver-
schiedenen Loci communes. Die einzelnen Lehrpunkte miissen zalle in der
Materie des Textes wurzeln; nur die wichtigsten sollen behandelt werden, wo-
bei der Prediger bei der Auswahl auf Zeit, Ort und Personen Riicksicht neh-

2 Gegen Jobst Ebel, ZKG 86, 1975, 90 ff. Die Behauptung, dafl Andreae sich
mindestens bis 1570 nachweislich bemiiht habe, die Behandlung der protestanti-
schen Streitfragen auf der Kanzel geradezu zu verbieten, ist, wenn man seine Predig-
ten nur einmal wirklich in der Hand gehabt hat, ebenso unhaltbar wie die an-
dere, dafl diese Predigten die Aufhebung der Streitigkeiten in der Gemeinde inten-
dieren. Im iibrigen ist antipipstliche Polemik auch Polemik, und die Auseinander-
setzungen mit den Zwinglianern sind auch innerprotestantische Kontroversfragen.
Der kithne, messerscharfe Schlufl von eigenen unhaltbaren Primissen auf die man-
gelnde Vertrauenswiirdigkeit eines fremden Autors sollte auch einem Doktoranden
nicht gestattet sein.

3 Werner Schiitz, Geschichte der christlichen Predigt. 1972, 188.

* Jakob Andreae, Methodus concionandi trad. a Jacobo Andreae. Ed. per Poly-
carpum Lyserum. 1595.
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men soll. Bei jedem einzelnen dieser Loci sollen die aus der alten Rhetorik
stammenden ,genera causarum® Anwendung finden, das genus didascalicum,
bei dem es um die lehrhafte Erkenntnis des Gegenstands geht, das genus de-
monstrativum, bei dem es auf das Stellungnehmen ankommt, das genus de-
liberativum, bei dem es sich um die Motivation des Horers handelt und end-
lich das genus judiciale, bei dem die kirchlichen Kontrovers- und Streitfragen
wie vor einem forum politicum et ecclesiasticum vorgetragen und entschie-
den werden (37). Diese Behandlung der Loci communes, die tractatio doctri-
nae trigt den Namen confirmatio und bildet die eigentliche Substanz der
Predigt. Setzt Andreae eine Stunde als Dauer fiir eine Kanzelrede an, so
sollen Dreiviertel dieser Zeit fiir die confirmatio verwendet werden (72).

Die Kontroversfragen gehoren also schon unabdingbar zu jedem einzelnen
Abschnitt der Predigt; trotzdem gibt es bei Andreae neben der confirmatio eine
gesonderte confutatio als Widerlegung des Gegners. Eigentlich ist sie eine species
der confirmatio; bei ihrer Bedeutung kann sie selbstindig thematisch werden;
sie kann die einzige Predigtaufgabe sein und den alleinigen Predigtinhalt bil-
den. ,Cum nomine confirmationis utimur pro praesentis textus vel locorum
communium tractatione, ejus species erit quoque confutatio. Saepe enim in-
tegram contionem in confutatione argumentorum contrariorum insumimus,
ut tota oratio nihil alius sit quam errorum confutatio et argumentorum ex-
plicatio seu conversio, quibus falsa dogmata haeretici stabilire conantur®
(70). Wir haben hier in der Homiletik Andreaes eine ausdriickliche Recht-
fertigung der reinen Kontroverspredigt. Ich iibergehe die einzelnen ausfithe-
lichen Anweisungen fiir die Behandlung der Kontroversfragen auf der
Kanzel.

b) Zu den idltesten gedruckten Kanzelreden Andreaes gehéren die beiden
Predigten, die er in Augsburg wihrend eines Reichstages gehalten hat. Na-
tiirlich behandeln sie die groflen Fragen der Zeit. Quasimodogeniti 1559 pre-
digt Andreae iiber die Rechtfertigung.® Hier wird durchaus keine trockene
dogmatische Gelehrsamkeit vor der Gemeinde ausgebreitet, im Gegenteil,
das Dogma wird geradezu in Erzihlung umgesetzt; spannend, anschaulich
und volkstiimlich wird die Geschichte des Menschen ausgebreitet. Am An-
fang war ein ,Minlin® und ein ,,Frewlin®, beide schon in den Augen Got-
tes, sie haben ,ein herrliches, unverdunkeltes Licht der Bekantnuff Gottes®,
sind vor ihm eine ,schéne herrliche Kreatur®. Nach dem Fall wird dann
dem Menschen von dem leidigen Teufel ,ein heBliche, feindselige Schiemen
(Maske) und Larven“ angezogen. Gott kann dem Menschen nur noch ziir-
nen. Die Erzihlung geht weiter. ,Da kommt ein Mensch, der Christus
heifle.“ Er ist allenthalben schon, er hat ein schones, liebliches und herrliches An-
gesicht; er will uns die hiflichen ,Schiemen® abziehen. Jimmerlich wird da-
bei sein eigenes Angesicht, sein Fleisch und Blut hat das hollische Feuer ge-
schmeckt, Gottes vollkommenen Zorn hat er fiir uns getragen. Unser ,hef}-

5 Jakob Andreae, Eine christenliche Predig, wie der Mensch vor Gott gerecht
werde, so zu Augspurg in werendem Reichstag auff den Sontag Quasimodogeniti
1559 gehalten. 1559,
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liche, runtzeliche Schiemen® ist ,genugsam durch das jimmerliche Ansehen
und Specktackel seines Sons am Creutz im todt und in der hellen bezahlet
worden®. In der Auferstehung bringt Christus ein ,hiipsch, herrlich, schon
Angesicht® mit. Unser alter Schiemen ist zugededkt, wir sind mit Gottes Gerech-
tigkeit gezieret. Das ist das Wunder der Rechtfertigung; wer das versteht,
der versteht auch alle anderen Lehren.

Rechtfertigung fiihrt zu einem neuen Wandel. Bildhaft wird das ausge-
fithrt. Die alte Wurzel muf8 verdorren, daf sie nicht mehr ausschlagen kann.
Gott macht es wie der Girtner, der mit ,Hacke und Bickel“ die Wurzeln
zuunterst nach oben kehrt, damit sie vertrocknen. Zuletzt und eigentlich
geschieht das im Tode. Im Grab wird der Leib ,als in eim Baliermiilin but-
zet® (in einer Schleifmiihle gereinigt), damit in der Auferstehung ein scho-
ner, neuer Leib herauskomme. Vgel, Fische, Wiirmer und im Esch (der Flur)
die Wolfe fressen den Leib. Das muf) so sein, ,dieweil in allen kleinsten
Aderlin und Glidmafen unseres Madensacks die Bifligkeit und Wurtzel der
Siinde steckt®. Wir miissen aber jetzt schon in unserem Leben die Wurzeln
des Zornes, des Geizes, der Unreinigkeit, der Hoffart, des Fressens und Sau-
fens klein halten.

Das zweite Thema in einer Cantatepredigt wihrend des Reichstages ist
die Frage des Abendmahls.® Mit der irdischen Speise von Brot und Wein
wird der wahrhaftige Leib und das wahrhaftige Blut Christi als Speise und
Trank zum ewigen Leben ausgeteilt. Natiirlich wird dabei ,unser Gegen-
teil“ gebiihrend zuriickgewiesen. Man soll das Brot nicht aufheben, nicht in
ein ,Hiuslein® einschlieflen, es nicht in einer Monstranz umhertragen. Das
Herz ist das rechte Sakramentshiuschen. Ein frommer Christ soll im Blick
auf das Abendmahl sprechen: ,Ich habe meinen Herrn Christum als einen
thewren, werden Gast in die Monstrantz meines Hertzens verschlossen, den
trage ich in einem irrdischen Gefefl, darinnen lebet und wonet er als in
einem Tempel; der regieret, dem biete ich meine Glider dar zu wafen der
Gerechtigkeit, mit dem stehe ich auff und gehe nider, den trage ich mit mir, den
setze ich fiir mein Angesicht fiir und fiir, ich gehe, wohin ich woélle; dem
erkenne ich mich schuldig, alle Reverentz unnd Ehr als meinem lieben Herrn
und Erléser zu erweisen, umb dessenwillen unterlaf} ich allein alles, was un-
recht und wider seinen gottlichen Willen ist und weil dife Speiff und Tranck
in mir nicht verdirbet, so ist es mir alles immer newe, als wann ich erst dise
Stunde zu dem heiligen Nachtmal gegangen were.“

Dafl dabei die Argumentation mit dem Gegner manchmal rabbulistisch
und spitzfindig gesucht ist, muf} in Kauf genommen werden. Fillt einer vor
dem Sakrament in die Knie, nun dann miifite er auch vor einem Bauern
knien, der es gerade empfangen hat. Besser wire es schon, einen vernunft-
begabten Menschen als Gottes Ebenbild anzubeten als ,ein Stiicklein Brot*.
Nimmt nach dem Mefigebet der Engel wirklich das Opfer und trigt es in
den Himmel, dann kommt der Pfaffe zu kurz; i}t der Pfaffe das Brot, dann

¢ Jakob Andreae, Ein christenlich Predig vom Nachtmal des Herrn, so zu Augs-
purg in werendem Reichstag auff den Sontag Cantate Anno 1559 gehalten. 1559.
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bleibt dem Engel das Nachsehen. Das ,Hauchzen® iiber dem Brot ist nichts
als Zauberei. Das sind Schonheitsfehler in dieser schlichten volkstiimlichen
Predigt.

¢) Einen besonderen, durch die Situation bedingten Charakter weisen An-
dreaes Predigten in Lauingen auf. 1560 wurde durch die politischen Ver-
hiltnisse eine Neuordnung der Kirche in Lauingen erforderlich. Pépstliche,
Zwinglianer, Schwendkfelder und Wiedertiufer treiben ihr Unwesen in der
Gemeinde, ihr Pfarrer war in den Wirren abgesetzt worden. Andreae hatte
den Auftrag, die Gemeinde neu zu ordnen.” Die hier gehaltenen »Sechs Pre-
digten iiber den 51. Psalm“® geben, Vers fiir Vers dem Text folgend, eine
schlichte Auslegung. Sie sind ein schones Zeugnis der reformatorischen Recht-
fertigungslehre. Lossprechen ist das Amt des Predigers. Er trdstet die be-
triibten Herzen, als wenn Gott selbst mit ihnen redet (5). Die Beichte ist der
rechte Trost der betriibten Gewissen. Gottes Barmherzigkeit ist grofier als
aller Welt Siinde; kein Siinder braucht zu verzagen; unsere Siinde ist wie
ein Tropfen Wasser gegen ein weites, tiefes, grofies Meer (9). Das allein ist
unser Trost in der letzten Stunde.

Ernst muf die Siinde genommen werden. Keiner soll mit lustigem Munde
sagen: Hier komme ich armer Siinder! Dann braucht er vor der Absolution
eine gute, starke Gesetzes- und Strafpredigt. Man soll nicht Gott fiir einen
,Schefenbutzen® (Vogelscheuche) halten, mit dem gut auszukommen sei (14).
Einen heiligen Schrecken und Schmerzen der Hoélle mufl der Siinder erfah-
ren. Gott will ein neues Herz, er wirkt es in uns. Das unreine Herz ist ,des
Teuffels Pewkiibel, darinn er all seinen unflath schidket®. Nicht nur gegen
Ehebruch und Totschlag, auch gegen Listerung, Geiz und Wucher, gegen
das Saufen und den ,Vollauff (Uberfluf) mufl gekimpft werden (67). Be-
sonders beschwerlich und drgerlich ist die Siinde ,bei den groflen Herren
und hohen Personen®, die sich einbilden, fiir sie sei eine Ehre, was dem
Bauern iibel ansteht (23). Vor Stand und Adel hat Andreae sich in seiner
Predigt nie gefiirchtet.

Die letzte dieser Auslegungen handelt vom Gebet. ,Ein recht lebendig,
Gott gefellig Gebet ist nicht eine zierliche, wolgesetzte Cantzleiische rede,
sonder es ist ein freuden- oder ein Mordiogeschreie® (64).

Diese Predigten sind ein Beispiel fiir eine schlichte, fromme Auslegung
und Anwendung des Bibeltextes vor einer einfachen Gemeinde.

Die besondere Situation in Lauingen spiegeln die dort vor Klosterfrauen
gehaltenen Predigten.? Unruhe iiber Glaubensfragen waren der unmittelbare
Anlafl. Durch ,Sanftmut und Milde® will Andreae dem begegnen. Er zeigt
den Klosterfrauen, daf jeder Christ geistlichen Standes ist und jeder einem

7 Jakob Andreae, Zehen christlich Predigen iiber ettliche Sontigliche Evangelia
von anstellung niitzlicher Ordnung in der Kirchen Gottes wider die irrthumb ge-
halten. 1562.

8 Jakob Andreae, Sechs christliche Predig iiber den ein unnd fiinffzigsten Psalmen
Davids, geprediget zu Lawgingen 1560. 1562.

9 Jakob Andreae, Sechs Christlicher Predig von dem recht christlichen und geist-
lichen Closterleben, geprediget zu Lawgingen 1560. 1561.

Ztschr. £.K.G. 6
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geistlichen Orden angehtrt. Wenn Gehorsam die oberste Regel fiir Ordens-
leute ist, so ist es der vollkommene Gehorsam Christi, der uns gerecht macht.
Christi Ordensregel unterscheidet sich von der Benedicts wie das Licht von
der Finsternis. Scharf ist einzig und allein die Polemik der gegen die Messe
und den Opfergedanken gerichteten Predigt, in der Gabriel Biel, Bartholo-
mdus Latomus ,Contra Bucerum® und sonst die herkémmlichen Argumente
uns begegnen.

d) Einen besonderen, sicher auch berechtigten Platz hat die polemische
Kontroverse in der Predigt vor solchen Gemeinden, die eben erst vom
Katholizismus zur Reformation iibergegangen sind. So stand es mit der Ge-
meinde in Wachendorf, in der Andreae von 1564 an zur inneren Befesti-
gung der Reformation 30 Predigten gehalten hat.’® Vorsichtig und in seel-
sorgerlicher Verantwortung wird hier von ihm gepredigt, sind doch die Irr-
tiimer und Mifistinde, die zur Sprache kommen, noch lingst nicht in der Ge-
meinde iiberwunden. Diese Predigten tragen keinen abstrakt polemischen
Charakter, sie befassen sich mit den in der Gemeinde hochst aktuellen Fra-
gen. In dieser Situation kdnnen Kontroverspredigten geradezu Lebensnihe
bedeuten.

Auf das allereinfiltigste will Andreae predigen, auf den ,gemeinen
Mann® Riicksicht nehmen und an die vielen Horer denken, die nicht lesen
und schreiben kénnen (58). Im Hauptgottesdienst und in der Vesper findet
sich meist nur eine kurze Auslegung des Sonntagsevangeliums; die eigent-
liche Substanz der Predigt ist die Erklirung eines Stiicks aus dem Katechis-
mus. Oft werden anschauliche Vergleiche aus dem hiuslichen Leben oder
dem dorflichen Handwerk gebraucht. Wie ein Schmied ohne Kenntnisse kein
Rof beschlagen kann, so braucht der einfiltige Christ Kenntnis der rech-
ten Lehre (57). Geduldig muff man dem Kommen des Jiingsten Tages ent-
gegensehen, ,mufl man doch schon offt in sachen des Cammergerichts dreifig
oder viertzig Jar warten® (203). Soll sich ein Dorf bekehren, darf man nicht
auf den Nachbar sehen; wartet eine Magd, die vor ihrer Tiire kehren soll,
bis des Nachbarn Magd anfingt, so bleibt die ganze Stadt ungekehrt (71).
Volkstiimliche Sprichworte werden besonders oft und gerne zitiert: ,Lang
zu Hoff, lang zu Hell®.

Bei der Textauslegung wird die Locimethode angewendet. Am Exempel
des Gichtbriichigen werden z.B. folgende Lehrpunkte behandelt, daff Gesund-
heit eine Gabe Gottes ist, wie undankbar dabei die Welt ist, daff man Wein
miflig gebrauchen soll, von den Trigern soll man hilfsbereite Liebe lernen;
merken soll man sich in der Erzihlung, dafl Christus der rechte Arzt ist und
Siinden vergibt, wo die Ursache aller Krankheit liegt, wie sie des Todes
yStallknecht oder Pittel sei, wie Gesundheit dem Siinder schidlich ist, wie

0 Jakob Andreae, Christliche, getrewe anleitung, wolcher gestalt die rein Lehr
des heiligen Evangelions in den Kirchen, so biflher under dem Bapsthumb gewesen,
aufler dem Catechismo das ist den sechs Hauptstiicken christlicher Lehr einfaltig
grindtlich und fruchtbarlich gepflanzt, auch die irrthumb und miflbreuch, so vor
dieser zeit in die Kirch Gottes eingerissen, mit christlicher bescheidenheit abge-
schaffen und gebessert werden mégen. 1566.
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Christus die Kreide der Schuld ausléscht und ,den Strick abschneidet, Jeder
Punkt wird lehrmifig knapp formuliert und an einer bestimmten einzel-
nen Textstelle aufgehidngt.

In dem iiberwiegenden, selbstindigen Katechismusteil zwingt der litur-
gische Charakter des Tages oft zur Behandlung bestimmter an ihm nahe-
liegender Kontroversfragen. Wie konnte eine Predigt am Allerheiligentag
,das gedechtnufl der Heiligen® iibergehen! Und schon muf} der Vorsatz ein-
faltigen Lehrens ins Wanken geraten. Da wird der Humanist Bartolomeo
Platina mit seinem ,Opus in vitas pontificum ad Sixtum IV.“ zitiert, hi-
storische Gelehrsamkeit ausgegraben, von dem spiter in ,Allerheiligen-
kirche® umgetauften Pantheon, von Bonifaz IV. und von Gregor VII. be-
richtet (164 ff.). Verdienste haben die Heiligen nicht, ihrem Exempel, Glau-
ben und Wandel sollen wir nachfolgen. ,Da kan niemand mit warheit von
uns sagen, das wir die lieben Heiligen schenden, 6stern, schmehen und ver-
achten, sondern wir erzeigen ihnen die hochste Ehr® (175).

Besondere Dringlichkeit hat in einer solchen Gemeinde die Frage des
Abendmahlsverstindnisses. Leib und Blut Christi werden gegen jede sym-
bolische Deutung durch die Zwinglischen abgegrenzt; es geht nicht um Be-
deutung, Zeichen, Symbol, ,Fiirbildung® oder ,Bildtnuff“. Christus ist auch
nicht ,auff eine irdische, natiirliche, fleischliche, capernaitische Weil“ gegen-
wirtig, sondern so, wie er zur Rechten Gottes ist (213). Aus praktischen
Griinden nimmt die Auseinandersetzung mit den Argumenten fiir die com-
munio sub una einen weiten Raum ein, mit der Angst der Gemeinde, der
Kelch kinne verschiittet werden, das Blut Christi lasse sich nicht aufbe-
wahren, es kinne zu Essig und , Weyfalltern® (Schmetterlingen) werden, es
bleibe an den Knebelbirten der Bauern hingen oder Ostern konne kein
Kelch grof genug fiir die ganze Gemeinde sein (217).

Natiirlich mufl mit den Wachendorfern von der Messe geredet werden
(230 f£.). Da wird allerhand Liturgiewissenschaftliches in der Predigt aus-
gebreitet, und wieder ist Platina der Kronzeuge. Andreae stellt der pipst-
lichen die ,apostolische messe“ gegeniiber, der ,Papst Sixtus 1.“ mufl gar
als Gewihrsmann fiir eine protestantische Messe mit Einsetzungsworten und
Vaterunser herhalten. Theologisch wird von dem Gegensatz zwischen Mef3-
opfer und dem Kreuzesopfer Christi geredet. Der Kompilator des Mef-
kanons sei ein ,ungeschickter, unbewanderter Mann®“ gewesen. Ansto8ig ist
vor allem der Opfergedanke in dem Gebet ,Supra quae®, in dem das Opfer
Christi mit dem Abels, Abrahams und Melchisedeks verglichen wird, ein un-
ehrerbietiger Gedanke, da Abel doch nur ,eine Geifl“ geopfert habe. Gegen
Gabriel Biel wird polemisiert, fiir den des Priesters Mund aller Bauern
Mund sei (243). Peters Messe wollen wir halten; sie ist die allerheiligste,
katholische, Gott wohlgefillige Messe (244).

Der Johannistag gibt Anlaff zur Polemik gegen die Unsitte des St. Jo-
hannissegens, Hirter wird der Ton im Laufe der Predigten. Der Papst re-
glert in Gottes Tempel, als sei er selbst ein Gott; im geistlichen Recht heifit
es, ,der Papst sey nicht ein pur lautterer Gott, sey auch nicht ein pur laut-

6*
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terer Mensch, aber ein irrdischer Gott sey er® (323). In Wirklichkeit ist er
der Antichrist. Den Priestern hat er die Ehe verboten, ,darneben lefit er inen
unziichtige Weiber, von wollichen sie Kinder zeugen und so im die armen
Priester den Milchzinf} geben, so gestattet er inen eine solche dffentliche, un-
ziichtige beywonung® (325). Da wird gegen den Betrug mit Zeichen und
Wundern polemisiert, gegen das ,,Zeichnen“ der Heiligen, gab es doch in der
Wachendorfer Kirche noch immer ,ettliche wichsinne Bilder® zur Erinne-
rung an solche Wunderheilungen.

Am Tage Mariae Reinigung, ,unserer lieben Frauen Lichtmef“ mufl im
Gottesdienst das abergliubische Weihen und Segnen der Lichter zur Sprache
kommen. Bett und Bad der Siuglinge werden mit dem Wachs der ge-
weihten Kerzen betriufelt; vor allem die ,Kindelbetterinnen® miissen auf
diese Weise aus der Gewalt des Satans befreit werden. Solcher Aberglaube
lebt noch mitten in der Gemeinde; die Predigt muf} sich einfach damit aus-
einandersetzen.

Und wie konnte es Himmelfahrt anders sein, als dafl auch iiber Kreuz-
ginge und Rogationen gepredigt wird! Vormittags reitet man mit dem Kreuz
um den Esch, die Gemeindeflur, nachmittags wird ein Bild Christi gen Himmel
~gepfloget® (388). Aber was fiir eine Gelehrsamkeit wird in der Predigt aufge-
boten! Von der Entstehung der Kreuzgidnge, vom Bischof Mamertus zu
»Wien im Frankenland“ (Vienne) wird berichtet, das ,,Rationale officiorum
divinorum® dient dabei als Quelle. Der Kreuzgang soll nicht abgestellt, er
soll christlich eingerichtet werden. Ein Christ soll alle Tage das Kreuz tra-
gen.

Der in Wachendorf noch immer mit einem Gottesdienst begangene Fron-
leichnam gibt Anlaf fiir die Predigt zu weitausholenden, gelehrten histori-
schen Betrachtungen iiber Clemens V. und den Ursprung dieses Feiertages.
»Das rechte festum corporis Christi ist die Predigt vom Leibe Christi und
das Empfangen des Sakraments®. ,Wenn ein Bawerman das heilige Sakra-
ment empfangen hat, trinckt sich aber hernach voll Weins, geht umb den
Esch, flucht und schweret, er erziirnt Gott so heftig, das er ursach hette, um
seinetwillen den Esch mit dem Hagel zu schlagen® (432).

Erst das anschauliche Bild von der konkreten Situation der Gemeinde
in Wachendorf hilft dazu, diese Predigten recht zu verstehen und zu wiir-
digen. Sie sind von Andreae selbst als Musterpredigten gedacht, wie man in
einer eben erst zur Reformation iibergegangenen Gemeinde Gottes Wort
konkret und praktisch zu verkiindigen hat.

e) Auf ein vollig anderes Genus von Predigten stoflen wir in den fast 500
Seiten umfassenden Tiirkenpredigten.!! Weltpolitische Geschehnisse und

11 Jakob Andreae, Dreyzehen Predigen vom Tiircken, in wilchen gehandelt wiirdt
von seines Regiments Ursprung, Glauben und Religion, vom Tiirckischen Alcoran
unnd desselben griindtlicher Widerlegung durch sein selbst des Alcoran Zeugnisse,
von seinem Gliick und Wolfart, warumb ime Gott so lange Zeit wider sein arme
Christenheit zugesehen, wie im zubegegnen unnd wider in gliicklich zustreitten
unnd von seinem endtlichen Undergang. Allen Christen besonders an den Tiircki-
schen Grintzen nutzlich und trostlich zulesen. 1568.
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kirchliche Streitfragen gehdren zu dem Horizont dieser Kanzelreden. Seit
1551 waren in Ungarn neue Kriege mit dem ,Erbfeind“ der Christenheit im
Gang, das Reich war an seiner gefihrdetsten Grenze aufs neue todlich be-
droht. Im Mittelmeer hat 1565 Malta allein dem tiirkischen Siegeslauf wi-
derstanden. Die Feste Szigeth war gefallen, die als so uneinnehmbar galt,
als sei sie mit vier Ketten im Himmel aufgehingt (24). Gerade diese Ereig-
nisse um die Eroberung dieser Festung und den Tod des Sultans vor ihr
spiegeln sich in diesen Predigten.

Kreuzzugspredigten hat Andreae nicht gehalten. Es geht ihm um eine
theologische Deutung weltpolitischen Geschehens. Gott hat den Tiirken der
Christenheit zur Zucht und zum Nachdenken auf den Hals kommen lassen.
Er ist ihr auferlegt ,wie einem Roff oder Maulthier Zaum und Bif8 auffs
Maul®. Viele Christen an den Grenzen und in der Gefangenschaft sind ab-
gefallen und haben ,den Mahometischen verdampten Unglauben® angenom-
men. Die Tiirkenkriege bilden fiir Andreae einen legitimen Gegenstand der
christlichen Predigt. 1567 hat man bei gefangenen Tiirken nach dem ,Alko-
ran® geforscht, nach ihrem vermeintlichen Glauben und der rechten ,Dol-
metschung® des Korans. In Laibach hat man aufs neue Tiirken ausgefragt,
darunter einen tirkischen ,Wascha®, wie Andreae meinte, ,einen tiircki-
schen Pfaffen®. Andreae beruft sich in seinen Predigten auf den Koran und
zitiert dfter aus seinen 124 (1) Czoarsi (Suren) (Vorrede 83-91).

So berichtet Andreae ausfiihrlich in seinen Predigten auf der Tibinger
Kanzel, wer Mahomet gewesen sei, wie seine Religion und sein Regiment
angefangen und sich ausgebreitet haben. Er erzihlt von Mahomets Geburts-
ort, von seinen Eltern und ihrem frithen Tod, von der Mutter Aminah
(Anima), von dem Onkel Abu Talib (Salutabelus), der nach dem Tode der
Eltern ihn aufgezogen habe, von der Heirat mit der reichen Witwe Chadid-
scha (Hidigia) und der spiteren mit Aishah, der Tochter Abu Bekrs, von der
Begegnung mit heidnischem, jiidischem und christlichem Glauben, von sei-
ner Krankheit, den Engelserscheinungen und Offenbarungen, der Belage-
rung von Mekka und Medina, den politischen Beziehungen Arabiens zu dem
romischen Kaiser und zu den Persern. Das alles ausfiihtlich und nicht ohne
den selbstkritischen Einwand, was das auf einer Kanzel iiberhaupt zu suchen
habe, auf der Gottes Wort verkiindet werden soll. Die Antwort lautet, das
alles diene der Auslegung der Weissagungen in Daniel 7 (53, 83).

Dan. 7 und Ez. 37-39 sagen ja den Verlauf der ganzen Weltgeschichte
voraus; sie reden auch vom Ursprung und Schicksal des tiirkischen Reichs.
Kein anderer als der Tiirke kann der sein, ,des Pferde schneller seind denn
die Adler®, er ist das Volk aus dem Norden ,mit Rossen, mit Tartschen, mit
Bogen und Pfeil, mit Spieflen und Stangen® (33, 413). So wird es auch fiir
einen Christen niitzlich, das Alte Testament zu lesen (56). Hinter den spie-
lerischen und allegorischen Auslegungen steht die theologische Uberzeugung,
daB Gott der Herr der Weltgeschichte ist, er wird das Hauflein seiner Kirche
erretten, er hat dem Tiirken Zeit, Ziel und Grenze gesetzt (58 f.).

Welche religionsgeschichtliche Konzeption steht hinter den Tiirkenpre-
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digten? Andreae beurteilt den Koran als ein Gemisch von heidnischen, ji-
dischen und christlichen Gedanken; die Auferstehung und das Jiingste Ge-
richt sind sein eigentliches Thema. Andreae ist nicht ohne Respekt vor dem
Ernst dieser Religion. In ihr ist es nicht wie bei den Christen schon ein
»Verdrufl“, einmal in der Woche zum gemeinsamen Gebet zusammenzu-
kommen. Andreae weiff von den fiinf tiglichen Gebetszeiten, vom Fasten
und von dem Verbot des Weintrinkens, von Reinigungsriten und Feiertagen,
von der Strenge gegeniiber Hurerei und Unzucht, von der Bestrafung des
Diebstahls durch das Abhauen der Hand (106). Im Gottesdienst stehen die
Gldubigen nicht, wie bei uns, beim Gebet wie die ,Rhoraffen® (briillende
Affen).

Dieser Respekt findet freilich seine Grenze am Dogma. ,Hinter dem
engelischen Schein®, der die Christen verfiihren soll, verbirgt sich ein hef3-
licher Teuffel® (92, 114). Dogmatische Auseinandersetzung erfiillt diese Pre-
digten auf lange Strecken mit endlosen Argumentationen, mit Aufreihungen
von Griinden und Gegengriinden und mit Ketten von Schriftbeweisen. Eine
rationale Apologetik nimmt einen weiten Raum ein. An Beispielen aus der
Psychologie wird die Méglichkeit der gottlichen Dreieinigkeit ,unwider-
spriichlich® bewiesen (125, 127, 131). Listerung bedeutet es, wenn der Ko-
ran die Heilsbedeutung des Kreuzes und die Gottessohnschaft Jesu leugnet.
»Wer solche l&sterung bey uns redet, dem wiirde bald die Zung zum Nack
herauflgerissen und seine wolverdiente straff darumben angethon® (86 f.).
Wenn der Koran Christus Geist und Seele Gottes nennt, dann 148t sich aus
seinen eigenen Zeugnissen die Gottessohnschaft beweisen; aus dem Koran
kann man den Koran widerlegen. Mahomet kennt nur eine anthropomorphe,
greifbare, irdisch sinnliche Vorstellung von Gott, dem Paradies und dem
ewigen Leben (150, 157). So bleibt am Ende doch nur das Urteil {ibrig, daf§
die Tiirken einen unwahren, listerlichen, verdammten Unglauben haben;
sie sind nichts dann ,lautter Teuffelische, verfluchte Menschen®, ,eithel un-
glaubige, Abgottische, verfluchte, verdampte Menschen, die Gott nicht ange-
héren, sondern verloren seind® (334). Solche Verurteilungen haben bei An-
dreae immer einen unmifiverstindlichen Klang! Und was dann, wenn einer
aus einem Juden oder einem Tiirken einen Papisten machen wiirde? Nun,
dann wire der eben zwiefiltig ein Kind der Holle (301).

Kriege sind ,Landstraffen“ Gottes, der Tiirke ist Gottes ,Zuchtruthe®,
Abgotterei ist die Hauptursache aller Kriege (56 ff., 251 ff.). Darum ist
schon die erste Tiirkenpredigt eine Mahnung zur Bufle, gerichtet gegen alle
gottlose Hoffart, gegen das ,Panckethieren® (Schlemmen auf Banketten),
gegen den ,Vollauff* (Uberflufl), Fressen und Saufen, gegen das geringe
Mitgefithl mit den Leuten, ,so den Tiircken vor der Thiir und iiber den Bach
zu allerniichst haben®, gegen den Mangel an Recht und Gerechtigkeit und
den geringen Eifer um das Evangelium. Die rechte Tiirkenglodse ist ,eine
andere Sturmglocken unseres Hertzens®, es ist die Reue. Mitten in der
Kirche sollen die Potentaten den Krieg wider die Tiirken beginnen (378).
Was aber heifit nun Umkehr und Bufle? Fiir Andreae ist es die Abkehr von



Schiitz, Jakob Andreae als Prediger 231

der pipstlichen Abgdtterei! Die Obrigkeit soll ,dem Baal seine Altire
umbreiflen®, vor allem die Messen abschaffen. ,,Es ist kein Biegel (Verstedk),
darin nicht ein Altar steht oder ein Gtz klebe® (380). ,Die abgottischen
Feldkirchen, Capellen, Altire® sollen abgerissen werden, den Untertanen
keine Wallfahrten dahin gestattet werden und dort keine Anrufung der Hei-
ligen geduldet sein (383, 386, 397). So kommt es dahin, dafl die eigentliche
Spitze der Tiirkenpredigten sich gegen die ,grob, greifflich, délpisch Ab-
gotterey im Bapsthumb® richtet (257, 265, 268, 272, 312 usw.).

Mit besonderer Schiirfe wenden sich die Tiirkenpredigten gegen die ,An-
bettung des Brots“. Die rémische Messe ist die grofite Gotteslisterung, ,der-
gleichen weder unter den Juden und Heiden jemals ist getrieben worden®
(278, 281). Sieht man Leute bei der Elevation niederfallen, dann soll der
Predigthtrer wissen, ,daf sie nicht Christum im Himmel, sondern den leib-
hafftigen Teuffel anbetten® (282). ,Dann wo der Tiirck her zeucht, da ziehen
wit ime mit allen Teuffeln entgegen; mit Mef lesen, mit Heiligen anruffen,
mit Creutzgingen, mit Prozessionen wollen wir in vertreiben, so wir im da-
mit Thor und Thiir auffthun® (288). Alle Register seiner antikatholischen
Polemik werden hier von Andreae gezogen. Da wird aufs neue der Fron-
leichnam historisch und kontroverstheologisch ausfiihrlich behandelt, nicht
ohne die Mahnung, ein rechter Christ solle ,beim Umbtragen des Stiicklein
Brot® am Feste Corpus Christi ,,kein Hut abziehen, kein Knie biegen, kein
euflerlich Reverentz diesem Teuffel erzeigen, sondern wissen, dafl es nichts
anderes sey als ein verdampte Abgétterey und der Teuffel selbst, wolcher
hie unnd nicht Christus der Herr angebettet und verehrt wird® (288). Breit
wird, wie schon so oft, die Frage wieder verhandelt, ob Luthers Lehre eine
neue sei. Nein, er hat nur die alte Lehre gereinigt. ,So ist Luther mit der
Biirsten kommen und hat Leufl und Nif}, Munch und Nunnen hinwegge-
biirstet® (353).

Eine der letzten Predigten handelt vom Untergang des Tiirken und vom
ewigen Reich der Heiligen auf grund von Dan. 7, von Ez. 37-39 und Offbg.
20. Apokalyptisches Licht liegt iiber dem Ende der Tiirkenherrschaft, vom
Himmel her wird sie vernichtet werden. ,Lasset uns bey zeitten auff die
Berg Israels tretten, von der verdampten Abgdtterey des Bapsthumbs ab-
stehen, Bufle thun, das heilig Evangelion annemen, demselben glauben, dar-
nach leben und wandeln® (428).

Und wenn es gar um die Frage geht, ob lieber der Papst oder der Tiirke,
so ist fiir Andreae die Entscheidung klar. ,,Ich zwar, fiir meine Person, will
lieber dem Tiircken zu theil werden dann dem Bapst. Dan der Tiirck, da er
mich wiirgen will, left er mich bald mit Sebeln zerhauen, der Bapst aber
tut mir zehen Tod an, und da es im mdglich were, noch mehr, wolches er
nimmer mehr thun unnd solch grausame Tyrannei wider ein Menschen nit
iiben wiirde, wenn er nit mit vil tausent Teuffeln besessen were® (470).
Hart ist die Polemik in diesen Predigten, und Andreae weifl es auch, dafl
sie hart ist. ,Es sollten unsere Papisten nicht so kiitzelich sein und so zarte
Ohren haben, daf sie nicht leiden mdgen, wann wir 8ffentlich sagen, lehren
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und predigen, daf ihr vermeindter Gottesdienst ein abgtttischer, verdampter
Gottesdienst sei und, die demselben anhingen, des Teuffels sein® (308).

f) Die Tiirkengefahr klingt immer wieder auch in einem vollig anderen
Genus von Predigten an, die den eigenartigen Titel ,Christliche Erinne-
rung nach dem Lauf der Planeten gestellt® tragen.® Am 9. April 1567 hat
eine Sonnenfinsternis sieben Minuten nach der Mittagsstunde Anlafl zu viel-
fachen Unheilsprophezeiungen gegeben. Astrologen sollen nach der Ansicht
Andreaes sorgsam den Lauf der Gestirne beobachten, aber ihre Voraussagen
sind, als wenn einer ,mit Wiirffel spile, da gantz ungewifl ist, ob er alle Sef§
oder alle ER werffen werde® (Vorrede). Das irdische Geschehen richtet sich
nicht nach dem himmlischen, umgekehrt ist es fiir Andreae. Hilt man sich
nicht an die ,Kirchen- und Polizeiordnung Gottes®, dann gibt es auf Erden
nichts als Blutvergiefen, Krieg, Pestilenz, Ungeziefer und Raupen, Hunger
und Plagen.

Aber die Losung des Ritsels ist dann doch einfacher; die Unheil ver-
kiindenden Planeten werden in den Predigten symbolisch gedeutet. Saufen,
Fressen, Geiz, Sicherheit, Mangel an Gebetseifer sind die ,Vorbott und
Trommeter des gemeinen Landsverderbens®, Zeichen des Jiingsten Tages.
Diese Predigten sind nichts anderes als grobe, drastische, ungeschminkte
Moralpredigten, die in vielem auch kulturgeschichtlich interessant sind. Dog-
matisches und Lehrhaftes enthalten sie kaum. Sie sind Gesetz, ganz und gar
und nichts als Gesetz.

Das ,,Sauffen® ist immer eine der beliebtesten Konkretionen in den Pre-
digten Andreaes. Der Teufel ist bei dem Trunkenen der Herr, er fiihrt ihn
an einem Seil oder Stridk ,,wie ein Metzger ein Khu, Kalb oder Saw* (15).
Die Weinsaufer sagen: ach, das ewige Leben ist weit, lafit uns dafiir saufen
21)!

Was kann da helfen? Nichts als Gesetz, Strafe und Zwang. Einen Ehe-
brecher straft man an Leib und Seele, einen Dieb hingt man an den Gal-
gen, einem Meineidigen wird Schimpf und Schande zuteil, warum nicht auch
einem Weinsdufer? Das Saufen ist ,thewrer denn bei Kopfabhawen ver-
botten, nimlich bei Seelabhawen® (33). Die Trunkenheit abzuschaffen ist
nichts Unmdgliches. Ist nur ein niichterner Schultheiff im Dorf, dem Trin-
ken feind, und hat er Unterstiitzung bei den Oberamtsleuten, dann kann er
die Bauern schon in Zucht und Ordnung halten (34). Ein wenig resignierter
heifft es dann: , Wiirden sie im Hertzen nicht friimmer, so were dennoch
die grobe, vihische tippigkeit abgestellt* (36).

Auf Amtspersonen und Autorititen nimmt diese Predigt nicht die ge-
ringste Riicksicht. ,An Tagen, da dem gemeinen Man solliche ernstlich
Bevelch fiir gehalten werden, sauffen sich die Amtsleutte so voll, dafl sie
nicht wol auff die Rofl kommen und daruff bleiben konden® (34). Kein

12 Jakob Andreae, Christliche, notwendige und ernstliche Erinnerung, nach dem
Lauff der irdischen Planeten gestelt, daraus ein jeder einfiltiger Christ zusehen,
was fiir ein gliick oder ungliick Teutschland dieser zeit zugewarten. Auff der ver-
mahnung Christi Luc. 21 in fiinff Predigen verfasset. 1567.
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Stand wird da ausgelassen, auch der Pfarrer nicht, nicht einmal der Konig
und seine fiirstlichen Rite werden in der Predigt geschont. Grofles wird dem
menschlichen Willen zugetraut. ,,Ihr sollt sagen, auff disen Tag will ich mit
der hiilff und Gnad des Allmichtigen Gottes von disem Laster abstehen®
(45).

Der andere ,hefiliche, schandtliche, gifftige und verderbliche Planet® ist
das Fressen, dem eine eigene Predigt gewidmet ist. Die vielen kleinen
Schiisseln kommen von den ,, Welschen®, aber bei uns wird zugleich mit dem
groflen Loffel ,aufgeschopft. Selbst ein schlichter Bauer will Fisch, Fleisch
und Braten samt zwei oder drei Weinen beieinander haben (51). An etlichen
Orten bleibt es bei den ,Pancketen® nicht einmal bei hundert oder zwei-
hundert ,Trachten® (Gingen). Bei Kindstaufen sagen sie Christus ins Ge-
sicht: ,Da du Fressen und Sauffen verbotten hast, nun will ichs dennoch
treiben® (53). Mit dem Uberfluff an Trachten zieht man sich leibliche Strafen
zu, ,da der Mensch sich selbst so voll friffit, das im der Bauch zerknallen
mochte® (57). Die Predigt wendet sich auch gegen das ,Pankethieren® der
hohen Herren auf den Reichs- und Landtagen, wo man schlemmt statt zu
beten, zu fasten und zu raten.

Geiz ist der dritte Planet, und dabei geht es nicht allein um den sprich-
wortlichen Geiz der alten Leute, sondern auch um ein sozialkritisches Mo-
ment. Auch die Obrigkeit hat ihren Geiz. Da erdichtet man ,allerley vinantz
und List“. Je mehr von diesen neuen Fiindlein ausgedacht werden, um so
weniger Geld ist da (91). Hier wird auch der Raub der Kirchengiiter unter
dem Vorwand der Reformation gestraft. Kirchengut ist fiir den Gottes-
dienst bestimmt, ,mehrerteils der Schweifl armer Leute® (92). Der Pfarrer
soll keine Hantierung neben seinem Amt betreiben, die Herren aber sollen
ihm nicht die Einnahmen entziehen, dafl nur die ,Sprewer davon bleibt
(97). ,Geitzige Amptsleutte regieren und ampten iibel® (103). Eine Wall-
fahrt soll der Geizige machen, aber nicht nach St. Jacob gen Compostel,
sondern dort allein auf den Friedhof, sich ein Grab 6ffnen lassen, da wird er
»Krotten finden, die auff dem Hirn gewachflen seind, an den Hiiften aber
Schlangen, so aufl den Nieren kommen, im Bauch abschewliche Wiirmer®
(110). Auch der berithmte Madensack kehrt hier wieder, ,aufl dem Krotten,
Schlangen und Wiirmer wachffen®.

Die verdammte Sicherheit ist die Wurzel alles Ubels. Pathetisch wird
Teutschland angeredet. Diese ,Hochheit® des Reichs, das Kaisertum und
Gottes Wort und dann solche Undankbarkeit! Und wie lautet nun, natiirlich
von der ,ketzerischen Messe® abgeschen, die Klage iiber die Christen in
Teutschland? Sie lautet seltsam genug! ,Vormittags will keiner mit dem
andern in sein Kirchen gehen, der Bapstisch nicht in die lutherisch, der
Lutherische nicht in die bipstische Kirchen; denn kein theil kan noch will
wider sein gewissen und wider Gott handlen. Aber nachmittags sitzen sie
zusammen, sauffen einander voll Weins, das keiner weiff, ob er lutherisch
oder bipstisch, hernach, da sind die gewissen nicht mehr zart, da ist ein
Hertz und ein Sinn und eine bestendige Freundschafft, gemeine hiilff und



234 Untersuchungen

rettung wieder allen feind. Aber der arme Christus mufl vor der Thiir
stehen und gleich wol in allen ndtten helffen® (144).

Die letzte Predigt vom Lauf der Planeten richtet sich gegen die Gleich-
giiltigkeit im Beten. Beten heifit nicht ,etwas aufl einem Buch lesen® oder
das Vaterunser nur ,mit euflerlichen Leffzen® sprechen (170). Die Pipst-
lichen k&nnen nicht beten, da ,erschrockenliche Abgttterey® in ihren Gebeten
ist, auch Tiirken, Heiden und Juden vermdgen es nicht, und die Christen-
heit ist miide geworden zum Gebet.

Hinter diesen ,Erinnerungen® taucht immer wieder die beunruhigende
Frage auf, ob nicht dieser Niedergang der Sitten mit der neuen Lehre zu-
sammenhinge. Gottes Wort 1iBt man seinen Raum, aber Besserung ist nicht
zu sehen, nur ein ,wust, Epicureisch, vihisch leben mit fressen, sauffen,
geitzen, stoltzieren, lesterungen des Namens Gottes* (139 ff.). Um zu zeigen,
daB man sich nicht auf die guten Werke verlifit, fressen und saufen sie Tag
und Nacht statt zu fasten, schinden sie die armen Leute statt Almosen zu
geben, fluchen und listern sie statt zu beten (140). Und das heifien sie dann
evangelisch! ,Da wiirdt erfunden ein sollich frey und frech, wiist und wild
leben, das vil im Bapsthumb dardurch von der Bekantnufl des heiligen Evan-
gelii abgeschrodst werden® (151). Viele siindigen auf die Barmherzigkeit
Gottes hin und ,wilzen sich im Wust der Siinde wie ein Saw® (157). Ein
solches freies, freches Leben hat es im Papstum nicht gegeben. Auch mit dem
Gottesdienst ist es bei den Evangelischen schlecht bestellt. Am liebsten steht
man hinten in der Kirche, wo keiner einen kennt (172). In der Messe hal-
ten die Gottesdienstbesucher zwei oder drei Stunden aus, bei uns gehen sie
nicht eher zur Kirche, als bis der Pfarrer auf der Kanzel steht, und hat er
den Kanzelstuhl verlassen, sind sie schon lingst aus der Kirche. Ohne das
vorangehende und nachfolgende Beten aber ist das PredigthSren gleich ,als
wenn ein Hund durch die Kirchen lieffe, er ist und bleibt, was er vorher
was® (191).

Und die Abhilfe? Da hilft nichts als Strafe. Heute 1ifit man einen ,6ffent-
lichen erschrocklichen® Gotteslisterer nicht allein am Leben, er kommt auch
noch zu angesehenen Amtern. Frither wurde ihm die Zunge ,zum Nacken
heraufigerissen®. Diese Predigten sind ein frithes Zeugnis fiir die massive,
drastische, polternde, oft sehr konkrete Gesetzespredigt der Orthodoxie, bei
der die Schiden der Christenheit durch Strafen der Obrigkeit, durch Gesetz
und Polizei gebessert werden sollen.

g) Thematisch werden die Lehrstreitigkeiten in den ,Dreiunddreifig
Predigten von den vornehmsten Spaltungen in der christlichen Religion®.*®

18 Jakob Andreae, Drey und dreiflig Predigen von den fiirnembsten Spaltungen in
der christlichen Religion, so sich zwischen den Bapstischen, Lutherischen, Zwinglischen,
Schwenkfeldern und Widerteuffern halten. In wolchen jedes theils Meinung im Grund
trewlich gesetzt unnd ein einfiltiger Bericht unnd Anleitung aufl den sechs Haupt-
stiicken christlicher Lehr gegeben wiirdt, wie ein jeder einfiltiger Laye in solchem
allem die Wahrheit erkennen und sich christlich darein schicken soll, daf} er in keiner
Sect verfiihret werde. Von neuem mit fleiffl widerumb iibersehen und mit sechs Pre-

digen von ettlichen der Augspurgischen Confession zugethaner Theologen Uneinig-
keiten gemehret. 1580.
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Soweit sie Kontroversfragen zwischen ,,Bipstischen, Zwinglischen, Schwenck-
feldern und Widerteuffern® behandeln, sind sie 1567/68 in Efflingen gehal-
ten worden, wohin die Universitit Tiibingen wegen der Pest verlagert war.
In einer zweiten Auflage 1580 wurde als fiinfter Teil ein Buch mit ,Sechs
Predigten von etlichen der Augsburgischen Confession zugethanen Theo-
logen® hinzugefiigt, das erstmals 1573 gedrudst worden ist.

Diese Predigten bringen die Auslegung des Sonntagsevangeliums nur in
der Form eines kurzen Summariums, das oft sogar kiirzer ist als der ver-
lesene Bibeltext selbst. Den eigentlichen Hauptteil bilden die Lehrausein-
andersetzungen. Einen Zusammenhang mit dem Predigttext haben sie meist
nicht; der Ubergang ist rein formal: ,Nun wéllen wir in unserer Materi
fortfahren®, ,wir fahren fort in erklirung der streittigen Artickel unserer
christlichen Religion® usw. Wie in einer akademischen Vorlesung wird das
Ergebnis der letzten Predigt zusammengefaflt, ja in der Neujahrspredigt
1568 geschieht nichts anderes, als daff noch einmal simtliche im vergange-
nen Jahr behandelten Streitfragen in der Form einer knappen Ubersicht wie-
derholt und zusammengefafft werden. Der ,gemeine Laye®, der weder le-
sen noch schreiben kann, soll aus seinem Katechismus ein selbstindiges Utr-
teil in den theologischen Streitfragen gewinnen. Kimpfen soll er lernen, den
» Vatterstreich®, daf} ,einer creutzweifl drein hawe und wider den Teuffel
nicht vil Fechterbfllein (Possen, Finten) gebraucht® (Vorrede). Die 12 Ar-
tikel des Glaubensbekenntnisses sind ,ein Auszug aus dem Alten und Neuen
Testament fiir den gemeinen Mann®, Regel und Richtschnur der géttlichen
Wahrheit (51). Andreae will mit diesen Predigten auch sich selbst recht-
fertigen, ,,dafl ich mich keiner Sectischen, verfiihrerischen, verdampten Lehr
behafftet habe® (Vorrede 1568). 1573 heif}t es gar: ,Daraufl der Christliche
Leser zu vernemen, das ich nicht allein der Papisten Abgbttterey, der Zwing-
lianer Kitzerey, der Schwenckfelder Schwirmerey, der Widerteuffer irrige
Gleifinerey, sondern auch sunsten keinem irrthumb, er sey gleich new oder
alt, zugethon. Wolche zumahl alle ich mit Mund und Hertzen verwerffe und
verdamme®. Andreae macht diese Predigten geradezu zum Kanon fiir die
Beurteilung aller seiner anderen theologischen Schriften.

Schlicht sind diese Predigten fiir den einfiltigen Christen ganz gewif§
nicht. Da werden zahlreiche Lehrer der alten Kirche zitiert und kommen-
tiert, da begegnet uns Bonaventura ,,Ad consecrationem veram® und , Guilel-
mus“ Durandus ,De officio mortuorum®, der Kardinal Hosius, Michael
Helbing, das Konstanzer und das Tridentinische Konzil; Donatisten, Eu-
tychianer und Nestorianer spielen eine Rolle; Zwinglis Alloiosis und die
communicatio idiomatum sind selbstverstindliche Begriffe.

Serien von Schriftbeweisen werden in ganzen Ketten aneinandergereiht,
mit acht, zehn oder zwanzig Griinden wird die Meinung des Gegners wie-
dergegeben, die dann einzeln Punkt fiir Punkt widerlegt wird, das alles
weitschweifig und griindlich. Irenisch kann man die Haltung dieser Predig-
ten nicht nennen; Toleranz lag diesem Jahrhundert fern. Die Pipstlichen
und die Lutherischen sind ,zwen widerwertige Glauben® (101). Nicht um



236 Untersuchungen

Chorricke, Casel, Stolen, Platten, ,nicht um diesen Unsinn® geht der Streit.
,Wer es an einem Platten nicht genug, ich wollt mir zwey oder drey sche-
ren lassen®. Um die certitudo fidei geht es, und da ist der Unterschied so
grof wie zwischen Himmel und Hblle. Arger als die Tiirken ist das Papsttum.
Das Tridentinische Konzil hat den christlichen Glauben verdammt; ,es
seind fiirwar grausame, erschrockenliche unnd gotteslsterliche Artickel®
(150, 154). In der siebten Predigt werden zwar die alten und die neuen
Pipstlichen unterschieden, die, die nie von unserer Lehre gehore haben, und
die, die unter Evangelischen wohnen, die einen ,grob und délpisch®, die
andern ,etwas subtiler, aber alle halten sie an der Anrufung der Heiligen
und an der Messe fest. Diese Auseinandersetzungen fiillen mit ihren Serien
von Argumenten, Widerlegungen und Einreden mehr als hundert Seiten.

Das Kernstiids ist die zwolfte Predigt iiber die Opfermesse. Zwanzig Ar-
gumente des Gegners fiir sie werden aufgezihlt und dann Stiick fiir Stiick
widerlegt. Die Konsekration des Mefipfaffen wird angegriffen, ,wolcher sein
gesprichlin allein hat mit einem stiicklin Brot, das er ein Hostien nennt,
welches keine Ohren hat, und spricht die Worte dariiber, als wenn ein
Teuffelsbeschworer ein heimlichen Segen spricht® (371). Das ist nicht christ-
lich, katholisch, apostolisch konsekrieren, das ist Zaubern. Die lateinische
Sprache dient nur dazu, die Abgttterei zu verhiillen. Sagt der Priester Kyrie
eleison, so versteht der Bauer weniger davon ,als ein Khu am Mittag®
(379). Ja, viele Pfaffen wissen nicht einmal, was das heifit. Die Messe ist
eine Listerung des Opfers Christi. ,Ist das aber nicht ein armer Christus,
der vormittags nichts anderes zu schaffen hat, so offt auf- und abzufahren,
wann die Mef} gehalten wird, anders seine Geschifte alle nachmittags aus-
richten mufl, wenn die Mefpfaffen verzechen, was sie vormittags durch
Meflesen verdient haben® (386). Feinfiihlig kann man diese Polemik nicht
gerade nennen. Das alles wird reichlich mit Liturgiewissenschaft ausstaffiert.
Von einem Scholasticus wird als Verfasser des pipstlichen Kanons geredet,
~einem ungeschickten, ungelehrten Esel®, der lieber linger hitte zur Schule
gehen sollen; er hat die alten Gebete zusammengetragen und ,ein sollich
lumpmufl® daraus gemacht (388). Auch die Mefitheorie der ,neueren Papi-
sten® wird diskutiert, die die Messe als ein Gedichtnis des Kreuzesopfers
Christi verstehen. Die Messe ist ein ,, Trechter oder Treichel®, durch die die
Verdienste des Opfers am Kreuz ausgeteilt werden. In Wahrheit seien Wort
und Sakrament ,Canal, Rhor und Treichel“. Verstindnisvoll und gerecht
ist diese Auseinandersetzung kaum zu nennen. In den Wiederholungen, die
sich bei Andreae immer wieder finden, wird lang und breit von der Apostel
Messe, der Messe des heiligen Dionysius (!) und des Chrysostomus den Pre-
digthorern ausfithrlich berichtet; sie sollen alle im Grunde der lutherischen
Messe gleich gewesen sein (294 £.).

Die zweite Predigtsammlung von 1567 dient der Auseinandersetzung mit
Zwingli. Seine Lehre ist ,gantz widerwertig®, die alte Ketzerei des ,Frans-
zofl mit Namen Berengarius®. Zwingli kann kein gutes Gewissen haben,
wenn er den einfiltigen Worten Christi einen andern Sinn geben mufi, sie
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wverreifit” und aus dem Herrn Christus ,einen schlechten Heiligen® macht
(78).

Nach diesen beiden ,zwo Secten“ geht es im dritten Buch um die
Schwendckfelder, die von Luther und Zwingli als Eutychianer verdammrt
worden seien. In vier Hauptartikeln wird ihre Lehre dargestellt und wider-
legt. Uber hundert Seiten umfassen allein diese Auseinandersetzungen.

Besondere Schirfe zeigt die Polemik gegen die Wiedertdufer. Einen wei-
ten Raum nehmen ,,die Griinde und Beweisungen® fiir die Kindertaufe ein.
Nicht nur die Lehre, sondern auch die Frommigkeit der Tdufer wird scharf
angegriffen. ,In ihrer hochsten Frommigkeit® sind sie drger als die Hurer
und Ehebrecher (65). , Wer nun dise stoltze, auffgeblaflen, Phariseische, hoch-
fertige, teuffelische Geister under einer schlechten Bawrenjuppen nicht ken-
nen will, der mag sich immerhin verfiiren lassen® (71). Sie sind ein Teufel
unter eines Engels Gestalt verborgen (35.92). Sie behaupten, nichts Un-
rechtes zu tun, ,haben ein altes beschaben Récklin und ein Filtzhut auff,
darunter inen allenthalben das Haar aufligeht®, sie ,hendken den Kopf“ und
wollen vor Heiligkeit umfallen, sie sind so hoffirtig, ,dafl sie mogen auf-
knellen®, greulicher vor Gott als alle Pracht der Obrigkeit. ,,Offt mehr De-
mut unter einem Sammet denn unter Bawrenjuppen und Filtzhut steckt®
(25, 96, 120).

Die Krimer verteidigt Andreae in seinen Predigten gegen die Tiufer.
Wollte jeder wegen eines Ballens Tuch, einem Plitteisen oder einem Stock-
fisch nach Frankfurt zur Messe gehen, ,was wird dan ein par Hosen ko-
sten!“ (199). Auch die Messerschmiede mufl er verteidigen, die von den Tiu-
fern angegriffen werden, weil sie Waffen herstellen. Das Verhiltnis der
Taufer zur Obrigkeit und zum ehelichen Stand wird diskutiert. Kommen die
Frauen zu einer Bruderschaft der T4ufer, dann verlassen sie Mann und Kin-
der, ein anderer wird ihnen zugewiesen. Kommen die Prediger zu den Brii-
dern und Schwestern in ein Haus, fithrt der erste Gang in die Kiiche, wieviel
Fleisch und Wiirste im Rauch hidngen. Ist es zu wenig, dann miissen sie an
einem andern Ort das Wort Gottes verkiinden (178).

In der letzten Predigtsammlung, dem fiinften Buch, 1573 zum ersten Mal
verSffentlicht, werden die Spaltungen der Theologen der Augsburgischen
Confession von 1548 an bis zum Jahr 1573 behandelt. In der Vorrede ver-
teidigt sich Andreae, er habe nicht beabsichtigt, durch Concordien ,die ge-
ringsten Corruptelen und verfilschung reiner Lehr in einem oder mehr
Artickeln zubillichen, zubeschdnen, zuverschmieren und zubemanteln®. Oft
werden aber in diesen Predigten die Gegensitze bagatellisiert, viel zu ein-
fache, leicht eingiingige Lehrformeln geprigt und fremde Gedanken wieder-
holt. Lehrhaft ist die Auseinandersetzung mit Osianders ,einwonen der
wesentlichen gerechtigkeit Gottes* mit der ganzen Fiille paulinischer Zitate,
mit Einwendungen und Widerlegungen, aber milde das Urteil. Osiander ver-
weist den angefochtenen Christen nicht auf die Wesensgerechtigkeit, seine
Begriffe sind in der Heiligen Schrift nicht gebriuchlich und sollten darum
nicht verwendet werden.
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Georg Majors These von der Notwendigkeit der guten Werke zur Selig-
keit ist ,eine drgerliche und unleidliche Rede®, sie verdunkelt die Recht-
fertigungslehre, bestitigt den ,Bipstisch verdampten Irrthumb®, die Worte
,stincdken® nach der verdammten Lehre des Papsttums. Nichts ist sicherer,
,dann solche ergerliche und gefihrliche Rede aufl der Kirchen Gottes aufi-
gemustert und bey den gesunden wortten der Heiligen Schrift geblieben®
(20 ff.).

In der Predigt iiber die Erbsiinde geht es um die Auseinandersetzung mit
Matthias Flacius und der Meinung ,des andern Teils, und in der Predigt
iiber die Adiaphora werden der Illyricus, Nikolaus Gallus, Hefhusius und
Wigandus behandelt (54). In der Predigt iiber die Streitfrage nach dem Ver-
hiltnis von Gesetz und Evangelium wird von Agricolas Stellung berichter,
Luthers Meinung dargestellt, die des Scholastici Wittenbergensis D. Pecelius,
aber auch Gallus, Hefhusius und die niedersichsischen Theologen werden
behandelt — und das alles in einer einzigen Predigt. Die Wittenberger han-
deln aus purem Mutwillen, sie hadern aus Hochmut und Stolz, sie sind ge-
lehrt genug und konnen sich ausrechnen, ,dafl unter disem seinem viir-
geben der Teuffel eine beschwerliche verfinsterung reiner Lehre wiederumb
einfiiren mochte®.

Die letzte, wohl interessanteste, aber auch schwierigste Predigt behandelt
die Streitigkeiten um die Person Christi. Die Wurzel aller Veruneinigung
ist Zwinglis Alloiosis. Die neueren Wittenberger Theologen haben durch
heimliche Schriften zu verstehen gegeben, ,dafl sie ithr Ohr auff der Zwing-
lianer Seiten gehenckt®; erst spiter sind sie bei Gelegenheit ,mit 6ffentlichen
Schriften heraufigefaren und haben in disem Artickel von der Majestit des
Menschensons den Zwinglianern offentlich Beifall gethan und, was zuvor
D. Martin Luther wider die Zwinglianer geschriben, was auch zu Witten-
berg getruckt und seinen Biichern einverleibt, als ein Eutychianische Ketzerey
verdampt und verworffen®. Christen aber ,bedorfen der verfluchten und
verdampten Alliosi Zwinglis garnicht® (83). Das Urteil iiber die Witten-
berger ist in dieser Predigt scharf und eindeutig, nicht ohne eine gewisse
Konsequenzenmacherei. ,Es ist also im Grunde nichts anderes dann des
Nestorii Ketzerey, die offenbarlich zwen Christus in zweien natur gemacht
und keine mit der anderen nichts gemein hat. Daraufl dann letztlich die
Arrianische Ketzerey volget, daf8 Christus nur fiir ein pur lautter Mensch
gehalten wird . . . dann aufl der Nestorianischen Ketzerey ist auch der
Tiirckisch Mahometisch Alcoran erfolgt, wie dann Sergius ein Nestorianer
gewesen, der denselben auch half schmiden, darein Christus Gottes Son aufs
hochste geschendet und Christus fiir ein pur lautter Mensch fiirgeben wird®.
(95).

Der schlichte, einfiltige Horer, der nicht lesen und schreiben kann, mufl
schon viel an dogmengeschichtlichen Zusammenhingen kennen, soll er diese
Predigten verstehen. Sie sind nach auflen gesprochen und an Theologen gerich-
tet. An Zuspruch und Anspruch des Wortes Gottes enthalten sie herzlich wenig,
sie sind ein Musterbeispiel fiir die Kontroverspredigten der beginnenden
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Orthodoxie, auch wenn sie einer Konkordie der Theologen der Augsburgi-
schen Confession dienen sollen.

h) Wir haben von Andreae auch Passionspredigten. Mehr als 500 Seiten
umfassen diese neun Predigten des Passionsbiichleins.’* Daf} sie in Witten-
berg gehalten sind, liflt schon die Vorrede deutlich erkennen. Sie wendet
sich in scharfer Form gegen die ,Sakramentsschwermer® und ,Sakramentie-
rer®. Unvermeidlich sind die Ausfille gegen das Papsttum, ,seine grobe, dol-
pische Abgotterey, deren sich der Teuffel selbst schemet®. Er ist es, der die
Pipstlichen ,,durch fleischliche Wollust und zeitliche Ehr® einig erhilt. Vom
Teufel stammen auch die Rottengeister; mit den Sakramentierern soll man
keine Freundschaft und Bruderschaft halten; sie reden von einer Figur und
einem Zeichen des Leibes und Blutes Christi, rauben dem Menschensohn seine
gottliche Allmacht, nennen uns ,Fleischfresser“ und ,Blutsiufer®, ldstern
den Herrn Christus ,einen gebackenen Gott®. Das ist ,blinde Vernunft und
falsche verdampte Lehr“. Theologische Lehrer sind durch die Verleugnung
der Gottheit Christi , Arianer und Mahometisten® geworden.

Die wohl nachtriglich verfafite Vorrede ist kriegerischer als die Predigten
selbst. Sie enthalten weniger an Polemik, als diese Fanfarenstofe es erwarten
lassen. Die Passionsgeschichte ist fiir Andreae ein Spiel des gesamten mensch-
lichen Lebens in allen seinen kirchlichen und weltlichen Beziehungen. Den
hermeneutischen Schliissel bildet der doppelte Gesichtspunkt: a) warum
Christus fiir uns gelitten und inwiefern er unsere Strafe auf sich genommen
hat, und b) inwiefern er uns damit ein Vorbild und Exempel gegeben hat
(21). In einer stereotypen, auf die Dauer monoton und langweilig anmuten-
den Weise wird bei jeder Textaussage ausgefithrt, daff Christus ,ein Item
oder Post“ unserer Schuld weggenommen habe. Einmal wird ihm selbst das
Wort in den Mund gelegt: ,Ich habe mit einem jeden Item oder Post ein
dedit mit Roter Tinten das ist mit meinem Blut gemacht®, Immer folgt dann
unmittelbar der zweite Satz, dafl uns Christus damit ein ,fiirbildt“ gegeben
hat, dem wir folgen sollen. Beide Sitze stehen unverbunden nebeneinander;
auch die Passionsgeschichte kann zur Gesetzespredigt werden. Nicht nur
Christus dient uns zur Lehre, eigentlich alle Personen, Figuren, Verhilt-
nisse und Beziehungen in der Passionsgeschichte, in denen sich unser ge-
samtes Leben widerspiegelt. Gelegentlich grenzt dieses bestindige Lehren
mit dem aufgehobenen Finger ans Banale und Triviale; das gilt selbst fiir
die Darstellung der Kreuzigung. Der Essigschwamm fithre zu der Betrach-
tung, so gehe es nun einmal in der Welt zu: ,Was den Christen und son-
derlich den Dienern Gottesworts und armen leutten gegeben werden soll,
das ist alles zuvil, darumb sie auch offimals die notdurft nicht wol haben®
(372). Und die Nutzanwendung lautet: Wenn ein Armer ein Triinklein

1 Takob Andreae, Passional Biichlein, das ist die Historia des bittern und thew-
ren leiden und sterbens, auch der frolichen Aufferstehung und Himmelfart unseres
Herrn Jesu Christi nach den vier Evangelien geprediget und aufigelegt in der
Pfarrkirchen zu Wittenberg, 1577.
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Wein fiir eine kranke ,Sechswchnerin® haben médchte, soll man nicht, wie
so viele, sagen: Troll dich, du Schelm! Wer kann allen Bettlern genug ge-
ben! Peinlich wirkt die Anwendung des Kreuzesworts ,Sitio“: ,Sonderlich
sollen wir Deudschen dif8 wort Christi wol mercken, das er am Creutz ge-
redet hat, auff das wir von Hertzen erschrecken, wenn wir vom voll-
sauffen reden héren® (279). Der Hauptmann unter dem Kreuz gibt An-
lafl zu der Nutzanwendung ,,Es hat uns der Heilige Geist durch das exempel
dises Hauptmans leren wollen, das Gott in allen stinden habe, die im ge-
fallen“ (301). Die Emmausjiinger sind gar ein Beispiel dafiir, wie man sich
von Gott und seinem Wort, von Gerechtigkeit und Ehrbarkeit unterhalten
solle ,ohne unziichtiges, schamloses, unniitzes geschwetz* (362, 364). Und der
Auferstehungsbericht Joh. 21 wird zur niichternen Mahnung, ,das sich
menniglich fiir den Miifliggang hiite*. Man kann sich manchmal an die
Aufklirung erinnert fiihlen, deren Wurzeln ja weit zuriickreichen.

Gelegentlich fiihrt der Text zu dogmatischen Streitfragen. Das Wort Joh.
14, 8 wird zum AnlaR fiir die Auseinandersetzung mit den Sakramentierern,
und Matth. 21, 2 ff, gibt einen Grund fiir die Erdrterung des Verhiltnisses
von Gott und Mensch in einer Person her (33, 42). Beim Abendmahlsbericht
kann die Frage nicht umgangen werden, wie Leib und Blut Christi in der +
ganzen Welt und an allen Orten gegenwiirtig sein kénnen (48). ,Da wir
dann nicht gen Himmel gaffen und daselbst den Leib Christi suchen sollen,
wie ettliche zu Unrecht geleret haben“. Das Schicherwort fiihrt zur Polemik
gegen das Fegefeuer als ,lautter gedicht und fabelwerck® (265). In dem
Kreuzeswort ,Consummatum est“ ,wird in einen hauffen gestoflen, ver-
worffen, verdampt der gantze vermeindtliche Gottesdienst und Jarmarcke
des Papstes, nemlich und zu aller férderst sein Opfermefd fiir die siinden der
lebenden und toten® (271).

Die letzten Predigten sprechen eindriicklich von dem Grund des Glau-
bens, der kein Glaube auf fremde Autoritdt hin sein darf (416 ff.). Die
Schrift ist ,,Glos und Text®. ,,Wenn du dich durch menschliche Glos nur ein
haarbreits vom einfeltigen, lautern und klaren Wort Gottes lessest abfiiren,
so stehst du schon auff einem sand, hast gleich verloren die freudigkeit des
Gewissens® (418). Das Programm der Orthodoxie ist formuliert. Himmel-
fahrt muf zu Auseinandersetzungen mit den Sakramentierern fithren. ,Lafl
dir Christum nicht trennen und lafl dir nicht einen halben Christus, nicht
einen ganzen Christus einschwatzen, sonder behalte du einen gantzen
Christum Gott und Mensch allenthalben gegenwirtig, soweit sich die Rechte
Gottes erstreckt® (502 f.). Der Schlufl dieser Passionsbetrachtungen lautet:
.So sollen wir uns an das Wort halten, davon nicht wandsen, daran nicht
zweifeln, nicht unbestendig sein, heute dis, morgen uns eines andern be-
reden lassen, sonder steiff und bestendig bei der Lehre bleiben, die in des
lebendigen Gottes ecinfeltigem Wort gegriindet und uns in disen letzten
Tagen durch Doctorem Martin Luther an das Licht gebracht ist“ (520).

1) Ein letztes, wieder vollig andersartiges Genus stellen die fast 300 Sei-
ten umfassenden vier Adventspredigten dar, in denen Andreae den Regens-
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burger Streit iiber den Wucher behandelt.”® Anschliefend an eine summa-
rische Darlegung des Sonntagsevangeliums wird zusammenhingend die
Hauptfrage erortert. Der Rat hatte in Regensburg die streitenden Pfarrer
ihres Amts entsetzt und Jacob Heilbronner und Jacob Andreae mit der
Vermittlung beauftragt.

Leihen wird streng vom Wucher unterschieden. Leihen soll ein Christ
,ohne allen auffsatz* (30). Wucher und ,Aufsatz“ gegeniiber einem Bediirf-
tigen sind ,eine schrecklich schwere Siinde“. Der Arme, von Christus vor
unsere Haustiire geschickt, ist ,nicht ein Hundt, sondern ein Mensch®, dein
Bruder, der Bruder Jesu Christi. Wucher gegeniiber einem Armen ist schlim-
mer als Dieb, Mérder und Strafenriuber sein (38). Notfalls soll man dem
Armen die gelichene Summe schenken, niemals darf man Zinsen von ihm
verlangen,

Wie verhilt es sich nun mit dem ersparten Kapital? Es ist Vorsorge fiir
die Zukunft, man darf es Frau und Kind nicht entziehen. ,Futter und
Dedse® miissen sie haben. Wenn das Vormundsamt in Regensburg das Geld
der Waisen bis zu ihrer Miindigkeit gegen 5 Prozent Zins anlegt, dann darf
man es nicht von der Kanzel Dieb, Morder und Straflenriuber schimpfen
(84). Fiir das ersparte Kapital kann man den Seinen ,ein Hiittlein zum
Unterschlauff oder ein Hiuslin oder einen Acker, Wismat (Wiese), Garten
und dergleichen zu ihrer Notdurft* kaufen (70). Man kann auch das Geld
»im Kasten® gegen Zins ausleihen. Das ist Handel, und Handel ist nicht
verboten. Dabei mufl die zuhorende Gemeinde freilich ein gutes Stiick Kir-
chengeschichte iiber sich ergehen lassen, sich mit Luthers Auffassung vom
Wucher und ihrer Interpretation, mit ihrem friiheren Pfarrer Nikolaus Gal-
lus und seinem Katechismus, aber auch mit dem Recht Kaiser Justinians und
der Ordnung des rémischen Reichs, mit Kanonisten und Juristen, mit kaiser-
lichem und pipstlichem, gottlichem und menschlichem Recht und den Fragen
des Naturgesetzes befassen, das dem Menschen seit der Schpfung ins Herz
gepflanzt ist, mit der Regel Christi Matth. 7, 12 und den Erwigungen ex
aequo et bono.

Das Naturgesetz, die Regel Christi und das kaiserliche Recht stimmen
darin iiberein, dafl ein Satz von 5 Florin von hundert kein Wucher sei (124).
»Das ist mit der Goltwag des Gesitzes der Natur und des Gebotts Christi
Matth, 7 durch Hochverstendige, fromme, erbare, Rechtsgelehrte Juristen
und weise, verniinftige Rith abgewogen, die auff die gleichheit und billicheit
mit hochstem fleifl gesehen® (138). Wer aber einem Armen leiht und nur
einen einzigen Florin nimmt, der ist ein Wucherer.

Besonders scharf wird in diesen Predigten gegen Auswiichse auf wirtschaft-
lichem und sozialem Gebiet gewettert. Oft werden nicht 5 oder 6, sondern
12 oder 15 Florin von hundert genommen. Manche sind so ,geschmitzt®,

5 Jakob Andreae, Vier christliche Predigten iiber ettliche Evangelia im Advent.
Darinnen neben summarischer Aufllegung derselben der eingefallene Streitt vom
EVlilcher aufl Gottes Wort entschieden. Zu Regenspurg in der newen Pfarr ge-

alten. 1588.
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daf sie gleich 5 oder 6 Gulden Zinsen von hundert im voraus abziehen,
ehe sie das Geld auszahlen. ,Dif} alles sind jiidische tiicklein®, wucherische,
verdammte Handlungen, aller Billigkeit, Gerechtigkeit und Ehrbarkeit zu-
wider (129). Andreae brandmarkt wucherische ,,Hindel®, bei denen nicht
allein Geld, sondern auch Getreide und lebenswichtige Waren gefordert wer-
den. Er wendet sich gegen die Preistreiberei, die der ,diirfiligen Seufflzen®
nicht hért, dagegen, dafl das Getreide nicht ,auf dem offenen Markt® ver-
teilt wird, sondern durch eine zweite, dritte, vierte Hand geht. Das ist der
allergreulichste Wucher (130). Die Seufzer und Gebete der Armen sind
»grofle und starcke Carthaunen und geschiitz, so zur Rechten Gottes ab-
gehen®. Preistreiberei heifft ,auffl dem Haus und aufl dem Beuttel steelen®
(132).

Die Obrigkeit mufl solche Mifistinde abschaffen, ,damit ein Gemain
kein mangel habe und umb einen billichen Pfenning das Brot kauffen und
bekommen mge® (133). Den Ernst sozialer Verantwortung kann man auch
sonst der orthodoxen Predigt nicht absprechen, und erst recht nicht den Mut,
ohne Menschenfurcht heifle Eisen anzufassen.

Wirtschaftliche Zusammenhinge sind nun einmal kompliziert. Ob die Ho-
rer das wirklich verstanden haben, wenn es in der Predigt heifit, ,daf} die
Lofkiindigung der gilt verschreibung auff widerkauff wie widerkauffsrecht
bey dem verkiuffer und nicht bei dem kiuffer stehe, unangesehen wie die-
selbige gilt verschreibung gestelt ist“ (210)? Selbst die Regel Christi ist nicht
gerade leicht verstidndlich ausgedriickt, ,,ndmlich dafl der Kiuffer oder Zinf-
herr nicht dem Zinfiman, sondern im selbst dient, in disem Handel sich selbst
und seinem Weib und Kindern nutzen schafft, und nicht dem Zinfiman, doch
auch nicht demselben schaden® (123).

Die Zweireichelehre spielt in diesen Auseinandersetzungen eine wichtige
Rolle. Mit dem Evangelium kann der Kaiser nicht die Welt regieren. Der
Pfarrer darf gegen geltendes kaiserliches Recht nicht angehen ,weder auff
der Canzel noch unter der Canzel, weder im Rhatshaus noch in den Hiu-
sern® (212). Gegen den Wucher soll er predigen, halsstarrige Wucherer nicht
absolvieren und zum Sakrament zulassen; aber fragt einer freilich, was
Wucher sei und wieviel man im Handel verdienen darf, so soll der Pfar-
rer sich auf keinen Disput einlassen, wo immer es sei; das ist nicht seines
Amtes, auf die christliche Obrigkeit soll er verweisen. Sie entscheidet ex
aequo et bono (93).

Natiirlich geht es bei der Frage des Wuchers nicht ohne Seitenhiebe auf
die Juden ab. Da wird vorgerechnet, daff wenn einer von einem Juden ei-
nen Gulden borgt und er ihm jede Woche nur einen Pfennig daraufgibt,
dieser Pfennig dem Juden in 20 Jahren einen Wucher von 1100 Gulden und
5 Groschen bringt. Die Feindschaft gegen die Juden ist religits begriindet.
»Darbey abzunemen, wenn die Juden gleich unsern Herrn Christum sampt
seinen Aposteln nit so grewlich lesterten, wie hochlich sich die Herrschaft wi-
der die christliche Libe an iren Unterthonen versiindigt, wann sie Gotteslester-
liche Juden ihren Unterthonen zum verderben umb ihres eigenen Nutzens
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willen in ihren Landen auffhalten und bey solchem grewlichen Diebstall,
Morden und Stuelrauben schiitzen und schirmen® (33). Auf Andreaes Pre-
digt iiber den Messias, die er nach einem vergeblichen Bekehrungsversuch der
sMefpfafien® an der Hinrichtungsstitte bei einem am Galgen angebunde-
nen, schon halbtoten Juden gehalten hat, der dann ,bekehrt® und noch am
Galgen getauft, doch noch hingerichtet wurde, sei nur hingewiesen. Im
iibrigen ist gerade diese Predigt im Jahre 1721 noch einmal in einer zweiten
Auflage gedruckt worden.®

Das schwerste Geschiitz wird gegen die in diesem Streit um den Wucher
abgesetzten Regensburger Pfarrer in der letzten Predigt abgefeuert, die
noch einmal die Mafinahmen des Rats und die Dienstentlassung der Pfarrer
schildert. Ein durchschlagendes Argument ist der Hinweis auf die vor dem
Rat selbst zugegebene Unsicherheit dieser Pfarrer gegeniiber Zwinglis Lehre.
Wire der Streit vom Wucher nicht eingefallen, ,hitte wol eine falsche un-
reine Lehr von den hochsten Artickeln unseres Christlichen Glaubens un-
vermerckt eingefiiret werden mdgen, dardurch ihr mit der zeit nicht allein
der warhafftigen gegenwart des Leibes und Blutes Christi im Heiligen
Abentmal beraubt, sonder auch hittet Christus selbst gantz und gar ver-
lieren mogen® (289).

k) Die Predigten Andreaes zeigen eine breite Ficherung von einer
schlichten, praktischen Bibelauslegung bis zu ausgesprochenen, hochst streit-
baren Kontroverspredigten. Das wiederholt geiduflerte Verlangen nach Ein-
heit der Christen bedeutet bei Andreae die Einheit in der unverfilschten
reinen Lehre. Sie ist in der Augsburgischen Confession zu finden. Der Kampf
um diese Einheit erfordert immer neue Abgrenzungen, Widerlegungen, Be-
grindungen und Rechtfertigungen der Lehre. Er hat eine scharfe, streit-
bare Polemik und Kontroverspredigten geradezu zur Voraussetzung. Das
alles hat nichts mit irenischer Gesinnung, mit weitherziger Toleranz oder
einer Betonung des existentiellen Glaubens zu tun. Polemik und Kontrovers-
fragen auf der Kanzel sollen eine kimpferische, streitbare Gemeinde schaffen
und ihr die Waffen in die Hand geben, die reine Lehre festzuhalten und zu
verteidigen. Beim Vergleich mit anderen Predigern aus dieser Zeit der frii-
hen konfessionellen Orthodoxie zeigt sich, daR Andreae sich von ihnen da-
durch unterscheidet, dafl er schlichter, volkstiimlicher, praktischer als sie die
Schrift auszulegen weif}, aber auch dadurch, daf er in einer besonders schar-
fen Polemik auf der Kanzel in der Auseinandersetzung mit der katholischen
Kirche, mit den Zwinglianern, den verschiedenen Sekten und in spiteren

Jahren auch mit den Wittenberger Theologen Kontroversfragen streitbar
behandelt.

16 Jakob Andreae. Sehr geistreich und schrifimifige Ausfiihrung, dafl unser
hochgelobter Herr und Heyland Christus Jesus der wahre, versprochene und er-
schienene Mefias und Heyland sey. In einer Rede, welche er bey Gelegenheit eines
zu Weiflenstein im Schwaben Land zum Tode verurteilten verdampten Juden
Nahmens Anstedt . . . gehalten. 2. Aufl. 1721.
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Beziehungen Friedrich Brecklings
nach Stiddeutschland

Ein Beitrag zum Einfluf} des radikalen Pietismus im 17. Jahrbundert
Prof. D. Winfried Zeller zum 3. Juli 1976

Von Dietrich Blaufuf

Die Kenntnis des Pietismus im 17. Jahrhundert kann nicht auf Einzel-
untersuchungen verzichten, die sich um die konkreten und mitunter weit-
liufigen Beziehungen seiner Vertreter, Sympathisanten oder auch Auflen-
seiter miihen. Friedrich Breckling (1629-1711) gehért fiir weite Strecken
seines Lebens sicher in die letztgenannte Gruppe. Aber literarisch und per-
sonlich hat er unermiidlich gewirkt. Zahlreiche Verdffentlichungen, oft kurz
und hastig hingeworfene Flugschriften, zeugen ebenso davon wie die erhal-
tenen Teile und zu ermittelnden Spuren seines recht umfangreichen Brief-
wechsels.

Die Beziehungen Bredcklings nach Siiddeutschland bedeuten innerhalb der
yweltweiten® Verbindungen dieses zeitweise radikalen Kirchenkritikers ge-
will nur einen kleinen Ausschnitt. Aber sie sind fiir manche pietistische Re-
gungen schon im 17. Jahrhundert aufschlufireich genug, um gesondert be-
leuchtet zu werden.

Der 1629 bei Flensburg geborene Pfarrersohn Friedrich Breckling wurde
schon frith im Sinne Joh. Arnds erzogen. Seine Studien, u.a. in Rostodk,
Helmstedt, aber auch in Leipzig und Wittenberg, begiinstigten z.T. diese
Pragung. 1654 wurde er in Hamburg mit Joach. Betkes ,Antichristentum’
bekannt gemacht. Damit war er fiir den Spiritualismus gewonnen. Joach.
Betke nannte er seinen ,geistlichen Vater’. Nach einem Studienaufenthalt in
Straflburg 1655, wo er sich v.a. J. Val. Andreaes Schriften widmete, trat er
1656 in schleswigschen Pfarrdienst. Auch von Schwenckfeld her war er
moglicherweise beeinfluflt. 1660 konnte er nach seiner Entlassung aus der
Gefangenschaft, verhingt wegen Schmihung der Obrigkeit, entflichen und
wandte sich nach Holland. Hier war er erneut 1660-1668 in Zwolle im
Pfarrdienst, wurde jedoch auch hier schliefilich abgesetzt. In Amsterdam
(1672— 1690) und im Haag (1690-1711) fand er ein auf die Gaben von
Freunden angewiesenes Auskommen. Ein starkes Sendungsbewufitsein prigt
seine Veroffentlichungen ebenso wie seinen Briefwechsel. Scharf wendet er
sich gegen die Verderbnis in Kirche, Pfarrerstand und Universitit, Pazi-
fistische Tone klingen an. In der Ekklesiologie redet er eine radikale Sprache:
Nicht nur die grofien Kirchen, auch die ,neuen und kleinen Sekten’ inclu-
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sive die Labadie-Sekte und das pietistische Konventikelwesen finden bei ihm
keine Gnade. Er ist in seiner radikal kirchenkritischen Phase von spiritua-
listischen Gedanken geleitet, die ihn die Erkenntnis durch den lebendigen
Buchstaben des Geistes erwarten 1dflt. Spiter wurde er in dieser Richtung
etwas versdhnlicher. Einen Weg ins Pfarramt hat er jedoch nicht mehr ge-
funden.!

1. Breckling-Korrespondenten in siiddeutschen Reichsstidten

Brecklings weitreichende Beziehungen erstreckten sich auch auf den siid-
deutschen Raum nach Niirnberg, Ulm, Windsheim und Wertheim. In Augs-
burg hat er einen Gesinnungsfreund; es ist dies der dritte evangelische Geist-
liche, den der Rat der Stadt Augsburg im 17. Jh. entlassen hat: Johann Fch.
Wielandt. Er hat gar nur zwei Jahre (1684-1686) in Augsburg wirken kon-
nen. Man sieht in ihm einen Geistlichen, der Weigelischen Regungen gegen-
iiber zu offen gewesen sei.® Im Briefwechsel des Augsburger Geistlichen Gott-
lieb Spizel (1639-1691) begegnet uns dafiir einmal ein Niirnberger Biirger
namens Klipfel. Durch den Niirnberger Geistlichen Christoph Arnold wird
Spizel gewarnt: Besagter Klipfel sei nach Augsburg gekommen. Es sei jedoch
von ihm nichts Gutes zu erwarten, sei er doch ein Verdchter des HI. Abend-
mahls und auch die CA sei ihm gleichgiiltig; ganz allgemein neige er zum
Weigelianismus.?

Mit dem Vorwurf des ,Weigelianismus‘ war man schnell bei der Hand,
so dafl jeweils zu fragen ist, was damit gemeint ist. Allerdings sind uns in
den siebziger Jahren Hinweise darauf begegnet, dal man in Augsburg
Schriften gelesen hat, die die Zensur kaum passiert hitten. Der Spener-
Freund Gottlieb Spizel war hierbei nicht abseits gestanden, ja, war sogar
daran interessiert, daf die einschligige Literatur aus Frankfurt/M. nach
Augsburg gesandt wurde.*

Dem entlassenen J. F. Wielandt hat Friedrich Breckling in seinem ,Cata-
logus testium veritatis‘ ein Denkmal gesetzt.® Demnach wurde Wielandt das

t Fritz: Konventikel (1949), 143-154. Fritz’ Darstellung ist von hohem Informa-
tionswert (Quellen, Lit.), wenn auch wenig beachtet. Durch Bruckner sind jetzt viele
in Holland erschienenen Schriften Brecklings bibliographisch erfafit und meist auch
zuginglich.

Abgekiirzt zitiertes Schrifttum und Handschriften siche am Ende der Studie.

2 APfb Nr. 272. Dazu EWA 551 Tom. IV, EWA 547 Tom III Nr. 2 (Inhaltsver-
zeichnis); StAv Augsburg. Simon: KGBayerns, 480. 481.

3 Chr. Arnold meldet vertraulich aus Niirnberg an Spizel: der Niirnberger Biir-
ger Klipfel sei nach Augsburg gekommen, ,pannitinctorem, Augustanae Confes-
sionis et S. Caenae contemtorem, et Weigelianis haud absimilem: Observa hominis
istius liberioris conamina, ne turbas det. Atque haec sub fide silentij.“ Brief Chr.
Arnold an Spizel, Nbg., (Jahr?) (Tag?); Spiz. I: 41r; SStB Augsburg. Besteht ein
Zusammenhang mit der Warnung evangelischer Geistlicher in Augsburg vor ,weige-
lischen Schleichern® 1670 (Datierung des Briefes!)? Simon: KGBayerns, 481.

4 Siehe Blaufufl: Reichsstadt und Pietismus . . ., 177.186.

5 KKH 4, 760—779; hier 771 f. Nr. 115. Wotschke: Urkunden (1931), 39 A. 9.
Zum ,Catalogus‘ vgl. auch Fritz: Konventikel (1949), 143.
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Opfer einer Verleumdung. Fiir Breckling hingegen ist Wielandt ein ,, wacke-
rer und verstindiger mann“. Es bedarf weiterer Untersuchung, wie im
Falle Wielandt die Dinge im einzelnen liegen. In Bredklings Augen fand
Wielandt jedenfalls als ein ,liebhaber der Theologiae mysticae“® in Augs-
burg keinen Schutz und keine Unterstiitzung mehr. Er hielt sich offenbar
nach seiner Entlassung zwischen 1686 und 1688 in Amsterdam auf.

Philipp Jacob Spener (1635-1705), der Fiihrer des lutherischen Pietismus,
hat gelegentlich fiir Breckling Vermittlerdienste nach Siiddeutschland iiber-
nommen. Am 15. Mirz 1682 schrieb er an Breckling:

»Die nach Augsburg, Windsheim und Wertheim gehenden Pakete habe bestellt,
aber das Rothenburgische behalten, weil H. D. Hartmann bereits vor fast zwei
Jahren selig abgeleibet.“?

Offenbar in Unkenntnis iiber den Tod des Rothenburger Superintenden-
ten Johann Ludwig Hartmann am 18. Juli 1680 hatte Breckling diesem
noch eine Sendung zugedacht, die Spener aber nun zuriidshielt.®* Theodor
Wotschke stellte 1927 nun fest: ,Schade, daff wir deren [sc. die Empfanger
der Breckling-Sendungen] Namen nicht mehr kennen! Sie wiirden uns mit
den siiddeutschen Vorpietisten vertraut machen.“®

Es diirfte aber nach allem, was wir auch aus einer spiteren Verdffent-
lichung Wotschkes wissen, zweifelsfrei sein, dafl es sich bei diesen ,,siid-
deutschen Vorpietisten® um wohlbekannte Spener-Anhinger handelt: G.
Spizel in Augsburg, Johann Heinrich Horb in Windsheim, Korrespondent
Bredklings seit 1678, schliefllich Joh. Winkler (1642-1705) in Wertheim, der
seit Mai 1682 iiber Spener mit Breckling im Briefaustausch stand.*®

Die ersten greifbaren Bemiihungen Brecklings um Verbindungen zu Spizel
liegen aber einige Jahre cher. Schon vor Juni 1679 hatte Spener einmal einen
kurzen Brief Brecklings, gerichtet an Spizel, nach Augsburg vermittelt.”* Wahr-
scheinlich auf dieses nicht greifbare erste knappe Schreiben Brecklings hin
hat Spizel mit der Ubersendung einer eigenen Schrift, unter Umstinden
JInfelix litteratus® 1679/80, geantwortet; so darf man einen Hinweis in
Brecklings erstem vorliegenden Brief an Spizel von 1681 verstehen.’* Nicht
ganz unerwartet und unvorbereitet trifft also das erste vorliegende Schrei-
ben Brecklings an Spizel ein.

Zu hoch darf man jedoch die Tatsache, zu Brecklings Korrespondenten-

8 Brief Breckling an Spizel V/5. (Zur Zitierung s. u. Anm. 12).

7 Zitiert nach Wotschke: Cleve 1663, 371 A. 18.

8 Vgl. die Vermutung bei Simon: KGBayerns, 480 (2. Aufl. S. 460), dafl ,,wohl
auch Hartmann in Rothenburg . . . in Verbindung mit Breckling (stand).

9 Wotschke: Cleve 1663, 363.

10 Wotschke: Urkunden (1931), 103 A. 3 (,Horn® irrig); S. 98 mit A. 4 bis S. 100.

1t Spener an [G. Spizel], 21. Mai 1679; cons. 3, 308-310; hier 310b: ,,Cum mit-
terem [sc. Griinberg Nr. 234], scribendi non erat otium, adjeci etiam a celebri isto
Fr. Brecklingio missam et tuo nomine signatam chartam.“ ~ Handschrl. in Spiz.
III: 632-635; SStB Augsburg.

2 Siche unten Brief Bredsling an Spizel, Amsterdam, 20. Dez. 1681, Absatz 1.
(Wir zitieren in Zukunft die unten gebrachten Briefe nur nach Nummer und Ab-
satz: in diesem Falle also Br. I/1).
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kreis zu gehdren, zunichst nicht bewerten. Breckling hat nimlich seine Briefe
und Schriften geradezu ,global’ in alle Welt versandt.!® Die Adressaten diirf-
ten unter den (zeitlich) in Frage kommenden ,Zeugen der Wahrheit’ zu su-
chen sein, die Bredkling in seinem ,Catalogus testium veritatis’ nennt.
Spizel wird hier zusammen mit Ménnern genannt,** die sich jedoch mit
Breckling durchaus nicht in Ubereinstimmung befinden, etwa bei Bredslings
scharfer Kirchenkritik.”® So versuchte Elias Veiel in Ulm Breckling klar zu
machen, daf die siindlose Gemeinde auf Erden eine Fiktion sei.’® Veiel
schrieb dies in der Zeit von Brecklings sich mifigender Kirchenkritik;'” aber
es ist zu beachten, wie Breckling ebenfalls noch in dieser Phase, 1690 und
spiter, etwas (angenehm) iiberrascht feststellt, daB er von dem ,Zeugen
der Wahrheit® Veiel Schriften erhilt.® Auch Spener schligt u.U. Breckling
glatt eine Bitte ab.”® Beide, Spener wie Veiel, erscheinen jedoch in der Liste
der Wahrheitszeugen. Zu weitreichende Konsequenzen hinsichtlich einer
eventuellen Ubereinstimmung der Genannten mit Bredklings Anschauungen
sind auf jeden Fall nicht erlaubt, was auch bei den Briefen Brecklings an
Spizel zu beriicksichtigen ist.

Eine kurze Erwihnung verdienen Brecklings Beziehungen nach Niirnberg.
Es scheint, dafl das Wirken des Johann Jakob Fabricius (seit 1660) in Sulz-
bach-Rosenberg der Anlaf fiir Brecklings Briefe an den Niirnberger Poeten
Sixt Birk gewesen ist.® Neben den uns schon bekannten Verbindungen
Brecklings mit Niirnbergern, zwei Predigtamtskandidaten, sodann in Niirn-
berg wohnenden Niederlindern und dem Pfarrer Georg Schein(s)berger®
zeigen die vorliegenden Breckling-Briefe an Birk, daff Breckling 1664-1668
die Bezichungen nach Niirnberg nicht abreiffen lassen wollte.** Fabricius war

18 Fritz: Konventikel (1949), 145 mit A. 211a. Vgl. unten Anmerkung 18.

1 KKF 4, 760 ff.; bes. 760a/b. Spizel, Horb, [Joh.] Winkler und Hartmann
sind KKH 4, 760a/b genannt.

15 7y dieser siehe Fritz: Konventikel (1949), 145 ff.

18 El, Veiel an Breckling, Ulm 11. Mirz 1697; Wotschke: Urkunden (1931), 103.

17 Fritz: Konventikel (1949), 153 f.

18 Breckling an Joh. Hch. May/Giefen: ,, ... und weil es heifit: ;habenti dabitur”,
so beschicket es Gott also, daf die iibrigen Zeugen der Wahrheit mir ihre Schriften,
so weit sie konnen, zusenden, selbst H. D. Veyel aus Ulm, . . .“. Wotschke:
Freundeskreis, 3; Quelle: SUB Hamburg: sup. ep. 17. Der Brief ist undatiert. Bredk-
ling gibt aber weiterhin an, woher er iberall Sendungen erhilt: aus Halle und aus
ganz Europa (Moskau; Schweden; Dinemark; Ungarn), Syrien, Aleppo, O -
W-Indien (ebd., S. 3 f.). Mit Francke in Halle beginnt jedoch ein Briefwechsel erst
1697; Fritz: Konventikel (1950), 99. m. A. 150. Somit ergibt sich ein terminus post
quem fiir diesen Brief an May von 1696 und ist sachlich in die Nahe des Anm. 16
gen. Briefes zu stellen.

1 Fritz: Konventikel (1949), 153 m. A. 267.

20 Wiedemann: Geistesleben, 20 mit Anm. 10 f. (auf S. 34; Quellen!) und S. 34
ﬁ. 3 (Lit.!); siche auch Anm. 23. Bredkling an Sixt Birk, Zwolle 2. Okt. 1664; siche

nm. 22.

2 Die Einzelheiten mit Belegen bei Simon: KG Bayerns, S. 480 m. A. 21-23 (auf
S. 730); dazu NPfb Nr. 1194.

22 Briefe Breckling an Sigismund (Sixt) Birk, Zwolle, 2. Okt. 1664 bis 2. Dez.
1668; hsl., eighd. Vorhanden GNM Niirnberg, Archiv: P.BLO. (Pegnesischer Blu-
menorden) Biindel 1/1.
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von dem Rostocker Liitkemann beeinfluflt. Er wurde sowohl von der Mar-
burger theol. Fakultit, als auch dann wieder in Sulzbach des Weigelianismus
und anderer Lehrabweichungen verdichtigt.?® Er kommt in den Briefen
Brecklings an Birk sonst jedoch nicht mehr vor. Die kritische Haltung in
Niirnberg gegeniiber Leuten, die schonungslos die Laster der Zeit anklagen,
bekommt Breckling selbst zu spiiren, indem man dort seine Schrift ,Regina
Pecunia’ ablehnte; fiir Breckling eine glatte Heuchelei der Niirnberger: sie
slieben doch Geschends und Ducaten, . ..“** Oft wird Joh. Gg. Gichtel ge-
nannt, besonders natiirlich im Zusammenhang seiner Verhaftung.”® Gerade
dem Regensburger Gichtel war von Birk regelrecht verboten worden, sein
(Birks) Haus in Niirnberg zu betreten!®® Sixt Birk scheint sich aus Verbin-
dungen mit Gichtel, der nach seiner eigenen Schilderung in Regensburg mit
der Todesstrafe wegen Majestitsbeleidigung bedroht worden war,®” be-
wuflt haben losen wollen. Eine wichtige Rolle spielen in Brecklings (und
auch Gichtels) Briefen an Birk die Auseinandersetzungen zum Justinian von
Welz, besonders die mit dem Regensburger Superintendenten Ursinus ge-
fiihrten. 1666 bietet Gichtel an, Briefe an Welz nach ,Guaiana® zu vermit-
teln;® die Ankunft Welz’” in Ubersee erfihre Birk freilich erst 1668 durch
Breckling.?

Weitere Beziechungen Bredklings nach Siiden: Ulm, Windsheim, Wertheim
sind in Umrissen bekannt, bediirfen jedoch noch genauerer Untersuchungen.
Seine Verbindungen nach Augsburg aber kann man anhand seiner Briefe an
Spizel besser als bisher erkennen.

2. Brecklings Erwartungen an Gottlieb Spizel in Augsburg

Verschiedene Stellen der Briefe Brecklings an Spizel zeigen, dafl jener sich
bereits ein Bild tiber den Augsburger Geistlichen gemacht hatte. Horb oder
Spener konnen Brecklings Informanten gewesen sein. Nicht zu gering sind
auch Spizels eigene Verdffentlichungen hier zu veranschlagen. Mehrfach

2 Zur Anm. 20 gen. Lit. hinzuzufiigen: KKH 3, 148a (Nr. 21) (Theil IIL. C.
XV/21). KKH 4, 762b (Nr. 12) (von Breckling!). Rothert: Kirchl. Wiederaufbau,
40-42 (opus Fabricius; Lit.!). Simon: KGBayerns, S. 479 m. A. 15 (Lit.!).

2 Der Anm. 20 gen. Brief. — Die Schrift fithrt Breckling in seiner kurzen ,Selbst-
biographie® (KKH 4, 773b—774b. Nr. 128) an unter seinen Werken mit Nr. 22.
Bruckner: Catalogue, Nr. 334,

2 Briefe Breckling an Birk, 28. Nov. 1664; 17. Jan. und 20. Apr. 1665; 27. Nov.
;661.; (Gichtel hat in Amsterdam Schwierigkeiten mit der dortigen luth. Gemeinde!);

. Dez. 1668.

2 Gichtel klagt dariiber in dem Brief an Birk, Sulzbach 29. Okt. 1666; GNM
Niirnberg, Archiv: P.BLO. I/4. Hier mehrere Schreiben Gichtels an Birk; hsl,, eighd.

27 Brief Gichtel an Birk, Regensburg 27. Dez. 1664.

28 Brief Gichtel an Birk, Sulzbach 29. Okt. 1666, pag. 2.

2 Welz sei ,in America® angekommen ,und sich [so]fort unter die Wilden zu
wohnen begeben, schreibet (1) daf es ein gut, gesund, temperiertes fruchtbahr und
herrlich land ist“. Brief Breckling an Birk, 2. Dez. 1668; s. A. 22. In diesem Brief
wird deutlich, dal Welz gewiinscht hat, Gichtel mochte nachfolgen.
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weist Bredsling darauf ausdriidslich hin (Br. V/1; VI/1). Spizels ,Infel. lit.’
findet Brecklings Zustimmung (Br. II/1; vgl. V/1). Auch scheint Breckling
auf Spizels Beteiligung an der Kontroverse um das Jahr 1666 als Jahr des
Untergangs fiir Rom (d.h. die Rémische Kirche) anzuspielen (Br. VI/4).
Jedenfalls gilt der fern in Augsburg weilende Geistliche dem Amsterdamer
Breckling als ,Liebhaber der Wahrheit* (Br. 1/1) oder ,liebhaber der Theo-
logiae mysticae® (Br. V/5). Breckling erblickt in Spizel so weit einen Ge-
sinnungsgenossen, dafl er bei Spizel Gaben erkennt und anerkennt, die nétig
sind zum Bau des Reiches Gottes. Das werden jedoch kaum die gleichen Ga-
ben sein, die Breckling bei sich selbst findet;*® aber diese Verschiedenheit
fithrt nicht zum Bruch, vielmehr {iberbriickt sie Breckling mit dem Hinweis
auf das Zusammenwirken verschiedener Gaben am Leib Christi im Sinne
von 1. Kor. 12 (Br. ITI/1). So erwartet Breckling von Spizel auch einen recht
konkreten Beitrag: Er moge den bekannten catalogus testium veritatis des
Flacius bis zur Gegenwart fortsetzen (Br. I1/3).** Spizels Bemithungen um
die Gelehrten (,litterati“)® haben ihn in Brecklings Augen dafiir qualifi-
ziert (Br. V/4 Ende). Reichlich euphorisch weist er Spizel hierin eine Auf-
gabe zu, die dem Kampf des Erasmus und des Joh. Val. Andreae gegen ein
korrumpiertes katholisches Kirchenwesen und ein pervertiertes Luthertum
vergleichbar sei (Br. IV/5).

Freilich klingen auch kritische Tone Spizel gegeniiber an. Damit tritt die
von Breckling ja konstatierte Verschiedenheit der Gaben (s.0.) in ein nega-
tives Licht. Spizel wird 1689 vor einem Riidsfall in ,pharisdisches® Treiben,
wo man dem Geist widerstehen will, gewarnt (Br. V/1). Breckling denkt
hier im Zusammenhang an eine ungerechtfertigte Verfolgung von angeb-
lichen Enthusiasten (sie mogen Bohme-Anhinger sein), woran Spizel sich
nicht beteiligen solle.”® Auch kann man vielleicht Brecklings ,Selbstanklage®,
die er an Spizel schreibt (Br. I11/2), durchaus als einen versteckten Wink
an Spizel verstehen.

Weniger scharf, aber doch eindeutig hatte Breckling 1683 2zu einem
»Wuchern® mit den anvertrauten Gaben aufgefordert (Br. II/1). Dies deu-
tet das Motiv an, aus dem die Breckling-Briefe hervorgehen.

Breckling sicht eine Aufgabe an den Geistlichen. Zu ihnen fiihlt er sich bis
zu dem Zeitpunkt gesandt, an dem man ihn bewufit ablehnt (Br. IV/1).
Aufs engste damit verbunden ist natiirlich sein Streben, den unter den un-
wiirdigen Pfarrern leidenden Gemeindegliedern beizustehen. Dabei appli-
ziert Breckling betont das Gleichnis vom Barmherzigen Samariter auf sich
selbst (Br. I/5; auch in Br. I/4). Es geht Breckling um einen Kampf gegen
Leute mit einem ,gantz verkehrten Geist (Br. IV/5). Als einen Verfolg-

3 Schlielich hat sich Breckling selbst in den ,Catalogus testium veritatis® aufge-
nommen! Siehe Anm. 24.

81 Bredkling nennt einen zweiten ,catalogus® von Wolf; sieche Br. IT Anm. 5.

3 Vgl. Brecklings wiederholte Klage iiber die ,semidocti“: Br. III/2; V/1; VI/2.

3 Moglicherweise bezieht sich dies auf die Auseinandersetzungen um den B&hme-
Schwirmer Georg Reiser. Schmidbauer: Stadtbibliothekare, 153. Blaufufl: Reichs-
stadt und Pietismus . . ., 212-219.




250 Untersuchungen

ten betrachtet Breckling natiirlich sich selbst (Br. IV/3). Sein Aufenthalt in
Amsterdam gilt ihm als eine Entsprechung zu dem Schicksal des Paulus in
Rom (Br. V/6; VI/4). Aber, Amsterdam erweist sich eben auch als Zufluchts-
stitte fir Fliichtlinge (Br. IV/4 Ende; vgl. I/5).

Breckling lehnt das Luthertum nicht von vornherein ab. Offenbar er-
wartet er in lutherischen Kreisen eine mogliche Besserung durch seine Schrif-
ten (Br. I1/2). Nun unterscheidet Breckling freilich zwischen Luther selbst,
von dem er sehr hoch denkt (Br. V/2; VI/3), und den spiteren Vertretern
des Luthertums: Calovs Ketzermacherei erklirt Bredkling rundheraus fir
einen Schaden am gesamten Luthertum (Br. IV/2).

Spizel wird von Bredkling mit einer Literatur bekannt gemacht, die mehr
Breckling charakterisiert als den Augsburger Pfarrer. Allerhdchster Wert-
schitzung erfreut sich Joh. Val. Andreae, dessen Schriften Breckling erst in
Strafburg gefunden hat (Br. 1/2; VI/1; vgl. 1I/3; II1/2; V1/6). Mit der
quietistischen Mystik (Theresa von Jesus) hat er sich beschiftige (Br. II1/2;
V/1; VI/2).

Bedauerlicherweise sind Spizels Antworten nicht greifbar. Offen hitte
er seine Sympathie sicher nicht gezeigt, nachdem er ja auch fiir Joh. Arnd,
von Breckling rithmend genannt (Br. V/2; VI/6), nicht 6ffentlich einzutreten
wagte. Mit den von Breckling empfohlenen Schriften, besonders soweit
sie von J. Bohme abhingen® und rasch als ,weigelianisch® bezeichnet oder
mit einem #hnlich pauschalisierenden Verdikt belegt wurden, ist Spizel in
den 70er Jahren in Beriithrung gekommen. Seine innere Zustimmung zu die-
ser Literatur hat er jedoch &ffentlich nicht gezeigt.

Spizel war zu sehr ,Ireniker’, als daf er an Brecklings radikaler Kirchen-
kritik hitte Gefallen finden kénnen. Natiirlich wehrt sich Breckling heftig
gegen den Vorwurf des Separatismus: Verfolgte, Ausgestoflene mdge man
nicht als Separatisten, sondern als das, was sie unfreiwillig sind, bezeichnen.
In Wirklichkeit sind die Verfolger diejenigen, die sich von der Kirche tren-
nen (Br. IV/3).* Hierfiir hat Breckling in Gottfried Arnold einen wirkungs-
vollen Verteidiger gefunden, der ,die Abgetrennten ... in Schutz (nahm),
doch die sich Abtrennenden ... [mit] der ganze Schirfe seines Urteils
fteat). ¥

34 Blaufufl: Reichsstadt und Pietismus . . ., 27. 239. 242 f. zur Arnd-Rezeption in
Augsburg.

35 Sjche die Briefe (unten) selbst, wo in den Anmerkungen die Werke méglichst
identifiziert werden.

86 Ahnlich kehrt Breckling hinsichtlich des Vorwurfs des Enthusiasmus den An-
griff um: die sind ,Enthusiasten, die sich fleischlicherweise den Geistbesitz an-
mafien (Br. IV/3).

37 Dgrries: Gottfr. Arnold, 200 A. 86. — Vgl. ebd., 17 f. 104. Das gleiche gilt
fiir die Ketzer bei Arnold: nicht die Ketzer, sondern die Verketzerten nahm er in
Schutz (ebd., 200 A. 86); denn Arnolds ,unparteilichkeit® (dazu z. B. ebd., 75 A. 65;
besonders aber ebd., 18 m. A. 8: christologisch gefiillt!) darf eben gerade nicht mit
einem Indifferentismus verwechselt werden (ebd., 41 A. 54). — Dérries’ Arnold-
Untersuchungen (s. S. 5 zur Entstehung des Buches!) ist durch vorziigliche Register
gut erschlossen; dort auch die Namen der Vff. von Lit. iiber Arnold. Neue Arbeiten
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Den Mafistab fiir seine Gegenwart und fiir Verbesserungsvorschlige sieht
Spizel in der Alten Kirche und nicht in der Kirchenkritik fritherer oder
gleichzeitiger Spiritualisten. Auch deshalb diirfte Breckling mit seinen Brie-
fen aus Spizel keinen begeisterten Anhinger gemacht haben. Die Verhalt-
nisse in Augsburg waren zudem gar nicht derart, daf Spizel sich ungefihr-
det fiir Breckling hitte einsetzen konnen. Die Bayr-Affaire wegen der Sonn-
tagsheiligung hatte fiir Spizel bereits eine Gefahr bedeutet. Immerhin
blieb sein damaliges Eintreten fiir Bayr ohne nachteilige Folgen. Das Vor-
gehen gegen Wielandt zeigte aber die méglichen Konsequenzen: Mit diesem
Anhinger Brecklings (Br. V/5; vgl. Br. VI/5) hatte der Rat der Stadt Augs-
burg schliefilich nichts mehr zu tun haben wollen.?

3. Johann Heinrich Horb zur Reform der Kirche

Der Breckling und Spizel gemeinsame Briefpartner Johann Heinrich Horb
(1645-1695) trat v.a. als Superintendent, der er 1679 in Windsheim gewor-
den war,® an seinen reichsstadtischen Kollegen Spizel in Augsburg heran.
Moglicherweise geht diese Verbindung auf Spener zuriick, den beide im
Jahre 1677 in Frankfurt besucht haben.® Horbs Anliegen beriihrt sich mit-
unter stark mit dem Bredslings, wenn auch bezeichnende Abweichungen
begegnen.*! Der Briefaustausch Horb — Spizel ©* macht dies z. T. deutlich.*®

iber G. Arnold sind nachgewiesen bei Deppermann: Pietismus-Bibliogr. 1974,
Nr. 51; ders. — Blaufufl: Piet. Bibliogr. 1975, Nr. 162 f. 243a; dies.: Piet.-Bibliogr.
1976, Abtlg. XI.

38 Vgl. oben Anm. 5. Zur Auseinandersetzung um Joh. Jac. Bayr siche Blaufufi:
Reichsstadt und Pietismus . . ., 190-208.

3 Fiir eine positive Aufnahme der PD in Windsheim 1675 wire nicht Horb ver-
antwortlich zu machen (Blaufuf: Pietismus und Reichsstadt, 64). Wichtig ist aber
Horbs Anhang zur ersten Separat-Ausgabe der Pia Desideria im Herbst 1675, ,das
erste Zeugnis seiner [Horbs] Hinwendung zum Pietismus®. Wallmann: Spener, 309
A. 12; siehe auch Griinberg: Spener, 1, 177 A. 1 (mit 3, 399); PD 87-89 Inhalts-
verzeichnis. Die Ausgabe von Spener-Schriften durch E. Beyreuther (Hildesheim /
Olms) wird in Band 1 die Pia Desideria mit allen Anhingen enthalten.

49 Horb s. Blaufufl: Reichsstadt und Pietismus . . ., 175 und unten mit Anm.
115 ff.; Spizel s. ebd. 89 f. 173 . und unten mit Anm. 129-133.

4 Siehe Anmerkung 49.

2 Folgende Briefe Horbs an Spizel liegen in Spiz. II (SStB Augsburg: 2° Cod.
Aug. 408) vor:

1. [Frankfurt/M.] (,im saalhoff“!) 15. VIL 1677; IL: 126-127

2. [Frankfurt/M.] 27. VIIL [1677]; 1I: 138

3
4

. Windsheim 22, X 1679 3:<IL:128.129

. Windsheim 20. I. 1680 ; 1II: 130,131
(Enthilt Bl. 130% kurzen Grufl Joh. Ad. Rheins.)

5. Windsheim 23. IX.[1680]; II: 139 [vor Nr.6!]

6. Windsheim 16, 31680 3 iz 132,135

Beilage: Widerruf-Erklarung Eckards; Bl. 134. 135. Siehe Simon: KGBayerns,
483, — Die Abschrift AFSt Halle: K 44" hat die Nr. 6 als Nr. XCV, wih-
rend an den Originalen die Nr. 94 und 95 angebracht sind.

7. Windsheim 30. XII. 1680 ; II: 136.137

Aus Nr. 2 (Bl. 138r), Nr. 3 (Bl. 128r) und Nr. 4 (Bl 130r) geht sicher hervor, dafl
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Horb zeigt sich in seinen Briefen als scharfer Ankliger eines ,Tempel-
wesens“,** eines ,Schriftgelehrtentums’,®® ja: allen ,Babelwesens“." Einen
starken endzeitlichen Akzent schligt Horb an.’” Besonders fillt dies in den
Briefen von 1677 aus Frankfurt auf.*® Er macht aber dann auch deutlich, dafl
er nichts hilt von destruktiver Kritik* und ist froh iiber J. Ad. Rheins von
Radikalismen offenbar freies Wirken: ,der liecbe Mann handelt sehr ver-

niinfftig in so confusem statu, vnd bleibet in der mittelstrafl, welches mich

sehr contentiert®.%®

Unter Wahrung des Anliegens, dafl es die reine, siindlose Gemeinde
auf Erden nicht gibt,** dringt Horb entschieden auf das ,innere Christen-
tum®. Es geht ihm um die Erkenntnis ,,des von der welt her verborgenen
geheimnisses (welches ist Christus in vnf)“.?* Das Geheimnis der ,inneren
gottseligkeit® gilt es weiterzutragen;® ,zu der inneren herzens theologie®
mufl man fiithren.* ,Das verfluchte opus operatum® ist der Grund fiir alle
falsche Sicherheit, die den Zorn Gottes nicht ernst nimmt.*

Ahnlich wie Breckling erwartet nun auch Horb von Spizel einen Beitrag
zum Aufbau der Gemeinde in diesem Sinne. Es diirfte sicher sein, daf Horb
durch J. A. Rhein, der 1677 bei Spizel in Augsburg weilte, davon erfuhr,
dafl man in Augsburg sich der ,theologia mystica’, man wird deutlicher sa-
gen: einer das ,wahre Christentum’ propagierenden Literatur widmete, und
zwar in kleinen Versammlungen.® Schon im zweiten Brief ist Horb voll der

jeweils ein Brief Spizels an Horb gelange war. Sie sind bisher nicht gefunden. -
Abschriftlich liegen die Briefe vor AFSt Halle: K 44" (unpag.).

4 Lit.: RGG? 3, 1959, 450 f. (E. Beyreuther). O. T. Miiller: Horbius. Dann-
heimer: Reichsstadt Windsheim, Nr. 39. — In der NDB 9, 1972, 621 f. (W. Korn-
dorfer) unter ,Horb, Heinrich® (vgl. zu Korndérfers Horb-Studien Blaufuf: Pie-
tismus und Reichsstadt, 64 A. 66). — Riickleben: Hamburgische Ratsgewalt. Blaufuf}:
Spener-Arbeiten, 83.

44 171: 138v. 45 I1: 126r/v; 138r.

46 Tl 126v: 1391 47 1I: 132v; 139r.

48 TI. 138 und II: 126 {. Siehe unten S. 259 mit Anm. 117-120.

4 Horb war fiir die Stelle des Rektorats auch ein Mann aus Sachsen, Grabo-
wius (Grabau), empfohlen worden; er habe von Gott gute Kenntnis ,,defs Babe-
lischen vnwesens®, ,ob er aber auch tiichtig sey was befleres auffzufithren stehet
dahin; Niederreifien kénnen die meisten, (v) aber mit verstand einen guten grund
legen, vnd darauff gold vnd silber bawen ist nicht allen gegeben.“ II: 139r/v. Auf
diesen Strang des theologischen Denkens bei Horb macht in der FS M. Schmidt
neuestens F. W. Kantzenbach (,Der Pietismus in Ansbach und im frinkischen Um-
land®, S. 286-299) aufmerksam. Vgl. ebd., 298 m. A. 43 mit Griinberg: Spener, 3,
7f. A. 1 und Schicketanz: Cansteins Bezichungen, 177 N. 53. Siche Blaufufl; Pie-
tismus und Reichsstadt, 64 f. — Zu (Georg?) Grabov (1637-1707) s. Blaufuf: Spener-
Arbeiten, 81.78 und (Quellen!) Frankfurt/Main, Stadtbibl.: Katalog 1, 1914, 98a
(Auseinandersetzung mit M. Diefenbach!).

ST 50y, 5L 132y,

52 TN S5 8r, 58 AhediaRy

54 T1-128v:

5 II: 132y. — Wir verzichten hier auf Zitationen. Die Briefe Horbs an Spizel
sollten einmal im Zusammenhang vorgelege werden, nicht nur aus stilistischen Griin-
den, sondern auch wegen ihrer Charakterisierung der theologischen Prigung Horbs.

5 Siehe Anmerkung 4.
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Freude {iber die innere Ubereinstimmung mit Spizel: ,Ihr verstehet mich
mein Auflerwehlter, dan ihr seid ein geist mit in dem herren!“®” Die Gaben
Spizels rithmt Horb, sei es, dafl er an seine Verdffentlichungen denkt,™ sei
es, daf} er auf Spizels mdgliche Berufung nach Darmstadt anspielt.®® Aber
das Entscheidende passiert in den Augen Horbs nun 1677 an Spizel; nim-
lich, dafl ,,Gott ... meinen Auflerwehlten auch anfanget (!) frey zu machen
zu der herrlichen freyheit der Kinder Gottes . . .“* So ist Horbs Anfrage
verstindlich, in der er von Spizel eine praktische, verstindliche Anleitung
zum wahren, inneren Glauben erwartet und erbittet. Horb will der Sache
Gewicht verleihen, indem er darauf verweist, wie nétig das tiefste Anliegen
Luthers wieder zur Geltung zu bringen sei. So mége also Spizel sich ver-
nehmen lassen,

»0b wir vns doch hoffnung machen kénnen seiner theologiae mysticae, weil von
so viel lieben leuthen ein herzliches verlangen gespiiret wiird etwafl mehrere an-
leitung zu bekommen zu der inneren herzens theologie. Wann mein hoch-
geEhrte herrn bruder beliebete kiinfftig zu mehrerer erbauung seine geheiligte ge-
dandken auff die theologiam experimentalem ferner zu legen vnd seines viel-
vermégenden orts mehrern anlafl zu geben das doch vnsern armen leuthen etwas
von der krafft gottes im herzen bekandt wiirde, wiirde er sich gewislich vmb
die Kirche Jesu Christi hochverdient machen. Es gehet ia der zweds des ganzen
N.T. dahin, vnsres thevren Lutheri reformation hat ja auch darauff gezielet,
als wir in den 2 ersten tomis Jen[enser Ausgabe] zur geniige ersehen, warumb
sind denn wir von dem innwendigen so sehr aufs duflere gefallen?“®

So hoch die Erwartungen in Spizels literarische Titigkeit gesetzt werden,
so sehr der ,junge Luther® geschitzt wird: Horb zeigt einen Zug zur Niich-
ternheit, die Gefahren erkennt. Sofort nimlich vollzieht er eine klare Ab-
grenzung gegeniiber Leuten, die dieses Anliegen diskreditieren: Weigelianer,
Quilker, Enthusiasten. Horb will vermeiden, dafi Christen in subjektiver
Ehrlichkeit, aus berechtigtem Abscheu vor dem ,opus operatum® jede duffere
Form und Gestaltwerdung des Glaubens verwerfen und sich im Grunde
wegen unterlassener Warnung und Aufklirung an die genannten Schwir-
mer hidngen. ,Auch in dieser nothigen sache® der zielstrebigen Information
hilt Horb seinen Augsburger Amtsbruder fiir geeignet, zur Aufklirung bei-
zutragen.®

57 TI: 138v. — Der erste Brief Horbs an Spizel war durch Rhein selbst nach Augs-
burg gebracht worden; II: 126v. Zu Ad. Rhein siche Dannheimer: Reichsstadt
Windsheim, Nr. 86.

5 Fahret fort als geheiligte seele, wie mit ewren geistes vollen schrifften die

gelahrten [Spizel: ,litterati®] zur einfale Christi zubringen, . . .%; II: 138v.
5 II: 130v. Das relevante Zitat z.T. abgedruckt bei Schattenmann: Hartmann,
39 (bei Anm. 174; letztes Wort muf} heiflen ,wihren®); Fortsetzung: ,, ..., die ich

wegen der herrlichen gaben die Gott in so grosem maf} in sie geleget, so fern da-
selbsten sehe, mich darnach habend zu richten.“ (Der Brief stammt vom 20. Ja-
nuar 1680; Nr. 4; er steht nicht ,fol. 23%))
8 TI: 126v. Dort noch ein zweites Mal ganz ihnlich.
2; %I: 128v. Vgl. Hilfsbuch zum Lutherstudium, Witten #1970, 572-575 od. 585 f.
190
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Spizel hat keine Schrift dieses Inhalts geschrieben. Man darf sicher sein,
dafl ithm dies viel zu heikel gewesen wire. In der Seelsorge mag er ent-
sprechend gewirkt haben;*® Horb legte ihm dies neben der literarischen
Titigkeit dringend ans Herz.** Eine klirende Schrift, welche die pauschali-
sierende Verurteilung mit Namen wie Weigelianismus, Quikertum, Enthu-
siasmus nicht mehr zugelassen hitte, hat Spizel aber nicht verdffentlicht,
wohl auch nicht geschrieben.

Die kirchliche Entwicklung in seiner Umgebung beobachtete Horb um
1680 recht aufmerksam. Das Jahr 1680 ist ein Kulminationspunkt in die-
ser Hinsicht. Die Jahre um 1680 erleben einen Aufbruch mit bald folgen-
dem Niedergang frither pietistischer Regungen in Siiddeutschland. Ob es
sich um Niirnberg, Ansbach, Darmstadt, Rothenburg oder Bayreuth han-
delte: immer stand fiir Horb die Frage im Vordergrund, wie die Lage fiir
die Forderung des echten, inneren Christentums sich darstellte. Von Niirn-
berg erfahren wir bei Horb allerdings nur allgemein, daff ,die Niirnberger
theologi anders gesinnet (sind), nach dem sie wahrgenommen wie vnver-
schimbt def} sathans werckzeug dafl gute gottes verkehren vnd ldstern.“®
Von Konrad Feuerlein, dem ,(entschiedenen) Verfechter des Spenerschen
Pietismus®® und von Tobias Winkler* wird Horb sich etwas fiir die Sache
des Pietismus erwartet haben. Von Ansbach berichtet Horb, dafl ,mein ver-
trawter freund [d.i Hch. von der Lith], . . . mit vns vor dem herrn (eif-
fert), hat aber auch seinen hoffteuffel welcher allem guten widerstehet.”®
Die Darmstddter Vorginge nach dem Tode Balthasar Mentzers sind fiir
Horb mehr deshalb von Interesse,” weil er dadurch u.U. Joh. Winkler in
Wertheim oder Spizel in Augsburg aus seiner weiteren Umgebung hitte ver-
lieren konnen. Von dem seit 1671 in Bayreuth wirkenden und 1687 zum
Generalsuperintendenten aufgestiegenen Joh. Jak. Steinhofer™ erwartete
Horb ebenfalls Férderung pietistischer Bestrebungen, wenngleich er die Lage
an den Hofen sehr negativ einschitzt.™ Als nach dem Tode J. L. Hartmanns

9 II: 130r/v mag darauf hindeuten: Horb wiinscht von Spizel, ,dafl Ewer
hochEhrwiirden sich bey dero so schweren seelen sorg mit mehreren laboribus nicht
allzufrith schwiichen, (v) wir werden dergleichen thewre Minner hinkiinftig nithi-
ger haben als noch jemand meinen mochte.* Auch IT: 138v ermuntert Horb, nicht
miide zu werden ,mit offentlichem ermahnen die auff ewere seel vertrawte mit
reizen zur liebe vnd geistesfriichten zuerwecken.“

% Siehe Anm. 63.

% TI: 139v (1680).

33;" Schroetel: Dilherr, 106. Feuerlein ist seit 1663 in Niirnberg titig. NPfb Nr.

8 NPfb Nr. 1553. Seit 1680 in Niirnberg.

% J1: 133r (1680).

% T1: 130r (1680).

7 BtPfb Nr. 2427 (Lit.!).

™ ,...wenn anderst an hoffen noch was zu thun®. II: 133r (1680). — Was Si-
mon: KGBayerns, 483 zu dem Verhiltnis Steinhofer — Hassel (BtPfb Nr. 941),

welches sehr gespannt war, berichtet, lifit nicht auf sehr pietistenfreundliche Hal-
tung Steinhofers schlieffen!
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in Rothenburg der Augsburger Pfarrer Riff (ein zweites Mall) als Nach-
folger fiir das Seniorat im Gesprich war, befiirchtete Horb arge Schwierig-
keiten.™

Die Windsheimer Verhiltnisse selbst waren fiir Horb schwierig. Spizels
Hilfe wurde von Horb einmal in Anspruch genommen. Bei der Besetzung
des Rektorats der Lateinschule in Windsheim wollte Horb aus Augsburg
Unterstiitzung. Als Horbs Stellung in Windsheim einigermaflen gefestigt
war,” wollte er die Neugestaltung des Schulwesens nicht linger anstehen
lassen. Ein Rektoratswechsel gab dazu willkommene Gelegenheit. J. A.
Rhein™ wie Horb selbst wandten sich verschiedentlich an Spizel um einen
geeigneten Mann. Dafl ein Ulmer namens Cramer empfohlen wurde, geht
sicher nicht auf Spizel, sondern auf seinen Amtsbruder, den Ulmer, jetzt in
Augsburg wirkenden Joh. Jak. Miiller zuriick.”™ Diese Empfehlung war aber
insofern sehr problematisch, als Cramer in Ulm ,propter incestum ausge-
treten®, d.h. wohl: entlassen worden war. An der Wahrheit dieser Sache
war selbst in den Augen Horbs nichts zu riitteln. Aber es ist doch be-
zeichnend, dafl dies Horb nicht hinderte, sich fiir eine Anstellung Cramers
einzusetzen.” Hierbei mufl Horb gegen Hartmann den Biirgermeister Stell-
waag zu iiberzeugen versuchen.” Von Spizel und J. J. Miiller erbittet Horb
eine detaillierte Schilderung der Ulmer Vorginge um Cramer, zugleich auch
um die Vermittlung eines Entwurfes Cramers, ,wie er ein gymnasium von
6 Classen dirigieren wolte, vnd was er zu tractieren gesinnet wehre, vmb
daraufl seine capacitit zu demonstrieren.“™ Daneben ist Horb aber die
Frage nach Cramers religidsen ,Qualititen mindestens ebenso wichtig;
Spizel mége ,vns dessen fithrende Conduit zu beschreiben, vnd ob er zur
erbawung eines tempels gottes in Christo die nothigen gaben habe ohnschwer
zu erdffnen; wir verlangen nicht nur heidnische wiflenschafften, so [AFSt
K 44": ,sondern®] wie die Jugend zur gleichformigkeit Christi mochte ge-

™ ,Man redt starck (v) von herrn Risen dafl er vnserem sel. Hartmann
succedieren werde, vnd glaub ich auch, dafl seine freunde penetrieren werden, wafl
vns daher vor newe bewegungen entstehen werden laf ich meinen hochgeEhrtesten
herren hochverniinfitig vrtheilen. Vincenti corona. Halleluja!® II: 132r/v.

7 ,nach beruhigtem kirchen wesen®; II: 139r.

™ Br. Rhein an Spizel, Windsheim, 13. Juni 1680; III: 208 f.

ARSIl

" ,Ist das delictum nicht criminal (v) hoft ich wills gott zu penetrieren, inge-
denck des spruchs Jesu daff die hurer vnd Zéllner ehr ins reich gottes kommen alf
die phariseer [Match. 21, 31 f. frei]. wenn nur eine wahre herzens demuth sich bey
dem mann findet.* II: 128¢/v.

7 1I: 128r. — Horb driickt Spizel gegeniiber sein Bedauern aus, daff Hartmann
an den Windsheimer Biirgermeister Stellwaag wohl warnend iiber Cramer oder den
Fall iiberhaupt geschrieben hat. Ein Schreiben Hartmanns an Horb erhilt Spizel
vermittelt. Horb hitte gewiinscht, daff Hartmann ,mich [Horb] in der sach se-
cundieren wolte, alsdan wir bald in gottes segen bey denen anderen herren des Ma-
gistrats penetrieren konten.“ IT: 128r. Dies ist ein Hinweis auf Hartmanns Wert-
schitzung in Windsheim, wo man offenbar Hartmanns niichterne Sicht der Dinge
mit Erleichterung zur Kenntnis nahm,

™8 Alles II: 128r/v. Zitat v.
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fordert werden; . . .“™ Der Eklat, durch den Schulmeister Eckard hervor-
gerufen,® hat natiirlich nicht zu einer ruhigen, sachlichen Entscheidung bei-
getragen. Jedenfalls meldet Rhein,® daf es mit dem Ruf Cramers in Winds-
heim vorbei sei und man eine andere Losung anstreben miisse. Diese ergab
sich schlieBlich in der Besetzung der Stelle mit dem Rektor Jakobi, was fiir
Horb freilich keinen Sieg ,auf der ganzen Linie®* bedeutete.

4. Bedingungen und Hintergriinde des Einflusses radikalen Pietismus’

Martin Schmidt hat auf die Bedeutung des mystischen Spiritualismus fiir
den Pietismus als ,de(n) sachlich wichtigste(n) und am nédchsten verwand-
te(n) Vorldufer fiir den Pietismus® nicht nur aufmerksam gemacht, sondern
diese Bedeutung in zahlreichen Studien unterstrichen. Dies hat auch da An-
erkennung gefunden, wo keine Zustimmung in wesentlichen Punkten der
theologischen Beurteilung vorhanden ist. Trotz mancher Anfragen hilt
Schmidt an einer starken Bewertung des ,mystische(n) Spiritualismus als
konkurrierende(r) Gesamtdeutung des Christentums bzw. der christlichen
Aussage® fest. Wirksam wird diese Sicht auch deshalb noch lange bleiben,
weil einschligige Artikel in der Religion in Geschichte und Gegenwart von
M. Schmidt verfafit sind.®® Es ist aber wohl unbestreitbar berechtigt, auf
Speners duflerst differenziertes Verhiltnis zum ,mystischen Spiritualismus®
hinzuweisen (sofern man hier iiberhaupt von einer geschlossenen Grofle
reden kann®).

7 II: 139r. Schon der Brief Rheins (Anm. 74) fragte in diesem Sinne an.

80 Simon: KGBayerns, 482 Anm. 46 (auf S. 731 obere Hilfte). Horb motiviert
Eckards offentlichen Widerspruch mit dessen Gekrinkt-Sein wegen Nichtbeachtung
bei einer Stellenbeserzung. II: 132r. Eckards Widerrufserkldrungen gehen vertrau-
lich an Spizel; II: 132r, Nr. 6.

81 Br. Rhein, 4. Nov. 1680; III: 211 f.

82 Simon: KGBayerns, 483. — Horb meldet die Besetzung mit Jakobi am 30. Dez.
1680; II: 136r. — Die Berufung Jakobis war nicht, wie es in der Literatur be-
hauptet wird (Simon: aaO.; Lamping: Bibl. Windsheim, 48), im Sinne Horbs er-
folgt. Das zeigt schon die Nichteinstellung Cramers, geht aber klar auch aus dem
Urteil Horbs iiber Jakobi selbst hervor: durch ,eigensinnigkeit und libertdat® werde
Jakobi vieles verderben. Die Bestallung kam fiir Horb sogar unvermutet. Dennoch
will er sich nicht alle Hoffnung auf Besserung von Schule und Kirche nehmen lassen.
Es scheint, dafl Horb sich zu dieser Haltung trotz Jakobi durchringt. Diese Per-
sonalentscheidung war allenfalls ein Kompromifl. An Spizel meldet er, dafl aus
dieser Entscheidung ihm (Horb) Schwierigkeiten erwachsen werden. Siehe Brief
INE7 s Tl 136y,

8 FS M. Schmidt, 493-524 Bibliographie M. Schmidt von Klaus Breuer und
Eckart Stve. In der Anm. 87 genannten Rezension Schmidts S. 309 das zweite
Zitat. Das erste Zitat bei Blaufufi: Spener-Arbeiten, 2.

8  Spiritualismus® ist ein Sammelbegriff, unter dem sehr Verschiedenes Platz
hat.“ Dérries: G. Arnold, 27 Anm. 27. Vgl. H. Bornkamm: ,Mystik: V C. Prote-
stantische Mystik’. RGG? 4, 1930, 352-355. W. Kohler: ,Spiritualisten, religidse’.
Ebd. 5, 1931, 702-704. M. Schmidt: ,(Mystik VIL) Prot. Mystik. 2. 17. Jh. als
Hauptbliitezeit. M.er Spiritualismus und Pietismus’. RGG? 4, 1960, 1254f, —
Der Beitrag von Winfried Zeller zu diesem Problemkreis ist vielfach gewiirdigt.
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Hier erfolgende Riickfragen® wie die nach der Aufnahme neuer Forschungen®®
(inzwischen z.T. beantwortet®”) wurden durch die Diskussion um J. Wallmanns
Spener-Buch ® bzw. durch das bisherige® Rezensionenecho® hierzu weiter wach-
gehalten. Wallmanns auch methodisch neu ansetzendes Buch® erweitert — hinsicht-
lich der bisher grundlegenden Spener-Untersuchung von P. Griinberg® und der
jeweils schon anderen Gewichtung® — auch die handschriftliche Quellenbasis fiir
Spener. Ob hier ,Abschlieflendes erreicht® ist, wie M. Schmidt meint,* lassen der
Hallenser ** und auch Griinbergs Bemiihungen, auch weitere Quellenfunde®
neben den ,iiber Griinberg hinausgehenden® neuen Briefschaften fragen. Wall-
manns Sicht von Speners Stellung zu Luther®” ist unabhingig voneinander kon-
trovers beurteilt worden.?® Methodisch anders vorgehende Spener-Untersuchungen
wurden zugleich fiir H. Reiner kritisch® und fiir M. Schmidt zustimmend 1*° be-
wertet, wobei sich aber das Urteil Reiners iiber Spener als Rezipienten,!® gewon-
nen aus der Beriicksichtigung auch zeitgendssischer orthod.-lutherischer Quellen,'®

Vorliegender kleiner Beitrag, hervorgegangen aus meiner Diss., ist W. Zellers For-
schungen mehr verpflichter, als auf den ersten Blick zu erkennen ist.

8 Nachweise: Blaufufl: Spener-Arbeiten, 2 A. 9 (S. 195; auch 197 A. 2, Wall-
mann 1972); ebd. 2, auch m. A. 8; 199 A. 11.

8 Ruhbach: Speners PD, 115 A. 31.

87 M. Schmidt: Rezension iiber Wallmann: Spener (1970). In: Jb. f. Gesch.
Mittel- u. Ostdeutschland. 23, 1974, 308-309. Joach. Trautwein: Rezension iiber
Schmidt: Pietismus (1972). In: Bl. wiirtt. KG 73/74, 1973/74, 157-159.

8 Ruhbach: Speners PD, 107-110 u.®&.

8 Ruhbach: Speners PD, 109/110. Der hier Anm. 14 erhobene Einwand gegen
Greschat, seine Wiirdigung Wallmanns — in einem Literaturbericht erschienen! — sei
»noch nicht umfassend genug® ausgefallen, war und ist hinfillig: M. Greschat hatte
Wallmanns Spener-Buch rezensiert in LR 21, 1971, 495 und danach noch einmal in
Jahrb. z. Gesch. d. Piet. 1, 1974, 159-162.

% Deppermann: Piet.-Bibl. 1974, Nr. 54. Ders. — Blaufufi: Piet.-Bibl. 1975, Abt.
XIX Rez. zu 1, 54.

1 Ruhbach: Speners PD, 108/109 Pkt. 3.

92 Blaufuff, D.: Rez. iiber Wallmann, Spener (1970). In: ZBKG 40, 1971, (271-
2874) 271.273. Ders.: Pietismus und Reichsstadt, 54 f. M. Schmidt (wie Anm. 87)

. 308.

9 Griinberg hatte eine ,wissenschaftliche Gesamtbearbeitung Speners® beabsich-
tigt (Spener, 1, S. [V]); vgl. hingegen Wallmann: Spener, z.B. 192.

% So die Wallmann-Rezension durch M. Schmidt (wie A. 87) S. 309.

9% Schicketanz: Cansteins Beziehungen, oft.

% Halle (Saale) ULB: Sign. Stolb. Wernig. Zd 128 (s.u. Schrifttum). Zu einem
anderen 1733 vorhandenen Expl. siche [Jerichow:] Sammlung, 1, 396—402, hier 396
im Titel: ,, ... {ibersetzet von einer durch das Heilige Creutz Fest Verlobten Got-
tes . . .“ (Hinweis auf die Gersdorff verdanke ich Herrn R. Breymayer M. A./
Reutlingen). Jerichow nicht bei Griinberg.

% Wallmann: Spener, 336 (Zitat).

7 Ruhbach: Speners PD, 110. Schmidt (wie A. 87) S. 309: ,mustergiiltig®.

% Jb. z. Gesch. d. Piet. 1974, 160 f. (wie A. 89).

9 Ruhbach: Speners PD, 109 A. 9. Wenigstens die vollstindige Zitierung des Titels
der Reinerschen Arbeit hitte iiber die theologiegeschichtliche Fragestellung aufge-
Lﬁi}ﬁ;‘t. — Ahnlich wie Ruhbach schon F. W. Kantzenbach im Luth. Monatsh. 9, 1970,

100 Ruhbach: Speners PD, 108 und 109.

11 Reiner: Theologie Speners, 172.

A“’; Reiner: Theologie Speners, Anm.-Teil in S. 2-9. Ruhbach: Speners PD, 109

Zuschr. £, K.G. 8
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durchsetzte.1® Diese Beriicksichtigung der Orthodoxie® bleibt fiir die Klirung
der Frage ,Spener/Spiritualismus® unentbehrlich, 103

Bei der ganz erstaunlichen Autoritit, die Spener schon zu Lebzeiten war,
hatte es Signalwirkung, wenn er dem ,mystischen Spiritualismus® gegen-
iiber eine abwartend-wohlwollende Haltung einnahm. Umso nétiger ist es,
unsere Kenntnis des ,mystischen Spiritualismus® auf eine solide Basis zu
stellen. Fiir Bredsling fehlen hier wesentliche Voraussetzungen: ein ab-
schliefender Uberblick iiber sein disparates literarisches Werk und iiber den
Briefwechsel dieses ,okumenische(n) Korrespondenten des frithen Pietis-
mus.“ 1 Beachtliche Schritte daraufhin sind gemacht. Zu den grofien Teilen
des Briefnachlasses in Gotha, Hamburg und Halle/S. konnte manches Ma-
terial wie das von uns herangezogene aus Niirnberg und Augsburg noch auf-
tauchen."

Fiir Breckling ist bekannt, dafl er ,Mitarbeiter an G. Arnolds Unpar-
teiischer Kirchen- und Ketzerhistorie® war. Aber schon ,nicht [mehr] aus-
machen (1488t es sich), wie grof sein Anteil an dem bahnbrechenden, staunen-
erregenden Werke war.“*® Immerhin ist es beachtenswert, dafl Breckling
im Juni des Jahres 1700 weder an Lektiire (!), noch an einen Erwerb der
KKH denkt und sie fiir ein durchaus gefahrliches Werk hilt: Es sei ein Arse-
nal von Waffen zur Destruktion der Kirche, und nur ,ein wohlgeiibter
Christ (mag) den besten Honig [aus der KKH] sammeln®.’® Es ist eben
die Frage, wie ,endgiiltig“"® 1654 in Hamburg seine Hinwendung zum
Spiritualismus war. Um 1706 jedenfalls hat Johann Christoph Wolf in
personlichen Gesprichen mit Breckling gemerkt, dafl thm (Breckling) Luthers
Schriften iiber alles gingen.!'* Und kurz vor Brecklings Tod hitte er nicht
nur seine Anklagen gegen Calov und Klotz zuriickgenommen, sondern die

103 Ruhbach: Speners PD, 115 A. 31. — Schmidt in seiner (Anm. 87 genannten)
Rezension dagegen hebt erneut auf Speners ,Selbstindigkeit® ab; vgl. den wichtigen
letzten Abschnitt, aaQ., 309.

104 Hier tbrigens nicht ,ganz motivgeschichtlich® arbeitend (s.0. A. 99); vgl.
z.B. Reiner: Theologie Speners, 70-72.

105 M. Greschat in Jb. z. Gesch. d. Piet. 1974, 160. In FS M. Schmidt schliefit
sich M. Greschat (,,Simon Philipp Klettwig — Biirger und Pietist®, S. 192-208) 202
A. 38 dem Urteil Ruhbachs und Kantzenbachs (s.0. A. 99) nicht an.

108 RGG? 1, 1957, (1393-94) 1394 (M. Schmidt). Ders.: Okumenischer Sinn, 346 f.
Vgl. Zimmermann: Hauptbibl. Halle, 217a. 219a (Bredsling).

107 Verschiedentlich wurde darauf unbetont verwiesen: vgl. Blaufufl: Spizel, 517
A. 158 (Spahr: 1960); 618 (Schelhorn, Brudker: 18. Jh.); Reg. S. 9 (Nielsen: 1934).

198 Wie Anm. 106 und Blaufufl: Spener-Arbeiten, 232 A. 15: jeweils M. Schmidt.

199 Breckling an Joh. Hch. May, Haag 28. Juni 1700; SUB Hamburg: sup. ep.
(4°) 16; zitiert nach dem Teildruck bei Wolf: Conspectus, 199-201. Vgl. z.T. schon
Fritz: Konventikel (1949), 153 {. (folgt Wotschke).

10 S5 RGG? 1, 1393 (M. Schmids),

1 ...didici ... [sc. Brecklingium] Lutheriqve inprimis scriptis delectari.
Wolf: Conspectus, 198. — Beachtenswert ist Brecklings schon 1662 erschienene
Schrift zu Luthers Kleinem Katechismus ,An stat einer kleinen Bibel®. Etwa gleich-
zeitig konnte er den Abfall der Lutheraner feststellen. Bruckner: Bibliogr. Cata-
logue Nr. 308 bzw. 294 (verbessern ,Later edition . . . [Nr. 547], 77-87%).
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ausdriidkliche Ubereinstimmung mit dem lutherischen Bekenntnis erklart.'?

Informant dieser schlieRlichen Riidckehr in den Schof8 der lutherischen Kirche
war der 1743 als Generalsuperintendent in Coburg verstorbene Johann
Georg Meuschen, der zeitweise lutherischer Pfarrer im Haag war und dem
wir eine Verdffentlichung von Spener-Briefen an Breckling verdanken.'?

Horb und Spizel wiederum sind, kurz bevor ihre Beziehungen zu F.
Breckling fiir uns greifbar werden, Anliegen einer ,Theologia mystica’ be-
gegnet bzw. haben sie aufgenommen. Horb war im Sommer 1677 zur Sauer-
brunnenkur in Schwalbach und traf schon dort einige fromme Seelen aus
Frankfurt am Main.!* Ein mehrwochiger'® Aufenthalt dann in Frankfurt
selbst brachte aber Horbs ,Wandlungsprozefl zum Pietismus“*'® zu einem
Abschluf und Neuanfang zugleich. Es ist sicher, dafl Horb seinen Frank-
furter Aufenthalt bei den sog. ,Saalhofpietisten® verlebt hat, aus deren
Kreis man auch schon in Schwalbach einige Glieder in Verbindung mit Horb
vermuten darf. Bei diesen Saalhofpietisten handelt es sich um die ,Gemein-
schaft einiger gottseliger Personen aus unserer Stadt’™” Frankfurt, die 1675
durch Eleonore von Merlau, die spitere Ehefrau des Chiliasten Johann
Wilhelm Petersen, geprigt wurde und die 1677 W. Penn zu ihren Besuchern
zihlte. In diesem Kreis waren latent separatistische Neigungen zu Hause.*®
Wir wissen auch prizise, dafl Horb hier mit Maria Juliane Bauer von Eysen-
eck, der ,nach Eleonore von Merlau . . . bedeutendste(n) Frauengestalt des
frithen Frankfurter Pietismus®!® verkehrte. Thre katechetischen Bemiihun-
gen mit sechs- bis achtjihrigen Kindern nahm sich Horb zum Vorbild fiir
dhnliche Bemithungen in seiner Gemeinde Trarbach.*

12 Wolf berichtet, von Meuschen erfahren zu haben, ,Brecklingium paulo ante
obitum . . . Meuschenio & aliis praesentibus, ea omnia, qvae in Klotzium, Calovium,
& alios veritatis testes, acerbius scripserat, revocasse, fidemque suam [S. 199]
lib:ils Symbolicis nostratibus penitus adstrictum professum esse.“ Wolf: Consepctus,
198/199.

113 Griinberg Nr. 202, — ADB 21, 1885, 538 {. (Lit.). Simon: KGBayerns, 495.

14 1, Bed. 3, 70. Der Ort nur cons. 3, 173a genannt: ,In acidulis Svalbacensibus
commercium ei [Horb] fuit cum nonnullis piis ex nostra urbe®.

15 1, Bed. 3, 70 redet zwar von ,etlich tag®, sonst aber ist wiederholt von ,ali-
quot septimanas® gesprochen, z.B. cons. 3, 214b; 1, 431b.

116 Wallmann: Spener, 309.

17 Siehe die einschligige Stelle: ,Vix duo effluxere menses, cum [Horbius] ex
secessu, quo valetudinis curam instituturus aliquot septimanas in quorundam
piorum ex civitate nostra consortio exegerat. Cons. 3, 214b, Hervorhebung nach-
triglich. Vom Datum des Schreibens aus — 17. 9. 1677 — ergibt sich etwa Mitte Juli
1677, von genau welchem Datum uns ein Brief Horbs aus Frankfurt vorliegt, ge-
schrieben ,im saalhoff“. Siehe oben Anm. 42 Brief 1.

18 Wallmann: Spener, 278 (Lit.).

U BLd =139 (Lit)

120 Griinberg: Spener, 1, 184 hat auf M. J. Bauer von Eysenecks katechetische Ar-
beit schon hingewiesen. Die Angabe cons. ,3, 176“ ist moglicherweise ein Irrtum.
Ein Hinweis wohl auch L. Bed. 3, 70: ,in seinem haufl mit jungen . . . seine christ-
liche {ibung angestellet®.

8‘
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Horb hatte Frankfurt als ein gewandelter verlassen. — Diesen Dingen
messen wir nicht deshalb mehr als bisher Beachtung und Bedeutung bei, um
Horbs Biographie um eine — u.E. wichtige — Einzelheit zu prézisieren. Son-
dern wir folgen hierin — auch in der Gewichtung — den unter dem frischen
Eindruck dieser Wandlung, dieses Durchbruchs gemachten Aussagen Spe-
ners selbst. In sieben Briefen innerhalb von fiinfeinhalb Wochen geht Spe-
ner zwischen dem 14. September und dem 23. Oktober 1677 dezidiert auf
diese biographische Wende bei Horb ein.!** ,Villig gewandelt verhielt er sich
seiner Gemeinde gegeniiber’,'® ,wie angetan mit neuer Kraft von oben;'*
»mit . . . eyfer gestircket“,”®* ,mit einem ganz neuen Vorsatz ging er nach
Hause','*® ,mit ungetriibbtem Eifer brennt sein Herz fiir den Herrn."*
Ebenso regelmiflig stoflen wir auf die bezeichnenden Schilderungen von
Horbs ersten die Gewissen der Gemeindeglieder beunruhigenden Predigten
gegen die falsche Sicherheit des Kirchenchristentums, was selbstverstandlich
Widerstand, aber auch erste Friichte der Unruhe und des Willens nach wei-
terer Unterweisung hervorruft.'®!

Natiirlich ist dies eine Entwicklung Horbs, die Breckling fiir hochst be-
deutsam halten muf} und die auch eine Kontaktaufnahme nahelegt. Horb
ist seinen Weg seit seinem Erlebnis in Frankfurt 1677 entschlossen weiter-
gegangen, bis hin zu der Verdffentlichung eines Werkes von Poiret, was
seine Schwierigkeiten in Hamburg nur vergrofierte !

Uber Spizels Aufenthalt in Frankfurt liegen bei weitem nicht so viele
Zeugnisse vor wie fiir Horb (der freilich auch verwandtschaftlich mit Spener
eng verbunden war). Spizel war sicher auch kiirzer als Horb in Frankfurt.
Von Verbindungen zu den Saalhofpietisten héren wir nichts. Umso wich-
tiger ist aber die im April und im September 1677 fallende Bemerkung

121 Folgende sieben Briefe Speners an leider ungenannte Empfinger: cons. 1, (430-
434) 431b/432a, 14. 9. 1677; cons. 3, (211-215) 214b, 17. 9. 1677; cons. 3, (178-
181) 179 b, 21. 9. 1677; cons. 3, (172-174) 173 a, 25. 9. 1677 Spener an []. Stoll];
L. Bed. 3, (68-74) 70, 8. 10. 1677; cons. 1, (409-415) 410b/411 a, 16. 10. 1677; cons.
3, (215-217) 216b, 23. 10. 1677 Spener an [Joh. Fischer] (Blaufufi: Spener-Arbei-
ten, 137 zu erginzen). — Aus diesem Material sind die Belege in Anm. 114 f. 117.
120. 122-126. 128. 132 f. entnommen.

122 .. totum se alium coetui suo exhibuit® sagt Spener im Zusammenhang von
Horbs Predigttitigkeit. Cons. 1, 432a. Ganz dhnlich cons. 1, 411b.

128 . .. plane alium Auditoribus suis se monstravit, utpote novo desuper robore
indutus.“ Cons. 3, 214b.

Sl Bed 3, 70

1% ... novo proposito domum rediit.“ Cons. 3, 1732 [an Stoll].

126 ... zelo pro DOMINO ardet sincero.“ Cons. 3, 216b [an ]J. Fischer].

127 Siche die Anm. 121 angegebenen Stellen.

128 Griinberg: Spener, 1, 294 f. 509. — Sollte der Griff nach diesem Werk fiir
Kinder nicht doch etwas weniger zufillig erfolgt sein, als es nach Griinberg den An-
schein hat? 1676 war Poiret — auch bei Spener — in Frankfurt und diirfte dort auch
die Saalhofpietisten aufgesucht haben. Vgl. cons. 3, 212a (,quidam Doctus, in ejus
[sc. Bourignon] scriptis versatus® = Poiret!). Horbs ebendort empfangene kateche-
tische Anregung haben wir schon kennengelernt (s. Anm. 120 mit Text). — Wall-
mann: Spener, 289.
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Speners, Spizel werde sich den mystischen Schriften zuwenden, ja, gar eine
einschligige Publikation planen.’® Der erstere Hinweis wurde noch unter
dem unmittelbaren Eindruck der personlichen Begegnung beider gemacht.'
Und im Herbst 1677 taucht Augsburg unter eben den Orten auf, die
Spener um diese Zeit hinsichtlich einer Reform der Kirche dufierst hoff-
nungsvoll stimmen: In Reval," Livland, Finnland, Stralsund, Liibeck,
Liineburg, Bremen, Rothenburg/T. und Augsburg® meint Spener Anzeichen
einer kirchlichen Neuorientierung feststellen oder hoffen zu diirfen.'* Ver-
schiedene Griinde haben in Augsburg nicht zu einer entscheidenden Ande-
rung gefiihrt. Daf Breckling aber sich an Spizel als einen méglichen Bundes-
genossen wendet, wird durch diese Einschitzung Spizels durch Spener voll
erklirlich, moglicherweise hat Spener sogar diese Verbindung empfohlen.

Radikaler Pietismus hat wihrend des 17. Jahrhunderts im siiddeutschen
Raum keine ungebrochene Einflufnahme gehabt. Unsere Beobachtungen las-
sen aber die Feststellung zu, dafl radikaler Pietismus, gendhrt von spiritua-
lisierenden Tendenzen, immer auch die Méglichkeit fiir kirchlich tdtige Pie-
tisten wat, eine Moglichkeit, die freilich unterschiedlich stark zum Zuge kam.
Méglicherweise bestitigen unsere Hinweise insofern Martin Schmidts Mei-
nung, als er ein Hauptverdienst Speners in dem groferenteils gelungenen
Versuch sieht, diese kirchenkritischen Elemente teilweise der Theologie und
Kirche seiner Zeit zu integrieren und damit fruchtbar zu machen.'*

129 Spener an NN, 2. 4. 1677; cons. 1, (189-192) 192b.

180 Superioribus diebus pientissimus Dn. Spizelius mecum fuit, qui Lipsiae —
[fehlt Text; etwa ,versatus“] me etiam invisit. Dici non potest, quam me Viri con-
suetudo delectaverit, sicuti literatorum vitia nuper luculento scripto perstrinxit,
ita totus ardet in studium pietatis promovendum. Mysticos inprimis antores nunc
excolendos sibi sumet.* Cons. 3, 192a/b (s. Anm. 129), Hervorhebung nachtriglich.

131 Spener hat nach Reval schon Verbindungen, die bis in seine Straflburger Stu-
dienzeit mit Joachim Salemann (geb. 9. 2. 1629, gest. 3. 3. 1701) zuriickreichen.
Am 7. 5. 1673 war dieser Superintendent in Reval geworden. Brief Spener an [Joh.
Gezel jun.], [Frankfurt/M.] 25. Okt. 1677; cons. 3, (337-341) 338 b: ,Credo etiam
Revaliae suae [sc. Jak. Helwigs] esse Salemannum, quam olim Argentinae com-
militonem talem expertus sum, ut Ecclesiae optima de ipso sperem.” (Nicht in
Knod: Matrikel Strafiburg.) — Dies erginzt Wallmanns Ausfﬁfl:rungen in FS M.
Schmidt (,Postillenvorrede und Pia Desideria Philipp Jakob Speners. Einige Be-
obachtungen zu Veranlassung, Verbreitung und Druck der Programmschrift des
lutherischen Pietismus®, S. 466-484) S. 483 f., v.a. 483 A. 54f. — Der Brief an
Gezel fehlt auch bei Blaufufl: Spener-Arbeiten, 80. 137.

132 Der Text lautet hier: ,. . . Dn. Spizelius, Pastor Argentinus (utinam Collegas
haberet magis Sudpooves) . . . (cons. 3, 173b [an Stoll]). Ich halte einen Druck-
fehler fiir ,, Augustanus® fiir moglich.

13”3 Cons. 3, 180b und 173b/ 1742 [an Stoll] (siche Anm. 121). Vgl. Zitat Anm.

0.

134 Vgl. M. Schmidt: ,Gegeniiber dem artverwandten mystischen Spiritualismus
hqt .. . [der Pietismus] die Entstehung eines ,Christentums gegen (bzw. ohne) die
Kirche® verhindert.* Art. ,Pietismus’. RGG3 5, 1961, (370-381) 378.
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5. Friedrich Breckling an Gottlieb Spizel (Aungsburg)

Eigenhiindige Abfertigungen: Augsburg SStB: 2° Cod. Aug. 407: fol.
138-143. Abschrift: Halle (Saale) ULB: AFSt K 44a. Briefe I-VI, Am-
sterdam 1681-1689.

Es folgen die sechs erhaltenen Schreiben Bredslings an Spizel, die dieser seiner
groflen erhaltenen Empfingerbriefsammlung einverleibt hat.

Es liegt der Text der Abfertigungen Brecklings zugrunde. Hiufig ist jedoch darauf
hingewiesen, dafl die Abschriften im Archiv Franckesche Stiftungen — Halle/Saale
(K 44*)1%5 zur Entzifferung der nicht leicht lesbaren Handschrift Brecklings sehr
hilfreich waren.

Bei Erlduterung und Kommentierung ist manchmal ungern Beschrinkung gelibt
worden, wo keine vertretbaren Belege beizubringen waren. Bedauerlich bleibt,
dafl die Gegenbriefe Spizels bisher nicht gefunden worden sind.

Brief I. Friedrich Breckling an Gottlieb Spizel;
Amsterdam 20. Dez. 1681
Spiz. I: 138r
In Jesu Immanuel. Wer aufl Gott ist, der héret Gottes Wort.
WohlEhrwiirdiger Vielgeliebter Freund und Bruder,

[1.] weil Ich hore und auch aufl Gemeinschafft seiner mir einmahl mit H B! her-
untergesandter Handreichung? empfinde, dafl Er ein Liebhaber der Warheit
ist, so ibersende [ich] M[einem] FH[erren] einlegte Bogen,® welche ich

abermahl fiir Gottes Wort Ehre Nahmen warheit und Armen wieder der welt Liigen

135 7u dieser von August Hermann Frandke veranlafiten Abschrift vgl. einstwei-
len Blaufufl: Spizel, (Diss. masch.) 76 f. 85-88. 383 f. 390-395. In einem zur Verdf-
fentlichung vorbereiteten Spizel-Briefwechselverzeichnis (1654-1691) wird die Pro-
venienz und Verwertung dieser spithumanistisch-frithpietistischen Korrespondenz
nachgezeichnet werden.

Brief I / Anmerkungen
a So AFSt K 44°: fol. 108v; im Original ist hier aus ? verbessert in ,,Straflburh®.
b Eingefiigt.
¢ Eingefiigt.

1 HB® ist schwer zu identifizieren. Nicht ausgeschlossen ist die Aufldsung in
»Herr Bruder®. Das kénnte die Anrede fiir einen uns unbekannten Gesinnungs-
freund sein. Zu erwigen bleibt aber auch, ob Spizels Bruder, und zwar nicht unbe-
dingt der Leipziger Handelsmann Joh. Bapt. Spizel, sondern u. U. auch Jacob Spizel
gemeint ist. Jedenfalls wissen wir von einem Bruder Spizels, der zeitweise in Am-
sterdam weilte durch einen leider ohne Jahreszahl versehenen Brief El. Veiels an
Spizel, Ulm, 8. April [Jahr?]; Spiz. IV: 504r (Anfrage, wie lange Spizels Bruder in
Amsterdam weilt). Weiter wissen wir aus zwei Briefen des Theodor Zeller (mag.
domus im Tiibinger Stift; gest. 1677) vom Anfang 1669, dafl sich Spizel wegen
eines Buches an seinen Bruder in Amsterdam gewandt hat. Briefe Th. Cellarius
(= Zeller), Tiibingen, 16. Mirz 1669 (st.v.); Spiz. I: 267r; vgl. I: 266r (dass.,
16./26. Jan. 1669). — Eine eindeutige Gewiflheit ist hier nicht méglich ohne Spizels
Briefe an Breckling.

2 Vielleicht Infelix litteratus, 1680; vgl. Br. II/1 und V/1.

3 Es ist schwierig zu sagen welche Schrift Breckling meint. In KKH haben wir
zwei Schriftenverzeichnisse Brecklingscher Schriften: KKH 3, 145b/146a (von G.



Blaufufl, Beziehungen Friedrich Brecklings nach Siiddeutschland 263

thorheit und Heucheley habe bezeugen miissen, zur [all]gemeinen Auffweckung der
iibrigen Zeugen und Kinder der warheit, dafl sie dadurch gegen die nun ein-
brechende Gerichte iiber die Gottlosen und anbrechende Morgenrdthe iiber die
gliubigen als per mutuum Gallicantum auffgewecket, einmuthig ein jeder nach seiner
Gabe fiir Gottes Ehre wort warheit Reich und Kinder auffstehen; die verlohrne
und vertriebene warheit hervorsuchen, fiir dieselbe wieder aller welt Liigen streiten,
und also endlich der warheit Lohn und Kron bekommen,

[2.] was der tewrer mann Joh. Valentinus Andreae in seinen Schriften sonderlich
auch in d[en] Alethea exul ¢ bezeuget, habe ich alles bifther [als] warheit befun-
den, und verwundert mich, daf solche Zeugnisse nicht hoher geachtet, mehr adsti-

pulieret und weiter nach der itzigen Zeit Gelegenheit fortgepflanzer seyn. Denn

man in inferiori Germania sie gar nicht bekommen kan, und Ich hette sie nimmer
gesehen, bis ich zu Strafburg® von ohngefehr sie gefunden, und endlich mit

Fleiff auffgesuchet und alles [als] warhafft erkennen und bekennen miissen, was Er

schon zu seiner Zeit®* geschrieben,

[3.] und wie viel hther ist nun unser Verfall. Wie hoch laufft die Noth der Armen
und Elenden? wie hoch und verborgen ist die Noth der rechten geistlichen
Glieder und unsichtbaren CreutzKirchen Christi in ihrer geistlichen wiisten?

wie hoch ist die Noth der iibrigen nachfolger Christi und Zeugen der warheit, die

bifher fast an allen orten, und in allen Lindern verfolget und ausgestossen? wie
michtig dringen die Seuffzer solcher Armen und Elenden zu Gott? Ps 12 sq. Thren.
1.2.3.4.5 Jacob. 5. Apoc: 12.13.14. sq.% mann dencke solchem allen durch die
gantze Schrifft und durch alle Linder und theile der Welt nach, wie hoch auch die

Béfheit der Gottlosen Tyrannen Phariseer, verfolger, secten und weltreichen heut

mit Babels SundenGreweln bifl in den Himmel hineingestiegen;

[4.] was ist hier zu thun? und was wil Gott hierin von uns gethan haben? da die
Armen keinen helffer mehr haben! da Gott sich selber verwundert, dafl nie-
mand sie vertritt? da wir miissen ohn unterlafl mit David seuffzen, wer tritt zu

mir wieder die iibelthiter? Ps 94. Matt: 7.7 Nachdem mir Gott durch viel Erfah-

rung und reissen hin und wieder solches® sehen lassen; habe Ich mich Christo von

Arnold) und KKH 4, 774a (von Bredkling selbst!). Gedacht werden kann an ,Myste-
rium paupertatis detectum’, 1682 (Fritz Konventikel [1949], 148 A. 238; KKH 4,
7742 Nr. 40; 3, 145b). 8°. Zeitlich kommen freilich auch andere Schriften in Frage:
Fritz: Konventikel (1949), 144 A. 210; 147 A. 231; A.233; 148 ff. A. 241 u. 249 (mit
151 A. 259). Siehe Bruckner: Bibliogr. Catalogue, Nr. 335 (enthilt Katal. v. 27
Schriften), Nr. 515-520 (1682!), S. 446 f. (Myst. paup. det.).

4 Di. ,Turbo s. moleste et frustra per cuncta divagans Ingenium’, [Strafiburg]
1616. 1621. 1640. Milzer: Wiirct. Pietisten, Nr. 186-188. Montgomery: Andreae,
495 N. 37-39. Vgl. Fritz: Konventikel (1949), 144 m. A. 208 f. zum Verhiltnis
Breckling — Andreae.

5 Das wird zur Zeit von Brecklings Studium in Straflburg gewesen sein. Unter
dem 18. Juni 1655 wurde Breckling in Strafiburg inskribiert: ,Fridericus Breck-
lingius, Flensburgo Holsatus®. Knod: Matrikel Straflburg 1, 623 Nr. 925. Ebd., Nr.
927 Heinrich Breckling unter gleichem Datum eingeschrieben; wohl Brecklings Bru-
der, der Fritz: Konventikel (1949), 143 als Studiengenosse Brecklings genannt ist.
Vgl. Wallmann: Spener, 67 f. Br. VI/1 redet Breckling nochmals von seiner in Strafi-
burg erworbenen Andreae-Kenntnis. S. a. Br. VI Anm. 2.

5% Toh. Valentin Andreae starb 1654.

 Ps. 12 und 13. Klagelieder 1-5. Jak. 5, bes. V. 7 ff. Offb. 12-15.

7 Ps. 94, 16b. Matth. 7, bes. V. 15 ff.
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Anfang ergeben; Ihm alf ein Samaritan zu folgen und gleiches zu thun an meinen
nechsten, wie Gott der V[ater] S[ohn] und H[eiliger] G[eist] an mir gethan, Gott
zu dandk fiir seine Gnade an mir zu meiner auffweckung und bekehrung. Ich gab
mich selber und all das meine Gott darin tiber zu dienst; Ich suchte mir auf aller-
ley weisse Freunde zu machen® Luc 16,7 und zwar solche welche Christus fur an-
dern gesucht, gespeisset und an uns befohlen, und welche fiir andern getrew waren
Christo im Creutz zu folgen und bey Thm aufzuhalten heut in seiner wiisten, dafl
die nicht in solchem Dienst auff ihrem Creutzweg verschmachten mochten, daher
versamlete Ich alle verfolgete und verstossene zu mir sie mit meinem Brodt zu
speissen? Ich machte der Armen Noth bekand und batt die Ursachen der vielfaltigen
Blindheit und Unwissenheit der Armen zu remediren an die Consistoria und Prie-
ster, endlich zu meinen Konig und so hernach an alle Obrigkeiten: Ich wiefl an,
wie wir das Evangelium nicht bey uns vergraben, sondern in alle Welt ferner fort-
pflanzen miisten, dazu Christi Apostolat noch fist bifl ans Ende der welt stehet?
Matt: 22.28. Luc: 148 darin kam mir Justinianus® zu hiilff, und reissete auch
hinein nach westindien die Bahn zu machen, liel mich hier IThm trewe Leute nachzu-
senden, bifl Er endlich daruber starb, und die Freunde sein Testament fur die
Armen zu sich raubeten: Ich konte nicht beruhen, so lange die Noth der Armen
und Elenden so grof und lang hoch und breit in der ganzen welt fiir meinen
Augen je linger je mehr offenbar ward, schrieb die Bibel der Armen?® und andere
viel Zeugnissen fiir die Armen Christi wieder die Gottlose Reichen: sandte sie in
die Welt als Apostel auff, so weit ich konte; und commendirte sie wo ich konte
nachzudriicken, darin he Amersbach® ziemlich trew war, alf ein nebenglied
Gottes Gaben zu befo[r]den (?) [AFSt K 44a, fol. 109: ,beférdern*] helffen, und
hoffe Gott soll Thm wieder Gnade weiSheit unterscheid und Fiirsichtigkeit geben
in diesen und kunfftigen bdsen Zeiten:

[5.] Ich unterdef hier in Holland sehende, dafl Priester und Levit in allen Secten
fur die Armen unter die Leibes und Seelenmorder bey all ihrem Dienst und
besoldung vorbeygiengen, habe gantz Holland und beynahe alle ihre Stddte

und Provincien durchsiichet, biff nach Coln!2 umb die verborgene Armen und

Elenden zu Christo zu bringen in seine Herberge, mit denen Ich noch alff ein

Samaritan mich auffhalten mufl, und so mit Armen und Elenden mein Leben und

Zeit zubringen, habe unterdeft umb andere auffzuwecken, einliegende bogen?? alff

Tk 1619,

8 Bes. Matth. 28, 16 ff. Luk. 14, 15 ff. (par. Matth. 22, 1 bis 10): das Gleichnis
vom grofien Abendmahl.

¢ Justinian von Welz 1621-1668 (?). KKH 4, 764b Nr. 40 (von Breckling). Fritz:
Konventikel (1949), 151-153. RGG? 6, 1962, 1634 f. (G. Rosenkranz). Laubach:
Welz, 30 ff. (zum Verhiltnis Breckling-Welz). Justinian [von] Welz: Essays by an
Early Prophet of Mission. Transl., Annot. and with an Introduction by James A.
Scherer (Christian World Missions Books [8]), Grand Rapids (1969), 21. — Uber-
setzungen Scherers nach Grossel; auch Ursinug’ Schrift enthalten.

10 Biblia pauperum®, Amsterdam 1662. 12° KKH 3, 145b; 4, 774a Nr. 14.
Bruckner: Bibliogr. Catalogue, Nr. 307; Titel-Abb. neben S. 260.

11 Heinrich Amersbach gab eine Sammlung von Breckling-Schriften heraus:
,Unterschiedliche Schriften, die allgemeine Not dieser letzten Zeit betreffend’, 1675.
KKH 4, 774a Nr. 56 (vgl. 3, 139 ff. zu Amersbach). Fritz: Konventikel (1949), 152
A. 263, Vgl. Br. 1V/2.

12 1. U. spielt Breckling hier auf die — zur Erleichterung Speners! — abgebrochene
Reise nach Frankfurt an. Siehe Fritz: Konventikel (1950), 82 m. A. 66.

13 Siehe oben Anm. 3.
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newe Apostel innerhalb 14 tagen beynahe in alle land so weit Ich kan aufigesand
und kommen nun auch zu M[einem] Herren, umb mit Jacob, Paulo David und
allen Propheten Ihr wort zu glauben bekennen und aufzufiihren wieder die welt
fiir die Armen Christi, und wer uns darin wiederstehen wil, der soll anlauffen und
fallen Ps 18.27.37. 82. 118 Sapienti sat. Ich verbleibe M[eines] H[erren] und aller
Schuldner.
Amsterdam, den 20 Decembr Anno 1681. Fridericus Breckling
138v) [AS:] Tit. Herren Herren Theophilo Spicelio

trewdleissigem Predigern,

mein Vielgeehrten Freunde

In Augspurg.

Brief II. Friedrich Breckling an Gottlieb Spizel;
Amsterdam 17. Aug. 1683
Spiz. 1:139r
[1.] WohlEhrw/[iirdiger] L[ieber] Freund und Br[uder]
Ich habe seinen Infelicen Litteratum? gelesen und viel nutzliches daraufl an-
gemercket. Gott gebe IThm weiter Trewe mit s[einen] gaben zu wuchern.

[2.] was mir Gott zu letzt gegeben?® zum gemeinen Dienst und auffweckung der
Deutschen und unser Lutheraner, davon sende [sc. ich] hier ein paar bogen;
habe an he[rrn] D Spener biffweilen einige mehr von den vorigen ge-

sand,®> umb zum gemeinen wucher an die Briider* droben mitzutheilen, weil ich

sie nicht weifl so hoch hinauffzubekommen.

[3.] L[ieber] Bruder solte eine gute Gabe haben, des Flacii und Wolfii Cata-
logos Testium veritatis® zu continuiren, damit die biffher verborgene zeugen
der warheit unter uns auch hervor gesuchet ans liecht gestellet, und ihr Nahme

und Gedechtniff der einigkeit Consacriret® wiirde. Derer Nahmen etliche, die ich

vor anderen erkandt und theils aufl ihren Schrifften, theils nach ihrer Person im

Leben trew erfunden in bekentnify der warheit, wiewol dariiber offt sehr verhasset,

ich in meinem Friderico Resurgente auffgezeichnet.® Gott gebe uns die warheit zu

suchen lieben und finden, die iiber alles michtig ist, und alle die mit Thr leiden

Brief IT / Anmerkungen ;
a AFSt K 44*: fol. 110r: ,consecriret®.

1'Vgl. Br. I/1 m. A, 2.

2 Siehe Br. I/Anm. 3. :

% Breckling spielt hier an auf seine Sendung, die u.a. an Spizel in Augsburg ging,
von Spener vermittelt. Siehe oben bei Anmerkung 7 bis 10.

4 Horb, Hartmann (gest. 16801) und Joh. Winkler gelten neben Spizel also als
gertrecer des Luthertums, an denen Breckling seine Aufgabe sieht. S. am A. 3 angeg.

rt.

% Zum ,catalogus testium veritatis des Flacius siche RE?® 6, 1899, 89 Z. 53 bis
90 Z. 5; demnach Ausgaben von 1556, 1562, 1672. Der ,catalogus‘ des Flacius war
gedacht als Beweis fiir die Kontinuitit der lutherischen Lehre; damit sollte der
katholische Vorwurf einer ,neuen‘ Lehre entkriftet werden. Diese Motivation be-
stimmt z.T. auch die Magdeburger Zenturien. Siehe Scheible: Magdeburger Zen-
turien, 20/21. 14 A. 10. S. 16f. m. A. 13f. S. 18 m. A. 17. S. 11 A. 4 (Lit. Maf-
ner!); vgl. auch S. 67. — Einen ,catalogus® von Wolf konnte ich nicht ermitteln.

¢ Fridericus resurgens’, 1683. 8°. KKH 3, 145b; 4, 774a Nr. 43. Fritz: Konven-
tikel (1949), 147 A. 233. Bruckner: Bibliogr. Catalogue, Nr. 523.
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und streiten wieder der welt Liigen, michtig mit sich schutzen und erretten kan,
und hoffe Gott soll mir geben lieber alles, als die warheit verlassen, wie wohl es der
warheit heut eben so gehet, alf unser J[ohann] Val[entin] Andreae de veritate
Exule wohl mit der warheit gezeuget, hat? und so habe ichfl iiber 28 Jahr nun
befunden. Ich empfehle L[ieben] Br[uder] mit allen Freunden der warheit in Got-
tes Schutz und verbleibe L. Br. Dienstwilliger]
Fridericus Breckling

Citissime Amsterdam den 17 Augusti Ao 1683.
139v) [AS:] Titul Herren He[rren] Theophilo Spizelio

wohlverordneten Predigern

meinem sehr wehrten Freunde

In Augspurg.

Brief III. Friedrich Breckling an Gottlieb Spizel;
Amsterdam 25. Apr. 1685

Spiz. 1: 140r
[1.] In Jesu Immanuel. Habenti dabitur, vincenti corona, victoria verbo manebit
Apoc: 12.19.1 Tit Vielgeliebter Freund und Bruder, weil Ich eben gelegenheit
dazu habe, so sende die eingelegte® mit zum gemeinen nutz umb mit gemeinen
gaben zu wuchern und weiter fortzplantzen, weil wir untereinander Glieder sein
und nicht unser eigen sondern unsers Herren wort und werck treiben miissen, und
dazu nicht nur ein sondern alle gaben und glieder am leibe Christi néthig sind,
und ein jeder seine gaben zum baw des Heiligthumbs contribuiren mufl wie Israel
in der wiisten, wie alle Personen in der Bibel ein jeder etwas ad perfectionem
totius contribuiret, wie alle Kauffleute und Handwerdker in der stadt ein jeder das
seine bereitet und zu Kauff stellet, das nichts mangele, und wie der Macrocosmus
vielerley gaben ad totius sustentationem darreichet: wir auch in unserer Hauffhal-
tung allerley auch saltz Essig, Fewr, stedsen, besens Ruhten, Beilen, Hammers und
Sigen von nohten haben; und wer unter uns kan sagen zu seinem nechsten ich
darff dein nicht, da die schwachesten Glieder uns die néhtigsten und die unehr-

lichsten am erlichsten miissen gehalten werden.®

[2.] Teresa? klaget mit recht, dafl sie von semidoctis nicht hat konnen geholffen
werden, welche ins gemein auffgeblasene Frosche seyn, wie Ich des S. J. Val:
Andreae schrifften allzeit geliebet und lieber erwehlet mit seiner Alethea

exulet biffher in der wiisten aufizuhalten, und die ungemach des Volckes Christi in

der wiisten zu tragen helffen, alff die zeitliche ergetzung wohlleben und Herr schone
dein in diesem weltsodom und Egypten zu geniessen, das uns zu Ende und in eine
verstohrung Jerusalem hinauslauffet. So mufl ich mit den propheten und Christo

7 Vel. Br. I/2, mit Anm. 4.

Brief IIT / Anmerkungen
a-a Fehlt (abgeschnitten); AFSt K 44°: fol. 111r erginzt so.
b-b Am Rand.

L Offb. Kap. 12 und 19.

2 Vgl. Br. I Anm. 3.

2* Breckling zieht sein Vergleichsmaterial aus dem AT und aus dem tiglichen
Leben heran. 1. Kor. 12 nennt er nicht! Das AT wird aber auch sonst hdufig als
Legitimation beniitzt. — Der Begriff ,unchrlich® meint wohl ,ohne Ehre‘.

3 Vgl. Br. V/1; VI/2.

4 Vgl. Br. I/2.
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sehr dariiber dolieren, daff wir nur semidocti, naturales et humani ab hominibus
docti bleiben, und nicht Theodidacti suchen zu werden, dafl wir den rechten Gott-
lichen Glauben fidem non apparentium invisibilium naturae, rationi contrariorum et
carni desperatorum, quae divinos ex humanis spirituales ex carnalibus et coelestes
ex terrenis machet nicht mehr kennen, noch wissen wollen unter uns Lutherschen,
darin doch Lutherus gestanden geherrschet und mit Gott alles liberwunden, und
da wir solten wie soldaten im Felde bey Christo biff in den todt gestanden und
weiter fortgekrieget und gesieget haben, da weichen wir mit Israel zu riick, kehren
nach Egypten, oder fallen wie nach Josias Reformation ab und werden drger alff
zuvorn, bifi Gott Babel wieder uns loff lassen und unser Jerusalem verstohren
wird, und Babel triumphierend singen wird Ego sedes Regina, Luctum non videbo
amplius &c.

[3.] Alles mangelt am Glauben und das der nicht von den Priestern recht ver-
standen gelehret und gepflantzet wird. Sie kennen das mysterium fidei und
Decretum stultitiae nicht, 1 Cor. 15 Sie lehren nur eine Theologiam verbum

et fidem rationalem, humanam, naturalem, carnalem, Pharisaicam aut Mosaicam

&ec. wie die Heyden und Juden. Xristus Ecclesia et fides spiritualis ut et sapientia

crucis abscondita et ignota ipsis sunt, So dafl Christus selbst kaum Glauben findet

daran doch alles gelegen. Sie machen aufl thieren kaum menschen ich geschweige
auf menschen Christen und Gotter [!], wenn sie bifl ad Limites naturae kommen,
so weichen sie zuruck, wollen nicht durch rote meer, und wiisten per impossibilia
naturae in supernaturales terminos gratiae durchkempfen und Jerusalem das newe

mit Streit einnehmen noch mit Gottes wort alles uberwinden Apoc. 19.21 225

Mein Herr dencke diesem nach Ich verbleibe S. Dw. * Fridr. Bredkling*

®Cito Filigst Amsterdam den 25. Aprill. Anno 1685.

140v) [AS] Tit. Herren Herren Theophilus Spizelius

Predigern zu Augspurg
meinem vielgeliebten Freunde
In Augspurg.

Brief IV. Friedrich Breckling an Gottlieb Spizel;
Amsterdam den 1. Augusti Anno 1688
SpizeTs 141
Amsterdam den 1. Augusti Anno 1688

[1.] In Jesu Immanuel Titulus® Mein Herr Spizelius, wie Ich ein schiildner aller
menschen bin und mich von niemand absondern mufi, ohne die Gott thur und
Fenster zuschlieflen und seine Diener nicht mehr horen wollen, so muf} ich den-

5 1. Kor. 1, 18 ff.
¢ Offb. Kap. 19 und 21 f.

Brief IV / Anmerkungen

a Am Rand.

b Danach Wortteil unleserlich gemacht.

c-¢ Eingefiigt.

dl_SchreibfehIer oder Abkiirzung. AFSt K 44°: fol. 112v hat ,Directori Spiri-
tuali®.

e D.h. ,Dienstwilliger".

ff Am Rand. :

1 Dieser Brief ist z.T. beschidigr. Erginzungen wurden nach AFSt K 44°: fol.
111v-112v vorgenommen.
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noch auch oft mit Gedult warten, ob die heut sagen, wir wollen nicht hingehen in den
Weinberg, doch morgen daruber rewe haben und hingehen mochten.!* Weil wir alle
es allein der Gute und Gedult Gottes” zu dancken haben dafl wir nicht gar aufl
sind.

[2.] Dennoch hat mich ein zanksiichtiger Ketzermacher Calovius unter die
Quiicker gesetzet? die Er nach seinen eigenen Kopff von der Augspurgischen
Confession und ewigen Sehligkeit aufischliesset, all den Jacob Boemen, Abr.

von Franckenberg, Roselium, Grosgebauerum, Seidenbecher MH.

Amersbach® Gutmannum Gifftheil Tantowium und andere, derer

nicht einer ein Qvacker gewesen, ja die meist treffliche Zeugen der warheit seyn,

und der Satan durch solchen Antiboemium Calovii unser gantzer Lutherthumb
in sein listernetz mit sich biff zur Hollen fortziehen wil,

[3.] so folget Ihm einer M Jacob Hier. Léchner von Nurenberg* in seiner inau-
gurali Disputatione de separatismo auff den Fufl nach und setzet mich mit Ja-
cob Boemen und andern unter den separatisten® und das gantz ohne jenigen

grund der warheit, nur allein weil es Calovius und Pomarius® mit den Phari-

seern zu Hamburg so determiniren, da Ich nie von Jacob Boemen vernommen, dafl

Er sich selbst unser Kirchen oder jemand separiret hat. Und die Rotte des D. Klot-

zen in Holstein mich umb der offenbahren bekentniff der warheit auflgestossen®

und da main grofVater uber 30 Jahr general Probst vor D. Klotz gewesen.’
umb der warheit verfolget,” und einige Ihres gleichen dasselbe alhier wieder mich
machinieret, und mussen Ihnen also separatisten heissen, die welche sie wie Saul
den David® auf} Threr Synagog aufiwerffen und verfolgen, da solche verfolger sich
dodh erst von Gottes Wort und Christi Geist und Gemeinschafft seines geistlichen

1* Matth. 21, 30.

2 Breckling meint den kurz darnach genannten ,Anti-Boehmius’, 1684 u.0d.;
RE3 3, 1897, 651, 46-49 (J. W. Kunze). Calov behandelt in diesem Werk Breckling
nicht sehr schmeichelhaft. Breckling findet sich wieder in einem ,Catalogus autorum
sectae (1) Bohmianae’. Siehe ,Antiboehmius’, Lpzg. 1692 (3. Aufl), 129. Ebd,
Praefatio S. blv—b3r eine unvollstindige Ubersicht iiber Breckling-Schriften. — Von
den sonst genannten kommt eine ganze Reihe in Breddings ,Catalogus® vor; s.
KKH 4, Register des vierten Teils (vorletzte und letzte Seite).

3 Vgl. Br.I/4.

+ Geburtsort.

5 Jac. Hier. Lochner: ,De Separatismo’, Rostock 1686, Art. XIII. (S. Blv) stellt
Breckling (und Thomas Tantovius) zusammen mit dem Separatismus Hohburgs. Auf
Grofigebauer hinwiederum sich zu berufen habe Breckling jedoch kein Recht; ebd.,
Anm. (b). - Zu Lochner, geb. 1649 in Niirnberg, 1686 Dr. theol. Rostock, gest. 1700,
siche ADB 9, 1884, 67 {.

6 U, U. Samuel Pomarius: ,Abgentthigte Lehr- und Schutz-Schrift wider den
Guttmannschen Offenbarungs-Patron’, Ort? Jahr? (lag nicht vor). (Der gleiche wie
der RE? 19, 1907, 249, 38—41 [P. Tschackert] genannte?)

7 Fritz: Konventikel (1949), 144 f. m. A. 211; vgl. S. 146 m. A. 222. Brecklings
Grofivater Fch. Dame (1567-1635) war ab 1604 Propst in Flensburg. Siehe Jdcher
2, 13. NDB 2, 1955, 566 (P. Meinhold). Siehe auch Bruckner: Bibliogr. Catal,
Nr. 273 (Schrift gegen Klotz!). Zu Klotz vgl.: C. Er. Carstens: Die Generalsuper-
intendenten der evangelisch-lutherischen Kirche in Schleswig-Holstein. Von der
Reformation bis auf die Gegenwart. In: Zs. d. Gesellsch. f. Schleswig-Holstein-
Lauenburgische Geschichte 19, 1889, (1-111 [Register 110 £.1]) 39-42 (Lit.!).

8 Vgl. 1. Sam. 18. 19.
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Kirchenleibes abgesondert, und uns dazu von sich absondern, und also selbst sepa-
rantes et separati seyn. welche Gottes Geist und wort von Gott empfangen haben,
die allein lebendig machen konnen, alf Gottes lebendiger Sahme die sondert man
ab, und stosset aufl der Kirchen, und fleischliche die keinen Geist und leben haben,
erhthet man in Gottes Tempel mit dem Antichrist, solte da nicht alle Welt ver-
fiihret und mit den blinden leitern in verderb gestiirtzet werden? und hernach
ruffet man, das sind Separatisten Enthusiasten &c: David und sein hauff mussen
Separatisten seyn. da doch Saul und sein Anhang die rechten Enthusiasten und
Separatisten sey, die alle ihren eigenen Geist und sinn folgen, und Christum das
liecht der welt in s[einen] gliubigen von Thnen hinausstossen, und so sondern
sie sich selbst ab von der Gemeinschafft Christi, da sie uns beschiildigen, daf wir
uns von Thnen absondern alff von der Kirchen. scilicet nos poma natamus,

[4.] und solche parten beginnen sie hin und wieder mit den iibrigen bekennern zu
spielen, und miissen also Loth aufl Sodom vor Ihren Untergang von Thnen
auflstossen® wie man auch einen trefflichen secretarum und Rahtfherren®”

in Holstein zu Husum abgesetzet, der nun einen Spiegel unsers heutigen Christen-
thumbs und allmosen aufigegeben Ao 1687 zu Hamburg gedriicket cum prae-
fat[ione] D Kortholt,® der noch ungeschewet der warheit beystehet, ist ein feines
buch aufl grofifer] experientz geschrieben, was Satan fiir listen gebrauchet umb die
iibrige bekenner und zeugen der warheit hin und wieder zu verdunckeln und wegzu-
treiben habe mit verwunderung von einigen vernommen, die sich hicher retirieren
miissen.

[5.] Ich hoffe Gott soll auch erwecken, die fur der warheit aufftreten und die
unschuldig verfolgete retten nach prov. 24 v. 11.1° dazu Ich meine Augen-
salbe, Biblia Rediviva und nun zuletzt meinen Anticalovium herausgegeben.!

wie der S. Erasmus und Joh. Val. Andreas dem falschen Pabstumb und Pseudo-

Jutheranis einen grossen stofl gegeben, so hoffe [ich] auch daff Gott licben Br[uders]

treffliche gaben dazu heiligen und gebrauchen solle, daff die Testes veritatis ans

liecht gestellet!® und die falsch gelehrten weiter Confundiret werden. Molines
sein manuductio spiritualisi®® ist gut fur einen Directori spiruali® zu lesen. Ich
griisse M[einen] H[ochgeehrten] Hferren] hertzlich und sende hier 2 bogen, ver-

bleibe M. H.

Dw.® Friderick Breckling

[6.] [PS:] Einer M. Joh. Block exul in Holstein hat 5. Tractaten von dem unter-
gehenden Lutherthum in s[einen] Priestern heraufigegeben zu Hamburg
und werden noch 2 folgen umb alff 7 Posaunen Thr Jericho zu sturmen.

& 1. NMose 19

8 Br. V/4; August Gieflen.

9 Augustus GieRen: Spiegel unseres heutigen Christentums und elenden Almosen-
gebens, Schleswig 1687.

10 Spriiche 24, 11.

11 KKH 3, 146a; 4, 774a Nr. 53.54. Die Schrift ,Augensalbe’ findet sich dort
nicht. Zum ,Anticalovius s. a. Br. V/2 m. A. 4.

2 Vel Be TI/3.

122 Michael de Molino: ,Sacerdotis Manuductio Spiritualis® war 1687 — von A.
I}_\L Francke herausgegeben und iibersetzt — neu erschienen. Aland: Entwiirfe, 563

19

13 Siehe unten Br. V/4.
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Scheinet aber gar hart und rauch geschrieben zu seyn. Doch Gott wil auch mit spdtt-
lichen lippen zu diesem volds reden und wunderbahr mit Thnen umbgehen. Es. 28.
2042
v) [AS:] Titul. Herren He Theophilus Spizelius
Predigern zu Augfispurg
meinem Vielgeehrten Herren und Freunde
In Augspurg.

Brief V. Friedrich Breckling an Gottlieb Spizel;
Amsterdam 12. Aug. 1689
Spiz. 1: 142r

[1.] Citissime Amsterdam den 12. Augusti Anno 1689. In Jesu Immanuel Titul
Mein Herr Spicelius wie nach dem Zeugniff der Teresa! und anderer
die semidocti plerunque superbi asini sind, so sind die rechte von Gott und

der Natur gelehrte auch dehmiitig und geben guten unterscheid, sind wie biume voll
Friichte die sich zur Erden niederbeugen und uns viel Fruchte bringen, wie Ich
auch auff® m H. Spicelii Schrifften solche Friichte eingesamlet, und auch einmahl
von Thm in® leiblichen bedacht worden?®, so hoffe ich Gott soll Thn wieder in
Gnaden ansehen und nicht verfallen lassen in die Gemeinschafft und Blindheit der-
jenigen Phariscer unter uns, qui vel ipso spiritui sancto bellum movent, die den
Geist wollen dempffen, die selbst des Geistes Ampt fur sich rauben, besetzen und
vertreten wollen, Fleischliche die keinen Geist haben, und daher die recht Geist-
lichen von Gott gesalbten und gesandten von sich aufitreiben, die des Geistes Sal-
bung und trieb fur Enthusiasterey schelten, und selbst die argeste Enthusiasten
seyn, ja solche Phantasten, die ohne Gottes Geist durch ihr eigen Geist angetrieben
predigen lehren absolvieren und alle wercke Gottes verrichten wollen, summa die
nun dem Geiste und dessen gesandten so hoch alf die alten Phariseer Christo
wiederstreben und also den Geist Gottes listern. wie sie denn fast alle iiber den
frommen Jacob Boem? wollen meister werden, und einem Calov? alle ins ver-
derb nachlauffen wollen,

14 Fs.“ (Jes.) und ,Ez.* (Hes.) schwer zu unterscheiden.

Brief V / Anmerkungen

a Eingefiigt.
AFSt K 44*: fol. 112v: ,im“.
Folgt gestrichen ,,und®.
In AFSt K 44%: fol. 113v nacheriglich eingefiigt.
AFSt K 44°: fol. 113v: ,resipiscere®.
Eingefiigt.
Eingefiigt.
AFSt K 44%: fol. 114v liest ebenfalls ,seine®.
i AFSt K 44°: fol. 114v erginzt ,hergestellet”.
k Das PS ist erginzt nach AFSt K 44*: fol. 115r.
i Auch AFSt K 44" hatte schon die zerstérte Vorlage.

1 Vel. Br. 111/2.

1 Mbglicherweise Erinnerung an die schon Br. I/1 erwihnte ,(heruntergesandte)
Handreichung®.

¢ Vel BriTV/255"

3 Calov und sein ,Antiboemius; s.o0. Br. IV/2.

o

T@Q 0 O 0
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[2.] solchem Unwesen zu steuren habe endlich meinen Anticalovium® mussen
aufligeben, der viele hart vorkommen und viele bepriifen und offenbahren
wird ob sie sich fur oder wieder die warheit offenbahren werden. Doch sind

die heutige Feurbomben die uber uns regnen noch hirter und Gottes Geissel und

Ruthe noch scharffer umb die Kiuffer mit ihren Tempeln® hinaufizutreiben, da

ich die beyde mir bekandte treueyferige Lutherische Prediger alf} den Textor®

und M Beyer? zu Worms mit Hiusern Stadt und Tempel wie Jerusalem ruiniren
gesehen, dem sie kaum entrunnen, wie wil es den andern ergehen? und ist merck-
lich dal unsere erste Friedensstadt Pasau, unsere erste bekenntniff Stadt, Worms
und D Luthers erste gebuhrtsstadt mit seinem Hause, welches das Feur selbst
biflher verschonet, nun verbrandt seyn,® wie die natur und alle Geister praesagiiren
und diviniren® so lafl ich einem jeglichen sein bedencken, was solches bedeute.
ob nicht ihre Zeit gebohren, da ihre thorheit allen menschen offenbahr werden solle,
die sich fur lehrer aufigeben, da sie kaum und die meisten gar nicht von Gott er-
kandt und gesand sind, in Luthero finde ich einen Gottlichen Characterem und

Sendung, so in ] Arnd und andern, aber in den heutigen meisten einen gantz ver-

kehrten Geist,

[3.] von der Zeit an Gott mich wieder solche auffgewecket, habe ich fort gemercket
welches Geistes Kinder sie seyn, ja in mein 16 Jahr zu Lubeck freqven-
tierende konte ich schon priifen und unterscheiden, welche recht wohl und

nicht wohl predigten, weil ich hungerig und betriibt war und Gottes wort suchete.

Christi Creutz Elend Demuth und verfolgung ist mein Element trost Reichthumb

und weiflheit, darumb ich hoffe daf Ich mit Christo wieder die Feinde des Creutzes

Christi bestehen werde, und® dafl sie eher zu mir alff ich Thnen zufallen solle. nach

Jer. 15. Denn Gott hat Thnen ein kurtz Ziehl gesetzet, dafl es nun rescipiscere® oder

perire mit Thnen heisset. wie Jeremias Thnen tiglich sein wort verkiindiger und wie-

der alle Priester in unserm reformirten Jerusalem aufftritt, derer kaum ein Nicode-
mus mit IThm und Christo ist, so ist Nebucadnezar und Assur schon auff die Bahn

Gottes Zorn wort und Gericht wieder sie anzuschiihren, und der Engel der macht

uber das Feur hat ruffet auch mit der scharpffen Hippen anzuschlagen, was darauff

folget, werden die Deutschen erfahren Apoc. 14 v 18. Der glaube kompt uns nun
wie den Juden in die Hinde.

[4] D Morhofius® professor Juris zu Kiel vir cui Deus interiora velaminis
geoffenbahret, darff noch in seinem Polyhistor aufftreten und Jacob Boem
mit mir verthitigen® Einer M Joh Block, Exul in Holstein hat schon

4 Anticalovius sive Calovius cum asseclis suis prostratus, & Jacobus Boehmius
cum aliis testibus veritatis defensus, 0.0., 0.].,; KKH 3, 146a. Vgl. KKH 4, 774a
Nr. 54 und Jocher s.v. ,Breckling’. S. a. Br. IV/5.

5 Matth. 21, 12 ff. parr.

8 Textor ist einmal in Speners Briefen an die Kifinerin genannt (vgl. die Teil-
edition von A. Nebe in ThStKr 106, 1934/35, S. 296).

o ﬁil[r:e Identifizierung des genannten Predigers (aus Worms?) war mir nicht
méglich.

8 Es ist nicht klar, worauf Breckling hier anspielt.

? Daniel Georg Morhoff, Prof. in Kiel; 1639-1691; ADB 22, 1885, 236-242.

10 D). G. Morhoff: Polyhistor, sive notitia auctorum et rerum commentarii, etc.,
(Lib. I. Bibliothecarius), Liibeck 1688, S. 93. 94: ,Fuere omni tempore, qvi hujus
generis [sc. libri in Theosophia . . . de Theologia mystica] libros scripsere; nullum
vero eorum scriptorum feracius est, gvam hoc & superius seculum. Inter illos
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5 Tractaten von dem Untergehenden Luthertumb in seinen Priestern heraufigegeben
und wird noch mit zwo gangen bif} 7 unser Jericho besturmen,' noch einer Augustus
Giehsen in Holstein in seinem Spiegel unsers Christenthumbs und elenden all-
mosen gebens setzet die hoffertige Phariseer herunter vom hohen altar in loco
peccatorum,'? wie M. He Spicelius sehr apposite von den litteratis angefangen,
0 hoffe Ich soll Ers continuiren bif alle Testes veritatis an den tag kommen und
alle Pseudolitterati mit ihrer Thorheit allen menschen offenbahr werden.

[5.] UnterDef, weil Ich nicht weifl ob He Wieland?® noch da oder anderwerts
beruffen, vnd Ich Thm angelobet meinen Anticalovium nachzusenden, so mufl
ich die Freyheit nehmen meinen H. H. damit zu beschweren und bitten, dem He

Wieland diese 4 letzte Bogen wo Er ist zu iibersenden nach dem ich Thm drey

bogen mitgegeben* vnd einen im vorjahr nachgesand, mein He wie Er ein lieb-

haber der Theologiae mysticae ist, wird auch die J. Boem al einen Mysticum,
damit Gott unsere Kirche nobilitiret® erkennete, und wie D Morhof vorstehen,
daR Gottes Gaben nicht so von unsern weltsiwen zertreten werden, wiewohl seine

Schrifften sehr mifbraucht werden, so finde ich doch treffliche Rosen unter den Dor-

nen, und daff Gott nicht ohne Ursache an den Rosenstriuchern Dornen mit* wach-

sen lisset. Sapienti sat.

[6.] Ich verbleibe M. H. H. Dw. Friderich Breckling.
[PS:] Ich wohne hier nun bey 16 Jahren zu Amsterdam® wie Paulus in
Rohm auff seyn eigen gedinge,'® weisse alles von mir zu Christo und dessen
Salbung, die uns am besten lehren kan, weil wir das licht bezeugen und die leute dazu
aufiwecken, aber niemand geben kan, Gott muf in seine[r] * Ehre und thron her[ge]-
stellet! werden, und das magisterium wieder in ein ministerium verdndert werden.

So he M. Wieland oder mein He antworten und hiesigen zustand weiter er-
fahren wollen, kénnen sie mich beschreiben auff der negelantiers grafft in de vreede
naest de Gouden Hamer. Mein He kan die ersten bogen auch wohl bey he Wie-
land finden und lesen.

Er aergere sich nicht daran, Ich weill was Ich thu und warumb Ich so ohne scho-
nen schreiben muf. auff griindige Haupter gehoret scharfle lauge, et chirurgo in-
terdum secandum et urendum est ne pars sincera trahatur. Deus et paupertas
Christi sunt Divitiae meae. Cui Deus non sufficit, huic nihil sufficit.

numerari prae alils debet Vir summi ingenii & maxi- (94) morum meritorum,
Theophrastus Paracelsus, qvi & magnam rei medicae & Physicae facem
praetulit. ... Similes [mufi heiflen Similis!] generis scriptor nostra aetate Jacobus
Bohmius fuit, Philosophus Teutonicus dictus. Mirabile profecto, viro huic, utut
plebejo, ingenium fuit, & singulari animi impulsu agitatum. Inepte suspiciosi sunt,
qvi Pontificii cujusdam technas subfuisse scriptis ejus crediderunt. Ab uno homine
& qvidem ab ipso profecta omnia, argunt idem styli tenor, eadem in omnibus
rerum conformitas. ... Pietatem viri istius nemo hactenus dubium voecavit. ...“

11 Vgl. Br. IV/6. J. Blods: Untergang des lutherischen Priesterthums in seinen
meisten Predigern, 0.0., o. J.; Jocher s. v.

12 Vel. Br. 1V/4.

i TR \J:_Vielandt, Pfr. in Augsburg, 1686 entlassen. APfb Nr. 272 und oben bei

Ame2, 544,

14 Wielandt hat Breckling in Amsterdam besucht; s.0. S. 245 £.

15 1660 geht Bredkling nach Holland und nimmt eine Pfarrstelle in Zwolle an,
1668 entlassen, seit mindestens 1673 in Amsterdam lebend (nach dieser Angabe im
Brief). Vgl. Fritz: Konventikel (1949), 144/145. 151.

18 Apg. 28,530)
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[7.] [PPSS:]* Einen M. Zeller!” aul Wirtenberger lande verfolget, haben
sie auch in Hamburg nicht vertragen konnen,’$ sondern da sie nichts mit
gewalt wieder Thn vermdcht Thn durch vornehme Personen bitten lassen aufd

ihren grentzen zu weichen, dafl sie Ihre Sawe behalten. hier haben sich bis uber

tausend Personen und 3 lehrer von denen Lutherischen wieder ihr Antichristisches

Consistorium und Cardinile mit viel dolierenden Schrifften offenbahret und finden

kein Gehor.

[PPPSSS:] = Das dritte Postscriptum ist nicht mehr zu rekonstruieren,' da der
Briefrand an dieser Stelle zerstdrt ist. Aus den noch zu lesenden Wortern
und Satzteilen geht hervor, dafl Breckling sich erneut duffert zu dem drohen-

den Gericht, zu den sich gegenseitig auflosenden Konigreichen der Welt (nach ,ein

jeglich Reich, so es mit sich selbst uneins wird’, usw.), das werde ,Christo den

Weg bereiten. Sapienti sat.”

v) [AS:] Titul. Herren He Theophilus Spitzelius

Evang. Predigern in Auspurg
meinem vielgeehrten Herren und Freunde
In Auspurg.

Brief VI. Friedrich Breckling an Gottlieb Spizel;
@0 0, 1)

Spiz. I: 143r
[1.] In Jesu Immanuel WohlEhrwiirdiger und vielgeliebter Herr Spizelius
dessen gelehrte Schrifften mir viel einen andern Genium und Ingenium zeigen*
alR unserer Postillenreuter semidocta et furtiva scripta sine Genio et ingenio
spiritus scripta. wie des S. Joh. Valent: Andreae Pansophica scripta® mir viele
anleitung zum tiefferen nachdendken gaben, da ich zu Straflburg Anno 1655 stu-
dierte? und den alten D Smid?® zu horen dahin von Hamburg? reissete und

also alles durchsuchend auch solche scripta doctissima fand.®

[2.] und muff mit der Teresa bekennen,® daff rechte Grundgelehrte mir in vielen
satisfaction konnen geben, qui hoc unum cum Socrate discunt, se nihil ex
seipsis esse scire et facere posse und alle Gott, alle activa verba et Pronomina

17 Eberhard Zeller, Siehe folgende Anm. 18.

18 Geficken: Windkler, 240 f. 242 Anm. (auf S. 246). 292. Griinberg: Spener 1,
242 u, bes. 3, 405. Kolb: Anfinge d. Piet. u. Separat. i. Wiirtt. (1900), 87-90. Fritz:
Konventikel (1950), 111-115 (Lit.!), bes. 112 (auch Kolb S. 89) zu dem Konflikt
Winkler / Zeller in Hamburg.

Brief VI / Anmerkungen
a Eingefiigt.
b-b Am Rand.
¢ Schreibfehler; mufl heiffen ,Calovius®. AFSt K 44" verbessert so.

1 Auf Andreae verweist Breckling mehrfach: Br. 1/2; T0/35-111/2; NI/1:6:

2 Siehe oben Br. I Anm. 5.

3 Speners Lehrer Joh. Schmidt, 1594-1658. Griinberg: Spener 1, 110 A. 1. Obst:
Speners Lehre vom Heilsweg, 64-71; vgl. 20.

1 Fritz: Konventikel (1949), 143. Breckling war 1654 in Hamburg.

5 Nimlich Andreaes Schriften.

6 Vgl. Br. IT1/2; V/1.

Zrsche. f. K.G. 2
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die Thm die welt geraubet, wiedergeben und Dei passivi oder recht aufl Gott ge-
lehret zu werden suchen. Da hingegen die allein von menschen und durch sich selbst
ohne Gott alles lernen und Gott abstehlen wollen und sich selbst darin zu erhshen
und suchen, ja selbst Gottes wort stehlen umb mardketenterey damit zu treiben,
semidocti Litterales et inflati asini bleiben, und solche suchet liebet und erhihet die
welt, fleischliche die keinen Geist haben, und treiben den Geist, die recht Geist-
lichen und von Gott gesandten aufl ihren Kirchen und Jerusalem aufl. wie wil es
solchen zu letzt ergehen.

[3.] Lutherus in dem H. und gelehrten teuffel? Fabricii Chemnicensis
libro cedro digno, sagt wohl, die nun meinen, daf} sie die Kirche am meisten
lehren und bawen thun mehr schaden in der Kirchen, alff die offenbahre ver-

folger, da die Judische Priester und Phariseer Thr volck zum lande hinaufipredig-
ten, miiste Nebucadnezar sie leuteren und bekehren, und wie Jeremias und Ne-
bucadnezar Gottes wort und werck recht predigten und trieben, so noch heut die
dasselbige Predigen und thun, wieder die doch jederman hadert und zancket, und
sehen nicht daf es instrumenten in der Hand Gottes seyn, die das Prophetisch wort
wieder lebendig machen predigen und aufirichten miissen. und wo die grdsseste
verfolgung ist, da sollen noch die beste Christen gebohren werden, die mit Christo
leiden sterben und auf$halten biff ans Ende, wie die Junger in Jerusalem.

[4.] Ich wohne noch hier zu Amsterdam® wie Paulus in Rom auff mein eigen
geding, ja wie Loth in Sodom und David in den Hiitten mesech,® da alles in
pace et securitate triumphieret und nicht wissen wil wie ein schneller verderb,

Fallstrudk und Dieb in der nacht uns iiberkommen wird, so wir nicht wachen und

beten. da nun hoffart und alles volauff, ochsen wiirgen, fleisch essen, Vanitas und

Libertas herrschet, und Christus in den seinen am meisten gecreutziget wird, alf§

in einem geistlichen Sodom. Ich denke offt, ob auch ein drger Babel auff der Welt

seyn konne das auff 7 bergen, vielwassern, dem thier auff den riicken, in aller
wollust und Pracht alff ein Konigin in ihrem Zaun sitzet,!® und keine Furcht hat
wittwe zu werden, da so eine behdussung aller unreinen secten Teuffel und vogel
ist, das so mit allen Konigen der Erden Hurerey und Kauffmanschafft treibet Jes.

2311 wie Tyrus, {iber dessen Fall alle Konige Kauffleute und Schiffer trauren

miissen, das eben wie das alte Jerusalem sich schiildig gemachet hat an aller er-

wiirgeten blut von Abel her, Matt: 23.12 quia si non convertisti liberasti pavisti &c:

occidisti. das nur zuletz erst auffkommen Apoc: 17.18. iiber alle so wunderbahr

erhaben, wie der Stern Anno 1572 in dem Stuel der Cassiopaeae.!® und alle Eigen-
schafften der geistlichen Babel so perfect in ihren inwendigen an sich hat, das es

Samaria, Sodom Jerusalem Babel ja Rom selbst from gemachet mit Ihren greweln

nach Ezech. 16.23.1* dagegen wir alle auff Rom sehen und die Fatalem ruinam

Romae Papalis mit jenem Englischen scribenten anno 1666 praesagiren wollen,'

und hette ers auff Londen umbgekehret, so hette ers getroffen, da eben der grofle

7 Fabricus, (Andr.): Der heylige, kluge und gelehrte Teuffel . . ., Eisleben 1567,
Bv (?) [SB Regensburg]. — Anspielung auf WA 46, 605, 4 {.?
8 Vgl. Br. V/6 m. A. 15. 16.

8310 Mos 19, 10 Offb: 17; 3.
11 TJes, 23, bes. 15 ff. 12 Matth. 23, 35.
13 Apk. 27 und 28. 14 Hes. Kap. 16 und 23.

15 Spizel hat sich in die Diskussion um den fiir 1666 vorhergesagten Untergang
Roms mit zwei Schriften eingeschaltet (,Examen vaticinii cujusdam Anglikani,
1666 und ,De vaticiniis quibusd. angelicis collatio®, 1667). Die erste Schrift wendet
sich gegen eine in England erschienene Schrift (,Romae ruina finalis A. D. 1666,
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Brand Anno 1666 angieng.’® Rom ist ja Edom und hat noch am besten {iber den
Frantzen triumphieret, daf es da wohl mag heissen, unus homo cunctando
restituit rem Romanam, wird auch nicht auffhéren den Antichrist zu spielen, biff
Gott es vertilget: aber das wir und so weifs brennen und lauter Sion und Jerusa-
lem seyn wollen, da wird doch Sodom Samria Jerusalem Capernaum und alle vor
uns mit unsern greweln from gemacht, das wird Gort nicht linger vertragen, darumb
Ich so wie Paulus in Jerusalem vom Pharisaismo von solchen ausgehen und zu
Christo in Castra Christianismi ubergehen muf, sagende Gute nacht o Wesen, das
die welt erlesen &c: wie dieser Paulus Redivivus!? auch anderen das vale mundo
commendiren wird und IV. And[reae] invitatio Fraternitatis Christi'® uns das
befite vorstellet

[5.] Ich bitte he M Wieland beygehenden brieff zu geben und senden wo Er 1oL
Die interiora velaminis et Mystica sind fur die Mysticos, weil die weltsdue

nur trebern suchen. sapienti sat.
T. T. Fridericus Breckling.

[6.] [PS:]

"NB dafl unser Polysophos in

Holst[e]in D Morhofius in seinem Polyhistor2®
den S. Jacob Boem und Paracelsum
und andere derglei chen offenbahr ver-
thitiget, welche D. Calovium® und seine
turba Theologorum so hoch verdammen
wollen. wie auch der S. J. Arnd und I V Andreae
den Paracelsum admi riren. dessen sursum
corda? recht zeuget was fiir ein Mann
er gewesen. Johannes Rusbroeck de contem-
platione® I Boem und Paracelsus schreiben trefflich
wohl vom Astralischen Geist und leben, worin
es von Gottlichen un terscheiden ist, das allein
durch eine newe gebuhrt in uns gezeuget wird.”

[Anschrift fehlt.]

London 1665, von J. W.; s. British Museum Catalogue 251, Sp. 99; vorh. auch StB
Niirnberg: 4° Solg. 1668). Die zweite ist veranlafit durch eine kritische Stellung-
nahme des Strafiburger Prof. Chph. Artopoeus: De vera aetate Antichristi, Strafibg.
1667. Die letztgenannte Zuordnung (Artopoeus-Spizel) ist aus den Werken selbst
nicht zu ersehen, ergibt sich aber aus einem Brief Carpzovs an Spizel, 12. Okt. 1666;
Spiz. I: 203v und ist dann zu verifizieren durch einen Vergleich der Schriften.

16 M. Schmidt: Okumen. Sinn, 344. Geiger: Basler Kirche 183. 383.

17 Breckling spielt an auf EKG 293, 5. Eine Schrift mit dem Titel ,Paulus redi-
vivus S[ive] Separatismus verus’, 1682. 8° hat Bredling verdffentlicht. KKH 3,
145b; 4, 774a Nr. 55. Fritz: Konventikel (1949), 153 Anm. 265 (demnach in KKH
3./4. Ausg., Frankfurt/M. 1729, S. 1116 ff. verdffl.). Bruckner: Bibliogr. Catalogue,
Nr. 572 (Ausg. 1688!).

18 ], V. Andreae: ,Invitatio Fraternitatis Christi ad sacri amoris candidatos’, pars
1.2, StraRburg 1617. 18. 12°. Vgl. Milzer: Wiirtt. Pietisten, Nr. 95 f. Montgomery:
Andreae, 495 N. 41 f.

19 Vol Br, V/5. 20 Vel. Br. V/4.5.

21 Paracelsus: ,Ein Buch iiber die Worte: Sursum corda! wie wir unsere Herzen
allezeit iber sich zu Gott erheben und was droben ist suchen sollen®, Frankfurt 1619.
Siche KKH 2, 1699, S. 316a.

22 Joh. Ruysbroeck: Opera latina, Kdln 1609.

g%
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Schrifitum
Handschriflen
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Blaufufl, Beziehungen Friedrich Bredklings nach Siiddeutschland 277

Dérries, Hermann: Geist und Geschichte bei Gottfried Arnold (SAH 111/51),
Géottingen 1963.

Fritz, Friedrich: Konventikel in Wiirttemberg. Von der Reformation bis zum
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Lamping, Gerlinde: Die Bibliothek der Freien Reichsstadt Windsheim, Bad Winds-
heim 1966.

Laubach, Fritz: Justinian von Welz und sein Plan einer Missionsgesellschaft
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Kettelers Kirchenverstandnis auf dem
Ersten Vatikanischen Konzil im Kontext
der Unfehlbarkeitsdiskussion

Von Karl Josef Rivinius

Der Bischof von Mainz Wilhelm Emmanuel von Ketteler (1811-1877)
begriifite das Konzil, dessen Eroffnung Papst Pius IX. (1846-1878) in der
Bulle ,Aeterni Patris® vom 29. Juni 1868 offiziell auf den 8. Dezember
1869 festgesetzt hatte, als eine Heilszeit fiir Kirche und Welt, wihrend der
Gott viele und auferordentliche Gnaden seiner Liebe spenden werde. Er
versprach sich davon einen heilsamen Nutzen zum gemeinsamen Wohl des
ganzen christlichen Volkes, eine grofere Ehre, Wohlfahrt und Frieden der
katholischen Kirche. Er hoffte, die allgemeine Kirchenversammlung, die den
tiefsten Bediirfnissen der Zeit entgegenkomme und die Pius IX. als aus-
erwihltes Werkzeug Gottes einberufen habe, werde ,vielleicht die ersten
Grundlagen zu einer neuen Zeit und fiir viele Jahrhunderte® legen.!

Bereits am 21. Januar 1870 erhielten die Konzilsviter ein Schema iiber
die Kirche, das die dogmatische Kommission ausgearbeitet hatte. Das Erste

Folgende Abkiirzungen werden beniitzt:

AHC Annuarium Historiae Conciliorum, Amsterdam 1969 ff.
AMrhKG Archiv fiir mittelrheinische Kirchengeschichte, Speyer 1949 ff.
ASV Archivio Segreto Vaticano, Citta del Vaticano.

DDAM  Dom- und Dibzesanarchiv Mainz. Der Vatikanum I — Bestand ist er-
fafit unter der Signatur: Z 3 Schr C Abt 8 N 1. Um eine differenzier-
tere Ubersicht zu gewinnen, bevorzugen wir die Privatsignatur, die bei
der Erschliefung des Materials fiir die Ketteler-Gesamtausgabe vor-
liufig gewihlt wurde, und zwar mit der Abkiirzung: DDAM, Nr. L
Die archivalische Signatur Nr. I bezeichnet dabei Auflerungen, Stellung-
nahmen, Notizen, Konzepte, Exzerpte, Diktate und Gutachten Kette-
lers, die er selbst ausgearbeitet hat bzw. hat erstellen lassen.

HJ Histof:;sciaes Jabrbuch der Gérres-Gesellschaft, (Koln 1880 ff.), Miinchen
1950 fi.
RHE Revne d’histoire ecclésiastique, Lowen 1900 ff.

1 W. E. von Ketteler, Uber die Bedeutung der allgemeinen Kirchenversammlung,
in: Hirtenbriefe, hrsg. von J. M. Raich, Mainz 1904, 562-568; 567.

2 . D. Mansi, Sacrorum Conciliorum nova et amplissima collectio, 49.-53. Bd.:
Sacrosancti oecumenici Concilii Vaticani Acta, Arnheim — Leipzig 1923-1927;
hier Bd. 51, 539-553; Adnotationen: ebd., 553-636; als Literatur die ausfiihrliche
Abhandlung von F. wan der Horst, Das Schema iiber die Kirche auf dem I. Vatika-
nischen Konzil (Konfessionskundliche und kontroverstheologische Studien 7), Pader-
born 1963. Diese Arbeit beschrinkt sich auf die ersten zehn Kapitel des Kirchen-
schemas, welche die eigentliche Lehre von der Kirche behandeln. Vgl. ebenfalls R.
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Vatikanum war damit das erste Konzil iiberhaupt, dem eine systematische
Abhandlung iiber ekklesiologische Fragen vorlag. Der Entwurf ,De Eccle-
sia Christi“ umfafite 15 Kapitel, die sich in drei Gruppen untergliedern
lassen: 1. Die Kirche im allgemeinen (Kapitel 1-10); 2. Der Papst (Kapitel
11 und 12) und 3. Die Kirche und die biirgerliche Gesellschaft (Kapitel 13—
15). Am 22. Februar forderte die Konzilsleitung die Bischife auf, ihre Ab-
inderungswiinsche zu den ersten zehn Kapiteln vorzulegen. Noch im Februar
reichte Ketteler, den die Exposition iiber die Kirche wenig befriedigte,® so
sehr er an sich erfreut war, daR die Synode eine Konstitution iiber die Kirche
zu erlassen beabsichtigte, seine Verbesserungsvorschlige ein, die , Animad-
versiones generales ad priora decem capita schematis de Ecclesia Christi®.*

Ketteler hatte sich nicht mit kritischen Bemerkungen zum vorgelegten
Kirchenschema begniigt, sondern lief vielmehr einen neuen Entwurf ,De
sancta Ecclesia catholica®® ausarbeiten, vermutlich von P. Quarella,’ der

Aubert, Die Ekklesiologie beim Vatikankonzil, in: Das Konzil und die Konzile. Ein
Beitrag zur Geschichte des Konzilslebens der Kirche, Stuttgart 1962, 285-330 und
K. J. Rivinius, Bischof Wilhelm Emmanuel von Ketteler und die Infallibilitit des
Papstes. Ein Beitrag zur Unfehlbarkeitsdiskussion auf dem Ersten Vatikanischen
Konzil, Bern — Frankfurt a. M. 1976.

3 . Lenhart, Moufangs Briefwechsel mit Bischof Ketteler und Domdekan Hein-
rich aus der Zeit seines romischen Aufenthaltes zur Vorbereitung des Vatikanischen
Konzils, in: AMrhKG 3 (1951) 323-354; 351 (Brief vom 17. Mirz); zu Kettelers
Kritik an den Schemata iiberhaupt, die seiner Meinung nach ,ganz unglaublich
schlecht® ausgearbeitet seien: ebd. Einen Grund dafiir sieht er in dem Umstand,
»daf die Erklirung der Unfehlbarkeit des Papstes in Verbindung mit allen denk-
baren Prirogativen des Primates den Verfassern der Schemata groflenteils als die
wichtigste Aufgabe des Konzils, ja vielleicht als die einzige wahre Aufgabe des-
selben vor Augen schwebte. Die Schemata waren fiir mich wahre Ohrfeigen. Sie
haben mich mit wenigen Ausnahmen und namentlich in den groflen wichtigen Ma-
terien in einer Weise unbefriedigt gelassen, die ich gar nicht fiir moglich gehalten
hitte. Das muflte natiirlich auch wieder auf die konziliarischen Verhandlungen den
nachteiligsten Einfluf ausiiben . . . Auch das Schema ,de ecclesia® hat mich unaus-
sprechlich wenig befriedigt® (ebd.). Vgl. auch: Ders., Kettelers Briefe vom Vatica-
num an Domdekan Heinrich, in: AMrhKG 4 (1952) 307-325; 317 (Brief vom 17.
Januar).

4 Die bisher unversffentlichte Quelle befindet sich als lateinisches Konzept in:
DDAM, Nr. I, 177; eine lateinische Vorstufe ebd., Nr. I, 176; auflerdem teilweise
ein deutsches Konzept, ebd., Nr. I, 168. Eine Kurzfassung von Kertelers Einwin-
den: Mansi 51, 745.

5 Text bei Mansi 51, 863-872. [. Friedrich, Documenta ad illustrandum Conci-
lium Vaticanum anni 1870, Bd. 2, Nérdlingen 1871, 404—415, gibt diesen Entwurf
mit der Uberschrift wieder: ,,,De sancta Ecclesia catholica’. Von Bischof Ketteler in
Umlauf gesetzt.“ Es existieren zwei Originalexemplare: DDAM, Nr. I, 193; da-
von ist eines iiberarbeitet. Ein Vergleich des zweimal korrigierten Exemplars mit
dem Abdruck bei Friedrich zeigt, daf diesem das unkorrigierte vorlag. Die ver-
besserte Vorlage stimmt mit der Wiedergabe bei Mansi iiberein. — L. Lenbart, Der
von Domdekan Heinrich fiir Ketteler verfafite Dekretenentwurf ,De Ecclesia
catholica®, in: AMrhKG 5 (1953) 325-355; 345 f., ist Lenhart ein Fehler unter-
laufen, da er diesen Entwurf mit der ,Quaestio® identifiziert bzw. verwechselt hat.

& Zur Autorschaft des Entwurfs: F. Vigener, Ketteler. Ein deutsches Bischofs-
leben des 19. Jahrhunderts, Miinchen — Berlin 1924, 587, schreibt, Ketteler habe
svermutlich die Mitarbeit Quarellas in Anspruch genommen; U. Ried, Studien
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mit ihm im Collegium Germanicum wohnte und dessen Einstellung sich mit
seiner eigenen weitgehend deckte.” Auf diesen Entwurf verwies er wieder-
holt,® um damit sein Grundanliegen zu dokumentieren, wie er es schon in
seinen , Animadversiones der Glaubensdeputation mitgeteilt hatte, nimlich
eine leicht faRliche, heilsgeschichtlich orientierte Abhandlung iiber die Kirche

vorzulegen.

Zur eigentlichen Behandlung dieser Eingaben kam das Konzil jedoch
nicht mehr. Denn Pius IX. folgte aufgrund der Petitionen infallibilistischer
Viter einer Empfehlung der ,,Congregatio de postulatis, einen Zusatztext
iiber die Unfehlbarkeit des Papstes in das Kirchenschema nach Kapitel 11
einzufiigen, das dann getrennt vom Gesamtschema zur Diskussion gestellt
werden sollte. Dieser am 6. Mirz an die Konzilsviter ausgeteilte Text iiber
die Unfehlbarkeitsdefinition lehnte sich eng an die von Dechamps und
Mannings unterbreiteten Entwiirfe an. Von Kardinal Bilio redigiert,’ hatte
Pius IX. ihn approbiert.”® Innerhalb der nichsten zehn Tage sollten die Bi-
schisfe zu Kapitel 11 iiber den pépstlichen Primat mit dem Addendum iiber
die Infallibilitdt des Papstes ihre Stellungnahme einreichen." Dagegen pro-
testierte sofort die Minoritit, der die angesetzte Frist fiir die Behandlung
einer solch schwierigen Problematik zu knapp bemessen schien.” Sie er-
reichte auch eine Verlingerung bis zum 25. Mirz.

zu Kettelers Stellung zum Infallibilititsdogma bis zur Definition am 18. Juli 1870,
in: HJ 47 (1927) 657-726; 674, spricht von ,vielleicht®.

7 Zu Pater Francisco Quarella: O. Pfilf, Bischof von Ketteler. Eine geschichtliche
Darstellung, Bd. 3, Mainz 1899, 79 f.; Th. Granderath, Geschichte des Vatikanischen
Konzils, 3. Bd.: Vom Schlusse der dritten &ffentlichen Sitzung bis zur Vertagung
des Konzils. Die Aufnahme der Konzilsentscheidungen, Freiburg i. Br. 1906, 38.
Verstindlicherweise sind sicher im Deutschen Kolleg in Rom Probleme des Konzils
erortert worden. Bei diesen Gelegenheiten diirflte Ketteler auf den Repetenten der
Theologie aufmerksam geworden sein. Der schriftliche Nachlaff des Bischofs von
Mainz belegt, daf er die Hilfe Quarellas des &fteren wihrend des Konzils ange-
fordert hat. — Uber Kettelers Sympathien fiir Quarellas Auffassungen: L. Lenbart,
Bischof Ketteler, 3. Bd.: Kettelers Auffassung von Primat und Episkopat im Lichte
der fiir ithn verfafiten drei Konzilsgutachten und in der Geisteslinie vom Ersten
zum Zweiten Vaticanum, Mainz 1968, 123 f.

8 Ketteler bezeichnet diesen Entwurf als seinen eigenen: ,Libellus meus ,De
sancta Ecclesia catholica®® (Mansi 51, 977; vgl. DDAM, Nr. I, 194).

9 Vgl. U. Betti, La constituzione dommatica ,Pastor Aeternus® del concilio Vati-
cano I, Rom 1961, 44-63.

10 Nach Senestreys Tagebuch; vgl. Mansi 53, 281. Der Text des am 6. Mirz ver-
teilten Zusatzkapitels: Mansi 51, 701 f.; siehe R. Aubert, Vaticanum I (Geschichte
der 6kumenischen Konzilien 12), Mainz 1965, 341, A. 4.

11 Da die Glaubensdeputation wufite, dafl man beabsichtigte, das Kapitel 11 mit
dem ,Addendum® iiber die papstliche Unfehlbarkeit neu zu konzipieren, hatte sie
zuvor die Aufforderung an die Bischdfe zur Meinungsiuflerung auf die ersten zehn
Kapitel des Kirchenschemas begrenzt.

12 Die Austeilung des Zusatzkapitels iiber die Infallibilitit verursachte als erste
Reaktion eine Versteifung des Widerstandes. Dariiber meldet ein Augenzeuge:
»Alles versammelte sich gleich bei Kardinal Rauscher und dem Erzbischof von Pa-
ris, um die Voraussetzungen fiir eine groff angelegte Protest- oder Stimmenthal-
tungsaktion zu untersuchen® (zit. von R. Aubert, Vaticanum I, 236). Aber ange-
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In diesem Zeitraum arbeiteten die verschiedenen Gruppen angestrengt an
ihren Stellungnahmen. Der deutschsprachige Minorititsepiskopat traf sich
tiaglich bei Kardinal Rauscher. In den Eingaben ging es zwar in erster
Linie um die Unfehlbarkeit, aber auch die Frage nach dem pipstlichen Pri-
mat {iberhaupt wurde zum Gegenstand der Diskussion und rief verschiedene
Kontroversen hervor.!

Nach einem handschriftlichen Vermerk gab Ketteler bereits am 15. Mirz
seine Stellungnahme bei der Glaubenskommission ab.'* Die , Animadversio-
nes ad caput XI schematis de Ecclesia Christi nec non ad schema de in-
fallibilitate Romani Pontificis**® gliedern sich in zwei Teile: einen lingeren,
der sich mit den beiden Kapiteln insgesamt auseinandersetzt, wobei der
Schwerpunkt auf der Unfehlbarkeitsproblematik ruht, und einen kiirzeren,
der spezielle Kritik am Primatskapitel vornimmt.

In dieser ausfiihrlichen Gegeniuferung erklirt der Mainzer Bischof ein-
leitend sich mit den Prinzipien in Kapitel 11 des Kirchenschemas, das vom
Primat des rémischen Pontifex handelt, im grofien und ganzen einverstan-
den, denn ,die Autoritit des Primates gehort schon an sich wesentlich zu
einer Konstitution ,de Ecclesia Christi’, und den Angriffen in der Gegen-

sichts der inner- und auferkonziliaren Situation wollte man einen offenen Konflike
vermeiden, um gegeniiber extremen Vorstellungen und Forderungen noch mégliche
Chancen zu haben, eine gemiRigte, abgewogene Definitionsformel zu erzielen. Der
Brief de; internationalen Komitees vom 11. Mirz an das Konzilsprisidium: Mansi
51, 702 £.

13 Uber die Kritik im einzelnen: R. Aubert ebd., 234 ff.; Zusammenfassung der
Adnotationen: Mansi 51, 929-972; neben der Kritik am Primatskapitel, die schon
Anfang Februar deutschsprachige und franzdsische Minorititsbischdfe an der drei-
mal ausgesprochenen These geiuflert hatten, der Primat des Papstes bestehe u.a.
darin, daf} er ,eine ordentliche und unmittelbare Jurisdiktion {iber die Kirchen der
einzelnen Bischtfe, und zwar iiber ihre Gesamtheit und iiber jeden einzelnen® be-
sitze (vgl. J. Friedrich, Tagebuch. Wihrend des Vaticanischen Concils gefithrt, N6rd-
lingen 1871, 172-176; auch Ketteler hatte dagegen schriftlich protestiert: DDAM,
Beilage 1 zu Nr. I, 202), erhob eine beachtliche Zahl von Vitern namentlich gegen
den Zusatzteil iiber die pipstliche Unfehlbarkeit Einspruch (139 gegeniiber 88 Ab-
inderungsantrigen fiir das 11. Kapitel. Zusammenfassung bei Mansi 51, 971-1070).

14 Die Zeitangabe bei F. Vigener, Ketteler und das Vaticanum. Ein Beitrag zur
Geschichte der Minoritit auf dem Konzil, in: Forschungen und Versuche zur Ge-
schichte des Mittelalters und der Neuzeit (Festschrift fiir Dietrich Schifer), Jena
1915, 652-746; 705, ist zu korrigieren. Zu diesem von Vigener angegebenen Termin
lagen Kettelers ,Bemerkungen® bereits fertig vor (J. Friedrich, Geschichte des Vati-
kanischen Konzils, 3/2 Bd.: Die Geschichte des Konzils bis zum 18. Juli 1870, Bonn
1887, 706), die aber erst fiinf Tage danach expediert wurden.

15 Diese Stellungnahme befindet sich als Original im Vatikanischen Archiv: ASV,
Acta Cone. Vatic., vol. 164, Observationes in Cap. XI de eccl. Christi, 1, Nr. 22/
MF 11281/. U. Ried, Studien 677-679, hat das lateinische Konzept (DDAM, Nr. I,
194), welches die allgemeinen Beanstandungen enthilt und von dem ein deutscher
Entwurf existiert (DDAM, Nr. I, 172), abdrudten lassen (vgl. O. Pfilf, Bischof
von Ketteler, Bd. 3, 74 £.). Das lateinische Konzept mit der speziellen Kritik an
Kapitel 11: DDAM, Beilage 1 und 2 zu Nr. I, 202, Zusammenfassung der begriin-
deten Verbesserungsvorschlige Kettelers: Mansi 51, 977. Der in der Literatur sich
findende Titel ,Observationes®, der von J. Friedrich, ebd., beeinflufit sein diirfte, ist
nicht exakt. Ketteler selbst nennt seine Eingabe ,,Animadversiones®.
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wart gegeniiber ist es noch besonders geboten, dafl das Konzil sie mit dem
groften Nachdruck auch horte“.® Er beanstandet jedoch die mifiverstind-
liche Darstellungsweise und den unbefriedigenden formalen Aufbau des Ka-
pitels. Beides treffe fiir das gesamte Schema zu. So werde die wahre Autori-
tit der Kirche verstellt und biete den Kirchenfeinden einen willkommenen
Anlaf zur scharfen Polemik."”

Ketteler wendet sich dann dem Erginzungskapitel iiber die Unfehlbar-
keitsdefinition zu. Kompromifllos weist er die Absicht zuriick, die pipst-
liche Infallibilitit auf dem Konzil definieren zu lassen, so sehr er auch da-
fiir pladiert, die Autoritit des romischen Bischofs durch die Kirchenversamm-
lung nachdriicklich zu unterstreichen. Deshalb beantragt er die Verwerfung
des Supplementschemas. Die ausfiihrliche und differenzierte Darlegung sei-
ner Griinde fiir diesen Entschlufl behilt er der entsprechenden Debatte vor.'®

Trotz der vorgebrachten Bedenken, die von einer Definition abraten, be-
kennt Ketteler sich selbst uneingeschrinkt zur pipstlichen Infallibilitdt und
gesteht dem ,.ex cathedra® sprechenden rémischen Pontifex das Privileg zu,
unfehlbare Lehraussagen zu verkiinden. Im Anschluff an Bellarmin er-
klire er, diese ,sententia communissima® besitze fiir sein Leben normative
Giiltigkeit."® Das schlie8t aber, falls das Ergdnzungsschema behandelt wer-
den solle, eine zugleich ,eingehendste® und ,erschépfendste® Priifung ein.
Dabei miifiten namentlich die gegnerischen Argumente ernsthaft erwogen
werden.?® Auflerdem fordert er als wesentliche Voraussetzung fiir die Un-
fehlbarkeitsdefinition neben einer fundierten Untersuchung und einer Prii-
fung aller entgegenstehenden Schwierigkeiten die notwendige moralische
Unanimitit der Viter, eine Bedingung, die er immer wieder als wesentlich
reklamierte, damit ein neuer Glaubenssatz verbindlich verkiindet werden
kann. Er lehnt fiir dogmatische Glaubensentscheidungen die auf parlamenta-
rischem Weg zustande gekommenen Abstimmungsergebnisse ab.* Sicher war
die Forderung nach moralischer Einstimmigkeit nicht unwesentlich von der
konkreten Situation geprigt und der Sorge der Minorititsbischtfe, von der
Mehrheit iiberstimmt zu werden. Aber diese Beobachtung darf nicht im
ausschlieflichen Sinn verstanden werden, denn Ketteler hatte bereits zu ei-
ner Zeit dieses Postulat aufgestellt, als er noch nicht ahnen konnte, wie die
Konzilsverhandlungen sich entwickeln wiirden.

16 DDAM, Nr. I, 172, fol. 1.

LigEbdiefol-ol £

18 Fhd.,fol. 2 £.

15Bhd.; fol. 5.

20 Ebd., fol. 7 f. Ketteler verweist in diesem Zusammenhang auf das Vorbild des
Konzils von Trient, das in der Schlufisitzung erkldrt hat: ,Nostrorum adversario-
rum argumenta et rationes ita tractatae, Ut eorum tum causa, non nostra agi videre-
tur” (ebd., fol. 7).

2 Ebd., fol. 8.

* So hat er schon in seinem Abschiedsbrief vom 12. November 1869 erklirt:
»Regel bei allen Entscheidungen iiber den Glauben ist . . . drittens, daf} solche Ent-
scheidungen nicht etwa nach Majoritdten getroffen werden, sondern durch die Ein-
miitigkeit des gesamten kirchlichen Lehramtes... Wenn das Konzil iiber Glaubens-
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Bemerkenswert an dieser allgemeinen Kritik sind vornehmlich Kettelers
pastorale Bedenken, die er gegen die beabsichtigte Unfehlbarkeitsdefinition
geltend macht. Der daraus resultierende Schaden steht nach seiner Meinung
in keinem Verhiltnis zu der anvisierten Entscheidung, gegen die auch das
Fehlen der ,urgens necessitas® spricht;* eine von ihm ebenfalls aufgestellte
Voraussetzung, die bei dogmatischen Glaubensaussagen gegeben sein mufi.

In dieser Eingabe fehlten noch die schon bald von Ketteler gegen die
Infallibilititsvorlage vorgebrachten kritischen Bemerkungen aufgrund der
volligen Miflachtung bischéflicher Kooperation und Kollegialitidt mit ihrem
Oberhaupt bei lehramtlichen Entscheidungen.

Hatte Ketteler in der allgemeinen Stellungnahme sich zu diesem Zeit-
punkt schon unmiflverstindlich gegen die einseitige Behandlung der Unfehl-
barkeit ausgesprochen, so anerkannte er jedoch grundsitzlich die primatiale
Sonderstellung des Papstes. Was er am Kapitel tiber den Primat des Pap-
stes aussetzte, und weswegen er auf seine Darstellung ,De sancta Ecclesia
catholica® als konstruktives Modell verwies, um eine befriedigendere L&-
sung anzubieten, waren neben der Art und Weise, wie das Kirchenschema
diese Lehre konzipierte, einige Wendungen, die die Autoritit des romischen
Pontifex gegeniiber Episkopat und Gliubigen allzu stark in den Vorder-
grund schoben. Ketteler wiinschte deshalb eine abgeschwichtere Formulie-
rung, die den Papst deutlicher in die Kirche integrierte und die den Bischo-
fen ihre kraft gottlichen Rechts zustehende Amtsbefugnis und Stellung inner-
halb des kirchlichen Lehramtes mehr respektierte. Er wollte neben der Be-
tonung der pipstlichen Jurisdiktion auch die bischofliche bestitigt sehen, da
beide gottlichen Rechts seien und in gemeinsamer Koexistenz ausgeiibt wer-
den miifiten.? Thm bei diesem Anliegen eine Untergrabung der Autoritit
des Papstes oder gallikanische Tendenzen zu unterstellen, hiefle seine papst-
und kirchentreue Einstellung zu verkennen.

Parallel zur Aufforderung, Verbesserungsvorschlige iiber das 11. Kapitel
des Kirchenschemas mit dem Zusatzkapitel schriftlich einzureichen, nahm das
Konzil die seit einem Monat unterbrochenen Generalkongregationen am 18.
Mirz mit den Verhandlungen tiber die Vorlage ,De fide catholica® wieder
auf.®® Die konziliaren Verhandlungen waren wahrenddessen atmosphirisch
belastet durch Versuche seitens der Majoritdt, die Debatte iiber die pdpst-
lichen Prirogativen vorzuziechen. Einige hatten sogar gewiinscht, die Un-

wahrheiten eine Entscheidung geben wird, so kénnt Thr versichert sein, ... daff die
Entscheidung entweder mit absoluter Einstimmigkeit aller versammelten Bischofe
oder mit einer Mehrheit, die der Einstimmigkeit gleichsteht, erfolgt ist“ (W. E. von
Ketteler, Hirtenbriefe 600). Noch wenige Tage vor der Abgabe seiner ,, Animadver-
siones®, am 2. Mirz, hatte er eine Deklaration mitunterzeichnet, in der ebenfalls
nachdriidslich fiir dogmatische Entscheidungen die ,Ubereinstimmung® (consensio)
oder die moralische ,Einstimmigkeit® (unanimitas) aller rechtgldubigen Bischofe ver-
langt wurde (vgl. Mansi 51, 29).

2 DDAM, Nr. I, 172, fol. 3 f.

2 Zusammengefafit bei Mansi 51, 934.

% Zu Beratungen, Endfassung und Analyse der Konstitution ,Dei Filius*: R.
Awbert, Vaticanum 1, 216-230.



286 Untersuchungen

fehlbarkeitsfrage vor dem Schema ,De fide catholica“ zu behandeln. Ob-
wohl dieser Wunsch sachlich nicht fundiert war, sprachen sich immerhin
an die zweihundert Bischofe in diesem Sinn aus.®® Vor diesem Hintergrund
mufl die ,Quaestio® des Jesuitenpaters Quarella® verstanden werden, die
Ketteler an die Konzilsviter verteilte.® Mit dieser Broschiire beabsichtigte
der Mainzer Oberhirte, ein Pendant gegen die Agitation der Infallibilisten
vorzulegen.

Hatte Ketteler in dem von ihm eingebrachten Entwurf ,De sancta Eccle-
sia catholica® eine umfassende Lehre iiber die Kirche vorgelegt, so setzte die
von ihm favorisierte und noch im Mirz gedruckte ,Quaestio® aufgrund der
verschobenen Thematik und Tendenz zugunsten der Infallibilititsdefinition
andere Akzente. In dieser, gegen die absolute, bedingungslose Konzipierung
der pipstlichen Unfehlbarkeit gerichteten Abhandlung ging es deshalb mehr
um die Untersuchung der kirchlichen Verfassung und juridischen Struktur.
Es werden in ihr vorwiegend zwei Fragen erdrtert: ob die Kirche eine ab-
solute oder eine gemifigte Monarchie ist, genauer, ob Christus dem Papst
die Fiille der Gewalt oder nur den vornehmeren, umfangreicheren Teil der
Gewalt iibertragen hat; und ob dem romischen Bischof das oberste Lehr-
und Hirtename in der Weise anvertraut ist, dafl er allein, unabhingig von
irgendwelcher Mitarbeit der Bischtfe und ihrem Konsens als hochster, un-
fehlbarer Lehrer und Richter der Gesamtkirche in Glaubenssachen auftreten
kann.®

26 Mansi 51, 703-711.

% Fin Originaldruck mit dem Vermerk ,Ad instar Manuscripti impressum® ohne
Verfasserangabe und Verlagsort befindet sich in: DDAM, Nr. I, 1, nach dem wir
zitieren; abgedrudkt bei J. Friedrich, Documenta, Bd. 1, 1-128, dem der Verfasser
noch unbekannt war. Wohl erfuhr er, man habe ihn im Collegium Germanicum zu
suchen (Ders., Geschichte des Vatikanischen Konzils, Bd. 3/2, 854). O. Pfilf, Bi-
schof von Ketteler, Bd. 3, 79 f., scheint ihn gekannt zu haben, nennt ihn aber nicht.
Erst Granderath bezeichnet Quarella als ihren Verfasser, der das einzige Mitglied
des Jesuitenordens gewesen sei, welches sich als Infallibilititsgegner bekannt habe
(Th. Granderath, Geschichte Bd. 3, 38).

28 R. Aubert, Vaticanum I, 329, stuft die von Ketteler verbreitete ,Quaestio”
neben drei weiteren von Definitionsgegnern verfafiten Schriften als hauptsichlich
~bemerkenswert® ein.

20 Quaeritur, num regimen Ecclesiae sit monarchicum absolutum, an monarchi-
cum temperatum? seu alio modo, num Rom. Pontifici concessa sit a Christo Domino
tota omnino plenitudo potestatis, an concessa sit potissima quidem pars
potestatis, sed non tota; ita ut tota plenitudo ecclesiasticae potestatis constet tum
ex potestate Rom. Pontificis tanquam elemento potissimo et ex potestate Episcopo-
rum, tanquam elemento longe inferiore et priori subordinato? Item quaeritur, num
magisterium et iudicium supremum et infallibile ita resideat in Rom. Pontifice, ut
ipse solus, independenter a quacunque cooperatione et consensu fratrum suorum et
Ecclesiae sit supremus et infallibilis iudex?* (Quarella, Quaestio 1). Zu den Be-
rithrungspunkten dieser Fragestellung vgl. das dem Papst und den Bischtfen Mitte
September 1869 mit einem Sendschreiben (in: ColLac, Bd. 7, 912 f.) zugestellte
zweibindige Werk von Bischof H. L. Ch. Maret, Du concile général et de la paix
religieuse. Mémoire soumis au prochain concile oecuménique du Vatican, Paris 1869.
Zur Kritik daran: Th. Granderath, Geschichte des Vatikanischen Konzils, Bd. 1,
262. Vgl. R. Thysman, Le gallicanisme de Mgr. Maret et Pinfluence de Bossuer, in:
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Als letztes Dokument sei das von Ketteler konzipierte Protestschreiben
ausfithrlicher vorgestellt, weil es sein Kirchenverstindnis deutlich wider-
spiegelt.

Die permanent belastende Befiirchtung Kettelers und der Minoritdts-
bischofe, die Unfehlbarkeitsthematik werde in Kiirze und isoliert von der
umfassenden Lehre iiber die Kirche zur Diskussion gelangen, hatte sich vor-
erst nicht bestiitigt. Sie nahmen deshalb an, ihre dagegen unternommenen
Aktionen konnten Erfolg gehabt haben. In dieser zwiespiltigen Stimmung
berichtete der Mainzer Bischof am 2. April seinem Domdekan Johann Bap-
tist Heinrich, alle Geriichte iiber eine sofortige und iibereilte Verhandlung
des Unfehlbarkeitsdekrets seien ,reine Windbeuteleien der Veuillotschen

RHE 52 (1957) 401-465. — Bemerkenswert ist auch Marets Begutachtung iiber Ka-
pitel 10 des Kirchenschemas (Mansi 51, 916-919). Was er darin vorbringt, ist eine
getreue Wiedergabe der Ideen, die er in der genannten Schrift ausgesprochen hat.
Das Schema weist, bemerkt Maret u.a., bedenkliche Liicken auf, da es iiber den
Episkopat, die Hierarchic und die Konzilien schweigt. Die Kirche werde in ihm
als eine reine Monarchie vorgestellt, und zwar deshalb, weil die kirchliche Hierar-
chie sowie der Ursprung und die Rechte der Bischéfe nicht Erwihnung finden. Und
doch sei aus der heiligen Schrift, der Tradition, der kirchlichen Praxis und der
Lehre der Theologen klar zu erkennen, dafi die Regierungsform der Kirche eine
durch eine Aristokratie gemifligte Monarchie sei (,Certum est regimen ecclesiasti-
cum esse monarchiam vere et efficaciter aristocratia temperatum®: Mansi 51, 916).
Maret verweist auf das Tridentinum, welches erklirt hat, die Bischéfe seien vom
heiligen Geist zur Leitung der Kirche eingesetzt und den Priestern vorgesetzt. Auf
dieser Grundlage miisse das Konzil ein neues Dekret konzipieren, in dem gelehrt
werde, dafl die Bischéfe ihre Hirten- und Weihegewalt unmittelbar von Gott er-
halten haben. Dieser von Schrift und Tradition ausfithrlich bezeugte goetliche Ur-
sprung schliefle die Unterordnung unter den Papst nicht aus. Da nach klarer Tri-
dentinischer Lehre die Bischéfe Nachfolger der Apostel sind, miisse auflerdem die
ganze und ordentliche Macht (,omnem potestatem ordinariam®) dem Episkopat
konzediert werden. Das Vatikanische Konzil solle deshalb erkliren, die ordentliche
Gewalt der Bischéfe kénne nicht beschrinkt werden, aufler des allgemeinen Wohls
der Kirche wegen. Deshalb solle jede nicht notwendige Beschrinkung bischaflicher
Hirtengewalt verschwinden.

In einem nichsten Punkt reklamiert Maret wieder mit Hinweis auf das Konzil
von Trient, nach dem die Bischofe zur Leitung der Kirche Gottes eingeserzt sind,
worin ihre hochste Wiirde liege, dafl die gegenwirtige Synode die bischéflichen
Rechte unmifiverstindlich umschreibe, insofern sie die Kirche leiten und von Chri-
stus berufen sind, die Verantwortung fiir die Gesamtkirche, die dem Papst primir
obliege, mitzutragen. Aus diesem Grund solle zu sagen erlaubt sein, daf die Bischofe
in der Kirche wahre Richter und Gesetzgeber unter der Autoritit des Papstes sind,
gahre Richter in Sachen des Glaubens und der Sitten: vor, mit und nach dem

apst.

Abschliefend handelt Maret ausfiihrlich iiber die Rechte des Episkopats auf einem
Konzil. Er greift hier letztlich die Vatikanische Konzilsordnung scharf an.

_In seiner Konzilsrede sprach der Bischof von Paris wieder von der Kirche als
einer ,monarchia aristocratia temperata® (Mansi 51, 916-918).

Diese Ideen diirften u. a. auch den Mainzer Bischof nicht unwesentlich beeinflufit ha-
ben. Uberhaupt lifi¢ sich konstatieren, dal Marets Grundgedanken von ihm in betricht-
lichem Maf rezipiert worden sind und seine Vorstellung mitgeprigt haben. Zur in-
direkten Verteidigung Marets durch Ketteler: L. Lenhart, Kettelers Briefe vom
Vaticanum, 319 (Brief vom 14. Februar an Heinrich).
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Clique® gewesen, geeignet, den Papst und auch das Konzil in den Augen
der Offentlichkeit zu diskreditieren. In welch einem Gegensatz stiinde eine
solch oberflichliche und eilfertige Behandlung ,der grofiten und wichtigsten
Angelegenheiten® zu den ernsten und griindlichen Verhandlungen auf dem
Tridentinum, und welch eine schmachvolle Beschimpfung der gegenwirtigen
Synode wire es, wenn man auf ihr verfithre, wie es vom ersten Artikel der
_Civiltd* an und seitens der Enthusiasten mit ihren absolutistischen Auffas-
sungen durchgingig gefordert werde. Ketteler greift dann das kursierende
Geriicht auf, demzufolge gleich nach Ostern die Unfehlbarkeitsfrage zu-
erst und losgelést vom Kirchenschema erértert werden sollte. Er lifie die
Antwort offen. Jedoch scheint ihm dies aufgrund der propagandistischen
Agitation von Majorititsbischéfen denkbar. Sollte diese Entwicklung ein-
treten, konnte man ihre Auswirkungen nicht iibersehen. In diesem Fall
werde Gott vielleicht selbst eingreifen und der Versammlung sichtbar mani-
festieren, dafl er in ihr prdsent ist.*

Aber Ketteler und mit ihm die Minoritit sahen sich in ihren Erwartun-
gen getduscht. Am 29. April wurde den Konzilsvitern definitiv mitgeteilt,
daf die Debatte iiber die Infallibilititsfrage vorverlegt worden sei.*

Da die Glaubenskommission inzwischen die fiinf letzten Kapitel des Glau-
bensschemas unbeirrt weiterbearbeitete, richteten Manning und Senestrey am
23. April eine Petition mit annihernd hundert Unterschriften an Pius IX.,
in der sie ihr Anliegen vortrugen.® Ungeklirt bleibt die Frage, ob diese
Eingabe seine Bedenken beseitigt hat. Roger Aubert vermutet, der Papst
habe seine Entscheidung nur deshalb hinausgezdgert, um die einstimmige
Votierung {iber die Konstitution ,Dei Filius“ nicht zu gefihrden.” Gleich-
giiltig was die Motive letzclich waren, die Entscheidung fiel am 27. April.
An diesem Tag teilte Kardinal Bilio der Glaubensdeputation mit, das Pri-
sidium habe beschlossen, alle anderen Debatten zu verschieben und sofort
mit dem Schema ,De Romano Pontifice® zu beginnen. Zwei Tage spiter
wurde dieser Beschlufl, motiviert mit dem Hinweis auf die eindringlichen
und wiederholten Bitten einer starken Gruppe von Konzilsvitern, der Voll-
versammlung mitgeteilt.’ Auf Vorschlag des Erzbischofs von Saragossa
sollte diese Konstitution iiber den Papst den Titel tragen ,Erste dogmatische
Konstitution iber die Kirche®, da, wie verschiedene Deputationsmitglieder

30 Ebd., 321 f. Ostern war am 17. April.

81 Vigener bezeichnet diese Entscheidung als einen ,Staatsstreich® (F. Vigener,
Ketteler und das Vaticanum, 702). Im einzelnen zu den Bemiihungen um die Vor-
verlegung der Diskussion iiber die pépstlichen Prirogativen: Th. Granderath, Ge-
zixé&te des Vatikanischen Konzils, Bd. 3, 119-135; R. Aubert, Vaticanum I, 240-

- Mansi 51, 722-724. Das Monatsdatum ist bei R. Aubert, ebd., 243, zu korri-
gieren.

3 Ebd. Es diirften wohl auch andere Uberlegungen dieses Zdgern verursacht
haben. Vgl. Quirinus, Rémische Briefe vom Konzil, Miinchen 1870; unveranderter
Nachdruck: Frankfurt a. M. 1968, 370 ff.

34 Mansi 51, 467.
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erklirten, sie vom Fundament der Kirche selbst handelte — diese Vorstellung
implizierte bereits eine gesamte Ekklesiologie.”

Wihrend die Majoritit unverziiglich dem Papst fiir seine Entscheidung
dankte,® reichten 71 Minorititsmitglieder am 8. Mai eine von Ketteler ver-

35 Tn der Begriindung fiir diesen Titel ,Constitutio dogmatica prima de Ecclesia
Christi€ heifit es in der Relatio Bischof Pies vom 13. Mai: ,Iuxta mentem ac vo-
tum plurimorum patrum constitutio illa inscribitur: ,Constitutio dogmatica prima
de ecclesia Dei'. Et ideo exordium sumitur ex iis, quae spectant ad ipsam eccle-
siae institutionem, cuius fundamentum Dominus noster Jesus Christus, ut sapiens
architectus, primum posuit ante ipsam aedificii constitutionem, dum Petro dixit in
praesenti: ,Et ego dico tibi, quia tu es Petrus’, et in futurum’, ,et super hanc
petram aedificabo ecclesiam meam® (Mansi 52, 29). Ebd., 8, wird bemerkt, dafl in
einer zweiten Konstitution von der Kirche iiber die Bischofe gehandelt werden soll.

Unter Kettelers Papieren befindet sich ein von Raich geschriebenes Diktat, in dem
iiber diese Uberschrift reflektiert wird. Es heiflt da: ,Die Konstitution behandelt
den Primat Petri, also nur einen Teil von der Lehre ,von der Kirche Christi’. Aus
der Titeliiberschrift geht jedoch schon hervor, dafl das Konzil den urspriinglichen
Gedanken, die ganze Lehre von der Kirche festzustellen, nicht aufgab® (bislang un-
versffentlichte Quelle: DDAM, Nr. I, 175, fol. 1; vgl. auch die dazugehorige, etwas
ausfiihrlichere lateinische Fassung: DDAM, Nr. I, 183 d).

Anschliefend resiimiert der Mainzer Bischof: ,Bislang pflegten die Theologen in
Schriften tiber die Kirche Christi den Primat nicht an die Spitze zu stellen, sondern
damit der Lehre von der Kirche die Krone aufzusetzen. Diese Methode befolgte
auch noch der den Vitern des Konzils von Anfang zur Beratung vorgelegte Ent-
wurf zu dieser Konstitution, worin erst das Kapitel XI ,Uber den Primat des r6-
mischen Papstes* handelte. Man konnte hier die Frage aufwerfen, ob der Theologe im
Geiste des vatikanischen Konzils kiinftighin die Lehre von der Kirche gleichfalls mit
dem Primat zu beginnen habe* (ebd., Nr. I, 175, fol. 1). Ketteler ringt weiter um
Klarheit hinsichtlich des Vorgehens von seiten der Konzilsleitung und konstatiert
mit Rekurs auf die Konziliengeschichte, dafl die Konzilien ihr hochstes Lehramt nicht
immer nach der logischen Ordnung ausgeiibt, sondern sich von den Zeitbediirfnissen
hiitten bestimmen lassen (ebd., fol. 1 f.). Das Gleiche trife auch bei der vorliegen-
den Konstitution zu. Zur rechtfertigenden Begriindung fihrt er fort: ,Nachdem
namlich die versammelten Kirchenfiirsten einsahen, daff die ganze Lehre von der
Kirche vor der Unterbrechung des Konzils, welche die rémische Sommerhitze ge-
bieterisch verlangte, nicht zum AbschluB gebracht werden kénnte und daf in-
folge dessen die Endfrage iiber die Vollmacht des Papstes, welche die ganze Chri-
stenheit in Aufregung versetzt hatte, nicht ohne grofien Seelenschaden vielleicht noch
geraume Zeit unentschieden bleiben miifite, wenn vielleicht, was denn auch wirklich
eintrat, die Fortsetzung des Konzils gestirt wiirde, so fanden sie in diesen Zufleren
Ursachen Grund genug, um sofort den Primat zum Gegenstand ihrer Beratung zu
machen. Damit soll jedoch nicht geleugnet werden, dafl sich auch immer triftige
Griinde fiir diese Behandlungsweise anfiihren lassen. Es geniigt, auf den géttlichen
Heiland hinzuweisen, der den Bau seiner Kirche mit der Legung des Fundamentes
in Petrus ankiindigte (Mt 16, 18). Aber sicher ist der Theologe nicht behindert, bei
Behandlung dieses Gegenstandes auch einen anderen als im Konzil eingeschlagenen
Weg zu gehen“ (ebd., fol. 2).

Vermutlich waren diese Uberlegungen als Stoffsammlung fiir die anschlieflend
zu besprechende Eingabe gedacht. Auffallend ist die Beobachtung, daff Ketreler hier
die Vernachlissigung logischer Ordnung auf allgemeinen Kirchenversammlungen in-
folge bedringender Zeitumstinde rehabilitierte, wihrend er in der Protestnote vom
8. Mai und bei anderen Gelegenheiten die Miflachtung der logischen Reihenfolge
scharf attackiert hatte.

3 Mansi 51, 724 f.

Zischr. £. K. G, au
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faflte, energisch gehaltene Protestnote ein,®” die nach Fritz Vigener der
schirfste, dennoch kompromifibereite Protest gewesen ist, den eine so starke
Bischofsgruppe je gegen eine Anordnung Pius IX. erhoben hat.”® In ihrem
Einspruch kritisierten sie die neue Beratungsordnung, die den logischen Re-
geln zuwiderlaufe, dem Wohl der Kirche und dem Ansehen des apostoli-
schen Stuhls schade.®® Das Protestschreiben legt anschliefend die Griinde
gegen die Vorverlegung der Debatte iiber Primat und Unfehlbarkeit dar
und zeigt auf, warum zunichst das Schema ,De Ecclesia Christi® insge-
samt und innerhalb dessen die rechtliche Stellung sowie die Prarogativen des
Papstes zu behandeln seien. Die getroffene Entscheidung tiber die Anderung
des Themenkatalogs stehe zudem nicht in Einklang mit der natiirlichen Ord-
nung der Dinge, welche die Behandlung der Lehre von der Kirche Christi er-
fordert.

1. Die ekklesiologische Konzeption der Protesteingabe

Das Schreiben bietet einen summarischen Uberblids iiber Kettelers ekkle-
siologische Vorstellung. Im Anschluff an Eph 2, 20-22 wird die Kirche als
»Tempel Gottes“ bezeichnet, dessen simtliche Teile auf dem Fundament der
Apostel und Propheten griinden. Der alle tragende Edkstein dieses Baues
bildet Jesus Christus, in dem alle im Heiligen Geist zu einem lebendigen

¥ Ebd., 727-730. Vgl. J. Friedrich, Geschichte des Vatikanischen Konzils, Bd.
3/2, 891 f.; ders., Tagebuch, 384; Quirinus, Romische Briefe, 398 ff.; 415; C.
Butler — H. Lang, Das Vatikanische Konzil. Seine Geschichte von innen ge-
schildert in Bischof Ullathornes Briefen, 2. Aufl. Miinchen 1933, 264 f. Siche den
urspriinglichen lateinischen Ketteler-Entwurf: DDAM, Nr. I, 198 a. Ein Vergleich
mit dem Mansi-Abdruck zeigt, dafl nur wenige redaktionelle Anderungen, und zwar
stilistischer Art, vorgenommen worden sind. Damit bestitigt sich Raichs hand-
schriftliche Notiz auf der ersten Entwurf-Seite. Es existiert zudem eine deutsche
Ausarbeitung, die kiirzer ausgefallen ist. Sie gibt mehr das Gedankengeriist ab:
DDAM, Nr. I, 198 b. — U. Ried, Studien 684, A. 71, ist zu korrigieren. Vigener,
dem dieses Konzept und sein Autor unbekannt geblieben sind, hat zurecht aus der
Gedankenabfolge in der Abwehr und der kompromifibereiten Haltung dieser Pro-
testeingabe vermutet, daB sie auf die Initiative des Mainzer Bischofs zuriidkging
(E. Vigener, Ketteler und das Vaticanum, 702). Zur Federfiihrung bemerkt Vigener:
»Wenn Ketteler bei der Abfassung des Protestes am 8. Mai als Fihrer der deut-
schen Minorititsbischofe erscheint, so verdankt er das der Entschlossenheit und be-
sonnenen Klarheit, die er persénlich und literarisch bereits in den Kimpfen des
Mérz und April gezeigt hatte® (ebd.; vgl. ebd., 702, A. 1).

38 Ebd., 700.

® Im Ketteler-Nachlafl befindet sich ein vom Mainzer Bischof unterzeichnetes
Diktat (DDAM, Nr. I, 167), in dem er mit drei knappen Sitzen seine Bedenken
formuliert hat. Es liflt sich nicht eindeutig verifizieren, ob dieses Schreiben ur-
spriinglich als Begleitbrief zur Protesteingabe gedacht war. Moglich ist jedoch diese
Annahme, Denn in der lateinischen Beilage zu Nr. I, 198 a, deren Blitter ausge-
schieden sind und die vermutlich wegen der inhaltlich engen Beriihrung zur einge-
reichten Endfassung eine Vorstufe dargestellt haben, sind die von Ketteler auch im
Begleitschreiben genannten Punkte aufgezihlt, und der Schlufabsatz 138t auf den
Begleitbrief schlieen: ,,Concludo, facta brevi observatione de indole nostri schema-
tis” (Beilage zu Nr. I, 1982, fol. 13).
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heiligen Tempel heranwachsen. Jeder einzelne Teil befindet sich in einem
wechselseitigen Verhiltnis. Deshalb kann auch in sachlich richtiger Weise
von der Kirche nur gehandelt werden, wenn das organische Zueinander
aller Einzelteile zum Ganzen zur Sprache kommt.*

Das mehr statische Bild erginzt 1 Kor 12, 12. Dieser Text (mit der bild-
haften Rede von den Gliedern am Leib Christi) veranschaulicht die der
Kirche eigene geistgewirkte Dynamik, ihre Einheit in der Vielheit, ihre
Eigenwirklichkeit und -gesetzlichkeit. Jedes Glied iibt entsprechend seiner
Stellung und seines Charismas die ihm spezifische Titigkeit aus, und doch
tragen alle gemeinsam zum Funktionieren des Ganzen bei. Ekklesiologisch
gewendet heift das: Die Kirche ist ein Leib mit vielen Gliedern, die ver-
schiedene Aufgaben zu verrichten haben, andererseits aber so zusammen-
hingen, daff alle ein Leib in Christus sind. ,Deshalb kann man von diesem
groffen Geheimnis nur zutreffende Aussagen machen. indem iiber alle Glie-
der dieses mystischen Leibes und iiber ihren Zusammenhang untereinander
sowie mit ihrem Haupt Jesus Christus in der richtigen Reihenfolge gehan-
delt wird!“.®* Es geht letztlich also um die Frage nach Wesen und Funk-
tion der einzelnen Glieder innerhalb des mystischen Leibes, ihrem gegen-
seitigen Verhiltnis, ihrem Recht, aber auch ihrer aufgrund gottlicher Fest-
setzung notwendigen Beschrinkung. Innerhalb dieses Zusammenhangs 148t
sich vieles iiber die Vorrechte des Primats duflern, was ohne Beriicksichti-
gung der vorgenommenen Eingrenzung sich als falsch erweist. Wird aber
der Primat losgeldst von der Lehre iiber die Gesamtkirche diskutiert, ergeben
sich iibertriebene Einseitigkeiten, die u.a. notwendig die Rechte der Bischofe
tangieren. Eine solche Vorlage kénne deshalb keineswegs mit der Zustim-
mung von seiten der Unterzeichner rechnen.*®

Im folgenden Abschnitt belegt die Erklirung, warum die Vorwegnahme
ciner gesonderten Behandlung iiber den Primat und seine Prirogativen ne-
ben dem Wesen der Sache auch den logischen Regeln des Verhandlungsab-
laufs entgegensteht. Denn nach dem in der zweiten Sffentlichen Sitzung ab-
gelegten Schwur hitten die Viter sich auf die verbindliche Auslegung der
Heiligen Schrift durch die Kirche verpflichtet und in der darauffolgenden
feierlichen Sitzung hitten sie dieselbe Wahrheit allen Gliubigen als Glau-
bensregel auferlegt. Denn darin driicke sich die Unfehlbarkeit der Kirche

Interessant ist die Feststellung, dafl in dieser Beilage und dem dazugehbrigen Be-
gleitbrief durchgehend in der ersten Person Singular gesprochen wird. Vermutlich
hatte Ketteler beabsichtigt, seinen Protest allein einzureichen und davon seine Amts-
kollegen unterrichtet. Diese diirften ihn dann bewogen haben, seine Eingabe zur
Grundlage einer Kollektiverklirung umzufunktionieren, um so dem Protest ein
starkeres Gewicht beizulegen.

40 Mansi 51, 727.

4 Quomodo ergo rite de hoc magno mysterio loqui poterimus, nisi de omnibus
huius corporis mystici membris deque iunctura, qua omnia membra tam inter se
quam cum capite suo Jesu Christo connexa sunt, sccundum rectum et nativum
ordinem tractaverimus!® (ebd.)

42 Ebd., 728.

10*
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Christi aus.*® Die Kirche und der romische Pontifex sind nicht ein und das-
selbe Subjekt; da nun beiden die Unfehlbarkeit vindiziert wird, kann offen-
sichtlich nicht von der pipstlichen Infallibilitit gehandelt werden, wenn
nicht zuvor das oberste Lehramt der Kirche und seine Beziehung zum
Papst klargelegt sind.*

Jede Diskussion mufl von dem ausgehen, was unzweifelhaft feststeht und
von niemandem bestritten werden kann. Nun ist die Unfehlbarkeit der
Kirche bei allen Katholiken iiber jeden Zweifel erhaben, nicht jedoch die
personliche Unfehlbarkeit des Papstes. Deshalb muf zundchst iiber die
Kirche und ihr unfehlbares Lehramt debattiert werden, danach erst iiber den
rémischen Bischof und seine Lehrgewalt innerhalb der Kirche. Diese Reihen-
folge halten gewohnlich auch die Traktate anerkannter Theologen ein.®

2. Mégliche negative Auswirkungen einer Vorverlegung

Im zweiten Punkt weist die Protesteingabe auf den Schaden hin, der ge-
wifl bei einer Reflexion iiber den von der Kirche losgeldsten Primat ent-
steht. Entschieden wehren sich die Bischdfe gegen ein Vorgehen, das die
durch Christus geoffenbarten Heilswahrheiten verdunkelt. Richtiger ist das
Bemiihen, falsche Vorstellungen zu korrigieren und irrige Vorurteile abzu-
bauen, um so den Menschen guten Willens den Zugang zu den Heilswahr-
heiten zu erleichtern, statt zu verstellen. Deshalb sind die konziliaren De-
krete in einer nach Form und Inhalt angemessenen Weise zu erlassen. Vor
allem ist eine Exposition iiber die Gesamtkirche, ihre Leitungsgewalt, ihr
Lehr- und Dienstamt zu verabschieden, damit die Welt die Kirche im An-
schluff an den Epheserbrief als den lebendigen, geistbeseelten Gottesbau er-
kennt, dessen Eckstein Christus bildet, dessen Fundament Petrus in Ge-
meinschaft mit den iibrigen Aposteln, dessen Bausteine alle Glaubigen sind.
Eine solche ekklesiologische Beschreibung, die alle Teile in ihrer gegensei-
tigen Verbindung beriicksichtigt, entspricht zugleich der Wahrheit und Liebe,
ist zudem imstande, die Lehre von der Kirche Gldubigen und Ungldubigen
nahezubringen und eine tiefe Verechrung fiir sie zu wecken, wihrend ein
von der Kirche isoliertes Dekret iiber die Prirogative des Papstes zweifels-
ohne das Gegenteil erreicht, weitere Vorurteile nihrt, die Menschen stirker
der Kirche Christi entfremdet, statt sie ihr zuzufiithren.®®

3. Kritik am Verbandlungsmodus

Das Vorgehen scheint schlieflich den Unterzeichnern unvereinbar mit dem
Ansehen und dem Interesse des apostolischen Stuhls. ,Die Liebe und Ver-
ehrung gegen den obersten Pontifex, den Nachfolger Petri, dringt uns
machtig, daf wir aus allen Kriften gegen eine solche Verfahrensweise Wider-

43 Ehbd. 44 Bbd.
5 Ebds 4¢ Ebd., 728 f.
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spruch erheben. Es ist uns zwar bekannt, dafl auch dieses Bekenntnis unserer
aufrichtigen Ergebenheit gegen den apostolischen Stuhl wegen der Agitatio-
nen, welche jetzt viele in und aufier Rom blind gemacht haben, vielleicht
wird verdichtigt werden, und wir miissen mit dem Zeugnis unseres eigenen
Gewissens zufrieden sein, daff uns nichts anderes als der aufrichtige Eifer
fir das Ansehen des romischen Stuhls antreibt®.#” Seit dem ,Civilta“-Arti-
kel vom Februar vergangenen Jahres sei der Ruf nicht mehr verstummt, der
Heilige Vater habe das Konzil nur aus niederen, egoistischen Motiven be-
rufen, um seine personliche Macht zu vermehren. Der Hinweis in der Ein-
berufungsbulle vom 29. Juni 1868 auf die Suche nach neuen Mitteln und
Mbglichkeiten, Gottes Lob zu mehren, das Heil der Gliubigen gegen die
Zeitirrtiimer zu sichern und die Eintracht aller Menschen zu férdern, sei nur
unwahrer Vorwand, um die eigentliche Zielsetzung zu kaschieren. Gegen
diese feindseligen Beschuldigungen seien die unterzeichnenden Bischéfe mit
ihren Gliubigen aus inniger Verehrung zum Papst jederzeit aufgetreten.*®

Aber wenn nach allem, was sich inzwischen ereignete, wenn nach so vielen
Schreiben und Sffentlichen Allokutionen, durch welche der Papst der Un-
fehlbarkeitsdefinition Vorschub zu leisten schien, von dem versammelten
Episkopat nur vier Kapitel iiber den christlichen Glauben und ein kiirzeres
von der Zeit weniger gefordertes Dekret iiber den Primat und die papstliche
Infallibilitit in sechs bis sieben Monaten vollendet wiirden, um dann heim-
zukehren und den Kampf gegen den Liigengeist wieder aufzunehmen, un-
gewifl dariiber, ob das Konzil fortgesetzt und die ganze Lehre von der
Kirche im nichsten Jahr definiert werden konne, so wiirde die genannte
Verleumdung aus allem in Rom Geschehenen ein solches Gewicht erhalten,
daf ihre Folgen fiir das Anschen des apostolischen Stuhls und das Heil der
Gliubigen sich verhingnisvoll auswirkten. Die Bischdfe begniigen sich, mit
dieser Eingabe ihre Uberzeugung gedufert zu haben und wollen keine wei-
teren Bitten damit verbinden. Als Grund nennen die Unterzeichner ihr bi-
schisfliches Selbstverstindnis sowie die bitteren Erfahrungen, dafl man ihren
ernstgemeinten Anliegen beim Konzil kein Gehér geschenkt hat und ihnen
nicht einmal eine Antwort hat zukommen lassen. Aus ihrer Verantwortung
Gott und den Menschen gegeniiber fiihlten sie sich jedoch zu diesem Schritt
gedringt.*

47 Amor et veneratio erga summum ontificem, Petri successorem, vehementer
omnino urget, ut ex omnibus viribus reclamemus contra talem modum procedendi.
Optime siquidem notum est nobis, etiam hanc nostram erga sedem apostolicam
sincerrimae addictionis confessionem ob agitationes, quae modo multorum in urbe
et orbe obcaecaverunt mentes, forsan in suspicionem vocatum iri ita, ut contenti
esse debeamus testimonio, quo nos propria conscientia certos reddit, nihil aliud nisi
studium sincerum honoris et incolumitatis cathedrae Romanae nos impellere, ut eam
seri';ienic)l‘ii, loquendi et agendi sequamur rationem, qua revera utimur® (ebd., 729).

Ebd.

9 Bhd., 729 f. Es gab noch einen anderen Grund, der die Unterzeichner bestimmet
hatte, es bei einem verbalen Protest bewenden zu lassen und nicht noch radikaler
gegen die MiRachtung der normalen Geschiftsabwicklung zu opponieren. Vgl.
R. Aubert, Vaticanum I, 244 f.
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Abschliefend bedauern die Minorititsbischtfe, daf man bei Ausschlufl
aller Streitfragen kein Dekret {iber die Gesamtkirche herauszugeben beab-
sichtigt, iiber das man in kurzer Zeit einig wire und das vielleicht Anlaff
sein konnte, den Stiftstag der Kirche zu einem neuen Pfingstfest fiir Kirche
und Menschheit werden zu lassen,® statt sich einseitig auf eine bestimmte
Schulmeinung hinsichtlich der Unfehlbarkeitslehre festzulegen, wodurch die
bedringenden Zeitprobleme des christlichen Volkes hintangesetzt werden.
Ein solches Verhalten wird der Kirche unabsehbaren Schaden zufiigen, ihr
verschirfte Bedringnisse einbringen und die instindig beschworene kirchliche
Finheit zerstoren, weil die isolierte Behandlung der Infallibilitit und ihre in
Aussicht gestellte Definition die erwartete Beruhigung nicht zu bringen im-
stande ist.*

4. Beurteilung der Protesteingabe

Der von Ketteler konzipierten und an Kardinal Bilio adressierten Pro-
testeingabe blieb der Erfolg versagt.” Wenn auch diese gegen die verzerrte
Optik wegen der isolierten Behandlung von Primat und Unfehlbarkeit ge-
richtete Protestnote nicht umfassend Aufschluf iiber die ihr zugrunde lie-
genden ekklesiologischen Vorstellungen Kettelers zu geben vermag, so be-
sitzt sie dennoch den Vorteil, dafl gerade wegen der Korrektur an der geg-
nerischen Position der Standpunkt des Mainzer Bischofs vor diesem Hinter-
grund schirfere Konturen gewinnt und er sein Anliegen durch diese Abset-
zung deutlicher als sonst formuliert. Was hier iiber die Kirche geduflert wird,
mufl im Kontext des konkreten Anliegens der Eingabe gesehen werden.
Denn die Vorwegnahme des Schemas i{iber den Papst beschwor die Gefahr
einer isolierten Betrachtung der Infallibilitdt herauf, wodurch dieser Aspekt
tiber Gebiihr betont zu werden drohte und folglich auf eine unorganische
absolutistische Sicht des Wesens des Papsttums und seiner Prirogativen hin-
auslaufen konnte. Dieser Gefahr suchte das Schreiben zuvorzukommen, in-
dem es dem rdmischen Pontifex den ihm gebiihrenden Stellenwert innerhalb
der Gesamtkirche beilegte. Dies erklirt auch die Verwendung solcher bibli-
scher Bilder, welche die komplexe, lebendige, geistbeseelte Wirklichkeit der
Kirche mit ihrer Eigengesetzlichkeit illustrieren und in denen der Einheits-
gedanke, das Zueinander von Haupt und Gliedern, das Verhiltnis von leh-
render und horender Kirche phinomenologisch umschrieben werden. Ubri-
gens ist dadurch eine korrigierende Ergdnzung der in der ,Quaestio® zu-
grunde liegenden Kirchenvorstellung vorgenommen worden, die, ebenfalls
bedingt durch einen ganz bestimmten Anlafl, das Wesen der Kirche vor-

50 7Zu Mannings Vorstellung eines neuen Pfingstfestes 1870: Quirinus, Rémische
Briefe, 411.

51 Mansi 51, 730.

52 Th., Granderath, Geschichte des Vatikanischen Konzils, Bd. 3, 121, bemerkt,
dieser Schritt von seiten der Minoritit, obwohl er den Gang der Dinge nicht mehr
hitte aufhalten kénnen, sei dennoch nicht wirkungslos gewesen. Dazu: R. Aubert,
Vaticanum I, 258.
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nehmlich auf das Magisterium, auf die zu respektierende Kollegialitit von
Papst und Episkopat reduzierend thematisierte.*

Die mehr statische, institutionelle Sicht der Kirche unter dem Bild vom
Bau, bei dem Christus den alles tragenden Eckstein bildet und die Apostel
mit ihren Nachfolgern das Fundament abgeben, wird zugleich ergiinzt durch
die Illustration der Kirche als des mystischen Leibes Christi, um ihre spezi-
fische, organische Dynamik, das intersubjektive Mitsein und die heilsge-
schichtliche Dimension stirker zu akzentuieren. Beide Metaphern verdeut-
lichen im Verstindnis Kettelers die theologische Erkenntnis, dafl unmdglich
bloR von einem Teil zutreffend gesprochen werden kann. Stets ist die or-
ganische Verbindung der Teile oder Glieder unter- und miteinander in
ihrer essentiellen und funktionalen Relation zum Ganzen reflektierend zu
thematisieren.

Im gesamten Protestschreiben findet sich keine einzige Stelle, an der ex-
plizit die Unfehlbarkeitsdefinition negiert wird. Der kritische Tenor rich-
tet sich allein gegen die von der Lehre iiber die Kirche isolierte Behandlung
des Primats und seiner Vorrechte. Die Debatte dariiber michten Ketteler
und mit ihm die unterzeichnenden Bischtfe in das Gesamt der Ekklesiologie
eingebettet sehen.

Das Veto gegen eine derartige Behandlungsweise erfihrt eine Verschir-
fung aus Inopportunititsgriinden, wobei dieser Begriff im weiteren Ver-
stindnis zu nehmen ist. Obgleich der Terminus technicus nicht eingefiihrt
wird, so macht der Inhalt doch auf diesen Zusammenhang aufmerksam,
wenn es etwa heiflt, die Bischdfe wollten alles unterlassen wissen, was mog-
licherweise yallen Menschen guten Willens® den Zugang zu den von Chri-
stus geoffenbarten Heilswahrheiten verstellt. Damit ist das Schreiben zu-
gleich auch von einem Skumenischen Anliegen inspiriert und geprigt. Denn
nach Meinung der Unterzeichner erschwert die Infallibilitdtsdefinition nicht
nur die aufgebrochene, verheiflungsvolle Wiedervereinigungsbewegung, son-
dern macht sie unmoglich. Eine Prognose, die sich ebenso bald erfiillen
sollte™ wie die Warnung vor den verstirkt auftretenden innerkirchlichen

53 Diese Feststellung impliziert ein wichtiges hermeneutisches Prinzip: Danach ist
es unzulissig, Einzelaussagen Kettelers iiber die Kirche, deren Magisterium, Primat
und Unfehlbarkeit, iiber das Verhiltnis von Papst und Episkopat usw. isoliert zu
analysieren, zu interpretieren und zu beurteilen. Denn alle Aussagen miissen inte-
grativ gedeutet werden, d.h. es ist der jeweilige konkrete Anlaf}, die anvisierte In-
tention und der entsprechende Hintergrund der konzeptionellen Meinungsverschie-
denheiten selbst zu eruieren und mitzureflektieren. Die Summe dieser Aspekte er-
gibt den Skopus der beabsichtigten Aussage. Einer bestimmten ,Actio® korrespon-
diert die entsprechende ,Re-actio® mit den dazugehdrigen Akzentuierungen, Nuan-
cierungen, Differenzierungen, und damit auch den Einseitigkeiten, die bis zum
Falschen fithren konnen.

5 Die siegesgewisse Zuversicht eines Opponenten Kettelers, Erzbischofs Manning
2.B., der sich vom Unfehlbarkeitsdogma versprach, daff die Protestanten in Scharen
zur katholischen Kirche strémen wiirden (vgl. seine Rede yom 25. Mai: Mansi 52,
249-261), hat sich im nachhinein als utopisch und illusiondr erwiesen. Vel
C. Butler — H. Lang, Das Vatikanische Konzil, 266, A. 1; siche ebenfalls: Quirinus,
Riomische Briefe, 407, wo die Hoffnung Pius’ IX. auf die Unfehlbarkeitsdefinition
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Spannungen und Verhirtungen im Verhiltnis von Kirche und Staat. Hier
hat die Frontstellung zwischen Anhingern der Unfehlbarkeitsdoktrin und
ihren Opponenten einen Héhepunkt erreicht.®

Insgesamt 148t sich konstatieren, dafl die kritische Note, die durchweg
Kettelersche Grundgedanken enthilt® und deutlich seine pastorale Einstel-
lung erkennen liflt, in der isolierten Behandlung von Primat und Unfehl-
barkeit die Zeichen der Zeit und die Situation in Kirche und Gesellschaft
richtiger beurteilt hat als die entschiedenen, kompromiflosen Verfechter der
Definition.”” Diese glaubten, aus einem apologetischen, realititsblinden In-
teresse, das wenig Verstindnis fiir ,public relations® aufbrachte, mit der
Dogmatisierung der persénlichen Unfehlbarkeit des Papstes ein uniiberseh-
bares Zeichen zu setzen, um damit den der Kirche gefahrlichen Zeitstromun-
gen einen festen Halt bieten zu konnen. Andere Momente, wie sie dieser Pro-
test beinhaltete, besaflen fiir sie kaum eine Relevanz.

Zusammenfassung

Es 1df¢ sich nach einer vergleichenden Analyse der Quellen abschlieflend
festhalten, daf der Mainzer Bischof in seiner Einstellung zur Unfehlbarkeit
eine Entwicklung durchlaufen hat, die im Kontext der jeweiligen Voraus-
setzungen eine je verschiedene Akzentuierung erfahren hat. Hatte er sich
bis zur Ankiindigung des Konzils mehr unreflektiert zur persénlichen Un-
fehlbarkeit des Papstes bekannt, wobei ihm stets die der Kirche als iiber-
geordnet galt, so empfand er angesichts der Bewegungen fiir und gegen die
Definition diese Frage in zunehmendem Maf} in ihrer vollen theologischen,
pastoralen, ckumenischen und kirchenpolitischen Bedeutsamkeit und Trag-
weite. Er sympathisierte nicht mit intransigenten, extrem ultramontanen
und fanatischen Befiirwortern einer solchen lehramtlichen Proklamation,
lehnte das Dogma aber auch nicht grundsitzlich ab. Schon frith hatte er das
Urgierende dieser Problematik erkannt, wie sie insbesondere bestimmte

beschrieben wird; zu Manning: ebd., 410 und V. Conzemius, Das I. Vatikanum im
Bannkreis der papstlichen Autoritit, in: E. Weinzierl, Die pipstliche Autoritit im
katholischen Selbstverstindnis des 19. und 20. Jahrhunderts, Salzburg — Miinchen
1970, 53-83; 73, A. 75. Zu Kettelers Urteil iiber Mannings diesbeziiglichen Irrtum:
DDAM, Nr. I, 162.

5 Vgl. F. Vigener, Ketteler und das Vaticanum, 700 f.; ders., Ketteler, 590. Dazu
siehe auch: K. J. Rivinius, Kettelers Vorstellung vom Verhiltnis Kirche und Staat.
Ein bislang unvertffentlichter Entwurf zu den Kapiteln 13-15 des Schemas ,De
Ecclesia Christi auf dem Ersten Vatikanum, in: AHC 7 (1975) 467—495.

36 Vigeners Schlufl ist zu einseitig, wenn er in diesem Protest wieder ausschliefi-
lich Kettelers bischoflichen Kirchenbegriff wirksam sieht (F. Vigener, Ketteler und
das Vaticanum, 700).

57 'Th. Granderath, Geschichte des Vatikanischen Konzils, Bd. 3, 120, bewertet die
hier ausgesprochene beharrliche Betonung von seiten der Minoritit, die Unfehlbar-
keit nicht isoliert von der Gesamtlehre iiber die Kirche zu behandeln, als ,eine Ein-
reded“, die in der nachfolgenden Debatte noch Sfters als Gegenargument angefithre
werde,
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Kreise artikulierten. Deshalb seine Initiative in den von ihm in Auftrag ge-
gebenen Gutachten und Stellungnahmen, um personlich Klarheit in dieser
bedringenden Frage zu gewinnen und um einen Meinungsbildungsprozefl
bei seinen Amtsbriidern in Gang zu setzen, der alle Aspekte, auch und ge-
rade die von Gegnern vorgebrachten, in die theologische Reflexion mitein-
bezog, um so zu einem abgesicherten Urteil und Konsens zu gelangen.

Auf dem Konzil wehrte sich Ketteler aus seiner ekklesiologischen Kon-
zeption heraus energisch gegen die isolierte Behandlung des Primats und der
Prirogativen des Papstes, weil dadurch notwendigerweise die Rechte des
Episkopats hintangesetzt und verkiirzt dargestellt wiirden. Er plddierte un-
ablissig fiir die Beratung des Gesamtschemas iiber die Kirche, innerhalb
derer die Frage nach der Infallibilitit des Papstes zu beantworten sei. Dabei
miifiten die Bischofe als ,Zeugen der Tradition und Richter des Glaubens®
beriicksichtigt, die Kooperation, Koordination und Kollegialitit des Episko-
pats mit dem Primat, die episkopale Struktur der Kirche und die korpora-
tive, organische Einheit von lehrender und horender Kirche aufgezeigt und
dargestellt werden.

Als in der letzten konziliaren Phase das Unfehlbarkeitsdogma unaus-
weichlich geworden war, setzte er sich engagiert fiir eine abgewogene und
theologisch fundierte Definitionsformel ein, die den Papst nicht aus dem
Gesamt der Kirche herausloste. Ein absolutistisches Papstdogma, das die
Rechte der Bischofe nicht respektierte und den ekklesialen Bezug des Papstes
zur Kirche nicht deutlich genug herausstellte, konnte fiir Ketteler nicht an-
genommen werden. Zusammen mit fithrenden Vertretern der Minoritit ver-
suchte er deshalb eine halbwegs akzeptable Losung zu erreichen.®

Nach der Proklamation der Infallibilitit gab es fiir Ketteler keine Be-
denken, sich dem Spruch der Mehrheit zu beugen, da in seinem Glaubens-
verstindnis die Versammlung unter der Leitung des Heiligen Geistes gestan-
den hatte. In der Folgezeit hatte er dann seinen Standpunkt z.T. revidiert,
jedoch eine Interpretation im strengen Sinn vorgenommen, wonach bei un-
fehlbaren Lehrentscheidungen des Papstes der Episkopat und die Gesamt-
kirche in irgendeiner Weise mitbeteiligt seien.

Wie berechtigt die Kritik Kettelers und der Minoritdt an der isolierten
Behandlung des Universalepiskopats, des Jurisdiktionsprimats und der Un-
fehlbarkeit des Papstes war, haben die nachfolgende Entwicklung, die Kor-
rektur und Erginzung durch das Zweite Vatikanum gezeigt.

58 Siche jetzt: Kl. Schatz, Kirchenbild und pipstliche Unfehlbarkeit bei den
deutschsprachigen Minorititsbischéfen auf dem I. Vatikanum (Miscellanea Historiae
Pontificiae 40), Roma 1975.



Kirchlich-theologischer Liberalismus
und Kirchenkampf

Erwéigungen zu einer Forschungsaufgabe

Von Friedrich Wilhelm Kantzenbach

=

Die Zeit der Kirchenkampfforschung, in der man sich gegenseitig Erfolge
und Versiumnisse wihrend des Kirchenkampfes aufrechnete, ist endgiiltig
abgelaufen. So kommt der in unserem Thema formulierten Frage eine sach-
lich-historische Bedeutung zu; aus ihrer Beantwortung soll kein kirchenpoli-
tisches Kapital geschlagen werden. Die Erfassung der theologischen und
kirchenpolitischen Gruppierung der deutschen evangelischen Pfarrerschaft,
die im Jahr 1934 18842 aktive Pfarrer zihlte, ist kaum in Angriff genom-
men worden, stoft auch auf grofle Schwierigkeiten. Die geschichtliche Pri-
gung der Kirchen im thiiringischen und badischen Land durch einen starken
theologischen Liberalismus einerseits, die relative Einheitlichkeit der bayeri-
schen Pfarrerschaft andererseits oder auch der bedeutsame Einfluf} des pie-
tistischen Erbes in Wiirttemberg machen deutlich, daff die Landeskirchen mit
sehr unterschiedlichen geschichtlichen Voraussetzungen in den Kirchenkampf
eintraten. Insgesamt lafit sich mit aller Vorsicht wohl sagen, daf8 iiber-
wiegend Minner von kirchlich konservativer Haltung den Deutschen Chri-
sten beitraten oder mit ihnen zeitweise sympathisierten. Auch Pietisten und
Gemeinschaftsleute zeigten sich fiir die Deutschen Christen offen. Der tra-
ditionelle politische Rechtskurs von Zeitschriften wie der Allgemeinen Evan-
gelisch-Lutherischen Kirchenzeitung, dem Reichsboten und dem Gemein-
schaftsblate ,Licht und Leben®, das unter der Leitung von J. Gauger dann
freilich einen kritischen Kurs gegeniiber den Deutschen Christen einschlug,
legt die Vermutung nahe, daf viele der Leser dieser Blitter den nationalen
Aufbruch begriiflt haben. Das Beispiel Gaugers zeigt, dafl man sich vor Ver-
einfachungen zu hiiten hat. Bedenken gegen die Deutschen Christen sind
von allen Seiten theologisch-kirchenpolitischer Gruppenbildung her ange-
meldet worden. Heinrich Wolfgang Seidel, der Gatte Ina Seidels, zuletzt
Pfarrer in Berlin, hat als schon emeritierter Pfarrer in einem Brief vom
15. 8. 1935! die Vermutung ausgesprochen, dafi vor allem Pastoren und

1 Briefe 1934-1944, hrsg. von Ina Seidel, Witten u. Berlin 1964, S. 42. Zum
Begriff ,theologischer Liberalismus® vgl. H.-J. Birkners terminologische Studie in:
M. Schmidc und Georg Schwaiger, Kirchen und Liberalismus im 19. Jahrhundert,
1976, S. 33 ff.; dazu mufl aber erginzt werden, daf Robert Kiibel schon 1881



Kantzenbach, Kirchlich-theologischer Liberalismus 299

Kandidaten, die an Eitelkeit und mangelndem Interesse fiir die sachlichen
Dinge und Fragen ihres Berufes krankten, zu den Deutschen Christen ge-
gangen seien. Auch diese Vermutung provoziert natiirlich sofort wieder kri-
tische Einwinde. Denn neben eindeutigen Karrierejigern unter den Deut-
schen Christen hat es auch im Pfarrerstand ernste, um das Schicksal der
Kirche besorgte Manner gegeben, die sich den Deutschen Christen anschlos-
sen. Stellvertretend sei Ludwig Tiigel hervorgehoben, der als Deutscher
Christ Hamburger Bischof wurde, im Laufe der Jahre seine Fehlentschei-
dung einsah und nach Kriften zu korrigieren bemitht war.

Die Schaffung einer einheitlichen Reichskirche ist 1933 von allen Seiten
nahezu widerspruchslos bejaht worden. Der lutherische Laie Wilhelm von
Pechmann hat von Anfang an die Reichskirche als gefdhrliche Angleichung
an den nationalsozialistischen Fithrerstaat bekimpft.> Im Streit der Mei-
nungen der Jahre 1933/34 und auch noch spaterhin haben sich die Vertre-
ter unterschiedlicher theologischer Prigung und kirchenpolitischer Auffas-
sung gegenseitig beschuldigt, den Deutschen Christen vorgearbeitet und
ihnen sich bevorzugt angeschlossen zu haben. Karl Barth erwartete den An-
schlufl Rudolf Bultmanns an die Deutschen Christen, stellte aber zu seiner
Uberraschung fest, daff Bultmann von Anfang an den Weg der Bekennen-
den Kirche ging. Das vertiefte das bei aller theologischen Differenz respekt-
volle Verhiltnis zwischen den beiden groflen Theologen. Der Oberschulrat
Hans Schlemmer, ein fithrender Mann des Protestantenvereins, schrieb umge-
kehrt 1934 eine Broschiire mit dem Titel ,, Von Karl Barth zu den Deutschen
Christen®. Da Emanuel Hirsch, Gottingen, als Schiiler Karl Holls so wenig
wie der Tiibinger praktische Theologe Fezer, der von Barth beeinflufit war,
wie vor allem Friedrich Gogarten, der lange Jahre theologischer Wegge-
fihrte Barths — trotz aller Eigenstindigkeit — gewesen war, als liberale
Theologen bezeichnet werden konnten, blieb nach Schlemmers Auffassung
als namhafter Theologe, der vom Liberalismus zu den Deutschen Christen
iibergewechselt war, Georg Wobbermin iibrig. Tatsichlich bot die jungrefor-
matorische und lutherische Theologie mit ihrer starken Betonung der Schap-
fungsordnungen eher eine Briicke zum nationalsozialistischen Staats- und
Fithrerverstindnis als der theologische Liberalismus, zu dessen Erbe freilich
die entschiedene Bejahung der Volkskirche gehdrte, zum Teil im Sinne der
Nationalkirche des 19. Jahrhunderts. Aber der deutsche Protestantenver-
ein, der solche Gedanken hochhielt, umschlofl zugleich Theologen, die ein
intimes Verhiltnis zur Theologiegeschichte des 19. Jahrhunderts unterhiel-
ten. Der kirchliche Liberalismus war sich der Dialektik von pneumatischer
und institutioneller Kirche mindestens nicht weniger bewufit als eine Theo-
logie, die das neue ,Erlebnis der Kirche® reflektierte.

»Uber den Unterschied zwischen der Positiven und der Liberalen Richtung . . .“
schrieb. Vgl. auch P. Althaus: Die theologische Lage vor 50 Jahren, Dt. Pfarrer-
blatt 1965, Nr. 24.

* F. W. Kantzenbach: Widerstand und Solidaritidt der Christen in Deutschland
1933-1945, Eine Dokumentation zum Kirchenkampf aus den Papieren des D. Wil-
helm von Pechmann, 1971.
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I

Fafit man die fithrenden Vertreter des theologisch-kirchlichen Liberalismus
niher ins Auge, so ergibt sich die iiberraschende Beobachtung, dafl kaum
einer den Anschlufl an die Deutschen Christen suchte. Eine Ausnahme ist
Martin Rades Freund Paul Jaeger. Die beiden groflen Publikationsorgane
des freien Protestantismus, Die Christliche Welt Martin Rades und das Or-
gan des Protestantenvereins Protestantische Blitter, steuerten keinen deutsch-
christlichen Kurs, sondern setzten sich kritisch mit ithm auseinander. Das
Erscheinen der Erinnerungen des aus Bayern stammenden Pfarrerssohnes Jo-
hannes Kiibel® kann ein Anlaf} sein, die Einstellung einiger fiihrender Theo-
logen, die als liberal gelten, niher in den Blick zu fassen.

Johannes Kiibel, am 20. Sept. 1873 als Sohn eines kirchlich wie politisch
ziemlich konservativen Elternhauses geboren, entwidkelte sich wihrend sei-
nes Studiums zu einem die historisch-kritische Forschung bejahenden Theo-
logen. 1899 begegnete er Martin Rade, der im Jahr 1905 einen Aufsatz Kii-
bels in die ,,Christliche Welt® aufnahm. Zahlreiche Veroffentlichungen wei-
sen Kiibel als einen theologisch liberalen, politisch jedoch streng konservati-
ven Mann aus. Im Jahr 1909 verlief Kiibel Bayern und wurde Pfarrer in
Frankfurt am Main. Hier wuchs er in einen lebendigen Kreis von Pfarrern
hinein, deren Theologie sich an Ritschl, Harnack und Rade, der selbst viele
Jahre in Frankfurt gewesen war, orientierte. Trotz der politischen Diffe-
renz zwischen Rade und Kiibel wurde letzterer in den engen Ausschufy des
Vereins der Freunde der Christlichen Welt gewihlt, als dieser sich am 7. 12.
1918 neu konstituierte. Neben dem Demokraten Rade und dem Sozial-
demokraten Emil Fuchs wurde der Deutschnationale Kiibel akzeptiert, und
alle drei wurden 1930 nochmals wieder gewahlt.*

Kiibel war und blieb ein entschiedener Gegner des von Rade befiirworte-
ten Pazifismus. Trotzdem herrschte bei allen starken Spannungen zwischen
beiden ein achtungsvolles Verhiltnis, und Kiibel iibernahm es sogar, zu
Rades 70. Geburtstag einen Artikel iiber ,Die politische Haltung der ,Christ-
lichen Welt*“® zu schreiben, in dem die Gegensitze zwischen dem Demo-
kraten und Pazifisten einerseits und dem staatspolitisch Konservativen an-
dererseits nicht verschwiegen werden.

Aber Kiibel bescheinigt Rade, dafl er und die Christliche Welt das Pro-
blem ,Politik und Ethik“ schwerer als andere genommen haben, daf} es viel
war, wenn ein kirchliches Blatt iiberhaupt die Spannungen zwischen christ-
licher Ethik und Politik so scharf wahrnahm und mit solcher Disziplin be-
handelte. Kiibel hat sich im Kirchenkampf dem Pfarrernotbund und dar-

3 J. Kiibel: Erinnerungen, Mensch und Christ, Theologe, Pfarrer und Kirchen-
mann, Privatdrudk (1973).

* Johannes Rathje: Die Welt des freien Protestantismus, Ein Beitrag zur deutsch-
evangelischen Geistesgeschichte, dargestellt an Leben und Werk von Martin Rade,
Stuttgart 1952, S. 272 u. S. 369.

5 40 Jabre ,Christliche Welt™, Festgabe flir Martin Rade zum 70. Geburtstag,
4. April 1927, hg. von Hermann Mulert, Gotha 1927, S. 172 ff.
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nach der Bekennenden Kirche angeschlossen, ohne sich der Theologie Barths
oder anderen theologisch konservativen Stromungen anzundhern. Er blieb
theologisch liberal. In Frankfurt hatte der theologische Liberalismus unter
der Pfarrerschaft grofien Einflufl; in Konferenzen, Vortrigen und Publi-
zistik dulerte sich seine beachtliche Aktivitdat. 1933 schieden aus dem libe-
ralen Pfarrerskreis wohl einige deutschchristliche Kollegen aus, aber ins-
gesamt zeigten sich die fiihrenden, von Ritschl bzw. dem Liberalismus ge-
prigten Theologen auf dem Kurs der Bekenntnisfront. Erich Foerster, der
zugleich Honorarprofessor an der Universitit Frankfurt war, hatte 1918
den Ubergang zur demokratischen Partei vollzogen, interessierte sich Ende
der zwanziger Jahre bereits lebhaft fiir die Barthsche Theologie, womit er
bei den Marburger und Frankfurter Liberalen auf Unverstindnis stief}, und
schlof} sich, schon emeritiert, der Bekennenden Kirche an. Es ist hier nicht der
Ort, Kiibels Beteiligung an der Frankfurter Kirchenleitung und seine Er-
lebnisse bei der Griindung der Reichskirche zu erdrtern. Kiibels Bericht iiber
diese Vorginge stellt eine Bereicherung fiir die Kirchenkampfforschung dar.
Was in unserem Zusammenhang interessiert, ist die Tatsache, dafl ein seit
1894/95 in Naumanns Bewegung stehender, 1918 in die Deutschnationale
Volkspartei eingetretener Pfarrer, dem man in Frankfurt zudem antisemi-
tische Tendenzen vorwarf, der auch Mitglied im Offiziersverein war, sich
gegen Hitler entschied. Zwar gewinnt er zunichst dem Programm der Par-
tei einige positive Aspekte ab, er findet sogar Hitlers Auflerungen iiber Re-
ligion und Kirche ,im ganzen verniinftig®, aber die ]udenpohtxk und den
Rassegedanken empfand er als unvereinbar mit der christlichen Ethik. Im
Frithjahr 1934, so stellt Kiibel fest,® war er sich iiber das Antichristentum
Hitlers und seiner Partei endgiiltig klar geworden. Seinen Widerspruch zur
nationalsozialistischen Kirchenpolitik hat er mannhaft auch in literarischer
Form zum Ausdruck gebracht. Mit Kiibel haben in Frankfurt der von
Ritschl kommende Senior Professor Wilhelm Bornemann, Mitbegriinder der
Christlichen Welt, die Pfarrer Foerster, Lueken, Wallau, von Kiibels Freun-
den Prof. von Soden in Marburg und der Generalsekretdr des Protestanten-
vereins D. Wilhelm Schubring, Pfarrer in Berlin, den Anschluff an die Be-
kennende Kirche vollzogen.

TLE

Unter den von Kiibel genannten Freunden, die trotz ihres liberalen Erbes
sich in der Bekennenden Kirche engagierten, fehlt der Name von Martin
Rade. Rade, Jahrgang 1857, geboren als Sohn eines theologisch konservati-
ven Pfarrers in der Oberlausitz, war beim Ausbruch des Kirchenkampfes
schon seit Jahren im Ruhestand und hatte die Leitung der Christlichen Welt
dem Kieler Professor Hermann Mulert {ibergeben. Rade, dessen Vorfahren
in der Lausitz noch Wendisch sprachen, hat wie kaum ein anderer seiner
Altersgenossen die geistig-theologische Entwicklung von einem lutherisch

8 Erinnerungen, S. 111.
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konservativ geprigten Klima zum liberalen, demokratischen Standort re-
flektiert. 1879-80 war er Hauslehrer in einer reichen jiidischen Familie,
1881/82 gab er sich dem eifrigen Studium Treitschkes hin, wurde 1882 Pfar-
rer und beschiftigte sich intensiv mit dem Schrifttum Luthers, woraus eine
dreibindige Darstellung Luthers 1884-87 hervorging. Das lutherische Erbe
seines Elternhauses blieb zeitlebens lebendig in ihm, mochten sich seine In-
teressen auch — entsprechend den besonderen Noten der Zeit — verlagern.
1886 griindete er zusammen mit Wilhelm Bornemann, Paul Drews und
Friedrich Loofs die nach kurzer Zeit unter dem Titel Die Christliche Welt
epochemachende Zeitschrift. Sie wollte grundsitzlich theologisch und kirch-
lich positiv sein, aber nicht im Sinne eines engen Konfessionalismus die ge-
bildeten Laien ansprechen und die Theologie Ritschl’scher Prigung mit star-
kem Eingehen auf das geschichtliche Denken publizistisch umsetzen. An-
fangs spielte die Auseinandersetzung mit dem Katholizismus wie in den Or-
ganen des theologischen Liberalismus eine bedeutende Rolle. Aber schon seit
1888 setzte man sich mit der sozialen Frage umfassend auseinander, zu-
nichst vorsichtig vermittelnd, dann unter dem Einflufl Friedrich Naumanns,
dessen Schwager Rade 1889 wurde, immer engagierter im Sinne der Rechte
des arbeitenden Volkes. Von 1888 bis 1890 war Max Gohre Rades Redak-
tionsgehilfe, der 1890 unter fremdem Namen drei Monate Fabrikarbeiter
wurde und sich dann aufgrund der gemachten Erfahrungen fiir die Sozial-
demokratie entschied. Rade ist dem sozialen Kurs entschlossen verpflichtet
geblieben. Als Anhinger Naumanns war er ein wichtiger Mitarbeiter der
Evangelisch-Sozialen Kongresse und 1898 hielt er seinen Aufsehen er-
regenden Vortrag iiber ,Die religids-sittliche Gedankenwelt unserer Indu-
striearbeiter®.?

Die Frage, ob Martin Rade ohne weiteres dem theologischen Liberalismus
zuzurechnen ist, verdiente eine genauere ErSrterung. Als Schiiler von Har-
nads stellte sich Rade vor seinen Lehrer und suchte im Apostolikumstreit
1892/93 zu vermitteln. Die theologisch konservative Linie der Christlichen
Welt wurde damit immer stirker verschoben, so dafl schon in diesen Jahren
eine Krise im Freundeskreis aufbrach. Diese vertiefte sich zu einer Spannung
zwischen Alten und Jungen, nachdem Rade die Religionsgeschichtler unbe-
fangen in der Christlichen Welt mitarbeiten lieff, 1895 wurde Johannes Weill
Professor in Marburg, der zunichst zweifellos der Hauptanstof fiir Rades
dltere Gefihrten aus der Schule Ritschls wurde. 1898 versprach Rade Loofs,
auch die Konservativen weiterhin in der Zeitschrift zu Worte kommen zu
lassen, aber der Bruch mit Loofs lief} sich nicht vermeiden. Ende des Jahr-
hunderts hatte man den Eindruck, daff die Christliche Welt zu einem reli-
gids-theologischen Organ geworden war, das sich in Nihe des Liberalismus,
wie ihn auch der Protestantenverein vertrat, begeben hatte, wenn auch die
lutherisch geprigte Frommigkeit Rades dem Blatt weiterhin einen unver-

7 Géottingen, 1898; zu der sozialen Seite des Wirkens Rades vgl. seinen eigenen
Beitrag ,Die Geschichte_des Evangelisch-Sozialen Kongresses, vor 50 Jahren® in:
Johannes Herz: Evangelisches Ringen um soziale Gemeinschaft, Leipzig 1940.
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wechselbaren Stempel aufdriickte. Bis 1918 vertrat Rade einen Mittelkurs
zwischen den kirchenpolitischen Bestrebungen der Evangelischen Vereini-
gung und dem Protestantenverein. Loofs beobachtete bei Rade nicht zu Un-
recht einen nie versiegenden Optimismus, der es Rade erlaubte, die Christ-
liche Welt einer nahezu unbeschrinkten Aussprache tiber die Fragen des
Glaubens und der Kirchengestaltung zu &ffnen. Und Rades Marburger Kol-
lege Adolf Jiilicher sah das Geheimnis der Personlichkeit Rades in der star-
ken Uberzeugung von der Gerechtigkeit, die im Streit der Meinungen geiibt
werden miisse. Diese Gerechtigkeit verschaffte Rade auch den Respekt An-
dersdenkender.

Rade habilitierte sich zum Wintersemester 1899/1900 in Marburg fiir das
Fach Systematische Theologie. Als systematischer Theologe widmete er sich
in der Hauptsache der Darstellung ethischer Probleme. In die letzten Jahre
seiner Frankfurter Titigkeit fielen die Schriften ,Religion und Moral®
(1898), ,Die religivs-sittliche Gedankenwelt unserer Industriearbeiter
(1898), und ,Die Religion im modernen Geistesleben® (auch 1898). In
Marburg kimpfte er gegen die Verwechslung von Glauben und Frommigkeit
mit Recht und Lehrgesetzlichkeit und er setzte seine ethisch-politische Schrift-
stellerei fort. Dabei war es von Bedeutung, daff Rade bereit war, sich fiir
einmal als richtig erkannte Aufgaben auch persnlich bis zur Selbstaufgabe
von Amt und Besitz aufzuopfern. Der Nationalsoziale engagierte sich fiir
die nationalen Minderheiten in Deutschland und wollte im Jahre 1909 allen
Ernstes seine Professur aufgeben, um nach Posen iiberzusiedeln. , Was wir in
Posen wollen? Es handelt sich schlechterdings um nichts anderes, als um ei-
nen Kolonisationsversuch®. Da der Verkauf seines Hauses in Marburg schei-
terte, blieb er in Marburg. 1918 stellte sich diese Fiigung als gliicklich her-
aus.® Dafl der Kampf fiir nationale Minderheiten bei Rade nicht aus natio-
nalistischen Motiven erfolgte, wird auch deutlich aus seinem ritterlichen Ein-
treten fiir das von einem militanten Antisemitismus pauschal verdichtigte
Judentum im Jahre 1908. Aus seinem Gerechtigkeitssinn und dem Willen
zur Versohnung erklirt sich Rades manchmal geradezu gefihrlich anmu-
tende Grofiziigigkeit. Von der Krise des Freundeskreises, ausgeldst durch die
religionsgeschichtliche Schule, war schon die Rede. 1910 nahm Rade sogar am
Weltkongref fiir freies Christentum und religitsen Fortschritt teil. Das ge-
fihrdete erneut die Einheit des Kreises um die Christliche Welt, der beim
Kongreff mit dem Protestantenverein zusammenarbeitete. Rade erhoffte eine
bessere Zukunft des Liberalismus, und so wurde die Christliche Welt, was sie
urspriinglich nicht hatte sein wollen, ein liberales Blatt. Aus dieser Hoff-
nung auf einen erneuerten Liberalismus, weniger im Hinblick auf die Ge-
staltung der Frommigkeit, als hinsichtlich der Gestaltung des Verhiltnisses
zwischen Theologie und Kirche und Kirche und Staat, erklirt sich Rades
vermittelnde Haltung im Streit Jatho und Harnack wie tiberhaupt in den
Lehrprozessen 1910/11. Die theologische Diskussion wollte Rade nicht be-
schnitten wissen und so hat er zu Beginn des Kirchenkampfes der Deutschen

8 Rathje, S. 172.
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Glaubensbewegung Jakob Hauers und verwandten Erscheinungen iber-
miflige Beachtung gewidmet, wie er denn ein alter Freund von Arthur Bonus
war, was der Christlichen Welt manchen Leser kostete. Rathje urteilt: ,Das
Kapitel Bonus bleibt aufs Ganze gesehen eine sachliche Verirrung unseres
Martin Rade®.?

Bonus, der das Christentum eindeutschen wollte, widmete 1909 sein
Buch ,Die Kirche® Martin Rade und Paul Gohre. Einen im ganzen klaren
Kurs steuerte Rade wihrend des 1. Weltkrieges in der Behandlung der
Problematik ,Krieg und Frieden“. Seine vorsichtigen, vor nationaler Uber-
schiitzung warnenden Voten wurden ihm schwer veriibelt. Bernhard Dérries
oder Johannes Kiibel konnten hier nicht mit ihm gehen, und Kiibel meinte,
dafl Rade niemals etwas gegen seine politische Auffassung und Partei ge-
schrieben habe."

Einem Schweizer Leser dagegen waren Rades Bemerkungen noch zu na-
tionalistisch, und in der Tat macht auch Rade zu Beginn des Weltkrieges
dem nationalen Einheitsgefiihl kleine Zugestindnisse. Aber lingst vor dem
Krieg engagierte sich Rade mit Otto Umfrid, Stadtpfarrer in Stuttgart, und
mit Ludwig Weber, Pfarrer in Monchen-Gladbach, fiir den Pazifismus in
einem Rundschreiben, das an etwa tausend Pfarrer hinausging. Man for-
derte den Anschlufl an eine organisierte Friedensbewegung und warnte da-
vor, dafl die Kirche stindig der Entwicklung nachhinke. Die Geistlichen
sollten sich an die Spitze der Friedensbewegung stellen. Etwa 100 Geist-
liche wurden Mitglied der Deutschen Friedensgesellschaft. Auf dem ersten
deutschen KongreR in Jena, bei dem sich die Friedensfreunde sammelten,
sprach auch Martin Rade.™

1911 wurde der Verband fiir internationale Verstindigung gegriindet,
und einer Einladung zum Beitritc im Jahre 1918, die zur Friedenspolitik
aufrief, wurde Martin Rades Schrift ,Der Beitrag der christlichen Kirchen
zur internationalen Verstindigung®’® beigelegt.

Zu den Unterzeichnern der Einladung gehdrte Rades Marburger Kollege
Walther Schiicking, der 1927 Rades Einsatz fiir Volkerverstindigung und
Pazifismus gewiirdigt hat.’® Die Kriegsfrage hat Rade immer unter dem
Aspekt des Weltfriedens untersucht.!®® Allerdings hat Rade seine Einstellung
zum Pazifismus, im Unterschied zu Otto Umfrid oder Friedrich Siegmund-
Schultze,* etwas verklausulierter umschrieben, wenn er konstatierte: ,Man

9.8..88F,

10 40 Jahre Christliche Welt, S. 174 {.

11 Vgl Walter Bredendiek: Irrwege und Warnlichter, Anmerkungen zur Kirchen-
geschichte der neuen Zeit, Hamburg 1966, S. 18 f. u. 46 ff.

H”& Stuttgart 1912, Verdfl. des Verbandes fiir Internationale Verstindigung,

elt 4.

13 40 Jahre Christliche Welt, S. 176 1.

18% Vel. z.B.: Dieser Krieg und das Christentum, Stuttgart und Berlin 1915
(34 S.); Christentum und Frieden, Tiibingen 1922 (36 S.); Die Verpflichtung der
Kirche zur Friedensarbeit, 1927 (15 S.).

. i 521uﬁletzterem die thm gewidmete Festschrift: Lebendige Okumene 1965, S. 31 ff.
es. ‘
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hat mich oft genug als Pazifisten angesprochen . . . Mitglied der Deutschen
Friedensgesellschaft bin ich seit langem. Ausdriicklich als Pazifisten bekannt
habe ich mich niemals. Was mich daran hindert sind vor allem drei Griinde.
1. Das Bediirfnis, mit allen Vélkern Frieden zu halten oder zu stiften, fithrt
leicht zur Uberschitzung der Rechte, Taten und Tugenden der Freundvolker
zuungunsten des eigenen Volkes. 2. Das Entsetzen iber die Grausamkeiten
und Greuel des Krieges nihrt und stirke sich nur zu oft von einer Leidens-
scheu, die mich als Symptom von Dekadenz anmutet, jedenfalls mir als
Christen fremd ist. 3. Der Krieg als positiver Faktor in der Weltgeschichte
wird verkannt . . . Gleichwohl erscheint mir der Pazifismus als eine nicht
aur beachtenswerte und zukunftsreiche, sondern auch gesunde und der Unter-
stiitzung werte Bewegung im heutigen Vélkerleben . . . Ohne einen Trop-
fen pazifistischen Oles ist kein Friede moglich. Wer aber will denn, daf nie-
mals Friede werde?“ ¥ Trotz dieser Erklirung, die das unbedingte Bekennt-
nis zum Pazifismus leicht abzuschwiichen scheint, hat der Pazifist Emil Fuchs
doch richtig geurteilt, daR Rade und die Christliche Welt einige der ganz
wenigen Stimmen gewesen seien, die wihrend des Krieges auszusprechen
suchten, was das christliche Gewissen zu Krieg und Frieden zu sagen hat.
Rade bemiihte sich eine spezifisch christliche Urteilsbildung zu vertiefen,
denn er fand es beschimend, daf die Kirchen zu wenig fiir eine Theologie
des Friedens getan hatten. Er zog aus der Bergpredigt die praktische Kon-
sequenz, dafl das Friedensideal die Schaffung einer internationalen Rechts-
ordnung erzwingt, denn die politischen Gegebenheiten erkannte er wie kein
anderer niichtern an und er lehnte es ab, in eine Welt der bloflen Ideale zu
fliichten. Schon 1911 erhob er die Forderung: ,Mehr Idealismus in der Poli-
tik®, 1913 schrieb er bereits dringender iiber ,Unsere Pflicht zur Politik*.**

Das politische Engagement fithrte Rade in die Deutsche Demokratische
Partei und in die Preuflische Landesversammlung, so daf er seit 1919 zwei
Jahre lang mehr in Berlin als in Marburg zu tun hatte. Wiederum waren
mandhe Freunde mit seiner politischen Entscheidung héchst unzufrieden. Als
im Jahr 1922 Rathenau ermordet wurde, hielt Rade bei der Marburger
Trauerfeier die Rede, und er riigte den Rassen- und Klassenhafl und forderte
ein politisches BewufBtsein im moralischen Sinne. ,Sollen Mordbuben die
deutsche Politik machen?* Nach dem Tode Eberts sprach er sich gegen Hin-
denburg und fiir den Zentrumsmann Marx als Reichsprisident gemeinsam
mit A. von Harnack, Otto Baumgarten, Heinrich Hermelink und anderen
aus. In der Christlichen Welt verdffentlichte er zwischen 1924 und 1927
einige Aufsitze, die er ,Beitrige zur christlichen Politik® nannte.

Als die Entscheidung fiir oder gegen den Nationalsozialismus anstand,
hatte die Christliche Welt sich mit der Theologie Karl Barths und seiner

15 Rathje, S. 247.

16 Rades Stellung im Weltkrieg wird eingehender untersucht von Wolfgang Hu-
ber: Evangelische Theologie und Kirche beim Ausbruch des Ersten Weltkrieges, in:
Historische Beitriige zur Friedensforschung, Bd. 4, hg. von W. Huber, 1970, S. 181—

186. Brigitte Wiegand: Krieg und Frieden im Spiegel fiihrender protestantischer
Presseorgane Deutschlands und der Schweiz in den Jahren 1890-1914, 1976, S5k

Ztschr. £. K.G. 1
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Freunde auseinanderzusetzen. Barth war einst kurze Zeit Redaktionsgehilfe
Rades in Marburg gewesen und durch seinen Bruder Peter Barth sogar in
verwandtschaftliche Beziehung zu Rade getreten. Der Aufstieg Karl Barths
schien endgiiltig die Krisis der liberalen Theologie zu offenbaren, aber Rade
urteilte, dafl das Reden von einer Krisis der liberalen Theologie nicht darauf
zuriidkzufiihren sei, dafl etwa ihre Leistung versagt habe, sondern darauf,
dafl ihre Methoden und Erkenntnisse sich mindestens in der historischen
Theologie durchgesetzt hitten.!’

In Rades Kollegenkreis und bei dem ihm nahestehenden Hermann Mulert
beobachtete der Frankfurter Erich Foerster um 1927 eine starke Aversion
und gereizte Stimmung gegeniiber Barth. Rade bemiihte sich wohl um das
Gesprich mit der dialektischen Theologie, konnte fiir seine Person aber nicht
mehr den Anschlufl an sie gewinnen. Er bezeichnete sich als einen der ilte-
ren Herren, die mit dieser neuesten Phase der Theologiegeschichte nicht mehr
mit konnten. Doch mit der Frommigkeit der Dialektiker trat er in eine
stete stille Auseinandersetzung ein. Zweifellos hingt mit der distanzierten
Stellung gegeniiber Karl Barth und dem im Freundeskreis iiberwiegenden
Erbe des Liberalismus die Entscheidung der Ménner um die Christliche Welt
wihrend des Kirchenkampfes zusammen. Das bedeutet nicht, dafi die Deut-
schen Christen ihnen eine Versuchung gewesen wiren, aber Rade und Mulert
machten aus der Zuriickhaltung gegeniiber der Bekennenden Kirche keinen
Hehl, Mulert noch mehr als Rade, da er vom klassischen theologischen Libe-
ralismus stirker als von Ritschl oder der lutherischen Tradition herkam.
Und doch hitte der Weg der Christlichen Welt anders verlaufen kénnen,
wenn die Leitung des Blattes in die Hinde von Hans von Soden, Otto Piper,
Heinrich Hermelink oder Ernst Bizer gelegt worden wire. Diese Minner
waren wihrend der Nachfolgeverhandlungen im Gesprich, und alle zeigten
sich als entschlossene Gegner des Nationalsozialismus. Stattdessen wurde
1931 Hermann Mulert zusammen mit Friedrich Siegmund-Schultze als Her-
ausgeber der Zeitschrift bestellt, aber Siegmund-Schultze mufite Ende 1933
als entschiedener Pazifist aus verlegerischen Bedenken ausscheiden. Diese Li-
sung von einem entschiedenen Gegner des Nationalsozialismus schien un-
vermeidbar, wenn die Zeitschrift nicht iiberhaupt hitte eingestellt werden
sollen. So war Mulert unter der kritischen Begleitung Martin Rades der
allein verantwortliche Herausgeber der Zeitschrift.

Rades Einstellung zum Nationalsozialismus war von seiner Vergangen-
heit her auf prinzipielle Ablehnung angelegt. 1932 schrieb er:!® ,Die evange-
lische Kirche, von der nationalsozialen (!) Bewegung tiberrascht, hat durch
ihre Pastoren und Journalisten bisher vornehmlich nur den opportunistischen
Standpunkt herausgearbeitet, dafi man dieser gegeniiber nicht denselben
Fehler begehen diirfe wie im vorigen Jahrhundert der sozialistischen Be-
wegung gegeniiber. Daf der Protestantismus am 20. Mirz fir Hitler vo-

17 Rathje, S. 349.
8 L. Klotz (Hg.): Die Kirche und das Dritte Reich. Fragen und Forderungen
deutscher Theologen, I, 1932, S. 95 f.
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tierte, der Katholizismus fiir Hindenburg, ist grotesk und beleuchtet die
Schwierigkeit einer evangelisch-kirchlichen Stellungnahme. Sie kann nur
lauten in der Ablehnung der heutigen Fithrer der NSDAP und in einer
griindlichen positiven Befassung mit der ihr zugetanen und zustrémenden
Jugend, insbesondere der Jiingsten.“

Rade fordert eine ,umfassende, von Vernunft und Wissenschaft getragene
Priifung®. ,Protestantische Gewissenhaftigkeit . . . darf sich nicht bei irgend-
welcher Affektpolitik beruhigen. Rade verweist ferner auf den Rassege-
danken nach dem Programm der Evangelischen Nationalsozialisten, der es
unmoglich machen miisse, an eine Listenverbindung zwischen evangelischer
Kirche und Nationalsozialisten zu denken.

Schon aus diesem Votum wird deutlich, daf Rade, der stets vor dem Anti-
semitismus gewarnt hatte, endgiiltig durch den nationalsozialistischen Arier-
paragraphen dariiber hitte belehrt werden miissen, dafé Hoffnungen, die mit
seiner nationalsozialen Vergangenheit zusammenhingen, von den National-
sozialisten bitter enttiduscht werden muflten. Zweifellos hegte Rade gewisse
Hoffnungen, wie sein Selbstbekenntnis als ,alter Parteigenosse® beweist."
Rades Auferungen wihrend der nationalsozialistischen Zeit hat Johannes
Rathje® eingehend dargestellt, aber es bleibt abzuwarten, welche neuen Er-
kenntnisse der erst teilweise bearbeitete Rade-Nachlafl in der Universitits-
bibliothek Marburg vielleicht noch bringt. Die Lektiire der Rade’schen An-
dachten, Artikel und Notizen in der Christlichen Welt vermittelt keinen
einheitlichen Eindruck. Rade begibt sich auf zahlreiche Seitenwege, vor
allem, wenn er die Entwicklung der deutschen Glaubensbewegung Hauers
und den religitsen Werdegang seines ehemaligen Redaktionssekretirs Dr.
Herbert Grabert verfolgt. Der These einer Eindeutschung des Christentums,
wie sie der von ihm stets verteidigte Arthur Bonus schon seit Jahrzehnten
vertreten hatte, gewinnt er auch jetzt noch ein gewisses Recht ab. Aber Rade
versucht in solchem, dem heutigen Leser fast zu horwillig anmutenden Dia-
log doch die unverwechselbare Eigenart des Christentums gegeniiber germa-
nischer Religion und Neugermanentum herauszuarbeiten. Die tibergrofie Ge-
rechtigkeit, die Rade offenkundigen Gegnern des Christentums widerfahren
l48¢, steht in Kontrast zu Rades Appellen an seinen Nachfolger, einen scharf
aggressiven Kurs zu steuern. Am 8. 5. 1933 verlangt er von seinem Nach-
folger Bekennermut angesichts der Judenfrage: ,Bleibt die Kirche gegeniiber
ihren Extravaganzen fest? Priifstein: Die Behandlung der getauften Ju-
den . . . hier ist ein Punkt, da muf} die Kirche Charakter und Bekennermut
beweisen. Auch die ,Christliche Welt!, mag dabei herauskommen, was da
wallsig &3

19 Christliche Welt, 1933, Sp. 423; dafl diese Auflerung nicht besagt, daff Rade
Mitglied der NSDAP gewesen sei, scheint mir Friedrich Baumgirtel ,Wider die
Kirchenkampflegenden®, 2. erw. Aufl, 1959, S. 83, Anm. 65, zu tberschen. Baum-
girtel verweist auf einige weitere Auflerungen Rades, die eine gewisse Aufgeschlos-
senheit fiir den Nationalsozialismus belegen, andererseits mufi Baumgirtel auch zu-
gleich warnende Sitze Rades erwihnen.

20 G, 426 f. 21 Rathje, S. 439.
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In der Judenfrage war Rade von Anfang an neben Dietrich Bonhoeffer
und Wilhelm Freiherrn von Pechmann unnachgiebig, abgesehen von den be-
kannten Gutachten zur Arierfrage der theologischen Fakultit Marburg und
einiger tapferer Neutestamentler. Noch im Mai 1934 behauptet Rade, dafl
Hitler das Eingreifen des Staates in die kirchlichen Dinge abgelehnt habe.
Und es klingt einigermaflen verharmlosend, wenn Rade erkldrt:® ,Der
kirchlichen Opposition gegen das Kirchenregiment der Deutschen Christen,
wie wir es heute haben, wird gerne nachgesagt, dafl sie im Grunde nichts
anderes sei als politische Reaktion. Damit ist ihr religivser Charakter
vollkommen verkannt. Der neue Staat und das positive Christentum unserer
Vergangenheit haben sich deshalb noch nicht gefunden, weil sich in dem
,deutschchristlichen’ Kirchenregiment ein Faktor zwischen eingeschoben hat,
der es zu einem ruhigen, sachgemiflen, innerlichen Verhiltnis zwischen Staat
und Kirche nicht kommen ldfit. Es ist ja nur zu begriiflen, dafl der Staat in
die inneren Verhiltnisse der Kirche nicht eingreift. Aber was hier hindert,
ist gerade das Auftreten einer Macht, die mit Kirche im Grunde iiberhaupt
nichts zu tun hat, eines Fremdkorpers, der von der Kirche nicht lebt — ja
wovon denn? — der getrost verschwinden kdnnte, wenn man der Kirche gibt,
was der Kirche ist, der das ,positive Christentum’ gerade hindert, seine
Krifte frei zu entfalten, auch zum Segen des Staates. Bis hinein in die Reihen
derer, die sich den ,Deutschen Christen’ zurechnen, ist eine gemeinsame lei-
denschaftliche Sehnsucht vorhanden nach Freiheit, das kirchliche Wesen nun
wirklich so zu gestalten, wie es der evangelischen Gemeinde ihrer Art gemif}
zukommt.“ In diesem Sinne sei eine Front gegen das heutige System vor-
handen, die von Weinel bis Barth, von Leffler bis Koch reicht.?® Es fehle nur
der Meister, der sie schlieflen und fiihren konne! Hauer wird immer noch
tiberschitzt und mit gewisser Anerkennung bedacht: ,,Noch ist es moglich,
der Arbeitsgemeinschaft der Deutschen Glaubensbewegung anzugehdren ohne
Austritt aus der Kirche. Was sie an Jesus Christus gelten lassen, reicht aber
wirklich nicht aus. Vor Sieg und Herrschaft der radikalen Tendenz mioge
Gott bewahren®.

Das eindeutige Kriterium des Christenglaubens, Christus selbst, suchte
Rade zwar zu verdeutlichen, aber es gelang ihm nicht in der Eindeutigkeit,
mit der dann die Theologische Erklirung von Barmen redete. Er sprach von
den stammelnd vorgebrachten Grundlehren einer neuen Theologie, die im
Fiihrer und durch ihn vermittelt Jesus Christus dem deutschen Volke zu
neuer Offenbarung begegnen lassen wolle, und er tat dies nicht nur strikt
ablehnend. Das Aufkommen von Hauer und Genossen sei die Folge eines
Vernichtungskrieges, den Barth und andere gegen den Idealismus gefiihrt
hitten. Die Kehrseite erlebe man nun.®

22 Christliche Welt, 1934, Sp. 491.

® Heinrich Weinel, Neutestamentler in Jena, Rade nahestehend; Siegfried Leff-
ler, Leiter der Thiiringer Deutschen Christen; Karl Koch, Prises der Westfilischen
Bekennenden Kirche.

4 Christliche Welt, 1934, S. 62, S. 63.
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Auf die Vertreter des neuen ,Heidentums®, d.h. die Leute, die sich um ein
Jtiefsinniges Gebilde® aus christlichem und germanischem Geist bemiihen,
wendet Rade allen Ernstes den Begriff ,unbewuftes Christentum® an, den
Richard Rothe fiir die kirchenfernen Christen mit Taufschein und ethischer
Einstellung eingefiihrt und den Rade einst selbst in einer kleinen Unter-
suchung aufgegriffen hatte. Zwar setzt er hinzu: »Dieses neue Heidentum,
so wie es sich jetzt gibt, will und wird ohne Jesus Christus nicht sein.® Illu-
sion oder Optimismus? Vielleicht weder das eine noch das andere, was hier
aus Rades Worten redet, sondern ganz schlicht Irrtum; denn: ,Da ist die
(dritte Konfession’ (Hauer) immer noch besser als das ,neue Heidentum’.
In ihr lebt noch das Bewufitsein des christlichen Erbes fort®.*

DaR Rade sich mit solchen Urteilen auch noch nach ,Barmen® hervor-
wagte, beweist eine Besprechung von Graberts und Hauers Stellung zur
deutschen Glaubensbewegung.*®

,Solange der ,Deutsche Glaube* eine fromme Schilderhebung zugunsten ver-
gessener oder iibersehener oder verkannter religidser Krifte bedeutet, zu der
man sammelt, die von ihnen ergriffen sind oder nur darauf warten, von
ihnen ergriffen zu werden, so wiiflite ich nicht, wie man ihr in unserm Volk
das Lebensrecht absprechen oder auch nur verkiimmern diirfte. Innerhalb
des religidsen Individualismus, der dank der Reformation fiir uns Deutsche
selbstverstindlich ist — der herrschenden Glaubens- und Gewissensfreiheit
also — soll auch diese Entdeckung und Botschaft willkommen sein, und wir
wollen von ihr lernen.”

Wenn Hauer und Grabert sich durchsetzten, wiirde § 24 des Parteipro-
gramms in der Versenkung verschwinden und der Deutsche Glaube wiirde
Staatsreligion, wobei dahingestellt sein mufl, ob im Geiste Hauers oder Ro-
senbergs. Freilich sicht Rade mit dem Abschied vom Christentum schwerstes
Ungliick fiir das deutsche Volk hereinbrechen. Aber seine Erwigungen sind
1935 wirklich abwegig. Erstaunlicherweise schreibt das alles ein Mann, der
am 24. 11. 1933 auf Grund von § 4 des Gesetzes zur Wiederherstellung des
Berufsbeamtentums aus dem Staatsdienst entlassen worden war, obgleich
Rade sich seit 1924 bereits als Professor im Ruhestand befand. Er verlor da-
mit seine Pensionsanspriiche. Im Mirz 1934 findet bei Rade eine Haus-
suchung statt, bei der die Mitgliederliste des Freundeskreises der Christlichen
Welt beschlagnahmt wird. Rade mufl den Freundeskreis kurz danach auf-
15sen.?”

Es wiire also genug Anlal gewesen, offenen Widerstand in der Christ-
lichen Welt zu leisten, wie ihn K. Barth von Rade auch forderte. Aber am
1. 2. 1934 antwortete Rade auf diese Forderung, dafl fiir die Christliche
Welt noch nicht der zwingende Moment zum Widerstand gekommen sei:
»Aber ich konnte ein gewisses Gefiithl der Scham nicht loswerden gegeniiber
so viel Charakter, Gewiftheit, Energie® (Barths).*

25 Christliche Welt, 1934, 189 f.; Mirz 1934,
26 Christliche Welt, 1935, 372 f. 27 Rathje, S. 451 f.
28 Rathje, S. 461.
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Das Streben, im Sinne des Liberalismus Toleranz walten zu lassen und die
Chyristliche Welt zu retten, spielte Rade noch manchen Streich in seinen Ur-
teilen iiber den Kirchenstreit.® Am 19. 12. 1934 ist er nach der Lektiire der
LErlasse und Berichte der Bekenntnisfront® froh, dafl er nicht dabei ist.”
Der Entscheidung der Frankfurter Freunde vermochte er sich nicht voll an-
zuschlieRen. So suchte Rade schwankend und tastend die letzten Jahre seines
Lebens durchzuhalten. Abgesehen von den sachlichen Hemmungen forderte
das Alter seinen Tribut: Rade konnte kein Fiihrer sein, jetzt so wenig wie
je. Seine Gabe war die Vermittlung und Ausschnung. Geistliche Vertiefung
suchte er und empfahl er in diesen schweren Jahren. Das bleibt beein-
druckend, so unbefriedigend uns sonst seine individualistischen Voten zum
Kirchenstreit heute auch anmuten mogen.

IV.

Im Jahr 1931 entschlof sich Rade schweren Herzens, die Herausgeber-
schaft fiir die Christliche Welt einer jiingeren Kraft anzuvertrauen. Die Wahl
gestaltete sich schwierig, fiel aber zuletzt auf den Kieler Professor Hermann
Mulert. Der Kopf der Christlichen Welt bezeichnete Rade vom Januar 1932
an an erster Stelle als Begriinder, als Herausgeber in Verbindung mit Fried-
rich Siegmund-Schultze wird Mulert genannt. Aus politischen Griinden
wurde auf Verlangen des Verlegers Leopold Klotz Ende 1933 das Verhiltnis
zu Siegmund-Schultze geldst. Auch der Titel der Zeitschrift erfahrt eine Ver-
inderung: Die Christliche Welt wird eine Protestantische Halbmonatsschrifl
fiir Gebildete aller Stinde. In der Verinderung von evangelisch zu prote-
stantisch driidst sich ein innerer Wandel aus, den jedoch die allmihliche
Entwicklung der Christlichen Welt unter Rade legitimiert hat. Personelle
Querverbindungen zwischen den Mitarbeitern der Christlichen Welt und
den Freunden des Protestantenvereins hatte es immer gegeben. In Otto
Baumgarten, dem Lehrer und Freunde Mulerts, war die doppelseitige Orien-
tierung besonders eindrucksvoll reprisentiert. Der Unterschied zwischen
Rade und dem Protestantenverein bestand darin, dafl letzterer entschlossen
kirchenpolitisch wirken wollte, wihrend Rade durch die Vielseitigkeit seiner
Interessen und seinen ausgeprigten Gerechtigkeitssinn es wohl nicht an kir-
chenpolitischen Anregungen, aber an konzentrierter kirchenpolitischer Ak-
tionskraft mangeln lief. Mit Mulert iibernahm ein dem Protestantenver-
ein viel enger als Rade verbundener Mann die Leitung der Christlichen
Welt, und frithere Spannungen zwischen dem Freundeskreis der Christlichen
Welt und dem Deutschen Protestantenverein erledigten sich von selbst. 1938
feierte der Deutsche Protestantenverein, nach Auflésung des Freundeskreises
der Christlichen Welt der einzige Verband des freien Protestantismus in
Deutschland, das 75. Jubilium. Seine leitenden Méanner waren durchweg
keine Deutschen Christen, und der damals wohl wichtigste Mann des Ver-

29 Rathje, S. 466 ff.
30 Rathje, S. 469.
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eins, der Berliner Pfarrer D. Wilhelm Schubring, kollidierte, wie wir noch
sehen werden, erheblich mit der Gestapo. Vielleicht erkldrt sich aus dem
stirkeren kirchenpolitischen Wollen der Protestantenvereinler, dafl auch Mu-
lert einen bestindigeren Kurs als der impulsive Rade steuerte, wenn er kir-
chenpolitisch auch durch seinen entschiedeneren theologischen Liberalismus
gehemmt war, sich der Bekenntnisfront anzuschliefen, zu der auch Schub-
ring gestoffen war. Aus dem Briefwechsel D. Wilhelm von Pechmanns geht
hervor, daf sowohl Schubring als Mulert das volle Vertrauen dieses
engagierten Gegners des Nationalsozialismus besafien.

Hermann Mulert, als Sohn eines konservativen Pfarrers am 11. 1. 1879
in Niederbobritzsch bei Freiburg (Sachsen) geboren und am 22. 7. 1950 auch
in seinem Heimatort verstorben, wurde als Leipziger Student (1897-1900)
stark von dem Kirchenrechtler R. Sohm beeindruckt, studierte dann in Mar-
burg, wo er mit Rade bekannt wurde, und fand in Kiel engen Kontakt zu
dem dortigen praktischen Theologen und Anhinger des ilteren theologi-
schen Liberalismus Otto Baumgarten. Unter Naumanns Schiiler Wenk be-
titigte er sich journalistisch und tibernahm schon vor seinem Eintritt in die
Herausgeberschaft der Christlichen Welt zahlreiche journalistische Aufgaben.
Wie Rade und Baumgarten war er Demokrat und betitigte sich in Kiel als
Schrififiihrer des demokratischen Landesverbandes. 1907 nahm er in Kiel
die akademische Lehrtitigkeit in der Systematischen Theologie und neueren
Kirchengeschichte auf, 1909 habilitierte er sich nach Halle um und wurde
wissenschaftlicher Mitarbeiter des Evangelischen Bundes. Als solcher siedelte
er 1912 nach Berlin iiber. 1917 wurde er a.0. und 1920 o. Professor in Kiel.
Um seiner Entlassung vorzukommen, ging er 1935 in den Ruhestand, verzog
nach Leipzig und dann in seinen Heimatort, hauptsichlich mit der Betreu-
ung der Christlichen Welt beschiftigt. Wissenschaftliche Verdienste erwarb
sich Mulert vor allem auf dem Gebiet der Schleiermacher-Forschung und in
der Konfessionskunde. In seiner Verwandtschaft erlebte er Eingriffe des na-
zistischen Terrors und 1934 erhielt er einen Verweis. Von seiner politischen
Vergangenheit her konnte Mulert nur ein Gegner des Nationalsozialismus
sein. In Aufsitzen hat er hiufig iiber Probleme des theologischen und poli-
tischen Liberalismus sowie iiber die Beteiligung von Theologen an politisch-
parlamentarischer Arbeit geschrieben, zur nationalen Frage und zu den
Problemen des Krieges und Kriegsdienstes von Theologen dufierte er sich
recht besonnen. Als Otto Baumgarten in Kiel von nationalsozialistischen
Studenten schon vor 1930 in ehrenrithriger Weise angegriffen wurde, stellte
sich Mulert ritterlich vor Baumgarten, schilderte dessen Entwicklungsgang
und die Auseinandersetzungen an der Universitit Kiel im Blick auf den
u.a. gegen Baumgarten erhobenen Vorwurf des Landesverrats. Dabei fand
Mulert auch anerkennende Worte fiir die Sozialdemokratische Partei und
ihren Beitrag zum Wiederaufbau des staatlichen Lebens.™

Wie Rade bezog auch Mulert 1932 sofort kritische Stellung gegeniiber der

31 H. Mulert: Baumgarten und die Nationalsozialisten, Karl Wachholtz Verlag,
Neumiinster 1. Holstein, 1930.
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nationalsozialistischen Ideologie, indem er dauernde Grenziiberschreitungen
von christlicher zu nationalsozialistischer Ideologie konstatierte und Beden-
ken gegeniiber dem Anspruch des nationalsozialistischen Monopols im Schul-
und Erziehungswesen anmeldete.” 1933 warnte er vor der simplifizierenden
Behandlung des Marxismus und entsprechenden primitiven Kampfesparo-
len.®

Wenn sich Mulert der Bekennenden Kirche nicht anschloff, so hing dies
vor allem mit seiner ablehnenden Haltung gegeniiber der Dialektischen
Theologie zusammen, zu der sich unter seiner Leitung der Christlichen Welt
das Verhiltnis immer mehr lodserte, und, was das theologische Anliegen der
Barthianer anlangte, verschlechterte.

Mulert war ein Mann von grofler Schlichtheit und Sachlichkeit, dem die
sittliche Wahrheit noch wichtiger war als theoretische Biindigkeit. Der sitt-
liche Elan Paul de Lagardes hatte ihn beeindruckt und 1913 gab er sogar
Texte Lagardes heraus, die Lagarde als Theologen in der Abwehr von Ka-
tholizismus, Pfaffen- und Dogmenherrschaft vorstellen sollten.* Einige Ideen
Lagardes haben Mulert offensichtlich bleibend beeindruckt, so die Forderung
nach einer nationalen Kirche und die Uberzeugung, daff Frommigkeit allein
in der ethischen Bestimmtheit und Ausrichtung berechtigt sei. Als Lagarde
von den Vélkischen als Kronzeuge bemitht wurde, wies die Christliche
Welt* allerdings darauf hin, daff diese Berufung nicht iiberzeuge, da fiir
Lagarde nicht die Idee ,Rasse“ oder ,,Volk®, sondern die Idee ,Menschheit®
von letztentscheidender Bedeutung gewesen sei.

Wenn Rade und andere sich so intensiv mit Hauer und anderen Vertre-
tern des Deutschglaubens auseinandersetzten, so entsprach die iiberzogene
Einschitzung der Wichtigkeit dieser Debatte durchaus Mulerts eigener Uber-
zeugung.

Am 20. Sept. 1934 schrieb Mulert Wilhelm von Pechmann einen Brief,
in dem er die Notwendigkeit bejaht, zum Nationalsozialismus, wie dieser
auch sei, in scharfen Gegensatz zu treten. Dann heifit es: ,Ihnen personlich
lassen Sie mich noch berichten, dafl mir beim Notbund die wiederholten Er-
kldrungen, man stehe auf dem Boden des 3. Reiches, bedenklich waren als
eine Vermischung von Religion und Politik, dhnlich bei den DC iiblichen.
Teils weil man diese meine Bedenken kannte, teils wegen meiner Theologie,
wollte mich die etwas dngstliche Leitung des hiesigen Notbundes nicht auf-
nehmen. Schlieflich hat auf Dringen von Freunden schweren Herzens sie
sich dazu willig erklirt, aber dann hielt ich es fiir besser, mindestens vor-
ldufig zu verzichten, auch deshalb, weil ich nicht in die Lage kommen wollte,
solche halbpolitischen Erklirungen mitverantworten zu sollen,® 20

3 1. Klotz (Hg.): Die Kirche und das Dritte Reich II, 1932, S. 74 ff.

3 Christliche Welt, 1933, Sp. 179 ff.

3 Panl de Lagarde, Berlin-Schneberg, 1913, in: Die Klassiker der Religion, hg.
von Gustav Pfannmiiller.

35 Christliche Welt, 1932, Nr. 14.

% F. W. Kantzenbach: Widerstand und Solidaritit der Christen in Deutschland
1933-1945, 1971, S. 103.
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Die theologische Erklirung von Barmen und die Erklirung zur Rechts-
lage der Deutschen Evangelischen Kirche wurden von der Christlichen Welt™
abgedruckt, aber die Hemmung gegeniiber der Theologie Barths machte eine
intensive theologische Wiirdigung der Erklirung unmdglich. Mulert fiihlte
sich zum Apologeten des theologischen Liberalismus gegeniiber Barth beru-
fen. Energisch leugnete er, dafl die Deutschen Christen das Erbe der libe-
ralen Theologie iibernommen hitten, obgleich er nicht bestritt, daff nicht
wenige Freunde der Christlichen Welt und solche, die es ihrer Gesinnung nach
durchaus sein kinnten, Deutsche Christen geworden seien. Als Hans Schlem-
mer eine gemeinsame Grundlage von dialektischer Einstellung und deutsch-
christlicher Ideologie nachweisen wollte,® sekundierte ihm Mulert: ,Ich
wiirde hinzufiigen, dafl der Wille zur Macht, der Nationalsozialisten und
Deutsche Christen beherrscht, und der Sinn fiir Autoritit, der bei den Dia-
lektikern allmidhlich stark wurde, verwandte geistige Haltungen sind. Aber
wie seltsame Inkonsequenzen ergeben sich bei Dialektikern und Deutschen
Christen, bei jenen, wenn sie zugleich Nationalsozialisten sind, und bei die-
sen, wenn sie in der Art der Dialektiker allen Liberalismus verdammen, dann
aber vom Nationalen her Mafistibe fiir Religits-Kirchliches aufstellen, die
mehr biologisch als supranaturalistisch sind. Vortrefflich ist gegeniiber Barths
Vorwurf, die Deutschen Christen seien die reife Frucht des Kulturprotestan-
tismus, von Schlemmer die Anklage zusammengefafit: Thr Dialektiker habt
den Deutschen Christen vorgearbeitet, habt den Idealismus herabgesetzt,
die Siinde durch iiberstiegene Verallgemeinerungen tatsichlich verharmlost,
gegen kirchlichen Parlamentarismus eifernd die Gemeinden lahmgelegt und
das ungeistliche Fithrerprinzip mit heraufbeschworen und durch eure Schop-
fungsordnungstheologie eine iibertriebene Wertung von Blut und Rasse vor-
bereitet.“ Mulert geht hier mit dem Begriff ,Dialektische Theologie® sehr
unsachgemifl um, denn die inkriminierte Ordnungstheologie haben wohl
Lutheraner, Jungreformatoren und nicht zuletzt Gogarten vertreten, nicht
aber Barth und seine engeren Freunde. Mulert mufl auch zugeben, dafl die
Jungreformatorischen in Gegensatz zu den Deutschen Christen traten, als
sie den Widerstand gegen die Heriibernahme des staatlichen Arierpara-
graphen in die Kirche anmeldeten, was vielen als Streit um eine einzelne
Rechtshestimmung erschienen sei, was aber in Wirklichkeit mehr war. Mu-
lert bejaht es, daff dadurch der Unterschied von Kirche und Staat prinzipiell
herausgestellt worden ist. Das ist ihm ein wirkliches Anliegen.” Wenn man
eine Theologenschule nennen wolle, die 1933/34 bei den Deutschen Christen
eine Fiihrerstellung errungen habe, so seien die Vertreter der Lutherrenais-
sance, insbesondere Hirsch und andere Schiiler Holls, zu nennen. Die Volks-
tiimlichkeit der Deutschen Christen und ihre Uberzeugung, dafl manches
vom alten iiberlieferten Dogma nicht haltbar sei, sind Mulert sympathisch,

37 1934, Nr. 12.

38 H. Schlemmer: Von Karl Barth zu den Deutschen Christen, zum Verstindnis
der heutigen theologischen Lage, Gotha 1934; dazu Mulerts Besprechung in der
Christl. Welt, 1934.

30 Christliche Welt, 1934, Sp. 12-18.
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aber Machtstreben und Fanatismus der Deutschen Christen lehnt er ent-
schieden ab. Er versucht den Gegensatz zu ihnen als einen kirchenpolitischen
und als einen ethischen zu begreifen. Dafl eine scharfe Unterscheidung zwi-
schen dogmatischen und ethischen Kriterien, die bei der Beurteilung der
Deutschen Christen zugrunde gelegt werden miifiten, nicht ausreicht und
prinzipiell problematisch ist, vermag Mulert nur zdgernd einzugestehen.
Wegen seiner Ablehnung eines Protestes aus Bekenntnisgriinden (er hitte es
lieber gesehen, die Auseinandersetzung vom ,Evangelium® aus zu fithren)
ergibt sich Mulert eine zu harmlose Einschitzung des eigentlichen Streites.
Fiir seine Sicht ist folgendes Votum charakteristisch:*

»Bei ,bekenntniswidriger” Lehre denkt jedermann an dogmatische Abwei-
chungen. Worum es jetzt geht, sind jedoch vielmehr ethische. Um manche
den Deutschen Christen wichtige Lehre ist kaum Streit. Dafl Volk und
Rasse als Schopfungsordnungen Gottes zu ehren sind, das wird zwar von
den Deutschen Christen und von denjenigen volkischen Gruppen, die sich
vom Christentum abwenden (soweit sie dabei noch den Gottesglauben fest-
halten), stark betont, aber anerkannt wird es auch von allen anderen Grup-
pen in der Evangelischen Kirche und Theologie. Sondern was den heftigen
Streitigkeiten zugrunde liegt . . . ist Folgendes: In weiten leidenschaftlich
national gesinnten Kreisen ist die Begeisterung fiir heldische und kimpfende
Ideale und die Feindschaft gegen einige fremde Violker und namentlich ge-
gen die im Lande lebenden, aber als artfremd empfundene Juden so stiir-
misch, dafl man die christlichen Gedanken der Demut, der Liebe, des Frie-
dens (mindestens unbewufit) grofienteils ablehnt.“

»Noch einmal sei es betont: gegeniiber mancherlei Entartungen des iiber-
lieferten Christentums ist das Suchen nach heldenhafter Frommigkeit gesund
und zu begriifien . . . Ebenso klar ist aber, daff manche Arten des Natio-
nalismus in unseren Tagen bewuflt unchristlich sind, sich zu einem neuen
Heidentum oder doch jedenfalls zu Nietzsche, nicht zu Jesus, bekennen, und
daff manche leidenschaftlich vélkisch Empfindende, die Christen zu sein mei-
nen, gefragt werden diirfen, ob ihre Verherrlichung der Macht und der Ge-
walt noch mit christlichen Grundsitzen vereinbar ist. Sofern der Glaube
mancher Vilkischer an das Blut und an natiirliches Edelmenschentum beson-
ders zur iiberlieferten Erbsiindenlehre in Gegensatz tritt, geht der Streit auf
dogmatisches Gebiet iiber; an sich gehort er vielmehr dem ethischen an.“

Damit gesteht Mulert doch ein, daff man mit der Unterscheidung zwischen
ethischer und dogmatischer Beurteilung eben nicht durchkommt, so wenig
geleugnet wird, dafl ethische Gegensitze tiefer reichen kénnen als dogma-
tisch bestimmte Glaubensunterschiede und daf8 echtes Bekenntnis als Tatbe-
kenntnis gegen ethische Irrlehren Opfer und Leiden kosten kann. Die War-
nung vor Uberschitzung des kirchlichen Bekenntnisses hat der Liberalismus
von jeher ausgesprochen, und eine Berechtigung ist ihr nicht abzusprechen.
Aber gerade die dogmatische Konzentration der Theologischen Erkldrung
von ,Barmen® garantiert ja ihre ethische Relevanz.

40 Christl. Welt, 1934, 108-111, H. Mulert: Ethische ,Irrlehren®.
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Das entscheidende Motiv fiir die Reserve gegeniiber dem Weg der Be-
kenntniskirche ist bei Mulert die Sorge um die Volkskirche. Die Kaltstellung
des Reichsbischofs Miiller bejaht er, nicht ohne Hinweis darauf, dafi der
Mitarbeiter der Christlichen Welt, Johannes Kiibel, im Blids auf den er-
zwungenen Riicktritt Bodelschwinghs zugunsten Miillers als einziges Mit-
glied einer evangelischen deutschen Kirchenbehdrde seinen Protest durch
Niederlegung seines kirchenbehtrdlichen Amtes bekundete.**

Sowohl die Deutschen Christen als auch die Bekenntniskirche gefihrden
nach Mulerts Uberzeugung die Volkskirche. Allerdings tun dies die Deut-
schen Christen durch politisch-patriotische Predigten und Verwischung der
Grenzen zwischen Staat und Kirche in erheblich groberer Weise als die Be-
kenntnisfreunde, denen Mulert in immer erneuten Ansitzen eine einseitige
Auffassung des Bekenntnisses vorwirft.**

Die Verteidigung der Volkskirche ist jedoch nicht zu verwechseln mit der
deutschchristlichen Behauptung, dafl die Volksmehrheit in der Kirche zu ent-
scheiden habe. Die Erhaltung der Volkskirche darf nicht auf Kosten des
Evangeliums gehen, und Mulert meint: ,Wire der Widerstand gegen die
Gewaltmethoden der Deutschen Christen von 1933 an nicht unter die Lo-
sung des Bekenntnisses gestellt worden, sondern unter die des Evangeliums,
so wire er vor mancher juristischen und dogmatischen Versteifung bewahrt
geblieben. Der Blick auf das Evangelium hitte eine heilsame Mahnung daran
enthalten, dafl es nicht nur um dogmatische Einzelheiten ging, sondern dafl
heute oft eine Gesinnung auftritt, die mit dem Wesen des Christentums un-
vereinbar ist; insofern hitte er den Widerstand kirchlicher Kreise verstirke.
Andererseits hitte er diejenigen, die sich zur Bekennenden Kirche zusam-
menschlossen, stindig an eine Gefahr erinnert, die gerade ihnen droht. Wer-
den die Bekenntnisschriften neben und praktisch leicht tiber das Evangelium
gestellt, und werden sie so hoch geschitzt, dafl das entscheidende Bekennen,
das mit der Tat, dahinter zuriidktritt, so fithrt das zu tiefer Zerspaltung der
Kirche. Das Evangelium eint, um die Bekenntnisschriften ist viel Streit. Es
kommt leicht zur Herrschaft eines Geistes des Sich-Absonderns, eines Sekten-
oder Parteigeistes.” *®

Die Entmachtung des Reichsbischofs durch den staatlichen Kirchenminister
im Herbst 1935 und die von diesem berufenen staatlichen Kirchenausschiisse
versteht Mulert als eine Chance, den Fortbestand der Volkskirche moglich
zu machen. Diejenigen, die sich unter Berufung auf die Beschliisse der Be-
kenntnissynoden von Barmen und Dahlem gegen Reichskirchenministerium
und Kirchenausschiisse aussprechen und jegliche kirchliche Gemeinschaft mit
den nicht zur Bekennenden Kirche Gehorenden ablehnen, sieht Mulert in
Gefahr, die Freikirche der Volkskirche vorzuziehen. Er traut es den Min-
nern in den staatlichen Kirchenausschiissen zu, keinen Riickfall in das alte

41 Christliche Welt, 1936, Sp. 497.

42 Zusammenfassend in der Schrift: Lifit sich die Volkskirche erhalten? Evange-
lische Gedanken zur Gegenwart, eine Schriftenreihe, hg. von H. Schlemmer u. D. W.
Schubring, Heft 4, Gérlitz 1936.

43 Mulert, Volkskirche, 2a.0., S. 40.
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Staatskirchentum aufkommen zu lassen. Mit dem Eintreten fiir die christ-
liche Volkskirche glaubt Mulert, der drohenden Konfessionalisierung der
Kirche bis hin zur Aufsprengung der Union entgegentreten zu konnen, ob-
gleich er weify, daf8 die mit den staatlichen Kirchenausschiissen kooperieren-
den Lutheraner, die sich organisatorisch teilweise im Lutherischen Rat zu-
sammengeschlossen haben — nimlich Bayern, Wiirttemberg und Hannover —
wegen ihrer Bereitschaft, mit den staatlichen Kirchenausschiissen zusammen-
zuarbeiten, doch an keine Abschwichung des lutherischen Bekenntnisses denken.
In der Christlichen Welt erortert die kirchenpolitische Situation 1936 Jo-
hannes Kiibel in einem ,Der Kampf um das Bekenntnis“ {iberschriebenen
Artikel .

Das Barmer Bekenntnis sei klar und sicher auf das Evangelium gegriindet
gewesen, und auch der dem Erbe der kritischen Theologie Verpflichtete hitte
es guten Gewissens vertreten kdnnen. Die Begriindung des kirchlichen Not-
rechts und die Schaffung neuer Organe der Kirchenleitung bedeuten nach
Kiibels Auffassung Mafinahmen gegen das kirchenzerstdrerische Regiment
Ludwig Miillers, nicht aber Bildung einer Kirche. Die Bekennende Kirche
sei nicht um eines neuen Kirchenideals willen gegriindet worden. Kiibel pla-
diert deshalb fiir die Anerkennung der Kirchenausschiisse: ,Scheitert das
Werk der Ausschiisse an dem Widerstand der Bekennenden Kirche, dann
werden sie dem Staat ihren Auftrag zuriickgeben oder der Staat nimmt
ihnen den Auftrag ab. Die weiteren Mafinahmen des Staates wiirden sicher-
lich nicht vom Wohlwollen gegen die evangelische Kirche getragen sein. Ent-
weder zieht sich der Staat ganz von der Kirche zuriick oder er stellt sich
gegen sie; im einen Fall wird die Verwirrung in der Kirche unlésbar wer-
den, im andern Fall ist es mit der Landeskirche endgiiltig voriiber und setzt
die Arbeit an der Entchristlichung unseres Volkes ganz offen ein. — Es sieht
aber nicht aus, als ob Zoellner bereit wire, der Bekennenden Kirche das Feld
zu iiberlassen. Der Reichskirchenausschuffs hat am 16. Juli 1936 in einem
Wort zur gegenwirtigen kirchlichen Lage an der kirchenpolitischen Hal-
tung der Bekennenden Kirche vor aller Offentlichkeit und in aller Offen-
heit schirfste Kritik geiibt und feierlich erklirt, dal er nunmehr ein Auf-
geben aller unberechtigten kirchenregimentlichen Anspriiche erwarten miisse.
Andernfalls werde er alle zu Gebote stehenden Mittel kirchlicher Art an-
wenden, um eine einheitliche Kirchenleitung sicherzustellen. Dabei werde er
die Leitung der Landeskirchen nicht mehr hindern konnen, in besonderen
Fillen mit diszipliniren Mafinahmen vorzugehen. Unabhingig davon hat
der Kirchenminister der ,Vorldufigen Leitung’ die Weiterfiihrung ihres Na-
mens verboten. — Kann sich die Bekennende Kirche zu der Anerkennung der
Ausschiisse nicht entschlieflen, behalten diese aber die Leitung der Landes-
kirchen, dann wandert sie im weiteren Verlauf zur Freikirche ab. Das be-
deutet fiir die Bekennende Kirche, ihre Gemeinden und Pfarrer nicht etwa
nur den Verzicht auf die Rechte einer 6ffentlich-rechtlichen Kérperschaft,
sondern auch den Verzicht auf den Anteil an den mancherlei Vorrechten

4 Christliche Welt, 1936, Nr. 18, Sp. 843 ff.
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der Kirche, auf das Gemeinde- und Pfarrvermogen, auf das Steuerrecht, auf
das bisherige Gehalt und Ruhegehalt der Pfarrer; dariiber hinaus die Selbst-
auslieferung an erneute Spaltung und wachsende Verengung: das alles um
des ,Bekenntnisses” willen, das in Wirklichkeit keiner der Kirchenausschiisse
in Frage stellt. — Schligt die Bekennende Kirche den Weg zur Freikirche
noch nicht ein, glaubt sie aber, an der Ausiibung kirchenbehdrdlicher Be-
fugnisse durch ihre Organe festhalten zu miissen, dann zwingt sie den Reichs-
kirchenausschuf, dessen Wort vom 16. Juli keine leere Drohung bleiben
kann, zur Einleitung eciner Reihe von Disziplinarverfahren, im weiteren
Verlauf zur Amtsenthebung fithrender Minner der Bekennenden Kirche.
Mag sein, dafl einzelnen Heiflspornen damit ein Gefallen erwiesen wiirde;
eben darum wird Zoellner diesen Weg vermeiden, solange er irgend kann.
Kommt es zu dem Aufersten, also zur Disziplinierung von Minnern, die
Ludwig Miiller und den Seinen erfolgreich widerstanden haben, durch die
neue, von der Bekennenden Kirche selbst in ihrer kirchlichen Haltung nicht
angezweifelte Kirchenleitung, dann wird gleichwohl nicht diese Kirchen-
leitung (Zoellner und die Seinen)* ,entlarvt’, sondern nur die Selbstzer-
fleischung der evangelischen Kirche vor aller Welt bezeugt sein. Mit dem
Sinn und Geist des ,Bekenntnisses’ hat das nichts mehr zu tun. — Wir hof-
fen noch immer, die ,Bekennende Kirche’ wird den andern Weg gehen und
die Mitarbeit mit den Ausschiissen aufnehmen. Ihre ,Vorldufige Leitung’
hatte ihre hohe Aufgabe, solange das Kirchenregiment Ludwig Miillers und
der Seinen die evangelische Kirche bedroht hat; was die Bekennende Kirche
in dieser Zeit geleistet hat, steht unausloschbar in der deutschen Kirchen-
geschichte verzeichnet. Und doch besaflen die ,Vorliufige Leitung’ und die
andern leitenden Organe der Bekennenden Kirche eigentliche kirchenbe-
hordliche Befugnisse selbst in ihrer groflen Zeit nur in sehr beschranktem
Mafl; die Befugnisse reichten nicht einmal hin, um in ganz Deutschland
auch nur einen einzigen Pfarrer in das geordnete Pfarramt zu bringen. Wozu
jetzt festhalten wollen, was aufs Ganze gesehen — hier und da ist noch im-
mer Gebiet der Not — durch die Ereignisse tiberholt und durch die Dahlemer
Botschaft vom 22. Oktober 1934 nicht mehr zu rechtfertigen ist? — Die Be-
kennende Kirche ist nicht gegriindet worden, um in Deutschland ein neues
Kirchenideal und die Herrschaft einer neuen starren Orthodoxie aufzurich-
ten und im Dienst dieses neuen Kirchenideals, sei es die Landeskirchen zu
erobern, sei es eine zweite Kirche neben sie zu stellen; sie ist gegriindet
worden, um die Deutsche Evangelische Kirche von ihren Vergewaltigern zu
befreien und in der Kirche das Evangelium, bei der Kirchenleitung Glau-
ben, Liebe und Recht von neuem zur Herrschaft zu bringen. Heute bleibt
die Bekennende Kirche sich selber treu, wenn sie in den Reihen der Gesamt-
kirche zuriidstritt und mit ihr daran arbeitet, daf} die Gesamtkirche zu ei-

4 Vgl. F. W. Kantzenbach: Generalsuperintendent D. Zoellner und der Heraus-
geber der Allgemeinen Evangelisch-Lutherischen Kirchenzeitung, Ein Beitrag zur
Kirchenkampfforschung, Jahrb. des Vereins fiir Westfil. KG Bd. 64, 1971, S. 134
168.
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ner Kirche von Bekennern Jesu Christi wird. — Der Verzicht, den die Be-
kennende Kirdhe hiezu auf sich nehmen muf}, bedeutet in Wirklichkeit kei-
nen Verlust, sondern leitet einen neuen, gleich bedeutsamen Abschnitt ihrer
Geschichte ein. Den Gewinn wiirde sie selbst, aufler ihr aber die Gesamt-
kirche, unser Volk und das ,Bekenntnis’ der Kirche haben.”

Kiibels Forderung, mit den Kirchenausschiissen zusammenzuarbeiten, be-
deutet nach seiner Auffassung aber nicht eine Zuriicknahme der Barmer
Theologischen Erklirung; er fordert, dal das Evangelium von Jesus Chri-
stus die einzige Grundlage der Deutschen Evangelischen Kirche sein miisse.”

Mulert versuchte weiterhin seinen Weg nicht zwischen, sondern eher iiber
den Fronten zu gehen und er wurde nicht miide, die Behauptung zu wider-
legen, daf die Deutschen Christen die reife Frucht und konsequente Gestalt
des Neuprotestantismus seien. Seine Nachweise iiber die Situation in den
theologischen Fakultiten * muten uns heute wohl merkwiirdig an, zeigen aber
Mulerts mimosenhafte Gewissenhaftigkeit und sein Streben, den iiberpartei-
lichen Charakter der Wissenschaft auch in den Zeiten stiirmischer politischer
Auseinandersetzungen zu verteidigen. Indem Mulert als Gegner der Deut-
schen Christen das Gesprich mit deren unterschiedlich motivierten Gegnern
offen hielt und vom theologisch Grundsitzlichen her, wie er es als liberaler
Theologe verstand, zu fithren suchte, hat er dazu beigetragen, die Entwick-
lung des Kirchenkampfes nicht monokausal zu interpretieren. Seine publi-
zistischen Beitrige sind in der Kirchenkampfforschung noch lingst nicht
ausgeschopft und enthalten wichtige Anregungen.

V.

Der Protestantenverein, 1863 gegriindet und zwei Jahre spiter auf dem
ersten Deutschen Protestantentag in Eisenach an die Offentlichkeit tretend,
wollte auf dem Grunde evangelischen Christentums der Erneuerung der
protestantischen Kirche im Geiste evangelischer Freiheit und in Einklang
mit der gesamten Kulturentwicklung der Zeit dienen. Die Schiiler Schleier-
machers, die kirchenpolitisch in den vierziger und fiinfziger Jahren des 19.
Jahrhunderts als kleine Gruppe fiir die grofiere Selbstindigkeit der Kirche,
ihre synodale Struktur und fiir die Lockerung des Bekenntnisprinzips ge-
kimpft hatten, hatten zur Zeit der Griindung des Protestantenvereins viel-
fach die Waffen aus Resignation gestreckt oder sie waren bereits von der
Biihne abgetreten. Die Fiihrer des Protestantenvereins waren Minner, die
sich noch mehr am Erbe der Aufklirung und an Hegel als an Schleiermacher
orientierten. Der bedeutendste Gewinn des Protestantenvereins war der
theologisch in kein Schema zu pressende Richard Rothe, neben dem der
Heidelberger Theologe Daniel Schenkel als publizistischer Propagandist der
Ziele des Protestantenvereins ins Gewicht fiel. Der Verein setzte es sich zum

46 Christliche Welt, 1937, Sp. 511.
47 Christliche Welt, 1936, Sp. 796 ff. u. 1937, Sp. 458.
8 Christliche Welt, 1937, Sp. 807.
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Ziel, die protestantische Kirche Deutschlands aufgrund des Gemeindeprin-
zips zu organisieren, die Einigung der Landeskirchen voranzutreiben, hierar-
chisch-katholisches Wesen zu bekdmpfen und das protestantische Prinzip der
Freiheit zu verteidigen. Der Protestantenverein bekannte sich zu entschie-
denem kirchenpolitischem Wollen und unterschied sich darin deutlich von
der Christlichen Welt, die aber auch darin eine vom Protestantenverein
unterschiedene Prigung zeigte, daf} sie die Frage nach dem Verhiltnis von
Evangelium und allgemeiner Kultur kritischer vom Evangelium her zu be-
antworten suchte. Die Sache des Protestantenvereins wurde stirker von
Theologen als von Laien unterstiitzt, wenn es ihm auch gelang, in Studwest-
deutschland, in Bremen und Berlin Laien zu aktivieren. Trotz der Annihe-
rung zwischen Christlicher Welt und Protestantenverein seit ca. 1910 blieb
es bei einem Nebeneinander dieser beiden bedeutsamen Krifte des freien
Protestantismus. Der Protestantenverein hatte wihrend des Kirchenkamp-
fes keine fiir die Gestaltung der kirchlichen Frage relevante Bedeutung, aber
seine leitenden Minner konnen als Gegner des Nationalsozialismus ange-
sehen werden. Einer seiner Fiihrer, zeitweise Herausgeber des Protestanten-
blattes und Schriftfithrer des Vereins seit 1904, Alfred Fischer (1874-1940),
1920 Konsistorialrat im brandenburgischen Konsistorium, 1930 Oberkon-
sistorialrat und Mitglied des Evangelischen Oberkirchenrats, hat zwar 1917
noch eine Friedenserkldarung von fiinf Berliner Pfarrern unter Hinweis auf
Bismarck, den grofiten Meister der Politik, verurteilt. Aber am Ende des
Krieges erkannte er die Bedeutung von Sozialdemokratie und selbst vom
Zentrum an und freute sich im November 1918 der ,freigewordenen Krifte®.
Neben Fischer trat Wilhelm Schubring (1875-1945) in der Leitung des Pro-
testantenvereins hervor, dessen Generalsekretir er im Jahre 1921 wurde.
1913 war Schubring Pfarrer in Berlin.*

Schubring erhielt als Herausgeber des Protestantenblattes und Geschifts-
fithrer des Deutschen Protestantenvereins am 25. 6. 1930 den theologischen
Ehrendoktor von Kiel. Im Diplom wird ihm bescheinigt, in seiner literari-
schen und organisatorischen Titigkeit bei Wahrung der protestantischen Frei-
heit zugleich der kirchlichen Arbeit und religisen Vertiefung zu dienen.
Schubring hat im Protestantenblatt iiber die Entwicklung der kirchlichen
Frage erstaunlich sachlich, mutig und offen Bericht erstattet. Die Durchsicht
der noch erhaltenen Personalakten® brachten ein iiberraschendes Ergebnis.

Schubring ist von der Geheimen Staatspolizei seit 1933 nicht mehr aus den
Augen gelassen worden. Von 1925 bis zum Beginn des Nationalsozialismus
war er Mitglied der Demokratischen Partei. Am 3. 11. 1933 verdichtigte
man ihn, staatsfeindliche Organisationen gebildet und geleitet zu haben. Am
5. 1. 1934 notiert die Geheime Staatspolizei laut Anzeige eines Gemeinde-
gliedes von St. Marien, Schubring habe in einer Predigt gedufert, dafl es
sich nicht leugnen lasse, daf alles Heil von den Juden kime, daf zum

% Otto Fischer: Evangelisches Pfarrerbuch fiir die Mark Brandenburg, Bd. II, 2,
Berlin 1941, S. 790.
8 Konsistorialarchiv Berlin-Brandenburg, Person. Schu. Nr. 114, Reg. 16, Fach 7.
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3. Reich die Grundlage, das Vertrauen, fehle, da keiner den Mund auftun
diirfe und seine Meinung sagen konne. Aufgrund dieser Predigt wurde
Schubring vom 5.—6. 1. 1934 in Schutzhaft genommen. Im Jahr 1941 wurde
Schubring beschuldigt, in Vortrigen vor dem Berliner Protestantenverein
ketzerische Auflerungen gemacht oder geduldet zu haben, wodurch die
Sfentliche Ruhe und Sicherheit gestort und Beunruhigung in die Bevolke-
rung getragen worden sei. Ein §S-Untersturmfiihrer hebt Schubrings Kritik
an den kriegsnotwendigen Mafinahmen der Papierersparung, seine Stellung
zum Brief des katholischen Bischofs Graf von Galen an Hitler und Aufle-
rungen zum Opfertod eines Soldaten, wobei sich Schubring als fanatischer
Gegner der Deutschen Christen erwiesen habe, als belastende Tatsachen her-
vor. Man suchte Schubring dadurch kaltzustellen, daff man ithm finanzielle
Unregelmifigkeiten vorwarf. Bei einer Vernechmung Schubrings durch die
Geheime Staatspolizei (Protokoll vom 5. 12. 1942, 7 Seiten) wurden Schub-
ring noch eine Reihe anderer gravierender Vorwiirfe gemacht, etwa iiber
den Warthegau kritisch geurteilt zu haben, er sei ein nationalsozialistischer
Versuchsgau, da man die Kirchen dort durch gezielte Mafinahmen aufldsen
wolle. Schubring kam mit einer Verwarnung davon, aber gegen seine Ver-
wendung im kirchlichen Dienst in Berlin wurden von der Staatspolizei er-
neut erhebliche Bedenken angemeldet. Schubring fiirchtete am 12. 1. 1943
sein Amt zu verlieren. Es ist leider unbekannt, ob sich der Briefnachlafl
Schubrings noch erhalten hat. Seine Auffindung wiirde wohl belegen, dafl
Schubring nicht nur der Bekenntniskirche beitrat, sondern auch im Unter-
schied zur Christlichen Welt die Zusammenarbeit mit den staatlichen Kir-
chenausschiissen kritisch beurteilte.’* So ergibt sich die erstaunliche Tatsache,
dafl der fithrende Protestantenvereinler sich dem lutherischen Verstindnis
der Zweiregimentenlehre anniherte, und der Nationalkirchengedanke, der
fiir den als evangelisches Pendant zum politischen Deutschen Nationalverein
zu beurteilenden Protestantenverein alter Prigung ein so zentraler Aspekt
gewesen war, sich in der Situation des Kirchenkampfes als ginzlich ungeeig-
netes Denkmodell erwies. Unsere fragmentarischen Hinweise verdeutlichen
wohl, dafl die ekklesiologischen Konzepte traditionell kirchenpolitischer Par-
telungen zusammenbrachen und auch nach 1945 keine Chance fiir eine un-
mittelbare Ankniipfung boten. Wohl blieb im Kirchenkampf die Sorge um
die Volkskirche verstindlich und berechtigt, aber das Dilemma der an der
Kette staatlicher Bevormundung leidenden Volkskirche war offenkundig
geworden. Den kleinen Gruppen von evangelisch-protestantischen Gesin-
nungsfreunden wurde der Prozefl gemacht und ihre Publikationsorgane ver-
schwanden im Zuge der Papierbeschrinkungen, ohne nach 1945 aufzuleben.
Der theologische Liberalismus schien tot, aber wir sehen heute, dafl jahr-
zehntelang wirksame Konzeptionen in anderer Form wieder aktuell wer-
den. Deshalb war dieser Riickblidk gerechtfertigt.

51 Vel. den Brief W. von Pechmanns an Schubring vom 22. 10. 1935, in: F. W.
If‘;;ltzgnbiag: Widerstand und Solidaritdt der Christen in Deutschland 1932-1945,
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Stadoyh und épBds Aéyog bel Hegesipp

Von Luise Abramowski

Zu den Etfolgen der historiographischen Suggestionskraft Eusebs ist
ohne Zweifel die allgemein verbreitete Auffassung zu zihlen, bei Hegesipp
finde man bereits Begriff und Sache der apostolischen Sukzession und der
apostolischen Ubetlieferung der reinen Lehre. Aber ,-apostolisch® und
,,Uberlieferung® sind Eintragungen aus Eusebs Zitatumrahmungen und
Referaten, die nur zeigen, wie Euseb den Hegesipp verstanden wissen woll-
te, und ,,reine Lehre® ist eine mogliche Ubersetzung von 6pbdg A6yog, die
sich wiederum auf Euseb berufen kann (3t3acxoia s. u.), der gegeniiber
aber eine andere Bedeutung weit vorzuzichen ist, daBl nimlich 6p86¢ Aéyog
weil = vépog wie bei Philo die Schrift meinen kann.!

Das Gewicht von apostolischer Sukzession und apostolischer Tradi-
tion bei Euseb wird dem deutlich, der seine Kirchengeschichte nicht nur als
Fundgrube fiit Zitate benutzt, sondern sie im Zusammenhang liest: Beide
Begriffe sind ihm nicht nur MaBstab fiir Rechtgliubigkeit (es gibt Bischofe
und Kirchen, denen er alfe Traditionen konzediert, so den Kleinasiaten in
det Osterfrage, h. e. V 24; es ist kein Zufall, daB ihrer Auffassung das Ad-
jektiv rapostolische nicht zugebilligt wird), sondern iiberhaupt Gestaltungs-
prinzip von Buch I-VII der Kirchengeschichte (Buch VIII-X ist Zeitge-
schichte), wie man dem Anfang von I, dem Ende von VII und dem Pro-
Smium von VIII entnehmen kann. Dies bleibt nicht nur literarisches Pro-
gramm, sondern wird auch durchgefiihrt, so eben u. a. an Hegesipp, zu
dessen Swxdoy+ sich das erweiterte Begriffspaar leicht assoziieren lieB. Die
aus Irenius gewonnene Theorie spielt in Eusebs Kirchengeschichte eine viel
groBere Rolle als bei Irendus selbst.?

1 PWK Artikel ,,Logos® (Leisegang) Sp. 1058 iiber den 6pBdc Aéyog generell,
1072£. bei Philo, 1073 : ,,Der Inhalt des 6p66¢ Abyog als das der Natur entsprechen-
den Sittengesetzes ist nichts anderes als das in den heiligen Schriften des Alten
Testaments enthaltene jiidische Gesetz selbst. Damit wird bpidg Aéyog auch zur
Bezeichnung der Schrift . . .*

2 H. v.Campenhansen, Kirchliches Amt und geistliche Vollmacht in den ersten
drei Jahrhunderten, Tibingen 1953 (19637), p. 185: Im ,,Erweis der apostolischen
Verkiindigung® wird der Sukzessionsgedanke ,,gar nicht mehr erwihnt“. Fiir
Adversus haereses gilt, daBl ,,die mit Amt und Sukzession zusammenhingenden
Gedanken®, ,,aufs Ganze gesehen, im Werk des Irendus nur einen eng begrenzten

Ztschr. . K.G. 12
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Am weitesten von Euseb scheint sich Erich Caspar zu 16sen, indem er
gegen andere Deutungen ganz richtig bestreitet, daB dixdoy¥) bei Hegesipp
Bischofs/iste meine;3 aber erstens ist die Bedeutung von Swadoy# auch bei
Euseb gar nicht darauf beschrinkt, und zweitens erklirt Caspar Hegesipp
mit Hilfe von Irendus,4 womit man ja wieder beim Ausgangspunkt der euse-
bianischen Hegesippinterpretation wire. Stxdoyy ist ,,ein Korrelatbegriff
zur Tradition reiner Lehre®, sagt Caspar zu der von ihm angefiihrten Hege-
sippstelle, wo gerade nicht von Tradition, sondern von Nomos, Propheten,
Kyrios die Rede ist, wogegen die angeblich parallele Ireniusstelle von Para-
dosis und Kerygma spricht. Die ,,reine Lehte™ stammt sicher aus der gleich
danach von Caspar zitierten Hegesippstelle mit dem 0pfdc Abyog; Sradoyn
nahezu synonym mit ,,reiner Lehre auf Caspars nichster Seite.5 In der ,,Ge-
schichte des Papsttums® desselben Verfassers erscheint die Auffassung He-
gesipps als identisch mit der des Irendus und witd fast ganz mit dessen Vo-
kabeln dargelegt: ,,Irenius und Hegesipp bewegen sich . . . in den gleichen
Gedankengingen. Sie exemplifizieren an romischen Bischéfen um der
duxdoy) TGV &rocTOA®Y, der apostolischen Sukzession, willen, eines Begriffs,
der fiir sie aufs nichste verwandt ist mit wepddocig &md TGV AwosTOA®Y,
apostolischer Uberlieferung der reinen Lehre.*“6 Dies Hegesippverstindnis
wird unter Berufung auf Caspar in der Patrologie von Altaner/Stuiber, § 33,
reproduziert. Fiir Hans von Campenhausen ist es trotz seiner Differenz zu
Caspar, was den Charakter der alleriltesten ,,Bischofs*listen betrifft,7 selbst-
verstindlich, daB Hegesipp sich auf die Apostel betuft: ,,. . . vor allem auf
die Schriften der Apostel, wie sie in der Kirche in Gebrauch waren, konnte
schon Hegesipp genau so gut hinweisen wie spiter Irendus und Tertullian, 8
Bei Irendus und bei Tertullian finde man ,,die klassische Fortfithrung des
hegesippischen Verfahrens.9

Natiirlich ist es v.Campenhausenl® nicht entgangen, daB in Hegesipps
Kanon der ,,Apostolos® fehlt und dall das aus Stephan Gobaros bei Pho-
tius!! iiberlieferte Zitat gegen Paulus polemisiert, und dies aus antignosti-
schen Griinden. Auch Philipp Vielhauer!2 sieht bei Hegesipp ,,eine bewufite

Raum einnehmen® (p. 188). — Aus dem Register zu Adv. haer. III in SC 210 ldBt
sich entnehmen, dall auch wopddocic und mapedidwur nicht mit iiberwiltigender
Hiufigkeit vorkommen (im Gegensatz zu drnéarohoc).

3 E. Caspar, Die ilteste romische Bischofsliste, Betlin 1926, p. 449f.
ibid. p. 449.

p- 450.

E. Caspar, Geschichte des Papsttums I, Tiitbingen 1930, p. 9.

cf. Capar, Geschichte, p. 11 und v.Campenhausen, Kirchl. Amt, p. 181 n. 6.
v. Campenhausen, Kirchl. Amt, p. 183.

9 ibid. p. 185.

10 H. v.Campenhansen, Die Entstehung der christlichen Bibel, Tiibingen 1968,
p. 209.

11 Photius, Bibliothek, cod. 232 (288b). — Die franzdsische Ubersetzung der
Photius-Ausgabe von R. Henry in der Coll. Budé (t. V, p. 70) sagt versehentlich
»troisieme® fiir das finfte Buch Hegesipps, aus dem Gobaros zitiert.

1z Ph. Vielhauer, Geschichte der urchristlichen Literatur, Berlin 1975, p. 773.
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Ausklammerung des Paulus®, aber sonst ist sein Abschnitt iiber Hegesipp!3
ganz von der eusebianischen Auffassung geprigt. Kann aber jemand, der
sich gegeniiber dem Heidenapostel so verhilt wie Hegesipp, ausgerechnet
ein Herold der apostolischen Sukzession und der apostolischen Tradition sein?
Ich sehe hier einen Widerspruch, der selbst durch die eusebianische Harmo-
nisierung nicht ginzlich verdeckt ist. Paradosis bei Irendus und Tertullian
ist bereits Reaktion auf gnostische Berufung (unter Hinweis auf Paulus) auf
besondere Paradosis, bei Reklamation gerade der paulinischen Paradosis fiir
die Antignostiker; insofern ist Paradosis selber schon in diesen Auseinander-
setzungen ein ,,apostolischer* Begriff.14

Arnold Ehrhardt!5 hat ein starkes Gespiir fiir die Eigentiimlichkeiten
Hegesipps und interpretiert ihn auch nicht so selbstverstindlich von Irenius
her wie Caspar, trotzdem ist auch bei ihm Hegesipp ,,one of the principal
agents in the dissemination of the doctrine of the Apostolic succession®.16
Fiir Ehrhardt stellt sich das Adjektiv ,,apostolisch® automatisch ein, sobald
er von Sukzession spricht, so etwa: ,,Here, in Asia Minor, there existed
another idea, that of the Apostolic succession of Christian prophets after
St. Philip.“17 Bezeichnend auch seine Uberraschung dariiber, dal Poly-
krates von Ephesus von der ,,Paradosis seiner Verwandten® (Euseb h. e.
V 24,6) spricht,!8 und nicht von der apostolischen. Das Interesse Hegesipps
an der Jerusalemer Sukzession, sein Antipaulinismus, das automatische Ver-
stindnis von Sukzession als apostolischer durch Ehrhardt fiihrt zur interes-
santen, aber nicht haltbaren These, da3 der Gedanke der apostolischen Suk-
zession in Jerusalem im Kreis um Jakobus entstanden sein miisse, wobei das
Hohepriestertum des Jakobus eine wichtige Rolle spiele, und daf3 dic apo-
stolische Sukzession von diesem ihrem Ursprung her ein antipaulinisches
Element enthalte.19 (Die antignostische Motivation des hegesippischen
Antipaulinismus wird von Ehrhardt nicht verwertet).

13 p. 765—774. er ; 5

14 A, M. Javierre, EI tema literario de la sucesion. Prolegomenos para el estudio
de la sucesion apostolica, Ziitich 1963, stellt im Kapitel ,,La diadoche helenistica®
Passagen aus der klassischen Literatur zusammen, die mapddosig und SwSoyh
(bzw. die entsprechenden Verben) nebeneinander und nahezu synonym benutzen
(p. 131.). Die Analyse ergibt ihm, daB die Relation beider termini, wenn sie zu-
sammen gebraucht werden, diese ist: naptdooig xora Swdoyiyv (p. 132). Javierre
zeigt eine gewisse Neigung, diese entfaltete Formel auch da einzutragen oder her-
auszulesen, wo diadoche alleine auftritt, und das ist bei weitem die Mehrzahl det
Fille. Auch bei Philo will er sie wiederfinden (p. 276—279), abet damit schreibt er
dem Philo mehr mapddosic zu, als seine Stellenangaben hergeben, wogegen das
Material fiir diadoche sehr umfangreich ist. — Hegesipp wird von Javierre nicht ge-
sondert behandelt, daher stellt sich das Problem der eusebianischen Verarbeitung
nicht.

15 A4, Ebrhardt, The Apostolic Succession in the first two centuries of the
church, London 1953. Ehrhardt macht Hegesipp viel jiidischer und judenchrist-
licher, als v. Campenhausen und Vielhauer es fiir zulassig halten.

16 p, 63.

17 p. 69.

18 p, G6.

19 p. 63—66. 81f.

12*
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Nach Ausweis des ungeheuren Materials, das Antonio Javierre20 zu
Suudoy zusammenstellt, ist det Begriff hellenistisch und jiidisch-hellenistisch
so verbreitet, daB} seine Benutzung durch einen christlichen Autoer eigentlich
nicht sehr {iberraschend ist. Angesichts der oben gegebenen Erklirung von
p0d¢ Abyog mit Hilfe von Philo scheint es nicht insignifikant, daBl Stxdoy
bei Philo sehr hiufig ist.21 Hegesipps dlterer Zeitgenosse Justin spricht von
der dwxdoyn der Propheten,?2 aber auch von der Sukzession anderer Funk-
tionen,23 der Aufeinanderfolge der Geschlechter.24 Nirgendwo bei Philo
und Justin zieht Sixdoy¥) notwendig und formelhaft Tapadoots als zweiten
Begriff mit sich, so daBl schon von daher keine innere Notwendigkeit vor-
liegt, den hegesippischen 6pBog Abyog als ,,reine Lehre und die wiederum
als Synonym zu Tradition zu interpretieren, wenn eine andere befriedigende
Erklirung méglich ist. Was Hegesipp natiirlich von Philo und auch Justin
unterscheidet, ist die Anwendung von Stadoy) auf die kontinuierliche Rei-
henfolge christlicher Gemeindeleiter aufeinander. Aber Hegesipp ist darin
nicht der erste, denn der L. Clemensbrief benutzt das Verb Stadéyopan fiir die
geordnete Ubernahme des Dienstes (leiturgia), 44,2: dixdéEovtar. Dement-
sprechend ist bei Javierre diesem Text ein ausfiihrlicher Abschnitt gewid-
met.25 Tatsichlich 148t sich die clementinische Passage viel eher zum An-
satzpunkt der Theorie der apostolischen Sukzession nehmen als Hegesipp,
denn im rémischen Brief sind es immerhin die Apostel, die in weiser Vor-
aussicht fiir das ordentliche Siadéyecbou sorgen, das dem Clemens so wichtig
1st.

Was Hegesipp dem Euseb interessant macht, sind seine konkreten histo-
rischen Angaben, besonders willkommen fiit Jetusalem, den Ursprungsort
des Christentums. Euseb hat in ihm eine Autoritit fiir einige Punkte seines
synchronistischen Geriistes, die noch etwas ilter als Irenéus war. Anschei-
nend ist Hegesipp wirklich der ilteste erhaltene Autor, der das Nomen
Sradoy ) fiir die Aufeinanderfolge der Gemeindeleiter verwendet. Diese als
eine Sulkzession nach den Aposteln zu verstehen, war ein eigener Schritt, der
seht bewuBt unternommen wurde — aber nich/ von Hegesipp.

Euseb macht bekanntlich den Hegesipp zum Zeitgenossen ,,der ersten
diadoche der Apostel* (h. e. II 23,3 ; p. 68,6f. Schwartz26), Das ist reichlich

2058,.0, 11, 14.

21 Javierre p. 276f.

22 Ehrhardt (p. 75f.) zitiert Dial. 52,3 (so statt 53,3 zu lesen, ebenso p. 70 n. 1),
wobei ihm aber im Interesse seiner These die Kontinuitit der Hohenpriester
wichtiger ist; diese referiert Justin als jiidische Behauptung, Justin selber liegt an
der ununterbrochenen Reihe der Propheten bis auf Johannes, wie auch Apol.
31,8.

23 Apol. 32,14; Dial. 49,65 103,3.4; 113,3.

24 Apol. 31,8.

25 Javierre p. 439—451. Das clementinische xutéotnoey (44,2) gehort zu den
termini technici der diadoche, s. Javierte p. 56. 121. 332 iiber notdoTacts.

26 Jch zitiere nach der ed. min. — Stephan Gobaros bezeichnet Hegesipp als
dpyatog und drostolixéc — ausgerechnet in der Einleitung jenes Zitats, in dem
Hegesipp den Paulus kritisiert. Die Adjektive belegen aufs neue die Nachwirkung
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optimistisch, soll aber wahrscheinlich nicht nur die Autoritit des Hegesipp
als einer alten Quelle unterstreichen, sondern ist wiederum Bestandteil des
cusebianischen synchronistischen Geriistes, denn V' 20,1 (p. 207,23£.) witd
von Ireniius gesagt, er habe ,,die erste diadoche der Apostel wahrgenommen*
(in Gestalt des Polykarp) — wenn man das von Irendus behaupten kann,
muB das fiir den etwas ilteren Hegesipp erst recht gelten, mag Eusebs Rai-
sonnement gewesen sein.

Ein schwieriges Problem ist, wie weit man mit eventuellen Eingtiffen
Eusebs in den Text Hegesipps zu rechnen hat auch da, wo er ausdriicklich
sagt, er zitiere wortlich. v. Campenhausen vermutet im Gefolge von Lawlor
Kiirzungen in den AuBerungen iiber Korinth und Rom.27 In 11 32 wird
zweimal iiber den Tod des Symeon von Jerusalem berichtet, nimlich in den
Paragraphen 3 und 6, beide als wortliche Zitate eingefiihrt — aber ist nicht
§ 3 einfach eine Zusammenfassung von § 6? Zusammengerafft witken auch
§ 4 und der Anfang von § 5 in IV 22, wiederum iiber Symeon von Jerusa-
lem. Hat umgekehrt Euseb gelegentlich etwas hinzugefiigt ? Ich habe den
Verdacht, daB in II 23,4 (p. 68,9) petd t@v dnootérwy eine Einfligung
Eusebs ist: ,,Es iibernimmt (Sux3éyeron) die Kitche (sc. die von Jerusalem)
mit den Aposteln der Bruder des Hertn, Jakobus.“28 , Mit den Aposteln®
hat einen seht ungeschickten Platz im Satz, dessen Subjekt Jakobus ist; es
ist woméglich Absicht, daB die Apostel noch vor Jakobus genannt werden,
damit Srdéyeran (es ist das erste Wort des ersten Hegesippzitatsl) sofort
seinen apostolischen Bezug erhilt. Das ist in jedem Fall in eusebianischem
Interesse. Ehrhardt bemerkt,29 daB zwischen dem Hegesippsatz in dieser
Form und II 23,1 (p. 67,19f.) ,,(Jakobus) dem von den Aposteln der Bi-
schofsthron in Jerusalem anvertraut worden war®, was Eusebs Darstellung
des Sachverhalts ist, eine Diskrepanz besteht: ,,Decisive is the change from
Hegesippus® saying that St.James received the bishoptic of Jerusalem
,amongst the apostles® (etd) . . . to Eusebius’ own ,by the Apostles® (repbe)-<
Ehrhardts ,,amongst® zeigt, dafl das peto der Ubersetzung Schwierigkeit
bereitet;30 in Korrektur an Ehrhardt muB gesagt werden, daB das Hege-
sippzitat dieses Kapitels von einem Episkopat des Jakobus nicht redet. Es

der eusebianischen Stilisierung und die irendische Basis derselben: dpyatoc ist
Papias fiit Trendus, cf. Vielhauer p. 758, und ,,apostolisch® ist Polykarp fiir Ire-
nius (Euseb h. e. IV 15,46 aus Irenius, cf. das Treniuszitat in V 20,7); in Anwen-
dung der Adjektive zicht Steph. Gob. die Folgerung aus der Einordnung Hege-
sipps in die Zeit der ,,ersten apostolischen diadoche™ durch Euseb.

27 Kirchl. Amt, p. 182 n. 2.

28 Die deutsche Ubersetzung der Kirchengeschichte Eusebs im Kosel-Vetlag
macht gegen das Griechische die Apostel zum ersten Subjekt des Satzes: ,,Die Kir-
che wurde iibernommen von den Aposteln und Jakobus, dem Bruder des Herrn®
(p. 142). DaB dort kurz vorher Hegesipp selber unter die ersten Nachfolger der
J%lpos_tel gerechnet wird, zeigt Unverstindnis fur die eusebianische Sukzessions-
theotie.

29 Apost. Succession p. 65 n. 3.

30 Daher hat Hieronymus die Erleichterung ,,post apostolos®, s. den Apparat
bei Schwartz zur Stelle.
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ist klar, daBl Euseb in II 23,1 den Jakobus in seinem Schema der apostoli-
schen Begriindung jeder Kirchenleitung unterbringt, dazu palit das hege-
sippische ,,Es iibernahm die Kirche Jakobus® (sc. unmittelbar nach Tod
und Auferstehung Jesu ?) so schlecht, daB} irgendein Ausgleich geschaffen
werden muBte. Oder aber Euseb wiinschte die Apostel ebenfalls in die dia-
doche nach Jesus einzureihen, in der er den Jakobus hier placiert sah.

Euseb beteiligt die Apostel auch an der Wahl des Symeon, des Nachfol-
gers des Jakobus, IIT 11 (schon deswegen konnte er im Hegesippzitat II 23
nicht den Akkusativ weta todg &mostdrovs einfiigen).31 T1T 11 ist kein Zitat,
sondern ein eusebianischer Bericht, aber Ehrhardt sieht ganz richtig darin
hegesippisches Material verwertet. Zu dem Material der Quelle wiirde ich
die Verwandten des Herrn rechnen, wogegen die Apostel sicher dem Euseb
gehoren. Die Einzigartigkeit der anfinglichen Jerusalemer Diadoche be-
stand fiir Hegesipp gewill nicht darin, dall es eine dynastische, die einer
Familie war, sondern daB es sich dabei um die Familie des Herrn handelte
und darin auf sonst nirgends anzutreffende Weise in der Leitung der Ge-
meinde ein Konnex mit dem Stifter des Christentums bestand. (Fiir dynasti-
sche Weitergabe des Amtes anderwiirts, nimlich in Ephesus, haben wir das
Zeugnis des Polykrates). Diese Art der diadoche unter den Verwandten des
Herrn selber konnte Hegesipp an anderen Orten nicht erwarten vorzufin-
den. Auch scheint er mir nicht nach einer bestimmien Art von diadoche ge-
forscht zu haben, also etwa detr apostolischen, sondern danach, ob tiber-
haupt eine diadoche, d. h. Kontinuitit, vorlag. Das umstrittene Suxdoyiyv
gmonoapny IV 22,33 p. 156,27) konnte heiBen: ,,Ich stellte die ungebro-
chene regulire Aufeinanderfolge fest.” Zur ebenso umstrittenen Frage, ob
Hegesipp die Glieder der Reihenfolge in Rom bis Anicet mitgeteilt habe
oder nicht, gebe ich zu erwigen, dafi man fiir Euseb als moglichen Grund,
eine eventuelle hegesippische Liste nich? mitzuteilen, vermuten kann, daBl
jene hypothetische Liste nicht der fiir Rom inzwischen etablierten doppel-
ten Mirtyrer-Apostolizitit und damit auch nicht Eusebs Anspriichen an
eine diadoche entsprochen haben mag, indem sie nicht bis auf den erwiinsch-
ten Ausgangspunkt zuriickfiihrte.

Ich habe eingangs schon gesagt, dall Hegesipps 6pbog Aéyog von IV 22,2
immer im Licht der eusebianischen Einleitung in 22,1 gelesen und verstan-
den wird: Hegesipp sei auf seinem Weg nach Rom mit vielen Bischofen zu-
sammengekommen %ol . . . THY adTHV Topd TAVTOY TTapetinpey Stdacxahloy
(p. 156,21f.). Nicht nur versteht Euseb dpfog Aéyog als Sidaonohie, son-
dern er bringt auch hier den term. techn. wopadaufidve an. Aber schon He-
gesipps Mitteilungen in den Paragraphen 2 und 3 legen es viel niher, im
6p00¢ Aéyog von § 2 ein kiirzeres Synonym fiir Nomos, Propheten und
Kyrios von § 3 zu sehen. Im Fragment des Stephan Gobaros heilit es in
einer gewissermaBen mittleren Fassung ,,die gottlichen Schriften und der

31 Apost. Succ. p. 65.— Am Ende von c. 11 fithrt Euseb den Hegesipp als Auto-
ritat dafiir an, dafl Klopas (der Vater des Symeon) ein Bruder Josefs gewesen sei.
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Herr*.32 Wenn die Korinther im 8p85¢ Abyoc ,,bleiben®,33 ist das nichts an-
deres, als was Hegesipp generell fiir jede diadoche und jede Stadt feststellt,
daB es sich dort so verhielte, ,,wie es das Gesetz und die Propheten und der
Herr verkiindet®. Wenn Hegesipp sich mit den Korinthern am &pB5¢ Aéyog
,erquickte” (p. 156,26£.), dann weist das viel eher auf die gottesdienstliche
Schriftiesung, als auf Vielhauers fiir mein Empfinden cklatante Fehlinterpre-
tation dieser Zeile, dafl man ,,sich iiber taktische und organisatorische Fra-
gen der Verbreitung und Sicherung dieser Lehre™ gecinigt hitte.34 Das
Verstindnis von dpftg Abyog aus dem hegesippischen Kontext zusammen
mit dem philonischen 6pB5¢ Aéyog = vépog = Schrift 148t Euscbs Erklirung
dutch didaskalia und paradosis als Eisegese erscheinen.

Formal meint diadoche bei Hegesipp Kontinuitit und Dauer, inhaltlich
Bleiben in der Schrift. Das entscheidend Neue war aber erst, die diadoche
und mit ihr explicit die paradosis auf die Apostel zuriickzufiihren. Diesen
Schritt hat, wie gesagt, nich? Hegesipp getan, sondern er ist auch darin ,,ein-
fach®.35 Damit wird Irenius fiir uns zum ersten Beleg fiir die apostolische
Sukzession, und das Datum fiir das erste Auftreten dieser Theorie, das fiir
gewdhnlich mit ca. 160 angegeben wird (Hegesipps romischer Aufenthalt),
ist entsprechend weiter herunterzutiicken.36

32 s, 0. 1. II.

33 Auch ,,bleiben gehért in die Terminologie der diadoche: Javierre p. 138.

34 Geschichte der urchristlichen Literatur, p. 772.

35 cf, h.e. IV 8,2 p. 131,10 ,,in einfachster Anordnung®. — Ist es Uberinterpre-
tation, wenn man die Schlichtheit des hegesippischen Stils fiir Euseb (Euseb vet-
teilt ja Zensuren wie der Deuteronomist) auch darin manifestiert sieht, daB er den
entfalteten und qualifizierten Doppelbegriff von ,apostolischer Sukzession und
apostolischer Uberlieferung® noch nicht kennt?

36 Zwar an prominenter Stelle, nimlich im Prodmium, aber ohne formal und
inhaltlich gestaltende Auswirkung auf das Gesamtwerk erscheint einmal der Kom-
plex Sukzession nach den Aposteln - Ubetlieferung — dpfdc Aéyog in Hippolyts
Refutatio; der Verfasser fithrt damitseine Unternehmungauf denkirchlich tradierten
hl. Geist als Autoritit zuriick. Normalerweise gebraucht Hippolyt Swxdoyn etc.
fiir die Sukzession in den philosophischen Schulen und dann ausgeweitet auf seine
polemische Reihe Philosophen — Gnostiket — Kallist. Fiir 08¢ Aéyog gibt Wend-
lands Register nur diese eine Fundstelle an, sonst zieht Hipp. dAnbhe A. vot.
GCS 26 p. 3,1 ff. (Wendland): ,,Dies* (sc. die gnostischen Geheimlehren) ,,wird
niemand anderes widerlegen als der in der Kirche iiberlieferte (wapadofey) hl. Geist,
den die Apostel als erste erlangten und den recht Glaubenden weitergaben: deren
SudBoyou sind wir und derselben Gnade und Hohenptiesterschaft und Lehre teil-
haftig und sind als Hiiter der Kirche anerkannt, (als solche) sind wir nicht schléfrig
und verschweigen nicht den épfbg Aéyoc.’ Der 4p0bg Aéyoc wird schlieBlich auch,
wie versprochen, mitgeteilt (X 32.33), heiit aber dinfing Aéyoc (X 4. 34). Falls
Hipp. den Hegesipp (via Irendus?) gekannt haben sollte, so hat schon er dpfdc
Abyog nicht mehr im urspriinglichen Sinn verstanden.



Der Jesuitenmissionar Samuel Fritz und eine
neue ,Ausgabe” seiner Aufzeichnungen

Von Klaus Schubring

Am Anfang des kolonialen Zeitalters war der Zusammenhang von euro-
paischer Ausbreitung und Ausbreitung des Evangeliums besonders eng: Der
Missionsgedanke diente zur Rechtfertigung von Entdeckungen und Erobe-
rungen in Ubersee, selbstgewisse Geistliche arbeiteten in hdufig sehr frag-
wiirdiger Weise mit den Konquistadoren zusammen.

Dem stellten einige Dominikaner die Idee eines Missionsterritoriums ent-
gegen, zu dem weifle Siedler keinen Zutritt haben sollten und in dem die
Moénche ungestort das Christentum verbreiten konnten. Dieser Gedanke
wurde von den Jesuiten in praktischer Arbeit weiterentwickelt: Der Orden
wiinschte ein autonomes Missionsgebiet, wo er dann feste Siedlungen (Reduk-
tionen) nach einem schematischen Grundrif}! anlegte und einen verbesser-
ten Ackerbau sowie Handwerksbetriebe einfithrte. Eine gewisse Selbstver-
waltung, die indianische Traditionen mit den geltenden spanischen Rechts-
vorschriften verband, wurde zwar gestattet, doch lag die wirkliche Leitung
bei den Patres, die geistlichen Unterricht erteilten, seelsorgliche Handlungen
vornahmen und fiir eine strenggeregelte Tages- und Lebenseinteilung sorg-
ten.

Die weltlichen Behoérden sahen solche Missionsprovinzen gerne in jenen
Grenzgebieten, wo die staatliche Macht sich verlor: dort wo der riesige tro-
pische Urwald dem weiffen Menschen das Leben zu verwehren schien, dort
wo primitive Stimme von sehr niedriger Kultur hausten, denen auch mit
militdrischen Expeditionen nicht beizukommen war. Hier konnten die Jesui-
ten allgemeine Entwicklungsarbeit leisten — und gleichzeitig den Geltungs-
bereich der staatlichen Macht erweitern. So zog sich schliefflich in Siidamerika
ein Giirtel von Jesuitenreservationen am Rande des spanischen Einfluf}-
gebietes hin:®> Am bekanntesten wurde der sogen. Jesuitenstaat von Paraguay,
darauf folgten die Chiquitos-Mission, die Moxos-Mission und die Jesuiten-
Reservation Maynas oder Oberer Marafién (das damalige spanische Wort
fir Amazonas); iibrigens errichteten die Jesuiten auch im Norden Mexikos
und in Kalifornien Missionen. Die Bezeichnung ,, Jesuitenstaat® stellt zwar
eine unzutreffende Ubertreibung dar, denn diese autonomen Territorien wa-
ren in mehrfacher Hinsicht in das spanische Verwaltungssystem eingeordnet.

! Vgl. den Grundrifl bei R. Kometzke, Siid- und Mittelamerika 1 (Fischer-
Weltgeschichte Bd. 22), Frankfurt/M 1965, S. 277.
# Vgl. Grofler Historischer Weltatlas, Teil 3, Miinchen 81967, S. 150 Karte a.
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Dennoch reprisentieren die ,staatsihnlichen Gebilde“ der Jesuiten ein wich-
tiges Alternativ-Modell in der siidamerikanischen Geschichte.®

Zu den Verhiltnissen in Paraguay kann der deutschsprachige Leser heute
einen originalen Zugang anhand der Aufzeichnungen des bekannten und
erfolgreichen Paters Florian Paucke finden.* Eine dhnliche Aussicht erfinet
fiir den oberen Amazonas eine Neuausgabe der Aufzeichnungen des Paters
Samuel Fritz,> der (nach einem jesuitischen Urteil) ,in die erste Linie unter
die groflen Missionare der Gesellschaft“® gehort.

Diese Aussicht ist allerdings nach genauer Durchsicht der Verdfientlichung
stark einzuschrinken. Um dem Leser ein klares Urteil zu erméglichen, sol-
len hier zunichst die gesicherten Kenntnisse vom Wirken und von der
schriftlichen Hinterlassenschaft des sudetendeutschen Missionars skizziert
werden, der auch auflerhalb der Gesellschaft Jesu von der Nachwelt allseits
anerkannt worden ist.

I

Der 1654 in Trautenau geborene Samuel Fritz begann 1672 sein Studium
in Prag. Im nichsten Jahr trat er in die Gesellschaft Jesu ein. Sein weiteres
Studium verlief in dem Rahmen, der innerhalb des Ordens fiir kiinftige
Priester vorgeschen war.” 1683, noch im letzten Jahr seines Theologiestu-
diums, bewarb sich der Jesuit um eine Verwendung als Missionar in Chile.
Auf eine zweite Bitte hin schidste ithn der General Ende 1683 nach Siid-
amerika. Ende 1685 langte Fritz in (Santiago de) La Laguna kurz vor der
Miindung des Huallaga in den Marafién® an. Dort befand sich der Sitz des

3 7u den Missionsterritorien: Konetzke, S. 261-278; s. auch: A. Echdnove S.].,
Origen y evolucién de la idea jesuitica de ,reducciones” en las misiones del vir-
reinato del Perti: Missionalia hispanica 12 (1955) S. 15-144; 13 (1956) S. 497-540
und: J. und R. Gicklhorn, Im Kampf um den Amazonenstrom — Das Forscher-
schicksal des P. S. Fritz, Prag — Leipzig — Berlin 1943 (im folgenden: Gidslhorn,
Amazonenstrom), S. 71-83.

4 Fl. Paucke S.J., Hin und Her ... Zwettler-Codex 420, hg. E. Becker-Donner,
Bd. 1 Wien 1959.

5 R. und E. Griin (Bearbeiter), Die Eroberung von Peru — Pizarro und andere
Congquistadoren 1526-1712, Tiibingen — Basel 1973, S. 285-336 (im folgenden:
Griin); zur Statistik des deutschen Anteils s.: A. Huonder S.J., Deutsche Jesuiten-
missionire des 17. und 18. Jahrhunderts (Erginzungshefte zu den ,Stimmen aus
Maria-Laach® Nr. 74) Freiburg i. Br. 1899, Teil 2, S. 297-396; J. Jaksch S.J. Su-
detendeutsche in der Weltmission des 17. und 18. Jahrhunderts, Konigstein-Tau-
nus 1957, S. 52-54; V. D. Sierra, Los jesuitas germanos en la conquista espiritual
de Hispano-América, Buenos Aires 1944, S. 361404,

8 A. Astrain S.J., Historia de la Compafiia de Jests en la Asistencia de Espafia,
Bd. 7, Madrid 1925, S. 414.

7 Vgl. F. Paunlsen, Geschichte des gelehrten Unterrichts auf den deutschen Schulen
und Universititen vom Ausgang des Mittelalters bis zur Gegenwart, Bd. 1 Leipzig
"’518295, S. 384. Chronologisch verwirrt sind die Angaben in der Einleitung bei Griin

. 286:

8 Vgl. F. X. Veigl, Griindliche Nachrichten iiber die Verfassung der Landschaft
Maynas in Siidamerika bis zum Jahre 1768, in: Ch. G. v. Murr (Hg.), Reisen einiger
Missionarien der Gesellschaft Jesu in Amerika, Niirnberg 1785, S. 57.
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Superiors fiir das Missionsgebiet Maynas.® Die Jesuiten beanspruchten, in
jenem Raum seit 1599 titig zu sein, wirkten aber erst seit 1638 1 konti-
nuierlich. Die Gesamtmission unterstand der Ordensprovinz Quito." Der
zustindige weltliche Gouverneur safl in Borja am Marafién unterhalb der
FluBenge des Pongo de Manseriche.

Samuel Fritz war es, der der Mission ,,Oberer Marafién“ eine neue Rich-
tung geben sollte. Der Superior sandte ihn zu den Omaguas, die um einen
Missionar gebeten hatten. Diese grofe Vélkerschaft lebte damals auf mehr
als 30 Inseln im Amazonas, etwa von der Miindung des Rio Napo an ab-
wirts. Die Omaguas befanden sich schon auf einer hoheren Kulturstufe: Sie
betrieben Feldanbau, gingen bekleidet, ihre Frauen konnten schone Gewebe
herstellen.”® Doch bis 1689 hatten sich auch die Yurimaguas, die Aizuares
und die Ibanomas in den Schutz des Missionars begeben. Der EinfluBbereich
von Fritz erstredkte sich damit etwa 2000 km weit und ungefihr bis zur Ein-
miindung des Rio Negro. Die Arbeitslast des Missionars wuchs ins Unge-
messene. Uber ein Jahr brauchte er, um alle Siedlungen zu besuchen. Erst
Ende 1697 wurden ihm zwei weitere Patres als Helfer zugeteilt. Gesundheit-
lich war er den stirksten Belastungen ausgesetzt, nicht nur durch das Klima,
sondern ebenso durch verschiedene Anstedkungen und Krankheiten, die ihn
mehrfach an den Rand des Todes brachten.

Wenn Fritz auch einen Hauptort griindete, Kapellen baute und moglichst
oft im christlichen Glauben unterrichtete, so konnte doch vorerst nicht von
der Anlage von Reduktionen im vollen Sinn gesprochen werden. Erst in den
Jahren 1693 bis 1695 kam er dazu, einige festere Siedlungen auf dem Hoch-

9 Quellen iiber das Missionsgebiet: J. Chantre y Herrera S.J., Historia de las
misiones de la Compafifa de Jests en el Marafién espanol (1637-1677), hg. A. E.
Mera S.J., Madrid 1901; F. de Figueroa S.J., Relacién de las misiones de la Com-
paiifa de Jestis en el pais de los Maynas, Madrid 1904; (P. Maroni,) Noticias
auténticas del famoso Rfio Marafién y mission apostélica de la Compafifa de Je-
siis de la Provincia de Quito en los dilatados bosques de dicho rio, hg. M. Jiménez
de la Espada, Madrid 1889 und: Boletin de la Sociedad geogrifica de Madrid 26
(1889) — 33 (1892) (im folgenden: Boletin); M. J. Uriarte S.J., Diario de un mi-
sionero de Mainas, hg. C. Bayle S.J., Madrid 1952; Veigl bei Murr S. 1-324;

Literatur: Astrain, Bd. 5, Madrid 1916, S. 457 ff., Bd. 6 Madrid 1920, S. 595-
632, Bd. 7 S. 401-432; Bayle, Notas sobre bibliografia jesuitica de Mainas: Mis-
sionalia hispanica 6 (1949) S. 277-317; Gicklhorn, Amazonenstrom, S. 86-99; A.
Lotz, Alexander v. Humboldt in Lima und seine Mitteilung iiber eine peruanische
Hieroglyphenschrift: Jb. fiir Geschichte von Staat, Wirtschaft und Gesellschaft
Lateinamerikas 7 (1970) S. 264-290.

10 Boletin 28 S. 176-177; vgl. aber die kritischen Anmerkungen von Jiménez
de la Espada: ebd.

11 Boletin 28 S. 383; Gicklhorn, Amazonenstrom, S. 87.

2 Vel, J. Jouanen S.J., Historia de la Compaiiia de Jesis en la antigua Pro-
vincia de Quito 1570-1773, 2 Bde. Quito 1941-1943.

13 Vgl. Boletin 30 S. 193-205; Veigl S. 78-87; Gicklhorn, Amazonenstrom S. 308
Anm. 18 (dort auch die Angabe, die Omaguas seien nach Tessmann fast ganz in
den Cocamas aufgegangen). Zum Streit um die Prioritit zwischen Franziskanern
und Jesuiten, hier beziglich der Omaguas, vgl.: Boletin 30 S. 198-199 mit den
kritischen Bemerkungen von Jiménez de la Espada.
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ufer des Stromes einzurichten. Dabei entfaltete er unerwartete und sehr viel-
seitige handwerkliche Fihigkeiten, mufite er doch den Fingeborenen viele
neue Fertigkeiten zumindest vorfiihren. Sehr zustatten kam ihm ferner seine
Sprachgewandtheit.

Aber auf die Expansion und die kurze Konsolidierung der Omagua-Mis-
sion folgte bald die todliche Bedrohung: Der obere Amazonas lag schon im
Interessenbereich der Portugiesen von Belém do Pard. Sie entfalteten einen
starken Ausdehnungsdrang und erschienen immer wieder mit groferen oder
kleineren gut bewaffneten Trupps unter Fiilhrung reguldrer Soldaten und be-
gleitet von Ménchen. Solche Aktionen zielten auf die Anlage von Festungen
und auf Sklavenfang.* Die Furcht vor den Portugiesen hatte schon mitge-
wirke, als die Omaguas um einen Missionar baten. Fritz setzte sich verzwei-
felt fiir seine Schiitzlinge ein. Das spanische Recht verteidigte er, ,mehr
Spanier als alle Spanier®.*®

Grofere Mbglichkeiten gewann er, als er 1704 zum Superior ernannt
wurde. Er wandte sich mehrfach an die Ordensoberen und an die spani-
schen Behorden. Er erhielt aber nur zeitweilige und ungeniigende Hilfe. Im
Grunde interessierten sich die weltlichen Stellen nicht fiir den fieberschwan-
geren, goldlosen Urwald. 1710 erfolgte der entscheidende portugiesische
Schlag: Nur die Bewohner zweier Siedlungen konnten schlieflich den Strom
hinauf gerettet werden. Die zweite iberische Nation drang bis etwa zum
Rio Napo vor. 1712 wurde Fritz als Superior abgesetzt; 1714 trat er weiter
im Westen eine Pfarrstelle in Jéveros an. Dort verbrachte er sein Alter und
starb 1725.%¢

Samuel Fritz ist in Europa zunichst durch seinen Orden bekannt gemacht
worden,” der ihn immer in ehrenvoller Erinnerung behalten hat.”® Er wurde
als ,unvergleichlicher Missionar“!® bezeichnet und gelegentlich als ,,Aller-
weltskiinstler®® vorgestellt (damit sollte auf seine handwerklichen Fertig-
keiten verwiesen werden). Geographische Forschungsreisende erwihnten
Fritz mit Anerkennung oder setzten sich mit seinen Angaben und Werken

14 Aufschlufireiche Angaben und Schilderungen liefert Fritz in seinen ,Tage-
biichern®. Leider ist in die Spezialliteratur noch keine Auseinandersetzung mit por-
tugiesischen Quellen und Darstellungen eingegangen.

15 Astrain Bd. 6, S. 622.

16 7um Lebenslauf von Fritz vgl.: Astrain Bd. 6, S. 615/616, 620626, 629-632,
Ders., Bd. 7, S. 401-414; Gidklhorn, Amazonenstrom; Ders., P. Samuel Fritz (1654-
1725) — Leben, Reisen, Wirken, Wiirdigung: Petermanns geographische Mitteilun-
gen 89 (1943) S. 150-158 (im folgenden: Petermanns Mitteilungen); R. Gicklhorn,
Samuel Fritz, in: NDB Bd. 5, Berlin 1961, S. 632-633.

17 Lettres édifiantes et curieuses, écrites des Missions étrangtres, par quelques
Missionaires de la Companie de Jésus, XII. Recueil Paris 1717, S. 212-231, in 2.
Auflage 1781 (vgl. ADB Bd. 49, Leipzig 1904, S. 158); Der Neue Welt-Bott mit
allerhand Nachrichten deren Missionarien Soc. Jesu, hg. J. Stécklein, Bd. 1 Augs-
burg-Graz 21728, S. 65-67 Nr. 24-25; Veigl S. 13 und 53.

18 Vgl, z. B. Huonder S. 124-125; L. Koch S.J., Jesuitenlexikon, Paderborn 1934,
Sp. 620-621.

10 Neigl S: 13

20 Huonder S. 124.
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auseinander.?! Der Spanier Astrain wiirdigte erstmals den politischen Grenz-
kampf des Missionars.?? Die nichtkirchliche Literatur in Deutschland war
aber lange unbedeutend. Da legte Josef Gicklhorn eine umfassende Darstel-
lung vor. Er wies Fritz einen Platz als Erforscher des Amazonas zwischen
Acufia, La Condamine, Haenke und Alexander von Humboldt zu; er hob
auch den Kulturpionier hervor; fiir wichtig hielt er die Tatsache, dafl Fritz
Deutscher war; vorbeugend ging er dagegen an, dafl man dem um die Geo-
graphie verdienten Mann etwa einen Vorwurf aus seiner Zugehtrigkeit zur
Gesellschaft Jesu mache. ,Die reine Missionsarbeit . . . und sein Wirken als
Ordensgeistlicher* zu wiirdigen, lehnte Gicklhorn als belanglos ab.* Diese
Einseitigkeit gilt es also noch zu iiberwinden.

Ik

Der Pater Fritz hinterlie verschiedene unverdffentlichte Werke. Einmal
sind seine , Tagebiicher® zu erwihnen. Ein erster Teil geht unter der Be-
zeichnung ,Tagebuch der Reise“ (namlich nach Belém do Par).* Fritz be-
gab sich 1689 stromabwirts ins portugiesische Gebiet, um, wie er angibt,
Linderung von einer schweren Krankheit zu suchen.®® Erst in Belém konnte
man ihm helfen, doch wurde er dort festgehalten, bis ein Befehl des portu-
giesischen K&nigs eintraf, ihn in seine Missionen zuriickzubringen. So lernte
er nicht nur das Zentrum der fiir ihn gefihrlichen Portugiesen am Amazonas
kennen. Fritz notierte auch mit Sorgfalt den Verlauf des groflen Stromes
und die Vorginge auf der Reise. Es handelte sich dabei offenbar zum Teil
um Vorarbeiten fiir eine Amazonas-Karte, an der er arbeitete. Das , Tage-
buch® beginnt aber vor der Reise mit dem Januar 1689 und fiihrt iiber die
Reise hinaus bis zum Februar 1692.%® Es sind also einfach die Aufzeich-
nungen von Anfang 1689 bis Anfang 1692.*

Weitere ,, Tagebiicher® stammen aus den Jahren 1697 bis 1702 und 1707
bis 1723.28 Der Pater hat jedoch auch in den dazwischen fehlenden Jahren
nachweislich Aufzeichnungen gemacht. Das , Tagebuch® von 1692-1696 wies
schon um 1738 Liicken auf.?® Die Aufzeichnungen von 1703 bis Mitte 1707

2t 7 B.: La Condamine (zitiert in: Petermanns Mitteilungen 89 S. 158), Th.
Haenke (zitiert in: Gidslhorn, Amazonenstrom S. 174), Alexander v. Humboldt
(zitiert: ebd. S. 168 und 299/300 Anm. 4, vgl. Petermanns Mitteilungen 89 S. 158).

22 Astrain Bd. 6, S. 625.

23 Gicklhorn, Amazonenstrom S. 6, 10-12; implizit vertritt Renée Gicklhorn den-
selben Standpunkt noch 1961 (in ihrem NDB-Beitrag: vgl. Anm. 16).

2¢ Der Titel wird angegeben in: Boletin 30 S. 206 und bei: Gicklhorn, Amazonen-
strom S. 179.

% Man sicht in den Angaben des Paters verschiedentlich einen Widerspruch und
vermutet auch politische Motive: Jiménez de la Espada in: Boletin 30 S. 223 Anm.
1; Gicklhorn, Amazonenstrom S. 125; Astrain Bd. 6, S. 621,

26 Ausgaben: Boletin 30 S. 206-223; Gidslhorn, Amazonenstrom, S. 179-202.

27 Das wird auch in Nebenbemerkungen der vollstindigen Uberschrift von Ma-
roni(?) angedeutet: vgl. Anm. 24.

22223 iﬁf&_:;sg.;al:ne;-l: Boletin 30 S. 389—403, 31 S. 22-27; Gidslhorn, Amazonenstrom S.

2 Vgl. Boletin 30 S. 224, 385; Gicklhorn, Amazonenstrom S. 203, 218.
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gingen beim Ubergang iiber einen Fluf, der Hochwasser fiihrte, verloren.” —
Die Eintragungen sind ungleichmiflig, viele erfolgten unter einem genauen
Datum, andere stellten Zusammenfassungen fiir einen lingeren Zeitabschnitt
dar, die Jahre 1715-1723 beanspruchen nur noch wenige Zeilen. Man wird
also besser von personlichen Aufzeichnungen des Missionars sprechen.

Die Originale gelangten 1723 nach Quito® und wurden verschiedentlich
kopiert. Die Abschriften von Ulloa und La Condamine gingen verloren,®
man hat wohl auch nicht weiter nach ihnen gesucht. Raimondi ver6ffentlichte
Ausziige.® Eine Kopie, deren Herkunft unklar ist, liegt in Portugal in der
erzbischéflichen Bibliothek von Evora. Diese Abschrift steht aber im Zu-
sammenhang mit dem anonymen Werk ,Noticias auténticas del famoso
Rio Marafién ...“, das um 1738 von Paul Maroni S.J.* verfaflt wurde
und in das der Pater die heute bekannten ,Tagebiicher® aufnahm. Das
Manuskript der ,Noticias auténticas kam in die Academia espafiola de la
Historia in Madrid. Anhand der Evora-Kopie besorgte Edmundson 1922
eine mangelhafte Ubersetzung ins Englische.?® Schon 1889 hatte Jiménez de
la Espada die ,Noticias auténticas herausgegeben. Diese Ausgabe machte
Frau Renée Giddlhorn mit Recht zur Grundlage® ihrer sehr verldfilichen
Ubersetzung ins Deutsche® (Josef Gicklhorn zitiert in seiner Darstellung,
die der Ubersetzung innerhalb desselben Werkes vorausgeht, allerdings wei-
tere Stellen, die in der deutschen Ausgabe nicht erscheinen®). — Nach Fritz’
Originalaufzeichnungen scheinen keine neueren Nachforschungen angestellt
worden zu sein.

Die Liicken in den ,Tagebiichern® hat schon Maroni mit Hilfe anderer
Quellen gefiillt. Als solche kommen Briefe, Berichte und Memoranden in
Frage. Drei lateinische Briefe in die Heimat lagerten noch im Zweiten Welt-
krieg in Prag.®® Zwei von ihnen hatte ein Ordensbruder im 18. Jahrhundert

30 Vgl. Boletin 30 S. 405; Gicklhorn, Amazonenstrom S. 142 und 240.

31 Boletin 31 S. 37; Gidcklhorn, Amazonenstrom S. 259.

3 7y Ulloa vgl.: Petermanns Micteilungen 89 S. 156; vgl. ferner: Ch. M. La
Condamine, Relation abrégée d’un voyage fait dans Pinterieur de ’Amérique meri-
dionale, Paris 1745, S. 397.

33 A, Raimondi, El Pert, 4 Bde., Lima 1874-1879.

3t Vel. Jiménez de la Espada in: Boletin 26 S. 194-203 und Gidilhorn, Ama-
zonenstrom S. 260,

85 G. Edmundson (Hg.), Journal of the Travels and Labours of Father Samuel
Fritz in the River of Amazons between 1686 and 1723 (Works issued by the Hak-
luyt Society, 2. Serie Nr. 51) London 1922. Die von R. Gicklhorn in ihrer Uber-
setzung (in: Gidklhorn, Amazonenstrom) angemerkten Fehler Edmundsons sind
ganz iiberwiegend zu Recht kritisiert. In Einzelfillen konnte es sich jedoch schon
um Abschreibefehler im Evora-Manuskript handeln.

3 R. Gicklhorn scheint nur den Druck benutzt zu haben (vgl. Gicdklhorn, Ama-
zonenstrom S. 210 Anm. 1 und schon S. 13).

87 Eine grofere Umstellung (Gicklhorn, Amazonenstrom S. 210-212) und ein-
zelne kleine Fehler diirften auf drucktechnische Schwierigkeiten wihrend des Zwei-
ten Weltkrieges zuriickgehen.

3 Vol. Gidslhorn, Amazonenstrom S. 145 (ob ohne spanische Vorlage?) und S.
297 (spanische Vorlage: Boletin 30 S. 205).

3 Vgl. Gicklhorns Vorbemerkungen: Amazonenstrom S. 313 und 323.
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ins Deutsche iibersetzt und vertfentlicht,” den dritten Brief brachte Gickl-

- horn heraus und gab ihm eine deutsche Ubersetzung (von Hopfner) bei.”
Drei lateinische Schreiben an den Ordensgeneral wurden im Ordensarchiv in
Rom gefunden und sind auf deutsch bei Gicklhorn wiedergegeben.*® Wei-
tere Briefe, Berichte und Kataloge, die wohl alle lateinisch abgefafit waren,
kamen fast ausschlieRlich nach Quito.* Ein Brief aus Belém an den General-
prokurator der Jesuiten in Madrid fand sich dagegen in der Academia de
la Historia in Madrid.# Zwei spanische Memoranden, die Fritz dem Vize-
kénig in Lima iibergab, sind in die ,Noticias auténticas® aufgenommen.*
Das eine Memorandum liegt auch in einer noch ilteren Kopie in Quito vor.*
Ein Schreiben an den portugiesischen Gouverneur in Belém gelangte selt-
samerweise ins Indienarchiv nach Sevilla.”

Gicklhorn hatte sich zwar vorgenommen, ,geschlossen alle bis jetzt be-
kannten Briefe von S. Fritz“* zu bringen. Aber er zitiert selbst in seiner
Darstellung und im Literaturverzeichnis noch weitere Schreiben.*’ Diese zer-
streuten Quellen sind also nur unvollstindig verdffentlicht und gesammelt.

Ein Worterbuch der Omagua-Sprache wird von Gidklhorn erwihnt.®
(Friiher wurden Fritz sogar ,mehrere Grammatiken und Worterverzeich-
nisse® *! zugewiesen.)

Von geographischer Seite ist es stets als Fritz’ grofiter Ruhmestitel be-
zeichnet worden, dafl er die erste genaue Karte des Amazonas vom Ur-
sprung bis zur Miindung gezeichnet hat. Das Original entstand in den Jah-
ren 1689-1691. Danach brachte Narvaez, ein Ordensbruder, 1707 in Quito
eine gestochene ,weitgehend abweichende Reproduktion®* heraus. La Con-
damine erhielt das Original von einem Nachfolger des Missionars und hin-
terlegte es in Paris. Dort fand Marcel die Karte und veroffentlichte sie
18935 Sie ist nochmals gedruckt bei Gicklhorn, der auch eine Spezial-

40 Neuer Welt-Bott 1 S. 65-67, genauer Nachdrudk: Gicklhorn, Amazonenstrom
S. 323-328. (Eine Uberpriifung und Neuiibersetzung wire schon angesichts der ein-
schrinkenden Hinweise Stodsleins in seinem ,Vorbericht® wiinschenswert gewesen.)

41 Gicklhorn, Amazonenstrom S. 313-323.

42 Fhd. S. 310-313 (Beachte auch die Angaben auf S. 310 zur lateinischen Edi-
tion von Hoffmann).

43 Vgl, Astrain Bd. 6, S. 629-630 mit Anm. 1, Bd. 7, S. 404, 406407, 414; s.
aber auch: Boletin 30 S. 381-388 bzw. Gicklhorn, Amazonenstrom S. 213-222.

44 Boletin 33 S. 63-67 und Gicklhorn, Amazonenstrom S. 328-333.
21“5 Boletin 30 S. 226-229, 232-235; Gicklhorn, Amazonenstrom S. 203-206, 209—

2

46 Astrain Bd. 6, S. 624 Anm. 1.

17 Ebd. Bd. 7, S. 413 mit Anm. 2; Ubersetzung bei: Gicklhorn, Amazonenstrom
S. 149/150.

48 Gicklhorn, Amazonenstrom S. 309.

49 Ebd. S. 135 (spanische Vorlage: Astrain Bd. 6, S. 629-630) und S. 149/150
(vgl. Anm. 47) mit Nr. 110 des Literaturverzeichnisses.
50 Gicklhorn, Amazonenstrom S. 157.
51 V. Hantzsch in: ADB Bd. 49, S. 157 (Der Artikel ist weitestgehend iiberholt).
52 NDB Bd. 5, S. 633.
5 Vgl. ebd. die bibliographischen Einzelheiten.
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Karte von Fritzens Missionen aus dem Jahre 1689 (nach Wessels) wieder-
gibt.*

Damit haben wir die beachtliche geistige Hinterlassenschaft des Amazonas-
forschers skizziert. Sie ist in dem Gicklhorn’schen Werk — trotz kleinerer
Miingel — am vollstindigsten und am besten zuginglich. Da das Buch mitten
im Zweiten Weltkrieg erschien, gibt es in den 6ffentlichen Bibliotheken nur
wenige Exemplare.®® — Eine kritische Gesamtausgabe der Schriften von Sa-
muel Fritz steht noch aus.

I11.

Nun legen Robert und Evamaria Griin eine Neuausgabe der Aufzeich-
nungen vor und machen wieder mit dem verdienstvollen Forscher und
Glaubensboten bekannt. Man kénnte die Verdffentlichung sogar fiir eine
Gesamtausgabe halten. Denn das Werk, das die Herausgeber und Bearbei-
ter ,Das Tagebuch des Jesuitenpaters Samuel Fritz* nennen, reicht vom
10. Dezember 1683 bis in die letzten Jahre des Missionars. Aber auch ein
Leser, der von Fritz’ Schriften und ihrer Uberlieferung nichts weifi, stutzt
bei aufmerksamer Lektiire: Am Ende der Aufzeichnungen verspricht der
Verfasser den Beweis dafiir, ,dafl die Eroberung des Marafién durch die
Portugiesen widerrechtlich erfolgt ist“.** Und nach entsprechenden Ausfiih-
rungen findet sich auf der letzten Seite die Anmerkung: ,Dieses Memoran-
dum wurde von P. Samuel Fritz im Jahre 1692 dem Vizekdnig personlich
iiberreicht“.’” Oder es werden die Eintragungen zum Jahre 1709 mit dem
merkwiirdigen Satz eréffnet: ,,Die folgenden Jahre waren Jahre der Ruhe.™
Damit sollen die Vorginge der Jahre 1703-1708 (von Fritz) zusammen-
gefafit sein. — So muf} zunichst die Feststellung getroffen werden, dafl ein
derartiges einheitliches ,Tagebuch® einige nachhelfende ,Bearbeitung® er-
fordert hat. Auch die Behauptung, das Tagebuch selbst befinde sich in der
Handschriftensammlung der Prager Karls-Universitit® kann nicht iiber-
zeugen. In Prag befindet sich — neben den Originalen einiger Briefe — allen-
falls das Manuskript des Gicklhorn’schen Werkes. Es wird sich noch zeigen,
wie wichtig dieses fiir die neue ,Ausgabe“ ist.

Nach der ganzen Sachlage wire jetzt zu fragen, aus welchen Schriften
von Fritz die Griin’sche Fassung zusammengesetzt sein kann. Die ersten drel
Kapitel, die die Reise von Genua zu den Omaguas behandeln, konnten auf
Briefen beruhen. Das Kapitel ,Der Marafién oder Amazonas® bringt im
wesentlichen Ausziige aus Fritz” Legende zu seiner Originalkarte des Ama-
zonas. Die nichsten sechs Kapitel haben im groflen und ganzen denselben
Inhalt wie das ,Tagebuch der Reise* (nach Belém).

54 Karte I und IV bei Gicklhorn, Amazonenstrom.

55 Ich benutze das Exemplar der UB. der Freien Universitit Berlin.

S GHIn: S) 335

57 Ebd. S. 336.

58 Ebd. S. 324.

5 Ebd. S. 286. — Ubrigens ist der Anteil jedes der beiden Bearbeiter an Ausgabe
und Einleitung nirgends kenntlich gemacht.
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In dem Abschnitt ,Nach Quito“ (!) erscheinen gréflere Teile des einen
Memorandums an den Vizekonig, das Fritz aber in Lima vorlegte. Die
nichsten zwei Kapitel konnen sich auf einen ,Brief und Leistungsbericht
an Francisco de Altamirano®,® den Visitador der Provinz Quito, stiitzen,
dem Fritz iiber seine Leistungen in den Jahren 1693-1696 berichtete. Die
folgenden Kapitel tragen als Uberschrift Jahresangaben und kniipfen somit
an die Aufzeichnungen der Jahre 1697-1702 und 1707-1723 an. Das an-
schlieBende Kapitel ,Der Dank Spaniens“® hat keine Grundlage in den
Schriften von Fritz. Unter der Uberschrift ,Ruhe nach vielen Stiirmen®®
folgen hauptsichlich (in wortlicher oder freier Wiedergabe) einige Anmer-
kungen Gidklhorns zur Legende der Originalkarte des Amazonas!™ Im
letzten Kapitel steht nach der schon erwihnten ,Einleitung® der Text der
»Bemerkungen iiber die Grenzlinie zwischen den Eroberungen Spaniens und
Portugals am Rio Marafion®, also das zweite Memorandum an den Vize-
konig von 1692. (Die auf Seite 326 abgebildete Unterschrift gehort iibrigens
nicht zu dem auf der vorangehenden Seite teilweise abgedruckten und auf
derselben Seite kommentierten Brief an einen portugiesischen Befehlshaber,
sondern offenbar zu einem Brief aus Sevilla von 1684.%)

Schon diese Ubersicht muf} grofles Mifitrauen gegen die Zuverldssigkeit der
Neuausgabe wecken. Welche Stellen sind iiberhaupt genau wiedergegeben?
Die folgende Liste stellt einen Versuch dar, das aufzuzeigen.

Legende der Amazonaskarte: S. 293 Z. 32-33; S. 294 Z. 1-24.%, 27-35;
S. 295 Z. 1-7, 14-22.

»Tagebuch der Reise“: S. 297 Z. 4, 23-34; S. 298 Z. 3-4, 7-9, 14-16, 18-24,
27-31; 8. 299 Z. 2-3, 6-8, 10-13, 18-33; §. 300 Z. 1-12, 15-16; S. 301
Z. 1-2, 5-7, 9-35 (ohne die Klammer-Erkldrungen); S. 302 Z. 1, 12—
820027 80,235 Su 30384012, 57516224, 31-373 S.: 504 Zivl—14,
18521 92428 30 -34S, 3083253032, 836-37 15506075 1,96 12,25~
30smST 307 6E =917 P 31235 80308 Al 1eDali5 g6 0000
28-31,33: 5:309: 7, 1-4,.10-12, 14:'S;: 310 Z.-6.

Memorandum an den Vizekénig
(Bitten fiir die Amazonas-Mission): S. 310 Z. 31-32; S. 311 Z. 1,
§-32:98

Leistungsbericht: S.i312° 2 17--23.232-5858; 810315 Z:1-9, 1617, 23,:30;
B34 LE bS5 E2n6ie8=12;

sl avebuch “H1697=1702::S0 316 97" 31=355 852317 Z.-1=9; 11=14, 35=37:
SES 852 =05 a0 s D628 80319 i =13 192267 515820
Zes R t/=18,22 27,32 33 Sv321 Z:16-11,13;:21=24, 2634 S:322
Z:1-3, 8-9, 13-16;.5.:323 Z. 1, 9-14, 19224, 28-33; S, 324 Z.1=22.

% Abgedrucke in Boletin 30 und bei Gidklhorn, Amazonenstrom (vgl. Anm. 43).
9GS - 329)

82 Griin 8. 330-333, vgl. Gicklhorn, Amazonenstrom S. 304-307.

% Vgl. Gidilhorn, Amazonenstrom S. 115.

Z. 8 lies Barbacoas statt Festland, Z. 23 lies mehr als 1000 statt Tausende.
Z. 24 lies viel groflere statt grofie.



Schubring, Der Jesuitenmissionar Samuel Fritz 337

»Tagebuch® 1709-1712: S. 325 Z.6-13, 15-21, 24-25, 30-36; S. 327 Z. 14,
33; S. 328 Z. 1-5, 7-8, 12-17, 20-21.
Bemerkungen iiber die Grenzlinie: S. 333 ab Z. 22-S. 335.

Der Wert dieser Liste ist beschrinkt, da nur die Bemerkungen iiber die
Grenzlinie wirklich vollstindig und genau abgedruckt sind. Die iibrigen
Stellen gibt die neue ,Ausgabe“ teilweise sehr frei wieder. Kleine ,,Zusdtze®
konnten oben kaum signalisiert werden. Fritz schreibt z.B., der Marafién
entstehe in einer Lagune ,genannt Lauricocha“® (Griin: ,von den Indianern
Lauricocha genannt“®”). Auf Schritt und Tritt mufl der Leser selbst in diesen
relativ zuverlissigen Stellen mit Auslassungen rechnen, die unter Umstinden
den Sinn betrichtlich dndern. So berichtet Fritz zum 8. September 1691 die
Ankunft von ,mehr als 80 heidnische(n) Taromasindiander(n)“® (Griin:
,80 heidnische Taromasindianer®*). Wenn ein Satz iiber das Ende einer
Zeile oder Zeilengruppe hinwegreicht, die oben in die Liste aufgenommen
sind, so soll nur der Text bis zum letzten (Haupt- oder Neben-)Satzschlufl
innerhalb der Zeile oder Zeilengruppe als einigermafien brauchbar gelten.
Der Abstand zwischen den in der Liste gesammelten ,Brocken® und ,Hipp-
chen® kann zudem gelegentlich Jahre mit dichten Aufzeichnungen aus-
machen.

Wie es um die ausgeschiedenen Stellen steht, mgen die Abschnitte iiber
die Anreise zum Amazonas zeigen, von denen schon gesagt wurde, sie konn-
ten auf Fritz’ Briefen beruhen. Diese sind tatsichlich nur spurenweise ver-
wertet. (,Den 28. [Dezember] kamen wir auf Monpox . . .“™ — Griin: ,Am
28. Dezember erreichten wir Monpox“.™) Viel mehr Gebrauch macht die
neue ,Ausgabe“ von den Briefen des Ordens- und Reisegenossen Heinrich
Richter, der beispielsweise vermerke: ,, .. .und traffen unter Weegs viel
grosse Crocodillen, allerhand Schlangen, grausame Tyger und Lowen
an...“™ (Griin: ,Unterwegs sahen wir viele grofe Krokodile, allerhand
Schlangen sowie Tiger und Lowen . . .“™). Einmal war den Reisenden nur
ein kleiner Kahn geblieben. ,Doch machten wir aus der Not eine Tugend,
setzten uns nicht weniger als unser zehn in dieses Schifflein...“™ (Griin:
,Setzen wir uns hinein“, sagte Heinrich Richter, ,machen wir aus der Not
eine Tugend.“”) Wenn es in der Griin’schen Ausgabe heifit: ,,Unterwegs
gab es keine Unterkiinfte®, so ist das wortlich aus der Darstellung von
Gidklhorn entnommen.” Sie wird auch sonst — genau oder frei — immer wie-

66 Gicklhorn, Amazonenstrom S. 286.

87 Griin S. 294.

68 Gicklhorn, Amazonenstrom S. 196.

% Griin S. 308.

70 Gicklhorn, Amazonenstrom S. 324.

1 Griin S. 287.

72 Neuer Welt-Bote Bd. 1, S. 57 Nr. 20; Gicklhorn, Amazonenstrom S. 335.
73 Griin S. 288.

7 Neuer Welt-Bott Bd. 1, S. 68 Nr. 26; Gidklhorn, Amazonenstrom S. 345.
75 Griin S. 290.

78 Ebd. S. 288.

77 Gicklhorn, Amazonenstrom S. 117.

Ztschr. £. K.G. 13
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der herangezogen. Uber Curupa-Pulver soll es eine Notiz von Fritz geben,
wonach die Indianer es ,mit Hilfe eines y-formigen Schilfrohres schnupfen,
dessen Gabelung in die Nase gesteckt wird“.”® — Tatsdchlich liegt aber ein
Zitat einer von Gicklhorn verfaflten Anmerkung” vor. Einen dramatischen
Hohepunkt erreichen die ,, Aufzeichnungen® iiber die Anreise mit folgendem
»Eintrag®: ,In dieser Nacht fiel José Cases von seinem Reittier und ging,
schauerlich um Hilfe rufend in dem Sumpf unter. Zuletzt sah ich seine Fin-
gerspitzen, und hérte dann nichts mehr als die unheimlichen Laute, die aus
dem Urwald kamen®.* Zur Beruhigung des Lesers sei gesagt, dafl der Reise-
prokurator Cases an der Sumpfdurchquerung nicht teilnahm, sondern krank-
heitshalber zuriickgeblieben war, Cases wird auch spiter noch unter den
Lebenden erwiahnt.®! Das mit leichter Hand geschriebene Griin’sche ,, Tage-
buch® liebt freilich solche ,, Tote“.8?

Es lohnt nicht, noch weiter zu kritisieren. Die letzten Bemerkungen sind
vielmehr darauf gerichtet, Grundziige im Wirken von Samuel Fritz hervor-
zuheben, die durch die ,Bearbeitung® sonst unklar blieben.

Man wird nicht davon sprechen konnen, dafl Fritz aus Abenteuerlust und
Forscherdrang nach Siidamerika ging. Auch wire es abwegig zu meinen, er
habe sich sein Tatigkeitsfeld selbst wihlen kdnnen. Es scheint viel eher, als
ob er und seine Reisegefahrten vor Eifer glithten, endlich zu einem missiona-
rischen Einsatz zu kommen. Jedenfalls wollte die Reisegesellschaft jeden
noch so sinnvollen Aufenthalt trotz aller Strapazen vermeiden. Fiir Jesuiten
ist es selbstverstindlich, dafl ihnen ihr Posten von den Oberen angewiesen
wurde. Erst als einziger Missionar unter der groflen Volkerschaft der Oma-
guas und angesichts seines riesigen Einflulbereiches entlang des Amazonas
hatte Samuel Fritz ausgedehnte Entscheidungs- und Entfaltungsfreiheit.
Sein Handlungsspielraum stieg nochmals, als er zum Superior berufen wurde
— doch konnte er mit einem Schreiben abgesetzt werden.

Die Portugiesen nannten die Hauptvolkerschaft des deutschen Missionars
zwar Cambebes. Ebensoviel Recht hat jedoch der spanische Name Omaguas,
und Fritz verwendet ihn durchgehend in seinem Tagebuch.

Als Fritz 1691 aus Belém zuriickkehrte, war wohl eine Ortschaft kurz
nach der Rio Negro-Miindung verbrannt. In den anderen Siedlungen hatten
sich hiufig die Bewohner aus Angst vor den Portugiesen, die Fritz beglei-
teten, zuriickgezogen, Manche Indios hatten sich verlaufen, weil ihr Pater
so lange abwesend war. Von den Zuriickgebliebenen wurde der Missionar
iiberall mit Freuden begriifit (er brauchte keinesfalls zu hungern).

8 Griin 5. 288.

™ Gicklhorn, Amazonenstrom S. 283.

80 Griin S. 289.

8 Fritz am 20. 8. und am 17. 9. 1685, zitiert bei Gidklhorn, Amazonenstrom S.
gﬁ; und 327; Richter am 16. 6. 1685 und am 1. 1. 1686, zitiert ebd. S. 340, 343,

% Der zweite ,erschlagene® Jesuit: Griin S. 321; der ,aufgekniipfte® Hiuptling:
ebd. S. 323 (er tritt unter dem Namen Paytiti munter weiter auf!l) Schlieflich: der
»gesteinigte® Missionar: ebd. S. 328.
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Wenn eine Ausgabe der Aufzeichnungen den Aufstieg zum Superior der
Marafién-Missionen nicht wiedergibt, mufl der letzte Abwehrkampf gegen
die Portugiesen wohl undeutlich bleiben. (Deshalb ist es aber noch nicht
nétig, eine Szene zu fingieren, in der der Pater auf seinem Posten im Haupt-
ort der Omaguas von der portugiesischen Invasion iiberrascht und vom
gegnerischen Kommandanten ausgewiesen wird.)

Ubrigens konnte der Superior tatsichlich spanische Soldaten anfordern
und sie auf ihren Unternehmungen begleiten, der formelle Oberbefehl lag
dennoch jedenfalls bei dem leitenden Offizier.

Wie einfach wire es gewesen, die Gicklhorn-Ubersetzung zu iiberpriifen
und zu ergénzen! Damit hitte, ohne besonderen Aufwand, eine sehr or-
dentliche und niitzliche Ausgabe vorgelegt werden konnen.

8 Griin S. 328-329.

13*
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Alte Kirche

A. G. Hamman: Jacques-Paul Migne, Le retour aux péres de I’église
(= Le point théologique 16). Paris (Beauchesne) 1975. 175 S., kart., FF 30—
Hamman, der Mignes Werk seit 1958 fortsetzt, hat sich die Aufgabe gestellt,

»dem Menschen — J.-P. Migne — in der theologischen Erneuerung seines Jahrhun-

derts seinen Platz zuzuweisen und die Erstellung seiner doppelten Patrologie zu

analysieren® (S. 5). Das Vorwort bringe gleich einige Ausfiihrungen zu Begriff,

Geschichte und Umfang von Patrologie und Patristik (S. 6-8). Eine ,Einleitung®

geht der Frage nach, wie die Schriften der Viter auf uns gekommen sind, von der

Anfertigung des ,,Urmanuskripts® iiber Kopisten und Kompilatoren zu den ersten

Sammelausgaben nach der Einfithrung des Buchdrucks und fiihrt herab bis auf die

Ausgabe der Mauriner (S. 9-35). V. gibt hier einen knappen, aber interessanten

Uberblick zur Uberlieferungsgeschichte der Viterliteratur.

In sieben kurzen Kapiteln entfaltet er das eigentliche Thema. Kap. 1 schildert
»das Jahrhundert des Abbé Migne“, das neunzehnte also, im Blick auf die Situation
an den theologischen Ausbildungsstitten Frankreichs und zeichnet einen nicht sehr
leuchtenden Hintergrund fiir dessen spiteres Werk. Immerhin, erste Aufbriiche zu
einer Erneuerung der Theologie lassen sich erkennen (S. 37-50). — Kap. 2 verfolgt
den fast unbegreiflichen Weg des schulschwiinzenden, abenteuernden Auvergnaten
zum Priestertum, dann vom eigenwilligen Seelsorger zum Journalisten, der schlief3-
lich der grofite Verleger des Jahrhunderts wurde und als solcher sein bleibendes
Werk schuf: die Geschichte eines Glaubens an die eigene Berufung gegen Unver-
stindnis und Ungerechtigkeit, gegen Mifigunst und Verdichtigung (S. 51-70). —
Kap. 3 zeichnet das ,Portrait des Abbé Migne“ — des Verlegers, Werbefachmanns,
Mébelfabrikanten, Orgelbauers, Begriinders einer Klerussparkasse in einem; des
rastlosen Arbeiters, des Leiters eines Millionenunternehmens und persénlich armen
Priesters, der von seinem Bischof gemafiregelt wird und doch mit seinem ganzen
Werk nur seiner Kirche dienen wollte (S. 71-87).

Kap. 4-6 gelten diesem Werk Mignes unmittelbar, soweit es die Herausgabe der
Viter betraf. Zunichst gibt V. in Kap. 4 eine Ubersicht iiber Sammelausgaben von
Werken der Kirchenviter vor Migne wie iiber literarische und theologische Werke
zu den Vitern, aus denen dieser fiir sein Unternehmen geschopft hat. Zugleich er-
halten wir einen ersten Einblick in seine Arbeitsweise (S. 89-111). Kap. 5 untersucht
die Genesis der beiden Patrologien, fiir die Mignes Namen bis heute steht. V. hebt
gleich die ,6kumenische® Zielsetzung hervor, geht auf die entscheidende Mitarbeit
J.-B. Pitras, des spiteren Kardinals, ausfiihrlich ein und erwihnt den Beitrag an-
derer Gelehrten. Ein kurzer Blick in die , Werkstatt®, und schon erfahren wir den
Abschlufl der lateinischen Reihe, den Stand und die besonderen Schwierigkeiten der
griechischen, deren Vollendung durch den tragischen Brand 1868 vereitelt wurde.
Das Ganze ist ein erstaunliches Zeugnis internationaler Zusammenarbeit nicht we-
niger als des unternehmerischen Mutes und Weitblicks eines Mannes, dessen Grund-
kapital der Glaube an die Notwendigkeit der Sache war (S. 113-139). — Auf weni-
gen Seiten werden wir durch Kap. 6 iiber die Aufnahme der beiden Patrologien in
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der gelehrten Welt unterrichtet. Sie hatten keinen leichten Start, es gab auch harte
Kritik — ein E. Schwartz sprach gar von einer cloaca maxima (1905!) — und doch
erwiesen sie sich bald als ein unentbehrliches Werkzeug wissenschaftlicher Arbeit fiir
mehr als ein Jahrhundert, und in nicht wenigen Teilen haben sie ihren Wert bis
zur Stunde bewahrt. Fir deutsche Leser interessiert vielleicht, daf gerade eine
deutsche Universitit, die auch zwei bedeutende Mitarbeiter — H. Denzinger und J.
Hergenrither — stellte, Wiirzburg, Migne den doctoratus h.c. verlieh (S. 141-152).

Man kann H. gut zustimmen, wenn er im 7. Kap. als ,Lektion eines Jahr-
hunderts® (S. 151-165) resiimiert, Orden und Kleriker hiitten heute das Gebiet
der Patristik vielfach Laien iiberlassen; doch die Lehre der Viter bezeuge und be-
fruchte die Sendung der Kirche mehr als Soziologie und Strukturalismus. Und er
beruft sich — m. E. zu Recht — auf H. de Lubac, nach dessen Aussage jede Erneue-
rung im Westen, im Denken wie im Leben der Christenheit, unter dem Zeichen der
Viter geschah (S. 163). Migne hatte seinerzeit durch sein Werk viel zu einem Neu-
aufbruch in der Theologie beigetragen; wir haben die Fruchtbarkeit der Riickkehr
zu den Vitern, nicht zuletzt zu den dstlichen, wieder in unserem Jahrhundert er-
fahren, jiingst erst noch einmal auf dem zweiten Vatikanischen Konzil. Ich bin iiber-
zeugt, bei den Vitern konnten wir Antwort finden auf viele Fragen, die Antwort,
die junge Christen, enttiuscht von Sikularismus und Rationalismus, heute bei Syste-
men und Praktiken des fernen Ostens suchen.

Hammans Arbeit ist jedenfalls mehr als die Vorstellung eines Mannes des
19. Jh. Sie ist zugleich die Darstellung eines Aufbruchs in der Theologie Frankreichs
und dariiber hinaus, und sie ist eine Einladung zur Besinnung angesichts einiger
Engpiisse, um nicht von Sackgassen zu reden, in unserer gegenwirtigen Situation.
Die notwendige Kritik an Migne selbst, an seinem allzu grofiziigigen Umgang mit
dem literarischen Eigentum anderer z.B., wird nicht unterdriickt, doch schliefllich
iiberwiegt die Bewunderung fiir die Weitsicht und die Hingabe des Menschen, der
alles andere war als ein Fachtheologe, aber der Kirche, der Erneuerung ihrer Theo-
logie und ihres Lebens sich ganz verpflichtet wufite.

Daf der schmale Band in seinen sorgfiltig erarbeiteten Anmerkungen noch An-
regungen zu geben vermag, sei wenigstens erwihnt.

Wiirzburg H. M. Biedermann OSA

Wilhelm Schneemelcher: Gesammelte Aufsitze zum Neuen Te-
stament und zur Patristik, herausgegeben von W. Bienert und K. Schi-
ferdiek (= Analecta Vlatadon 22). Thessaloniki (Patriarchal Institute for Patri-
stic Studies) 1974. 406 S., geb.

Aus Anlaf des 60. Geburtstages von W. Schneemelcher am 21. August 1974
haben W. Bienert und K. Schiferdick eine Sammlung seiner Aufsitze zu neutesta-
mentlichen und patristischen Themen herausgegeben. Der Band enthilt 14 Arbeiten,
von denen 13 zwischen 1951 und 1967 im Druck erschienen sind und eine bisher
unverdffentlicht war.

Der Sinn einer solchen Aufsatzsammlung liegt ja nicht blofl darin, dafl sie Ar-
beiten, die zum Teil nur schwer greifbar sind, bequem zuginglich macht. Sie gibt
auch einen Gesamteindrudk von der Forschungstitigkeit des Verfassers, von deren
Schwerpunkten und charakteristischen Fragestellungen, und spiegelt dariiber hinaus
ein Stiick Wissenschaftsgeschichte wider. Sucht man nach den leitenden Fragestellun-
gen und Gesichtspunkten, die sich durch die einzelnen Aufsitze des vorliegenden
Bandes hindurchziehen und ihnen ihre innere Einheit verleihen, so st6fit man auf
ein doppeltes Interesse: Schneemelcher arbeitet bewufit an den von der klassischen,
durch die Namen Harnads, Holl, Schwartz und Lietzmann bestimmten Epoche deut-
scher patristischer Forschung hinterlassenen Aufgaben und Problemen weiter, und
er ist gleichzeitic bemiiht, der Patristik als theologischer Disziplin innerhalb der
deutschsprachigen Theologie der Zeit nach dem zweiten Weltkrieg einen Ort und
Gehir zu verschaffen. Er fragt engagiert nach dem Sinn und dem Ertrag der alten
Kirchen- und Dogmengeschichte fiir reformatorische Theologie, und es ist bezeich-
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nend, dafl er immer wieder auf Karl Barths Auflerungen iiber Wesen und Aufgabe
der Kirchengeschichte und tiber die Bedeutung der dogmatischen Entscheidungen der
alten Kirche Bezug nimmt.

Schneemelcher hat die Grundsatzproblematik der Patristik und der Dogmen-
geschichtsschreibung in zwei programmatischen Studien behandelt: Der Aufsatz
»Wesen und Aufgabe der Patristik innerhalb der evangelischen Theologie® (1951,
S. 1-22) will die Patristik als eine Disziplin evangelischer Theologie verstehen, die
mehr ist als ,altchristliche Literaturgeschichte®, aber auch nicht eine ,Riistkammer
der Dogmatik® (S. 9) sein soll, die die kirchliche Tradition im katholischen Sinn er-
schliefft. ,Es geht in der Patristik um die Begegnung mit den Theologen der alten
Kirche, die mit uns unter demselben Wort standen und sich wie wir um das Ver-
stindnis dieses Wortes gemiiht haben. Es geht also nicht um die Tradition, sondern
um die echte Kontinuitit, die in der Gemeinsamkeit des Horens und Lernens be-
steht. Damit ist aber die Patristik eine dauernde legitime Aufgabe der evangeli-
schen Theologie® (S. 20). Der Gedenkartikel zum 100. Geburtstag Harnacks: ,Das
Problem der Dogmengeschichte® (1951, S. 23-52) schildert Leistung und Grenzen
von Harnacks berilhmtem Lehrbuch. Schneemelcher meint, eine Erdrterung des
Problems der Dogmengeschichte miisse auch heute noch bei Harnacks Lsung ein-
setzen, freilich mit tiefgehenden Korrekturen: Die Dogmenbildung ergibt sich nicht
aus der Hellenisierung des Evangeliums, sondern sie setzt mit dem Osterglauben
ein. Es folgen drei weitere Gesichtspunkte: Die Dogmengeschichtsschreibung mufl
viel stirker die Religionsgeschichte beriicksichtigen, als dies bei Harnads geschehen
ist. Die Dogmenbildung ist als ein Prozefl zu begreifen, der von Anfang an von
vielfiltigen Ansitzen aus verliuft; die ihr vorgegebene Einheit ist nicht das ,schlich-
te Evangelium®, sondern allein Christus selbst. Und schlieflich mufl gesehen wer-
den, dafl die Kirche und ihre Verkiindigung eine Grundvoraussetzung fiir die
Entstehung von Dogmen bildet. ,Der Prozefl der Dogmengeschichte ist der immer
erneute Versuch der Auslegung und des Verstindnisses der Heiligen Schrift. Daher
ist dieser Prozefl weder ein Abfallsprozef noch eine Fortschrittsentwicklung. Son-
dern die Dogmengeschichte ist die Geschichte der Entscheidungen der Kirche, die sie
je und dann im Hinblick auf das Wort Gottes getroffen hat* (S. 52).

Grofleren und kleineren Einzelthemen gelten die folgenden Arbeiten, die ich
nur mit dem Titel und dem urspriinglichen Erscheinungsjahr nenne: ,Das Problem
der Sprache in der alten Kirche® (1959, S. 53-69), ,Der diakonische Dienst in der
alten Kirche® (S. 70-118; dieser Uberblick wurde fiir das Sammelwerk ,Das diako-
nische Amt der Kirche®, hrsg. von H. Krimm, 1953, 21965, geschrieben), ,Kirche
und Staat im Neuen Testament® (1967, S. 119-138), ,Paulus in der griechischen
Kirche des zweiten Jahrhunderts® (1964, S. 154-181). Der Aufsatz ,Der Sermo
;De anima et corpore’. Ein Werk Alexanders von Alexandrien?* (1957, S. 240-273)
hat vor allem als Beitrag zur Erforschung der 1940 erstmals publizierten Oster-
homilie des Melito von Sardes und der von ihr repriisentierten Traditionen Beach-
tung gefunden: Schneemelcher fiihrt die weitverzweigte Uberlieferung einer Homilie
»Uber die Seele und den Leib® vor, die in verschiedenen Fassungen, teilweise auch
nur in Bruchstiicken und Ausziigen, koptisch, syrisch, armenisch, arabisch und grie-
chisch erhalten ist. In den Handschriften werden verschiedene Verfasser genannt,
doch kommen ernsthaft nur Alexander von Alexandrien und Melito von Sardes in
Frage. Auf Grund der Parallelen zu der Osterhomilie Melitos vermutet Schnee-
melcher, dafl Alexander eine Homilie Melitos verwendet haben kénnte. Auf jeden
Fall besteht zu Melito eine traditionsgeschichtliche Verbindung.

Jeweils eine Gruppe von Untersuchungen steht in Beziehung zu zwei Haupt-
arbeitsgebieten des Verfassers: Fragen der neutestamentlichen Apokryphen behan-
deln die vier Aufsitze ,Bemerkungen zum Kirchenbegriff der apokryphen Evan-
gelien® (1959, S. 139-153), ,Die Acta Pauli. Neue Funde und neue Aufgaben®
(1964, S. 182-203), ,Die Apostelgeschichte des Lukas und die Acta Pauli® (1964,
S. 204-222), ,Der getaufte Lowe in den Acta Pauli® (1964, S. 223-239). Athanasius
und dem arianischen Streit sind drei Beitrige gewidmet: ,Athanasius von Alex-
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andrien als Theologe und als Kirchenpolitiker® (1951, S. 274-289), ,Die Epistula
encyclica des Athanasius® (S. 290-337), ,Serdika 342. Ein Beitrag zum Problem
Ost und West in der Alten Kirche® (1952, S. 338-364). Der bisher unverdffent-
lichte grofie Aufsatz iiber die Epistula encyclica des Athanasius behandelt das aus
dem Jahre 339 stammende Rundschreiben an die nicht zur Partei des Euseb von
Nikomedien gehdrenden Bischéfe, in dem Athanasius die soeben erfolgte gewalt-
same Einsetzung des Kappadokiers Gregor als Gegenbischof in Alexandrien schil-
dert und seine Amtskollegen auffordert, Gregor die kirchliche Gemeinschaft zu
verweigern. Schneemelcher zeigt, daff es in diesem Schreiben nicht nur um die ak-
tuellen Vorginge in Alexandrien geht, sondern dafl im Hintergrund der Kampf
steht, den Athanasius Jahre hindurch gegen die Giiltigkeit seiner Verurteilung durch
die Synode von Tyrus 335 fiihrte, auf die sich seine Gegner dauernd beriefen. Die
historische Interpretation des Briefes bestitige das Bild, das Schneemelcher bereits in
dem Athanasius-Aufsatz von 1951 entworfen hat: Weder ist der alexandrinische
Bischof mit Ed. Schwartz als reiner Machepolitiker zu beurteilen, noch kann man
den Theologen und den Kirchenpolitiker voneinander trennen, worauf die Dar-
stellung Lietzmanns hinausliuft. Es waren vielmehr theologische Grundentschei-
dungen, die auch hinter den kirchenpolitischen Aktionen des Athanasius standen.
Die Uberpriifung der handschriftlichen Uberlieferung der Epistula encyclica ergibt,
dafl H. G. Opitz sie weitgehend richtig beurteilt hat und dafl auch seine editori-
schen Entscheidungen im wesentlichen zutreffend waren. Die von Schneemelcher
vorbereitete Fortsetzung der Biande II und III der grofilen Athanasiusedition, die
alle am vierten Jahrhundert Interessierten dringend erwarten, wird in den Text-
und Uberlieferungsfragen also die Arbeit von Opitz ohne tiefgreifende Verdnde-
rungen weiterfithren kénnen, wihrend sich in der Kommentierung und wohl auch
in der Gestaltung des Urkundenbandes manches 4ndern wird (vgl. S. 297).

Am Schluf des Bandes steht der Jubiliumsaufsatz ,Chalkedon 451-1951% (S.
365-389), in dem noch einmal Schneemelchers grundsitzliche Beurteilung der spit-
antiken ,Reichskirche® zum Ausdrude kommt. Er setzt sich kritisch mit der En-
zyklika ,Sempiternus Rex Christus® (8. September 1951) auseinander, in der
Pius XII. die Synode einseitig unter dem Gesichtspunkt wiirdigte, dafl auf ihr der
pipstliche Primat glinzend zur Geltung gekommen sei. Demgegeniiber betont
Schneemelcher, dafl Vorgeschichte und Verlauf der Synode ganz von der kaiser-
lichen Kirchenpolitik bestimmt waren. Die Entstehung der kaiserlichen Synodal-
gewalt und der Reichskirche ist jedoch nicht in den negativen Kategorien des .,Ab-
falls“ und der ,Verweltlichung® zu beschreiben, sondern war eine wohl unver-
meidbare geschichtliche Entwicklung. Das Bekenntnis von Chalkedon wertet Schnee-
melcher als eine in der geschichtlichen Situation notwendige Entscheidung. Es ist
heute als ein Zeugnis fiir das Schriftverstindnis der alten Kirche zu horen, aber
auch nicht unkritisch zu reproduzieren.

Einen besonderen Dank verdient die sorgfiltige Arbeit der beiden Herausgeber:
Sie haben die Anmerkungen der im wesentlichen unverindert abgedruckten Auf-
sitze vereinheitlicht, bei den Literaturangaben die neuesten Auflagen nachgetragen
und haben — was leider nicht in allen Aufsatzbinden geschieht — die Seiten der
Erstveroffentlichungen genau angegeben. Auflerdem haben sie dem Band ein voll-
stindiges Verzeichnis der Publikationen Schneemelchers, ein Namen- und ein Sach-
register beigefiigt. Das gut ausgestattete Buch enthilt eine Reihe von Drudkfehlern,
die aber nicht sinnstorend sind. Auf S. 300, Z. 7 v.u. mufl es heiflen: Apol. sec.
#2537

Miinchen Gerhard May

A. Boehlig: Das Aegypterevangelium von Nag Hammadi (Das
heilige Buch des Groflen Unsichtbaren Geistes) nach der Edition von A. Boehlig -
F. Wisse - P. Labib ins Deutsche {ibersetzt und mit einer Einleitung sowie Noten
versehen (= Géttinger Orientforschungen. Verdffentlichungen des Sonderfor-
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schungsbereiches Orientalistik an der Georg-August-Universitit Gottingen VI

Reihe: Hellenistica Bd. 1), 163 S. Wiesbaden (Otto Harrassowitz) 1974. DM 30.—

Die Gnosis ist eine mythologische Denkform, die darauf abzielt, die Urzeit und
den Ursprung des Menschen und die Geschichte seines Falls in die irdische Welt zu
erklidren. Das in Codex III und IV von Nag Hammadi enthaltene Aegypterevange-
lium, dessen eigentlicher Titel lautet: ,Das heilige Buch des Groflen Unsichtbaren
Geistes®, fithrt den Ursprung der Sethianer auf die biblische Gestalt von Seth zu-
riick. Seth sei die Menschwerdung des himmlischen Seth, der seinerseits von dem
zum Pleroma gehdrenden Adamas und dem Logos herkommt, welch letzterer das
Erzeugnis der Pronoia und des unsichtbaren Geistes ist. An seinem Errettungswerke
werden Seth verschiedene Gottheiten und Heilbringer helfen, unter denen Moiro-
thea, Micheus, Michar, Abrasax eine mafigebende Rolle spielen.

In dieser deutschen Ausgabe, welche durch die englische Ausgabe, die soeben in
der Reihe Nag Hammadi Studies, Bd. IV erschienen ist, und den Aufsatz von Jean
Doresse, Le Livre sacré du Grand Esprit invisible ou I'Evangile des Egyptiens, in
Journal Asiatique, Jg. 1966/1968, S. 317-435. 289-386 zu erginzen wire, zieht
Bohlig Vergleiche mit der Apokalypse Adams betreffs dieser verschiedenen Heil-
bringer, aber leider tut er dies nicht mit der Trimorphos Protennoia des Codes XIII,
die auch eine sethianische Schrift ist, in der uns Hymnen an den Unsichtbaren Geist
begegnen und die diese heilbringende Hilfe von Moirothea, Micheus, Michar und
Abrasax (s. 48, 15 ff.) erwihnt.

Der Verf. diskutiert in einer umfangreichen Einleitung die mythologische Denk-
und Ausdrucksform, die fiir den Gnostizismus charakteristisch ist. Im Gnostizismus
fithlte sich der Mensch als einen Teil des Kosmos, mit dem er in einer bis zum ur-
spriinglichen Animismus der Vélkerreligionen und der Mysterienreligionen zuriids-
zugreifenden ovppiwois lebte. Dies wire m.E. eine gute Erklirung, warum die
Gnosis zu unserer Zeit tiefe Resonanzen in dem Bewuftsein des modernen Menschen
hervorruft. Es stellt sich im Zeitalter der Atombombe und des Umweltschutzes die
Frage, ob der Mensch auch den Sinn der Naturerkenntnis begreift und durch sein
Bewufitsein sich mit seinem ganzen Dasein in die erkannte Welt einreiht und daraus
entsprechende Konsequenzen fiir sein Handeln zieht.

In einem anderen Teil seiner Einleitung behandelt der Verf. auf eine etwas zu
komplizierte Weise (S. 29-37) die Frage, warum diese sethianische Schrift iiber den
Unsichtbaren Geist den Titel , Aegypterevangelium® trigt, obwohl sie nicht zur
eigentlichen Literaturgattung der Evangelien des Neuen Testaments gehort, in
welchen das Wort, das Wirken und Leiden sowie die Auferstehung des Herrn dar-
gestellt werden. Beim Aegypterevangelium handelt es sich doch um eine Heilsbot-
schaft, und darum wird es ein evoyyélior genannt. Das gilt auch fir das Thomas-
evangelium, das Philippusevangelium von der Funde von Nag Hammadi und fiir
das Ewvangelium der Maria des Papyrus Berolinensis 8502. All diese Evangelien
bezeugen, dafl hiermit Jesus typische gnostische Probleme in den Mund gelegt und
die Gattung ,Evangelium® als Offenbarungsschrift fiir gnostische Weisheit verwen-
det werden. Wie im vierten Evangelium oder in der Trimorphos Protennoia eine
Spekulation, die zur doyi zuriidsfihrt, an die Stelle der Kindheitsgeschichte Jesu
gesetzt wird, so ist es hier der Fall mit dem Aegypterevangelium: um den Ursprung
des Seth richtig zu erkliren, wird die Schilderung der himmlischen Welt und ihrer
Entstehung aus dem héchsten Gott vorangestellt. Darin liegt die frohe Botschaft.

Was einzelne Punkte anbelangt, bin ich der Meinung des Verfassers, daf} es sich
mit dem Thomas- und dem Philippusevangelium um Logien- und Florilegiensamm-
lung handelt, obwohl, wie ich in der Einleitung zu meiner Ausgabe des Philippus-
evangeliums (vgl. L’Evangile selon Philippe. Introduction, texte, traduction et com-
mentaire, Paris, 1967, S. 3-6) und zum Thomasevangelium (vgl. L’Evangile selon
Thomas [Nag Hammadi Studies, Bd. V], Leiden 1975, S. 48-51) zu beweisen ver-
sucht habe, es maglich wiire, einen durchlaufenden Gedankengang fiir die Menge von
Reflexionen, die beide Evangelien enthalten, festzustellen.

Straflburg Jacques-E. Ménard
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Engelbert Kirschbaum: Die Griber der Apostelfiirsten. St. Peter
und St. Paul in Rom. Mit einem Nachtragskapitel von Ernst Dassmann. Frank-
furt (Societitsverlag) 1974. 293 S., geb., DM 38.—

Das im Jahr 1957 in 1. Auflage erschienene Buch des archiologisch verdienten
Ausgribers E. Kirschbaum — der leider im Frithjahr 1970 in Rom nach schwerer
Krankheit verstarb und die Auseinandersetzung um die Grabungen unter S. Peter
zu Rom nicht weiterfilhren konnte — ist von dem derzeitigen Inhaber des Bonner
Lehrstuhls fiir Alte Kirchengeschichte und Christliche Archdologie in unverdnderter
Form, aber um das Nachtragskapitel ,Ist Petrus wirklich darin?“ erweitert, her-
ausgegeben worden, Es mag hier das Buch von Kirschbaum als bekannt vorausge-
setzt sein und nur das neue Kapitel besprochen werden.

Vielleicht war beim Datum der Neuerscheinung auch das ,Heilige Jahr® mit im
Blick. Der letzte Absatz des Herausgebers hat jedenfalls den Rompilger vor Augen
— und zeigt zugleich die Vorsicht historischen Urteils: ,Wichtiger als das Vorzeigen
von Knochen diirfte es fiir Pilger und Beter sein, den Ort zuginglich zu machen,
wo das Tropaion-Siegeszeichen die Erinnerung an das Zeugnis des Apostelfiirsten
wachhilt und die Verbindung mit der bis ins 2. Jahrhundert nachweisbaren Petrus-
verehrung herstellt® (S. 248). — Wenn dies besagen soll, dafi man mit der wahr-
scheinlichen Fixierung eines Platzes fiir die Petrusverchrung nicht vor die Er-
richtung der Aedicula (2. Hilfte 2. Jh.) zuriickgehen kann, die man wohl mit Recht
als das von Gaius von Rom (zitiert bei Euseb, HE 2, 25, 6) erwahnte ,, Tropaion®
fiir Petrus am Vatikan — entsprechend dem fiir Paulus an der Strafle nach Ostia -
ansieht, so wird man dem Herausgeber darin zustimmen konnen. Die Frage des
Kapitels miifite dann dahin beantwortet werden, daff wissenschaftlich eindeutige
lz;\ussagen iiber das authentische Grab des Apostels Petrus nicht gemacht werden

Gnnen.

Mit einem kritischen Riickblidk auf die Diskussion iiber die von M. Guarducci
besonders seit 1959 aufgedeckten neuen Gesichtspunkte ist der gréfite Teil des
Nachtragskapitels, in einer freilich u.E. sachlich nicht ganz gerechtfertigren Aus-
fithrlichkeit, gefiillt. Im Mittelpunkt steht ihre These von den im Marmorkasten der
Mauer g in konstantinischer Zeit heimlich geborgenen, bis dahin unter der Roten
Mauer gelegenen Gebeinen des Apostels Petrus, welche die Ausgriber nicht beachtet
hitten, die jedoch Prilat L. Kaas — damals Sekretir der Congregazione della Rev.
Fabbrica di San Pietro — eines Nachts mit zwei Grabungsarbeitern in einem Holz-
kistchen beiseite geschafft habe. Die Auffindung dieses Kistchens fithrte dann zur
dramatischen Beschuldigung der Ausgriber und des verewigten Prilaten (dessen
Grab heute auf dem Campo Santo Teutonico 50 m vom Circus Neronis entfernt
liegt), denen man vorwarf, die authentischen Reliquien des Apostels Petrus unbe-
achtet gelassen zu haben. Die verschiedenen Beweisginge M. Guarduccis, sowie E.
Kirschbaums und des Herausgebers eigene Zweifel an den Beweisen, werden — mit
Quellenangaben in den Anmerkungen — richtig und klar dargelegt.

Nur auf zwei Punkte ist u.E. der Herausgeber nicht ausreichend eingegangen:

1. Wieweit verbietet sich die stillschweigende Annahme eines urspriinglichen
Petrusgrabes unter der Roten Mauer nicht bereits aus Griinden der Chronologie der
Griber @, 7, ¢ und 7 (vgl. die Arbeiten von Th. Klauser, Die romische Petrustradi-
tion, 1956, und A. von Gerkan, in: JbAC 7, 1964)?

2. Wieweit ist es nicht das philologisch und archiologisch Néichstliegende, in der
Rede des Gaius von Rom iiber die Tropaia der Apostel Petrus und Paulus das
Wort rodmaior auf die Martyriumsstitten als Siegesstitten und nicht auf die Grab-
plitze zu interpretieren?

Durch die von Emotionen nicht freien Publikationen von M. Guarducci, die auf
ihrem Fachgebiet der griechischen Epigraphik Vorziigliches leistet, hat man sich von
der eigentlichen Fragestellung auf Nebengeleise abdringen lassen. M. Guarducci
setzt das historische Grab unter der Roten Mauer des Raumes P, unter dem Hoch-
altar von S. Peter, als gegeben voraus und verschiebt die Argumentation auf die
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Authentie der Gebeine, die man in der Zeit des Baues von Alt-S. Peter aus der
Erde in den Marmorkasten der Stiitzmauer gebracht habe. Dafl dabei die Frage
nach der Authentie der Reliquien die historische Frage verdringt hat, wire viel-
leicht noch deutlicher herauszuarbeiten gewesen. Im Gegensatz zu M. Guarducci’s
Konstruktionen war und ist die Darstellung E. Kirschbaums historisch und selbst-
kritisch und kennt die Differenzierungen zwischen ,gesichert’, ,wahrscheinlich® und
,vermutbar®,
Heidelberg Erich Dinkler

Karlmann Beyschlag: Simon Magus und die christliche Gnosis
(= Wissenschaftliche Untersuchungen zum Neuen Testament 16). Tiibingen
(Mohr) 1974. VII, 249 S., Ln., DM 76.—.

Die Gestale des in Apg 8 begegnenden Simon ist seit dem Aufkommen der
historischen Kritik eine kontroverse Figur. Die Palette der in der Forschung vor-
gefithrten Losungsversuche reicht von der Negierung seiner geschichtlichen Exi-
stenz bis dahin, in ihm den Urheber jener gnostischen Bewegung zu erblicken, die
im 2. Jht. die sich formierende frithkatholische Kirche bedrohte. Die besondere
Schwierigkeit der Simon-Frage, die in den kontradiktorischen Forschungsergebnissen
ihren Niederschlag gefunden hat, liegt nicht zuletzt in dem zeitlichen Abstand der
beiden Zltesten Texte (Apg und Justin) voneinander begriindet, ferner darin, dafl ein
zusammenhingendes Referat der gnostischen Lehre Simons erst bei Irendus begegnet.
In der jiingeren Forschung war Simon Magus eher ein Spezialfall der umfassenderen
Frage nach einem gnostischen Hintergrund des NT oder einer Gnosis im 1. Jht. Unter
bewufiter oder unbewufiter Bezugnahme auf jene Gnosis im 1. Jht. wurde dabei
von der Mehrzahl der Forscher (besonders deutscher Provenienz) die Existenz eines
Gnostikers Simon im 1. Jht. bejaht, wobei freilich das Fehlen ausfithrlicher Ana-
lysen iiberraschend genug war. Es ist daher zu begriifien, wenn der Erlanger Kir-
chenhistoriker K. Beyschlag (nach seiner Voranzeige ZThK 1971, S. 395 fl.) in
einer umfassenden Monographie die herrschende ,Auffassung zum Simonianismus
mit einer diskutablen Gegenposition zu konfrontieren® (VI) unternimmt. Verf.
verfolgt dabei den weiteren Zwedk, jene Interpretation des NT grundlegend zu
kritisieren, die vor allem Paulus und Johannes von einem gnostischen Hintergrund
her auslegt. Denn die Voraussetzungen hierfiir, ,die notgedrungene Annahme einer
nur noch mutmaflichen Frithform von Gnosis, unter gleichzeitiger Vernachlissigung
des gesicherten Terminus a quo ihres ersten Auftretens® (4) konnten exemplarisch
an der Gestalt Simons widerlegt werden (vgl. S. 1-6: Die Fragestellung).

Das 2. Kap. (S. 7-78: Quellenkritik) gibt einen breiten und niitzlichen Uber-
blick iiber die Quellenlage von Apg 8 bis Theodoret, wobei jedesmal die Frage nach
dem Wert der Quelle mitgestellt wird. Insofern fallen hier schon wichtige Vorent-
scheidungen. Als positive Quellen werden herausgeschilt: Apg 8, Justin: I Apol. 26,
1-3; 56,2; Dial. 120,6, Irendus: haer. I, 23 (,der wichtigste Zeuge zur simonia-
nischen Gnosis iiberhaupt®, (S. 13), Hippolyt: Ref. VI, 19 {., Epiphanius: haer. 21,
1—4. Erschlossen werden der Simon-Bericht des Syntagmas Justins, der in wesent-
lichen Teilen bei Irenius vorliege (S. 10 Anm. 8), und das Simon-Referat aus dem
Syntagma Hippolyts. Fiir seine Rekonstruktion gilt die Regel, ,dafl alle Einzel-
heiten in Ref. VI, 19 f., die durch Epiphanius belegbar sind, ohne auf Irenius zu-
riickzugehen, aus dem Syntagma stammen miissen® (23). Die heute so beliebt ge-
wordene Inanspruchnahme der bei Hippolyt: Ref. VI, 9-18 erhaltenen ,Apophasis
Megale® fiir die simonianische Gnosis lehnt Verf. mit guten Griinden ab und ver-
weist auf jiidisch-philosophische Voraussetzungen, bes. Philo (S. 37-47).

Das 3. Kap. (S. 79-98: Die Simon-Magus-Frage) gibt einen Uberblick iiber die
Hauptetappen der Simon-Forschung. Verf. méchte an Arbeiten wie die von H.
Waitz und L. Cerfaux ankniipfen, die einen gnostischen Charakter der simoniani-
schen Religion erst fiir eine spitere Stufe (2. Jht.) annehmen wollten. Neuere Bei-
trige wie die von E. Haenchen und W. Schmithals hitten die religionsgeschichtliche
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Methode ungebiihrlich in den Vordergrund geriickt und ,die spezifisch historischen
Fragen iiberhaupt in bedenklicher Weise vernachldssigt® (S. 84). :

Das 4. Kap. (S. 99-126: Die ,groffe Kraft“) analysiert in cinem ersten Schritt
Apg 8, 10b nebst Kontext. Aus Apg 5,36 und 14,8 ff.2 gehe fiir Apg 8 hervor, ,daff
sich hier ein Magier aus Fleisch und Blut mit der gottlichen hchsten Kraft identi-
fiziert hat, durch die er zu wirken vorgab® (S. 103). ,Megale Dynamis® sei Urge-
stein der Tradition und bezeichne die hichste Gottheit (S. 105).

Ein zweiter Unterabschnitc bringt einen Uberblidk iiber den Gebrauch von
,Dynamis® (plus Pridikate wie ,megale® oder ,megiste”) in jiidisch-frithchrist-
lichen und christlich-gnostischen Texten. Den gnostischen Vergleichstexten liegt ,die
Vorstellung der — wie immer gedachten — Inkarnation des hchsten Wesens unter
dem Namen ,die grofle Kraft* ganz fern® (5. 121, vgl. S. 124). Von der gnosnsch_en
Interpretation sei der Titel ,Dynamis megale® in Apg 8 zu unterscheiden. Hier
stehe er im Kontext der groflen Machttaten, die der Verf. von Apg 8 zu Recht mit
Simon assoziiere. Daher sei Simon der ,»im Stile des fefos dvjo auf Erden erschei-
nende und als solcher verehrte wundertitige Gott . . . oder — wenn wir vorsichtiger
sind: dem vielleicht erst posthum der Anspruch, die peydly Sbvaps gewesen zu
sein, in den Mund gelegt wurde (S. 122; vgl. S. 106, wo als Parallele auf die
(nachtrigliche) Jesusiiberlieferung der Evangelien hingewiesen wird).

Das 5. Kap. (S. 127-210: Die simonianische Gnosis) erdrtert den aufgrund der
Quellenkritik kritisch gesichteten Kernbestand der simonianischen Uberlieferung
mit dem Ziel, fiir jeden Lehrtopos den christlich-gnostischen Doppel- oder besser:
Vorginger beizubringen, woraus dann der gegeniiber dem christlichen Gnostizismus
sekundire Charakter der simonianischen Gnosis folgt. Aus Raumgriinden konnen
hier nur die allerwichtigsten Punkte herausgegriffen werden: Verf. sagt mit Recht,
dafl die in der simonianischen Gnosis als weiblicher Syzygos des Urwesens erschei-
nende Ennoia in derselben Funktion auch bei den Ophiten und Valentinianern
nachzuweisen ist. Jedoch lafit keines dieser Systeme wie der simonianische Mythos
die Ennoia in den Absturz verwickelt sein (S. 138). Das spreche aber nicht etwa fiir
eine Urdiimlichkeit des simonianischen Mythos (S. 138 Anm. 18), sondern sei Folge
der Kontraktion von valentinianischen #nd ophitischen Lehren. Ahnlich lege die bei
den Simonianern fehlende Demiurgengestalt nicht ein archaisches Alter dieser Gnosis
nahe, da ,die Annahme einer Kontraktion des Demiurgen mit dem Urvater bzw.
(sic) der Ennoia weit einfacher® (S. 145 Anm. 31) ist. Eine Kontraktion (und
Kombination) nimmt Verf. auch fiir das Motiv der Vergewaltigung der Ennoia an
(vgl. S. 146-153). Hatte die Ennoia im Ireniusbericht leidende Ziige, in der rekon-
struierten Tradition des Hippolytschen Syntagmas dagegen siegreiche, so ldst sich
dieser Widerspruch ,auf die denkbar einfachste Weise:... der simonianische Mythos. ..
kontrabiert lediglich die beiden sonst getrennten Aspekte der Eva-Sophia, die der
Vergewaltigung entgeht, und deren Abbild, die von den Archonten tatsichlich ge-
schindete Eva. Und er kombiniert zugleich diesen — ophitisch-barbelotischen ~ Sach-
verhalt v8llig stilwidrig mit dem — valentinianisch-barbelotischen — Urwesen der En-
noia® (S. 152 £.). Fiir Simons Katabasis und Transfiguration (S. 171-178) komme als
Vorbild ebenfalls nur der christliche Gnostizismus in Frage (Ophiten und Valentinia-
ner). Das gleiche gelte u.a. fiir ,,Simon als doketischer Christus® (S. 188-193), womit
eine Abhingigkeit der Simonianer auch von der ,ménnlichen” Gruppe der Gnosis
(Cerdo, Marcion, Satornil) behauptet ist, die bekanntlich die Gestalt der Sophia
nicht kennt (S. 193). So habe der Simonianismus zusammengearbeitet, was in der
minnlichen und weiblichen Gruppe der Gnosis getrennt existierte. Es iiberrascht

1 Zur Geschichte der Simon-Forschung vgl. meinen eigenen Beitrag: Gerd Liide-
mann, Untersuchungen zur simonianischen Gnosis, Gottinger theologische Arbei-
ten 1, Géttingen 1975, S. 9-29 (= USG).

2 Zur Interpretation dieser Stellen vgl. auflerdem G. Klein, Der Synkretismus
als theologisches Problem in der iltesten christlichen Apologetik, ZThK 64, 1967,
S. 40-82 (= Rekonstruktion und Interpretation, BzEvTh 50, 1969, S. 262-301).
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daher nicht, wenn Verf. es fiir moglich hilt, daff in der auffallenden Primirstellung
des Simon im Ketzerkatalog des Irendus der simonianische Anspruch zum Ausdrudk
komme, die grundlegende Form des Christentums, d.h. die Supergnosis zu be-
sitzen (S. 178), die alle im christlichen Bereich damals bekannten Erldsungsvor-
stellungen fiir Simon okkupiert habe.

Das 6. Kap. (S. 211-219: Gesamtresultat) zeichnet zusammenfassend die kir-
chengeschichtliche Stellung der Simonianer. Der Simonianismus sei eine dhnliche
Unternehmung — freilich auf tieferem Niveau — ,wie sie spiter Marcion und Mani
— je auf ihre Weise — wiederholt haben . . . Seine Entstehung diirfte in eine Zeit fallen,
in der verschiedenartige christlich-gnostische Ausprigungen zwar bereits vorhanden
waren, der kirchlich-hiretische Dualismus aber noch nicht so ausgeprigt war, dafl der
Versuch, Christus durch Simon auf gnostisch zu iiberbieten, von vornherein als
aussichtslos erscheinen mufite® (S. 217 f£.). — Soweit der Inhalt. Ein Verfasser- und
Stellenregister erleichtern die Benutzung des Werkes.

Wenn im folgenden zu einzelnen wichtigen Grundlagen der Arbeit — leider nicht
umfassend genug — kritisch Stellung genommen werden soll, so darf das nicht ge-
schehen ohne Anerkennung und Dank fiir die Leistung, die dieser Beitrag dar-
stellt. Denn einmal wird hier eine These begriindet, die — abgesehen vom frithen
Baur (USG, S. 9 f. 28) — noch nie erprobt worden ist und zweifellos die nach-
folgende Forschung anregen wird. Sodann — und hierin besteht das Hauptverdienst
— hat Verf. eine Fundgrube an Parallelmaterial bereitgestellt, das in Zukunft zu
beriicksichtigen ( und aufzuarbeiten?) sein wird. Auf der anderen Seite mufy die
vorliegende Monographie aber mit demselben Mafistab gemessen werden, mit dem
Verf. die religionsgeschichtlich orientierten Losungsversuche mifit, d.h. konkret:
Wo dufert Verf. nur reine Vermutungen? Wo errichtet er eine Hypothese auf einer
anderen . . .? Diese Fragen dréingen sich bei der Lektiire leider immer wieder auf,
so daR z. B. die Kritik des Verfs. an der zu groflen Vermutungsbereitschaft der
neutestamentlichen Wissenschaft (S. 4 Anm. 7) auf ihn selbst zuriickschlagen wird.
Die Einzelkritik soll derart gegliedert werden, dafl wir zuerst das quellenkritische
Fundament der Arbeit behandeln (A), sodann die vorgelegte Analyse von Apg 8
() und schlieflich das Kapitel tiber den ,Aufweis® der durchgingigen Abhingig-
keit der Simonianer vom christlichen Gnostizismus (C). Einige Marginalien der
Kritik bilden den Abschlufi.

A. Die Ausfiihrungen iiber das Syntagma Justins verdienen als richtig hervorge-
hoben zu werden. Dariiber hinaus steht wohl auch die Identitit dieses Syntagmas
mit dem Justins gegen Marcion fest (USG, S. 118 Anm. 31). Daraus ergibt sich,
dafl Justins Syntagma mit Simon an der Spitze vor allem eine direkte Konfronta-
tion mit Marcion enthielt und das Material iiber Simon auf #ltere Traditionen zu-
riickfiihrt. Problematisch ist Verfs. Benutzung des Hippolytschen Syntagmas (zur
Sache vgl. USG, S. 30-35). Er folgt zunichst vollstindig der Auffassung von Har-
nacks (Alechristl. Lit. Geschichte. 11/2, S. 220-224; vgl. B, S. 23 Anm. 30), die
lautet, Ps.-Tertullian und Philastrius hitten nur eine Epitome des Hippolytschen
Syntagmas benutzt und der letztere den Bericht des Epiphanius, der eine Primir-
kenntnis des Syntagmas hatte, ausgeschrieben. So weit, so gut. Wenn man sich auch
ein niheres Eingehen auf die Forschungsdiskussion zum Syntagma Hippolyts ge-
wiinscht hitte (ndheres bei P. Nautin, Hippolyte. Contre les hérésies, Paris 1949),
so ist doch mit Verf. z.B. gegen E. Schwartz (SAM, phil.-hist. Klasse, 1936), der
leider nicht genannt wird, an der Existenz jener Quelle festzuhalten. Sie ergibt sich
eindeutig aus der bei allen drei oben genannten Autoren iiberlieferten, (fast) gleichen
Reihenfolge der 32 Hiresien und dem Zeugnis des Photius hieriiber (cod. 121). Je-
doch: faktisch folgt Verf. bei der Rekonstruktion des simonianischen Teiles des
Syntagmas nicht den quellenkritischen Ergebnissen von Harnadks, die strengge-
nommen eine Wiedergewinnung desselben unmoglich gemacht haben, da Philastrius
(nur) die Epitome #nd Epiphanius ausschreibt. Vielmehr zieht Verf. nahezu aus-
schliefilich den letzteren und die Refutatio Hippolyts heran, was methodisch so
lange unerlaubt ist, als nicht bewiesen ist, daf} die Refutatio auch an anderen Stellen
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literarkritisch vom Syntagma abhingt. Doch fithrt auch Verfs. methodische Regel,
daff Uberschiisse der’ Refutatio gegeniiber Irendus, die durch Epiphanius belegbar
sind, aus dem Syntagma stammen miifiten, zu keinem Erfolg. Die Uberschiisse
(s. Ref. VI, 19, 1 f.) sind folgende: Simon beutet die Dichter aus,?® allegorisiert dgs
holzerne Pferd und Helena mit der Fackel, die Epinoia (nicht Ennoia) verwirrt die
Michte durch ihre Schénheit. Weiter hat die Ref. einmal wie Irenius das Gleichnis
vom verlorenen Schaf in der Lukasfassung (VI, 19, 4), das andere Mal wie Epi-
phanius in der Matthdusfassung (VI, 19, 2). Dagegen ist es unrichtig (z. B. S. 165),
auch die Ref. fiir die Aussage zu beanspruchen, daf} im Syntagma die Herabkunft
Simons als des Vaters direkt mit Tyrus verbunden wird, denn vom Vater Simon
ist an der betr. Stelle (Wendland, S. 146, 4 £) nicht die Rede, sondern es liegt
Abhingigkeit von Irenius vor. M. E. reichen diese, wenn man so will, fragmenta-
rischen Uberreste einer Tradition nicht aus, um sie einer mit dem Epiphaniusbericht
gemeinsamen Quelle zuzuschreiben. So fithrt — zusammenfassend gesagt — die Dis-
kussion dariiber, ob der Simon-Bericht des Hippolytschen Syntagmas aus Epiphanius
und der Refutatio zuriickgewonnen werden kann zu einem negativen Ergebnis und
leitet iiber zu der eigentlichen Frage, ob der vom Verf. ausgiebig herangezogene
Epiphanius ein zuverlissiges Simon-Referat bietet. Obwohl sein Panarion auch
altes, wertvolles Material enthilt (Brief des Ptolemaios an Flora), kann diese Frage
keineswegs so unkritisch wie in dieser Arbeit beantwortet werden. Typisch fiir Verfs.
Zutrauen zu Epiphanius ist, dafl dieser die nach Verfs. Meinung auf einem simo-
nianischen Interpretament beruhende Identifikation der Ennoia/Helena mit dem
heiligen Geist (= Sophia, Prunikos) zuverlissig aufbewahrt habe, was ,beweist
(sic), dafl auch der Text der Originalzitate bereits ein iiberarbeiteter ist® (S. 166
Anm. 74). Wahrscheinlicher ist jedenfalls, dafl Epiphanius aus einer ihm bekannten
Tradition wie Irendus: haer. I 29, 4 die sich dort als Einheit findenden Pridikate:
heiliger Geist, Prunikos, Sophia auf Helena iibertragen hat.

B. Der Versuch des Verfs. von der Grundlage des Berichtes Apg 8§ einen gno-
stischen Charakter der Gestalt Simons zu bestreiten, ist m. E. fehlgeschlagen.* Verf.
hat doch gezeigt, dafl ,grofle Kraft® als Gottesbezeichnung auch in der Gnosis iib-
lich ist. Der Satz, dafl fiir ,grofle Kraft“ o.4. in Texten der Gnosis der Gedanke
einer Inkarnation ganz fern liegt (S. 121), ist unbestreitbar. Er ist jedoch als Ar-
gument gegen einen gnostischen Sinn der ,megale Dynamis“ in Apg 8 anfechtbar,
da diese nicht auf eine irdische Existenz oder Inkarnation (diese Vorstellung ist
strenggenommen fiir die Gnosis sowieso nicht anwendbar) ihres Gottes zuriickgehen
muf}. Darauf fithrt doch erst die Interpretation Simons als Magier, die durch Verf.
nicht wahrscheinlicher geworden ist. Wie kann behauptet werden, daf in Apg 8 zu
Recht ,Dynamis megale“ mit ,Dynameis megalai® assoziiert werde? Ist es nicht
eher wahrscheinlich, dafl nachtrigliche christliche Uberlieferung das Gottwesen der
Simonianer in diesen Kontext geriickt hat, zumal sonst keine authentische simonia-
nische Uberlieferung tiber den Wundertiter Simon vorliegt? Der Satz, daf} sich mit
Simon ,ein Magier aus Fleisch und Blut mit der gottlichen hdchsten Kraft identi-

3 Lific sich das nicht als dogmatische Uberschrift verstehen, fiir die im folgenden
von Hippolyt ,Belege® erbracht werden, so daff die Uberschiisse in toto auf den
Ketzerbestreiter zuriickgehen wiirden? Leiter doch die Refutatio Hippolyts (vgl.
bereits Irendus haer. I1, 14) die Hiresien nicht von Simon Magus ab, sondern aus
der griechischen Philosophie. Vgl. ferner die in Ref. VI, 19 sicher redaktionelle
Bezeichnung des weiblichen Syzygos Simons als ,Epinoia® (statt Ennoia) unter
Verkniipfung mit dem ,Epinoia® genannten obersten weiblichen Geistwesen der
»Megale Apophasis®.

* Freilich sollten sich die Advokaten eines ,gnostischen Simon® auch nicht primir
auf Apg 8 berufen: weder ist die Apg gegen die gnostische Hiresie gerichtet noch
darf man (s.0.) von ,Dynamis megale® sofort auf eine gnostische Interpretation
dieses Begriffes schliefen (gegen W. Ullmann in: K. W. Troger (ed.), Gnosis und
NT, Berlin/Giitersloh 1973, S. 396).
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fiziert hat® (S. 103) erinnert an den Ketzerbestreiter Hippolyt, der von Simon ihn-
lich sagen konnte: er sei ein Mensch aus Fleisch und Blut, nicht der Christus (Ref.
V1, 9, 2). Jedenfalls reicht die fragmentarische Basis der Formel in Apg 8, 10b
nicht aus, irgendetwas anderes iiber Simon zu sagen, als dafl er ein Gottwesen einer
religiosen Gruppe war. Die Entscheidung iiber einen evtl. gnostischen Sinn der
Gottesbezeichnung von Apg 8, 10b kann erst bei der Analyse der weiblichen Ge-
stalt der Simonianer fallen.

C. Zum methodischen Vorgehen des Verfs. muff gefrage werden, ob in einer
Arbeit tber eine potentiell pagane® Gnosis das Aufzeigen christlich-gnostischer
Parallelen derartig verabsolutiert werden darf, wie es hier geschieht. Wenn Verf.
2.B. fir die Katabasis Simons u. a. auf valentinianische und ophitische Parallelen
verweist (S. 174 £, ist damit iiber die Herkunft dieses Motivs und den sekundiren
Charakter der Simonianer gegeniiber dem christlichen Gnostizismus entschieden?

Die Art, wie sich Verf. mehrfache Kontraktionen (und Kombinationen) von
gnostischen Geistwesen durch die Simonianer zu einer Gestalt denkt, ist mir ritsel-
haft geblicben. Dieser Vorschlag stofit im iibrigen auch auf uniiberwindliche chrono-
logische Schwierigkeiten, da valentinianische, ophitische und marcionitische Gnosis
(drei werschiedene Gruppen der Gnosis also) vor 140 kaum nachweisbar sind.
Das wiire aber unter der Voraussetzung der Richtigkeit von Verfs. These erforder-
lich, da der Kernbestand des mit Verf. bei Irendus erhaltenen Simon-Teils des
Justinschen Syntagmas bis vor 150 reicht und einige Zeit fiir die Adaption der
christlich-gnostischen Lehren angesetzt werden miifite. Ein Bewuftsein dieser chrono-
logischen Schwierigkeit deutet sich freilich an, wenn im Schlufiabschnitt der Simo-
nianismus zeitlich vor Marcion gestelle wird.®

Der Versuch, die Behauptung iiber den alles Gnostische (und Christliche) ver-
einnahmenden Charakter der simonianischen Gnosis auch mit der Primirstellung
Simons im Ketzerkatalog des Irenius zu begriinden (S. 178, 216), ist nicht gegliickt.
Vor einem solchen Schritt hitte der (auch vom Verf. geschene) Befund bei Irenius
warnen sollen, daf dieser sich die gnostische Hiresie als Einheit denkt und auf sie
die Vorstellung der ,successio anwendet (USG, S. 36 f.). Die Voranstellung des
Simon ist daher im Sinne der Redaktion des Irendus (oder seiner Vorlage) zu ver-
sstehen, die alle Hiretiker auf Simon zuriickfithre (vgl. auch M. Elze, ZThK 1974,

. 407).

Marginalien der Kritik noch zum Schlufl: Verf. fithrt aus, daf die ,Basis fiir
eine primire Identifikation der Helena mit der Selene auf simonianischen Boden
als hochst unsicher bezeichnet werden® (S. 57) mufl. Dem ist fiir die erhaltenen
Traditionen der simonianischen Gnosis zuzustimmen. Die Parallelthese, dafl vor
dem 2. Jht. n. Chr. eine Basis fiir diese Identifikation nicht gegeben war und also
das ilteste greifbare Zeugnis fiir die Gleichung (sc. Helena-Selene) damit das
pseudoclementinische® (S. 56 Anm. 107) darstellt, ist falsch. Belege: 1. Athenaios

5 Das legen doch zunichst einmal die Gestalten der Helena, Athena und Zeus
nahe. Das Problem von Justin I Apol. 26, 6 (»alle, die von diesen (sc. Simon,
Menander, Marcion) ausgehen (Soucdpevor), werden Christen genannt®), kann hier
nicht behandelt werden. Jedenfalls ist m. E. ein Schluff auf den christlichen Charakter
der Simonianer auf der Basis dieser Stelle nicht erlaubt, da aus dem dhristlichen
Charakter der Schiilergruppe noch nicht die Christlichkeit der Lehrer gefolgert
werden darf. Es bestreitet dagegen niemand, dafl der christliche Gnostizismus an
pagane Vorbilder angekniipft hat. Weiter miifite die Stelle innerhalb von Justins
Diamonentheorie interpretiert werden, aus der auch eine Abhéngigkeit der Haresien
vom Christentum gefolgert werden konnte.

8 Wenn Verf. S. 218 die Entstehung des Simonianismus in die 1. Hilfte des
2. Jhts. verlegt und darauf verweist, daff Ignatius, Polycarp und die Johannes-
briefe gnost:.sdle‘ Erscheinungen kennen, so miifiten konsequenterweise hierunter
weibliche und ménnliche Gruppen der Gnosis fallen, von denen laut Verf. die simo-
nianische Gnosis abhingig ist. Ist das die Meinung des Verfs.?
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(57 f., ed. A. M. Desrousseaux, 1956, S. 142) berichtet, nach Neokles von Kroton
enthielt das Ei, das vom Mond gefallen ist, die Helena. 2. Das Heiligtum der
Aphrodite in Memphis hilt Herodot (II, 112, ed. P.-E. Legrand, 1936, S. 139) fiir
eines der Helena, laut Strabo (XVII, 1. 31, ed. H. L. Jones, LCL, Bd. VIII, 1932,
S. 88) halten es einige fiir das der Selene. 3. Nach Ptolemaios Heph. (Photius,
Bibl.,, cod. 190, ed. R. Henry, Bd. III, 1962, S. 59) ist Helena die Tochter des
Helios, nach Eur., Phoen. 175 (ed. G. Murray, Bd. III, 1909) ist Selene Tochter des
Helios (unsichere Lesart).

Justins in I Apol. 26 gemachte Angabe iiber die zu Ehren Simons errichtete
Statue, die bekanntlich urspriinglich dem Schwurgott Semo Sancus geweiht war,
beruht laut Verf. ,auf einem Irrtum, der darin besteht, dafl Justin (nicht die Simo-
nianer) das Standbild Semos fiir dasjenige Simons hielt®, zumal auch ,Simon nach
der von Justin unabhingigen Nachricht des Irenius (I, 23, 4) zusammen mit
Helena tatsichlich in Standbildern als Jupiter (bzw. Minerva) verehrt worden sein
soll“ (S. 11 Anm. 11). Das angefiihrte Argument spricht aber gerade gegen Verfs.
These, denn Semo Sancus wurde in romischer Zeit oft mit Zeus Pistios identifi-
ziert (USG, S. 51). Abgesehen von der Ahnlichkeit der Namen Simon/Semo fiel den
Simonianern daher die Inanspruchnahme Semos fiir ihre Zeus/Simon Verchrung
nicht schwer.

Summa: Es bleibt dabei. Simon und seine Anhinger sind ernsthafte Kandi-
daten fiir ecine Gnosis im 1. Jht.,, obgleich das in der Einleitung gezeichnete
Quellenproblem bestehen bleibt. Die vorliegende Arbeit kann nur mit Gewalt-
samkeiten und iibergrofiler Vermutungsbereitschaft die simonianische Gnosis aus
christlichen Vorbildern ableiten. Um der Sache willen mufl dieses Utrteil trotz
des bewundernswerten Materialreichtums des Buches noch einmal deutlich ausge-
sprochen werden.

Géttingen Gerd Liidemann

Gerd Liidemann: Untersuchungen zur simonianischen Gnosis
(= Géttinger Theologische Arbeiten 1). Gottingen (Vandenhoeds & Ruprecht)
1975. 156 S., kart., DM 22.—.

Diese Gottinger theologische Dissertation erschien kurz nach der grofleren Mono-
graphie von K. Beyschlag, Simon Magus und die christliche Gnosis, Tiibingen 1974.
Verf. beginnt in einem recht interessant und instruktiv geschriebenen Forschungs-
bericht (9-29) mit F. Chr. Baur (1835), um scine eigenen Ergebnisse klar ins Vor-
handene einzuordnen. Dabei wird Beyschlag, der sich in einem ZThK-Aufsatz schon
1971 vorwegnehmend mit seinen Ansichten geduflert hatte, mitbesprochen (28) und
im Lauf der Arbeit kritisiert. Beyschlag seinerseits kannte im Vorwort seines Buches
L.’s Thesen und duflerte sich von seiner Position aus differenziert kritisch (S. VI). Es
ist hier nicht beabsichtigt, beide vergleichend zu rezensieren. — An frither Stelle,
ndmlich als Ergebnis schon aus dem Forschungsbericht, wird von L. festgehalten,
dafl die Hiresiologen dem Simon Lehren unterstellt haben, die er nie vertrat, und
daf es sich bei ihm und seinen Leuten um einen paganen Kreis handelte (29). Ir-
gendwie mufl man sich freilich helfen, aber es erinnert doch an Irrwege der Suche
nach Kriterien fiir die ipsissima verba Jesu in der synoptischen Tradition, wenn nun
als Kriterien fiir ,urspriingliche (sc. simonianische) Tradition® das Fehlen von Ele-
menten christlicher Gnosis sowie positiv evidente Entwicklungsméglichkeiten ,zu
den Systemen christlicher Gnosis des 2. Jahrhunderts benannt werden. — In einem
Passus zur Quellenkritik entschliefit L. sich (30-35), Zuriickhaltung zur Methode
machend, das Syntagma Hippolyt’s (genau so wie aus anderen Griinden die Megale
Apophasis) nicht ins traditionsgeschichtliche Kalkiil zu ziehen, und zwar wegen
der Waghalsighkeit jeglicher Rekonstruktionsversuche. Anders soll das Syntagma
Justins auf plausible Argumente hin als Quelle seine Rolle spielen und bietet dann
das dlteste Referat iiber gnostische Lehren Simons und iiber die kirchlicherseits vor-
genommene Ableitung ,aller Hiresien® von ihm. In der Riickfiihrung aller Ketzer
auf den entsprechend iibel stilisierten Simon sicht L. wahrscheinlich richtig die Um-
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kehrung des kirchlichen Traditionsprinzips gegen die Gnostiker (37), aber dazu
wire eine Erklirung ndtig: warum nur ein einziger ,Urheber” und warum Simon?
— L. fingt mit Apg 8 als éltestem Simon-Text an. Als ,Urgestein der Tradition®
findet er die umstrittene ,grofe Kraft® in der Bedeutung der simonianischen Gottes-
bezeichnung (Simon als rettender Gotr). Trotz der religionsgeschichtlichen Informa-
tionen scheint mir das alles doch etwas rasch entschieden und gewonnen (39-47),
und ebenfalls die Identifikation des Simon mit dem samaritanischen Zeus (schon
vor Justin), mit welcher auch die Reklamation der Semo Sancus-Statue durch die
Simonianer Roms erklirt wird (49-54). Ob die Simonianer mit einem historischen
Simon in einem genetischen ,Zusammenhang® stehen, bleibt offen. Zur Bestimmung
der gnostischen Qualitit ihrer Religiositit wird in relativ umfangreichen Analysen
nach der Helena bzw. Ennoia gefragt (55-78), mit dem Ergebnis, dafl wahrschein-
lich Athena als ,erste Ennoia® in Korrespondenz zu Simon/Zeus in die Frithge-
schichte dieser simonianischen (gnostischen) Lehre gehort, wobei ,der Ennoia-
Mythos auf einen alten Sophia-Mythos zuriidigeht, der von frithen Simonianern
auf dem Hintergrund jiidisch-hellenistischer Sophia-Spekulationen konzipiert wor-
den ist“; Helena ist eine Beigabe als gemeinantikes ,Symbol der gefallenen und
wieder befreiten Seele®, der Topos von der Hure Helena dagegen ,wahrscheinlich
christliche Kontralegende®. In diesem ganzen Konstrukt sieht L. ,einen wichtigen
Anhaltspunke fiir die Existenz einer den Anfingen des Christentums gleichzeitigen
Gnosis® (102), denn diese simonianische Gnosis geht im ,Urgestein® auf die Mitte
des 1. Jh. zuriick.

Die Details und weitere Ergebnisse sind hier nicht referiert. Wer die Sache
kennt, weil auf das Mitgeteilte hin, wie schwer es aufgrund der verworrenen
Forschungs-,Fronten® sein wird, fiir solche Ergebnisse und Thesen verbreitete und
dauerhafte Zustimmung zu finden. Es handelt sich insgesamt um eine kluge, ge-
naue Arbeit, aber nicht alle Argumentationsschritte tiberzeugen jeden Leser so stark
wie den Verfasser. In der Simon Magus-Frage wird es mit Sicherheit weitergehen,
aber in den nichsten Forschungsberichten mufl L.’s Untersuchung einen respektablen
Platz einnehmen.

Daf} die Liste der Corrigenda nicht nur unvollstindig ist, sondern selbst noch
einmal sechs Fehler und eine Unklarheit enthilt, ist mifilich.

Regensburg Norbert Brox

Bernhard Herzhoff: Zwei gnostische Psalmen. Interpretation und
Untersuchung von Hippolytus, Refutatio V 10, 2 und VI 37, 7. Diss. phil.
Bonn 1973. 142 S.

Auch nach dem Fund einer Bibliothek mit gnostischen Originalschriften in Nag
Hammadi bleiben die Gnosisreferate der altkirchlichen Ketzerbestreiter unersetzlich.
Besonders wichtig sind ihre Berichte zum einen dort, wo sie uns unverzichtbare
dullere Daten (iiber Zeit, Ort, zahlenmifige Stirke, Propaganda, Selbstdarstellung
etc. der unterschiedlichen gnostischen Gruppierungen) an die Hand geben, zum an-
dern dort, wo sie — im Unterschied zu den Texten von Nag Hammadi — gnostische
Originalschriften in ihrer griechischen Ursprache aufbewahrt haben. Zwei hervor-
ragende Beispiele dieser Literatur sind in der vorliegenden Bonner Dissertation
von B. Herzhoff einer griindlichen Untersuchung unterzogen: der Psalm des Valen-
tinus (Hipp. refut. VI, 37, 7), eines der wenigen Dokumente, wo wir mit Sicherheit
auf die Anschauungen des Stammvaters der bedeutendsten gnostischen Schule stoflen,
sowie der Naassenerpsalm (Hipp. refut. V, 10, 2). Nach einleitenden Untersuchun-
gen iiber ,die metrische Technik® beider Psalmen sowie den ,literarische(n) Cha-
rakter gnostischer Psalmenpoesie® (Teil I) werden beide Psalmen eingehend ana-
lysiert. Eine eigene Ubersetzung schliefit jeweils die Interpretation eines Psalmes ab.

Den Psalm des Valentinus (Teil II) bestimmt H. im Gegensatz zu anderslauten-
den Urteilen als geschlossene Einheit (und nicht als zufillig erhaltenen Teil eines
groferen Ganzen). Dabei versteht er das vorangestellte #éoos als vorangestellte
Uberschrift und gibt es mit plausiblen Argumenten als ,Weltensommer® wieder
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(S. 68-73). Die beiden einleitenden Verse (in H.s Ubersetzung: ,Alles sehe ich vom
Pneuma aufgehingt, alles schaue ich vom Pneuma getragen®) geben das Thema
des Gedichtes an: die universelle Wirksamkeit des Pneuma. Diese wird dann in
den folgenden Versen fiir die einzelnen kettenartig aneinanderhingenden Stufen
des Alls entfaltet: ,...das Fleisch an die Seele gehingt, die Seele an die Luft
gebunden, die Luft an den Ather gehingt, aus der Tiefe Friichte hervorgebracht
werden, aus dem Mutterschofl ein Kind geboren werden.® Wihrend die Da_rstel—
lung der unteren Stufen gingigen Vorstellungen des stoischen und hermetischen
Schrifttums entspricht (S. 45-56), zielt Valentinus auf die Regionen jenseits des
sichtbaren Atherhimmels, wo die Wurzel fiir den Weltenbau liegt: die ,Tiefe",
den Raum um den Urgott, aus dem die Aonen (,Friichte®) hervorgebracht sind,
die Urmutter (“Mutterschol®), aus der Christus, das ,Kind®, geboren ist (S. 56-68).
,Nicht in den oberen Regionen des sichtbaren Kosmos also, wie bei den Stoikern,
sondern — und dies ist das Neue, von dem Valentinus Kunde geben will — bei dem
gotelichen Kind an der Spitze der jenseitigen Welt ist der Ursprung des irdischen
Pneuma zu suchen® (S. 67).

Hauptziel der Untersuchung des Naassenerpsalmes (Teil III) ist die Bestimmung
von dessen ,Stellung innerhalb der gnostischen Systeme® (S. 20. 79). H. stellt die
These auf, dafi auch hier ,Valentinus der Dichter des Psalms sein mufi* (S. 137).
Zur Begriindung verweist H. zundchst auf die Unterschiede in Christologie und
Seelenlehre, die die Naassener als Verfasser des Psalmes ausschlossen (S. 122-128).
Umgekehre aber stimmten die Affektenschilderung des Psalmes mit den Gemiits-
stimmungen der weltschaffenden Sophia nach dem Valentinianerreferat in Iren.
adv. haer. I, 4, 2 in einer Weise {iberein, dafl hier wie dort derselbe Autor ange-
nommen werden miisse (S. 129-131). Als den Autor der in Iren. adv. haer. I, 4, 2
referierten Anschauungen aber glaubt H. spezifisch den Valentinus ausmachen zu
kénnen, uv.a. mit Verweis auf die Notiz bei Didym. Alex. trinit. III, 42 (S. 131-
140). — Diese Beweisfithrung ist m.E. nicht iiberzeugend. 1. Es ist allgemein mifi-
lich, innergnostische Differenzen mit Differenzen unterschiedlicher Systeme gleich-
setzen zu wollen. Die gnostischen Traktate von Nag Hammadi fithren uns plastisch
vor Augen, welche Vielzahl unterschiedlicher, ja widerspriichlicher und gemeinhin
als schultrennend geltender Anschauungen in ein und derselben Schrift (z.B. Testi-
monium Veritatis [NHC IX, 3]) nebeneinander Platz haben konnen. Die hiresiolo-
gischen Rubrizierungen erweisen sich als zu eng, um der Mannigfaltigkeit gnostischer
Anschauungen gerecht zu werden. 2. Das positive Argument fiir die Verfasserschaft
des Valentinus, ndmlich die iibereinstimmende Affektenschilderung, wire nur dann
beweiskriftig, wenn es sich tatsichlich wie bei der Sophia in Iren. adv. haer. I, 4, 2
so auch im Psalm um kosmogonische Affekte der Psyche handeln wiirde. Das
aber ist nicht ersichtlich. Auch die ,Kosmologie® der einleitenden drei Verse besagt
dies nicht, die die Psyche als Drittes nach Nus und Chaos nennt und so deren dop-
pelte Ausrichtung — Blick empor zum Licht, auswegloses Irren auf Erden — be-
greiflich macht. Nun sieht H. freilich die weltschaffende Funktion der Psyche ge-
wihrleister durch das Zeyalouévy, das sich ,auf die Bearbeitung der gestaltlosen
Ursubstanz, also auf die Schépfung beziehen® miisse, ,in der Nus und Chaos in
Beriihrung treten® (S. 89). Doch wire auch dann die gestaltete Substanz der Psyche
vorgegeben, nicht aber erst ihr eigenes Werk (als Materialisation ihrer Affekte).

Diese abweichende Beurteilung der Verfasserfrage schmilert jedoch nicht den
Wert einer fundierten Arbeit, die eine aufschlufireiche Diskussion zweier wichtiger
gnostischer Originaltexte enthilt.

Bielefeld-Bethel Klaus Koschorke

Bernd Jaspert: Die Regula Benedicti - Regula Magistri — Kontro-
verse (= Regulae Benedicti Studia-Supplementa III). Hildesheim (Gerstenberg)
1975. 541 S., geb., DM 69.—.
sDenn die Zeit einer unwissenschaftlichen Exegese der Regula Benedicti ist

endgiiltig vorbei. Vielmehr mufl heute der Versuch gewagt werden, Benedikts Werk

Ztschr. £, K.G. 14
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mit den Mitteln, die uns die kritische Wissenschaft an die Hand gibt, zu verstehen.”
(295) Dieser Satz im Schlufkapitel und manche dhnliche in der langen und minu-
tiosen Beschreibung der Kontroverse miissen mit dem Wohlwollen gelesen werden,
das das ecifrige Engagement des Verf. fiir die Erforschung der Benediktsregel ver-
dient. Seinen Bemiihungen gelang es, eine gure Zahl Fachgelehrter zu (bisher drei)
Jahrestagungen zusammenzubringen und deren vielseitige Beitrige in Jahrbiichern
zu verdffentlichen: Regulae Benedicti Studia. Annuarium internationale. Hildes-
heim 1972 ff. Seine Dissertation, bei Winfried Zeller, Marburg, legt er hier als
3. Supplementband vor. Eine saubere Berichterstattung iiber die Anfinge der Kon-
troverse war sicherlich ndtig; wenn seit 1933 rund 600 Schriften ihre Meinungen
fiir und wider verdffentlichten, muflte aufgerdumt werden. Dieser unangenehmen
Aufgabe hat sich J. unterzogen: die Kontroverse hat jetzt ihre exakte Geschichte,
somit mdgen die Akten geschlossen und die Forschungsarbeiten wieder aufgenom-
men werden.

Ein erster Teil berichtet gewissenhaft, wobei manches Ungewisse und Dunkle
gelichtet wird, von der Publizierung der Hypothese des Augustin Genestout aus
der Abtei Solesmes, ihre Unterstiitzung, Verbreitung, Bekimpfung und schliefilich
siegreiche Behauptung in den Jahren 1933-37, einer Zeit, wo Beweise noch fehlten.
J. analysiert 23 Ansichten, die damals geiuflert wurden (17-126). Ein zweiter
Teil geht noch genauer ein auf die Auseinandersetzung der 2. Phase, in welcher
193840 die Argumente Genestouts von tiichtigen Gelehrten wie Iusto Pérez de
Urbel, Mateo del Alamo, Justin McCann, Bernard Capelle, Ferdinand Cavallera,
Cyrille Lambot vielseitig gepriift und erwogen wurden (149-282). Ein Ausblick
auf die Forschungsgeschichte bis zur Gegenwart schlieft sich an; die wichtigsten
Stimmen, die sich seit 1940 gemeldet haben, sind zutreffend aufgefithrt, wie sie
gleichsam zu einem Siegesbewufltsein konvergieren (283-295; anschliefend Anmer-
kungen, Register und S, 442-500 eine sehr gute Bibliographie). J. steht jetzt, wie
auch schon immer im Verlauf seiner Abhandlung, auf seiten der Vertreter der
Regula Magistri-Prioritit.

Mit dem Wort ,Prioritit® ist nun einmal der Streit gekennzeichnet: Prioritit
der Regula Benedicti (= RB) oder der Regwla magistri (= RM)! Vor 1933 galt die
Regula magistri allgemein als eine der vielen Monchsregeln 2. Ranges, zufillig
(durch Benedikt von Aniane) iiberliefert, mit der genialen Benediktsregel ob ihrer
enfantillages, ses interminables bavardages (Capelle) keinesfalls vergleichswiirdig.
Dafl sie den Prolog und 6 Kapitel der Regel Benedikts und das Schema deren Auf-
baus enthielt, wurde als spiiteres Textzeugnis bezeichnet. Doch gerade dieser Um-
stand fiithrte zur Frage, ob es sich nicht umgekehrt verhalte, dafl also der Verfasser
der RB diese Stiicke aus der RM entnommen habe. In diesem Falle stieg die RM
aus ihrer Wertlosigkeit plotzlich auf zum Rang der Vorlage, aus welcher Bene-
dikt lkostbarsten Stoff wortlich entnommen habe. Die gleiche Wertschitzung, die
Benedikt der RM erwiesen habe, miisse ihr auch von seinen S&hnen erwiesen
werden.

Eine Kontroverse dieser Art konnte nicht auf den kleinen Kreis zustindiger
Fachgelehrten beschrinkt werden, denn in jedem Kloster ,nach der Regel St. Bene-
dikts* wird irgendwie Ordensgeschichte und Ordensrecht studiert, wenigstens um
ausreichend die Novizen unterrichten zu konnen. Zu viele waren ,betroffen®.
Daraus erklirt sich Schirfe und Umfang des Streites.

Von den allzuvielen Ubertreibungen, Unterstellungen, Kurzschliissen der Fehde
hat sich Verf. leider nicht genug freimachen konnen. Die Zuriickhaltung der ,Tra-
ditionalisten® braucht nicht in erster Linie auf einem ,monastisch-ideologischen
Apriori (Benedikt: der ,Vater des Abendlandes*) zu beruhen (285). Hat sie
sich tatsdchlich in einem ,auffilligem Desinteresse am Handschriftenstudium® mani-
festiert? (ebd.). Die diplomatische Ausgabe der RM 1953 (Masai) und die text-
kritische Ausgabe der RB 1960 (CSEL 75 Hanslik) sind doch dankbar aufgenom-
men worden. Eine Aufwertung der RM ist noch keine Abwertung der RB, die nach
wie vor — wir wiifiten nicht, wieso nicht! — Pius XII recht handeln lief, als er
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1947 zum 1400. Todesjahr Benedikts ihn zum ,Patron Europas® ernannte, was
doch nicht exklusiv und als moglicher Affront gegen nicht-europiische Kldster auf-
zufassen ist (6. 260. 285). Die nicht-textkritische Exegese ist nicht ohne weiteres
als unwissenschaftlich zu bezeichnen (s.0.); so behilt die Regelerklirung von
Tldefons Herwegen 1944 ihren Wert, auch ungeachtet des ganzen RB-RM-Streites,
auch wenn Herwegen die Prioritic der RM kurzerhand als »absurd® ablehnte (61
u.8.); er hat sie nicht aus textkritischen Griinden abgelehnt.

Das eigentlich Gute, das der Streit einbrachte, liegt auf einem Gebiet, das der
Verf. nur oberflichlich beriihrt. Die Probleme, die den Nachweis einer eindeu-
tigen Prioritit verhindern, werden klarer gesehen. K. Hallinger hat sie 1965 kurz
genannt: ,1. das Verhiltnis zwischen inhaltlichem Entwicklungsstand und zeitlicher
Redaktion des Textes. Alle sind sich heute einig, dafl in der RM die dlteren Brauche
festgehalten werden. Aber keiner hat bis jetzt beweisen konnen, dafi die RM des-
halb auch zeitlich frither als die RB redigiert worden ist. 2. die unbekannte Vor-
lage, von der (wie viele glauben) sowohl die RB wie auch die RM in ihrer Weise
abhingen. 3. das Zitatenproblem, das Cisarius von Arles (4 542), vielleicht sogar
einen noch spiteren Autor beriicksichtigen muf... Die Forschung wird noch
ernste Arbeit zu leisten haben.® (Theol. Rev. 61 1965, S. 3). R. Hanslik wurde auf
dem 1. Regula Benedicti-Kongrefl noch deutlicher: ,Zur vollen Kldrung dieses Pro-
blems wird freilich noch viel Arbeit zu leisten sein. Eine solche Klirung wird viel-
leicht erst erfolgen, wenn alle vorkarolingischen Regeln in streng wissenschaft-
lichen Editionen des CSEL vorliegen werden. Hier sollte nur gezeigt werden, dafl
man an diese Probleme mit sehr viel Vorsicht herangehen mufl und oft durch einen
einzigen Fehltritt auf falsche Wege kommen kann, die dann fiir die Textkon-
stituierung eines der wichtigsten Zeugen abendlindischen Geistes, der Regula Bene-
dicti, konsequenterweise katastrophale Folgen haben wiirden.” (Annuarium inter-
nationale T S. 207). Hanslik hatte auf derselben Tagung geduflert, es sei wichtig,
iiber einzelne Themen Dissertationen zu machen oder machen zu lassen, zum Latein
des 6. Jh., zum cursus, und dann diese Arbeiten — er nannte die Zahl ,60 oder 70°
— zu koordinieren: ,Wir sollten viele junge Leute fiir solche Probleme interes-
sieren.” (S. 165).

Damit wird die Forschung, wenn sie die Quellen aufspiirt, auf das Vorfeld
dieser Regeln gefithrt, in die Vorzeit, in der die Regeln noch nicht fixiert sind,
wohl aber existieren und ,gehalten werden®, eine viel lebendigere Zeit, fiir die
Forschung auch viel attraktiver. Der Geist dieser Zeit mdge heute die Gefahr ban-
nen, dafl die Regel zu sehr ,verrechtlicht® werde. Die Regelforschung sollte diese
Gefahr sehen.

S. 227 McCann nennt den Verfasser des 1. Kapitels der RM eine Art monasti-
schen Petronius. S. 35 Frumentius Renner schreibt, Wolfflin, Traube, Plenkers sei
es bei der Regelerforschung ,um den Gewinn historischer Erkenntnisse zu tun®
gewesen. Diese obiter dicta beurteilt J. wohl zu streng. S. 213 Die Idee von der
stellvertretenden Rechenschaft des Abtes miifite niher untersucht werden; wiirde
sie in der vorgestellten Form verifiziert, ergdbe dies fiir die RM ein bedenkliches,
weil hiretisches Negativum. S. 291 Diplomatische und textkritische Editionen sind
nicht dasselbe genus; ein gegenseitiges Aufwigen miifite differenzierter geschehen.
Gleiches gilt zur Bewertung von Hanslik und de Vogiié; die Gewichte kénnten
besser verteilt werden. S. 47 wird versprochen, den 2. Teil des Beitrages von Fru-
mentius Renner, Die Genesis der Benediktus- und Magisterregel (StudMittlg. OSB
62 (1950) S. 87), in welchem die Sprachanalysen zum Prolog und zum Abtskapitel
behandelt sind, noch zu errtern. Die Einlosung des Versprechens ist unterblieben,
die Griinde nicht genannt. Das veranlaflt uns, den Leser auf diese u.E. (auch
Verf. S. 42 f.) wertvolle, heute noch zeitgemifle Studie hinzuweisen.

Siegburg Rhaban Haacke

14*
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Facundi episcopi ecclesiae Hermianensis Opera omnia, ediderunt
Tohannes-Maria Clément OSB et Rolandus Vander Plaetse (= Corpus Chri-
stianorum, Series latina XC A), Turnholti (Brepols) 1974. XXXV, 519 S,
kart.

Eine kritische Edition der Werke des Facundus von Hermiane war seit langem
dringend erwiinscht. Fiir die nihere Erforschung und Wiirdigung der reichskirch-
lichen Opposition gegen die von Kaiser Justinian I. betriebene Verurteilung der
Drei Kapitel bedeutete es ein arges Hindernis, dafl die Auflerungen ihres beredtesten
Reprisentanten, eben des Bischofs Facundus aus der afrikanischen Byzacena, nur
in einer recht unvollkommenen Ausgabe Sirmonds von 1629 vorlagen, die bis hin
zu Mignes Patrologia Latina (67, 527-878) mehrfach nachgedruckt worden ist. Da-
bei steht die erhebliche theologie- und kirchengeschichtliche Bedeutung dieses Autors
fest, spitestens seitdem W. Pewesin 1937 den Nachweis fithrte, dafl Justinians
zweites Edikt gegen die Drei Kapitel (551) in Aufbau und Argumentation eine
direkte Replik auf die an den Kaiser gerichtete Schrift ,Pro defensione trium
capitulorum® des Facundus darstellt.

Dieses umfangreiche, in zwolf Biicher eingeteilte Hauptwerk (S. 3-398) vereinigt
die neue Ausgabe mit dem kleineren, stets gemeinsam iiberlieferten ,Liber contra
Mocianum scholasticum® (S. 399-416). Hinzu kommt noch die teilweise gesondert
tradierte und zuerst von d’Achéry 1650 herausgegebene anonyme ,Epistula fidei
catholicae in defensione trium capitulorum® (S. 417-434), deren Zuweisung an
Facundus allerdings auch nach Meinung der beiden neuen Editoren bestenfalls
wahrscheinlich ist. Uber die ungefihre Chronologie der Schriften (Pro defensione
zuerst 547/48 und dann 550/51, Liber contra Mocianum 550/51, Epistula 568/69)
sowie die spirlich bekannten Lebensdaten ihres Verfassers informiert eine knappe,
aber prizise Einleitung, die sich ohne neue Ergebnisse im wesentlichen auf die
jiingste Spezialstudie von E. Chrysos von 1969 stiitzt. Die Darstellung der beiden
belgischen Gelehrten hitte iibrigens vor ihrer Drucklegung noch einer sprachlichen
Durchsicht bedurft, um so bizarre deutsche Wendungen wie ,hiebfeste Sicherheit®
(S. XVII), ,Textverarmung® (S. XXIX, statt Textverlust) oder ,den Index Capi-
tum von Sirmond abdriicken® (S. XXIX) zu vermeiden.

Die Edition selber stellt einen betrichtlichen Fortschritt dar, wie man bei einer
vergleichenden Lektiire mit Mignes Text unschwer feststellen kann. Der entschei-
dende Grund liegt in der konsequenten Auswertung der iltesten Handschrift, die
Sirmond noch unbekannt gewesen und in seinen Nachdrucken seit 1727 nur an-
merkungsweise und in Einzelfillen herangezogen worden war: Es ist der Codex
LIIT (51) der Kapitelsbibliothek von Verona, der wegen seiner fast zeitgendssischen
Entstehung in der zweiten Hilfte des 6. Jahrhunderts die tibrigen Textzeugen des
Facundus aus dem 15. Jh. (abgesehen von einem kleinen Fragment des 12. Jh.)
weit in den Schatten stellt. Indes bietet diese Handschrift nicht nur eine hohe
(wenngleich nicht fehlerfreie) Textqualitit, sondern sie vermittelt auch einigen Auf-
schlufl dartiber, weshalb sich iiberhaupt eine Kenntnis der Werke des Facundus
erhalten konnte. Der Codex Veronensis entstand nimlich vor 600 sehr wahrschein-
lich in der Gegend von Aquileja, dem Mittelpunkt der norditalischen Gegner des
V. Konzils und der Dreikapitelverurteilung, zusammen mit einer Gruppe weiterer
Handschriften, die auflerdem vor allem die jiingere, um 550 entstandene lateinische
Version der Akten von Chalkedon iiberliefern. Uberdies zeigt noch die Einrichtung
der spdtmittelalterlichen Facundus-Handschriften, dafi dessen Werke offenbar
dank ihrer Verbindung mit diesen Konzilsakten die Zeiten iiberdauert haben. Dies
ist nun freilich ein bemerkenswerter Befund: Die Schismatiker im Nordosten des
langobardischen Italien, die mit dem Text von Chalkedon fiir die Rechtgliubigkeit
von Theodor, Theodoret und Ibas stritten und in Facundus gleichsam ihren Inter-
preten sahen, sind historisch zwar unterlegen, haben aber durch ihre Skriptorien der
Nachwelt eine griindlichere Kenntnis des eigenen Standpunkts vermittelt, als es ihre
siegreichen Gegner vermochten.

Eine Hervorhebung verdienen schlieflich auch die ausfiihrlichen Quellennach-
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weise, bei denen sich die Editoren u.a. auf eine frithere Untersuchung von L.
Abramowski stiitzen konnten. Sie dienen nicht bloR dem besseren Verstindnis der
einzelnen Textabschnitte, sondern erlauben auch, zumal in der dankenswerten Zu-
sammenfassung des beigegebenen Index scriptorum (S. 447-463), eine bessere Bin-
schitzung des Facundus als Theologe und Schriftsteller. Seine Kenntnis der Akten
von Ephesus und Chalkedon ist nach der Quantitiit der Zitate wohl einmalig (wes-
halb die neue Ausgabe auch fiir die Sekundiriiberlieferung der Konzilsakten von
grofiem Wert ist); sie stiitzt indirekt auch die alte These von E. Schwartz, wonach
Facundus wihrend seines Aufenthalts in Konstantinopel an der lateinischen Uber-
tragung der 100 Jahre alten Chalkedon-Alkten unmittelbaren Anteil nahm (ACO II
3, 1 S. Vf.). Ohnehin zeigt sich nun erst in vollem Ausmafl, dafl er neben den
afrikanischen Theologen — nahezu als letzter im Westen — auch etliche griechische
Autoren selbstindig heranzuziehen wufite, darunter solche wie Theodor und
Theodoret, deren angefeindete Werke in der Ursprache bald untergegangen sind.
Gerade in der Quellenkenntnis war der afrikanische Bischof eben dem nach eigenem
Eingestindnis (CSEL 35/1, 297) des Griechischen unkundigen Papst Vigilius weit
iiberlegen.

Miinchen Rudolf Schieffer

Mittelalter

Manfred Misch: Apis est Animal — Apis est Ecclesia. Ein Beitrag
zum Verhiltnis von Naturkunde und Theologie in spitantiker und mittelalter-
licher Literatur (= Europiische Hochschulschriften, Reihe I — Deutsche Literatur
und Germanistik, Bd. 107). Bern/Frankfurt (H. Lang und Cie.) 1974. 220 S,,
kart., sFr. 38.40.

Dem Verhiltnis von Naturkunde und Theologie, dem in der Wissenschafts- und
Kulturgeschichte bis weit in die Aufklirung hinein eine kaum zu Gberschitzende
Bedeutung beigelegt werden mufl, wird in der vorliegenden Untersuchung am Bei-
spiel der Biene nachgegangen. Die Biene ist ein besonders einleuchtendes Beispiel da-
fiir, wie ein Stiidk antiker Naturlehre — christlich interpretiert — zu einem Allge-
meingut in der geistlichen Literatur des Mittelalters hat werden kdnnen.

Wie die Worte der HI. Schrift, so tragen auch alle Dinge der Schépfung Zeichen-
charakter und stehen dariiber hinaus in einer inneren Verbindlichkeit: Sie geben —
wie dies Hildegard von Bingen in ihrem ,Liber Vitae Meritorum® exemplifiziert
hatte — einander Antwort, weil sie alle in der Satzung Gottes stehen. Nun gehort
zur ErschlieBung des geheimen Sinnes aller Naturdinge nicht nur die fromme Ein-
stellung, sondern — wie der Verfasser iiberzeugend hat nachweisen konnen — auch
ein geriittelt Maff an Sachkenntnis.

Ausgehend vom symbolhaften Verstindnis antiker Naturlehren, wobei Vergils
Georgica vor allem die Bienenwelt der Menschenwelt anzunihern verstand, wird
die Entwicklung dieser Symbolik an Texten vom 4. bis zum 14. Jahrhundert syste-
matischer aufgebaut und christlich oder ekklesiologisch interpretiert. Der Topos
»Apis est Ecclesia“ findet sich dabei erstmals in einer Psalmenexegese des Athana-
sius. Bei Ambrosius wird sie zu jenem Sinnbild fiir Jungfriulichkeit, das auch im
,Laus apium® der Ostervigil zu finden ist. Osterkerze, Wachs und Honig bleiben
fiir Jahrhunderte mit einer Bienenkunde und Bienensymbolik verbunden. Ein grofi-
artiges Zeugnis findet diese Analogie noch am Ausgang des Mittelalters im allegori-
sierten Bienenbuch des Thomas von Cantimpré. Abgebaut wird die Tradition der
buchstiblichen, der allegorischen, der tropologischen und der anagogischen Inter-
%rgtatio;f erst gegen Ende des 12, Jahrhunderts und mit dem Einbruch des ,neuen

ristoteles®.
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Der Anhang des von Manfred Misch, Studiendirektor an einer Ber_lin_er Sch}zle,
vorziiglich dokumentierten Werkes bringt einen Text aus dem Bestiarium eines
Pseudo-Hugo von St. Viktor sowie eine Kompilation nach einem weiteren lateini-
schen Bestiarium des 12. Jahrhunderts in englischer Textfassung. Das Literaturver-
zeichnis ist aufgeschliisselt in reichhaltige Quellen und in Handbiicher, Nachschlage-
werke sowie instruktive Einzeluntersuchungen.

Heidelberg H. Schipperges

John T. McNeill: The Celtic Churches. A History, A.D. 200 to 1200.

1()L‘hit:ago,"Lonclon (University of Chicago Press) 1974. XIII, 289 S., geb., US $ 10.-

zw. £ 5.—.

MecNeill, vormals Professor am Union Theological Seminary in New York,
gibt aus einer breiten Quellen- und Literaturkenntnis heraus eine handbuchartige
Darstellung der geschichtlichen Entfaltung keltischen Kirchentums von seinen An-
fingen im romischen Britannien bis zu seiner vollstindigen Integration in und
Assimilation durch die universalabendlindische Papstkirche des Hochmittelalters.
Dabei wird die Geschichte der regionalen Kirchenbildungen des keltischen Sprach-
und Kulturraums (Britannien, Irland, Bretagne) und in Schottland sowie das Aus-
greifen des irischen Kirchentums in den angelsichsischen Bereich je fiir sich nachge-
zeichnet und weiterhin versucht, ein Gesamtbild von der Wirkungsgeschichte irischer
Peregrinatio auf dem Kontinent zu geben. Mag schon der Name des Verfassers
eine gewisse Sympathie fiir den Gegenstand seiner Darstellung erwarten lassen, so
steht diese doch Keineswegs kritischem Problembewufitsein im Wege, das vielfach zu
deutlicher Zuriickhaltung in der eigenen Stellungnahme gegeniiber Problemen fiihrt,
die in offener Diskussion stehen. Mangelnde Hypothesenfreudigkeit aber ist alles
andere als ein Fehler fiir eine handbuchartige Darstellung, und problembewufite
Sympathie keine schlechte Voraussetzung fiir eine gemifle historiographische Gegen-
standserfassung. Dennoch hilt das Buch leider nicht auf der ganzen Linie, was es
verspricht.

Obwohl aus der rdumlichen Distanz der neuen Welt geschrieben, ist seine Per-
spektive doch so insular, dal McNeill bei der Behandlung der sog. iroschottischen
Mission auf dem Kontinent die Sicherheit der Orientierung verliert. Sein Kapitel 10,
»5t. Columban and Other Missionary Peregrini® (S. 155-175), ist unangemessen,
besonders wenn man, wie der Verf., das irische Kirchentum nicht isoliert, sondern
im Zusammenhang gesamtabendlindischer kirchlicher Entwicklung erfassen mdchte.
Nur die grobsten Indizien fundamentalen Orientierungsmangels: Hinter einer mafl-
losen Uberschitzung des hl. Gallus als ,the chief agent of the conversion of the
Alemanni and the greatest figure in the founding of the Swiss church® (S. 169) kann
kaum eine zutreffende Vorstellung vom Umfang des alamannischen Gebietes stehen,
wenn im Umkreis von Annegray auftretende Alamannen (Suevi: Ionas v. Bobbio,
Vita Columbani I 8) kurzerhand einem auf der Wanderung versprengten Rest der
Spaniensuewen zugeordnet werden (S. 159). Ebensowenig bekundet er anderwirts
konkrete Vorstellungen vom Gebiet des sichsischen Stammesverbandes, wenn er dies
in Schleswig-Holstein lokalisiert und dort die beiden Ewalde das Martyrium er-
leiden lift (S. 115), etwa so weit vom vermutlichen Ort des Geschehens entfernt
wie Lincolnshire von Lindisfarne. Die Limmat wird zur Timmat — das mag immer-
hin noch ein bei der Korrektur iibersehener Druck- oder Fliichtigkeitsfehler sein, wie
sie auch sonst gelegentlich begegnen, etwa S. 158 mit Colman statt Comgall (beide
finden sich {ibrigens nicht in dem sonst recht ausfiihrlichen Register) —, einem angeb-
lichen Nebenflufl des Rheines im Kanton Zug (!) (S. 162). Das vom Etichonenhaus
gegrindete Irenkloster auf der ehemaligen Rheininsel Honau bei Strafburg wird
auf einer vermeintlichen Donauinsel Hanau gesucht (S. 171), und zur Ilustration
dessen weist dann eine Kartenskizze auf S. 176 Hanau am Main aus!

_Die angefithrte Uberbewertung des hl. Gallus ist angesichts der Vielschichtig-
keit des Christianisierungsprozesses gerade auch des gegliederten alamannischen Rau-
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mes eine verzeichnende Vereinfachung, die deutlich gegeniiber etwa der differen-
zierteren Behandlung der schottischen Wirksamkeit Kolumbans (S, 67 ff.) entschieden
abfillt. Sie ist nicht zuletzt auch Folge einer unreflektierten Ubernahme #lterer
Uberschitzung und einliniger Sicht der Wirksamkeit irischer Mission auf dem Kon-
tinent im 7. Jh. Das wird deutlich, wenn McNeill unter Bezugnahme auf Philip
Schaff (History of the Christian Church IV, New York 1910) zum Wirkungsfeld
des Bonifatius vermerkt: , The Celts had already awakened to a Christian culture
most of those Germans whom he (sc. Boniface) brought under hierarchical control®
(S. 173). In solches Vorstellungsschema vom irischen Peregrinus als allgegenwirtigen
effizienten Missionars mit der Missionstitigkeit als eigentlicher und primirer Auf-
gabenstellung eingezwingt und im wesentlichen den hagiographischen Quellen nach-
gezeichnet, gewinnt gerade die Darstellung Columbans einen Zug unangemessener
Naivitit, Die eigentliche epochale Bedeutung, die er fiir das frinkische Reich und
seine Kirchlichkeit gewonnen hat infolge der katalysatorischen und multiplikato-
rischen Ausstrahlung Luxueils in der irofrinkischen monastischen Bewegung mit
ihren weitgreifenden kirchen- und missionsgeschichtlichen, aber nicht zuletzt auch
gesellschaftlich-politischen Folgen, bekommt McNeill, der iibrigens die einschligige
Monographie von F. Prinz (Frilhes Monchtum im Frankenreich, Miinchen/Wien
1965) nicht zuzieht, iiberhaupt nicht zu Gesicht. Er verfehlt damit im Beharren bei
einer einlinig vereinfachenden, tiberholten Sicht einen wesentlichen Beitrag irischen
Einflusses fiir die Gestaltung des mittelalterlichen Europa.

Mag man auf ein Buch, das einem raumzeitlich reich differenzierten Kirchen-
cum in allen seinen Bereichen nachzugehen sucht, auch nicht das Bild von der
Kette anwenden wollen, die nur so stark ist wie das schwiichste ihrer Glieder, so
kann man doch nicht umhin festzustellen, dafl die vorliegende Darstellung in einem
durchaus nicht nebensichlichen Teilgebiet ihrer Thematik den Leser enttiuscht.

Lobmar Knut Schiferdick

Erich Wisplinghoff, Hrsg.: Die Bistiimer der Kirchenprovinz
K5ln. Das Erzbistum Koéln 2. Die Benediktinerabtei Sieg-
burg (= Germania Sacra Neue Folge 9). Berlin (Walter de Gruyter) 1975. X1,
263 S, kart.,, DM 110.—.

Die Herausgabe des Siegburger Urkundenbuches (1. Bd. 1964; 2. Bd. im Drudk)
und die Abfassung einschligiger Studien zu den Siegburger Urkunden(fdlschun-
gen), zur stindischen Zusammensetzung des Konvents und zur Besitzgeschichte, vor
allem aber die stetige (und stille) Arbeit als Archivar im Diisseldorfer Hauptstaats-
archiv, das die Siegburger Archivalien verwahrt, befihigten den Verfasser in aufler-
gewdhnlicher Weise zur Edition des Siegburg-Bandes der ,Germania sacra®. Dem
toten Stoff Leben einzuhauchen, die Geschichte dieser Abtei solide und zugleich
modern zu fundamentieren, erforderte eine auch den Fachmann hochst anstrengende
Arbeit, doch ihre glinzende Bewiltigung ist eine zum 900jihr. Todestag des Stifters,
Erzbischof Anno IL., hochwillkommene und zu grofiem Dank verpflichtende Gabe.

Mit diesem Band in der neuen Reihe der ,Germania sacra® = ,Historisch-
statische Beschreibung der Kirche des alten Reiches®, wird Siegburg bevorzugt be-
handelt. Vor ihm gab es andere Benediktinerkléster und bald nach seiner Griin-
dung schon Klsster anderer Orden, viele von grofierer Bedeutung. Siegburg bot sich
an wegen der guten Vorarbeiten und der giinstigen, iiberschaubaren Quellenlage.
Nachfolgende Arbeiten sind wohl so bald nicht zu erwarten; bis dahin mindestens
liegt hier ein Modell vor, das fiir die Geschichtswiirdigkeit anderer Kldster oder
é{i)}'mlicher kirchlicher Einheiten innerhalb des alten Reiches brauchbare Mafistibe

ietet.

Fin solides Fundament ermutigt die Architekten, den Aufbau hochragen zu
lassen: Wisplingshofs Ergebnis ist ein solides Fundament. Leicht lassen sich An-
regungen zu ,Hochbauten® ablesen. Die Gestalt des Stifters hat schon eine solche
Wiirdigung erfahren; der Katalog der gegliickten Ausstellung Monumenta Annonis
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des Schniitgenmuseums im Sommer 1975 zeigte auch den Stand der historischen
Forschung genau auf. — Die ,Siegburger Reform®, d.h. das von Siegburg aus weit
in andere Kloster hineingetragene neukluniazensisch ménchische Lebensideal, von
J. Semmler 1959 wiederentdeckt, diirfle jetzt stirker beachtet werden, zumal die
Bedeutung der Consuetudines monasticae dank ihrer schnell fortschreitenden Edition
von K. Hallinger besser erkannt wird. U. E. miiiten die Consuetudines Sigiberti
ruhig als giiltiger Ersatz der sonst verlorenen Siegburger Consuetudines ange-
sehen werden. Ob Sigibert; nicht doch eine Verballhornung von Sigibergenses ist?
Hallingers bekannte Akribie hat alle Moglichkeiten fiir Sigiberti abbatis befragt
(Herkunft und Uberlieferung der Consuetudo Sigiberti, ZSavignyStRechtsG 87
(1970) 194-242), aber die schwache Basis, daff der Bibliothekar in St. Emmeram
(+ 1530) ebendiese Worte in Clm 14765 eingetragen hat — ob er sich nicht vertan
hat, i8¢t sich weder beweisen noch widerlegen —, ist nicht verstirkt, — Ein wichtiger
Exponent der Siegburger Reform, bei der es iibrigens keineswegs bei innerkloster-
lichen Dingen, liturgischer oder rubrizistischer Art, blieb, sondern viele Bereiche
des kulturellen und namentlich kiinstlerischen Lebens erfaflit wurden, ist Abt Kuno,
der Raitenbucher, 1105-1126, dann Bischof von Regensburg (i 1132). Seine be-
sondere Gabe, Talente zu wecken und anzuziehen, offenbarte sich an Rupert von
Deutz und Norbert von Xanten in der Siegburger Zeit, und in der Regensburger
an Gerhoch von Reichersberg und an dem ritselhaften, schreibfreudigen Honorius
Augustodunensis. Die anonymen Werke Annolied, Kaiserchronik und Rolandslied
,sind von Kuno nicht zu trennen® (R. Bauerreiff, StM OSB 1971, S. 334-343). Wie-
so und wie sehr der Ruhm der Sthne auf den Vater zuriickstrahlt, ist noch nicht
bearbeitet worden. — Was zu Gerhoch schon geleistet ist — wir erinnern an die
sorgfiltige Biographie von P. Classen (1960), fehlt noch fiir Rupert, dem Sprecher
der Kélner Theologie des 12. Jh. (M. Bernards), fiir Honorius, und merkwiirdiger-
weise auch fiir den so weltbewegenden Norbert. — Abt Gerhard (1174-1184/85) er-
reichte die Heiligsprechung Annos, lieR den Annoschrein anfertigen (Werkstatt des
Nikolaus von Verdun), das schonste Reliquiar des an kostbaren Schreinen reichen,
schlieflich 1812 beraubten, aber in den Resten noch immer erstrangigen Kirchen-
schatzes. Gerhard schlof mit dem Kloster Grammont eine Gebetsbriiderschaft;
eine gleiche mit Canterbury bestand seit 1125. — Fiir die Folgezeit fehlt es an her-
vorragenden Personlichkeiten bzw. an Quellen; dennoch kimen fiir die nihere
Erforschung infrage: Pilgrim von Drachenfels (1187-1415/16; Fehde mit dem Her-
zog von Berg und mit der Stadt Siegburg), Johann IL. von Fiirstenberg (1516
1549; Reformation), Bertram von Bellinghausen (1620-1653; 30j. Krieg), Gustav
Bernhard Kardinal von Baden (1672-1677; er war Abt von Fulda, Kempten und
Siegburg), Georg Christoph von Hagen (1735-1762; Riidkkehr der 1632 nach
Koln gefliichteten Reliquien; Wallfahreen grofleren Ausmafles).

Die Kennzeichnung, die Geschichte Siegburgs habe mit einer ,hundertjihrigen
Bliitezeit® begonnen, worauf sechs ,, Jahrhunderte der Stagnation und des Verfalls®
folgten (im Vorwort S. V.), ist iiblich und nicht neu, beruht aber, wie bei dhnlichen
Objekten, auf Mangel an direkten Quellen. Ein Nichtleben- und Nichtsterben-
konnen dauert nicht 600 Jahre. Die vom Verf. genau eingesehene und doch als im
allgemeinen gut gefiihrt beurteilte Giiterverwaltung, die der Abtei bis zur Auf-
hebung 1803 praktisch ihre Selbstindigkeit wahren lie, geben einen Fingerzeig.
Auch war die Abtei stark genug, einen Anschlufl an die Bursfelder Reformkongre-
gation nicht einzugehen — man wire ldstigen Visitationen ausgesetzt gewesen, die
wie allezeit nicht immer fruchtbar sind, und hitte das Adelsprinzip aufgeben miis-
sen, das seinerseits auch positive Werte wahren lief. ,Wer die Wirtschaftsfiilhrung
nicht beachtet, versteht das ganze Klosterwesen nicht. Zeitliche Stabilitdt und reli-
gidser Eifer haben im Benediktinertum reziproken Wert. Wirtschaftliche und reli-
gidse Bliite sind gewohnlich verschwistert. Doch Krise der Einkiinfte treffen mit
den Krisen des Gebetes und des Nachwuchses zusammen® (L. Génicot, Une grande
entreprise: la Gallia monastica, RHE 1974 S. 48). Die Siegburger ,Stagnation®
miifite auch an den Widerstinden gemessen werden, die in den Archivbestinden
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nicht direkt deutlich werden, aber als sehr schwere und Jahrhunderte wihrende an-
zunehmen sind.

Wir notierten nur einige Kleinigkeiten: S. X: ,Siegburger Studien®, hsgg. von
der Abtei (nicht Stadt) Siegburg. — S. 2: Das Pfarrarchiv Siegburg befindet sich im
Pfarrhaus von St. Servatius; das alte Stadtarchiv, frither im Turmgelafl der Serva-
tiuskirche, ist heute im (neuen) Siegburger Stadtarchiv deponiert. — S. 3: Das
.Siegburger Lektionar®, Brit. Mus. MS Harley 2889, gehort nicht unter die ,ge-
druckten Quellen®, denn es sind nur dessen Miniaturen verdffentlicht. — S. 12: Die
1671 verkauften Apostelfiguren gehorten nicht dem Mauritiusschrein an, da dessen
Schmudk noch 1750 von Sebastiani als unversehrt beschrieben wird (R. Sebastiani,
Siegbergisches Heiligthum oder Aufifithrlicher Bericht von denen im Hoch-Adlichen
Stift Siegberg des Heil. Benedictiner Ordens befindlichen H. H. Reliquien, Colln
1750, S. 6). — S. 13: Zur Johanniskapelle fehlte nicht die des hl. Martin (Vita Anno-
nis 1, 22 SUB 255). — S. 15: Die zwei Fragmente des Kalendariums gehoren zu-
sammen: Ende November (nicht Sept.). — S. 74: zu Oyerath: Abt Bertram von
Bellinghausen 1620-1653 stiftete fiir St. Cyriak einen Altar, der sich heute in der
Nachbarkirche Marialinden befindet. — S. 81: In Ziilpich ist von den Siegburger
Bauten nichts erhalten, da 1944 nach totaler Zerstorung anders wiederaufgebaut. —
S. 19: Umfang und Inhalt der untergegangenen Bibliothek ist fast nur ersichtlich
aus dem Katalog des Rooklosters der Augustinerchorherren in Briissel (Wien Sn
12694 nach 1532); hiernach war die Siegburger Bibliothek eine der besten im Rhein-
land (vgl. M. Mittler, SieghStud 8 S. 28 ff.). — Nicht erwihnt sind der Regel-
kommentar des Werner von Siegburg, 15. Jh., Abschrift aus Deutzer Vorbesitz in
der heutigen Abteibibliothek, und ein Siegburger Kodex von 1311: Compendinm
theologiae von Thomas von Aquin mit einem Fragment einer Rupertschrift, heute
in Diisseldorf LB B 134 (DA 16 [1960] S. 419) — S. 23: Benno, Bischof von Osna —
briick (nicht Erzbischof; im Register richtig). — S. 171: Gustav Bernard Kardinal
von Baden gilt als Griinder des Siegburger Gymnasiums (1673).

Siegburg Rhaban Haacke

Bernhard Sirch, OSB: Der Ursprung der bischoflichen Mitra
und der pipstlichen Tiara (= Kirchengeschichtliche Quellen und Stu-
dien 8). St. Ottilien (Eos Verlag) 1975, XI + 212 S.

Aus der Thematik ergibt sich die Zweiteilung dieser als Dissertation von der
Katholisch-Theologischen Fakultit Miinchen angenommenen Untersuchung. Im 1.
Teil méchte VE., zwischen den bisherigen Thesen iiber den Ursprung der Mitra —
Herleitung aus dem AT bzw. aus spitromischen Rangabzeichen — entscheidend, eine
Klirung herbeifithren, indem er pragmatisch die Frage zu beantworten versucht
»seit wann gibt es bildliche oder schriftliche Zeugnisse von einer bischoflichen Mitra:
schon im vierten Jahrhundert oder erst im zehnten oder elften Jahrhundert? (S. 1) -
Nach Darstellung der atl. Berichte iiber priesterliche Kopfbededsungen (S. 1-10)
folgt die Erfassung der Interpretation dieser Texte im Zeitraum ,bis zur Einfiih-
rung der bischoflichen Mitra® (S. 29-46). Vf. bestitigt, was man spétestens seit Braun
schon wufite, dafl nimlich die Mitra als bischéfliche Kopfbedeckung erst im 11. Jh.
(Leo IX. 1049-54) auftaucht und im Laufe des 12. Jh. sich einbiirgert. Von einem
Einfluf des klassischen Altertums konne man kaum sprechen (S. 46 £.), hingegen
sei der Ursprung der Mitra im 11. Jh. auf den Einfluf des AT zuriickzufithren
(S. 46 £.). Ausfiihrlich befafit Vf. sich mit dem in der Vita Papst Konstantins L.
(708-715) als Kopfbedeckung genannten ,Camelaucum®. Er zeigt die vielseitige
Verwendung des Begriffes auf und setzt sich mit den verschiedenen Deutungen des
C. als Ursprung fiir Mitra und / oder Tiara auseinander (S. 48-107). Die Vielfalt
der Meinungen liflt ahnen, was Vf. schliefilich formuliert: dafl nimlich ,,das came-
laucum des Papstes Konstantin L nicht eindeutig interpretiert werden kann® (S. 98).
Schriftliche und ikonographische Uberlieferung erweisen letztlich nur den faktischen
Gebrauch der Mitra seit der Mitte des 11. Jh., ohne daf} genaue Angaben iiber ihren
Ursprung moglich sind (S. 106 f.).
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Im 2. Teil geht Vf. der Frage nach dem Ursprung der pipstlichen Tiara nach.
Zunichst tiberpriift er, ausgehend von den idltesten romischen Papstweiheordines
und von der Konstantinischen Schenkung, die frithesten Berichte iiber Papstkronun-
gen, insbesondere Benzo von Albas Bericht iiber Nikolaus II. (1058-1061) und
Alexander II. (1061-1073) und dessen Deutung durch die Historiker (S. 110-143).
Sodann werden die rémischen Papstkrdnungsordines und sonstige Quellenaussagen
iiber die Papstkrénung herangezogen (S. 155-161), wobei die Unsicherheit der Ter-
minologie — phrygium, corona, regnum — genaue Angaben letztlich verhindert.
Nachdem ,die Kronung des Papstes erst im 12./13. Jahrhundert zu einem be_-
deutenden Ereignis wurde® (S. 162), entfaltet sich die Krone, besonders seit Boni-
faz VIII. (1294-1303), nicht ohne den Einfluf kirchenpolitischer Anschauungen und
Ambitionen — Bulle Unam Sanctam (S. 170f) — zum Triregnum — unter Cle-
mens V. (1305-1314) — bzw. zur Tiara (S. 163-186), moglicherweise in Nach-
ahmung der drei Kronen des Reiches — Aachen, Monza, Rom — (S. 171 ff.). Diese
dreifadhe Krone bleibt in Gebrauch und erfihrt unterschiedliche Deutungen. Fiir die
geistliche Stellung des Papstes als Oberhaupt der Kirche hat sie keine Bedeutung
(S. 177-187). — Ein Literatur-, Namen- und Ortsverzeichnis — leider fehlt ein Sach-
verzeichnis — sowie ein umfangreicher Bildanhang erginzen und illustrieren die
Arbeit.

Die Arbeit von S. zu wiirdigen fillc nicht leicht. Einerseits hat sie das Ver-
dienst, eine nicht leichte Problematik mutig aufgegriffen und sie z.T. in einen grofe-
ren Zusammenhang gestellt zu haben. Es werden Fragen angeschnitten, besonders im
2. Teil, die weit iiber das Thema hinausweisen, wie z.B. das in der Entwicklung
der Tiara aufscheinende Verhiltnis zwischen weltlicher und geistlicher Macht. Zu
den Verdiensten der Arbeit zihlt sicher auch, dafl sie etwas vorsichtiger macht in
der Frage der Herleitung der bischtflichen Insignien aus spitromischen Rangab-
zeichen. Abgesehen davon ist das Ergebnis streckenweise trotz allen Aufwandes als
mager zu bezeichnen. So bietet der ganze 1. Teil iiber die Mitra, abgesehen von der
Ablehnung der Herleitung aus spitromischen Rangabzeichen, nichts, was nicht schon
bekannt gewesen wire, namlich ihr Aufkommen und ihre Verbreitung im 11./12. Jh.
In der hier wichtigen Frage nach dem Einfluf des AT auf den Ursprung der Mitra
vertritt Vi. sogar widerspriichliche Auffassungen. Wihrend er z.B. S. 26 meint: ,Es
ist sogar anzunchmen, daf im Laufe der Zeit auch die bischifliche Mitra aus der
alttestamentlichen Priesterkleidung in die romische Kirche ibernommen wurde®
(vgl. auch S. 30/31 u. S. 46), lehnt er die These ,mitra sumitur a lege® S. 106/107
ausdriicklich ab! Wozu aber dann, so fragt man sich unwillkiirlich, der ganze Auf-
wand? Von hier aus betrachtet erscheinen denn auch die Ausfithrungen iiber die
alttestamentarische priesterliche Kopfbekleidung (bes. S. 1-10) ohne realen Bezug
zur Thematik. Die Moglichkeit des Einflusses des AT auf Ursprung und Ent-
wicklung der Mitra begriindet Vf. sehr summarisch mit einem Zitat aus R. Kottje,
Studien zum EinfluR des Alten Testaments auf Recht und Liturgie des friihen
Mittelalters (6.—8. Jahrhundert), Bonn 1964, S. 106 (S. 30 f.). Vf. geht mit keinem
Wort auf das gerade hier sich zeigende Problem ein: Die Motive fiir alttestament-
liche Einfliisse sind im 6.~8. Jh. — und nur diesen Zeitraum, in dem es noch keine
Mitra gibt, behandelt Kottje — ganz andere als im 11./12. Jh., in dem die Mitra sich
einbiirgert. An diesem Beispiel wird aber auch die eigentliche Problematik der Ar-
beit erkennbar: diese liegt m. E. in der vom Vf. angewandten Methode. Es wird
zuviel angesprochen, zuwenig durchgefithrt. Die Fiille des Quellenmaterials kann
letztlich nur als Angebot fiir den Leser verstanden werden, ja als Herausforderung,
sich mit den Fragen zu befassen. Der Vf. nimmt diese Arbeit leider nicht ab. Die
Texte werden aneinandergereiht und erwecken den Eindruck eines ausgeschiitteten
Zettelkastens, wobei die zeitliche Reihenfolge auch schon mal durcheinandergeraten
kﬁnn, wie z.B. S, 135 f., wo nach Erzbischof Siegfried von Mainz (1060-1084) zu-
nichst eine Vita Gregors IX. (1227-1241), danach Gottfried von Viterbo (1125-
1192) zu Wort kommen. Dafl auf diese Weise im Umgang mit den Quellen regel-
rechte Luftspringe zustande kommen, kann kaum verwundern: so wird die viel-
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seitige Verwendung des Wortes ,Camelaucum® u.a. durch eine Urkunde aus St.
Gallen von 816 bezeugt und sofort daran anschlieRend ein Autor des 17. Jhdts.,
Leo Allatius (1586-1669) zum gleichen Thema herangezogen (S. 67). Auf S. 95
wird schlieRlich auch noch der bei den Redemptoristen der Miinchener Provinz
zeitweise gebriauchliche ,,Camauro® — Beleg: ein Brief von 1970 (S. 95, Anm. 404)
— angefiihrt: ,Ob diese Kopfbedeckung mit dem Camauro des Papstes etwas zu tun
hat, ist fraglich® (S. 95). Nota bene: All das im Kapitel tiber ,Das ,Camelaucum®
des Papstes Konstantin 1.%. Was soll das? — Was den Umgang mit den Quellen be-
trifft, so ist nur selten der Ansatz einer kritischen Wertung zu erkennen. Simple
Zitate sind fast ausschlieRliche Praxis. — Wohin das fithren kann, sei an einem Bei-
spiel demonstriert. Im Kapitel tber das ,Camelaucum® des Papstes Konstantin L
wird u.a. im Abschnitt tiber ,das camelaucum des Byz. Kaisers® (S. 53-65) des
6feren Konstantin VII. Porphyrogennetos angefithrt. Gleich bei der Vorstellung
des 1. Textes aus ,de administrando imperio c. XIIL® fillt auf, daf} Vf. in Anm.
227 zwei verschiedene Editionen anfiihrt, und zwar die iltere von E. Bekker von
1840, und diese nur nach dem Nachdruck bei Migne, Patrologia Graeca 113, und
die mafgebliche textkritische Edition von G. Moravesik (nicht Moravesik, wie Vf.
hier und S. 60 den Namen schreibt) im Corpus Fontium Historiae Byzantinae,
Bd. 1, 2. Aufl. Washington 1967. Diese letzte Ausgabe aber hitte unbedingt be-
nutzt werden miissen, denn der zitierte Text hat an den entscheidenden Stellen
jeweils eine andere Gestalt: statt 0 oréuuara, & mag’ fudv xapelatxia oroualerat
(S. 53) miiflte es heiflen ,7. o7. & map’ Dudy xoushatxa dvoualerai® (Moravesik
S. 66, 28 £) und anstatt ,7é oréuuara, & maQ’ Nudv xeuchavie Aéyerac® (S. 53)
lautet der Text nach Moravesik: ,7. or., dmeo D peic rauslavxia Aéyere® (66.34).

In dieser Version zitiert Konstantin gleichsam das Wort xausdavxie als Ter-
minus, den die Barbaren verwenden. Der Wechsel von #fud@» und dud» in der
neuesten textkritischen Edition hitte gesehen und interpretiert werden miissen!
(Vgl. Constantine Porphyrogenitus, De Administrando Imperio, Vol. I.: Commen-
tary, hg. v. R. J. H. Jenkins, London 1962, S. 64 f£.). In der weiteren Analyse der
Texte des Kaisers Konstantin VIL. wire eine kritische Auseinandersetzung mit dem
oLiber de caeremoniis® unumginglich notwendig gewesen. Die Aussagekraft der
Texte hdngt ja wesentlich von ihrer Herkunft ab; denn im ,Liber de caeremoniis®
haben wir kein Werk aus einem Guf vor uns, sondern eine Sammlung von Auf-
zeichnungen aus verschiedensten Epochen, von verschiedensten Regierungen, eine
Zusammenstellung heterogener Stiicke oft in einem Kapitel (vgl. G. Ostrogorsky —
E. Stein, Die Kronungsordnungen des Zeremonienbuches. Chronologische und ver-
fassungsgeschichtliche Bemerkungen, Byzantion 7, 1932, S. 185-233, S. 233). —
Unsicherheit im Umgang mit Quellen zeigt sich auch an vielen anderen Stellen.
Daf} im Quellenverzeichnis (S. 188) die fiir Ubungen niitzliche Quellensammlung
von E. Eichmann, Kirche und Staat, 2 Bde. Paderborn 21925 und 1914 angefiihrt
wird, mutet schon eigenartig an, zumal wichtige Quelleneditionen hier anzufiihren
wiren. Wenn jedoch S. 117 (Anm. 45) die ,Disceptatio synodalis® des Petrus
Damiani ,nach Eichmann®, zitiert ist, obwohl Vf. in der Anm. zeigt, dafl er die
Edition der MGH kennt, ist dies unentschuldbar. Unsicherheit hinsichtlich der
Quellen ist es auch, wenn S. 119 der ,Dictatus Papae® Gregors VIL in der Aus-
gabe von Ph. Jaffe, Bibl. rer. Germ. 2, Berlin 1865, S. 174 ff., zitiert wird, obwohl
seit langem eine textkritische Edition von E. Caspar, Das Register Gregors VII,
MGH Ep. sel. II, 1, Berlin 31967, S. 101-208 vorliegt. Unsicherheit im Umgang
mit den Quellen ist es aber auch, wenn z.B. S. 59/60 von den ,Historiac® des Leo
Diaconus — hin und wieder auch Leon Diakonos genannt, so S. 59, Anm. 247,
S. 60 u.8. — eine Edition von ,,I. Bekker und Niebuhr* im CSHB V., Bonn 1928%
sowie der Nachdruck dieser Edition in Migne PG 117 angefihrt werden, obwohl
der eigentliche Herausgeber B. Hase ist, dessen in Paris 1819 erschienene Ausgabe
1828 in das von B. G. Niebubr, E. Bekker u.a. herausgegebene Corpus Scr. Hist.
Byz. iibernommen wurde. — Der Unsicherheit im Umgang mit den Quellen ent-
spricht weithin eine Unsicherheit und Leichtfertigkeit im Umgang mit Begriffen und
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Zusammenhingen, so wenn z.B. S. 55 der Nebenkaiser einmal Kaiser und eine
Zeile spiter Kaisar genannt wird (vgl. S. 63 mit Anm. 264); oder wenn S. 136,
Anm. 138 in der Vita Gregors IX. noch eine andere Kopfbededkung des Papstes
entdeckt wird: tripudium, was, im Zusammenhang auch grammatikalisch richtig,
nur ,Jubel® heifien kann und heiflt, wie jedes Lexikon zeigen konnte: ,magnifico
susceptus tripudio® heiflt nicht etwa: mit herrlichem Tripudium (= eine Art Kopf-
bedeckung) empfangen, sondern schlicht und einfach: mit groflem Jubel; oder wenn
vom ,Prior® und vom ,Subprior® der Kardinaldiakone gesprochen wird, wo man
einfacher und richtiger vom ersten und vom zweiten Diakon sprechen wiirde, weil
es sich nicht um Amter, sondern um gottesdienstliche Funktionen handelt (Rubriken-
sprache S. 178); so wenn wir S. 118, Anm. 47 lesen: ,zu fragen wiire, ob die Mitra
tatsichlich ihren Ursprung im AT hat oder nicht vielmehr in der Konstantinischen
Schenkung . . ., also ein wichtiges Problem angesprochen wird, das in ausfiihr-
licher Breite im 1. Abschnitt des Buches iiber die Mitra hitte behandelt werden
miissen; so, wenn S. 144 lapidar festgestellt wird: ,Diese prunkvollen Festkrénun-
gen sind den kaiserlichen Festkrénungen in Byzanz nachgebildet®, ohne dafl die
Problematik der Festkrénungen angesprochen wird, die nach neueren Erkenntnis-
sen eher einen direkten Einfluf} seitens der Festkronungen der deutschen Herrscher
nahelegen wiirde. (Vgl. H. W. Klewitz, Die Festkronungen der deutschen Konige,
ZRG Kan 28, 1939, 48-96, Neudruck Darmstadt 1966; C. Brihbl, Frinkischer
Kronungsbrauch und das Problem der ,Festkrénungen®, HZ 194, 1962, S. 265—
326; K. Jaschke, Frithmittelalterliche Festkrénungen? Uberlegungen zur Termino-
logie und Methode, HZ 211, 1970, S. 556-588. — Ohne auf weitere Fragen einzu-
gehen, mochte ich von den zahlreichen Drudkfehlern nur zwei sinnentstellende er-
wihnen: S. 119: Das genannte Werk Ivos v. Chartres heiflt Panormia, nicht Pano-
rama. S. 146 Immantation des Papstes statt Immanation;

Auch im Bildanhang sind einige Legenden vertauscht (Abb. 41 und 48), unzu-
treffend (Abb. 86) oder irritierend (Abb. 118). — Daff das Quellen- und Literatur-
verzeichnis liidkenhaft ist, ergibt sich schon aus den obigen kritischen Bemerkungen.
— Abschlieflend mdchte ich sagen, dafl das Hauptverdienst der Arbeit in der Zu-
sammenstellung umfangreichen Materials liegt. Dafiir muff man dem Vf. danken,
auch wenn seine Ergebnisse nur als Anregungen gelten konnen, die miihevolle
Kritik nachzuarbeiten, die versiumt wurde. Die Frage nach Herkunft und Ent-
wicklung von Mitra und Tiara ist jedenfalls nach wie vor offen.

Regensburg Karl-Josef Benz

Gabriel Busch OSB. (Hrsg.): Sankt Anno und seine viel liebe
statt. Beitrige zum 900jihrigen Jubilium. Siegburg (Redkinger & Co.) 1975.
624 S., 200 Bilder, 16 Drucke, kart., DM 36.—.

Bereits 1972 hat Gabriel Busch unter dem Titel ,,Siegburg, seine viel liebe statt®
einen Band herausgegeben, in dem zahlreiche Beitrige iiber die Vergangenheit und
Gegenwart Siegburgs zusammengefafit sind. Das 900jdhrige Gedenken des Todes-
tags Erzbischof Annos, des Griinders von Stadt und Abtei Siegburg, war Anlaf},
den vorliegenden Band zu edieren, der Beitrige zum Leben Annos und zu seinem
Nachleben in Geschichte, Kunst und Brauchtum bringt.

In einem Vorwort legt der jetzige Erzbischof von Kéln, Joseph Kardinal Héaff-
ner, Annos Bedeutung fiir die Menschen unserer Zeit dar. Annos Familie und Hei-
mat geht Hermann Bauer nach. Mit der Titigkeit Annos als Reichsbischof und Re-
former befafit sich Hermann Tiichle, mit seinem Wirken als Erzbischof von Kéln
Theodor Schnitzler. Fine Lebensbeschreibung Annos bietet Gabriel Busch. Das
Bild Annos, wie ihn die Vita sieht, zeigt uns Rhabanus Haacke. Uber Annos Ver-
hiltnis zu den Kolnern schreibt Toni Diederich. Die Bautitigkeit Annos sowie die
Ikonographie stellt Albert Verbeek zusammen. Das Verhiltnis Annos zu seiner
Griindung Grafschaft beschreibt Roswitha Lehmann. Dem Itinerarium Annos ist
Gabriel Busch nachgegangen, mit Bamberger Uberlieferungen an Anno macht uns
Renate Neumiillers-Klauser bekannt, den Bericht iiber Annos Tod und Begribnis
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bringt Mauritius Mittler. Studien zum ,Annolied® bietet Salome Solf, zur ,Vita
Annonis® Friedrich Wilhelm Oediger, iiber die Anno-Abschnitte der Kélner Chro-
nik Toni Diederich, iiber eine deutsche Anno-Legende aus dem 16. Jahrhundert
Eberhard Nellmann. Annos Heiligsprechung behandelt Renate Neumiillers-Klauser.
Den Annoschrein als Kunstwerk wiirdigt Anton Legner. Der Verehrung des hl.
Anno durch Volk und Ménche der Abtei in den verschiedenen Jahrhunderten gehen
Placidus Mittler, Mauritius Mittler und Engelbert Bergmann nach. Dazu kommen
noch Texte iiber Anno aus Gelenius, Surius und Canisius. Jakob Béckem berichtet
tiber altes Brauchtum am Annotag. Ambrosius Stock hat sich mit der Ermordung
und dem Schicksal der Gebeine des ernannten Trierer Erzbischofs Kuno, eines Nef-
fen Annos, befaflt. Zum Schluf bringt Wilbert Seul eine Wiirdigung des ,,Heiligen®
Anno.

Der reiche Bilderschmuck des Buches illustriert die einzelnen Beitrige. Leider
sind nicht alle Bilder beschriftet, und der Wortlaut der einzelnen Beitrige gibt nicht
immer, entgegen dem Hinweis auf S. 10, eine eindeutige Erklirung der Bilder.

Dieser Band, in dem Leben und Wirken sowie die Verehrung Annos aus ver-
schiedenen Aspekten von Sachkennern beleuchtet werden und der den Stand der
heutigen Forschung wiedergibt, hat dem Herausgeber sicher viel Miihe gekostet.
Dafl er dieser Aufgabe mit Erfolg nachgekommen ist, kénnen wir nur mit Dank
feststellen.

Kéln Jakob Torsy

Rudolf von Schlettstadt: Historiae memorabiles. Zur Dominikaner-
literatur und Kulturgeschichte des 13. Jahrhunderts. Herausgegeben von Erich
Kleinschmidt (= Beihefte zum Archiv fiir Kulturgeschichte, Heft 10). K6ln Wien
(Bohlau) 1974. VII, 127 S., 2 Kunstdrudktafeln, 3 Abbildungen im Text. Lei-
nen, DM 32.—

Es handelt sich hier um eine kulturgeschichtlich aufschlufireiche Materialzu-
sammenstellung in Form von 56 kurzen Erzihlungen, deren Entstehungszeit um
1300 anzusetzen ist. Eine geschlossene Gruppe von 20 Geschichten schildert angeb-
liche Vergehen der Juden (z. B. Hostienschindung, Ritualmorde) sowie damit ver-
kniipfte Wunder. Es wiire verfehlt, daraus allein die bekannten Judenverfolgungen
von 1298 zu erkliren; diese hatten vielmehr, wie aus den Texten zu entnehmen ist,
wenigstens teilweise auch den Charakter sozialer Unruhen, hervorgerufen durch die
Opposition gegen die Interessen der politischen Fiihrungsschicht. Die ibrigen 36 Er-
zihlungen, die nicht in Zusammenhang mit den Juden stehen, befassen sich mit
Teufels- und Geistererscheinungen bzw. -kontakten, berichten iiber Hexen, Liebes-
zauber, Mirakel und Monstren-Geburten, andere spielen auf mehr oder minder
nachweisbare historische Vorginge und Konstellationen an. Ein besonderes Kenn-
zeichen der meisten dieser 36 Geschichten liegt im Vergleich mit dhnlichem anonym
gehaltenem Uberlieferungsgut der Zeit darin, dafl von historisch identifizierbaren
Personen die Rede ist. Wie der Herausgeber in der Einleitung bemerkt, bedeutet
die Sammlung ,vielfach einen frithen, wenn nicht sogar ersten Beleg fiir Berichtsgut
und Motive, die dem Bereich des Geister- und Teufelsglaubens zugehdren® (S. 24 £.).
Allerdings ist das Inventar der meisten Erzihlungen nicht eigenstindig, sondern
Lafe sich auch als Wandergut in den vielen derartigen Sammlungen des Spitmittel-
alters belegen.

Das Werk, dessen Original nicht mehr vorliegt, ist ein Auszug aus der Hand-
schrift 704 der Fiirstlich Fiirstenbergischen Hofbibliothek zu Donaueschingen. Der
Text wurde wie die Gesamthandschrift vom Grafen Wilhelm Werner von Zim-
mern (1485-1575) abgeschrieben und zudem noch kollationiert, wie sich aus den
Korrekturzusitzen am Blattrand ergibt. Zu Beginn der Abschrift wird vermerkt,
der Prior der Schlettstidter Dominikaner namens Rudolf sei der Verfasser einer
Sammlung von Ereignissen, die um 1300 geschehen sein sollen und die er teils selbst
erlebt, teils von vertrauenswiirdigen Berichterstattern iibernommen habe. Da in
der Sammlung selbst dieser Prior Rudolf von Schlettstadt nicht genannt wird, muf§
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dieser Fintrag inhaltlich auf eine entsprechende Notiz in der Vorlage Wilhelm Wer-
ners von Zimmern zuriickgehen (S. 9), iiber deren Alter und Zuverldssigkeit jedoch
keinerlei Anhaltspunkte gegeben sind. Wir wissen nur, daff die Dominikaner seit
etwa 1274 in Schletsstade einen Konvent besaflen. Der Dominikanerorden wird
dem Herausgeber Erich Kleinschmide dankbar sein, daff er die Aufmerksamkeit auf
den bisher wenig bekannten Rudolf von Schlettstadt gerichtet hat (vgl. auch seine
fritheren Studien in: Deutsches Archiv 28 [1972] 388-395, und in: Zeitschrift fiir
deutsches Altertum und deutsche Literatur 102 [1973] 38-48; zitiert S. 3, Anm. 1
S. 24, Anm. 75). Dasselbe gilt auch von den Anhaltspunkten, die iiber die Be-
ziehungen zwischen Rudolf von Schlettstadt und dem benachbarten Colmarer Pre-
digerkloster aufgezeigt werden (S. 27-32).

Die exake-kritisch vorgelegte Edition der ,Historiae memorabiles® bietet in der
Einfilhrung und in den zahlreichen Anmerkungen interessante und wichtige Hin-
weise auf die allgemeine Situation und insbesondere auf gewisse kulturelle Verhilt-
nisse an der Wende des 13. zum 14. Jahrhundert und ist zugleich ein gediegener

Beitrag fiir die Dominikanerliteratur.
Rom Paul-Gundolf Gieraths OP

Alberti Magni ordinis fratrum praedicatorum De natura boni primum
edidit () Ephrem Filthaut O.P. (= Alberti Magni opera omnia, tom. XXV
pars I). Miinster (Aschendorff) 1974, XII, 144 S., kart., DM 138.—; Halbleder
DM 148.—; Halbpergament DM 158.—.

Deunitate intellectus edidit (1) Alfonsus Hufnagel, De XV problemati-
bus, edidit Bernhardus Geyer, Problemata determinata, edidit Jaco-
bus Weisheipl O.P., De fato, edidit Paulus Simon (= Alberti Magni opera
omnia, tomus XVII, pars I). Miinster (Aschendorff) 1975, XXXIX, 116 S,
kart., DM 138.—; Halbleder DM 148.—, Halbpergament DM 152.—.

1. Die wohl #lteste auf uns gekommene Schrift Alberts d. G. ,Uber die Natur
des Guten® hat F. Pelster (Theol. Quart. Tiib. 101 [1920] 64-90) in zwei Hand-
schriften der Bayerischen Staatsbibliothek in Miinchen — Clm 9640 XII s. aus dem
Kloster Oberaltaich und Clm 26831 XV s. aus dem Dominikanerkloster in Regens-
burg — entdeckt und bekannt gemache; E. Filthaut hat diese bislang nicht edierte
Schrift Alberts fiir die kritische Ausgabe der Opera omnia bearbeitet. Die Druck-
legung hat der verdiente Forscher nicht mehr erlebt (f 6. Mdrz 1971); die Last der
Druckkorrekturen trug das Albertus Magnus-Institut. Die handschriftliche Bezeu-
gung der Autorschaft Alberts und die doktrinire Verwandtschaft der Schrift mit der
~Summa de bono® lassen keinen Zweifel an der Echtheit derselben aufkommen;
die iltesten Schriftenverzeichnisse Alberts kennen sie nicht. Wie aber die hand-
schriftliche Uberlieferung zeigt, fand diese Schrift auch keine grofle Verbreitung.
Da Albert noch nicht die zwischen 1240-1249 entstandene Ubersetzung der Niko-
machischen Ethik durch Robert Grosseteste kannte, vielmehr die vorgingigen ver-
schiedenen Teiliibersetzungen benutzte, kommt als Abfassungszeit etwa 1245/46 in
Frage; der Entstehungsort diirfle das Dominikanerkloster in Regensburg sein.

In einer kurzen Einfithrung gliederc Albert die Ausfithrungen iiber das Gute
in sieben Punkte, von denen aber nur zwei behandelt werden und selbst der 2.
Traktat ist unvollendet. Die Erdrterung der Kardinaltugend der Mifligung ver-
anlafite ihn, eine umfangreiche Abhandlung iiber die Enthaltsamkeit und Jung-
fraulichkeit zu beginnen. Und in diesem Rahmen schrieb er einen mariologischen
Traktat iiber die Jungfriulichkeit Marias, der doppelt so umfangreich ist (ed.
44-103), als die Ausfilhrungen iiber das Gute. Auf der ganzen Linie bedient sich
hier Albert der allegorischen Schriftauslegung, um den Gnadencharakter, die Be-
deutung und Wiirde, und die Konvenienz der bleibenden Jungfriulichkeit Marias
zu erhellen. Fiir Alberts Mariologie kommt diesem Traktat ohne Zweifel be-
sondere Bedeutung zu.

Anders als die zeitgendssischen Theologen Philipp der Kanzler, Johannes von
Rupella, die ebenfalls umfangreiche Traktate iiber das Gute schrieben, wollte Al-
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bert ,magis moraliter quam substantialiter (ed. 1, 17) iiber die Natur des Guten
handeln, d.h. nicht in fundamental-ontologischer, sondern fundamental-ethischer
Betrachtung, so wie sich das Gute im menschlichen Verhalten darstellr, wie es
verlorengeht und wiedergewonnen wird (tr. 1 p. 2), das ethisch Gute (die Tugend)
in seiner Art (ir. 2 p. 1), nach seinen Umstinden (tr. 2 p. 2) und als gesittete Tiich-
tigkeit (tr. 2 p. 3) (,virtutes civiles et politicae et cardinales et consuetudinales et
morales®, ed. 36, 5f.). Albert vertrat keine Individualethik; die gesittete Offent-
lichkeit, die ,civilitas® (im Gegensatz zum rustikalen Verhalten), ist ihm ein grofies
ethisches Anliegen. — Ein dreigeteilter Index der biblischen Schriftstellen, der zitier-
ten (philosophischen und theologischen) Autoren und behandelten Begriffe und
Sachworter beschliefit die Edition, die ebenso fiir die Geschichte der Moraltheologie
und Ethik des 13. Jahrhunderts (vgl. O. Lottin, Psychologie et morale Tom. VI,
1960, 237-242) wie vor allem fiir die theologische Entwicklung Alberts wichtig ist.

2a. Von Alberts opuscula, die im 1. Halbband des 17. Bandes der Edition er-
schienen sind, gehdrt in der Tat die Schrift ,De unitate intellectus® (VII-XVI,
1-30), die der Stamser Katalog ,contra Averroistas addressierte, an die Spitze.
Auf der Grundlage von 24 Handschriften und unter Beriicksichtigung der drei
grofien unkritischen Ausgaben (von Venedig, Lyon und Paris) erarbeitete der ver-
diente Tibinger Medidvist A. Hufnagel die Edition; die Krankheit verhinderte
ihn, die Prolegomena zu schreiben, die an seiner Stelle Prilat P. Simon schrieb.
Diese Edition war Prof. Hufnagels (f 1976) letztes editorisches Werk und es fiigt
sich wiirdig in die Reihe seiner Albertstudien. In der handschriftlichen Uberliefe-
rung variiert der Titel der Schrift ebenso wie in den Zitaten Alberts. Uberlieferung
und Schriftenverzeichnisse aus der alten Zeit lassen keinen Zweifel an der Echtheit
der Schrift aufkommen. Uber die Entstehungsgeschichte derselben berichtet die
»Summa theologiae® Alberts P. II tr. 13 q. 77 m. 3 (ed. Parisius, tom 33, 75), in
die der Traktat (mit erheblichen Korrekturen) aufgenommen wurde, daff Albert
anldfilich seines Aufenthaltes an der pipstlichen Kurie 1256/57 auf Veranlassung
Alexanders IV (1254-61) vor dem Papst und den Kardinilen iiber diese Frage der
(postmortalen) Identitit der Geistseele disputiert habe (als ,lector sacri palatii®, als
Dozent der pipstlichen Universitdt). Allgemein wird aber angenommen, dafl die
Abfassung der Schrift spiter anzusetzen sei, da Albert den um 1263 abgeschlosse-
nen Metaphysikkommentar zitiert. Nach diesem, ,wenig spiter” setzt das Albertus
Magnus Institut die Entstehungszeit von ,De unitate intellectus® an. Prilat Huf-
nagel nahm allerdings, wie er mir in einem Brief schrieb, als Entstehungszeit das
Ende der sechziger Jahre an.

Fiir eine spitere Datierung spricht jedenfalls die erst in den siebziger Jahren
einsetzende Diskussion des Siger von Brabant und seiner Schule mit Albert und
Thomas iiber das Begriindungsverhiltnis und die Unabhingigkeit der geistbegabten
Wesensform und ihrer Potenzen einerseits und der sic tragenden Leiblichkeit und
ithrer Potenzen andererseits. Vgl. L. Hodl, Albert der Grofie und die Wende der
lateinischen Philosophie im 13. Jahrhundert. ,,Virtus politica®. Festgabe zum 75.
Geburtstag von Alfons Hufnagel 1974, Stuttgart 1974, 263 f. Die Diskussion um
Alberts Disputation an der pipstlichen Kurie 1256/57 trigt noch zu wenig der
Tatsache Rechnung, dafl Albert auch 1261/62 unter Alexander IV. an der pipst-
lichen Kurie weilte (vgl. M. I. Castellano, S. Alberto Magno in Orvieto: Archiva
Ecclesiae 5-6 (1962-63) 103-118.

Im 1. Teil der grofangelegten Quistion fithrt Albert 30 Argumente fiir die
These der arabischen Philosophie von der postmortalen Identitit und Einzigkeit der
Geistseele an; die gegensitzliche (eigene) Position stiitzt er im 2. Teil mit 36 Be-
weisgingen. Vor der Aufldsung der gegnerischen Argumente fiir die Identitits-
these im 3. Teil entwickelt er seine Theorie von der Geistnatur und dem Erkennt-
nisvermogen des Menschen — ein Grundtext der Geistphilosophie Alberts! War
Albert wirklich nur sehr dirftig tiber die averroistische Wende der philosophischen
Fakultdt in Paris Ende der sechziger Jahre informiert, wie gemeinhin angenommen
wird (S. X, 85 f,, S. XIX, 79-81)? Die doktriniren und auch persdnlichen Bezie-
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hungen Alberts zu Siger von Brabant diirfen nicht iibertrieben, aber auch nicht in
Abrede gestellt werden. Vgl. J. Vennebusch: Arch. Gesch. Phil. 48 (1966) 168 f.
Alberts Verhiltnis zu Averroes und zu den averroisierenden Pariser Philosophen
hat sich vom Animakommentar iiber ,De unitate intellectus bis zu den Spit-
werken erheblich verschiarft. Immerhin wertete und wiirdigte er auch im Traktate
iiber die Einheit des Intellekts einzelne Beweisginge fiir die Identititsthese als
_bemerkenswert und gut® (arg. 5 ed. 6, 32) oder als ,stark® (arg. 18 ed. 9, 77 1)
ja, als ,iiberaus stark und schwierig zum Auflosen® (arg. 17 ed. 9, 40). Albert hat
sich die Auseinandersetzung nicht leicht gemacht; er zog nicht als Theologe zu
Felde, sondern suchte die aristotelische Intellektlehre gegen die averroisierende Ver-
fremdung zur Geltung zu bringen, so wie er diese im Animakommentar auch gegen
eine platonisierende Verfilschung schiitzte.

b. ,De quindecim problematibus® (XVII-XXIV, 31-44). — Zu 15 aktuellen
Fragen, die von einem fr. Aegidius von Paris, der mbglicherweise identisch ist
mit dem spiteren Lehrer der Theologie Aegidius von Lessines (f p. 1304), Albert
schriftlich vorgelegt wurden, nahm dieser in der vorliegenden Schrift Stellung.
Dieses opusculum wurde von P. Mandonnet in zwei Handschriften der Bayerischen
Staatshibliothek in Miinchen entdedst und ediert (Les philosophes Belges. tom. 7,
Lowen 1908, 27-52). Diese Edition mufite in der Folgezeit oft verbessert werden.
Prilat Prof. Geyer konnte fiir die kritische Ausgabe sechs Handschriften verwen-
den und in Cod. lat. 166 der Studienbibliothek von Klagenfurt eine gediegene Text-
grundlage gewinnen. Die ersten 13 Thesen, die Albert zu begutachten hatte, wur-
den vom Pariser Bischof Stephan Tempier 1270 (10. Dez.) verurteilt und sie finden
sich wieder in dem 219 Sitze umfassenden Syllabus, der 1277 (7. Mirz) verur-
teilt wurde. Albert hat den Traktat wohl vor der 1. Verurteilung (1270) abge-
faft, denn es findet sich keine Spur von dieser in den Ausfihrungen. Diese ver-
miteeln einen treffenden Einblick in die philosophische Diskussion um 1270: iber
die Identitit und Einheit des Intellekts und des Erkenntnisaktes (art. 1-2), iber
die Freiheit des Willens und die Naturnotwendigkeit (Nezessitarismus) (art. 3, 4
und 9), tiber die Ewigkeit der Welt und den ersten Menschen (art. 5-6), iiber das
Geschick der Seele als Wesensform des Leibes (art. 7-8), tiber die (aktive) Erkenntnis
Gottes und die Vorsehung (art. 10-13). Diese Thesen betreffen insgesamt den Ein-
flul der arabischen Philosophie und Weltanschauung (nicht nur den des Averroes)
auf die Geisteswelt des lateinischen Mittelalters. Die These 14 resultiert aus der
auch von Thomas von Aquin vertretenen Lehre von der Einzigkeit der Wesens-
form und betrifft (und befragt) die Identitit des gekreuzigten und des im Grabe
ruhenden Leibes des Herrn. Seitdem wir wissen, dafl auch die Lehre des Thomas in
das kirchliche Lehrverfahren durch Stephan Tempier einbezogen war, — vgl. L.
Hadl, Neue Nachrichten iiber die Pariser Verurteilungen der thomasischen Form-
lehre: Schol. 39 (1964) 178-196 — kann sinnvollerweise nicht gezweifelt werden,
dafl sich die Anfrage des Artikels 14 auch (wenngleich nicht nur) auf Thomas be-
zieht. Prilat Geyer schlof sich darum mit Recht der Meinung Mandonnets (gegen F.
van Steenberghen) an, dafl der 14. Artikel die thomasische Theologie betrifft. Der
letzte 15. Artikel stellt fiir die Geistwesen (Engel und Seele) jedwede meta-
physische Zusammensetzung in Frage. Van Steenberghen hat diese These als Doktrin
bei Siger von Brabant nachgewiesen. — Mit der Edition dieses Opusculum hat Prilat
Geyer seine mehr als vierzigjahrige Arbeit an der Editio Coloniensis des Albertus
Magnus vollendet. Dieser 17. Band ist ihm gewidmet und alle noch folgenden
halten sein Gedichtnis lebendig! —

c. Die ,Problemata determinata® (XXV-XXX, 45-64) beinhalten wiederum
ein theologisches Gutachten, das Albert auf eine Anfrage des Ordensgenerals Jo-
hannes von Vercelli schrieb. Letzterer hatte 1271 die drei fiilhrenden Theologen des
Ordens (Albert, Thomas von Aquin und Robert Kilwardby) zu einer Stellung-
nahme zu 43 verschiedenen Fragen der Theologie aufgefordert. Thomas antwor-
te postwendend, und diese Antwort ist ebenso wie die des Robert Kilwardby be-
kannt und gedrudke; letztere hatte M. D. Chenu entdeckt und (in den Mélanges
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Mandonnet I Paris 1930, 191-222) grofenteils ediert. Diese Stellungnahme Alberts
wurde 1955 in Cod. lat. 9 (40 B 14) der Kathedralbibliothek St. Paul in London
entdeckt, von J. Weisheipl und D. A. Callus als anonyme Uberlieferung identi-
fiziert. Weisheipl, der die Schrift bereits (in den Mediaeval Studies 22 [1960] 303—
354) verdffentlicht hatte, bearbeitet auch die kritische Edition. Thm standen zwei
Handschriften zur Verfiigung. Die Echtheit der Schrift ist gesichert, ja erst durch
die Auffindung derselben kann eine Nachricht im Stamser Katalog richtig gedeutet
werden. Danach schrieb Albert ,problemata contra averroistas XV questiones . . 2
Diese Angabe muft auf die beiden Schriften der ,problemata® und der ,quindecim
questiones® (s.0.) bezogen werden. Im Katalog des Heinrich von Herford wird der
Titel der Schrift eigens und abgetrennt von anderen aufgefithre. Zur dufieren Be-
zeugung der Echtheit kommen noch die Zitate aus dem Kommentar zum »Liber de
causis®, auf die P. Simon in den Prolegomena hinweist. Da Albert im Frithjahr
1271 mit politischen Aufgaben betraut war und sich um die Versohnung des Erz-
bischofs von Koln Engelbert I1 v. Falkenburg mit der Biirgerschaft Koln bemiihte,
kann sich das Antwortschreiben etwas verzogert haben.

Der Anlafl der Anfrage des Ordensgenerals und also der geschichtliche Hinter-
grund der Diskussion ist nicht véllig durchsichtig. Unabhingig davon, ob theolo-
gische Streitigkeiten am Ordensstudium in Venedig den General veranlafiten,
diese Gutachten einzuholen, die Geistphilosophie der arabischen Philosophen hat
in der lateinischen Geisteswelt grofies Aufsehen erregt und weite Aufmerksamkeit
gefunden, weil durch sie die sehr vagen Vorstellungen der antiken (aristotelischen)
Kosmologie ausgefiihrt wurden und weil andererseits durch sie auch die theologische
Engellehre betroffen schien. Konnten nicht die Gestirngeister, die kosmischen Intelli-
genzen, mit den Engeln identifiziert werden? Albert hat die philosophische Theorie
von den kosmischen Intelligenzen kritisch eingegrenze, obgleich er deren Funktion
nicht bezweifelte. Die Engel der Offenbarung, die 18 der 43 Fragen betreffen,
haben nichts zu tun mit den kosmischen Intelligenzen.

d. Die letzte Schrift dieses Bandes ,De fato® (XXXI-XL, 65-78), die Prilat
Simon bearbeitete, hatte ein eigentiimliches Schicksal. In den alten Schriftenver-
zeichnissen Alberts fehlt sic und der Stamser Katalog eignet sie Thomas von Aquin
zu, unter dessen Werken sie auch wiederholt gedruckt wurde. Auch die handschrift-
liche Uberlieferung ist in der Zuweisung an Albert bzw. Thomas geteilter Mei-
nung. Sieben der bekannten 14 Textzeugen weisen sie Thomas zu, die andere
groflenteils dltere Tradition spriche sie Albert zu. Aus Textvergleichen und dokeri-
niren Ubereinstimmungen mit den echten Schriften Alberts hat bereits F. Pelster
(Philos. Jahrb. 36 [1923] 150-54) die Verfasserschaft Albert nachgewiesen. Nach
einer Notiz in Cod. Vat. lat. Chisianus E. IV. 109 hat Albert die Schicksalsfrage
anliflich seines Aufenthaltes an der pipstlichen Kurie zu Anagni 1256 disputiert;
die endgiiltige Redaktion wird von Prilat P. Simon, dem Bearbeiter der Edition,
auf den Beginn der sechziger Jahre angesetzt. In fiinf Artikeln erdrrert Albert
den Notwendigkeitseinflul der Gestirne, der supralunarischen Welt auf die infra-
lunarische. Die Nezessitit der reinen Himmelsbewegung hebt die Zufilligkeit und
Variabilitit der konkreten Wirklichkeit nicht auf. Nach Mafigabe des Abstandes
von der Urbewegung vergroflert sich der Spielraum der Verinderlichkeit und des
Zufalls. Die Einfluffnahme und die Bewegung der supralunarischen Welt sind wifd-
bar und wissenswert. Albert verteidigte die wissenschaftliche Astronomie und er-
Eéannte darin keine Beeintrichtigung der Freiheit des Menschen und der Vorsehung

ottes.

Den Editionsgrundsitzen entsprechend ist allen Ausgaben ein doppelter Apparat
dazugegeben: die Textvarianten, die kritisch, iiberschaubar und zwedkdienlich aus-
gewihle sind, und der Anmerkungsapparat, der Zitate, Parallelstellen aus anderen
Werken und Literaturangaben enthilt. In beiden Apparaten ist immense Arbeit
investiert, welche die weitere Arbeit der Auslegung und problemgeschichtlichen
Forschung anregt. Ebenso verdienen die anhangsweise angefiigten Indices der von
Albert selbst zitierten und der von den Herausgebern namhaft gemachten Autoren

Ztschr. £, K.G. 15
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sowie der Begriffe und Realien die besondere Aufmerksamkeit. Moge der Editio
Coloniensis der Opera omnia Alberts auch nach dem Tode ihres ersten Prisidenten

eine gliickliche Geschichte beschieden sein. 5
Bochum L. Hédl

Ttinerarium Italicum: The Profile of the Italian Renaissance in
the Mirror of its European Transformations. Dedicated to Paul
Oskar Kristeller on the occasion of his 70th birthday. Edited by Heiko A. Ober-
man with Thomas A. Brady, Jr. (= Studies in Medieval and Reformation
Thought, volume XIV). Leiden (E. J. Brill) 1975, XXVIII, 471 S. :

Wie sein Untertitel sagt, ist der vorliegende Sammelband dem hochverdienten
und international anerkannten Philosophichistoriker Paul Oskar Kristeller gewid-
met, dem Ausleger der geistigen Welt der Florentiner Platoniker, dem Theoretiker
des Renaissance-Humanismus und dem unermiidlichen Sammler und Kommentator
humanistischer Handschriften. Eine Festschrift also, aber gewifl keine gew&hnliche.
Wie H. A. Oberman (Tiibingen) in seiner Einleitung feststellt, neigt sich die Epoche
dieser wissenschaftlichen Publikationsgattung ihrem Ende zu, und die Herausgeber
wollten sich nicht damit begniigen, eine weitere Sammlung technischer und auf
Detailprobleme spezialisierter Einzelbeitrige ohne wirklichen inneren Zusammen-
hang zu veroffentlichen. Thr Ziel bestand vielmehr in der Zusammenstellung einer
relativ kleinen Zahl breit angelegter Abhandlungen, die auf der Basis des heutigen
Forschungsstandes ein moglichst weitgespanntes Bild von der Ausbreitung und
Rezeption des Humanismus in Europa sowie von den iiberall festzustellenden italie-
nischen Einfliissen entwerfen sollten. Die Thematik des Unternehmens entspricht
den wissenschaftlichen Fragestellungen und Intentionen Kristellers in sehr sinnvoller
Weise, und daher war es auch richtig, dem Band einen Gesamttitel zu geben, der
die enge inhaltliche Beziehung zum Hauptwerk des geehrten Humanismusforschers
sichtbar werden lif}¢?

Der Uberblick, der durch die sechs Aufsitze ermdglicht wird, bleibt allerdings
nicht lickenlos. Der Sammelband ist nicht zum Handbuch geworden; ein solches
ist nach wie vor Desiderat. Es wird die Kapitel iiber den Humanismus in den
iberischen Lindern, in Béhmen, Polen, Ungarn und Skandinavien enthalten miis-
sen, die hier fehlen. Die Herausgeber brauchen sich jedoch nicht zu entschuldigen
(und sie tun es auch nicht): Was vorliegt, ist so dicht gearbeitet und besitzt so
hohes Niveau, dafl man die Liicken zunichst kaum empfindet. Man stimmt Ober-
man auch durchaus zu, wenn er das Buch mit dem Torso einer klassischen Statue
vergleicht, deren vorhandene Teile so klar gemeisselt sind, dafl man sich die For-
men der fehlenden leicht vorstellen kann (S. XVI). Uberhaupt 18t sich die Ge-
schichte des Humanismus mit einer Einteilung nach Lindern letztlich nur unge-
niigend erfassen. Dies wird besonders in den ersten beiden Beitrigen deutlich, die
sich zwar vornehmlich mit Italien selbst beschiftigen, den Ausblick in die nérdlich
der Alpen gelegenen Einflufligebiete aber immer wieder freigeben miissen, weil sie
sonst ihren Gegenstinden nicht gerecht werden konnten. Andererseits wird die
Aufmerksamkeit des Lesers in den Abhandlungen iiber Frankreich, die Nieder-
lande, England und Deutschland aus den gleichen Griinden immer wieder nach
Tralien zuriickgelenkt. Dafl die italienischen Impulse in all diesen Lindern fiir die
Verbreitung des Humanismus bedeutsamer waren als die autochthonen geistigen
Vorentwicklungen, wird durchwegs deutlich. Dennoch werden die verschiedenartigen
Formen der Koexistenz nationaler und supra-nationaler Elemente besonders in den
Frithphasen der europiischen Humanismusrezeption nicht iibersehen, und man kann
feststellen, dafl die von allen Autoren zu diesem Sachverhalt gegebenen Hinweise
zum Wertvollsten gehdren, was der Band mitreilt.

! Iter Italicum: A Finding List of Uncatalogued or Incompletely Catalogued

Humanistic Manuscripts of the Renaissance in Italian and other Libraries, 2 vols.
(London & Leiden, 1965/1967).
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Kristeller hat in seinen zahlreichen Schriften immer wieder betont, daff der Hu-
manismus der Renaissance nicht durch eine bestimmte religitse oder philosophische
Bindung seiner Vertreter charakterisiert werde, sondern durch seine spezifische
wissenschaftliche Methode und durch sein auf dem Studium des klassischen Alter-
tums basierendes Bildungsideal.? Diese ,ntichterne® Theorie hat manche Forscher
zum Widerspruch herausgefordert; sie ist indessen bis heute nie widerlegt worden
und diirfte ihre Geltung auch in Zukunft bewahren. Sehr iiberzeugend spricht Ober-
man von ihr als von einer ,controlled comprehensiveness®, die fiir das heutige
Selbscverstindnis der Humanismusforschung beispielhaftes Leitbild sein konne (S.
XV). In der Tat ist Kristeller ein Gelehrter und Lehrer, von dem man sagen kann,
dafl auch seine Gegner zu seinen Schiilern zdhlen. Dafl sein Geschichtsbild des Hu-
manismus auch die Abhandlungen des vorliegenden Bandes bestimmt und befruch-
tet, ist gewill nicht zu verwundern. Ansitze zu anders ausgerichteter Interpretation
werden zwar hier und dort sichtbar; sie wirken jedoch nicht als Widerspriiche, son-
dern vielmehr als Erginzungen und Erweiterungen, die ihre Ausgangsbasis nie ver-
leugnen.

gWilliam J. Bouwsma (Berkeley) beschiftigt sich in seiner Studie »The Two Faces
of Humanism® mic dem Verhiltnis zwischen der stoischen und der augustinischen
Tradition. Dies ist ein bisher wenig erforschtes Thema, das sich nur schwer dar-
stellen lifit, da das zwischen den beiden Polen liegende Spannungsfeld von den be-
treffenden Gewihrsleuten nur selten in eindeutiger Stellungnahme explizit gemacht
wird. Auf Grund sorgfiltiger und weitgreifender Quellenanalyse gelingt Bouwsma
dennoch die Aufdedkung einer ganzen Reihe von Zusammenhingen und Verbin-
dungslinien, die nicht nur einmal mehr die Kontinuitit mittelalterlicher Denktradi-
tionen in der friihen Neuzeit bezeugen, sondern auch die Auswirkungen der intellek-
tuellen Orientierung kleiner Elitegruppen auf die Gesamtheit kommunaler Gesell-
schaften deutlich machen. Als eines der wichtigsten Ergebnisse erscheint die Ein-
sicht, da die augustinische Tradition den politischen und sozialen Realitdten der
Zeit niher stand als die stoische. Sehr gewissenhaft vermeidet Bouwsma jedoch
simplifizierende Etikettierungen; er zeigt, dafl die Spannung zwischen den beiden
Denkweisen oft in ein und derselben Person zu Tage trat und dafl sie keine gene-
relle Auflgsung fand. Dafl der Augustinismus sich hauptsichlich im sogenannten bib-
lischen Humanismus niederschlug, ist eine naheliegende These, die indessen auch
nirgends forciert wird. Das stoische Friedensideal wird folgerichtig bis zu Justus
Lipsius verfolgt, wobei allerdings das Phinomen des niederlindischen Neustoizismus
und seiner europiischen Auswirkungen im 17. Jahrhundert aufierhalb der Betrach-
tung bleibt.?

Der Beitrag von Myron P. Gilmore (Harvard) ist dem Thema ,Italian Reactions
to Erasmian Humanism® gewidmet. Die Vielgestaltigkeit der Utteile iiber Eras-
mus ist ein zuverlissiger Maflstab fiir die generelle Reaktion Italiens auf den ndrd-
lichen Humanismus. Die religitsen und theologischen Ideen des Niederlinders er-
laubten eine Fiille von Interpretationen, die sich in einem weiten Horizont neu-
artiger oder traditioneller Formulierungen christlicher Glaubenslehre manifestierten.
Auch seine Kritik an den Ciceronianern provozierte zahlreiche verschiedenartige
Reaktionen, die vom vorbehaltlosen Einverstindnis bis zur leidenschaftlichen Ver-
urteilung reichten. Das Programm der Gegenreformation war, wie Gilmore zeigt,
schon in den Angriffen umrissen, die von Gelehrten wie Girolamo Aleandro und
Alberto Pio gegen Erasmus gerichtet wurden. Andererseits enthilt der tridentinische

% Unter den zahlreichen bibliographischen Angaben der Einleitung fehlt merk-
wiirdigerweise der gerade zu diesem Problem sehr aufschlufireiche Basler Vortrag
Kristellers aus dem Jahre 1969: Der italienische Humanismus und seine Bedeutung,
Vortrige der Aeneas-Silvius-Stiftung an der Universitit Basel, Heft X (Basel &
Stuttgart, 1969).

3 Vegl. hierzu besonders den ersten Teil des Buches von Gerhard Oestreich,
Geist und Gestalt des friihmodernen Staates (Berlin, 1969).

15*
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Katholizismus aber auch Elemente, die den direkten Einflufl und die ungebrochene
Rezeption erasmischen Denkens bezeugen. Sowohl katholische Reformtheologen als
auch evangelisch gesinnte ,Haeretiker® wurden von den Schriften des niederlindi-
schen Humanisten inspiriert. Gilmore untermauert seinen ,tour d’horizon® mit einer
grofien Zahl von Beispielen und behandelt das Gesamtthema des Sammelbandes auf
weite Strecken sozusagen von der entgegengesetzten Seite her. Was er mitteilt, er-
ginzt die fritheren Forschungsergebnisse von Augustin Renaudet in hichst lehr-
reicher Weise.* Dabei wird Erasmus nun allerdings nicht mehr als Befiirworter einer
Ltroisieme église gesehen. Gilmore unterstreicht vielmehr die Loyalitit des Huma-
nisten gegentber der romischen Kirche und betont die grundsitzliche Einheitlichkeit
seiner religios-theologischen Aussagen vom Enchiridion bis zur Spitschrift De prae-
paratione ad mortem.

In weitausholendem Umrif8 skizziert Sem Dresden (Leiden) die Rezeption der
italienischen Renaissance in Frankreich. Seine Darstellung wirkt zwar etwas im-
pressionistisch, bleibt aber durchwegs genau und sorgfiltiz dokumentiert und ge-
rit nirgends in den Bereich der simplifizierenden Spekulation. Dresden entwickelt
ein Rezeptionsmuster, das mit nur geringfiigigen Verdnderungen fiir die meisten
anderen Linder West- und Nordwesteuropas ebenfalls zutrifft. Es besteht aus drei
unterscheidbaren Entwicklungsphasen, die man mit den Begriffen Nachahmung,
Wetteifer und Verdnderung (= imitation, emulation, transformation) charakeerisie-
ren kann. Die Uberschau konzentriert sich hauptsichlich auf die Tradierung des
Humanismus, des Platonismus und der bildenden Kiinste. An den Endpunkten
stehen Rabelais, Margarethe von Navarra und Montaigne sowie Manierismus und
Friithbarods in Malerei und Architektur. Der franzdsische Humanismus wird in drei
Aspekten dargestellt, nimlich in der parallelen Nachahmung klassisch-antiker und
italienischer Vorbilder, im Bemiihen, die italienischen Humanisten in der Kenntnis
und Anwendung der alten Sprachen zu iibertreffen und schliefilich auch in der Tat-
sache, dafl der Konigshof des zentralistisch regierten Staates von Anfang an zum
wichtigsten kulturellen Zentrum wurde.

Jozef Ijsewijn (Leeuwen) beschreibt die Anfinge des Humanismus in den Nie-
derlanden. Er geht chronologisch vor und stiitzt sich hauptsichlich auf die einzelnen
Gelehrtenpersonlichkeiten und ihre Wirkungen. Im Mictelpunke stehen Johannes
de Meerhout, Anthonius Haneron, Wessel Gansfoort und natiirlich Rudolf Agricola.
Daneben werden aber noch zahlreiche andere Vermittler des italienischen Huma-
nismus gewiirdigt und in ihren erkennbaren Leistungen charakterisiert: Italiener,
die in den Niederlanden lebten, und Niederlinder, die sich in Italien den ,studia
humanitatis“ widmeten und diese danach in ihre Heimat verpflanzten. Die geistes-
geschichtliche Rolle und Bedeutung der Devotio moderna wird in diesem Zusam-
menhang gebiihrend mitberiidssichtigt, im ganzen aber doch nicht allzu stark in
den Vordergrund geschoben. Auch Erasmus bleibt eher am Rande der Betrachtung,
In seiner Konklusion bezeichnet Ijsewijn den niederlindischen Frithhumanismus als
das Anliegen einer zwar im Laufe der Zeit anwachsenden, aber doch stets recht
kleinen Zahl von Lehrern und Schiilern, die sich teilweise auch als Autoren ge-
lehrter Werke betitigten. Viele von ihnen betrachteten die ,studia humanitatis®
nicht als Selbstzweck, sondern als Voraussetzung zu einem besser fundierten Stu-
dium der Theologie und zu einem christlichen Leben. Aus diesem Grunde will
Ijsewijn lieber von humanistischen Christen als von christlichen Humanisten spre-
cl?en — eine Aussage, die auch im Hinblick auf den spiteren niederlindischen Huma-
nismus zum Nachdenken anregt und wohl zu weiterer Diskussion fithren diirfte.

. Die Rezeption des italienischen Humanismus im England des 15, Jahrhunderts
wird durch Denys Hay (Edinburgh) dargestellt. Auch hier spielten italienische Ge-
lehrte und Kirchenminner, wie man weif}, eine nicht unbedeutende Vermittlerrolle.
Andererseits wird aber deutlich gemacht, dafl das vorreformatorische System der
Elementar- und Sekundarschulen einen wichtigen und fruchtbaren Nzhrboden

¢ Augustin Renaudet, Erasme et Pltalie (Gendve, 1954).
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fir die einstromenden neuen Lehrmethoden und wissenschaftlichen Zielsetzungen
bildete. Die Untersuchung Hays erginzt das Standardwerk von Roberto Weiss
namentlich durch die vermehrte Beriicksichtigung der Skonomischen, politischen und
sozialen Faktoren.®

Lewis W. Spitz (Stanford) behandelt im letzten Teil der Aufsatzsammlung den
deutsdhen Humanismus. Er beginnt mit einem ausfiihrlichen und kritisch urteilen-
den Referat iiber den heutigen Stand der Forschung und schlieft daran eine chrono-
logische Ubersicht an. Von besonderem Interesse ist der Abschnitt ,Humanism
during the Reformation Era®. Hier wird das Bemiihen spiirbar, das festgefahrene
Geschichtsbild vom uniiberbriidkbaren Gegensatz zwischen dem Reformator Luther
und dem Humanisten Melanchthon zu revidieren. Was die aus Italien importierten
Impulse betrifft, werden sie in der gesamten Entwicklung des deutschen Humanis-
mus als Herausforderung zu Nachahmung und Wettstreit gesehen. Dennoch unter-
streicht Spitz am Schlufl die weitgehende Unabhingigkeit der deutschen humanisti-
ochen Gelehrsamkeit vom italienischen Vorbild. Besondere Betonung erfahrt die
Wirkung humanistischer Lehrdisziplin und Forschungsmethode auf die protestan-
tischen Theologen, Philologen und Historiker des spiteren 16. Jahrhunderts.

Im ganzen kann der Sammelband als eine iiberaus gut gelungene und aufler-
ordentlich informative Publikation zur Geschichte des italienischen und des euro-
piischen Humanismus bezeichnet werden. Die einzelnen Beitrige stellen die be-
kannte Kompetenz ihrer Verfasser in eindrucksvoller Weise zur Schau. Sie orien-
tieren nicht nur iiber den Stand und die Tendenzen der gegenwirtigen internatio-
nalen Renaissanceforschung, sondern sie enthalten auch zahlreiche Hinweise auf
bisher wenig beachtete oder ganz iibersehene Fakten, Zusammenhinge und Ent-
wicklungen. So diirfte das Itinerarium Italicum fiir alle kiinftigen Humanismus- und
Renaissanceforscher zum ebenso unentbehrlichen Hilfsmittel werden wie es das
Iter Italicum schon lange ist. Damit wird sich der wissenschaftliche Zweck dieser
Kristeller-Festschrift auf besonders willkommene und sinnvolle Weise erfiillen.

Basel Hans R. Guggisberg

Hermann Heimpel: Studien zur Kirchen- und Reichsreform
des 15. Jahrhunderts. II. Zu zwei Kirchenreformtrakraten des beginnen-
den 15. Jahrhunderts: Die Reformschrift ,De praxi curiae Romanae® (,Squa-
lores Romanae curiae® 1403) des Matthius von Krakau und ihr Bearbeiter —
Das ,Speculum aureum de titulis beneficiorum® (14C4/05) und sein Verfasser.
(= Sitzungsberichte der Heidelberger Akademie der Wissenschaften. Phil.-hist.
Klasse Jg. 1974, 1. Abh.). Heidelberg (Winter) 1974, 53 S.

Finer 1929 verdfentlichten ersten Studie, die damals Dietrichs von Nieheim
Schrift iiber die Berufung der Generalkonzilien betraf, lifit der Vf. nunmehr eine
zweite Studie folgen, die sich mit zwei seit Jahrhunderten umstrittenen Traktaten
zur Kirchenreform beschiftigt. Die Titel sind in der Uberschrift genannt.

Heimpel geht es um die Verfasserfrage. Wie er eingangs bemerkt, will er ,von
anderen gefundene Losungen niher begriinden und auf eigenen Wegen ein neues
Ergebnis erzielen® (S. 6). Alles Weitere hat er seiner kiinfligen Monographie vor-
behalten. Schon die Zeitgenossen hatten nach einem Verfasser der anonym iiber-
lieferten Schriften gesucht. Wie V£. betont, konnte diese Frage nur geltst werden,
wenn beide in engem Zusammenhang stehenden Schriften zugleich beachtet wurden.
Daf die Squalores von Matthius von Krakau stammten, hatte Sommerfeld 1903
iiberzeugend nachgewiesen. Wer war aber der Jurist, der ihm zugearbeitet hatte?
Hallers Griinde, daf es ein Romane gewesen sei, werden zuriickgewiesen, aber auch
der von F. Barto§ und Wladyslaw Sefiko vertretenen Auffassung, dafl es Paulus
Wladimiri gewesen sei, schlieft sich Heimpel nicht an. Seine Feststellungen gehen

19567.‘1’})0berto Weiss, Humanism in England During the Fifteenth Century (Oxford,
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darauf hinaus, daf es der kénigliche Protonotar Job Vener in Heidelberg gewesen
ist. Diese These wird stringent bewiesen. Anschlieflend wird das Speculum aureum
charakterisiert und betont, dafl es einem anderen Autor zugehdre. In diesem Fall
tritt Heimpel, wie vor ihm Barto} (1944) und Seriko (1969), dafiir ein, dafl der
Verfasser Paulus Wladimiri sei. Dabei bringt er aus den von ihm untersuchten
Handschriften weitere Argumente bei. i

Fiir die Vorgeschichte der Reformkonzilien ist das Ergebnis dieser Untersuchun-
gen wichtig. Der Aufsatz von Ed. Kupsch. ,Der polnische Ursprung der Kampf-
schrift ,Speculum aureum®® (Kirche im Osten Bd. 3, 1960, S. 104-115) mufl danach
revidiert und J. W. Woé. Paulus Wladimiri aus BrudZen — Vorldufer oder Fortsetzer?
(Zs. f. Ostforschung 25, 1976, 443) erginzt werden. Heimpels Monographie sehen
wir mit Spannung entgegen. .

Miinster Robert Stupperich

Anthony van der Lee (Hrsg.): Marcus von Weida, Spigill des ehe-
lichen QOrdens. Auflegung des Vater Unflers (= Quellen und Forschungen zur
Erbauungsliteratur des spiten Mittelalters und der frilhen Neuzeit, Binde 1
und 2). Assen (van Gorcum) 1972 und 1973. VII, 153 S., geb. Hfl. 35.—. VII,
130 S., geb., Hifl. 28.50. MEE
Die eigentliche Zielsetzung dieser neuen und begriifenswerten Reihe ist im Vor-

wort und der Einleitung zum 1. Bd. deutlich umrissen. Es geht um Edition und

sprachliche Untersuchung einer Anzahl reprisentativer Erbauungsschriften des 15.,

16. und 17. Jh. An Hand der Wirkungsgeschichte solcher Werke soll die Entwick-

lung der deutschen Prosa mit Hilfe einer sorgfiltigen sprachlichen Interpretation

der Texte aufgedeckt werden. Was diesen Bezug betrifft, so gehort eine Rezension
iiber die zwei ersten Binde der Reihe in eine germanistische Zeitschrift; verfafit
von einem kompetenten Kenner der Materie.

Allerdings handelt es sich bei den vorliegenden Editionen um wichtige und
weitverbreitete Erbauungsbiicher aus vorreformatorischer Zeit. Mit Recht wird ja
auch in der Einleitung hervorgehoben, dafl Luthers sprachliche Gewalt und geist-
liche Autoritit in eine Tradition, die sich vor ihm schon deutlich anbahnt, einge-
bettet ist und dariiber hinaus wegweisend gewesen sein mag. Man kann also sagen,
dafl die neue reformatorische ,Volksfrommigkeit® ohne die deutschsprachigen Er-
bauungsschriften des spiten Mittelalters kaum zu denken ist. Die Auslegung des
Vater-Unser und noch mehr das Ehebiichlein des Leipziger Dominikaners Markus
von Weida diirfen dafiir als eindrucksvolle Zeugnisse gewertet werden. In der Ein-
leitung wird dieser Zusammenhang auch ausdriicklich gewiirdigt.

So sehr also die Edition dieser Schriften als Beitrag zu der wichtigen Frage nach
dem Ubergang der vorreformatorischen in die reformatorische Frommigkeit zu gel-
ten hat, so ist doch nicht zu verheimlichen, dafl die vorliegenden Ausgaben mit
schwerwiegenden technischen Mingeln behaftet sind, die um so bedauerlicher blei-
ben als die Herausgeber in Aufmachung, Papier und Druck das Unternehmen sich
auch finanziell etwas kosten lassen.

Es ist schlechterdings uneinsichtig, warum der Editor die zahlreichen und in
jeder spatmittelalterlichen Handschrift (samt Inkunabeln) iiblichen Abkiirzungen
nicht aufgeldst hat. Mindestens hitte er aber, wenn er schon meinte, dem Leser
einen paliographisch getreuen Abdruck in die Hinde geben zu sollen, ein aus-
fithrliches Abkiirzungsverzeichnis der Publikation beifiigen miissen. Nur an zwei
Stellen 16st er in den Anmerkungen (Bd. I Anm. 120 und Bd. Il Anm. 64a; rich-
tig miifite es heiflen 63 e wie im Text) ein Wort bzw. einen ganzen Satz auf. So
wie ‘der Text steht, ist er fiir jeden, der nicht des Lesens mittelalterlicher Hds. kun-
dig ist, auf weite Strecken hin unbrauchbar. Was soll z. B. ein Student (heute meist
auch des Latein nicht mehr ausreichend michtig!) in einer Seminariibung mit so
Buchstabenungeheuern wie folgenden anfangen: Ut in ca.’ porro. de divor (S. 23
Z. 40; = ut in canone ,porro’ de divorcio); Et ex de regn. In. li° VI. pctm (S. 37,
Z. 40; = et extra de vegulis in libro VI. ,pactum’) usw. Einige der in der Edition
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abgedrudsten Abkiirzungen vermochte auch der Rez. nicht aufzuldsen. Er kann
dabei allerdings nicht die Frage unterdriicken, ob tiberhaupt immer richtig transkri-
biert wurde. So lsst der Editor z. B. das iibliche Abkiirzungssigle fiir #s mit g auf
und schreibt dann konsequenterweise immer, wo dieses Zeichen aufscheint, Aungn-
sting, Gregorig, santg (= sanctus) usw. (Vgl. dazu das Faksimile fol. 42"—43" mit
der dazugehdrenden Transkription Bd. I S. 29 Z. 11-25). Durch die Nichtauf-
16sung der Abkiirzungen diirfte sich der Editor auch manche sachliche Einsicht ver-
baut haben. So wird S. 30 Z. 1 buchstabengetreu abgedruckt: Et archi. sup. rogacos
und dazu in Anm. 86 vermerkt, dafl sich diese Stelle nicht verifizieren lieff. Der
Text aber ist so zu lesen: Et archidiaconus swper rogaciones. Markus v. Weida
sitiert also an der Stelle das verbreitete Rosarium des Archidiaconus genannten
Guido de Baysio. (Als Archidiaconus in Rosario von Markus wieder zitiert S. 38
729 und S. 66 Z. 6: archidya In Rosario; ausgewiesen wird der Autor jedoch
nirgends).

Von der Zielsetzung der Edition her wire es u. U. vertretbar, nicht alle zitier-
ten Autoren im Anmerkungsapparat auszuweisen bzw. gar die zitierten Stellen in
lateinischer Fassung anzufiihren. Im zweiten Bd. wurde ausdriicklich darauf hinge-
wiesen, daf dies nur gelegentlich und als Beispiel fiir die sprachliche Ubersetzungs-
und Ausdrucksfihigkeit des Verfassers geschehe. Im ersten Band dagegen wollte
der Editor noch fiir jedes Zitat den entsprechenden Beleg in einer Anmerkung bei-
bringen. Ganz durchgehalten wurde dieses Prinzip allerdings auch nicht, da zahl-
reiche Autoren- bzw. Werkverweise im Text ohne Anmerkungshinweis iibergangen
werden. Zuweilen begniigt sich der Editor auch nur mit einem knappen Hinweis
auf den genannten Autor bzw. dessen Schrift. In bezug darauf sind einige Fehler zu
korrigieren bzw. Erginzungen anzubringen.

7u dem S. 39 Z. 36 zitierten Sanctus Gregorius in prmo dialog (= in primo
dialogorum) wird in Anm. 127 auf Gregor v. Nyssa, Dialogorum I.C. X verwiesen!
Es handelt sich natiirlich an dieser und anderen Stellen um Zitate bzw. Verweise
auf die Dialogi de vita et miraculis patrum Italicorum des Papstes Gregor d. Gr.
Der S.51 Z.41 u. a. a. O. genannte Magister in bistorys ist Petrus comestor mit
seiner Historia scholastica und nicht (wie Anm. 170 angegeben wird) Vinzenz von
Beauvais, der die Historia in seinem Speculum historiale allerdings reichlich aus-
pliinderte. Die verschiedenen Angaben zu Bellovacensis (Bd.I Anm. 162,170 und
Bd. II Anm. 60¢) wiren zu prizisieren; von dem erwihnten Speculum quadruplex
verfalte Vinzenz nur das doctrinale und das historiale; von diesem gab es auch
cine deutsche Ubersetzung bzw. Ausziige (vgl. dazu P.Lehmann-—O. Glauning in
Zentralbl. f. Bibliothekswesen 72, 1940, S. 148 £.). Unter der S. 66 Z. 1 als Pisouella
gelesenen Pisonella ist die unter diesem Namen (bzw. auch als Magustriccia, Bar-
tholomaea, Summa Pisana) verbreitete Summa de casibus des Dominikaners Bar-
tholomaeus a S. Concordio (1 1347) zu verstehen. Unverstindlich bleibt, wieso in
manchen Anmerkungen auf eine Schrift verwiesen wird, die mit der des Textes sel-
ber nichts zu tun hat, So wird in Anm. 107 auf den Sentenzenkommentar des Niko-
laus von Lyra verwiesen, wiewohl es im Text nur um seine Auslegung zu einer
Stelle aus 3 Kg gehen kann, In Anm. 267 wird auf De officiis des Ambrosius ver-
wiesen, im Text dazu jedoch geht es um eine Stelle aus Super Lucam; die im Text
angezogene Stelle aus De consideratione des Bernhard v. CL. wird in Anm. 235 als
Epistolae ausgegeben. Zu dem Zitat S. 28 Z. 37 aus De consolatione philosophiae 4,
metr. 7 des Boethius heifit es in Anm. 82: Commentum super lib. Boetii de conso-
latu philosophio 1.4. metr. 7. (Das | ist in lib. zu verbessern.) Leider sind in den
Anmerkungen zahlreiche Drudkfehler, die einem die Textverifizierung u. U. erheb-
lich erschweren, stehen geblieben. Diese macht einem der Editor auch aus einem
anderen Grunde nicht leicht. Rinen Schliissel fiir die von ihm sehr eigenwillig ver-
wendeten Siglen sucht man vergebens. So ist man an mehr als einer Stelle aufs
Raten angewiesen, was eigentlich gemeint ist! Die Decretalen Gregors IX. werden
z. B. zitiert unter: Decretal Gregor. IV. 19.2; lib. 4. Tit. 1.c.19; lib. 4.8.2; D 3.47;
D 3. Tit. 23.c.3; Lib. III, Tit. 32. Etwas besser steht es bei den Zitaten aus Schrif-
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ten des Aquinaten. Was jedoch Bd. IT Anm. 61 folgender Verweis — S.T. Cont. S.5.
q.83. art. 10 — heiflen soll, diirfte kaum zu ergriinden sein! : : :

Derartige Ausstellungen gibe es noch viele. Im zweiten Bd. sind sie allerdings
weniger zahlreich als im ersten. Fiir die Abkiirzungen im deutschen Text ist hier
auch ein Abkiirzungsverzeichnis angegeben. Zudem diente als Textgrundlage fiir
die Edition bereits ein Druck (aus dem Jahre 1502), in dem die fortschreitende
Normierung von Orthographie und Schreibweise gegeniiber der bloflen hds. Uber-
lieferung schon deutlich zu spiiren ist. Der umfangreiche Anmerkungsapparat zum
Text in diesem Band befafit sich mit den verschiedenen Lesarten in den einzelnen
Drucken und dient also ausdriicklich der philologischen Zielsetzung der Edition. In
der Einleitung zu diesem Band mit der Auslegung des Vater-Unser werden nach-
trdglich (und ausfithrlicher als das im ersten Band geschehen war) Einzelheiten zum
Leben des Leipziger Dominikaners angefiihrt; es ist aber nicht mehr als was dazu
bereits G. Léhr in ,Quellen und Forschungen zur Geschichte des Dominikaner-
ordens in Deutschland® 30 (1934) S. 75 f. zusammengetragen hatte.

Wien Isnard W. Frank

Heinrich Pfeiffer S. J.: Zur Ikonographie von Raffaels Disputa —
Egidio da Viterbo und die christlich-platonische Konzeption
der Stanza della Segnatura (= Miscellanea Historiae Pontificiae 37).
Roma (Universita Gregoriana Editrice) 1975, 295 S., 38 Abb., 15 Schemata.

Was Theologen, Philosophen und Humanisten des pipstlichen Hofes am Vor-
abend der Reformation dachten und lehrten, steht der Nachwelt am eindriick-
lichsten im Vatikan in den Bildprogrammen der Sixtinischen Kapelle und der
Stanzen Raffaels vor Augen — iiber diese Denkmiler der bildenden Kunst weif}
man nach generationenlangen Bemiihungen vor allem der Kunstgeschichte erheblich
besser Bescheid als iiber das, was die in Rom gleichzeitig wirkenden Theologen
lehrten. Dabei wurde durchaus noch keine Einigung iiber die theologischen Kon-
zeptionen jener groflen Freskenzyklen erreicht. Deshalb darf eine neue Verdffent-
lichung besonderes Interesse beanspruchen, die Raffaels Disputa in der Stanza della
Segnatura theologisch neu deutet. Pater Heinrich Pfeiffer S.J., der an der Gre-
goriana wirkt, legte 1973 bei Hermann Fillitz in Basel eine Dissertation vor, in der
er kunst- und theologiegeschichtlich vorging und die er jetzt als Buch heraus-
brachte. Ohne Aegidius von Viterbo zum Verfasser des Programmes der Segna-
tura machen zu wollen, deutet er die Disputa und das Programm der Stanza mit
Hilfe der Theologie des Augustinergenerals. Die kirchengeschichtlichen Perspektiven
einer solchen Verkniipfung werden deutlicher, wenn man sich erinnert, dafl es sich
um den Augustiner handelt, unter dessen Generalat der Augustinereremit Martin
Luther 1510/11 in Rom weilte — zu eben der Zeit, in der Raffael in der Segna-
tura arbeitete (1509/11), die der Wittenberger Ménch aber so gut wie sicher nicht
sehen konnte.

Pater Pfeiffer gliedert seine Untersuchung in zwei grofle Abschnitte. Der erste
gilt ikonographischen Problemen im engeren Sinne. Er beginnt mit einer beschrei-
benden Analyse des Gemiildezyklus der Stanza mit den Allegorien von Theologie,
Poesie, Philosophie und Jurisprudenz an der Decke und mit den Wandfeldern der
Disputa, des Parnafl, der Schule von Athen und der Justitia-Wand. Es folgt eine
ausfiihrliche Beschreibung der Disputa, wobei die bisherigen Deutungen der Kom-
position und einzelner Figuren kritisch untersucht werden — fiir eine ganze Reihe
von Figuren werden neue Identifizierungen vorgeschlagen. Darauf folgt eine Stu-
die iiber die erhaltenen Vorzeichnungen; es geht um das Werden der endgiiltigen
Konzeption. In zwei weiteren Kapiteln wird die Bildtradition von Theologiedar-
stellungen und von einzelnen Teilen der Komposition erdrtert. Erst danach wen-
det sich der Autor dem ,theologisch-philosophischen Hintergrund der Disputa-
Konzeption® zu. Zunichst werden die bisher vorgeschlagenen literarischen Quellen
gemustert. Das folgende Kapitel beschiftigt sich mit den Motti, die Raffael den
allegorischen Figuren der Dedse beigab. Vor allem durch sie ergibt sich fiir Pfeiffer
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die Verbindung zu Aegidius. Die theologische Deutung wird aus der Gedanken-
welt des Kirchenvaters Augustin und des Augustiners Aegidius erschlossen. Ab-
schliefend werden Gedichte des Malers behandelt, die auf Zeichnungen zur Disputa
iiberliefert sind.

Einige Strichzeichnungen und Schemata im Text erleichtern die Lektiire sehr.
Dagegen sind die Abbildungen ein wenig spirlich gehalten. Vor allem die Zeich-
nung in Windsor (Fischel 258) hitte abgebildet werden miissen. Auflerdem sollte
man sich grofere und bessere Abbildungen der Disputa beschaffen, um dem Text
folgen zu kénnen. Die fiir diesen Zweck gut brauchbare grofie Farbtafel in Heft 27
der Serie L’arte racconta (Enzo Carli, Le Stanze di Raffaello, 1966) ist allerdings
links, rechts und unten etwas beschnitten.

Fine Wiirdigung der Ergebnisse Pfeiffers ist nur moglich, wenn man den Gang
der Diskussion iiber die Disputa wenigstens teilweise mit heranzieht. Fiir diese
Besprechung wurde die Durchsicht der Literatur auf Spezialuntersuchungen tiber das
Programm der Stanza della Segnatura und der Disputa beschrinkt. Die uferlose
Raffaelliteratur und die kaum noch iibersehbaren Erlduterungen der Stanzen iiber-
haupt mufiten aufler Betracht bleiben.

Zur Zwedsbestimmung des Raumes, in dem Raffael den Zyklus malte, duflert
sich Pfeiffer nicht entschieden, obgleich dies fiir die Deutung der Ikonographie nicht
unwichtig ist. Nicht ganz verstindlich ist, warum das Ergebnis der Untersuchun-
gen von John Shearman (The Vatican Stanze — Functions and Decorations, Italian
Lecture of the British Academy 1971) S. 26 in Anm. 10 verbannt wurde. Vasari
nannte den Raum Camera della Segnatura, wonach dort der pipstliche Gerichts-
hof der Signatura Gratiae tagte. Nachdem Franz Wickhoff 1893 die urspriingliche
Bestimmung der Stanze als Privatbibliothek Papst Julius’ IL. begriindet hatte, ent-
stand ein regelrechter Streit, ob Segnatura, also Gerichtsraum, oder Bibliothek. Zu-
letzt war Herbert von Einem (Das Programm der Stanza della Segnatura im Va-
tikan, Rhein.-Westfil. Akad. d. Wiss., Geisteswiss., Vortrige 169, Opladen 1970)
energisch fiir die Deutung als Signatura Gratiae eingetreten. Solange nicht neue
Quellen bekannt werden, wird man sich jetzt an die Quelleninterpretation Shear-
mans halten miissen, nach der das Gericht der Signatura Gratiae zwar zur Zeit
Vasaris in der Stanza della Segnatura stattfand, diese aber unter Julius II. als
Bibliotheca Iulia ausgemalt wurde. Shearman lokalisiert die Signatura Gratiae
Julius’® I1. in den nichstliegenden Raum, die Stanza dell’Incendio.

Uber die Disputa schrieb einst Wolfflin: ,Verlangt war im Grunde nichts an-
deres, als was den Inhalt so vieler Altarbilder ausmacht: eine Anzahl frommer
Minner in ruhiger Coexistenz und dariiber die Himmlischen, still, wie der Mond
iiber dem Walde steht® (Die klassische Kunst, 8. Aufl, S. 103). Von einer solchen
Auffassung mufl man sich lésen, um zu einem Verstindnis des Inhaltes des Freskos
zu gelangen. Mit Recht setzt die ikonographische Analyse Pfeiffers bei den iltesten
Erwihnungen ein, und zwar bei Vasari, der zwischen der himmlischen Sphire und
den Heiligen unterschied, ,welche unten die Messe schreiben und iiber die Hostie
auf dem Altar disputieren® (S. 46). Wenn ich recht sehe, fehlt leider ein Hinweis
auf Vasaris Benennung der Disputa aus seiner Beschreibung der Decke der Stanze:
»Nell’ altro tondo che ¢ fatto sopra la storia dove i santi Dottori ordinano la
messa, & una Teologia...* (Golzio S. 204, Hervorhebung vom Berichterstatter).
Uber die Nichtbeachtung dieser Stelle klagte bereits 1896 Friedrich Schneider (Theo-
logisches zu Raffael, S. 6) — offenbar ohne jede Wirkung. Es ist wohl kein Zufall,
dafl die ikonographische Literatur mitunter die Disputa mit dem Programm des
Genter Altares verkniipfte. Als Beispiel hierfiir sei an Giinter Bandmanns Arbeit
iiber ,Ein Fassadenprogramm des 12. Jahrhunderts und seine Stellung in der christ-
lichen Ikonographie® (Das Miinster 5, 1952, S. 1-21) erinnert, die Pfeiffers Auf-
merksamkeit entgangen ist — der eucharistische Aspekt ist iiberhaupt etwas kurz
gekommen. Hingegen wurde die Tradition der Theologiedarstellungen und der
Zweizonenbilder umfinglich und mit Hilfe bislang nicht herangezogener Beispiele
behandelt. Die figurenreichen Fresken der Segnatura haben offensichtlich schon friih
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su sehr verschiedenen Identifizierungen einzelner dargestellter Personen verlodkt.
Niemanden wird es deshalb wundern, wie sehr sich Pfeiffer mit fritheren Deutun-
gen von Einzelheiten bei seiner Beschreibung auseinandersetzen mufite. Bereits
bei den auf einer Wolkenbank im Halbkreis um die Gruppe mit Christus, Maria
und dem Tiufer setzen Fragen ein. Ob man tatsichlich die beiden von den Wol-
ken, auf denen die Mittelgruppe thront, fast verdeckten Figuren fiir Salomo und
Josua halten darf, ist fraglich. Auch die beiden Diakone zu ithren Seiten sind man-
gels Atcributen nicht sicher zu benennen — in einem von ihnen wird sicher richtig
Stephanus vermutet. Pfeiffer mochte Petrus und Paulus in zwei bislang ungedeu-
tet gebliebenen Figuren zu Seiten des Altares unten erkennen, obgleich sie bereits
auf der Wolkenbank oben dargestellt sind. Er versieht seine Deutung mit einem
Fragezeichen, wohl aus dem Gefithl heraus, dafl die unterschiedliche Charakterisie-
rung der jeweils Gleichgesetzten seine Auslegung nicht unterstiitzt und auflerdem
eine doppelte Darstellung derselben Figur in einem Fresko der Stanze bislang nicht
nachgewiesen wurde. Von den Figuren unten kennzeichnete Raffael durch Inschrif-
ton aufer den vier Kirchenvitern einzig und allein Thomas von Aquin und Bona-
ventura, und nur diese sechs wurden durch Nimben hervorgehoben (was mit Recht
Paul Kiinzle, Zur obersten der drei Tiaren auf Raffaels Disputa, Romische Quartals-
schrift 57, 1963, S. 234, unterstrich). Sonst ist man sich beinahe nur iiber die Dar-
stellung Dantes einig.

Uber die Heiligen aufer den Kirchenvitern hieff es bei Vasari: sevvi Dome-
nico, Francesco, Tomaso d’Aquino, Bonaventura, Scoto, Nicold de Lira, Dante, Fra
Girolamo Savonarola da Ferrara, e tutti i teologi cristiani...“ (Golzio S. 206). An
Theologen der Epoche Raffaels wurden aufler Savonarola Kardinal Oliviero Caraffa
und der Dominikaner Cajetan de Vio entdeckt (Romeo de Maio, Archivum Fratrum
Praedicatorum 38, 1968, S. 149-164; vgl. die sehr vorsichtige Reaktion Luitpold
Dusslers, Raphael — A Critical Catalogue, London 1971, S. 72). Ob man mit
Pfeiffer auch Origenes und den Areopagiten dargestellt sehen méchte, wird wei-
terer Diskussion bediirfen.

In der Darstellung der aus Zeichnungen erschliefbaren Geschichte des Bild-
gedankens folgt der Autor hauptsichlich Fischel und Shearman (Raphael’s Unexe-
cuted Projects for the Stanze, Walter Friedldnder zum 90. Geburtstag, Berlin 1965,
S. 158 ff.). Einem Hinweis Shearmans nachgehend, versffentlicht Pfeiffer eine Zeich-
nung im Louvre als ,die wohl allererste Vorzeichnung zur Disputa® (S. 73, Abb.
14), die er Sodoma zuschreibt. In den Attributionsfragen bleibt das Urteil von
Shearman und Konrad Oberhuber abzuwarten. Deutlich wird erneut, in wie
grofem Mafle Raffael selber wihrend der Vorbereitung des Freskos die Bildgedan-
ken verinderte — seit langem weifl man, dafl der Altar mit der Hostie erst in eine
spitere Phase gehort, was fiir John White (Raphael and Bruegel — Two Aspects
of the Relationship between Form and Content, Burlington Magazine 103, 1961,
S. 230) und Shearman (2.2.0., S. 159) Anlaf war, die Zusammengehdrigkeit for-
maler und inhaltlicher Ausgestaltung der Disputa zu betonen: der Bildgedanke wird
aus formalen Notwendigkeiten erweitert und verdndert.

Die Anderungen der ikonographischen Konzeption wihrend der Vorbereitung
des Freskos gilt es im Gedichtnis zu behalten, wenn man sich der vielerdrterten
Frage nach den verarbeiteten literarischen Quellen und méglichen theologischen Be-
ratern Raffaels nihert. Natiirlich bedarf die lapidare Feststellung des friihesten Bio-
graphen des Malers, er habe zwei Stanzen ,ad praescriptum Julii Pontificis® (Gol-
zio S. 192) ausgemalt, der Differenzierung.

Man wird sich am ehesten Entstehung und gedankliche Ausarbeitung der Bild-
concetti in einem stindigen Gesprich zwischen Maler, pipstlichem Auftraggeber
und an der Kurie vitigen Theologen und Humanisten vorstellen diirfen. Pfeiffer
legt die bislang vorgebrachten Hypothesen dar. Vor allem wurden Thomas von
Aquin, Bonaventura und Dante als mafigeblich genannt, von den Zeitgenossen
Cajetan, Tommaso Inghirami und — von Pfeiffer neu in die Debatte gebracht —
Aegidius von Viterbo. Auch der Neuplatonismus wurde herangezogen — der zweite
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Teil von Pfeiffers Untertitel zitiert einen Aufsatztitel von Deoclecio Redig de Cam-
pos (Il concetto platonico-cristiano della Stanza della Segnatura, in: ders., Raffaello
e Michelangelo, Rom 1946, S. 11 ff.). Uber den Augustiner Aegidius bringt Pfeif-
fer auch die Theologie des Kirchenvaters Augustin ins Spiel. Geht man die hier
eben genannten Namen durch, wird man sehen, wie wenige von den von Vasari
als in der Disputa dargestellten Theologen, den von Raffael durch Inschriften oder
von modernen Deutern identifizierten Kirchenschriftstellern bislang durchprobiert
wurden — fiir kiinftige Arbeit die vielfiltigsten Moglichkeiten.

Aber bevor man weitere Kirchenviter, Theologen des Mittelalters und Theo-
Jogen an der Kurie zur Zeit Raffaels bemiiht, sollte man sich iiber die Vorausset-
zungen eines solchen Vorgehens klar werden. Gerade anlifilich von Raffaels Segna-
tura bemerkte vor ein paar Jahren Sir Ernst H. Gombrich: ,In iconography no
less than in life, wisdom lies in knowing where to stop.” Und: ,It is unlikely that
a further study of Renaissance texts would here fulfil the hopes which are so often
pinned on this kind of source. In a sense there are too many texts to choose from*
(Symbolic Images, London 1972, S. 95). Vielleicht ist hier die Skepsis ein wenig
weit getrieben. Angesichts der nicht sehr tiefgehenden heutigen Kenntnis der ita-
lienischen Theologie um 1500 war es richtig, sich erneut auf die Suche nach einem
theologischen Berater Raffaels zu machen. Aber war es nur einer, der von Papst
und Kiinstler konsultiert wurde? Und wie ist es moglich, zwischen dem damals
Selbstverstindlichen, fiir das auch ein theologisch weniger Gebildeter keines Rates
bedurfte, dem den Theologen an der Kurie um 1500 Gemeinsamen an Kenntnissen
und Uberzeugungen und dem fiir einen Theologen Spezifischen in der Disputa zu
unterscheiden? An zwei Stellen der Segnatura auflerhalb der Disputa wurde ein-
deutig die Verarbeitung von Autoren nachgewiesen, die auch fiir die Ikonographie
der Disputa bemiiht wurden — beide sind zudem in dieser dargestellt. Lange weifl
man, dafl die Allegorie der Theologie an der Decke ,nach Dantes Vision der Bea-
trice im 30, Gesang des Purgatorio gebildet* ist (so von Einem, 2.2.0., S. 21; vgl.
Pfeiffer S. 141). Die Unterscheidung der Gebirden des Plato und des Aristoteles in
der Schule von Athen wird seit Ludwig von Pastor mit Recht auf Bonaventura zu-
riidkgefithrt. Die Concordia zwischen beiden war fiir den Florentiner Neuplatonis-
mus ein wichtiges Thema (Franz Xaver Kraus, Geschichte der christlichen Kunst,
Bd. 2,2, Freiburg 1908, S. 404 f.). Da Raffael offenbar diesen Gedanken darstellen
wollte, wundert es, fiir die Disputa einen theologischen Berater vorgeschlagen zu
sehen, der die Philosophie des Aristoteles — im Gegensatz zu der Platos — fiir un-
vereinbar mit dem christlichen Glauben hielt. In der mafigeblichen, von Pfeiffer
immer wieder herangezogenen Untersuchung iiber Aegidius von John O’Malley
(Giles of Viterbo on Church and Reform, Studies in Medieval and Renaissance
Thought 5, Leiden 1968) liest man: ,For Giles Aristotle was separated from the
Gospel by an unbridgeable gap® (S. 46, vgl. auch S. 138). Nicht ganz die richtige
Ausgangsposition fiir den theologischen Berater des Programms, das Raffael in der
Segnatura malte, mdchte man meinen. Obgleich Aegidius reichlich Gelegenheit dazu
gehabt hitte, erwihnte er in seinen Schriften weder Raffaels Stanzen, noch Michel-
angelos Sixtinische Decke (a.2.0., S. 1365 vgl. Pfeiffer S. 171 Anm. 1).

Fiir eine Bestimmung des literarischen Programms der Stanze sind die den vier
weiblichen Allegorien an der Decke beigegebenen lateinischen Motti von grofiter
Bedeutung. Pater Pfeiffer widmer ihrer Untersuchung einen eigenen Abschnitt, der
manchen neuen Parallelbeleg beibringt — hochst wichtig fiir diese in der Forschung
bei weitem nicht ausreichend gewiirdigten Texte. Fraglich bleibt dagegen, ob man
sie mit Pfeiffer auf Aegidius zuriickfithren darf. Das Motto der Iustitia Ius suum
unicuique tribuit stammt aus dem Corpus Iuris Civilis, Pfeiffer kann es auch bei
Thomas von Aquin und in etwas anderer Form bei Bonaventura, nicht aber bei
Aegidius nachweisen. Fiir das Vergil nachgebildete Motto der Poesie Numine affla-
tur zitiert er aus den bisher unverdffentlichten Schriften des Augustiners zwei Pa-
rallelen. Die Philosophie ist durch das aus Cicero stammende Motto Causarum
cognitio bezeichnet. Auch diese Formulierung gibt es bei Aegidius, wie Pfeiffer
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zeigt, und zwar als Kennzeichnung einer scientia humana; bei Bonaventura war es
sapientia, fir die dies galt (S. 154-157). Problematischer ist das Motto der Theo-
logie Divinarum reruwm notitia, was Pfeiffer deutlich herausarbeitet (S. 160-164).
Seit einer kurzen Studie Heinrich Weizsiddsers (Literarisches in Raphaels Gedan-
kenwelt, Jahrbuch der preuflischen Kunstsammlungen 58, 1937, S. 59 fi.) wufite man,
dafl im Corpus Iuris Civilis eine dhnliche Formulierung enthalten ist, die aber die
Jurisprudenz definiert: Iuris prudentia est divinarum atque bumanarum rerum
notitia. Paul Kiinzle wird der Hinweis auf die nahezu gleichlautende Bestimmung
der sapientia bei Cicero verdankt: sapientia, id est rerum humanarum divinarumgue
cognitio (Raffaels Denkmal fiir Fedro Inghirami auf dem letzten Arazzo, Mélan-
ges Eugéne Tisserant Bd. 6 = Studi e testi 236, Cicta del Vaticano 1964, S. 534).
Statt cognitio kann es bei Cicero auch scientia heifilen. In dieser Form steht das
Zitat in Augustins De Trinitate (XIV, I, 3, CChrSL 50 A, 423). Da Pfeiffer Au-
gustin im Druck Mignes benutzt, ist ihm die reiche Sammlung von Belegen fiir jene
wetns stoica definitio im Apparat der eben zitierten Ausgabe entgangen. Natlirlich
handelt es sich um eine Definition der Philosophie, nicht der Theologie — und als
solche war sie dem Mittelalter wohl vertraut. In Hugo von St. Victors Discalicon
erscheint sie in folgender Formulierung: Philosophia est disciplina omninm rerum
humanarum atque divinarwm rationes plene investigans. Hieran schlofl sich eine
Inschrift der Darstellung der Philosophie an, die zu dem bei Hartmann Schedel
iiberlieferten Zyklus einer angeblich in Brandenburg befindlichen Bibliotheksaus-
malung gehdrte (Karl-August Wirth, Eine bekannte Quellenschrift — neu gelesen,
Miinchener Jahrbuch 3. F. 25, 1974, S. 50). Im gleichen Zyklus erhielt die Theologie
als sciencia scienciarum eine ganz anders geartete Definition: Nostra wero philoso-
phia scilicet weritas theologica bec omnia operatur, docet enim dewm cognoscere,
dyabolo resistere, caritatis exerciis insudare (a.a.0., S. 55). Nach der Entstehung
von Raffaels Stanze sollten die Reformatoren Theologie als cognitio Dei et hominis
bestimmen (Gerhard Ebeling, Lutherstudien, Bd. 1, Tiibingen 1971, S. 221 ff., leider
ohne Klirung der theologiegeschichtlichen Voraussetzungen). Wie kommt es im
Motto der Theologie zur Beschrinkung auf die gértlichen Dinge und warum heifit
es notitia statt cognitiof Augustin, der zwischen einer auf die res divinae bezogenen
sapientia und einer auf die res buwmanae bezogenen scientia unterschieden hatte
(Kiinzle, a.a.0., S. 535 f.; Pfeiffer S. 161), spricht fiir beide von cognitio (De
Trinitate XII, XV, 25, CChrSL 50, 379). Sollte man bei Raffael einen Hinweis
auf den offenbarten Charakter der Gotteserkenntnis sehen diirfen? Vgl. die Belege
fiir notitia intuitiva und cognitio bei Heiko A. Oberman, The Harvest of Medieval
Theology — Gabriel Biel and Late Medieval Nominalism, Cambridge Mass. 1963,
Index s. v. notitia intuitiva. Fir Aegidius bringt Pfeiffer einen Beleg notitia rerum
et humanarum et divinarum (S. 162) — auch hier also res divinae et humanae zu-
sammen. Eine eindeutige Ableitung aus den Schriften des Aegidius ist mithin nicht
mpglich gewesen. Dafl ausgerechnet im Bilde der Theologie die von Aegidius nach
Pfeiffers Darlegungen relativ tief eingestufte notitia (notitia in memoria, contem-
platio in intelligentia, amor in voluntate) (S. 163) erscheint, kann zumindest aus den
vom Autor beigebrachten Zitaten aus den Schriften des Augustiners nicht be-
griindet werden. Vielleicht wire es lohnend, einer von Pfeiffer mehrfach erwihnten
Spur nachzugehen: den Parallelen zu den Motti der Stanze in den Schriften der
Florentiner Neuplatonisten. Das Motto der Philosophie Causarum cognitio kann
nach Ficino, in Abwandlung einer Formulierung Bonaventuras, geradezu als Teil
der Theologie begriffen werden: Theologi finis, supernarum causarum cognitio
(Pfeiffer S. 156). Bei O’Malley (2.2.0., S. 22 Anm. 1) findet sich ein Zitat aus
Ficino, das an das Motto von Raffaels Theologie anklingt: . .. communem notitiam
divinorum Deus ipse sicut Judaeis revelaverat per prophetas, ita gentibus mani-
festam effecerat per philosophos.

Pfeiffers Versuch, das Programm der Segnatura mit Hilfe jener Rede iiber das
goldene Zeitalter zu deuten, die Aegidius 1507 in St. Peter anliflich der Feier
eines portugiesischen Seesieges gehalten hatte, befriedigt insgesamt ebensowenig wie
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die frither vorgelegten Bemiihungen, die Ideenwelt auf eine literarische Quelle zu-
riickzufithren. Was Aegidius als hetrusca disciplina in vier Stufen beschreibt, lifit
sich nur mit den vier Deckenallegorien und den vier Wandgemilden der Stanze
in Verbindung bringen, wenn man die Parallelen so allgemein hilt, dafl sie fiir die
spezifische Ausformung der Ikonographie fast belanglos werden. Wie Pfeiffer selbst
betont, sprechen zwei auffillige Eigenheiten der Schriften des Aegidius einerseits
und der Disputa andererseits gegen eine Beziechung: die Rolle Dantes, der nach
Pfeiffer bei Aegidius gar nicht vorkommt und ohne den die Darstellung der Theo-
logie nicht mdglich gewesen wiire, und bei Raffael das Fehlen von Anspielungen auf
die Etrusker, die in den Gedanken des Aegidius eine entscheidende Rolle spielen
(S. 207 £.). Auch das Interesse des Aegidius an der Hebraica weritas blieb in der
Segnatura ohne Echo, mdchte man hinzufiigen. Letzten Endes erkennt Pfeiffer die
Grundlage des Programms der Segnatura im 13. Buch der Confessiones des hl
Augustin (S. 204). Die Parallelen zwischen Texten und Details aus Raffaels Fresko
bleiben allgemein, vor allem erkliren sie nicht die Strukturierung des Programms —
Pfeiffer kann sie nur fiir bestimmte Details anfiihren, wobei es sich eher um eine
Auslegung einzelner Elemente der Disputa handelt als um eine Erhellung ihres ge-
danklichen Aufbaus. Augustins ,tiefsinnige Betrachtungen iiber Gott und Welt, Zeit
und Ewigkeit im Anschlufl an den biblischen Schépfungsbericht® (Altaner, Patro-
logie, S. 417) konnten wegen ihrer vollig anders gearteten Konzeption keinen Aus-
gangspunke fiir das Programm der Segnatura bilden. Eben dies mufl auch von der
Rede tiber das goldene Zeitalter von Aegidius von Viterbo gesagt werden.

Es wird wohl zuniichst nichts anderes iibrig bleiben, als zuriickzulenken zu jener
von Franz Widchoff beobachteten Parallele zwischen dem Programm der Stanze
und der ,Bibliotheksordnung nach Fakultiten, dem Normalkatalog, den Tomaso
da Sarzana im Auftrag Cosimos de’ Medici fiir die Bibliothek von San Marco in
Florenz entwarf® — dort gab es vier Abteilungen: Theologie, Jurisprudenz, Philo-
sophie und Poesie (Karl-August Wirth, RDK VI, 1192). Fiir die Ausgestaltung der
Theologie in der Disputa wird die Eucharistielehre stirker zu beriicksichtigen sein,
zumindest in einer zweiten Stufe der Konzeption des Freskos. Es gilt, Vasaris dove
i santi Dottori ordinano la messa wieder ins Gedichtnis zu rufen. Ist im Umbkreis
Julius’ T1. und Raffaels Theologie vor allem als Trinitits- und Eucharistielehre und
zugleich als Formulierung der MefRliturgie definiert worden? Dies konnte moglicher-
weise ein Grund gewesen sein, fiir das Theologiebild der Stanze nicht auf die Tra-
dition der Theologiedarstellung im engeren Sinne, sondern auf jene Programmidee
zuriickzugreifen, die im 15. Jahrhundert im Genter Altar und im Eyckischen Lebens-
brunnen verschiedene Ausformungen gefunden hatte und die letzten Endes auf
frithchristliche Apsidenprogramme zuriickgeht (vgl. Bandmann, a.2.0.). In diesem
Zusammenhang sollten Pfeiffers Hinweise auf den christlichen Platonismus des aus-
gehenden Quattrocento und ein durch ihn erneuertes Interesse an der Theologie
Augustins einen Weg weisen, in welcher Richtung das geistesgeschichtliche Milieu
einzugrenzen ist, aus dem Berater Raffaels stammten. So ist Pater Pfeiffers Buch
ein hdchst bedeutsamer Anstofd zur weiteren Erforschung des Programms der Stanza
della Segnatura.

Bonn Reiner Haussherr

Reformation

Hubert Jedin: Die Erforschung der kirchlichen Reformations-
geschichte seit 1876. Remigius Biumer: Die Erforschung der
kirchlichen Reformationsgeschichte seit 1931 (= Ertrige der
Forschung Bd. 34) Darmstadt (WBG) 1975.

In der vorliegenden forschungsgeschichtlichen Untersuchung fithrt R. Baumer das

Thema der im Nov. 1930 in Breslau gehaltenen Antrittsvorlesung des damals frisch
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habilitierten H. Jedin fort: Jedin hatte mit grofien Strichen die katholische Er-
forschung der Reformation von Janssens ,Geschichte des deutschen Volkes“ (1876)
bis zu den ersten Heften des ,Corpus Catholicorum’ (1930) skizziert, um sich sozu-
sagen selbst auf den Weg einer konfessionell versshnlichen Reformatipnsgesduchts-
schreibung zu schidken. Genau an dieser Wegmarke (1930/31) tibernimmt nun R.
Biumer die Staffel seines Lehrers und fiihrt den Abriff katholischer Reformations-
geschichtsschreibung von Lortz und Jedin bis zur Gegenwart fort.

Freilich pflegt et einen anderen Laufstil als sein Lehrer: Hatte Jedin einen for-
schungsgeschichtlichen Léngsschnitt (von Janssen iiber Pastors Papstgeschichte, tiber
das Corpus Tridentinum der Gorresgesellschaft, iiber Finkes Konziliarismus- und
Paulus Volksfrommigkeitsforschung und iiber Denifles und Grisars Luther-Biogra-
phien bis hin zu Grevings ,Reformationsgeschichtlichen Svudien und Texten®, 1915 f.
und zum ,Corpus Catholicorum®, 1917 ff.) durch die anstehenden 55 Jahre (1876-1930)
hindurchgeschlagen, so zieht Biumer Querschnitte: durch die katholische Erforschung
der Vorreformation, der gesamten Reformation, der Pipste, Karls V., Luthers,
Calvins, Zwinglis, der Gegenreformation, der Kontroverstheologie, Ignatiug’, der
Religionsgespriche, des Concilium Tridentinum, der Nuntiaturberichte, des Staats-
sekretariats und des ,Corpus Catholicorum’, Diese Querschnittsmethode ist die
Stirke, aber auch die Schwiiche seiner Darstellung.

Die grofle Stirke liegt darin, dafl er alle Aspekte des 16. Jhdts. im Spiegel
ihrer teils kontroversen Erforschung zu Worte kommen lifit. Um nur einige seiner
Schwerpunkte zu nennen: Ausfithrlich stellt er die verschiedene Beurteilung der
kirchlichen Mifstinde, des Ockhamismus und des Konziliarismus bei Lortz, Jedin,
Iserloh und in zahlreichen ditzesan- und landeskirchlichen Einzeluntersuchungen
gegeniiber. Auflerst interessant referiert er die verschiedenen Einschitzungen Karls
V. Sorgfaltig holt er die verschiedenen Nuancen des katholischen Lutherbildes von
Lortz-Tserlohs ,katholischem Luther® bis zu Zeedens ,subjektivistischem Luther®
heraus. (Die reiche katholische Erforschung der Theologie Luthers wird nur biblio-
graphisch aufgezihlt). Und auf breiter Basis beschreibt er die verschiedenen An-
sichten zum Verhiltnis von ,katholischer Reform®, ,katholischer Kontroverstheolo-
gie® und ,katholischer Gegenreformation®. Eine breite und farbenreiche Palette
zahlloser Monographien und Editionen!

Aber die Schwdiche dieser Querschnittsmethode besteht — abgesehen von den
stindigen Wiederholungen gleicher Werke — darin, dafl sie nicht den Versuch Je-
dins weiterfiihrt, die katholische Erforschung der Reformation auch in den Kontext
der jeweiligen katholischen Kirchengeschichte und Kirchengeschichtsschreibung zu
stellen, Jedin z.B. hatte Janssens Werk im Kontext des Kulturkampfes behandelt.
In dhnlicher Weise hitte man sich auch von Biumer gewiinscht, die Palette katho-
lischer Reformationsforschung in den ihr zugehGrigen Rahmen z.B. der Kirchen-
situation wihrend des 3. Reiches, der Okumenismusbewegung und des 2. Vatika-
num einzuspannen, um so ein vollstindigeres Bild von Intention und Wirkung der
umfangreichen katholischen Reformationsliteratur zu vermitteln.

Aber auch ohne diesen Rahmen erfiillt die Untersuchung einen unersetzlichen
Zweds: Sie gewihrt einen hervorragenden bibliographischen Einblick in die reich-
haltige katholische ,Erforschung der kirchlichen Reformation seit 1931¢.

Darmstadt Reinhold Mokrosch

Abraham Friesen: Reformation and Utopia. The Marxist Interpreta-
tion of the Reformation and its Antecedents (= Verdffentlichungen des Insti-
tuts fiir Europiische Geschichte, Mainz, Bd. 71, Abt.: Abendlindische Religions-
geschichte ed. Joseph Lortz). Wiesbaden (Franz Steiner) 1974, 271 S., DM 52—
Wie international und Skumenisch die Reformationsgeschichtsforschung seit lan-

gem geworden ist, macht auch dieser Band schlaglichtartig klar: Ein in den USA

wirkender kanadischer Tdufer veréffentlicht in einer von einem profilierten katho-
lischen Kirchengeschichtler herausgegebenen deutschen Reihe ein Buch iiber die marxi-
stische Interpretation der Reformation und des Bauernkrieges in englischer Sprache!
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In dem ersten Hauptteil fithrt Friesen kurz (S. 1-75) in die Debatte um die
Reformation ein, die seit der Aufklirung und verstirke seit der Bewegung der
Junghegelianer unter vollig verdnderten Vorzeichen aufgenommen wurde. Haben
doch Strauf wie Zimmermann ihre Kluft zum theologischen Ansatz der lutherischen
Reformation als uniibersteigbar empfunden. So kam es zu einer Uberbetonung des
Gegenwartsbezuges der Ereignisse von 1525 durch Zimmermann, der die Sicht des
Bauernkrieges als eines Seitenzweiges der Reformation populir machte — die zu
iiberpriifen mit zu den erkenntnisleitenden Interessen des Autors zdhlt. Schon in
der Aufklirungszeit haben Sartorius und Strobel, von der Problematik 1789 total
beeinfluflt, Miintzer {iberschdtzt. Die Affinitit Miintzers zu Straufl und zu Marx,
der von Bakunin als moderner Moses gepriesen wurde, wird — nicht ohne Uber-
interpretation (S. 14) — auf die gemeinsamen z.T. sikularisierten biblisch-alt-
testamentlichen und — gegen Gritsch — iiberzeugend auch auf joachitische Wurzel
zuriickgefiihrt. Die anabaptistische Komponente wird verstindlicherweise iiberstark
betont, der, von Friesen durchaus eingerdumte, Einflufl Miintzers auf das Tdufertum
wird aber doch zu gering veranschlagt! Weithin zeigt Friesen eine souverdne Be-
herrschung der Literatur. Die Unausweichlichkeit des Konfliktes Luther-Miintzer
sicht Friesen dadurch gegeben, daff beide von ihm als Exponenten der neu- bzw.
alttestamentlichen Lebensmodelle gewertet werden. Ob freilich fiir die meisten
Bauern wirklich Luthers Lehre mit dem gottlichen Recht identisch schien (S. 31)
und ob sie die Dialektik von Luthers ,Ermahnung zum Frieden® aktionsstimu-
lierend miflverstanden (S. 37), miiflte iiberpriift werden! Friesen analysiert gekonnt
die Polemik der einzelnen ,theologischen Fraktionen® des 16. Jahrhunderts gegen
Luthers Haltung im Bauernkrieg, nicht ohne die nur in einigen sichsischen Gebie-
ten (Zwickau) feststellbare Abkehr der Bauern von Luther unkritisch zu genera-
lisieren (S. 57). Friesen meint, dafl nur aufgrund tiefgreifender Mifiverstindnisse
Miintzer, Bauern und Téufer einander als Bundesgenossen ansehen konnten (S. 52).
Luthers Unfihigkeit, die v.a. in Siidmitteleuropa auch und primir aus gemein-
evangelischen Anliegen aufstechenden Bauern anders als ausschlieflich ,miintzerisch®
werten zu konnen, wird klar herausgearbeitet.

Der zweite, der marxistischen Interpretation gewidmete, Hauptteil (S. 76-250)
riumt nicht weniger als 70 Seiten Zimmermanns Bauernkriegsdarstellung und sei-
nen Denkkategorien ein: Sieht doch Friesen in Balthasar Friedrich Wilhelm Zim-
mermann den — durch joachitische Traditionen, Baur, Waiblinger, Hegel, Schelling,
Schleiermacher, die Romantik, primir aber durch die erlebte Zeitgeschichte ge-
prigten — quasi illegitimen Ahnherrn der marxistischen Reformationsinterpreta-
tion! Friesens Darstellung der Gedankenwelt Zimmermanns stellt den instruktiven
Hohepunke seines Buches dar. Zimmermanns mehr als ,grofiziigiger® Quellen-
gebrauch und -mifbrauch seit seinem Plagiatsskandal 1827 (S. 91 f. ud.), sein an
pantheistischen Untertonen reiches Weltbild (S. 94), sein mifigliidkter Karriere-
beginn als Verfasser historischer Romane, seine frithen historischen Maximen wer-
den ebenso wie seine theologisch-historische Neukonzeption 1854/55 pointiert auf-
gezeigt, die dann ja — in der Neuausgabe 1856 — zu einigen Korrekturen in seinem
Bauernkriegs- und v.a. Miintzerbild gefiihrt hat. Zimmermann hat mit der einge-
standenen Absicht, durch seine Bauernkriegsdarstellung die Reformationsgeschichte
in véllig neuem Lichte zu zeigen, nach Friesen eine Unzahl weiterwirkender Mo-
tive prigen konnen: Luther hat Zimmermann auch in einem Dokument seines
Nachlasses vorgeworfen, dafl es durch ihn bei dem gréften Teil der Deutschen beim
inaktiven Glauben blieb, daff ,iiber dem Jenseits das Diesseits vergessen und ver-
achtet wurde, statt dafl gerade aus dem Jenseits die Rechte des Volkes auf Erden
vom Himmel herabgeholt und an den Himmel gekniipft hitten werden sollen®
(S. 117). Dafl Zimmermann ausschliefllich an der politischen Aktivitit eines fehl-
interpretierten Luther interessiert war, sollte spiter zu einer verfehlten Luther-
wertung, ja selbst -chronologie fithren! Zimmermann postulierte den Akzelerations-
charakter und den progressiv-emanzipatorischen Effekt der Revolutionen — und
prigte im Hinblick auf die magistrale Reformation die Vorstellung von einer sich
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perennierenden Fiirstenstaatsideologie. In seinem Material vollig von den bio-
graphischen Arbeiten Strobels und Treitschkes abhingig, die er nicht nur einseitig
ausweitet, sondern auch bewuft oder halbbewufit verfilscht — wie Friesen iiber-
zeugend auch in drei Appendices (S. 240 ff.) dokumentiert —, wird Miintzer vollig
neu als jugendlicher Held und Mirtyrer (S. 138), als ein seiner fiir ihn noch nicht
reifen Zeit weit vorauscilender radikaler Aufklirer und — ohne jede Quellen-
grundlage — Sozialrevolutiondr gewertet. Zimmermann gestalter Miintzer nach
seinem Bilde als Prae-Zimmermann und radikalen Junghegelianer (S. 127 f. 133),
in dessen mifverstandener Gedankenwelt er die geistige Welt des 19. Jahrhunderts
im Embryonalzustand erblicken konnte (S. 118). Gerade der ganz dem Mittelalter
verwurzelte Miintzer wurde zu einem neuzeitlichen Exponenten ,des gesunden
Menschenverstandes® (S. 131 N 61) umstilisiert, der — gegen alle Quellen — den
Bauernkrieg in ganz Deutschland, ja weit iiber dessen Grenzen hinaus organisiert
und leitet, dessen Geheimagenten und Werkzeuge die Taufer sind, der der direkte
Verfasser des ,Artikelbriefes® und der Inspirator der wichtigsten der ,Zwolf Ar-
tikel* wird. Die ,gemeinen Leute® der Reformationszeit kénnen so von Zimmer-
mann unter den Oberbegriff ,Miintzers Volk* subsumiert werden (S. 128)! Seinen
Romankonzeptionen entsprechend entwirft Zimmermann den Bauernkrieg als gran-
diose Tragédie, in der dem schuldlos scheiternden tragischen Helden Miuntzer als
schurkischer Gegenspieler Luther gegeniibergestellt wird, der freilich alle Gunst bei
den Massen verlor (S. 122).

Die begeisterte Aufnahme von Zimmermanns Werk bei den Junghegelianern, bei
Weitling, Marx, Engels, Weill wird aufgrund seiner radikalen Uminterpretation
der Geschichte deutlich. Freilich kommt Engels Reinterpretation (S. 152-156) ent-
schieden zu kurz, auch wenn man mit Friesen die bekannte absolute Abhingigkeit
Engels’ von den durch Zimmermann gebotenen ,Fakten® bejahen und die von Frie-
sen erneut aufgezeigten altvertrauten Probleme der Engelsschen Interpretation (S.
157 f£) — v.a. das der marxistischen Geschichtswissenschaft als Danaergeschenk
vermachte Schema der Bauernkriegswertung als frith biirgerliche Revolution -
interessiert zur Kenntnis nehmen kann. Auch hier zeigt Friesen auf, wie Engels
belcanntermaflen die Position eines Liberalen von 1848 in die Luthers hineinlegte
und Luther wie Miintzer absolut realititsfremd als vollkommene Repridsentanten
jeweils ihrer ,Partei® stempelte. Auf Engels’ Korrektur an seinem Bauernkriegs-
Essay nach 1882 wird gleichfalls verwiesen — mit seiner Neudefinition der Refor-
mation als ,erster biirgerlicher Revolution in religiser Verkleidung®, wie es
in einem Brief an Kautsky vom 15. 9. 1889 heifit und seiner ,Entdeckung® Deutsch-
lands 1470-1530 als tkonomisch filhrende Nation Europas aufgrund der Bergbau-
produktion (S. 166 f.). Die Nuancierungen, die Kautsky, der bei Mintzer keine
neuen Gedanken finden konnte, Bax, Bloch und Stern gegeniiber dem Engelsschen
Grundansatz vornahmen, werden kurz angedeutet.

Die neomarxistische Orthodoxie mit threm Exponenten Smirin — und dessen
Simplifikationen und seine bekannte Hilfskonstruktion ,Volksreformation® — wer-
den, ebenso wie die neuere Debatte um die friithbiirgerliche Revolution ,,ohne Biir-
gertum® etwas ausfiihrlicher behandelt. Die Aporien vor allem der deutschen marxi-
stischen Historiker, die seit Kleinschmidt wenigstens einen Teil des Oeuvres des
»jungen Luther zu retten suchen, werden transparent gemacht. Die wichtigsten
Namen in der Diskussion um Chaikovskaias Thesen fallen zwar, was gerade bei
fier Behandlung der innerslavischen Debatte (S. 193-201) besonders verdienstlich
ist, werden aber doch meist — gemessen am Gesamtumfang des Werkes — nur in un-
gebiihrlicher Kiirze aufgezeigt. Es ist bedauerlich, daff gerade der interessanteste
Teil des vorgelegten Werkes der kiirzeste ist — gleichwohl vermittelt er einen aus-
gezeichneten Einblick in die innermarxistische Diskussion bis etwa 1967. Die aller-
neuesten Beitrdge fehlen freilich auch in dem ansonsten ausgezeichneten und eine
Fiille von Hinweisen bietenden Literaturverzeichnis. Dafl Friesen in der Kontro-
verse zwischen Zschibitz und Bender um den Charakter des Tiufertums als poli-
tischer Massenbewegung vehement auf Benders Seite trat und — im Gegenschlag zu
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Werners Sicht Miintzers als ,Prophet einer neuen Klasse® und ,Prophet der Revo-
lution® — ein zuverlissiges neues Miintzer-Bild forderte, wird kaum wunder nehmen.

Das vorziiglich ausgestattete Werk weist kaum sinnentstellende Drudckfehler auf
(nur S. 131 Z. 16 ist ,one“ in ,none“ zu korrigieren). Es ist als Einfiihrung in die
Debatte um das marxistische Reformationsverstindnis nicht zuletze fiir den angel-

sichsischen Bereich unentbehrlich.
Wien Peter F. Barton

Thomas Nipperdey: Reformation, Revolution, Utopie. Studien
zum 16. Jahrhundert (= Kleine Vandenhoeck-Reihe 1408). Gotringen (Vanden-
hoeck & Ruprecht) 1975, 146 S.

In dieser traditionsreichen Reihe legt Nipperdey vier iiberaus instruktive und
lesenswerte Aufsitze vor, die urspriinglich zwischen 1961 und 1966 entstanden
sind, aber teilweise erweitert wurden. Er wagt den gelungenen Versuch, die Sozial-
geschichte durch gezielte Neubegegnungen mit Geistes-, Kirchen- und Theologie-
geschichte aus ihren Verengungen zu befreien ,und auf eine integrale Geschichte zu-
zugehen(S. 7). Auch wenn Nipperdey im Gefolge vieler sozialgeschichtlicher Ten-
denzen die Neuzeit nicht um 1500 beginnen lassen will, wertet er doch den epocha-
len Charakter der Reformation und der Reformationszeit richtig.

Finen Hohepunkt dieses Bindchens stellc der kurze Aufsatz ,Bauernkrieg®,
S. 85-112, mit seiner klaren Herausarbeitung der diversen Forschungsstringe dar.
Er ist als Einfithrung in die vielschichtige Problematik ausgezeichnet geeignet, ver-
wertet viele neuere und #ltere Literaturangaben und arbeitet die divergierenden
Analysen der Bauernkriegsinterpretation auch innerhalb des marxistischen Lagers
klar heraus. Die Wertung des Bauernkrieges als einer primir und fast ausschliefilich
politischen Bewegung kann kaum mehr aufrecht erhalten werden. Dagegen ist
— weithin absolut zu unrecht — die etwa von Pfeifer (J. Staedtke ed., Demokratische
Traditionen im DProtestantismus, 1969, 31-58) betonte reformatorisch-religitse
Grundlage der ,Zwdlf Artikel“ und des Bauernkrieges von Hillerbrand wieder
bestritten worden.

Eine dhnliche Thematik wie in seinem Bauernkriegsartikel greift Nipperdey in
seinem — durch einen guten Literaturbericht iiber die Miintzerforschung 1961-1974
erginzten — erstmals im Archiv fiir Reformationsgeschichte 54, 154-179, erschiene-
nen Beitrag ,Theologie und Revolution bei Thomas Miintzer®, S. 38-84, auf, der
der umfangreichste Aufsatz dieses Bindchens ist. Freilich kann Nipperdey nicht
stringent nachweisen, dafl Miintzer ,Luthers reformatorischen Ansatz durchaus®
aufgenommen hat (S. 40). Die manchmal gewaltsame Parallelisierung der An-
schavungen Luthers und Miintzers iiberzeugen nicht — haben doch dhnliche Aus-
sagen bei dem spitmittelalterlichen Gesetzestheologen einen anderen Stellenwert als
bei dem Wiederentdecker des Evangeliums.

_Maurer hat m. E. die — von Nipperdey eher bekimpften — spitmittelalterlichen
geistigen Wurzeln Miintzers klarer herausgearbeitet. Die Divergenz Miintzers und
Luthers ist auch fiir die kurze Zeit gemeinsamer Beriihrungen grofer als hier deut-
lich wird! Schirfer ausgedriicdkt: Miintzer ist dem Spatmittelalter nicht akzidentiell,
sondern substantiell verhaftet, ist weit mehr faszinierende Nachhut der Hussiten-
bewegung als — dies an einigen Punkten sicher auch — Vorldufer der Moderne. Zwi-
schen Luther und Miintzer bestehen aufgrund des vollig kontroversen Schriftver-
stindnisses zwar Briickenkopfe, aber keine Briicken. Dafl Nipperdeys Miintzer-
Aufsatz vor der Verdffentlichung der fundamental wichtigen grofien Elliger-Bio-
graphie konzipiert wurde, 1d8t sich freilich nicht verleugnen!

Der spezifisch ,neuzeitliche® Charakter des zum Schlagwort gewordenen Haupt-
werkes von Morus wird in dem erstmals 1966 erschienenen Aufsatz ,Die Utopia des
Thomas Morus und der Beginn der Neuzeit®, S. 113-146, herausgearbeitet. Richtet
doch Morus seine Kritik nicht primir gegen Personen, sondern gegen Institutionen
- eine radikale Kritik tritt hier auf den Plan, die nicht systemimmanente Schwi-
chen, sondern das System als solches angreift. Hier sicht Nipperdey das fundamental

Ztschr, £. K.G. 16
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Neue der Utopia: ,Der gute Mensch ist nicht die Voraussetzung, sondern das Er-
gebnis der utopischen Ordnung; denn der Mensch oder die Person ist — das ist einer
der wesentlichen neuen Gedanken in der Utopia, der in der Literatur bisher meist
iibersehen worden ist — sozial-institutionell bedingt (S. 116). Manche Formulie-
rungen Nipperdeys sind freilich iiberspitze ~ so die, daf die Reformation das expe-
rimentielle Denken zum Erliegen brachte — gab es doch auch einen reformatorischen
Humanismus —, die revolutionire Bewegung des 16. Jahrhunderts gilt als ,von der
Reformation ausgelost® (S. 121) usw. Prinzipiell aber stimmt es, daf wie bei Morus
christlicher Personalismus und heidnisch-utopischer Institutionalismus sich die Waage
halten, auch seine Utopia antikapitalistisch, ansiindividualistisch und als prinzipieller
Protest gegen die feudale Ordnung konzipiert ist (S. 130 f.). Von ganz anderen
Wurzeln ausgehend, gelingt Morus wie Luther durch die Kritik der Tradition ,der
Gewinn eines radikal neuen Bodens fiir den Geist oder die Seele, die Spiritualisie-
rung von Kirche und Frommigkeit, die Rehabilitation des Laien, die Gegnerschaft
gegen die Akkommodation des Christentums an die Welt, und die Entsakralisie-
rung der Welt, die ihre titig-verniinftige Bewiltigung und Durchdringung be-
griindet hat“ (S. 138).

Dieser Sammelband wird mit einem kurzen Aufsatz erdffnet, ,Die Reformation
als Problem der marxistischen Geschichtswissenschaft, S. 9-37, der sehr gut ge-
eignet ist, eine erste Einfilhrung in dieses ebenso komplizierte wie interessante
Thema zu geben. Es bleibt doch immer die Frage offen, welches die Trigerschicht
der friihbiirgerlichen Revolution im Bauernkrieg war, eine Frage, die innerhalb
der marxistischen Geschichtswissenschaft nicht eindeutig beantwortet werden kann.

Wien Peter F. Barton

Heinz Otto Burger: Renaissance, Humanismus, Reformation.
Deutsche Literatur im européischen Kontext (= Frankfurter Beitrige zur Ger-
manistik, Bd. 7), Bad Homburg v.d.H., Berlin und Ziirich (Gehlen) 1969.
510 S., geb., DM 48.—.

Durch ein Versehen ist die Besprechung dieses auch fiir Kirchenhistoriker sehr
wichtigen Buches liegen geblieben. Auf Burgers Handbuch, das sich bemitht, eine
Gesamtdarstellung der deutschen Literatur des 14., 15. und beginnenden 16. Jahr-
hunderts zu geben, soll an dieser Stelle — wenn auch verspitet — besonders hinge-
wiesen werden, da dort dem Leser in breitem Umfange besonders das lateinsprach-
liche Schriftcum jener Zeit zuginglich gemacht wird. Hier hat ein Kenner den Ver-
such unternommen, in zehn Kapiteln einen handbuchartigen Uberblick iiber diese
vielschichtige Epoche zu geben.

_ Burger setzt mit der Darstellung der neuen Laienbildung und Laienfréommigkeit

im 14. Jahrhundert ein — ein hochst diffiziles Thema. Die Erforschung der Bildungs-

geschichte dieser Zeit steht noch in den Anfingen, auch die Begriffe ,Laie“ und

,,I_(leriker" sind fliefend; so bezeichneten sich bekannte Stadtschreiber als Kleriker

(sie unterstanden der kirchlichen Rechtsgewalt), wihrend andererseits historisch

Gebildete (z.B. Heinrich von Miigeln mit seinem Bibelwerk und seiner Evangelien-

Harmonie) sich als Laien bezeichnen, da ihnen die hheren Weihen fehlen (vgl.

S. 24). Burger fihrt die Devotio moderna als eine neue Form der Laienfrmmigkeit

ein. Es ist die Frage, ob es gestattet sein darf, solche Begriffe einzufiihren, ohne sie

niher mit Inhalt zu fiillen. Die verinnerlichte Lebensfiihrung reichte in der Devotio
mq.dern'a von einer dufierst dynamischen Ausrichtung, einer stark affekeiv geprigten

Frommigkeit (Gabe der Trinen), bis zu einer mehr statuarischen des Mauburnus:

Se[bs.terp.robt_e Regeln und Meditationstechniken werden in einem Leitfaden zur

praxis pietatis zusammengefafit. Burger behandelt durchaus hinreichend die Wur-

zeln solcher Frommigkeit, indem er z.B. ausfiihrlich auf Bernhard von Clairvaux
cingeht. Pabe% hat er jedoch m.E. einen Autor unberiidssichtigt gelassen, der fiir das

Zeitverstindnis und die Frommigkeitsauffassung des 14. und dann wieder des

spiten 15. Jahrhunderts entscheidenden Einfluff ausgeiibt hat: Heinrich Seuse. Er

war — wie kaum ein zweiter ~ Seismograph fiir das Heraufkommen eines neuen
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Zeitgefiihls, und so ist er nicht nur Initiator fiir die Frommigkeit des bene vivere

und bene mori. Eine kriftige, renaissancchafte Diesseitsgewandtheit gebiert das

Bewuftsein, dafl das Leibliche nicht von Dauer ist, und aus der Angst heraus, der

Verginglichkeit der Zeit iiberantwortet zu sein, wird der Versuch unternommen,

die chronometrische Zeit an sich und in sich auf die Ewigkeit hin durchsichtig zu

machen. Die starke Wirkung, die von Seuse ausgegangen ist, ist bisher nur in der

italicnischen Forschung gesehen worden, z.B. hat A. Tenenti in seinem Buch ,II

senso della morte e Pamore della vita nel rinascimento® Parallelen zwischen Seuse

und dem ,Secretum® Petrarcas herausgearbeitet.

Im folgenden behandelt Burger an Johannes von Tepl, Wolkenstein und Witten-
wiler den , Ersthumanismus® und die ,Eigenrenaissance®. Auf die Epoche der Kon-
zile folgt dann die in drei Phasen eingeteilte Periode des Frithhumanismus, darge-
stellt besonders an Albrecht von Eyb, Steinhtwel, Wyle, Rudolf Agricola, Wessel
Gansfort, den Anfingen Reuchlins u.a. Der Hochhumanismus wird in drei Zwolf-
jahresphasen eingeteilt; hervorragende Behandlung erhalten Celtis, Erasmus, Wim-
pheling, Pirckheimer und Peutinger, Mutian und Vadian mit ihrem jeweiligen Kreis
sowie der Prosaroman ,Der Weisskunig®. Nach der Behandlung hauptsichlich
des j]ungen Luther und Melanchthons schlieft Burger mit Luthers Verdeutschung der
Bibel.

Diese Zeit des Umbruchs, der vielen Kontinuititen und Diskontinuitdten wird
von Burger von einer einheitlichen Warte aus untersucht, und zwar unter dem iiber-
greifenden Gesichtspunkt einer neuen Rhetorik, die er als eine ars movendi ver-
steht. Er sieht die Moglichkeit, die verschiedensten Inhalte, selbst Luthers fides-
Begriff, darunter zu subsumieren. Bei der Fiille des Dargebotenen konnen wir die
Niitzlichkeit dieses Untersuchungsmafistabes lediglich an zwei oder drei Gestalten
bzw. Zeitstromungen untersuchen.

1. Burger bezeichnet Cusanus’ docta ignorantia als eine ars movendi. Und erst
dieser neuen Rhetorik geselle sich die Neue Theologie zu.

2. michte Burger selbst Biels Theologie, indem er Obermans Indikation ,affective
mysticism® mifiversteht, als affective rhetoricism® fassen, da dem Gegensatz
von Erfahrung und ,blofem® Denken und Wissen, auf den es ankomme, die
»rhetorische Terminologie® besser gerecht werde.

3. Auch Luther subsumiert Burger unter diesem Begriff, schliefilich sei das Wort
Lverbum facit fidem® eine Formel der Rhetorik. Luther sagt: ,Sermo dei creden-
tes facit vivos®. — ,Bedarf es noch einer Erinnerung an das vivo und sumus der
Humanisten?“ fragt Burger. Unter diesem Aspekt stelle Luther seine Theologie
an die Seite des Humanismus.

Ad 1.: Cusanus unter den Begriff einer neuen Rhetorik fassen zu wollen, geht
entweder zu weit oder der Begriff der Rhetorik wird zu einer Chiffre, die nicht
mehr viel besagt. Kaum eine Gestalt des spiten Mittelalters mufl in der gleichen
Weise wie Cusanus von philosophisch-theologischer Spekulation her — bei der Neu-
platonismus und philosophische Mystik nur ein Ausgangspunkt waren — verstanden
und beurteilt werden. Neben dieser spelkulativen Seite gibt es aber auch noch eine
andere, die sich meines Erachtens ebenfalls nicht ohne weiteres unter dem Begriff
einer neuen Rhetorik fassen lift. In seiner Schrift ,De Beryllo® heifit es: , Wissen-
schaft ist ganz kurz, und es wiire am besten, sie ohne jede Niederschrift personlich
zu vermitteln, wenn Leute da wiren, die danach verlangen und danach veranlagt
sind.“ Diese Schrift endet mit einem Bekenntnis zum Glauben: ,Neben aller Wissen-
schaft mufl man gliubig sein und Gott ergeben und von ihm durch hiufige und in-
stindige Bitten Erleuchtung erflehen . . . Er gibt nimlich denen Weisheit, die in
fes_tem Glauben so viel davon anstreben, als ihnen zum Heil nétig ist.“ Cusanus
zeige, daf} wir an das Absolute, an Gott, nur in der Weise des unbegreiflichen
Begreifens herankommen, das Neue aber liege darin begriindet, dal Cusanus die
Methode des unbegreiflichen Begreifens vorfithre (S. 96 ff). An dieser Stelle wird
besonders deutlich, dafl Burger die mystische Tradition nicht unberiicksichtigt las-
sen diirfle. Seuse hat bereits vor Cusanus die Methode entwidkelt, wie zwei Con-

i6*
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traria bewuftseinsmifig zu identifizieren seien, wodurch die Voraussetzung ge-
schaffen werde, die in Gott herrschende Einheit wahrzunehmen. :

Ad 2.: Der von Oberman so gekennzeichnete ,affective myst1c_1sm"., z.B. bei
Biel, will besagen, daf es sich um eine selbstrechtfertigende Frommigkeit handelt,
im Gegensatz zum Erfahrungsverstindnis Luthers, wonach von Gotteserfahrung
nur die Rede sein kann, wenn sie dem Menschen als Gericht und Verheifiung im
Widerspruch zur Selbsterfahrung zuteil wird. Werkfrommigkeitr schliefic die so
verstandene Erfahrung aus, im Gegensatz zur experientia-Auffassung der spit-
mittelalterlichen Theologen wie Biel, bei denen die durch den Menschen angestrebte
Gefiihlserfahrung den Gliubigen in den Teufelskreis der Selbstanalyse bringt. Nach
unserer Auffassung kann gerade an dem jeweils unterschiedlichen experientia-Ver-
stindnis spatmittelalterlicher Theologen wie Biel, Paltz oder auch Staupitz der
Umbruch zwischen Spitmittelalter und Reformation besonders deutlich herausge-
arbeitet werden. 3

Ad 3.: Das Wort ,geistlich® bzw. ,vivus® (,vivo®) meint bei den Humanisten
etwas ganz anderes als bei Luther. Das Wort macht nach Luther lebendig, nicht,
weil es zu einem neuen Leben — letztlich selbstrechtfertigender Frommigkeit — fiihrt
oder als Sicherung des weltlichen Daseins verstanden wird, sondern weil das Leben
nur im Gekreuzigtwerden mit Christus, im Tode, zu haben ist. Bei einem Mann
wie Luther, dessen gesamtes Denken eine theologische Gesamtstruktur verrit, wird
man nicht davon reden konnen, dafl er das rhetorische Element einbaut, sofern man
nicht den Vorgang des wahren Verstehens als rhetorisches Element fassen will. Das
Wort, an dem der Glaube ,hanget®, wie Luther sagt, ist nicht nur Mitteilung von
Irllhalljten, sondern wirksames Heilswort: ,wo nit zusagung gottis ist, da ist keyn
glaub.”

An diesen drei Punkten soll verdeutlicht werden, dafl der Begriff einer Neuen
Rhetorik fiir diese beiden Jahrhunderte nicht iiberall trigr. (Am Rande sei bemerkt,
dafl Burger bei der Behandlung Melanchthons dessen Werk ,De rhetorica® (1519),
das zu einem Handbuch des Reformationszeitalters werden sollte, nicht in seine
Interpretation einbezieht.) Burger histe lieber die schwierige Aufgabe in Kauf
nehmen sollen, mehrere Gesichtspunkte herauszustellen, z.B. die Momente der
Didaxe, der Erfahrung oder der Dialektik und Lebenslehre, die ja nicht nur in
der humanistischen Literatur, sondern iiberhaupt im Leben des spitmittelalterlichen
Menschen einen breiten Raum einnehmen. Einen wichtigen Platz erhilt hier das
weitverbreitete Werk des Johann von Paltz, der simtliche geistigen und sittlichen
Krifte der Menschen mobilisieren wollte, um sie im Glauben, vor allem in den guten
Werken, zu stirken; denn ein Mangel an Frommigkeit werde den Antichristus in der
Welt erscheinen lassen.

Tiibingen Horst Laubner

Rainer Wohlfeil Hrsg.: Der Bauvernkrieg 1524—26. Bauernkrieg und
Reformation. Neun Beitrige (= Nymphenburger Texte zur Wissenschaft 21).
Miinchen (Nymphenburger Verlagshaus) 1975, 292 S., kart., DM 28.—,

Wie schon in seinem ersten, in der gleichen Reihe erschienenen Sammelband ,Re-
formation oder friihbiirgerliche Revolution?* (vgl. ZKG 86, 1975, 122-124) hat
auch hier der Herausgeber verdienstvollerweise kontrapunktisch akzentuierte Bei-
trige marxistischer und traditionell-wissenschaftlicher Historiographie zusammen-
getragen — nicht zuletzt aus der Intention heraus, die Diskussion iiber Wesen und
Problematik des groflen deutschen Bauernkrieges auch nach dem Jubildumsjahr
weiterhin in Gang zu halten. Ist doch der Bauernkrieg ,ein Knotenpunkt deutscher
Geschichte und Geschichtswissenschaft®, wie Wohlfeil auch in seinem als Resumee
der allerneuesten Literatur konzipierten Nachwort (S. 280) festhalten méchte. Die
Beitriige haben natiirlich verschiedenes Gewicht, doch sind nur zwei — die bekannte
Kurzdarstellung von Walter Peter Fuchs, ,Der Bauernkrieg®, S. 51—64 (als unver-
dnderter Abdruds der neunten Auflage des bewihrten Gebhardt-Grundmann) und
die Kontrastzeichnung von Max Steinmetz, ,Die dritte Etappe der frithbiirger-
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lichen Revolution. Der deutsche Bauernkrieg 1524 bis 1526%, S. 65-89 (aus der
3. Auflage des offizidsen DDR-Gegenstiickes, Deutsche Geschichte. In drei Binden)
_ allgemein bekannt. Die anderen Beitrdge sind Originalbeitrige. In einer, Pro-
blemstellung, Ansitze und Losungsversuche klar herausarbeitenden Einleitung ,Der
Bauernkrieg als geschichtswissenschaftliches Problem®, S. 7-50, fithrt der Heraus-
geber in die Zielsetzung dieses Bandes ein. Dafl das primér aus ideologischen Griin-
den schwer vollziehbare Gesprich zwischen marxistisch-leninistischen und den der
traditionell-wissenschaftlichen Historiographie verhafteten Forschern nur innerhalb
enger Grenzen gefithrt werden kann, ist unbestritten. Gleichwohl ist es in hohem
Mafe ausbaufihig, und die vorliegenden Diskussionsgrundlagen zeigen, wie wenig
abgeschlossen die Ergebnisse in den beiden Lagern sind, Grofite Beachtung verdient
etwa Wohlfeils eingeschrinkte Bejahung der marxistischen Anfrage bei Zuriickwei-
sung ihres Zentralansatzes — etwa seine Bemerkung S. 19: ,Aber auch bei Zuriick-
weisung des marxistischen Zentralbegriffes darf beispielsweise die stindische Quali-
tit des Biirgers nicht gleich einem Axiom als gegeben angesetzt, sondern muf}
quellenmiBig stets neu abgesichert werden.“ Denn nur bei Ablehnung eines dog-
matisch gebundenen marxistischen Geschichtsbildes und bei Wahrung des instrumen-
talen Charakters eines von Marx entnommenen Modells ,kann er wertvolle heuri-
stische Dienste leisten® (S. 22).

Fuchs behutsame, die — vor allem durch Franz popularisierten — traditionell
Lbiirgerlichen® Ansitze weiterfithrende Bauernkriegsdarstellung — die fatalerweise
immer noch die nur wenig durch Laus Forschungen fiir Norddeutschland (Siidmittel-
europa wurde nicht beriidssichtigt!) modifizierte These vom Bedeutungsverlust der
Reformation als religigser Volksbewegung durch die Ereignisse von 1525 festhilt
(S. 61), wird Steinmetz’ bekannter Konzeption vom Bauernkrieg als der dritten
Stufe frithbiirgerlicher Revolution entgegengestellt, wobei die — im Rahmen ihrer
Denkkategorien berechtigte — Frage zu stellen wire, ob sich in Siiddeutschland tat-
sichlich eine radikale (miintzernahe) und eine gemifligte Bauernbewegung so poin-
tiert voneinander abgrenzen lassen und ob tatsichlich die Feudalordnung die
Grundlage ,der christlichen Ideologie® darstellte (S. 70).

Methodisch geschickt werden dann je ein vom Bauernkrieg gepragtes bzw. von
ihm tiberhaupt nicht beriihrtes Territorium einander gegeniiber gestellt. In einer
eindrucksvollen Analyse zeigt Rudolf Endres, ,Probleme des Bauernkrieges in Fran-
ken® S. 90-115, daR die soziotkonomische Lage weiter Volksschichten in Franken
viel trister war, als es von der neueren Forschung angenommen wurde, weist aber
auch auf die neuen Abgabeforderungen als Ursache der Unzufriedenheit hin: ,Gegen
diese als unchristlich bezeichneten Steuerforderungen des Territorialstaates richtete
sich der Aufstand in Franken, nicht aber gegen den Territorialstaat an sich. Was
sich fiir die Aufstindischen aber als wirtschaftliche Bewegung darstellte, war fiir die
Fiirsten jedoch ein gefihrlicher politischer Aufruhr® (S. 95). Endres macht deutlich,
daf der Bauernkrieg in Franken weder eine monokausale Ursache noch einheitliche
Folgen hatte.

Wie komplex die Beziehungen zwischen Bauern, Biirgern, Adel und Fiirsten auch
in nur von lokalen Bauernunruhen erschiitterten Territorien waren, zeigt Rainer
Postel in seinem Beitrag »Adel und Bauern in Schleswig-Holstein zur Zeit des
deutschen Bauernkrieges®, S. 116-142. Gab es hier auch kein dem grofien deutschen
Bauernkrieg entsprechendes Phinomen, ist doch gelegentlich der erfolgreiche Frei-
heitskampf der Diethmarscher Bauern 1500 als Vorspiel, der dinische Bauernkrieg
1534-1536, der freilich nur minimal auf Schleswig-Holstein iibergriff, als Nach-
spiel des deutschen Bauernkrieges gewertet worden. Trotz des verhingnisvollen
Stindeprivilegs Friedrich I. von 1524, das die Rechtsstellung der ,Bonden® und
JLansten® entscheidend schmilerte, kam es hier — sicher durch die allmihliche Ein-
fihrung der Reformation mit beeinfluflt — zu keinem gréferen Bauernkrieg!

Geschickt die Sozialgeschichte als Forschungsstrategie beniitzend, interpretiert
Heide Wunder ihren Gerhard Oestreich zum 65. Geburtstag gewidmeten Beitrag
»Der samlindische Bauernaufstand von 1525. Entwurf einer sozialgeschichtlichen
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Forschungsstrategie® die ostpreuflischen Unruhen unter den Bauern des Samlandes
und Natangers und unter der Unterschicht der drei Stidte Konigsberg im Zusammen-
hang mit sozialgeschichtlichen Fragestellungen des friihneuzeitlichen Westeuropa, ja
selbst des 20. Jahrhunderts (S. 143-176). Die Tragik des biuerlichen Widerstandes
wird akzeptiert — die Rolle der Reformation im Gefiige der Auslgsung des Bauern-
aufstandes — bei der schon traditionellen Ablehnung von Stolzes monokausaler Kon-
zeption — leider nicht erértert, obwohl die Funktion der Geistlichkeit als wichtiger
Trigerschicht dieses Aufstandes en passant betont wird.

Einen der Hohepunkte dieses Bandes liefert Franklin Kopitzsch mit seinen ,,Be-
merkungen zur Sozialgeschichte der Reformation und des Bauernkrieges®, S. 177—
218, die als Pflichtlektiire jedem empfohlen werden miifiten, der die Problematik
des Bauernkrieges noch primir von den Ansitzen und Ergebnissen der Bauern-
kriegsforschung aus zu sehen gewohnt ist. Der Wert sozialgeschichtlicher Arbeiten
fiir die Erkenntnis der Reformationszeit wird hier nicht zuletzt durch eine Fiille
weiterfithrender Literaturhinweise — bis hin zur allmihlichen Eindimmung der
relativ geringen Analphabetenrate Deutschlands nicht zuletzt im Gefolge der Refor-
mation (S. 191) — und priziser Fragestellungen deutlich. Leider ist die als Aufgabe
durchaus gesehene Integration kirchen-, sozial-, rechts- und wirtschaftsgeschicht-
licher Analysen hier im kirchengeschichtlichen Sektor nur partiell gelost und — nach
der Vorldufigkeit aller bisher erbrachten Ergebnisse — derzeit wohl auch lgsbar.

Rainer S. Elkar gibt am Beispiel der Bauernkriegsdebatte in seinem Beitrag
unter dem Titel ,Geschichtsforschung der Frithen Neuzeit zwischen Divergenz und
Parallelitit® (S. 219-245) eine gute Einfithrung in die historische Entwicklung der
Positionen der DDR-Historiographie, Heinrich Sperling analysiert die didaktische
Umsetzbarkeit in seinen in jeder Hinsicht utopistisch anmutenden ,Mbglichkeiten
zu sozialem und politischem Lernen in der deutschen Geschichte — eine Unter-
suchung des Bauernkrieges® (mit einem Anhang: Martin Luther, Wider die rdube-
rischen und morderischen Rotten der Bauern) (S. 246-279).

Alles in allem ein gelungenes Sammelwerk, das viele wertvolle Denkanstéfie
vermitteln kann, auch wenn viele genuine kirchengeschichtliche Fragestellungen zu

kurz kommen.
Wien Peter F. Barton

Hans-Martin Maurer und Kuno Ulshéfer: Johannes Brenz und
die Reformationin Wiirttemberg. Eine Einfilhrung mit 112 Bilddoku-
menten (= Forschungen aus Wiirttembergisch Franken 9). Stuttgart/Aalen
(Konrad Theiss Verlag) o. J. [1974]. 221 S., geb., DM 34.—.

Es ist bekannt und begriiffenswert, daff sich die gegenwirtige Reformations-
geschichtsforschung wieder verstirkt auch der zweiten Reihe der Reformatoren
annimmt, also Minnern wie Bugenhagen, Bucer, Brenz, Osiander und anderen. Wie
dringlich dies ist, zeigt das Beispiel Brenz, des Mannes, der nach einer Bemerkung
H.-W. Krumwiedes das in Wittenberg Getrennte, nimlich die gediegene Theologie
Luthers, den ethischen Ernst (man kénnte hinzufiigen: und das didaktische Geschick)
Melanchthons und das Bugenhagensche Charisma fiir duflere Kirchengestaltung in
einer Person vereinigte, und so in einem immer noch nicht voll ausgeloteten Umfang
iiber Hall und Wiirttemberg hinaus den Protestantismus des 16. Jahrhunderts be-
einflufite. Fatal dazu die Feststellung: seine letzte, in vielem iiberholte und eben
doch noch unentbehrliche wissenschaftliche Biographie (von Julius Hartmann und
Carl‘]'iger) erschien 1840/1842 und ist seit Olims Zeiten nicht einmal mehr im Anti-
quariatshandel zu bekommen. Die Brenzforschung indes steht seit etwa einem Jahr-
zehnt, vor allem durch die Arbeiten von Martin Brecht, in erfreulicher Bliite, wo-
fir die drei bisher erschienenen Binde der kritischen Brenzausgabe Beweis genug
sein diirften.

Jede derartige Forschung bleibt jedoch einseitig, wenn es ihr nicht gelingt, ihre
Ergebnisse auch nach ,unten®, in den Bereich des ,gemeinen Mannes® zu ver-
mitteln. Man wird ohne zu iibertreiben sagen diirfen, dafl dies den Wiirttembergern
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offensichtlich besser gelingt als den meisten anderen im Bereich der Territorial-
kirchengeschichte Arbeitenden. Das wird beispielhaft deutlich nicht nur an M. Brechts
kleiner Brenzdarstellung von 1971 (Johannes Brenz, Neugestalter von Kirche, Staat
und Gesellschaft, Calwer Verlag Stuttgart), sondern jetzt auch an dem anzuzeigen-
den Band der beiden Profanhistoriker Kuno Ulshéfer und Hans-Martin Maurer.

Anlaf fiir ihr Brenzbuch war eine Ausstellung zum 400. Todesjahr des Reforma-
tors in Schwibisch Hall und Stuttgart im Jahr 1970, die mit ihren fast 4000 Be-
suchern (darunter iiber 60 Schulklassen) auf ein unerwartet grofles Echo gestofien
war. Die damals ausgestellten, zu einem nicht geringen Teil noch nie verbffentlichten
Bilder und Dokumente bilden nun das Geriist fiir das hervorragende Bildmaterial
dieses auch typographisch sehr gut gestalteten Bandes.

Die Arbeit von Maurer und Ulshéfer kann und will nicht die noch ausstehende
wissenschaftliche Brenzbiographie ersetzen, obwohl die neuesten Forschungsergebnisse
in der Regel mit verwertet sind. Was sie jedoch bieten kann, ist eine gute Ein-
fiihrung in den Lebensgang und die weite Wirkung des siiddeutschen Reformators,
und dies ebenso fiir den Fachmann (dem im iibrigen die weiterfithrende Literatur
geboten wird) wie fiir den beriihmten ,interessierten Laien® oder das Gemeinde-
glied der betroffenen Landeskirchen. Welche Liidke das Buch mit seinen instruk-
tiven Bildern filllt, zeigt nicht zuletzt die begeisterte Reaktion der Religionspida-
gogen.

Den Text haben sich die Autoren aufgeteilt: Dr. Ulshofer (Leiter des Stadt-
archivs Schwibisch Hall) schildert Brenzens Anfinge und sein reformatorisches Wir-
ken in Hall bis zum Interim, Dr. Maurer (Staatsarchivdirektor in Stuttgart), noch
etwas souverdner und flissiger im Stil, die Titigkeit im Herzogtum Wiurttemberg
seit 1550 und ihre Ausstrahlung auf den deutschen und européischen Protestantis-
mus. Die wichtigsten Daten der Biographie kehren in den Bildlegenden wieder, was
zwar manche Doppelungen schafft, aber dafiir eine ,Bildlektiire® des Bandes un-
abhingig vom Buchtext ermdglicht. Dafl sich gerade in diese Bilderliuterungen ei-
nige Ungenauigkeiten eingeschlichen haben, soll hier nicht betont, aber erwihnt
werden. Die wichtigsten davon: bei Abb. 7 mufl es entsprechend dem Text Sl 9
heifien: ,die zweite Verdffentlichung®, bei 8 und 28 sollten die Zitate nachge-
wiesen sein; Abb. 26: mit S. K. ist nicht Sebastian Coccius, sondern Stephan Ka-
stenbaur gemeint; Abb. 72: der Holzschnitt links zeige nicht die Stadt Trient, son-
dern ist die Drudkermarke des Basler Buchdruckers Jakob Kiindig am Ende einer
zufillig der abgebildeten Confessio Virtembergica vorgebundenen Schrift; Abb. 95
schlieRlich stellt nicht Joh. Fefler dar, sondern ist eines der stereotypen, mehrfach
verwendeten Portrits in Heinrich Pantaleons berithmter ,Prosopographia® von
1565/66. DaB alle Bilder, auch da, wo es moglich gewesen wiire, nicht in Original-
grofe wiedergegeben sind, hitte im Vorwort oder beim Bildnachweis noch gesagt
werden sollen.

Auch zum Text wiren einige Anmerkungen zu machen, so zu den gelegent-
lich doch etwas zu undifferenzierten oder mifiverstindlichen Urteilen historischer
oder theologischer Natur, auch bringt das an sich gelungene Bemiihen, eine Mittel-
linie zwischen wissenschaftlicher und populiirer Darstellung zu halten, gleichwohl
noch-manche Probleme mit sich. Doch sind dies alles Punkte, die nicht tiberbewertet
werden diirfen und die beinebens durch manche beriihmteren Geister schlechter ge-
13st wurden.

~ Insgesamt ist ein hichst brauchbarer und zuverlissiger Band entstanden, der die
Biographie von Brenz sorgfiltig in den Gang der allgemeinen Reformationsge-
schichte einbettet und vor allem fiir beide Bereiche wertvolle und anregende Bild-
dokumente bietet.

Miinster/Westfalen Christoph Weismann
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Walter Elliger: Thomas Miintzer. Leben und Werk. Gdttingen (Vanden-
hoeds & Ruprecht) 1975, VIII und 842 S, Ln,, DM 98.—.

Wenn ich recht sehe, hat das Jubiliumsjahr des Bauernkrieges zwar eine Flut an
ephemeren Beitrigen gebracht, aber es sind nur wenige grofe und bedeutsame
Publikationen zum Thema vorgelegt worden. Unter diese aber ist auf jeden Fall
Elligers Miintzer-Biographie zu rechnen — im wortlichen und im {ibertragenen Sinne
ein wahrhaft gewichtiges Werk und offensichtlich das Ergebnis jahrelanger Beschafti-
gung mit dem Gegenstand.

In zehn Abschnitten, streng die Chronologie einhaltend, entrollt der Verfasser
sein Bild von',Leben und Werk® Thomas Miintzers. Im ersten stellt er in Ausein-
andersetzung mit Goeblke und Blochs phantasievollen Vorstellungen von Miintzers
Jugend zusammen, was sich iiber Eltern und Ausbildung des gebiirtigen Stolbergers
ausmachen lift — nicht eben viel, so dafl man auf Vermutungen und allerlei Kombi-
nationen angewiesen bleibt, die allerdings auch klar als solche gekennzeichnet wer-
den. Gleiches gilt im Grunde auch fiir den zweiten Abschnitt, der Miintzers Weg
von den Kollaboraturen in Aschersleben und Halle iiber den Abschlufl des unter-
brochenen Studiums mit dem Magistergrad in Frankfurt/Oder und die Titigkeit in
Frose, Jiterbog und Beuditz bis Zwickau verfolgt. Bleibt auch der Charakter der
schon damals geschlossenen ,Biinde’ noch weithin unklar, so bieten die Nachrichten
tiber Miintzers Jiiterboger Predigten in den Articuli Dappens erstmals eine Nach-
richt iiber seine Kirchenkritik, lassen aber auch schon in Ansdtzen spitere Positio-
nen erkennen. Dabei warnt Elliger davor, fiir die Beuditzer Zeit mit einem ein-
gehenden Studium der deutschen Mystik durch Miintzer zu rechnen — wie er iiber-
haupt die Tendenz verfolgt, Miintzer stirker von Luther als von der Mystik her zu
verstehen. Luthers Empfehlung brachte Miintzer im Jahr 1520 nach Zwidkau, und
erst seit dieser Zeit, die im dritten Abschnitt behandelt wird, beginnen die Quellen
reichlicher zu flieRen. Aus Miintzers Bericht iiber die Lehre des Franziskaners Tibur-
tius und die von ihm stammenden Propositionen Egrans rekonstruiert Elliger Miint-
zers eigene Position, die sich durchaus mit dem vereint, was man spiter in seinen
Schriften findet. Wenn in diesem Zusammenhang die These, Miintzers Angriff auf
Egran sei auch einer auf Luther, abgelehnt wird, so mag das subjektiv fiir Miintzer
richtig sein, diirfte aber den objektiven Befund schon nicht mehr decken, da der
spitere Bruch mit Luther in den verschiedensten Punkten vorgezeichnet ist. Die
durch Storchs Einflufl auf den Katharinenprediger sich verschirfenden Auseinander-
setzungen in Zwickau fiihrten schliefflich dazu, daff Miintzer entlassen wurde und
sich fluchtartig nach B6hmen wandte. Wie Elliger fiir die Zwickauer Zeit vor einer
Uberbewertung sozialkritischer Einfliisse auf Miintzer warnt, so scheint thm auch
die Prager Episode, der der vierte Abschnitt gewidmet ist, zu stark befrachtet, wenn
man in ihr das Verbindungsglied zwischen dem taboritischen Hussitentum und
Miintzer sicht. Im Mittelpunkt steht hier die Interpretation des ,Prager Mani-
festes’ in seinen verschiedenen Fassungen, die Elliger mit guten Griinden in der
Reihenfolge A C B D entstanden glaubt. Es sind nur wenige Anhaltspunkte, die
man den vom Verfasser ausfiihrlich herangezogenen Briefen iiber Miintzers Leben
fiir die Zeit zwischen dem Prager Aufenthalt 1521 und der Ubernahme des Pre-
digtamtes in Allstedt im Friihjahr 1523 — den fiinften Abschnitt — entnehmen kann.
Ein Aufenthalt in Erfurt 1dft sich wahrscheinlich machen, ebenso eine kurze Zeit
als Prediger in Stolberg. Ganz unsicher aber bleibt eine Siiddeutschlandreise vor der
Ubernahme der Predigerstelle in Nordhausen. In den Winter 1522/23, in dem sich
Miintzers Spur beinahe ganz verliert, setzt Elliger eine Disputation in Weimar, an
der Miintzer teilgenommen haben kdnnte. Anfang 1523 taucht er in Halle auf.
paﬁ_w:r iiber diese Zeit so wenig wissen, ist besonders bedauerlich, weil m. E. in
ihr sich die Bewufltwerdung des Gegensatzes zu den Wittenbergern vollzogen haben
mufl, aber wohl auch die immer stirkere Verbindung seiner Theologie und ihres
apokalyptischen Rahmens mit der eigenen Person und ihren Erfahrungen. Eigent-
lich stehen erst fiir die Allstedter Zeit von Ostern 1523 bis August 1524 so viel
Quellen zur Verfiigung, dafl eine Art biographischer Darstellung moglich wird.
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Und dementsprechend ist diesem, dem sechsten Abschnitt ein Drittel des Gesamt-
werkes gewidmet. Hier bietet der Autor zunichst eine eingehende Wiirdigung von
Miintzers sogleich begonnenen liturgischen Reformen, die nicht nur im Blick auf
einzelne Teile, sondern auch bei den liturgischen Formularen beweisen, dafl der
Reformator Miintzer zwar die Uberlieferung wahrte, aber unbedenklich Eingriffe
vornahm, wo es ihm im Sinn seiner Theologie und ihrer Aufnahme im Volk not-
wendig schien. Eine in diesen Zusammenhang eingefiigte Untersuchung von Dr.
Henning Frederichs iiber die Beziehung zwischen Wort und Ton in Miintzers Litur-
gien zeigt, dal dem Prediger das Wort beherrschend im Vordergrund stand. Es
folgt die Analyse der Briefe und Schriften der Allstedter Zeit, vor allem also der
mit Recht zeitlich friher angesetzten ,Protestation’ und ,Von dem gedichteten Glau-
ben‘. Dabei werden die allenthalben notwendigen Korrekturen an der Franzschen
Edition vorgenommen. Beide Schriften bezeichnen die deutliche Distanzierung von
der Wittenberger Theologie und sind mit den ununterbrochenen Schriftverweisen am
Rand (vgl. dazu noch unten) wohl eine der wichtigsten Quellen fiir Miintzers Theo-
logie. Eingehend schildert der Verfasser, wie sich aus der Auseinandersetzung tiber
die Teilnahme mansfeldischer Untertanen an Miintzers Gottesdiensten, die Zer-
storung der Mallerbacher Kapelle und die Ubergriffe Friedrich von Witzlebens jene
Auseinandersetzung mit den kursichsischen Fiirsten entwickelt, die Miintzer schliefi-
lich, als die Allstedter ihn trotz des — allerdings defensiv konzipierten — ,Biind-
nisses’ im Stich liefen, zur Flucht aus der Stadt zwang. Als er sie verliefl, war auf-
grund der Vorginge nach der ,Fiirstenpredigt® klar, dafl die sdchsischen Fiirsten die
von ihm ihnen angetragene grundsitzliche Reformation und Reinigung der Christen-
heit nicht iibernehmen wiirden. Von dieser Seite war nichts mehr zu erwarten. Als
die Zeit der ,groflen Schriften® faflt der siebente Abschnitt den ersten Miihlhiuser
Aufenthalt, der Miintzer zum ersten Mal die Erfahrung einer Gemeinde brachte, die
mit der von ithm verkiindeten Ordnung Gottes ernst zu machen gewillt war, und
einen Teil der der Ausweisung folgenden Reise in den Siiden zusammen. Im Mittel-
punkt steht hier die Interpretation der ,Ausgedriickten Entbléfung’, bei der Elliger
mit Recht die kiirzere Fassung B als die iltere herausstellt, und der ,Hochverur-
sachten Schutzrede’. Dafl auch in diesen Schriften die sozialrevolutioniren Impulse
von Mintzers Theologie umgriffen und nur von ihr aus verstindlich werden, ist
dem Autor gern zu konzedieren, dafl aber erst in ihnen der definitive Bruch mit
Luther erreicht ist, will weniger iiberzeugen. Viel frither 1ifit sich bei Miintzer die
Ablehnung der zentralen reformatorischen sola-Formeln nachweisen, falls er sie
iiberhaupt je vertreten hat. Bis an die Schwelle des Thiiringer Aufstandes, die Zeit
in Stidwestdeutschland und die Riickkehr nach Miihlhausen mit dem dortigen Um-
schwung im Frithjahr 1525 umgreifend, fiihrt der achte Abschnitt. Dabei kommt
Elliger nicht {iber das bisher Bekannte hinaus, vermag aber in Auseinandersetzung
mit Smirin meines Erachtens iiberzeugend darzulegen, dafl der spiter bei Hubmaier
gefundene sogenannte ,Verfassungsentwurf’ von Miintzer stammt. Den Umschwung
in Miihlhausen erklirt der Autor zu einem guten Teil als das Werk Pfeiffers. Pro-
blematisch bleibt mir allerdings seine Datierung des ,Ewigen Bundes in diese Zeit.
Im Gegensatz zur Forschung der DDR sieht Elliger im Thiiringer Aufstand, den
der neunte Abschnitt behandelt, nicht in erster Linie ein von Miintzer geplantes
Unternehmen, sieht diesen vielmehr von den Ereignissen geschoben und getrieben,
nur langsam in die Rolle des Fiihrers hineinwachsend. Nicht nur dieser Punkt, son-
dern die gesamte Interpretation der ja im wesentlichen lingst bekannten Fakten
wird genauerer Priifung bediirfen. Die Frage, wie die Lage in Miihlhausen kurz vor
und nach dem Umschwung war, das Verhdltnis Miintzers zu Pfeiffer, die Gruppie-
rungen im Bauernheer bei Frankenhausen, die Beurteilung der Fiirsten und ihre
Kriegfithrung — all das ist erneut strittig geworden. Jedenfalls aber hat der Ver-
fasser mit Recht betont, dafl Miintzer auch und gerade im Aufstand in erster Linie
Theologe und Prediger war und blieb. Die umstrittenen Dokumente aus der Zeit
nach der Frankenhiuser Niederlage bis zur Hinrichtung bei Gormar am 27. Mai
1525 bilden die Problematik des zehnten Abschnittes. Wie auch sonst ist der Verfas-
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ser um eine ausgewogene, Vermutungen und Bestandsaufnahme trennende Arbeit be-
mitht und kommt zum Ergebnis, dal Miintzer zwar an seiner Interpretation der
Bauern und ihres Krieges, keineswegs aber an der eigenen Konzeption irre wurde,
so daf auch ein Widerruf nicht wahrscheinlich ist. :

In einem derart gerafften Uberblick Iiflc sich nicht einbringen, an wievielen Stellen
es zu einer Korrektur der bisherigen Forschungsergebnisse kommt. Nur an einigen
Punkten konnte darauf hingewiesen werden. Deswegen will ich auch im folgenden
nicht einzelne Punkte herausgreifen, sondern einige grundsitzliche Bedenken formu-
lieren.

Zweifellos macht gerade die eingehende Interpretation von einzelnen Quellen-
stiicken den Wert von Elligers Werk aus — bedingt aber auch seine charakteristi-
schen Schwidhen. So kann es — im Extremfall — in seiner Darstellung dazu kommen,
daf in einer fast eine Seite bendtigenden Anmerkung ein leicht zuginglicher latei-
nischer Text geboten wird, dessen wortliche Ubersetzung die Darstellung bringt. Es
folgt eine paraphrasierende Inhaltsangabe und im Anschlufl an sie wird in fiinf
Punkten noch einmal der Inhalt des Textes kurz zusammengefafit (S. 632-638) —
ein Verfahren, das kaum noch als ,epische Breite® bezeichnet werden kann. Ge-
legentlich erhilt man den Eindrudck, die intensive Arbeit an der einzelnen Quelle
lasse den Vergleich mit anderen aufler acht. So vermutet Elliger dafl ,der Vater',
den Miintzer von Allstedt nach Miihlhausen nachkommen lassen mdchte, trotz der
ganz ungewohnlichen Formulierung wirklich Miintzers eigener Vater gewesen sei.
In Wahrheit handelt es sich natiirlich um den in Franzens Ausgabe S. 428,1 er-
wihnten ,Vater', den alten Herold N. aus Liedersdorf, dessen Gesichte fiir Miint-
zer wihrend seiner Abwesenheit von Allstedt aufgezeichnet wurden. Und wenn im
Brief an Ernst von Mansfeld Ez 34 und 39 zitiert werden, so ist doch die Vermu-
tung, es handle sich im Brief an dessen Bruder Albrecht vom gleichen Tage um die-
selben Kapitel, nicht mit einem Fragezeichen zu versehen (vgl. S. 754, Anm. 78
mit S. 757). Auf jeden Fall wiren auch bei der durch die chronologische Anord-
nung notwendigen Trennung der Briefe von den ihnen folgenden Antworten viel
mehr Querverweise notwendig gewesen.

Schwerer wiegt anderes. Die Konzentration auf einzelne Quellenstiicke bringt
nimlich auch mit sich, daf nicht nur die Gesamtsituation im Reich und in Sachsen,
sondern selbst die anschauliche Schilderung von Schauplitzen und Personen in dieser
Biographie zu kurz kommen. Weder von der Situation in Zwickau, noch von der in
Prag, Allstedt oder Miihlhausen erhilt man eine klare Vorstellung. Allstedt zum
Beispiel ,lebre im allgemeinen sein Dasein in den iiberkommenen Formen dahin®.
Uber Miintzers Allstedter Kollegen Simon Haferitz erfihrt man kaum etwas. Seine
Predigt, die wie cine Schrift Jorg Haugs von Jiichsen ein gutes Beispiel fiir die
Verarbeitung Miintzerscher Gedanken bei anderen ist, wird nicht einmal erwihnt.
Mehrfach werden andeutende Urteile iiber den Schdsser Zeiss gefillt, ohne dafl es
2u einer zusammenfassenden, klaren Charakterisierung dieser fiir die Allstedter
Vorginge so zentralen Person kime. Ein dhnliches Schidssal erleiden eine Reihe von
Problemstellungen, die sich fiir Miintzers Theologie aus der neueren Forschung er-
geben haben. Schon dafl Elliger sie einleitend auf die beiden Fragen nach Miintzers
Weg vom Reformator zum ,Aufrithrer® und nach dem geistesgeschichtlichen Hinter-
grund seiner Theologie reduzieren kann, ist erstaunlich, so zentral sie sein mogen.
Aber selbst fiir sie vermiflt man ein zusammenfassendes Ergebnis, so dafl der Leser,
will er sich nicht mit dem vorweg in der Einleitung gegebenen Abriff begniigen,
auf mithsame Sammelarbeit verwiesen ist. Eine Reihe von biographischen Proble-
men grofierer Relevanz wird zwar beriihrt, aber nicht geklirt. Dazu gehort zum
Beispiel Miintzers Verhiltnis zu den Minnern des linken Fligels', zu Karlstadt,
aber auch zu den spiteren Téufern, handele es sich um Denck, die Ziircher oder
Hans Hut. Ebenso vermifit man zusammenfassende Auflerungen zu umstrittenen
Fragen der Miintzerschen Theologie — ich nenne nur Kreuzestheologie, Apokalyptik
und Schriftverstindnis sowie Sakramentsauffassung. Uberhaupt fehlen der Dar-
stellung bis auf wenige Ausnahmen (vgl. S. 205 f., 522 f.) Biindelungen, Stellen,
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an denen der Leser verweilen und sich das Ergebnis des Bisherigen ins Gedichtnis
rufen kann. Entsprechend endet das Werk ohne jede Auflerung zur wirkungsge-
schichtlichen Bedeutung des Miihlhiusers.

Niemand wird Elliger bestreiten, dafl Miintzer-Texte zu denjenigen des 16. Jahr-
hunderts gehdren, dic besondere Sorgfalt bei der Interpretation erfordern. Und es
ist von daher verstindlich und berechtigt, die Quellen selbst reden zu lassen. Ob
das freilich ihre derart ausfithrliche Zitation rechtfertigr, ist mir zweifelhaft. Selbst
die gelegentlich an der Franzschen Edition vorgenommenen Korrekturen reichen
meines Erachtens zur Begriindung nicht aus. Auflerdem wird einer der empfind-
lichsten Mizngel bei Franz, die fehlende Identifizierung der Unmenge von Schrift-
stellen, die Miintzer an den Rand seiner Schriften setzte — ich denke vor allem an
,Protestation® und ,Gedichteten Glauben® — von Elliger nicht behoben. Wenn er zu
Franzens Angabe von ,Danielis 74, Esdre 16“ zur Erliuterung und Korrektur auf
Dan 7 und Esr 10 verweist, mufl man schliefen, dafl er die entsprechende Stelle,
bei der es sich selbstverstindlich um 4. Esr 16 (nach der Vulgata!) handelt, nicht
nachgeschlagen hat (S. 703, Anm. 31). Daran zeigt sich, dafl man sich mit einem zu
schnellen Urteil iiber Miintzers Exegese (vgl. S. 38 u. 6.) und der Uberzeugung,
dessen an den Rand gesetzte Schriflstellen ,hiilfen nicht weiter® (S. 397), den Zugang
zu Miintzers Gedankengingen verbaut. Jedenfalls bleibt an dieser Stelle ein drin-
gendes Forschungsdesiderat. Wieweit es von einer Hamburger Dissertation zum
Thema aus dem Vorjahr erfiillt worden ist, vermag ich noch nicht zu sagen (vgl
Rolf Dismer: Geschichte, Glaube Revolution: Zur Schriftauslegung Thomas Mint-
zers, theol. Diss. Hamburg 1974).

Die Auseinandersetzung mit der inzwischen uferlos angeschwollenen Literatur
zu Miintzers Leben und Theologie tritt bei Elliger gegeniiber der Darlegung des
eigenen Verstindnisses deutlich zuriick, wo es nicht um gréflere, in der DDR ent-
standene Arbeiten geht, an denen immer wieder die Tendenz, Miintzer zum Sozial-
revolutionir zu stempeln, kritisiert wird. Dabei hat er den Thesen Goebkes viel-
leicht etwas viel Ehre angetan, wenn er sie derart ausfilhrlich und nicht nur an-
merkungsweise berticksichtigte. Neben ihm werden vor allem Hinrichs und Bensing
vielfach korrigiert. Die Auseinandersetzung mit letzterem ist in der Formulierung
zuweilen sehr scharf (vgl. S. 775 und 782), bleibt allerdings gelegentlich, wie iibri-
gens auch die an Hinrichs (vgl. S. 462, Anm. 181), pauschal und unbegriindet (vgl.
S. 430, Anm. 51; 691, Anm. 77; 712, Anm. 80; 740, Anm. 30). Wenn Elliger im
iibrigen im Blick auf die Literatur ,bis Abschluff des Manuskriptes nichts Wichtiges
tibersehen und alles wohl bedacht zu haben® meint (S. VI), lifit sich das schwer
kontrollieren, da er im Literaturverzeichnis nur die Werke anfiihrt, die im Text
oder in den Anmerkungen erwihnt werden. Allerdings hitte man dann an ver-
schiedenen Stellen doch eine ausfithrlichere und deutlichere Auseinandersetzung mit
den Thesen anderer erwartet. Das gilt zum Beispiel fiir einen so zentralen Punkt
wie die von Lohse in Frage gestellte Abhingigkeit von Luther (im Blick auf die
auch die Beitrdge Tanakas beriicksichtigt werden mufiten, vgl. L] 40, 1973, S. 76-88)
und den von Goertz umfassend herausgearbeiteten Einflul der Mystik auf Miintzer.
Beides ist mit einer Erwdhnung in der Einleitung und einigen Bemerkungen in der
Darstellung nicht zu erledigen oder beiseite zu schicben. Aber auch an vielen an-
deren Stellen vermift man kritische Verarbeitung élterer Forschung, etwa bei dem
fir Miintzer zentralen Begriff der ,Ordnung Gottes® oder dem von ihm nur ange-
deuteten ,Evangelium der Kreatur’ (vgl. Rupp, Goertz, Seebafl). Bei der Interpreta-
tion von Miintzers Taufordnung hiitten gravierende Fehler vermieden werden konnen,
wenn Iserlohs Beitrag zum Miintzerschen Sakramentsverstindnis aufgenommen wor-
den wire (vgl. Erwin Iserloh, Sakraments- und Taufverstindnis bei Thomas Miint-
zer, in: Zeichen des Glaubens. Studien zu Taufe und Firmung. Balthasar Fischer
zum 60, Geburtstag, Freiburg 1972, S. 109-122). Und in der Besprechung von
Miintzers Hymnen mufite die ausfithrliche Arbeit Siegfried Briuers zum Thema
(vgl. Thomas Miintzers Liedschaffen, in: L] 41, 1974, S. 45-102) unbedingt be-
riicksichtigt werden. Gelegentlich der Erwihnung von Miintzers Zwidsauer ,Feuer-
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cuf hitte wohl auch die eingehende Studie desselben Verfassers (vgl. Miintzers
Feuerruf in Zwidsau, in: Herbergen der Christenheit 1971, S. 127-153) erwihnt
werden kénnen. Soll man an all diesen Stellen — sie lieBen sich leicht vermehren -
stillschweigend vollzogene Auseinandersetzung voraussetzen? Mit der ist dem Leser
nicht gedient.

Ein Werk im Umfang des vorliegenden ist, so kdnnte man zugespitzt formu-
lieren, in seinem Wert fiir die weitere Forschung davon abhingig, ob es sich dem
Benutzer leicht und schnell erschlieRt. Offenbar aber haben Autor und Verlag aus-
schlieflich an die — dem Werk sicherlich zu wiinschenden — Leser mit Mufle gedacht.
Das Inhaltsverzeichnis ist fiir den iiber 800 Seiten starken Band ausgesprochen
knapp und in den Formulierungen nicht gerade inhaltsreich. Das wiire nicht schlimm,
wenn man wenigstens jeweils dem Inhale entsprechende Seitentitel gewihlt hitte,
aber auch die vermifit man. Ebenso lassen die Register manche Wiinsche offen. Die
Entscheidung, im Orts- und Personentegister die Namen nur beim jeweils ersten
Auftreten und im iibrigen dann zu nennen, wenn sie fiir den Zusammenhang von
Bedeutung sind, ist ganz unbefriedigend. Hier wire ein genaues, zu den hiufig vor-
kommenden Namen untergliederndes Register vonndten gewesen. Sehr knapp ist
das Sachregister ausgefallen. Ein Bibelstellenregister — bei Miintzer unbedingt not-
wendig — fehlt ganz! Beides ist umso bedauerlicher, als an dieser Stelle auch die
Franzsche Edition irgerliche Liicken hat. Unter diesen Umstéinden wagt man an die
mbgliche Beigabe von Karten und Ahnlichem gar nicht mehr zu erinnern.

All diese kritischen Anmerkungen kénnen allerdings das eingangs gefillte Urteil
nicht aufheben: Zur 450. Wiederkehr von Miintzers Hinrichtung bleibt Elligers
Werk das in jeder Hinsicht gewichtigste zum Thema Miintzer. Aber man zogert
doch, es als eine Zusammenfassung des derzeitigen Forschungsstandes und seine
fruchtbare Weiterfilhrung zu bezeichnen.

An Druckfehlern fiel mir im Voriibergehen auf: S. 13, Zeile 20 lies: Miintzer;
S. 15, Anm. 32 lies: Franz, S. 437; S. 63, Zeile 20 f. muf} es wohl ,Mahnung' statt
Meinung® heiflen; in Anm. 151 auf S. 115 ist wohl ,meryentall’ zu konjezieren;
S. 241, Zeile 35 lies: tun konne; S. 381, Zeile 28 ist ,dazu‘ oder das folgende ,der’
zu streichen; S. 452, Zeile 35 lies: Act 2, 7 (oder 4?; es handelt sich um einen nicht
korrigierten Fehler in der Quelle); S. 473, Zeile 10 lies: allerergste; S. 577, Zeile 7
lies: Berlepschen; S. 618, Zeile 1 lies: wildschiitzen; S. 627, Zeile 25 lies: Wohrd;
S. 664, Zeile 5 lies: Gewaltsamkeit; S. 728, Zeile 15 wire ,zu schanden® zu kon-
jezieren; S. 728, Zeile 27 lies: Hessen; Durchschiisse und Unsauberkeiten im Druds
finden sich auf S. 36, 228, 248, 294, 374, 481, 536, 600, 694, 729, 730, 805 und 817.

Erlangen Gottfried Seebafl

F. T. Bos: Luther in het Oordeel van de Sorbonne. Amsterdam (Gra-

duate Press) 1974. 281 S., kart., Hfl. 28.—.

Dieses Buch wurde als Dissertation der Freien Universitit in Amsterdam vor-
gelegt. Das ist wieder ein Beweis dafiir, daf} die Reformations- und Lutherforschung
endgiiltig eine internationale und interkonfessionelle Angelegenheit geworden ist.

Allerdings: das Buch ist mehr als eine Reformations- und Lutherforschung. Es
untersucht den Gegensatz zwischen Luther und seinen Bestreitern, und das ergibt
interessante und wichtige Aufschliisse iiber beide Richtungen.

Dabei ist es merkwiirdig, dafl ein so bedeutsames Dokument so lange vernach-
lissigt worden ist. Es ist gut, daf das jetzt nachgeholt wird als ein Teil des ganzen
Strebens zur Uberpriifung des Verhiltnisses zwischen der Reformation und den
Stromungen aus der Zeit vor und wihrend dieser Bewegung.

_ Es ist an sich schon wichtig, daff der Autor uns wieder einmal einen guten Text
in die Hand gegeben hat. Daf} er dabei in den Fufinoten viele Luther-Verweisungen
aufgenommen hat, erhht den Wert dieses Textes fir den Benutzer erheblich.

Die Analyse der Argumentation, eine Hauptaufgabe des Buches, ist knapp und
sehr sorgfiltig. Der Aurtor ist iibrigens sehr — ab und zu vielleicht zu — zuriidhal-
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tend in seinen Folgerungen. Er hitte es sich leisten kénnen, mehr zu wagen; es ist
aber klar, dafl er seine Arbeit nicht mit Vorurteilen belasten will.

Sehr interessant ist die Rolle, die die Verurteilungsterminologie in der determi-
natio spielt. Es wird dabei deutlich, wie aufmerksam man zuhdren mufl: zwischen
Jtemerarius® (ein gemifigter Terminus) und ,haereticus“ (eine ernste Sache!) liegt
eine ganze Reihe mehr oder weniger beleidigender Ausdriicke.

Diese Termini sind tibrigens deutlich auch qualitativ verschieden. So wird ,schis-
maticus® dort gebraucht, wo die Autoritit der Kirche nach dem Urteil der Sor-
bonne Gefahr liuft. Wenn man von diesem Tatbestand Kenntnis genommen hat,
dann entsteht ein Bediirfnis nach einer genaueren Priifung des Wie und Wann dieses
Terminusgebrauches. Das aber bleibt der Autor uns vorldufig schuldig, es ist jedoch
sein Verdienst, uns darauf aufmerksam gemacht zu haben.

Die wichtigsten Themata, die in der Analyse des Inhaltes der determinatio zu
Wort kommen sind: die Sakramente — zur schirfsten Verurteilung in der ganzen
determinatio fiihrend —,"die Freiheit des Willens, die philosophische und scholastische
Theologie, die Mariologie, der Wert des Konzils und dann nicht zuletzt selbstver-
stindlich auch der Glaubensbegriff Luthers, der von der Sorbonne wie immer in
der Diskussion filschlich als Subjektivismus betrachtet wird.

Interessant ist, dafl man Luther — wie in dieser Zeit immer — vorwirft, zu judai-
sieren, weil er nicht dermaflen negativ iiber die jiidischen Zeremonialgesetze spricht,
wie das damals {iblich war. Man hat, wie auch in den zuvor genannten Punkten,
nicht den Eindruck, dafl die Parteien einander in dieser Hinsicht gut verstehen.
O#f scheint — der Autor gibt dafiir ein Beispiel an — die gebrauchte Terminologie
Miflverstindnisse zu férdern.

Es diirfte klar sein, daf dieses Buch also nicht nur eine gute Ubersicht der
determinatio bieter, sondern damit zugleich auch einen Einblick in die Weise und
den Inhalt der Diskussion zwischen den Reformatoren und ihren Bekimpfern in
dieser Ecke Europas. Dabei verdient nicht nur das Gesagte, sondern auch das Ver-
schwiegene Beachtung, wie z.B. das deutliche Umgehen der Frage des pipstlichen
Primates in der ganzen determinatio!

Eine deutsche Zusammenfassung fehlt leider. Es wire gut, wenn der Autor die
Hauptlinien seiner Arbeit irgendwie auch in deutscher oder englischer Sprache ver-
Sffentlichen kénnte.

Hilversum J. P. Boendermaker

WolfgangStein:Daskirchliche AmtbeiLuther (= Veroffentlichungen
des Instituts fiir europdische Geschichte Mainz, Abteilung fiir abendlindische
Religionsgeschichte Band 75). Wiesbaden (Steiner) 1974. VII, 225 S., DM 42.—.

__Eines der grofiten Verdienste dieses Buches ist die Methode. Luther beschiftigte

sich mit der Amtsproblematik in Vorlesungen, Predigten und Streitschriften, aber

hinterlie keine zusammenhingende Darstellung von seiner Amtskonzeption. Die

Gefahr mit einer streng systematischen Interpretation eines solchen Materials ist,

dafl historisch bedingte, manchmal zugespitzte Formulierungen aus seinem Zu-

sammenhang genommen werden und ihnen eine allgemeinere Bedeutung beigelegt
werden als urspriinglich beabsichtigt war. Stein arbeitet historisch-chronologisch. Er
betrachtet Luthers Aussagen in ihrem Kontext unter Beriicksichtigung des histo-
rischen Hintergrundes und damals aktueller Fragestellungen. Riickblicke in die
scholastische Theologie, u.a. in einigen wertvollen Exkursen, beleuchten Luthers

Stellungnahmen. Stein folgt Luthers Entwicklung von den frilhen Schriften vor

dem reformatorischen Durchbruch bis zu ,Von der Winkelmesse und Pfaffen-

weihe 1533. Luthers katholischer Gesprichspartner ist stindig anwesend im Buche.

Die Darstellung bekommt Relief und Tiefe. Eine Schwiche dagegen ist das fast

totale Schweigen iiber Luthers Auseinandersetzung mit den radikalen Theologen der

linken Seite der Reformation (vgl. doch S. 115 und 134). Um Luthers Entwicklung
vo}llistﬁndxg zu verstehen, kann man diesen Teil seiner Lebensgeschichte nicht iiber-
gehen.
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Die Absicht mit Kap. 1 ist, einen Hintergrund zu Luthers Aussagen iiber das
Amt und die Ordination um 1520 zu geben. Die Schriften Luthers, die behandelt
werden, sind nicht nur die Vorlesungen iiber die Psalmen 1513-1515 und den
Rémerbrief 1515-1516, sondern auch die Galaterbriefskommentare 1519 und die
Operationes in Psalmos 1519-1521. Die Auswahl als Hintergrundmaterial kann na-
tiirlich diskutiert werden. Schon 1518 wurde Luther in Polemik und Diskussion um
die Schliisselmacht und Bufe verwickelt, wodurch seine Auffassung iiber das Amt
beeinflufit und verindert wurde. Die Verinderung spiegelt sich wider in der
exegetischen Produktion mit ihrer wachsenden Kritik gegeniiber der dufleren Form
des Amtes. Das Amt ist ministerium, Dienst, und seine Aufgabe ist, Christus leben-
dig zu machen. Die Galaterbriefskommentare relativisiert die historische Ausgestal-
tung des Amtes und kritisiert seine hierarchische Rangordnung. In den Operationes
in Psalmos betont Luther noch stirker das Amt als ministerium oder officium Dei.

Stein kann zeigen, dafl Luther in seinen kritischen Auferungen gegeniiber eini-
gen Seiten des Amtes gar nicht originell war, sondern dafl er sich in groflem Aus-
mafe innerhalb dem Rahmen einer anerkannten Tradition hielt (S. 48-52). Was
man jedoch in Kap. 1 vermift, ist die klarmachende Markierung von Luthers eige-
nem Profil, seine Betonung des gepredigten Verheiflungswortes. Trotz aller Gleich-
heiten unterscheidet ihn dieser Akzent von seinen mittelalterlichen Vorgingern.
Luther meinte zwar nicht, dafl der Amtsinhaber nur Gottes Wort verkiindigen
sollte. Zu seinen Aufgaben gehdrte auch die Sakramentsverwaltung. Aber der Ge-
danke iiber das Primat des Verheifungswortes kann schon in Luthers frither Pro-
duktion belegt werden (WA 1,541,8 und 57,192,8 f.; vgl. S. 40). Die Vorstellung
davon steht mit der von Stein aufgedecsten, bei Luther oft vorkommenden Ver-
borgenheitsaspekte der Kirche und des christlichen Lebens in Verbindung. Nie-
mand kann Gott und seine Gaben sehen, sie werden im Glauben entgegengenom-
men, und die Vorausserzung des Glaubens ist das Verheiflungswort. Fides ex auditn
(Rém. 10, 17) ist ein Pauluswort, worauf Luther friih hinwies. Der Verheiflungs-
aspekt dominierte seine Auffassung von sowohl der Verkiindigung wie der Sakra-
mentsverwaltung. Das Amt ist fir die Verkiindigung notwendig, das Schwerge-
wicht liegt auf der Funktion des Amtes, der Darstellung des Wortes, das den
Glauben gebiert und niihre. Damit war der Boden fiir die Auseinandersetzung mit
der katholischen Hierarchie und ihrem Machtanspruch vorbereitet.

Die Darstellung davon folgt in Kap. 2, welches Luthers zwei grofle Schriften
von 1520, ,,An den christlichen Adel deutscher Nation von des christlichen Standes
Besserung® und ,De captivitate babylonica ecclesiae pracludium® analysiert. Flier
entwickelte er seine Theorie iiber das allgemeine Priestertum (zum ersten Mal
angedeutet in einem Brief an Spalatin im Dezember 1519; S. 50), welche eng
mit der Rechtfertigungslehre zusammengehdrt. Durch den Glauben ist die Seele
mit Christus vermihlt und lebt in Ehe- und Giitergemeinschaft mit ihm. Daraus
folgt, dafl alle Christen Priester und Kénige sind nach 1 Petr. 2: ,Ihr seid ein
“auserwihltes Geschlecht, ein Volk, das ithm zu eigen ist, eine konigliche Priester-
schaft, ein priesterliches Volk®. Das viel diskutierte Problem ist zu verstehen, wie
die Auflerungen tiber das allgemeine Priestertum mit der Vorstellung von dem
kirchlichen Amt vereinigt werden konnen. Luther sagt konsequent, dafl alle Chri-
sten gleichermaflen Priester sind, aber dafl alle jedoch nicht das Amt ausiiben
konnen. Eine charakteristische Aussprache lautet: ,Wir alle sind gleichermaflen
Priester, das heiflt, wir alle haben die gleiche Gewalt iiber das Wort und jegliches
Sakrament. Trotzdem hat niemand das Recht, diese Gewalt auszuiiben ohne die
Einwilligung der Gemeinschaft oder die Berufung durch einen Oberen. Denn, was
allen als Gemeinschaft gehért, kann von keinem einzelnen fiir sich in Anspruch ge-
nommen werden, wenn er nicht dazu berufen ist.* (WA 6,566).

Der Hauptbegriff hier, potestas, Macht oder Vollmacht, geht auf die biblische
exousia zuriick. In der katholischen Theologie, gegen die sich Luther wandte, be-
trachtete man den Papst als Inhaber der potestas und damit der Schliisselmacht im
Bufisakrament. Obgleich Stein nicht Luthers frithe Auseinandersetzung mit dem
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Buflsakrament und der Bufipraxis beachtet hat, hat er dennoch korrekt den Zu-
sammenhang zwischen potestas und dem allgemeinen Priestertum erfafit. Die po-
testas gehrt nicht dem Papst, der Hierarchie oder irgendeinem einzelnen Christen,
sondern der ganzen Kirche im Sinne von Christi Leib, der Versammlung der Gliu-
bigen. Diese der Kirche gegebene Vollmacht konkurriert jedoch nicht mit dem gott-
lich gestifteten Amte. Was allen gemeinsam ist, kann nur von dem ausgeiibt wer-
den, der berufen ist, das Wort zu predigen und die Sakramente zu verwalten. Das
Amt als solches war niemals in Frage gesetzt, selbst nicht in den Streitschriften von
1520. Stein kann auferdem zeigen, wie die Lehre von der u#niversitas fidelium als
Trigerin der potestas ecclesiastica von anerkannten mittelalterlichen Theologen er-
faflt wurde (Johannes von Paris T 1306, Franziskus Zarabella + 1417 und andere).

Dagegen gab Luther dem Amte einen neuen Inhalt. Er sprach ihm jede Eigen-
schaft von priesterlichem Opferamt ab, und er bestritt, dafl der Amtstriger einen
hoheren geistlichen Rang als die iibrigen Christen hitte. Das Amt steht im Dienste
des Wortes und der Sakramente und wird von den dazu Berufenen ausgeiibt. Es lag
niemals ein Konkurrenzverhiltnis zwischen dem allgemeinen Priestertum und dem
Amte vor. Beide hatten ihren Platz und ihre Funktion in der Kirche. Stein kann die
Richtigkeit seiner Interpretation durch Luthers Antwort an Hieronymus Emser und
den englischen Kénig Henrik VIIL bekriftigen. In diesen Schriften verdeutlichte
Luther selbst seine Aussagen iiber das allgemeine Priestertum und das Amt. Durch
seine Methode steht Stein hier auf sicherem Boden.

Kap. 3 untersucht den Zusammenhang zwischen dem besonderen Amt, dem all-
gemeinen Priestertum und Luthers Ekklesiologie. In der Hauptfrage fithrt es nicht
der Darstellung viele neue Gesichtspunkte zu, sondern bestitigt schon erreichte Re-
sultate. Das Wort ,Priester® bezeichnet im Neuen Testament und bei Luther Chri-
stus und alle diejenigen, die durch die Taufe und den Glauben mit ihm verbunden
sind. Die doppelte Vollmacht, potestas ordinis und potestas jurisdictionis, die der
Papst und die romisch-katholische Hierarchie sich vorbehalten haben, gehort allen
Christen in der obengenannten Bedeutung. Das kirchliche Amt als Pfarramt ist
von Gott eingesetzt. Seine Aufgabe ist, durch das Wort und die Sakramente das
Verheiflungswort zu vermitteln, das allein gerechtmachen und heilen kann. Luther
kritisierte jede menschliche Gestaltung des Amtes, und besonders wandte er sich
gegen die Anspriiche des Papstes und der Bischofe auf Macht iiber die Seelen und
Lehren ohne Stiitze in der Heiligen Schrift.

Das Amt so verstanden steht im Dienst des Evangeliums und baut die innere,
verborgene Kirche auf, die Christi Leib, ,die Versammlung aller Christgliubigen
auf Erden® nach der Definition des Apostolicums ist. Die Kirche hat aber nicht nur
eine innere, sondern notwendigerweise auch eine #uflere Seite auf dieselbe Weise,
wie der Mensch aus Leib und Seele besteht. Die Darstellung von den ,zwo Kirchen®
in ,Von dem Papstthum zu Rom*® (1520) hat die Absicht, teils die Griinde fiir den
Potestas-Anspruch des Papstes zu untergraben, teils die evangelische Kirchenkon-
zeption zu entwickeln. Die Kritik, die man mdglicherweise gegen Stein richten
kann, ist, daR er nicht geniigend scharf Luthers doppelte Zielsetzung ins Auge ge-
faflt hat. Der Zusammenhang zwischen Papstkritik und Kirchenauffassung ist
vermindert in Kap. 3, obgleich die Texte davon deutlich sprechen (z.B. WA 6,301,
7,721 und 8,422). Christus, nicht der Papst, hat potestas und durch den Glauben
wird sie den Christen geschenkt. Der Papst hat keine Macht iiber die geistliche
Kirche, da kein Mensch den Heiligen Geist sich selbst oder einem anderen ein-
flofen kann. Aber die Kirche ist kein platonischer Staat. Sie hat eine duflere
Seite. Thre Kennzeichen sind jedoch nicht der Papst und Rom, sondern das ge-
rechtmachende Evangelium, wie es Gestalt in der Verkiindigung des Wortes und
der Verwaltung der Sakramente annimmt. Um das Evangelium zu vermitteln, ist
das Amt eingestiftet worden.

Im vierten Kap. werden die Theorien von ,De instituendis ministris ecclesiae®
und ,Das eyn Christlich versamlung odder gemeyne recht und macht habe, alle
lere tzu urteylen und lerer tzu beruffen, eyn und abtzusetzen, Grund und ursach
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aus der schrift® gepriift. Beide Schriften wurden 1523 geschrieben. Sie entstanden in
einer Situation, als zwei verschiedenen Gemeinden aus einer Notlage geholfen wer-
den mufite. Gleichzeitig enthalten sie prinzipielle Aussagen iiber das Amt und das
allgemeine Priestertum. Um die Schriften verstehen zu kdnnen, mufl man sie jedoch
als Ganzheit in einem bestimmten historischen Zusammenhang betrachten. Stein
fithrt sein methodisches Programm durch und erhielt gute Resultate in seiner Ana-
lyse, die schon gewonnene Einsichten bestitigen. Alle Christen sind durch die Taufe
und den Glauben Priester und haben Anteil an der potestas, die die romische
Kirdhe fiir die Hierarchie reservierte. Jeder Christ kann im Prinzip alle die Funk-
tionen ausiiben, die Luthers Gegner den Bischofen und Priestern vorbehalten woll-
ten. In ,De instituendis ministris® nennt er sieben solche Funktionen, darunter die
Lehre und Predigt, die Taufe und die Konsekration. Das lateinische ,ministerium®
oder ,officium® ist mehrdeutig. Die beste Ubersetzung im Zusammenhang mit dem
allgemeinen Priestertum ist ,Funktion®. Die Aufzihlung der verschiedenen Funk-
tionen konkretisiert die Bedeutung der potestas, die fiir alle Christen des allge-
meinen Priestertums gemeinsam ist, aber die Gffentlich nur von den dazu beson-
ders berufenen Amtsdienern ausgeiibt werden darf. (WA 12,189: Haec ommnia de
inre communi Christianorum diximus. Aber: Aliud enim est ius publice exequi,
aliud iure in necessitate uti: publice exequi non licet, nisi consensu wuniversitatis
seu Ecclesiae). Die Absicht mit der Lehre von der fiir alle Christen gemeinsamen
potestas kann nun in drei Punkten prizisiert werden. Erstens ist sie ein Argument
gegen den hierarchischen Machtanspruch, zweitens hebt sie den Unterschied zwischen
Priestern und Laien auf und drittens gibt sie den Christen das Recht, bei der
Einsetzung der Amtstriger mitzuwirken und kritisch die Verkiindigung zu priifen.

Kap. 5 analysiert ,Von der Winkelmesse und Pfaffenweihe® 1533 und Luthers
Ordinationspraxis. In der bisher behandelten Hauptfrage nimmt Luther denselben
Standpunkt ein, den er frither gehabt hat. Das allgemeine Priestertum ist zwar ge-
dimpft, aber nicht verschwunden. Alle Christen sind durch die Taufe zu Priestern
geweiht (WA 38,247:Jnn der Tauffe gewyhet, gesalbet und geborn zum Priester
Célristi). Das offentliche Predigt- oder Pfarramt kann niemand ohne Berufung aus-
iiben.

Aber wie wird die Berufung bestitigt und wie wird man in das Amt eingesetzt?
Geschieht das durch irgendeine Form der Ordination, und was bedeutet in diesem
Falle die Ordination? Diese Frage fingt Steins Interesse, und sie umspannt die
ganze Untersuchungsperiode. Die Motivierung dafiir, daff Stein den langen Schritt
von 1523 bis 1533 tut, ist, dafl Luther in ,Von der Winkelmesse und Pfaffenweihe®
von neuem gezwungen wurde, Stellung zur Ordination nach dem Zusammenbruch
in den Verhandlungen beim Reichstag in Augsburg 1530 zu nehmen. Die Frage
wurde zunehmend brennend fiir die lutherischen Gemeinden, wie sie Triger fiir die
kirchlichen Dienste bekommen sollten. Als Luther eine Ordination im traditionellen
Sinne des Wortes befiirwortete, kniipfte er an Augustinus und die kirchliche Auf-
“fassung bis zum zwolften Jahrhundert an. Bezeichnend dafiir war die nahe Ver-
bindung zwischen Ordination und Ausiibung eines kirchlichen Dienstes. Ein Pfarrer
oder Bischof iibte die Ordination durch Handauflegung und Gebet aus, die Be-
rufung stammt von der Gemeinde. Eine Identifikation zwischen den beiden Akten
ist nicht moglich. Durch die Ordination wurde der Pfarrer zur Spendung der
Sakramente ,befihigt. Er ,kann® konsekrieren, weil er mit einem kirchlichen Amt
beauftragr ist und dieses Amt inne hat (S. 185-187). Um nicht mifiverstanden zu
werden, miissen diese unklaren Formulierungen prizisiert werden.

Wenn ,befihigen® und ,kénnen® die Vollmacht beabsichtigt, die Funktionen
offentlich auszuiiben, die nach der Lehre vom allgemeinen Priestertum allen Chri-
sten zukommen, dann ist die Behauptung einwandfrei. Zwar ist es hochst unsicher,
ob Luther ein positives Interesse fiir die Ordination wihrend der zwanziger Jahre
hegte. So weit bekannt ist, verrichtete er eine einzige Ordination vor 1530. Das
g.escha%], als er Georg Réhrer 1525 ordinierte. Die Moglichkeit, eine eigene Ordina-
tion einzufithren, streifte er in einer Predige 1524, aber erst ein Jahrzehnt spiter
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schaffte er ein Ordinationsformular. Die katholische Ordination deutete Luther als
einen Auftrag, die Amtsfunktionen in der Kirche auszuiiben. In seiner Antwort an
Henrik VIII. erklirte er die Ordination als wocatio et institutio ministri et con-
cionatoris (WA 10 II, 220). 1533 definierte er die Ordination als ,der befehl, zu
leren Gottes wort® (WA 38,253).

Stein aber versteht mit ,befihigen® und ,konnen® eine Fihigkeit, die kirch-
lichen Handlungen auszuiiben. Die Ordination bedeutete ,effektiven Auftrag zum
Dienst an Wort und Sakrament® (S. 196). Sie ist nicht nur kirchenbehordliche Be-
stitigung der Berufung, sondern effektive Beauftragung (S. 203). Gottes Gabe
und sein Werk, der Heilige Geist, werden wirksam durch das Handeln des Ordina-
tors (S. 196). Die Ordination ist zur vollen Ausiibung des pastoralen Amtes not-
wendig. Wenn es richtig ist, dafl Luther denselben Standpunkt wie Augustinus
eingenommen hitte (S. 189), hitte er dem zu Folge die Ordination ,analog zur
Taufe als Sakrament, das ohne Riidksicht auf die Rechtgliubigkeit oder Wiirdigkeit
des Spenders seine Wirkung behilt® (S. 103 und 200) aufgefafit.

Die Formulierungen sind aufsehenerregend und streiten gegen alles das, was
Luther frither iiber das Verhiltnis zwischen den kirchlichen Amtstrigern und den
iibrigen Mitchristen gesagt hat. Ein Hauptanliegen von Luther wihrend der frithen
zwanziger Jahre war ja, den Unterschied zwischen Laien und Pfarrern aufzuheben.
Die Vorstellung, dafl die Ordinationsgabe den Ordinierten geeignet machte, zu
konsekrieren, ruht auf einer Fehldeutung der Texte. Dafl das Amt den Heiligen
Geist vermittelt, beruht auf dem verkiindigten Evangelium und den dargereichten
Sakramenten. Der Zusammenhang geht deutlich aus Steins eigenen Belegen S. 101
Anm. 171 und 196 Anm. 78 hervor. Eine dieser Belege in einer Predigt 1529 lautet:
,Ein Mensch moge zweierley Weise den heiligen Geist haben, Fiir seine Person
und fiir sein Ampt. Fiir unser Person ist der heilige Geist niche allezeit bey uns . . .
Aber fiir unser Ampt, wenn wir das Evangelium predigen, Tauffen, Absolviren,
Sakrament reichen nach des heiligen Geistes Stifftung und Ordnung, ist der heilige
Geist allezeit bey uns® (WA 28,468). Die Bedingung fiir die Anwesenheit des
Heiligen Geistes in der Amtsausiibung ist die schriftgetreue Evangeliumsverkiindi-
gung und Sakramentsverwaltung (vgl. auch WA 38,238,29- 239.13). — Schwer-
verstindlich ist auch Steins Behauptung, dafl die bischéfliche Ordination Norm
fiir Luther im Anfang der zwanziger Jahre gewesen sein sollte (S. 68, 99, 159).
Luther war sich frith dessen bewuflt, dafl der Unterschied zwischen Bischof und
Priester keine neutestamentliche Grundlage hat (darauf wird auch korrekt S. 119
und 159 Anm. 73 hingewiesen). Es ist wahrscheinlich, dafl er um 1520 der Ordi-
nation keine andere Bedeutung zukommen lieR als ritus gquidam eligendi Con-
cionatoris in Ecclesia (WA 6,564), Im groflen Ganzen vertrat er dieselbe Auf-
fassung zehn Jahre spiter.

Wenn man ein neues Buch iiber Luthers Amtsauffassung in seine Hinde be-
kommt, stellt sich unwillkiirlich die Frage ein, ob es irgendetwas Neues in einer
Sache zu sagen gibt, die Gegenstand ununterbrochener Untersuchungen seit 1840
gewesen war. Obgleich Stein nicht das Buch von Jan Aarts, ,Die Lehre Martin
Luthers iiber das Amt in der Kirche® (1972) kennt, kann die Frage dennoch be-
jahend beantwortet werden. Die Stirke von Steins Darstellung ist die sorgfiltige
Analyse von den behandelten Schriften und deren Eingliederung in ihren histori-
schen Zusammenhang. Die Programmerklirung des letzten Kapitels des Buches
iiber die Notwendigkeit einer historisch-chronologischen Interpretation ist ein-
wandfrei. Stein hat ebenso eine einwandfreie Auslegung von dem potestas-Begriff
gegeben und dessen Bedeutung fiir das Verstindnis von Luthers Amtstheologie ein-
gesehen. Er hat auch korrekt das Verhiltnis zwischen Amt und allgemeinem
Priestertum erfaflt. Die Schwiichen sind, daf Stein sehr wenig die Frage liber
Luthers Entwicklungen nach 1520 beriihrt. Die Bedeutung der Auseinandersetzung
mit der linken Seite der Reformatoren wird nicht beachtet. In der Zusammen-
fassung S. 202 tritt eine allzu einheitliche Amtskonzeption zu Tage. Stein hat auch
nicht geniigend klar die Konsequenzen der iibergeordneten Stellung des Evange-

Ztschr. £. K.G. 17
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liums im Verhiltnis zum Amt und den stark funktionellen Zug in Luthers Amts-
auffassung beachtet. Dies fiihrt irre in seiner Interpretation von Platz und Be-
deutung der Ordination. Stellt man Verdienst und Schwichen dieses Buches ein-
ander gegeniiber, so iiberwiegen jedoch die positiven Seiten.

Uppsala Holsten Fagerberg

Horst Weigelt: Sebastian Franck und die lutherische Reforma-
tion (= SVRG Nr. 186 Jg. 77). Giitersloh (Gerd Mohn) 1972, 84 Seiten.
DM 16.80.

Mit souverdiner Kenntnis der zahlreichen und verschiedenartigen Werke Francks
und der umfangreichen Sekundirliteratur behandelt Weigelt den zentralen Punkt
in der Geschichtsphilosophie und der Theologie des ehemaligen Priesters und evan-
gelischen Predigers — beides war er nur kurze Zeit — und bedeutenden Schrift-
stellers Franck: seine Kritik an der lutherischen Kirche, insbesondere der lutheri-
schen Rechtfertigungslehre. Franck wird dabei als Reprisentant des sog. linken
Fliigels der Reformation und speziell des mystischen Spiritualismus gewertet, und
die Untersuchung soll eine Vorarbeit leisten fiir eine noch zu schreibende Gesamt-
darstellung dieser den mystischen Spiritualismus, das Tidufertum und die Anti-
trinitarier umfassenden Richtung. :

Weigelt zeigt, wie Frandk, hier den Spiritualisten und den Tdufern ihnlich, die
ethische Erneuerung als Wirkung der reformatorischen Botschaft vermifite und in
Antithese zum lutherischen Glaubensbegriff sein eigenes an Jakobus 2, 17 orien-
tiertes Glaubensverstindnis mit den Termini vom Anhangen des Herzens an Gott,
der Nachfolge Christi, der Gelassenheit und Sabbatruhe entwidselt, was letztlich
die Aktualisierung des im Menschen als imago Dei vorhandenen und heilsnotwendi-
gen im Sinne der Deutschen Mystik verstandenen inneren Wortes bedeutet. Jesus hat
dabei ,ausschliefllich eine propideutische Funktion. Er soll die Menschen auf den
inneren Christus hinweisen® (S. 28 f.). Dasselbe gilt von der Predigt, die nur in
Verbindung mit Gottes unvermitteltem Geist-Hinweis auf das innere Wort etwas
ausrichten kann. Die Willenszustimmung des Menschen zum Wirken Gottes in der
Wiedergeburt bzw. die Hingabe der Seele an das innere Wort beschreibt Franck
mit den mystischen Bildern der briutlichen Liebe und des Beischlafs. Das ganze
Heilsgeschehen konzentriert sich in der Aktualisierung des inneren Wortes oder
der Geburt des inneren Christus in der Seele. Damit verliert das Irdisch-Geschicht-
liche im Leben und Handeln Jesu seine Heilsbedeutung. Ziel des an den Christus
internus gekniipften spirituellen und psychologisierten Erlosungsvorgangs im Indi-
viduum ist dessen Deifikation, die aber weder hinsichtlich der Gedankentiefe noch
der religiosen Innerlichkeit den Vergleich mit dem Thema der unio mystica in
der Deutschen Mystik aushilt.

Die ecclesia visibilis in der apostolischen Zeit sieht Franck auf einer Ebene mit
dem von Gott aus pidagogischen Griinden nur geduldeten jidischen Kult. Die
wihrend des ersten Jahrhunderts anndhernd ideale, von 6ffentlichen Siinden freie
Kirchengemeinschaft verfiel durch Veriuferlichung. Im Prinzip ist damit die Zeit
einer sichtbaren, organisierten und institutionalisierten Kirche voriiber, was ja auch
die Konkurrenz und der Streit der Konfessionen beweise. Ein weiteres Zeichen des
Verfalls und der Untauglichkeit der Kirche, besonders der lutherischen Territorial-
kirche, ist nach Franck ihre Abhéngigkeit von und ihre Willfihrigkeit gegentiber der
Obrigkeit und im Biindnis mit dieser ihre religisse Unduldsamkeit. War Franck
noch in seiner Antialkoholismusschrift fiir die strenge Handhabung des Bannes ein-
getreten, so entwickelte er spiter in gewolltem Gegensatz zur lutherischen Refor-
mation ein rein spirituelles Kirchenverstindnis, nach dem die unsichtbare Geist-
kirche mittels des ewigen Wortes Gottes ohne jedes Kirchenregiment regiert werden
kann. Die Geistkirche beschrinkt sich nicht auf die Christen, sondern umfafit alle
Menschen, sofern das innere Wort in ihnen lebendig ist. Francks Ekklesiologie
schliefit es vollig aus, daf er sich irgendeiner religiésen Gemeinschaft zugehdrig fiihle



Reformation 403

oder selbst Anhinger sammelt. An diesem Punkt ist er ganz und gar ein Einzel-
dnger.

g %Vie stellt sich Franck, der den lutherischen Fiduzialglauben und die Notwendig-
keit einer iuBeren Kirche mit Wortverkiindigung und Sakramentsverwaltung ab-
lehnt, zum reformatorischen Schriftprinzip und der Autoritdt des Schriftwortes? Ex
kritisiert die Stellung, die der Bibel in der Reformation zukommt, und erhebt den
Vorwurf, man mache aus ihr einen Abgott und einen papiernen Papst. Die Refor-
martion selbst habe ihren urspriinglichen Spiritualismus, wonach der Glaube unver-
mittelt durch die Schrift und als Voraussetzung fiir ihr Verstindnis empfangen wer-
den sollte, preisgegeben. Mit Bibelzitaten rechtfertige man jetzt einen unsittlichen
Lebenswandel. In einer neu entstandenen Scholastik diskutiere man mit_ theolo-
gischer Spitzfindigkeit Nebendinge und vergesse die Hauptsache. Gegen die Vor-
stellung von der Schrift als alleiniger Norm und Quelle des Heils operiert Franck
1. mit der Schrift selbst (Joh. 5, 39 und 2. Kor. 3, 6), 2. mit ihren Widerspriichen
— fiir Franck gibt es keine claritas scripturae, sondern gottgewollte Widerspriiche
in ihr, die den Zweck haben, auf das innere Wort hinzuweisen —, 3. mit Erkennt-
nissen der Bibelkritile und schlieflich 4. mit ihrer seiner Meinung nach evidenten
Unfihigkeit, dem Menschen zur Erfiillung der aufgezeigten Forderungen die Kraft
zu geben bzw. ihn von der Siinde zu befreien und ihm zu einem neuen Leben
zu verhelfen. Thre berechtigte Funktion besteht darin, Hinweis auf das innere
Wort zu sein. ,Seb. Frandks schrieb also der Heiligen Schrift eine Zhnliche Aufgabe
zu wie dem irdischen Jesus® (S. 52). :

Der Mittelteil von Weigelts Arbeit, der Francks Abrechnung mit der lutheri-
schen Glaubenslehre, Ekklesiologie und dem reformatorischen Schriftprinzip heraus-
arbeitet, ist eine vorziigliche, zuverldssige und iiberzeugende Darstellung Frands’-
schen Denkens.

Gewisse kritische Riickfragen und Vorbehalte dagegen sind angebracht beziiglich
des Einleitungskapitels, das die Entwidslung Francks zum Kritiker der lutherischen Re-
formation schildert, und im Zusammenhang damit an und gegeniiber Weigelts IIL
Kapitel, das die Folgerungen aus der Darstellung der Theologie Frandks zieht.

Franck gab bekanntlich nach einer nur sehr kurzen Wirksamkeit ,,wahrschein-
lich wegen mangelnden Erfolges, sein Pfarrame auf” (8. 14) und kritisierte dann die
Reformation literarisch. Nach Weigelt liegt die Ursache fiir Francks Abkehr von
der Reformation in dem Ausbleiben der sittlichen Erneuerung und einer vermeint-
lichen sittlichen Verwilderung trotz oder gerade infolge der reformartorischen Ver-
kiindigung. Seiner Sicht der Entwicklung Frandks entsprechend bringt Weigelt das
Ergebnis seines 1I1. Kapitels schon in der Uberschrift zum Ausdruck: ,,Der Moralis-
mus als das eigentliche Anliegen Sebastian Francks“ und charakterisierc das Mo-
tiv und die Grundabsicht seines Denkens weiter so: ,er war . . . ein Moralist,
dem es um cin titiges Christentum ging® (S. 57), wie das auch fiir die Huma-
nisten zutreffe.

Nun frage sich aber, ob Erfolglosigkeit nach so kurzer Wirksamkeit Francks
als Pfarrer eine zutreffende Erklirung fiir seine Abwendung vom Pfarrame ist.
Sehr wahrscheinlich muf man dafiir andere Griinde annehmen. Vgl. zu dieser
Frage meine Studie: Die Krise des Amtsverstindnisses im Spiritualismus und Pie-
tismus; in: Traditio — Krisis — Renovatio aus theologischer Sicht, Festschrift fiir
Winfried Zeller zum 65. Geburtstag, hg. von B. Jaspert und R. Mohr, Marburg
1976, S. 143 .

Ferner ist zu priifen, ob Moralismus eine hinlinglich umfassende und gentigend
tiefgreifende Kategorie ist, um der Grundtendenz Franck’schen Wirkens gerecht zu
werden. Weigelt selbst sieht, dal dieser humanistische Moralismus in einem Span-
nungsverhilenis zu Francks Pessimismus steht, zu seiner Erwartung des baldigen
Weltendes und seinem Eindrudc eines unaufhaltsamen Verfalls. Nimmt man die
diesbeziiglichen Auflerungen Francks nicht als Tribut an den Zeitgeist, sondern als
fiir ihn selbst wesentliche und erwigt man die Bedeutung der auch von Weigelt
erkannten Tatsache, dafl die Hauptelemente der Reformationskritik Francks von
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Anfang an feststehen (S. 20), so kommt man zu einer anderen Wertung Francks
und wird ihn statt als Moralisten eher als ,Apokalyptiker®, allerdings in emnem
sehr modifizierten Sinn, ansehen. Vgl. dazu meinen Aufsatz: Zur Frommigkeit
Sebastian Francks; in: DePfBl 1972, S. 856-861.

Auch wenn man Weigelt in seiner Einschitzung Francks als Moralist nicht folgen
mochte, tut das dem Wert seines Buches keinen Abbruch. Es handelt sich grund-
sitzlich um eine kenntnisreiche, griindliche, solid fundierte und allenthalben an-
regende Untersuchung. ; : :

Einen guten Informationswert hat auch das Kapitel IV iber die Wirkungs-
geschichte der Theologie Sebastian Francks und besonders hilfreich ist das Verzeich-
nis seiner gedruckten Schriften. Ein Namens- und Ortsverzeichnis erleichtert den

Gebrauch des Werkes.
Diisseldorf Rudolf Mohr

Reinhard Braunisch: Die Theologie der Rechtfertigung im ,En-
chiridion® (1538) des Johannes Gropper. Sein kritischer Dialog mit
Philipp Melanchthon (= Reformationsgeschichtliche Studien und Texte 109).
Miinster (Aschendorff) 1974. VIII, 458 S. Br.

Der Person und vor allem der theologischen Leistung Johannes Groppers, des
bedeutenden Kontrahenten Melanchthons und Bucers bei den Religionsgesprichen
und vor allem bei den Auseinandersetzungen um die Kolner Reformation, gilt das
besondere Interesse des Verfs. Eine erste Frucht seiner diesbeziiglichen Studien liegt
nun in dieser Untersuchung vor, die, urspriinglich eine Kath.-Theol. Dissertation aus
Freiburg i. Br., durch die Konzentration auf eine einzige, wenngleich wichtige Schrift
Groppers und das nach Jedin ,wichtigste Problem der theologischen Entwicklung
Groppers®, nimlich seine Rechtfertigungslehre, eine solide Grundlage fiir die wei-
tere Forschung zu schaffen bestrebt ist (S. 25). Man darf dem Verf. bescheinigen,
dafl thm dieses in der Tat in hohem Mafle gelungen ist.

Wie nachdriidklich sich B. auf die Erhellung der Rechtfertigungslehre Groppers
konzentriert hat, geht bereits aus der Gliederung seiner Arbeit hervor: Nach einem
sehr umfassenden und informativen Forschungsbericht (S. 1-26) sowie einem Uber-
blick tiber Entstehung, Eigenart und Wirkungsgeschichte des Enchiridion (S. 27-60)
folgt auf die Behandlung der Anthropologie (S. 62-88), der Siindenlehre (S. 88—
135) sowie des Verstindnisses von Gesetz und Evangelium (S. 135-182) mit der
Darstellung der Rechtfertigungslehre (S. 183-438) auch umfangmifig der Haupt-
teil der Untersuchung. Hierbei begegnet Gropper als ein Mann des Dialogs, der bei
einem entschlossen altgliubigen Standpunkt gleichwohl die theologischen Anliegen
der Reformation aufzunehmen gewillt war (,Reformtheologe®, S. 60), gerade auch
an diesem zentralen Punkt der Auseinandersetzung; der freilich zugleich der Uber-
zeugung war, diese reformatorische Position miisse als ein Element mit und neben
der scholastischen und altkirchlichen Tradition, wobei natiirlich insbesondere Augu-
stin hohe Wertschitzung genoR, ,katholisch® im Sinne eines umfassenden Verstehens
und der wechselseitigen Erginzung interpretiert werden: eine Position, der der
Verf. bisweilen iiberaus selbstverstindlich beipflichtet (so etwa S. 90, 180, 311). Die
von Gropper zitierten Quellen sind zahlreich (S. 51-55). Wichtiger jedoch war ihm
offenkundig Melanchthon! Wihrend der Name und die Gedanken des Erasmus nur
beildufig und ganz am Rande auftauchen, begegnen Gedanken und Formulierungen
aus Melanchthons Loci von 1535 nahezu auf Schritt und Tritt und bis in die
Einzelheiten hinein. B. hat diese Berithrungen, Abhingigkeiten und Ubernahmen
sorgsam und umfassend dokumentiert; seinem Urteil ist voll und ganz zuzustim-
men: ,zum Partner des in kritischer Distanz und lernbereiter Offenheit zu fithren-
den theologischen Gesprichs wihlte er sich Philipp Melanchthon® (S. 37)!

Entsprechend dem genannten Ansatz geht es in der Darstellung darum, Grop-
pers Vorstellungen zur Rechtfertigungslehre moglichst umfassend und bis in die
Einzelheiten hinein vorzufithren und durchsichtig zu machen. Das gelingt durch eine
sehr sorgfiltige und griindliche Nachzeichnung der gropperschen Gedanken, die
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freilich der Gefahr einer allzu ausladenden Breite nicht immer entgeht. In der
Beschreibung des menschlichen Wesens vor dem Siindenfall stimmt Gropper im
wesentlichen mit Melanchthon iiberein, ebenso in der Charakterisierung der Siinde:
bis auf den einen, allerdings gravierenden Unterschied, dafi Gropper sich weigert,
den morbus des Getauften Siinde zu nennen (bes. S. 94-98). Das anders struktu-
rierte Verstindnis von Rechtfertigung deutet sich darin sehr klar an. Das gleiche
gilt hinsichtlich des Verstindnisses von Gesetz und Evangelium auf beiden Seiten:
Gropper gibt sich aufgrund der reformatorischen Angriffe die grofite Mithe, zwi-
schen der Satisfaktion Christi und der ganz anders gearteten des Menschen zu unter-
scheiden; aber das dialektische Verstindnis von Gesetz und Evangelium weist er
hier ebenso zuriide wie vorher die Dialektik des simul iustus et peccator und er-
neuert demgegeniiber die besonders von Thomas ausgestaltete Lehre von der nova
lex, worin Gesetz und Evangelium unléslich ineinander verflochten sind. Ohne hier
auf Einzelheiten eingehen zu konnen, tritt mit alledem das Grundanliegen von
Groppers Rechtfertigungslehre, wie er sie hier im Enchiridion entfaltet hat, klar
zutage: zum einen geht es um das Mitwirken des Menschen bei seiner Rechtferti-
gung (bes. S. 209-221): ein Vorgang, der keineswegs — wie Protestanten stets gern
zu argwohnen pflegen — mit eigener Leistung und Verdienst etwas zu tun hat, son-
dern von Gropper sehr nachdriicklich als Konkretion der Gnade Gottes dargestellt
wird. Zum andern ist es Gropper um die effektive Gerechtmachung durch Gnade
und Glaube zu tun, d.h. um die Einheit aus Siindenvergebung und neuem Sein
(bes. S. 360-372), wobei er vor allem die von Melanchthon seit 1531 kritisierte
augustinische Losung gegen diesen aufgeboten hat. B. identifiziert sich in hohem
Mafe mit der gropperschen Lehre, da diese, im Gegensatz zu Melanchthon, ndie
ganzheitliche Struktur des Rechtfertigungsgeschehens® angemessen zur Sprache ge-
bracht habe (S. 376). Nun kann es sicher nicht darum gehen, die Problematik der
melanchthonischen Rechtfertigungslehre zu vertuschen; erfreulicherweise sind der-
artige Apologien aufgrund der wohltuend sachlichen und entschieden um Verstind-
nis bemithten Haltung dieses Werkes auch nicht nétig. Aber man wird rein theo-
logiegeschichtlich doch wohl die Frage stellen miissen, ob eine Formulierung wie:
die novitas ist . . . diese Rechtfertigung selbst® (S. 396) — worin sich nach B. die
Gedanken Groppers zusammenfassen lassen — nicht exakt alle die theologischen und
seelsorgerlichen Probleme bewufit zudeckt oder aber nicht sicht, um deren Aus-
riumung es Luther und in diesem Zeitraum dann vor allem Melanchthon mit seiner
Neufassung der Rechtfertigungslehre zu tun war, wenn er die novitas bewuflt als
Konsequenz und eben nicht als identisch mit der Rechtfertigung verstand. An dieser
Stelle scheint mir denn auch eine ausgesprochene Verschwommenheit, bzw. die in-
nere Unklarheit der gropperschen Lehre zu liegen: in einer Situation, in der die
novitas des Menschen zum grundsitzlichen Problem wird — und das ist ja zunichst
die Situation Luthers; wo gerade die Koppelung von gratia, iustificatio und novitas
den Menschen in die tiefsten Note stiirzt, wenn anders er diese Theologumena als
unzweifelbare und unreduzierbare Wahrheiten anerkennt: auf einem solchen Hinter-
grund kann diese Antwort Groppers ganz sicher nicht geniigen! Auf eben diesen
Punkt aber legt auch Melanchthon sehr deutlich den Finger, wenn er von der Sta-
bilisierung alter Irrtiimer in Groppers Enchiridion spricht. B. hat nicht gesehen
(S. 39 £.), da Melanchthon bei diesem Urteil eindeutig zwischen dem Stil und der
sachlichen Aussage Groppers unterscheidet; was B. vorwurfsvoll auf ersteren be-
zieht, meint in Wirklichkeit das zweite, nimlich die nach wie vor feindlich gegen
die von Melanchthon formulierte Rechtfertigungslehre der Reformation gerichtete
und diese verdammende theologische Position seines Gegners. Hier, an dieser zen-
tralen Stelle, erschien Melanchthon der Graben nach wie vor uniiberbriidsbar. — Als
ein Hohepunkt der Untersuchung darf dann der Abschnitt bezeichnet werden, in
dem {iberzeugend die weitverbreitete Verworrenheit iiber die doppelte Rechtfer-
tigung sowie die duplex iustitia aufgehellt wird (S. 419-437). Hierin werden ab-
schliefend zugleich die Linien der weiteren Entwicklung Groppers angedeutet, zu
kritisch allerdings, wie mir scheint (bes. S. 429, 431). Denn der weitere Weg des
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Kontroverstheologen Gropper ist unverkennbar dadurch charakterisiert, daf} er die
Unmoglichkeit begriff, aufgrund der hier von 1ihm formulierten Lehre von der
Rechtfertigung zu einem sinnvollen Gesprich mit den Reformatoren zu kommen.
Hier zeigen sich die Konsequenzen einer in dieser Studie insgesamt wohl zu wenig
reflektierten Dimension: B. ist an der Lehre Groppers interessiert und er stellt diese
umfassend und iiberzeugend dar; aber er sieht zu wenig, dafl diese Lehre _weder fi}r
sich entstand noch folglich so allein begriffen werden kann; dafl sie v1elmehr. in
einer sehr exakt zu bestimmenden kirchen- und theologiegeschichtlichen Situation
verwurzelt ist, wovon sie nicht einfach losgelsst werden kann. Groppers Recht-
fertigungslehre im Enchiridion war der Versuch, genau das zu versuchen. Die Ab-
lehnung, die er daraufhin aus den beiden kontroversen Lagern erfuhr, lief ihn
seine Auffassung dndern. Es ist sicher eine durchaus berechtigte theologische Frage,
ob dies eine Anderung zum Besseren oder aber zum Schlechteren hin war — wie
man die gleiche Frage natiirlich auch an Melanchthon richten kann und mufl. Aber
solche Anfragen werden historisch gerecht doch nur beantwortet werden kénnen,
wenn man die konkrete Situation der Auseinandersetzung, auf die hin diese theolo-
gischen Aussagen formuliert wurden, mit bedenkt.

Einige Kleinigkeiten sind zuletzt anzumerken. Dafl auch hier, vor allem im er-
sten Teil, Druckfehler in den lateinischen Zitaten in den Anmerkungen recht hiufig
sind (so wird u.a. spiritualis durchweg falsch geschriebenl), scheint eine unaufhalt-
same Entwidslung zu sein! Melanchthons Rmerbriefkommentar von 1532 ist keines-
wegs in CR 15 abgedrudkt (so S. 207, A. 99), dort steht vielmehr ein spiterer, {iber-
arbeiteter Text! Mifiverstindlich ist der Hinweis auf Erasmus bei Groppers Anthro-
pologie (S. 64), wenn damit mehr als eine stilistische Abhingigkeit gemeint sein
soll; die Vorstellungen selbst basieren auf Aristoteles. Und im Hintergrund der
Ausfithrungen zur ,Symbolkausalitit® (S. 288) steht nach der Argumentation, dem
gewiihlten Beispiel und der Begrifflichkeit m. E. unzweideutig eine nominalistische
Tradition.

Es liegt im Wesen einer so anregenden und eindriicklichen Untersuchung wie die
vorliegende es ist, dafl sie zum kritischen Gesprich und zur weiterfiihrenden Aus-
einandersetzung anreizt. Dabei kann kein Zweifel daran bestehen, daff die Er-
forschung der Theologie Groppers hiermit in der Tat auf ein neues Fundament ge-
stellt wurde. Es bleibt zu hoffen, dafl darauf wirklich weitergebaut wird!

Miinster[Westf. Martin Greschat

Carlo Ginzburg und Adriano Prosperi: Le due redazioni del
,Beneficio di Cristo®, estratto da: Eresia e Riforma nell’Italia del Cin-
quecento (= Biblioteca del Corpus Reformatorum Italicorum, Miscellanea I).
Firenze-Chicago (Sansoni — The Newberry Library) 1974. SS. 137-204.

_ Seit den Dreifiger Jahren arbeiten Theologen und Historiker in Italien am
Thema des , Trattato utilissimo del beneficio di Giesu Christo crocefisso verso i
christiani® und versuchen allerlei Fragen nach den beiden Verfassern und dem
Charakter dieses Biichleins der italienischen Reformation zu beantworten.

Das Beneficio wurde von don Benedetto O.S.B. (Fontanini, nach der neuesten
Forschung) aus Mantua verfafic und vom christlichen Humanisten Marcantonio
Flaminio bearbeitet. Darin sind sowohl valdesianische wie auch reformatorische
Einfliisse erkennbar. Vor etwa 15 Jahren bewies Tommaso Bozza die starke Ab-
hingigkeit des Beneficio von der Institutio Calvins. José C. Nieto in Juan de
Valdés (Genéve 1970) zihlt im ,Beneficio nach einer Untersuchung von Ruth
Prelowski 36 Zitate aus den Schriften Luthers, 20 aus der ,Institutio® Calvins
und 8 aus den ,Loci® Melanchthons auf. Diesen gegeniiber stehen 82 Zitate allein
aus Valdés’ ,,Considerazioni und ,Alfabeto” (S. 9, Anm. 27). Die Zahl der Zitate
hat natiirlich eine gewisse Bedeutung, geniigt jedoch nicht, die theologische Richtung
dieses umstrittenen Biichleins genau zu bestimmen. Ginzburg und Prosperi sind der
Meinung, die calvinistischen Texte (besonders in den Kapiteln V und VI) seien von
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Flaminio eingeschoben worden; don Benedetto vertrete dagegen eine ,,Pelagianische
Stromung der cassinensischen Kongregation der Benediktiner seiner Zeit.

Der Dominikaner Ambrogio Catarino Politi hatte 1544 das Beneficio als ketze-
rische Schrift in seinem Compendio d’errori et inganni luterani contenuti in un
libretto . . . intitolato . . . Benefitio di Christo crucifisso angegriffen. Das Bene-
ficio wurde wihrend einiger Jahre (1540—43) handschriftlich verbreitet, und die von
Politi benutzte Handschrift stimmte nicht ganz mit der ersten gedrudsten Ausgabe
(Venedig 1543) iiberein. Ginzburg und Prosperi versuchen mittels der Zitate Politis
den urspriinglichen Text von don Benedetto wiederherzustellen, um daraus die
theologische Richtung der beiden Verfasser genau aufzuzeichnen.

Sie gehen von der Auslegung Politis der folgenden Stelle im Beneficio am An-
fang des 3. Kapitels aus: ,. . . corriamo con li passi della viva fede a lui [Cristo]
nelle braccia, il quale ci invita gridando: Venite . . . [Matth. 11, 28]%. Aus einem
groben Miflverstindnis heraus glaubte Politi an dieser Stelle einen pelagianischen
Trrtum zu entdecken: ,L’error sta in questo, che trattando lui ¢ principii de lo
entrare in Christo, nostra che basti correre a lui . . . il che & error pelagiano.” Der
Titel des 3. Kapitels lautet: ,Che la remissione delli peccati, e la giustificazione,
e tutta la salute nostra dipende da Christo. Im 1. Kapitel behandelt don Benedetto
die Erbsiinde: ,Questa privazione di giustizia e questa inclinazione e prontezza
ad ogni iniustizia e impietd si chiama peccato originale, il quale portiamo con
noi dal ventre della madre, nascendo figlioli d’ira . . . Das Thema des 2. Kapitels
ist der usus theologicus des Gesetzes, den Menschen zur Verzweiflung zu bringen,
damic er sich zu der Barmherzigkeit Gottes und der Gerechtigkeit aus dem Glau-
ben wendet.

Politi hatte den zitierten Satz vollig mifiverstanden; Ginzburg und Prosperi
stiitzen nun ihre ganze Argumentation auf dieses Mifiverstindnis. Sie suchen in den
Erbauungsbiichern der zeitgendssischen Benediktiner eine pelagianische oder halb-
pelagianische Richtung, welcher auch don Benedetto angehort haben sollte. Zwar
geben sie zu, dal Politi don Benedetto nur ein einziges Mal des Pelagianismus be-
schuldigt; seine Zeitgenossen hingegen bemerkten ofters die ndolcezza® der ,Wohl-
tat Jesu Christi* und die ,facilitd della via verso la salvezza® im Beneficio. Diese
billige Seligkeit und die ,dolcissima predestinazione® als Synonim der Erwihlung
zum ewigen Leben wiren ,ein Anzeichen jenes error pelagiano®, den Politi im
Beneficio aufgespiirt hatte (S. 180).

Die Verfasser stellen sich die Frage: Wie kann man von Pelagianismus reden,
wenn don Benedetto von Anfang an radikal von der Erbsiinde spricht? Die Ant-
wort finden sie in folgenden Sitzen des Beneficio: Christus ist gekommen ,um uns
vom Fluch des Gesetzes zu befreien und mit unserem Gott zu versthnen; er macht
unseren Willen fihig, gute Werke zu tun, indem er unseren freien Willen beilt und
das Ebenbild Gottes in uns wieder herstellt® (S. 181). Die Lehre des Pelagius wird
cinfach mit der Lehre der Versohnung und der Freiheit eines Christenmenschen
verwechselt. Die souverine Gnade Gottes und der Glaube werden als der Weg zu
einer billigen Seligkeit (»facilitd della via verso la salvezza®) umgedeutet. Die Zu-
sammenarbeit eines pelagianischen don Benedetto mit dem von Calvin beein-
flufiten Flaminio wire auf dem Gebiet der Barmherzigkeit Gottes und der Recht-
fertigung durch den Glauben in einer valdesianischen Auffassung moglich. Noch
mehr: ,Flaminio lascid sostanzialmente immutata la fisionomia originaria del
Beneficio® (S. 186). Dies sind wohl noch unmdglichere Moglichkeiten als die von
Tommaso Bozza bewiesene Abhingigkeit des Beneficio von der Institutio Calvins!

Rom V. Vinay
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Pierre Brachin et L. J. Rogier: Histoire du catholicisme hollan-
dais depuis le XVIe si¢cle. Paris (Aubier Montaigne) 1974. 268 S., kart.
Der Historiker Rogier (1894-1974) aus Nimwegen hat den grofiten Teil seiner

griindlichen Arbeiten der Geschichte des Katholizismus in den Niederlanden ge-

widmet. Zuvor waren dazu fast nur allgemeine Ubersichten oder lokale Darstel-
lungen von Geistlichen erschienen. Rogier aber hat die Quellen unter neue Frage-
perspektiven gestellt, z.B. hinsichtlich der Rolle der Hierarchie. Seine riickhalt-
lose Schreibweise hat dabei zunichst Anstof erregt, eine Verdffentlichung des Jah-
res 1953 war sogar offizibsen Angriffen aus Rom ausgesetzt; er war jedoch der

Uberzeugung, dafl es bloffi um des Friedens und der Ruhe willen keine Zuriick-

haltung in der Sache geben diirfe, und die Ergebnisse seiner Arbeit haben Aner-

kennung gefunden.

Brachin, Professor an der Sorbonne und durch eigene Arbeiten innig mit der
niederlindischen Literatur vertraut, hat es nun fiir nétig gehalten, die aufsehen-
erregenden Entwicklungen im niederlindischen Katholizismus seit 1960 in ihren
historischen Zusammenhingen zu betrachten. Fiir seine Darstellung fuflt er dabei
hauptsichlich auf den Arbeiten Rogiers. Auch fiir die letzten Jahre erhielt er dessen
Hilfe mit einem Aufsatz Rogiers ,Vandaag en morgen® (= ,Heute und morgen®,
erschienen in: Annalen van het Thijmgenootschap 62,3, Bilthoven 1974). Brachin
hat auf eigene Weise das von Rogier beigebrachte Material aufgearbeitet. Weil aber
Rogier sich fiir den gesamten Text verantwortlich wissen wollte, ist sein Name als
der eines Mitverfassers in den Titel aufgenommen worden. Die Gestalt des Buches
jedoch entstammt véllig der Hand Brachins.

Das Buch umfafit fiinf Abschnitte, eine Schluflbetrachtung, einen Anhang {iber
die Altkatholiken, ein Personenregister und zwei Karten, aber kein Literatur- und
Quellenverzeichnis. Der Zeitabschnitt von 1559 bis 1795 wird als die Zeit des
Ghettos bezeichnet, sofern in ihm die Katholiken keine politischen Rechte be-
saflen und ihnen eine Teilnahme am &ffentlichen Leben versagt war. In ihren ver-
borgenen Kirchen entwidkelte sich eine Art nach innen gerichteter Frémmigkeit,
die nicht ohne Tiefe war und sich in starkem Mafle auf Rom hin ausrichtete. Kul-
turell vermochte dieser Katholizismus fruchtbar zu bleiben, wie sich in Malerei und
Literatur zeigen lifit. Die von der habsburgischen Herrschaft noch 1559 durchge-
fiihrte Reorganisation der Bistiimer blieb ohne Wirkung, weil sich die nérdlichen
Provinzen im Verlauf des Aufstandes gegen die Herrschaft Philipps II. als Repu-
blik verselbstdndigten. In ihrem Bereich konnte man nur eine geheime Nothierarchie
aufbauen, die von einem von Rom ernannten apostolischen Vikar geleitet wurde.

Nach 1700 kam es innerhalb dieser Nothierarchie zu einer Spaltung infolge
jansenistischer Einflisse und durch Auseinandersetzungen um Legitimititsfragen;
die Mehrheit blieb jedoch romverbunden. Die Revolution von 1795 bedeutete dann
Gleichstellung aller Kirchen und damit auch gleiche Biirgerrechte fiir die Gesami-
bevolkerung. Zuerst griff zwar die Regierung noch in das kirchliche Leben ein,
tiberlief} es aber spiter doch der eigenen Organisation. So wurde es dem Papsttum
moglich, die seit etwa 1580 unterbrochene Hierarchie 1853 wieder zu errichten.
Der organisatorischen Emanzipation folgte dann die politische und soziale. Weil
die industrielle Revolution in den Niederlanden erst nach 1870 einsetzte, konnte
die Geistlichkeit hier noch versuchen, Arbeiterschaft und andere Klassen zusam-
menzuhalten. Im politischen Raum entstand, gefithrt von H. J. M. Schaepman, eine
Partei (Katholicke Staatspartij), die durch enges Zusammenwirken mit den von
Abraham Kuyper geleiteten Protestanten erreichen konnte, dafi die Griindung
11§0nfe551oneller Schulen zugelassen wurde. Desgleichen entstand eine katholische

resse.

Mit grofler Zuversicht wurden in der Zeit nach 1900 in allen sozialen Berei-
chen katholische Organisationen ins Leben gerufen. Bald kam es auch zur Beteili-
gung von Katholiken an der Regierungsverantwortung. Im Bergbaugebiet wurden



Neuzeit 409

auf Anweisung von H. Poels zur rechten Zeit soziale Mafinahmen ergriffen. Eine
Rekatholisierung des ganzen Landes erschien durch Mission bei Protestanten und
Kirchenfernen sowie durch die relativ grofiere Kinderzahl katholischer Familien in
den Bereichen des Maglichen geriickt. Eine eigene Universitit in Nimwegen (1923)
kennzeichnet die in die wissenschaftliche Arbeit gesetzten Erwartungen. Eine eigen-
stindige theologische Produktion entfaltete sich jedoch nicht, nachdem einige Inte-
gralisten ein Kesseltreiben auf — zum Teil auch nur vermeintliche — Modernisten
veranstaltet hatten.

Nach 1925 machte sich in der kirchlichen Jugend ein Interesse einerseits fiir ei-
nen christlichen Humanismus, andererseits fiir einen christlichen Faschismus be-
merkbar. Dieser letzte wurde vom Episkopat zuriickgewiesen, der auch wihrend
des zweiten Weltkrieges seine kirchliche Leitungsaufgabe in einer Weise ausfiillte,
die auch von Nichtkatholiken gewiirdigt wurde. Besonders die Geistlichen in den
siidlichen Gebieten zeigten sich dann nach 1945 als Befiirworter einer Wiederher-
stellung und Aufrechterhaltung des umfassenden Systems kirchlicher Organisationen
im politisch-sozialen wie im schulisch-kulturellen Bereich. In steigendem Maf stellte
sich jedoch die Frage, ob dies nach vollstindig erlangter Emanzipation wirklich
noch von unverinderter Notwendigkeit sei. Die innerkirchliche Meinungsfreiheit,
die nach 1960 zugestanden wurde oder die man sich nahm, fiihrte dann zu sehr
raschen Entwicklungen, zu liturgischen Versuchen und Experimentieren mit Ge-
meinschaftsformen und zu einer Desorientierung des Pfarramtes.

Brachin beschreibt die eingetretene Polarisierung, ohne eine Schuldfrage zu stel-
len. Er zeigt aber das tendenzielle Bestreben auf, Vorldufer fiir die gesamte Welt-
kirche sein zu wollen, und weist darauf hin, daff Rom durch Bischofsernennun-
gen korrigierend eingegriffen hat. Das Fehlen eigenstindiger Theologie und mysti-
schen Lebens fiihrt er auf jahrhundertelange Unmiindigkeit zuriide sowie auf die
dann sich ergebende Notwendigkeit, die Aufmerksamkeit auf Emanzipation und
Selbstorganisation zu konzentrieren. Es ist allerdings fraglich, ob damit schon alles
gesage ist. Die Modernistenjagd der Zeit um 1910 etwa hat verheerend gewirkt. Es
ist m.E. so, dafl theologisch die hollindischen Laien gar nicht und die Geistlich-
keit kaum auf das vom zweiten Vaticanum eingeriumte Mitbestimmungsrecht vor-
bereitet waren. Hier ist noch immer vieles nachzuholen .Schliefilich weist der Ver-
fasser — und jetzt ganz deutlich Brachin und nicht mehr Rogier, der sich in seinen
letzten Monaten sehr pessimistisch geduflert hat — auf neue mystische Interessen und
groflen Missionseifer als auf positive Faktoren hin. Er hofft, die Polarisierung werde
nicht fortschreiten.

Stellenweise verrit das Buch, daf es den Stoff von Rogier komprimiert. Hin
und wieder hat das zu Ungenauigkeiten gefiihrt: Die Bemerkung von Hofstede de
Groot tiber Schulen und Gefingnisse stammt nicht aus dem Jahr 1889 — da war er
bereits verstorben (S. 143); die Auflerung der reformierten Kirche von 1950 hat
nichts mit der Groninger Schule zu tun (S. 218) — eine ohnehin unverstindliche An-
deutung. Die Beschrinkung des Buches auf den Katholizismus erweist sich in den
letzten Abschnitten als ziemlich hinderlich; denn in mancher Hinsicht erleben an-
dere Kirchen gleichartige Entwicklungen.

Es ist aber auf jeden Fall eine brauchbare Ubersicht, die nicht vorschnelle Ur-
teile fillt und durch Bereinigung einer Anzahl unzutreffender Vorstellungen von
der Vergangenheit Verstindnis fiir die gegenwirtige Situation wecken will. Keine
andere Veroffentlichung tiber die Niederlande behandelt diese Vergangenheit so
eingehend. Doch haben die Verfasser meiner Meinung nach zu spit eingesetzt. Man
kann die Entwicklung des 16. Jahrhunderts nicht erkliren ohne Riickgriff auf die
mittelalterliche kirchliche Organisation und Geistigkeit. Und ob es jetzt zu einer
Spaltung kommen wird? In organisatorischer Hinsicht gewif} nicht, weil kein Bi-
schof sich dazu bereit finden wird. Aber die Kirche ist nicht nur Organisation, und
es zeigt sich, daf} einige Gemeinden fast kongregationalistische ekklesiologische An-
schauungen hegen.

Utredht 0. ]. de Jong
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Sidney E. Ahlstrom: A Religious History of the American People.
New Haven und London (Yale University Press) 1972 (4. Auflage 1974). 1158
Seiten, geb., U.S. Dollar 19.50 und Paperback U.S. Dollar 8.95. :
Erncut hat ein fihrender amerikanischer Theologe zur Feder gegriffen und in

einer grand tour de force die Religionsgeschichte der zweihundert Jahre alten Na-

tion aufgearbeitet. Gleichwohl hat Ahlstrom nicht nur noch einmal Religions-
geschichte geschrieben, wie wir sie von seinen wichtigen Vorldufern wie William

W. Sweet (The Story of Religion in America), Willard R. Sperry (Religions Ame-

rica) und Edwin S. Gaustad (A Religious History of America) kennen; vielmehr

ist der trotz seines AusmaBes recht komprimierte Band auch amerikanische Sozial-
und Tdeengeschichte im weiteren Sinne (vgl. Ahlstrom, , The Problem of the History
of Religion in America®, Church History, Bd. 39, Nr. 2, Juni 1970). Damit schlieft
sich der Verfasser, der an der Yale University sowohl Kirchengeschichte wie auch
amerikanische Geschichte lehrt, jenen an, die versucht haben, Religiositit und Mo-
ral der amerikanischen Gesellschaft nicht nur in Bezichung zur etablierten Kirche

(in USA nie Staatskirche) und zur ,denomination®, sondern auch zur sich stindig

indernden gesellschaftlichen Wirklichkeit zu setzen.

Inhaldich reicht die Spannweite des Buches von dem skandinavischen Entdecker
Leif Ericson bis zu den schweren inneren Krisen der Vereinigten Staaten in den
allerletzten Jahren. Die heterogenen, anonymen Massen, die Amerika geschaffen
haben, werden ebenso beriicksichtigt wie herausragende Denker und fithrende Prak-
tiker. Der geschichtliche Hintergrund der oft aus Europa kommenden Sekten ist
genauso deutlich dargelegt wie die unaufhaltsame Akkulturation der Einwanderer-
Lkirchen. Schon frith wurde die Neue Welt allen jenen zur Zuflucht, die in Europa
wegen ihrer von den traditionellen Kirchen abriickenden Uberzeugungen und Prak-
tiken oft der riicksichtslosen Verfolgung ausgesetzt waren. Von Roger Williams’
Baptisten, George Fox’ Society of Friends, Menno Simons’ Mennoniten, Jacob
Ammans Amish iiber die Altlutheraner, die vor den Unionsbestrebungen des preufi-
schen Konigs zuriickschreckten, und die Katholiken, die der Kulturkampf aus
Deutschland vertrieb, bis hin zu Armeniern und den Juden aus Rufiland und
Deutschland, die den Massakern durch ihre Mitmenschen entgehen konnten, sie alle
fanden in Amerika eine neue tolerante Heimat und trugen zur Vielfalt des reli-
giosen Lebens im neuen Lande bei.

Dafl Ahlstrom sich nicht einem rein positivistischen Ansatz verschrieben hat,
wird vor allem durch seine intime Vertrautheit mit der interdisziplindren Forschung
erkennbar. Weit iiber die traditionelle Form der Darstellung hinausgehend, hat der
Verfasser den Rahmen der christlich-jiidischen Uberlieferung nach allen Richtungen
gesprengt. Nicht Orthodoxie und Hiresie sind seine Mafistibe, sondern die gegen-
seitigen Einfliisse und Reaktionen der verschiedensten Glaubensformen und Uber-
zeugungen, wie sie in einem andavernden Prozef die Formierung des amerika-
nischen geistlichen Lebens bestimmt haben. Und dieses geistliche Leben ist, wie
Ahlstrom vollig richtig erkennt, keineswegs nur gezeichnet durch die iiberkommenen
festen Bekenntnisse, Organisationsformen und Rituale des christlich-jiidischen Glau-
bens, sondern da ist auch die Rede vom ,Age of Aquarius®, jenen Jahren, als zahl-
reiche, oft besonders jiingere Menschen Auswege aus der scheinbar hoffnungslosen
abendlindischen Lebenskultur suchten und, wie schon frithere Generationen, neuen
emotionalen Halt in den oft durch orientalisches Gedankengut bestimmten Heils-
lehren fanden. Die Flucht aus dem materiellen Alltagsleben der hochindustriali-
sierten und technokratisierten Gesellschaft bot dem ,one-dimensional man® eine
Antwort auf die Suche nach einem Sinn des Ich.

~ Der Verfasser hat sich selbst vier allgemeine Richtlinien gesetzt:,. . . religious
history as a field of study must be placed . . . within the larger frame of world
history . . . the concept of religion must be extended to include ,secular’ movements

and convictions, some of which opposed or sought to supplant the churches . . .

constant attention must be given to the radical diversity of American religious

movements . . . the social context . . . must ever be borne in mind . . .“ (8. XIV).
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Die Religionsgeschichte der Vereinigten Staaten von Amerika kann daher nicht nur
die Geschichte der Entwidklung der in Europa vertrauten protestantischen und
katholischen Kirchen auf einem anderen Kontinent sein. In dem Land, das von
Einwanderern aller Rassen, Nationen und Religionen geprigt wurde, in dem Mittel-
alter und Reformation nur aus Europa iiberbrachte Tradition, nicht aber eigene
Geschichte sind, hat es nie ein enges Band zwischen weltlicher Autoritdt und kirch-
licher Organisation gegeben wie oft in Europa. Die weithin pluralistische Gesell-
schaft der Neuen Welt ist cher durch ein breites Spektrum sich stindig wandelnder
Kirchen und Sekten gekennzeichnet. Und so ist auch dieses Mammurwerlk weniger
ein in sich abgeschlossener chronologischer religionsgeschichtlicher Uberblick des
,American experiment® als eine Herausforderung an den heutigen Leser, sich {iber
die Rolle der Religion in der modernen Gesellschaft Gedanken zu machen.

Kurzum, Ahlstrom hat fiir uns die wohl bis heute umfassendste amerikanische
Religionsgeschichte geschrieben. Er hat aber gleichzeitig ein Werk verfaflt, das trotz
seines eigenwilligen, vielleicht fiir manchen der Tradition verpflichteten Leser be-
fremdenden Ansatzes auf lange Zeit ein Standardwerk der amerikanischen Sozial-
geschichte sein wird. Fiir Nichtamerikaner ist das Buch auch sicher ein brillianter
Beitrag zur Erhellung des Phinomens Amerika.

Hamburg Reinbard R. Doerries

John Le Neve: Fasti Ecclesiae Anglicanae, 1541-1857, ed. J. M.
Horn. Vol. II, Chichester Diocese (X VI, 87 S., £ 2.50); vol. III, Canterbury,
Rochester and Winchester Dioceses (XIII, 115 S., £ 4.-); vol IV, York Diocese
XVI, 74 S., £ 4.50; edd. J. M. Horn and D. M. Smith) London (The Athlone
Press) 1971-1975.

The first list of English bishops was composed by Francis Godwin, De Praesuli-
bus Angliae, 1616. John Le Neve published in 1716, in one folio volume, the
Fasti Ecclesiae Anglicane, using excellent notes collected for the purpose by Bishop
White Kennet. He consulted not only Godwin and other books of reference, but
went to bishops’ registers in the diocese, and some times gathered matter from
the library of a cathedral chapter, though some chapters refused him admission. The
value of these lists was soon evident. The antiquarian Browne Willis collected more
names in his copy, and tried to make Le Neve publish a supplement. But Le Neve
was already in debt and refused. Brown Willis therefore published (1717-1730) six
volumes surveying English cathedrals. In 1854 Le Neve’s groundwork of 11,051
entries was brought up to date by an edition in three volumes by T. D. Hardy,
1854, with 30,000 entries, including the extension of the lists from Le Neve’s day
until his own. Though he used much new material from medieval rolls, he still
relied partly on printed lists and unchecsed information. In this century A. Hamil-
ton Thompson did much private work revising Le Neve-Hardy. Far more docu-
ments were available in print, or in calendars, and many registers of bishops were
published. In 1955 the Institute of Historical Research in London undertook the
care of the new edition, and the first part, covering 1300-1541 in twelve volumes,
was published 1962-7. All the bishops registers were collated, and where necessary
the wills in the national registry at Somerset House, together with various ma-
nuscript materials from the Public Record Office. Thus the basis is laid for an
immense improvement on the Le Neve-Hardy edition.

The part, of which three volumes are before us, runs from 1541 to 1857; 1857
being the first year when Crockford’s Clerical Directory was published and easy
reference to the career of English clergymen was made possible. This is an easier
task because the records after 1541 were kept better, papal provisions ceased, and
the existence of parish registers of burial from 1538 makes the date of death more
easily discoverable. The difficult period is 1642-60, during the confusions of the
Civil War and Commonwealth; especially because cathedral chapters were abo-
lished. Chichester cathedral (vol. II) was sacked during the winter of 1642-3.
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These volumes list, (1) the sources, (2) the bishops — congé d’¢lire, election,
confirmation, royal assent, consecration, bestowal of temporalities, installation,
translation or removal or death, (3) deans, (4) precentors, (5) chancellors, (6) arch-
deacons, and (7) canons or prebendaries. Vol. II has an appendix on the special
position of the residentiary canons of Chichester. The three cathedrals of vol. III
are brought together because they are all cathedrals of the New Foundation, that is,
former monastic chapters and therefore transformed at the Reformation.

Cambridge Owen Chadwick

Rudolf Urban: Die Tschechoslowakische Hussitische Kirche
(= Marburger Ostforschungen hsg. von Richard Breyer, Band 34). Marburg/
Lahn (Herder-Institut) 1973, 327 S.

Bearbeitet ein Vf. nach 35 Jahren sein Thema zum zweiten Mal, so wird es ein
vollig anderes Werk. Damals hief es ,Die slawisch-nationalkirchlichen Bestrebungen
mit besonderer Beriicksichtigung der tschechoslowakischen und der orthodoxen
Kirchen® (Slavisch-baltische Quellen und Forschungen Heft 9, Leipzig 1938). Wir
vergleichen nicht und fragen nicht nach Ubereinstimmungen und Weiterfithrungen,
sondern betrachten allein die neue Fassung. Um die Entstehung der Tschechoslowa-
kischen Kirche verstindlich zu machen, greift Vf. auf die Reformideen des Josefi-
nismus, auf die Bestrebungen des Bolzanokreises und den religidsen Nationalismus
des weiteren 19. Jahrhunderts zuriick. Hinzu kommen Einfliisse aus der unierten
Kirche Galiziens und aus der Altkatholischen Kirche; nicht weniger hat der Moder-
nismus der Jahrhundertwende seinen Beitrag dazu geleistet, die nationale Richtung
in der tschechischen Priesterschaft zu stirken und trotz des Modernisteneides zu
festigen. In eindriicklicher Weise bringt Vf. zum Ausdruck, wie diese Neigungen im
selbstindigen Staat der Tschechoslowakischen Republik sich auswirken und Gestalt
gewinnen sollten. Der Klerusverein Jednota fordert nicht nur innerkirchliche re-
formerische Tendenzen, sondern verlangt schon die Autonomie fiir die Tschechische
Kirche. Ergebnislose Verhandlungen in Rom fiihren zur Radikalisierung. Die Alter-
native war: Bruch mit Rom oder Verzicht auf Reformen. Die Gestaltung der eige-
nen Kirche wird vom V. schrittweise sorgfiltig nachgezeichnet. Vf. weist auf die
anfingliche Unsicherheit in der Orientierung hin und auf die Schwierigkeiten bei
den Verhandlungen mit der Serbischen orthodoxen und mit der Altkatholischen
Kirche. Die Ursache dafiir sicht er in der theologischen Stellung des neuen Kirchen-
wesens, wie sie auf der Delegiertenversammlung von 1921 zum Ausdruck kam. V{.
berichtet weiter iiber die dariiber einsetzenden Kidmpfe und die Scheidung der Gei-
ster. Als Farskys freisinnige Gruppe das Ubergewicht erhielt, trat Gorazd zur
Orthodoxen Kirche iiber. In diesem Zusammenhang wird die Lage der Orthodoxen
Kirche mit ihren besonderen Problemen in der jungen Republik erértert. Zugleich
zieht Verf. die Linien bis zur Gegenwart aus: Aufldsung der Union in Karpatho-
rufilland, Riickkehr der Wolynien-Tschechen, die Ereignisse der Jahre 1950/51 und
vor allem des Jahres 1968. Der Bericht ist annalistisch und gibt zahlreiche Doku-
mente auszugsweise in deutscher Ubersetzung wieder. Die innere Linie in der
Tschechoslowakischen Kirche ist von bes. Interesse. Seit der 1. Synode von 1924
treten die Bemithungen um die theologische und rechtliche Grundlage der Kirche
hervor. 1931 tritt eine neue Kirchenverfassung in Kraft. Die liturgische und die
homiletische Entwidclung zeigt noch eine rationalistische Tendenz. Die innere
Spannung kommt auch in der Namengebung der Kirche zum Ausdruck. Ob ihre
Arbeit unter deutscher Besatzung richtig dargestellt ist, lassen wir dahingestellt.

Mit 1945 beginnt ein neuer Abschnitt in der Geschichte dieser Kirche. Vf. nennt
die Arbeit ihres 2. Konzils ,Riickkehr zur Basis der christlichen Kirche®. Tatsich-
lich wird die Glaubensgrundlage verbreitert. Die Konzilsentschliefung ist dafiir
bezeichnend. Auch die Verfassungsfrage kommt nicht zur Ruhe, abgesehen von
weiteren Mafinahmen, die die politische Lage nach der kommunistischen Macht-
ergreifung 1948 notwendig machten. Wichtiger noch sind die inneren Verdnde-
rungen. Bemerkenswert ist vor allem, dafl Prof, Trtik mit seiner Auffassung durch-
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gedrungen ist. Die ,,Glaubensgrundlagen® sind anerkannt, ein Ausweichen in moder-
nistische ‘Theologien nicht mehr méglich. Das 9. Kapitel iiber die theologische Ent-
wicklung im Verlauf von fiinf Jahrzehnten ist zwar interessant, aber auch frag-
wiirdig. Ob die ,Tschechoslowakische Hussitische Kirche® sich reformatorischen
Kirchen nihere — sie wollte nie eine protestantische Kirche sein — oder ob in ihr
mit dem neuen Namen auch ein neues Selbstverstindnis zum Durchbruch kommr,
wird abzuwarten sein. Das 10. Kapitel iiber Bezichungen zum Staat, zu anderen
Kirchen und zur Okumene schlieflit eine Ubersicht ab, die bei allem Bemiithen um
griindliche Information, bisweilen subjektive Ziige trigt.

Uber Gegenwartsbewegungen aus der Entfernung zu berichten, ist nicht leicht.
Dakher ist es verstindlich, wenn die Beteiligten in Prag mit deutschen Darstellun-
gen nicht ganz zufrieden sind. Oft werden bei uns die Dinge prinzipieller gesehen,
als es am Ort der Fall ist. Dennoch miissen wir den ersten Versuch einer fundierten
Darstellung der Geschichte der Tschechoslowakischen Kirche nicht nur anerkennen,
sondern auch als Leistung wiirdigen.

Miinster Robert Stupperich

Karl Hengst: Kirchliche Reformen im Fiirstbistum Paderborn
unter Dietrich von Fiirstenberg (1585-1618). Ein Beitrag zur
Geschichte der Gegenreformation und katholischen Reform in Westfalen (= Pa-
derborner Theologische Studien 2). Paderborn (Schéningh) 1974. 330 S., kart.,
DM 38—

In dieser Diss. liegt uns endlich einmal eine die Quellen selbst heranziehende
und vorsichtig auswertende Untersuchung der kirchlichen Erneuerungsbemithungen
des Paderborner Fiirstbischofs vor. Sein Wahlspruch judicium melius posteritatis
erit gewinnt jetzt fiir die Betrachtung seiner Regierungszeit an Bedeutung. KI.
Honselmann hatte sich schon in der Westf. Ztschr. Bd. 118 (1968) mit der politi-
schen Seite des Problems auseinandergesetzt und dabei die tendenzitse Geschichts-
schreibung F. v. Lohers aus der Zeit des Bismarckschen Kulturkampfes (1874) einer
Kritik unterzogen und die leichtfertigen Urteile L. Kellers mit den unvollstindigen
Aktenausziigen in dessen ,Gegenreformation in Westfalen und am Niederrhein®
(1881 ff.) beanstandet. Mit Recht wies dann (1903) W. Richter in seiner ,Geschichte
der Stadt Paderborn® einleitend auf die Schwierigkeit einer gerechten Wiirdigung
Dietrichs hin ,bei der groflen Verschiedenheit der vorliegenden Urteile und der
Liidcenhaftigkeit der Quellen®. Dafl diese Liickenhaftigkeit gemindert wurde, scheint
mir das Hauptverdienst der Diss. zu sein. Verf. benutzt nicht nur vorsichtig die seit
1874 angewachsene Literatur, sondern namentlich die Quellen auch in den Pfarr-
archiven, die gerade die Durchfithrung des Reformprogramms erkennen lassen und
insofern aufschlufireicher als die Edikte des Fiirstbischofs sind. Wir erkennen jetzt
deutlicher den Einfluf der stindischen Gewalten, des Patronates auf die Konfes-
sionsbildung (73); man muff dem Verf. folgen, wenn er die Gleichsetzung von
»Konkubinarier mit Lutheranern (88) ablehnt, den Einfluf} der Didzesansynoden
(65 ff.) fiir die innerkirchliche Reform herausstellt und zusammenfassend bemerkt:
»Die kirchlich-sittliche Haltung des Seelsorgeklerus im Fiirstbistum Paderborn war,
gemessen an den Maflstiben der damaligen Zeit, durchaus ertriglich; im Vergleich
mit der Situation in vielen anderen Dibzesen ist die Lage sogar giinstig zu nennen®
(131). Dafl Dietrich die Jesuiten forderte (22) heifit nicht, dafl er von ihnen ab-
hingig war. Hengst bemerkt, dafl gerade die Germaniker ,immer wieder ihre per-
sonlichen Interessen in den Vordergrund stellten und sich den Reformversuchen
nicht selten versperrten® (30). Zusammenfassend schreibt er: ,Der Paderborner Bi-
schof war daher auf sich selbst, die Patres der Gesellschaft Jesu und die reformwilligen
Mitarbeiter in der eigenen Didzese angewiesen. Bei der Durchfithrung der Refor-
men respektierte er nicht nur die iiberkommenen kirchlichen Verwaltungs- und
Rechtsordnungen, sondern verstand es auch, die alte Institution des Archidiakona-
tes und des Domkapitels fiir die katholische Erneuerung zu gewinnen® (163).
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Der Abdrudk von 28 Dokumenten sowie ein nach den Archidiakonaten geglie-
dertes Pfarrerverzeichnis auf 64 Seiten und eine Bistumskarte bereichern die mit
Personen- und Ortsverzeichnis abgeschlossene Untersuchung, an der man bei Ar-
beiten Giber die wechselhafte Geschichte der Paderborner Kirche in Zukunft nicht

vorbeisehen kann.
Paderborn Alfred Cobausz

Christine Burckhardt-Seebass: Konfirmationin Stadt und Land-
schaft Basel. Volkskundliche Studie zur Geschichte eines kirchlichen Festes,
(= Schriften der Schweizerischen Gesellschaft fiir Volkskunde Bd. 57). Basel
(Schweizerische Gesellschaft fiir Volkskunde/Habelt) 1975. X, 222 S, kart.,
NI S 2=
Die protestantische Volkskultur schien bis vor kurzer Zeit ein wenig ergiebiges

Forschungsfeld fiir Volkskundler zu sein. Seit die Reformatoren dem ,Wort® eine

absolute Prioritit gegeniiber allen andern religidsen Ausdrucksweisen zugewiesen

haben, vermochte sich kaum mehr ein religises Brauchtum von einigem Interesse
innerhalb der reformierten Welt zu entwickeln. Dem radikalen Abbau von Brauch-
tum und Fest durch die Reformation stehen keine Neuschopfungen von grofierem

Gewicht gegeniiber (die Kirchenmusik wird hier als Sonderbereich ausgeklammert).

Eine grofle Ausnahme bestitigt aber auch hier die Regel: Die Konfirmation ist ein

vom Protestantismus erfundenes Fest, das sich trotz aller Einwinde und Bedenken

bis zum heutigen Tag einer grofen Beliebtheit erfreut. Die hier angezeigte Basler

Dissertation beleuchtet die Entstehung und Entwicklung der Konfirmation in Stadt

und Landschaft Basel vom 16.-19. Jahrhundert.

In einem ersten Teil der Arbeit zeigt die Verfasserin, daff die Konfirmation
schon in der Reformationszeit als ein prakeisches religidses Erziehungsmittel ein-
gesetzt wurde. Bekanntlich lehnten die Reformatoren die Firmung als unbiblisches
Sakrament ab. Da man aber gleichzeitig an der Kindertaufe festhielt, stellte sich
die Frage, in welchem Alter und unter welchen Voraussetzungen die Kinder zum
Abendmahl zugelassen werden sollten. Die Abendmahlsfrage fithrte direkt zur
Frage der religiosen Erziehung und Belehren und damit zur spiteren Konfirma-
tionsfeier.

Wie Christine Burckhardt zeigt, wurde das Problem des religidsen Jugend-
unterrichts schon in der Reformationsordnung von 1529 ansatzweise geregelt. Erst
die spiter zur Verfiigung stehenden Unterrichtsmittel (Katechismus) und wirksame
Kontrolle vermochten aber im Laufe der Zeit die Umgehung von Unterricht und
Examen durch die Jugendlichen auf der Landschaft allmihlich zu verhindern.

Ein entscheidender Fortschritt in der Frage der religiésen Unterweisung wurde
allerdings erst unter Antistes Johannes Wolleb im Jahre 1622 erreicht. Damals er-
lieB die Basler Obrigkeit ein Dekret zur Einfithrung von Admissionspriifungen, das
sich im wesentlichen auf Wollebs Vorschlidge stiitzte. Die Verfasserin unserer Arbeit
weist darauf hin, dafl das nun geforderte Glaubensexamen eine von Wolleb nicht
beabsichtigte, aber hichst bedeutsame Nebenwirkung hatte. Ging es der Geistlich-
keit primidr um ein geistig-theologisches Anliegen, nimlich um eine auf vertiefter
Kenntnis beruhende Hochschitzung des Abendmahlssakraments, so standen fiir die
Masse des Volkes andere Gesichtspunkte im Vordergrund. Dieses Glaubensexamen
gewann durch seine Einmaligkeit und die Tatsache, daff es nie im Leben wieder-
holt werden mufite, ein besonderes Gewicht. Zudem wverlieh das Recht zur Teil-
nahme am Abendmahl auch die Mbglichkeit zur Ubernahme von Patenschaft und
zur Eheschliefung. Praktisch bedeutete damit die Admission die persénliche und
biirgerliche Miindigkeit der jungen Menschen. Damit war es der Geistlichkeit zwar
gelungen, dieses Glaubensexamen in den Augen des Volkes aufzuwerten, ein feier-
licher Akt im Sinne der spiteren Konfirmationsfeier war daraus aber noch nicht
entstanden. Erst die unter auslindischen Einfliissen stehende Entwidklung des frithen
18. Jahrhunderts sollte die private Admission im Pfarrhaus durch eine &ffentliche
Feier wihrend eines sonntiglichen Gottesdienstes ersetzen. Einen iiberragenden An-
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teil an der Neugestaltung der Konfirmation weist Christine Burckhardr dem Neuen-
burger Jean-Frédéric Ostervald zu. Bemerkenswert ist in diesem Zusammenhang
die Tatsache, daff die neue Form der Admission lediglich auf der Landschaft, nicht
aber in der iiberwiegend konservativen Stadt Basel Eingang gefunden hat.

Die Geschichte der Konfirmation im 19. Jahrhundert unterscheidet sich aus nahe-
liegenden Griinden in vielfaltiger Weise von der bisher behandelten Entwicklung.
Wihrend die Konfirmationsfeier zu einem solid etablierten kirchlichen Brauch ge-
worden war und somit kaum mehr ernsthaft diskutiert wurde, ergaben sich aus der
politischen und gesellschaftlichen Entwicklung dieser Zeit eine Fiille von Detail-
problemen, die von der Verfasserin umso ausfiihrlicher behandelt worden sind, als
auch die Quellenlage entsprechend umfangreicher wurde. Ein besonderes Kapitel
zeigt das gerade im 19. Jahrhundert zunehmende Bediirfnis nach Festlichkeit der
Konfirmationsfeier. Mit Recht weist Christine Burckhardt in ihrer abschlieflenden
Zusammenfassung auf das Paradox hin, dafl die Feierlichkeit der Konfirmation in
dem Mafle zugenommen hat wie ihre Bedeutung als Zisur im Leben des Jugend-
lichen verloren gegangen ist.

Wenn in der Einleitung dieses Buches die Hoffnung ausgedriickt wird, nicht nur
der wissenschaftlichen Neugier Nahrung zu bieten, sondern auch indirekt ein Weni-
ges zur aktuellen Diskussion iiber die Konfirmationsfeier beizutragen, so darf man
nach beendeter Lektiire feststellen, dafl diese Erwartung mit der vorliegenden Ar-
beit sehr wohl erfiillt werden konnte. Einmal mehr wurde hier der Beweis erbracht,
daf die Kombination von volkskundlicher und kirchenhistorischer Fragestellung
interessante und wertvolle Ergebnisse zeitigen kann.

Ziirich Kurt Maeder

Vittorio Peri: Chiesa Romana e ,rito“ Greco. G. A. Santoro e la
Congregazione dei Greci (1566-1596). (= Testi e ricerche di Scienze religiose 9)
Brescia (Paideia) 1975. 304 S., kart.

P. hat sich, aufler in verschiedenen kleineren Arbeiten, vor allem in seinem Bei-
trag Chiesa Latina e Chiesa Greca nell’Italia posttridentina (1564-1596) zum Con-
vegno storico interecclesiale 1969 in Bari (verdffentlicht in Italia sacra 20, S. 271-
469, Padua 1973) mit dem gleichen Problemkreis der sog. Italogriechen intensiv
beschiftigt. Aber wihrend hier noch von der dhiesa greca, der griechischen Kirche
die Rede ist, heiflt es im Titel der zu besprechenden Untersuchung ,rito® greco, wo-
bei die Anfiihrungszeichen nicht zu iibersehen sind. V. will schon in der Titulatur
klar auf die Entwicklung hinweisen, die im Bewufltsein der romischen Behérden das
ganze Problem genommen hat. Aus der besonderen Kirche ist ein Sonderritus ge-
worden, wie dhnlich die westliche Kirche auch andere in ihrem Raum kannte und
selbst nach dem groflen Reformkonzil von Trient noch gelten liefl. Von dieser Ziel-
setzung her ist dann die Darstellung selbst bestimmt, wobei die Skumenische Absicht
der gegenseitigen Anniherung und schliefilichen Einigung zwischen katholischer und
orthodoxer Kirche in den ,Vorbemerkungen® (S. 9-13) eigens angesprochen wird.
Im iibrigen kann man das Buch am besten als Erginzung und Fortfithrung der ein-
gangs erwihnten Arbeit verstehen, nicht zuletzt in dem dort wie hier jeweils ange-
schlossenen Abdruck noch nicht veroffentlichter Dokumente, vornehmlich aus rémi-
schen Archiven. Fiir deren Publikation wird man dem Autor besonders dankbar
sein (vgl. a.a.0. S. 420-469; hier S. 207-282).

Das ecinleitende Kapitel gibt als Thema an: ,Die erste kuriale Institution fiir
die ,ridottione’ der griechischen Christen®. Die Ubernahme der veralteten Schreib-
weise aus den Dokumenten zeigt die Ambivalenz der damit angedeuteten Sache.
Nach einer Analyse des (historischen) Problems der Italogriechen iiberhaupt, mit
einer Ubersicht iiber dessen Behandlung durch verschiedene Autoren und Organe
von Antonio de Ferrariis (1444-1517) bis Cyrill Korolevskij (1878-1959) wird
darum der Pontifikat Pius’ IV. und Pius’ V. behandelt unter dem Zeichen: ,zwi-
schen Unterdriidkung und Reform®. Tatsichlich versuchte ersterer durch Derogie-
rung aller von seinen Vorgingern gewihrten Privilegien, die Gliubigen, die an der
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byzantinischen Uberlieferung festhielten, schlichtweg der lateinischen Kirche auf
dem Weg der Assimilation einzugliedern. Der Prozef}, der im ethnischen, sprach-
lichen und kulturellen Bereich ohnedies im Gange war, sollte kirchlich noch be-
schleunigt zu Ende gefiihrt werden. Pius V. dagegen ging es mehr um die Uber-
windung der wirklichen oder vermeintlichen Mifibriuche (Breve Pius’IV. Romanus
Pontifex 1564; Bulle Pius’ V. Providentia Romani Pontificis 1566). Der Wille zu
einer Reform hatte sich also an der Kurie durchsetzen konnen, wobei wir freilich
nicht heutige Vorstellungen als Ma@stab beniitzen diirfen. Es konnte sich im Grunde
nur um eine Tolerierung des griechischen Elements, nicht um seine positive Inte-
grierung handeln, Dariiber darf auch die Errichtung der kurialen ,Kongregation fiir
die Reform der in Italien lebenden Griechen und der Ménche und Klaster vom hl.
Basilius® nicht hinwegtiuschen. Von Gregor XIII. 1573 begriindet, von Sixtus V.
aufgehoben, von Clemens VIII. 1593 erneuert, schloff sie 1596 offiziell ihre Arbeit
ab, deren letzte ,Frucht® die Perbrevis Instructio des Papstes war; darin wurden
die griechischen Gliubigen erneut vollig den lateinischen Ortsbischtfen unterstellr,
diesen die Reform ihrer Dibzesanen im Sinne des Tridentinums aufgetragen, freilich
ausdriicklich unter Wahrung ihres {iberkommenen Ritus.

Im einzelnen wird diese Entwidslung im zweiten Kap. dargestellt: ,G. A. San-
toro und die Endphase der Titigkeit der Kongregation fiir die Griechen* (S. 105-
190). V. beschreibt zunichst seine Quellen im Archiy der eigentlichen Nachfolge-
institution (seit 1599) der genannten Kongregation, heute unter dem Namen HIir
die Evangelisation der Vélker®, unter der Signatur Miscell. Diverse 21, um dann
auf einzelne Vorginge genauer einzugehen, die mehr paradigmatisch fiir die ganze
Situation stehen. Diese war gekennzeichnet durch den Widerstand der griechischen
und albanesischen Gemeinden, ihre Verbindung mit der orthodoxen Kirche des
Ostens und besonders mit dem Patriarchen von Konstantinopel zu losen und iiber-
kommene Formen des gottesdienstlichen und kanonischen Brauchtums aufzugeben,
statt dessen sich den lateinischen Ortsbischofen zu unterstellen und den Reform-
bestimmungen eines rein westlichen Konzils zu unterwerfen. Das Problem kulmi-
nierte in der Frage nach der Ordination der Kleriker, fiir die gemifl Trient der
Ortsbischof allein zustindig war, wihrend die Italogriechen sie nur von Bischofen
ihrer ostlichen Kirche empfangen und anerkennen wollten. In rémischer Sprache be-
deutete das die Aufrichtung einer zweiten ,Jurisdiktion® neben der allein recht-
mifigen der Ortsbischfe, ein Zustand, der fiir reformbewufite Bischofe vor Ort
wie fiir die Kurie in Rom gleicherweise unertriglich sein mufite.

Die ganze Zeit iiber aber spielte G. A. Santoro, der Kardinal von S. Severina,
die Schliisselrolle. Er hatte personliche Erfahrungen auf dem Gebiet, und ins Kar-
dinalat berufen, war er der Experte und Vertrauensmann aller Pipste bis zu seinem
Tod (1602). Sixtus V. hatte ihm sogar den heute bombastisch klingenden Titel eines
sProtektors des ganzen Orients* gegeben. Er war personlich, wohl auch aufgrund
seiner historischen Kenntnisse, nicht eng; die Grenzen rémischen Rechtsdenkens
konnte aber auch er nicht sprengen, auch nicht fiir seine Person. So steht am Ende
»die nachtridentinische Neuerung: ein (tolerierter) Ritus anstelle einer Kirche®
(Kap. 3). Es ist das grofle Mifiverstindnis, das die ekklesiologische Wirklichkeit des
Ostens iiberhaupt noch immer mit dem Stichwort ,Ritus® unmittelbar glaubt ver-
binden zu sollen, wobei das westliche Verstindnis dieses Begriffs unvermeidlicher-
weise mitschwingt, ja bestimmend sein kann. Von daher erkliren sich nicht nur die
damals aufgestellten Prinzipien und die daraus abgeleiteten Entscheidungen; diese
Prinzipien sind durch die Jahrhunderte wirksam geblieben bis ins Vaticanum IIT
und in seine Dokumente hinein wie teilweise noch bis in die Gegenwart.

_ Damals wurde erstmals ein ,Weihebischof“ fiir die Kleriker des sgriechischen
Ritus® in Rom bestellt, d. h. ein mit Rom in Einheit stehender Prilat ohne Lokal-
junsdik'tion', der im Auftrag der lateinischen Hierarchie die fiir ,ihre“ DiGzesanen
des ,,griechischen Ritus“ notwendigen Priester in deren ,Ritus® weihen sollte. Eine
Praxis, die heute noch bestehr. 1596 wurde das pipstliche Dekret verdffentlicht, im
gleichen Jahr also, in dem einen Monat vor dieser Publikation in Brest-Litovsk die
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Union von einigen ukrainischen Bischtfen unterzeichnet worden war. Es war die
erste ,Union® im modernen westlichen Verstindnis. Mit dem rémischen Dokument
fiir die Iralogriechen und mit der Unterzeichnung der Akte in Brest hatte die
wechselvolle, viel umstrittene, nicht selten bittere Geschichte der ,Unierten® be-
gonnen. Sie wird ihre Losung und Vollendung nur und erst in der (gottgeschenkten)
Einheit der Kirche des Ostens und des Westens finden konnen.

Lehrreich fiir den Weg dahin mdgen die schon aus heutiger, noch vielfach ge-
hemmter Sicht zuweilen fast unverstindlichen und dennoch in manchem noch nicht
einfach iiberholten Zeugnisse und Dokumente sich erweisen, die in einem vierten
Abschnitt (S. 207-282) beigegeben werden. Zumeist sind sie hier erstmals publiziert.
FEine Hilfe fiir weitere Studien sind auch die Angaben zu Quellen und Unter-
suchungen, die sich auf den gesamten Umkreis des Themas ,Italogriechen® bzw.
,Italoalbanesen® beziehen (S. 281-293).

Wiirzburg H. M. Biedermann OSA

Ernst Manfred Wermter: Quellen zur Geschichte der ersten Ka-
tharinenschwestern und ihrer Griinderin Regina Protmann
gest. 1613 (= Zeitschrift fiir die Geschichte und Altertumskunde Ermlands,
Beiheft 2). Minster (Hist. Verein fiir Ermland) 1975. 169 S., kart.

Die 1960 in sechs Provinzen aufgeteilte, 1257 Mitglieder zdhlende ,Kongrega-
tion der Schwestern von der heiligen Jungfrau und Martyrin Katharina® (Katha-
rinenschwestern, Katharinerinnen), wurde 1571 von Regina Protmann in Brauns-
berg/Ostpreuflen gegriindet. Die Schwestern befafiten sich mit der ambulanten
Krankenpflege, der Unterrichtung der weiblichen Jugend, sie fertigten liturgische
Paramente und Altarkerzen. Von der Gemeinschaft berichtet 1745 der Bischof von
Ermland, Adam Stanislaus Grabowski, nach Rom: ,Miraculi loco habetur, quod a
prima huius congregationis institutione nullum unquam auditum fuerit scandalum
de his Christi famulabus . . . cum tamen nec votis religiosis nec clausura teneatur®
(S. 133).

In der vorliegenden Quellenedition hat Wermter Dokumente aus den Jahren
15691751 zusammengetragen, die das Leben und Werk Regina Protmanns und
ihrer ersten Mitschwestern vorfithren, wobei denjenigen Texten der Vorzug gegeben
wurde, ,die Geist und geistliche Lebensform der Katharinenschwestern wider-
spiegeln® (S. 7). Den Hauptteil der Edition stellen dar: die am 18. Mirz 1583 vom
ermlindischen Bischof Martin Kromer bestdtigte erste und die nach den Trienter
Reformbeschliissen modifizierte und am 12. Mirz 1602 vom pdpstlichen Nuntius
Claudio Rangoni bestitigte zweite Regel der Kongregation sowie die (wahrschein-
lich von P. Engelbert Keilert, SJ) 1623 anonym veréffentlichte Lebensbeschreibung
der Ordensgriinderin. In weiteren Dokumenten wird sowohl das wohlwollende In-
teresse besonders der Bischtfe Martin Kromer und Simon Rudnidsi an der Ent-
faltung der Kongregation in ihrer Didzese sichthar, wie auch die enge Verbindung
der Ordensgriinderin mit der Gesellschaft Jesu. Vom Mifitrauen der Zeitgenossen
gegeniiber der in dieser Gemeinschaft wiederaufgelebten Tradition der mittelalter-
lichen Beginen, deren Aufgaben und Lebensweise Regina Protmann fiir ihre Griin-
dung iibernommen hatte, zeugt mittelbar das fiir den Bischof von Plock erstellte
Gutachten eines unbekannten Juristen. Wermter vermutet in ihm einen Jesuiten-
pater, der — wie der international zusammengesetzte Braunsberger Jesuitenkonvent
— Verstidndnis fiir die neue klosterliche Lebensform zeigte, und ihre Existenz mit
juristischen Argumenten verteidigte. Im Anhang I gibt Wermter ecine (nicht den
Anspruch auf Vollstindigkeit erhebende) Zusammenstellung von Stiftungsurkunden
und anderen Dokumenten zur Besitzgeschichte der ermlindischen Konvente in
Braunsberg, Heilsberg, Rofel und Wormditt, aus denen hervorgeht, dafl die Ar-
beit der Katharinenschwestern nicht nur von den Bischtfen, sondern auch von Biir-
gern und Adligen unterstiitzt wurde.! Im Anhang II stellt Wermter die Nieder-
lassungen der Katharinenschwestern betreffende Ausziige aus den Statusberichten
der ermlindischen Bischéfe von 1610-1751 zusammen.

Ztschr. £. K.G. 18
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Die edierten Akten und Dokumente werden zwar nicht kommentiert, doch
sorgfiltig erliutert. Wohl aus Sparsamkeitsgriinden sind die Anmerkungen zu den
Texten am Ende des Werkes abgedruckt, was sich beim Lesen stérend bemerkbar
macht. Ein umfassendes Register schliefit das Werk ab.

Die Edition, durch ein umfangreiches Quellen- und Literaturverzeichnis zur
Geschichte der Katharinenschwestern ergénzt, ist nicht nur fiir den Historiker dieses
Ordens, sondern auch fiir alle, die an der Geschichte Ermlands sowie an der Er-
forschung der gegenseitigen Beeinflussung der verschiedenen Traditionen christ-
licher Spiritualitit interessiert sind, von Bedeutung.

Weiterfithrende Studien werden vom Verfasser an verschiedenen Orten angeregt.

Belm, Haus St. Marien Christoph Wollek

J. A. G. Tans et H. Schmitz du Moulin: Pasquier Quesnel devant
la congrégation de ’Index. Correspondance avec Francesco Barberini
et mémoires sur la mise 4 Index de son édition des oeuvres de saint Léon,
publiés avec introduction et annotations (= Archives internationales d’histoire
des iddes — International Archives of the History of Ideas 71). La Haye (Mar-
tinus Nijhoff) 1974. XLV + 156 S., kart., HF1 59.50 guilders.

Né A Paris en 1634, Pasquier Quesnel entre 3 I’Oratoire en novembre 1657.
Ordonné prétre le 20 septembre 1659, il sacquiert trés vite une grande renommeée
de directeur de conscience. Tout en publiant, pendant ces premiéres années, plusieurs
ouvrages de piété et de spiritualité, il entre en contact avec un grand nombre de
savants de toute PEurope occidentale et s'enthousiasme pour les travaux d’érudition
historique. Il fait partie de ce groupe d’érudits qui, aux XVIle et XVIIle siecles,
contribuent 3 épanouissement de la théologie positive en se livrant 3 des recher-
ches approfondies et critiques sur les sources. Sa premiére grande performance dans
ce domaine fut édition des oeuvres de saint Léon.

Cet ouvrage, dont limpression fut achevée le 28 juin 1675, établit la renommée
scientifique de Quesnel. Les premiéres réactions en France furent trés élogieuses.
Mais 3 Rome on fit & Pouvrage un accueil tout différent: immédiatement les théo-
logiens romains émirent des soupgons contre Touvrage, en raison précisément des
éloges que lui décernaient les érudits frangais. Ces derniers, en effet, avaient relevé
avec satisfaction la maniére dont par ses recherches Quesnel avait apporté un fon-
dement A ce quon appelait les libertés de I'Eglise gallicane. Deux docteurs de la
Sorbonne, A. Le Vaillant et Thomas Roulland, avaient félicité Quesnel en ces ter-
mes: “Probavimus fortitudinem, qua Ecclesiae Gallicanae splendorem, Gallicanorum
Praesulum innocentiam, et veras Ecclesiae nostrae Libertates animose ex occasione
propugnavit®. C'en était vraiment de trop! Il n’y a pas de doute que des éloges de
ce genre devaient inquiéter les théologiens romains, trés susceptibles sur tout ce qui
de prés ou de loin paraissait porter une atteinte 2 Pabsolutisme romain. Les Ro-
mains ne faisaient pas la distinction entre le gallicanisme épiscopaliste et le galli-
canisme politique; ils sentaient le danger partout. Il ne faut donc pas s’étonner de
la rapide réaction de la Cour romaine. Moins d’un an aprés sa parution, I'ouvrage
de Quesnel sur les oeuvres de saint Léon fut mis & PIndex: le décret de la mise 2
PIndex date du 22 juin 1676.

Messieurs J. A. G. Tans, de PUniversité de Nimégue, et H. Schmitz du Moulin,
de PUniversité de Groningue, nous permettent de connaitre, en partie du moins,
les circonstances de cette condamnation, qui sont des plus instructives pour com-

1 Bedauernswerterweise wurden die S. 118, Nr. 7; S. 124, Nr. 4 und S. 127,
Nr. 8 erwihnten Visitationsberichte tiber die Konvente in Braunsberg und Worm-
ditt (beide aus den Jahren 1596/97) sowie des Konvents in RoRel (1609), nicht —
wenigstens in Regestenform — in die Edition aufgenommen. Der Hinweis S. 127,
Nr. 8: ,Abdruck: Textteil Nr. 10%, gehort auf S. 123, Nr. 1! Vertauscht wurde auch
die Seiteniiberschrift auf Seite 47/48.



Neuzeit 419

prendre les mentalités de Pépoque. 1l n’y a pas de doute que la condamnation ne
s'est pas faite sans une certaine résistance; il y a eu des interventions dans les deux
sens. Grice & trente-quatre documents, qui se situent entre le 14 juin 1676 et la
seconde moitié de I'année 1678, nous pouvons suivre Pévolution de la cause: la
premitre pitce du dossier est de quelques jours antérieurs au début de la condam-
nation; les autres sont postérieures 4 la condamnation, alors que l'on croyait encore
3 une éventuelle possibilité de faire retirer ouvrage du nombre des livres prohibés.
Quesnel a choisi pour son défenseur le cardinal Francesco Barberini, qui avait
beaucoup de sympathie pour 'Oratoire; Barberini, qui a I'époque était doyen du
Sacré Collége ¢t se trouvait probablement 4 la téte du Saint-Office, avait eu de trés
bonnes relations avec ’Oratoire durant son séjour en France avant 1648. Barberini,
de son cbté, a fait appel & divers théologiens romains pour avoir leur avis, entre
autres, 3 J. Ricci, secrétaire de I'Index, a J. M. Suarez, bibliothécaire 2 Rome, a
H. Ursaya, consulteur de I'Index, au Pére Marchese. Le dossier contient vingt-
deux lettres, dont la plupart sont échangées entre Barberini et Quesnel, trois notices
personnelles de Barberini, un avis de Ricci et huit mémoires provenant de théolo-
giens romains.

1l ressort de la lecture de ces documents que L’on assiste 3 un dialogue de sourds;
les interlocuteurs ne parlent pas la méme langue. Les théologiens romains ne con-
naissent pas, comme nous ’avons déja dit, la nuance qu’il y a entre le gallicanisme
épiscopaliste et le gallicanisme politique. Il sont hantés par la peur de la Cour de
Versailles. Par conséquent, ils considérent comme une provocation toute allusion
aux libertés de I'Eglise gallicane. Devant le spectre du gallicanisme, ils sont imper-
méables 3 toute argumentation scientifique. A des preuves d’ordre scientifique, ils
opposent des raisons d’Eglise, c’est-A-dire des arguments d’ordre dogmatique. Ques-
nel a tout d’abord du mal 3 se faire aux objections de ses adversaires; il ne les
comprend pas, car il réagit en érudit, pour qui seul le document a valeur de preuve.
Dot Pétonnement qu’il manifeste devant Pargumentation de ses censeurs et qui
se traduit dans plusieurs de ses lettres 3 Barberini ou dans les réponses aux mémoi-
res des “experts® romains. Ainsi Quesnel insiste & plusieurs reprises sur le fait qu’il
s'était livré & un travail d’érudition et que I’idée ne lui était jamais venue de toucher
aux droits actuels de I’Eglise de Rome. 1l demande 2 ses censeurs de lui fournir
Ia preuve qu’il sest trompé. Il trouve pour le moins curieux qu'on considere comme
un crime d’appeler un faux ce qui est effectivement un faux; il fait allusion aux
Fausses Décrétales. Mais tout cela ne touche pas ses interlocuteurs. Finalement,
malgré les sympathies qu’il vouait A son protégé, Barberini dut 'abandonner a son
sort. Sur la toile de fond de tout ce débat se profile la tension qui existe d’une
part entre la cour de Rome et la cour de Versailles, d’autre part entre le roi de
France et lempereur d’Allemagne pour la suprématie sur 'Europe; il suffit de se
rappeler qu’d cette époque Louis XIV aspirait & ceindre la couronne impériale.
Dans cette lutte, Rome soutenait le parti de Pempereur pour avoir un allié contre
la cour de Versailles.

Grice au dossier publié par les professeurs Tans et Schmitz du Moulin, nous
pouvons suivre ce curieux débat, qui a conduit Quesnel 2 se réfugier dans le camp
de Popposition et & devenir le polémiste acharné, dont I'image a été transmise & la
postérité; on oublie trop souvent, comme le rappellent trés justement les deux
éditeurs, que dans sa jeunesse Quesnel avait été un prétre zEl¢ et ardent, qui s’érait
consacré aux problémes de spiritualité et de piété. Il n’y a pas de doute que des
publications dans le genre de ce dossier sont trés utiles pour saisir sur le vif cerraines
mentalités du passé. De longs développements ne peuvent pas remplacer le contact
avec les documents eux-mémes, 2 travers lesquels on sent revivre une génération
d’hommes, qui tout en étant animés des meilleures intentions se sont comportés de
maniére incompréhensible pour nous. Et pourtant qui oserait dire que des incom-
préhensions analogues ne se refroduisent pas dans notre société du XXe siecle?

Il convient d’ajouter que la publication du dossier est précédée d'ume intro-
duction d’une quarantaine de pages, ot les éditeurs situent de fagon parfaite le

18*
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débat et les personnages qui y prennent part. Pasquier Quesnel est particulic‘fre:ment
bien dépeint avec ses qualités, mais aussi avec ses faiblesses. Les savants éditeurs
du dossier s'apprétent & publier un inventaire de la correspondance de Quesnel;
cette publication contribuera 3 mieux faire connaitre encore le personnage, qui
malheureusement a abandonné & partir de 1687 I’érudition pour la polem}que.
Strasbourg René Metz

Edward Dixon Junkin: Religion versus Revolution. The Inter-
pretation of the French Revolution by German Protestant Churchmen, 1789—
1799 (Dissertation for the Attainment of the Doctorate of the Theological
Faculty of the University of Basel). Vol. I, II. — Austin (Best Printing) 1974.
VI, 963 gez. Seiten.

Der Vi, geht von einem Wort H. Arendts aus, in dem Streit, der die_WeIc
heute spalte und in dem so viel auf dem Spiel stehe, werden wahrscheinlich die ge-
winnen, die die Revolution verstehen (I). ,Revolution® sei weder neu, noch seien
die zeitgendssischen Theologen die ersten, sich mit dieser Streitfrage zu befassen
(11, 817). Eine Priifung der Bemithungen, die Christen vor nahezu 200 Jahren an-
gestellc haben, moge uns helfen, Klarheit zu gewinnen in unserem eigenen Ringen,
von einem theologischen Standpunkt aus einen revolutioniren Wechsel zu verstehen

13,

: }Im 1. Kapitel erfihrt man, zeitgenissische Historiker seien sich weitgehend

darin einig, daff die Franzosische Revolution in ihren ersten Etappen nicht kirchen-

feindlich war (11). An anderer Stelle liest man, viele Jahre antiklerikaler, dei-

stischer Kritik (Voltaire, Holbach, Diderot) hitten den kirchlichen Einfluff im

Konigreich mit unterminiert (56). Sollte diese Art von Aufklirung am Entstehen

der Revolution unbeteiligt gewesen sein? Fiir den Vf. hat die Revolution keine

andere Wahl gehabt, als das Kircheneigentum zu nationalisieren (13 f.). Dem Leser
kommt die Gegenfrage, ob diese Enteignung so weit gehen mufite, dafl der Kirche
keine Mittel blieben, die eigenen Priester zu bezahlen. Die Revolution suchte aus
den Priestern staatliche Funktionire zu machen (vgl. 9 f.). Das hitte eines ebenso
eindeutigen Kommentars wie des auf S. 709 f. ausgesprochenen bedurft (dafl nim-
lich die Kirche jeden Versuch weltlicher Autorititen zuriickzuweisen habe, ihre

Predigt zu regulieren).

In dem Absatz ,Revolution und Monarchie® sucht der Vf. zu verstehen, dafy
der Konvent die politische Entscheidung traf, Louis XVI. fiir immer von der Szene
verschwinden zu lassen; wire der Konig nicht hingerichtet worden, wire er eine
immerwihrende Bedrohung fiir die Revolution geblicben (23). Den entriisteten
(aber anscheinend etwas dummen) Deutschen wird entgegengehalten, sie seien
nicht dariiber informiert worden, daff Louis XVI. mit auslindischen Michten kon-
spiriert habe (23 f.). Dem Satz Schleiermachers, dafl keine Politik der Welt zu
einem Morde berechtige (401), geht der Vi. nicht nach, obwohl er an anderen
Stellen Respekt vor Schleiermacher duflert (246, 799).

In dem Absatz ,Revolution und Europa® erfihrt man, dafl verglichen mit den
politischen Prinzipien, die in der 2. Polnischen Teilung zutage traten, die fran-
zosisch-revolutiondre Annexionspolitik nicht mehr so schlimm (atrocious) aus-
schaut (42). Dem Leser bleibt es iiberlassen, herauszubekommen, was sich durch
die vermeintliche Revolution an der Auflenpolitik geiindert hat.

_ In dem Absatz ,Revolution und Terror® soll man dariiber belehrt werden, daf}
die gegenwirtige Forschung uns zu ermutigen scheint, etwas weniger entsetzt zu
sein tiber die Grausamkeiten des Terrors und etwas mehr Respekt zu haben vor
seinen positiven ,accomplishments (als da sind nationale Verteidigung, Uberwin-
dung von Anarchie und Rebellion sowie Mobilisierung zum Kampf gegen eine
iiberlegene Militdrmache, S. 50). Nach ,modern standards® seche die Zahl derer, die
ihr Leben verloren, nicht unnatiirlich grofl aus (52, 867 f.). Obwohl er ein ethi-
sches Problem mathematisch-statistisch angehen zu kénnen meint, verric der VE.
nicht, in welcher Anzahl Hinrichtungen modern und natiirlich sind. Doch stimmt
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es den V. nachdenklich, wenn er bei M. Gohring, der vom Terror als von einer
mit Blut geschriebenen Philosophie spricht, liest, dafl in den letzten sieben Wo-
chen des Regimes, als fiir die Revolution weder dufere noch innere Gefahren be-
standen, iiber 2500 Menschen zum Tode verurteilt wurden (51 Anm. 58). Der
Kirchenverfolgung bringt der V£ Verstindnis entgegen, soweit nimlich einige
Priester sich der Revolution niche nur aus religidsen, sondern auch aus politischen
Erwigungen widersetzten (57, 59). Der Vf. empfiehlt den ,counter-revolutionaries®
cine religise Reinheit, die er an dieser Stelle den christlichen Revolutiondren nicht
ans Herz legt.

In einem neuen, einem 2. Abschnitt behandelt der Vf. die Franzdsische Revo-
lution in ihrem sozialen und intellektuellen Kontext (60 ff.). Hier tauchen die Na-
men von Montesquieu, Voltaire, Rousseau u.a. (84 ff.), aber auch von E. Burke
auf (102 f.).

Der Absatz ,Die deutschen Intellektuellen und die Franzdsische Revolution®
leitet iiber zu dem 2. Kapitel ,Revolution: The Ethical issue for German Prote-
stants® (186 f.). J. H. Campes dient als Beispiel dafiir, wie das Entziicken iiber
die Revolution in Widerwillen umschlug (190 ff.). Ausgiebig werden J. G. Herder
(204 ff), J. L. Ewald (219£.), Chr. L. H. Dedekind (220 f.) und J. G. Eichhorn
(221 £.) zitiert. Die Enttduschung Chr. G. Salzmanns nimmt der Vf. zum Vor-
wand, vielen deutschen Kirchenminnern eine iibermifige Naivitit zuzuschreiben
(230). Die aus der Naivitit hervorgegangene Verbitterung sei nicht zu verwech-
seln mit unbeteiligter Indifferenz gegeniiber den Nioten der Unterdriickten oder
mit einer reaktioniren Weigerung, den Forderungen der Gegenwart und der Zu-
kunft ins Auge zu sehen (231).

Im Anschluf an, wie er meint, weltliche (secular) kommt der V£. auf, wie er
meint, theologische Interpretationen zu sprechen (262 ff., 280). Fruchtbarer als
diese Unterscheidung zwischen ,ethisch® und ,theologisch® wire die Frage gewesen,
welchen theologischen Gehalt die weltlich-ethischen Interpretationen haben. Fiir die
theologischen Interpretationen soll es charakteristisch sein, dafl sie besonders nach
Gottes Aktion (action) in der Revolution fragen und an Gott ,prophetically or
providentially or apocalyptic-eschatologically® denken (263).

Die deutschen Pastoren sollen geglaubt haben, daf die Forderung der wahren
Religion (ich fiige, diesmal als Apologet der Deutschen, hinzu: fiir einen Seelsorger)
viel wichtiger ist als die Reform der politischen Institutionen (816 f., 887 f., 268 f.).
Falls dieses geistliche Selbstverstindnis kritisiert werden soll (888), liefle das ein
bezeichnendes Licht auf die eigene Position des Vs fallen.

Die Theologen, die mit apokalyptischen Fantastereien und mit geschichtsphiloso-
phischen Orakeln wenig anzufangen wissen, sicht der Vf. vor die Schwierigkeit ge-
stellt, dafl Got sich nicht vollstindig ignorieren lifit — als ob es ausgemacht sei, daf§
es der Apokalyptik und ihren modernen Verchrern vornehmlich um Gott geht
(271)! Der V£. hilt sich mehr an die erbaulichen Quellen als an die wissenschaft-
lich-dogmatischen Werke der Aufklirungstheologie, von der er nur mehrere Ethiken
heranzieht.

In M. F. Roos sieht der Vf. cinen Mann, der die Revolution als einen Akt
Gottes bejahte, aber leugnete, dafl Christen sich gerechterweise an ihr beteiligen
kénnen (283 f.). Dem V¥. ist es fraglich, ob fiir Christen unrecht sein kann, etwas
zu tun, was Gott selbst getan wiinscht (284, 841). Der Vf. Lifit im unklaren, ob das,
was Gott tut (als extremes Beispiel: das Heimrufen eines Menschen in die Ewig-
keit), auch von Menschen getan werden soll. Der Vf. fragt, wohin es im ethischen
Denken fiihre, Christen fiir die Annahme eines politischen Systems verantwortlich
zu machen, obwohl sie von der Teilnahme an seiner Entstehung ausgeschlossen
waren (284). Sind wir aber wirklich verantwortlich fiir das, was wir vorfinden?
Dafl wir nichts vorfinden, aber alles entscheiden konnen, ist eine demokratische
Illusion, die hinter dem demokratischen Gartenzaun verfliegt. Was der Christ vor-
findet, nimmt er entgegen, als stamme es aus der Hand Gottes. Was er auf diese
Weise annimme, nimmt er nicht hin, macht er zu keiner ,,Ordnung®. Das Bestehen
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eines politischen Systems ist vielmehr ein fortwihrendes Entstehen. Was fiir Chan-
cen hiitte sonst die Kirche in einem atheistischen Staat, der aus anderen als aus
christlichen Quellen entstanden ist?

An fihrenden Universititstheologen, die sich fiir das Widerstandsrecht eines
ganzen Volkes und die gewaltsame Absetzung eines Tyrannen erklirten, stellt der
V£. G. Less, J. W. Schmid und Chr. F. Ammon vor (287 f., 839). Der Vf., der iiber
den verschiedenen Gruppen nicht mehr das gesellschaftliche Ganze zu sehen und
Klarheit dariiber erlangt zu haben scheint, dafl in den Industriestaaten die Revolu-
tion nur von einigen politischen Sekten getragen wird, merkt hier kritisch an, die
Einmiitigkeit eines Volkes, die zu einer Revolution berechtigt, sei ein erreichbares
Ziel mehr im Zeitalter des Absolutismus als in unseren modernen Gesellschaften, die
eine Balance herzustellen suchen zwischen vielen konkurrierenden Interessen (292).

Als wichtige deutsche Alternative zu E. Burke wird J. G. Fichte genannt (297).

Ein unzureichendes Fichte-Verstindnis spricht aus dem Satz: ,Closer attention to
Fichte the philosopher might well have proved beneficial to theology as a whole®
298).
( Sodann fithrt der V£. eine Reihe von Theologen vor, die auf dem Boden der
Vertragstheorie stehend die Revolution ablehnen (298 ff., 341 ff.). Die Seiten 303 ff.
enthalten einen Beitrag zur Auslegungsgeschichte von Rém. 13 und zum Streit
iiber diese Bibelstelle. Nach mehreren Predigern wird dann auch Fr. J. Stahl vor-
gestelle (324 f1.).

Das 3. Kapitel ist iiberschrieben: Religion: Prescription for a Diseased Genera-
tion (471). Es wird u.a. dargelegt, dafl die deutschen Kirchenminner aus der Reli-
gion kein Opium gemacht haben; viele hitten die Absicht gehabt, Menschen und
Gesellschaft in diesem Leben besser und gliidklicher zu machen (550, 817). Der
V{. vermifit aber bei ihnen das radikale Wort von Vergebung und Gericht, das die
Bibel iiber der Menschen Werke (und also auch, wie ich hinzufiigen darf, Gber die
Revolution spricht, S. 560). Gewifs konnte das Wort von der Verschnung sogar
ein revolutionires Wort sein (561) — nur sollte man sich hiiten, die Revolution
Gottes zum Deckmantel einer sehr, sehr menschlichen Revolution (a highly am-
biguous phenomenon, S. 867, 881 ff.) zu machen.

Das 4. Kapitel soll vom (aus, was der Vf. verschweigt, revolutioniren Quellen
gespeisten) Patriotismus des Christen handeln; doch werden in ihm auch ganz
andere Fragen wie die nach der monarchischen oder demokratischen Verfassung
besprochen (z.B. 645 f.). Den protestantischen Kirchenminnern wird vorgehalten,
keine wahre prophetische Funktion in der Gesellschaft wahrgenommen zu haben
(666). DaR es Ausnahmen gab, wird immerhin am Beispiel J. L. Ewalds gezeigt
(667 £1.). Schlieflich wird auf Wollners Religionsedikt und die theologischen Ver-
teidiger der ,Aufklirung® eingegangen (713 ff.), die sich fiir eine ,relatively more
liberal social policy® einsetzten (734). Der Vf. wundert sich nicht iiber die Recht-
schaffenheit und den guten Willen, sondern iiber die Theologie dieser Aufklarungs-
theologen (737), was bei einem historischen Abstand von fast 200 Jahren kein
sonderlich schwieriges Geschift ist.

In dem lesenswerten Schluflkapitel wird zugestanden, Mannigfaltigkeit, nicht
Uniformitit charakterisiere die Stellungnahme der deutschen Geistlichkeit zu dem
Problem des revolutioniren sozialen und politischen Wandels (815). Verdienstvoll
sind die Bemithungen, den Begriff von ,Revolution® zu prizisieren (818 ff., 835 fI.)
und einen Beitrag zur Geschichte des Widerstandsrechts zu liefern (823 ff., 838 ff,,
847 f£.). Wie ,resistance® miisse auch ,reformatio® von ,Revolution® unterschieden
werden, wobei die Reformation des 16. Jahrhunderts offensichtlich auf eine Ebene
mit mittelalterlichen Reformbewegungen gestellt werden soll (827 ff., 844 f.; hinter
dem Luther-Zitat auf S. 889, mit dem der Vf. seine Arbeit krént, steht weniger
ein theologisches als ein erbauliches Interesse). Als dritte theologische Wurzel des
modernen revolutiondren Selbstverstindnisses gilt die Geschichtsphilosophie des J.
von Floris (829 ff.). Die christliche Theologie soll es mdglich gemacht haben, die
Geschichte so zu sehen, wie es der Marxismus tut (834). Der Vf. schliefit sich hier
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den Interpreten an, die den Marxismus von hinten verstehen und nicht _frager_!,
ob dieser jemals zu den mythisch-religiésen Schwirmereien zuriickkehren wird, die
durch eine moderne theologische Romantik zu neuem Leben erwedkt werden sollen.

Also steigt der V£. in seinem Schlufikapitel ein in die gegenwirtige Skumenische
Diskussion zum Thema ,Revolution®, in der seine Uberlegungen Platz und Be-

achtung finden sollten. :
Kiel Hermann Peiter

Guntram Philipp: Die Wirksamkeit der Herrnhuter Briiderge-
meine unter den Esten und Letten zur Zeit der Bauernbefrei-
ung. Vom Ausgang des 18. bis iiber die Mitte des 19. Jhds. (= Forschungen
zur internationalen Sozial- und Wirtschaftsgeschichte, herausgegeben von Her-
mann Kellenbenz, Band 5). Kéln-Wien (Bshlau) 1974. XVI, 470 S., 1 Karte,
4 Abb. u. zahlreiche Tabellen. Broschur, DM 48.—.

Der Autor beginnt seine wirtschafts- und sozialgeschichtliche Arbeit mit einem
Uberblidk iiber die Geschichte der Herrnhuter Briidergemeine von ihren Anfingen
bis zur Generalsynode von 1857, in der den amerikanischen und englischen Pro-
vinzen Selbstindigkeit gewihre wurde. Den grundlegenden theologischen Einsichten,
organisatorischen Fragen und dem ,Diasporawerk®, jenem Sammeln und Betreuen
der Erweckten, dem jede Proselytenmacherei fern lag, widmet er dabei seine beson-
dere Aufmerksamkeit. Im ersten Abschnitt des Hauptteils gibt Philipp eine griind-
liche und umfassende Darstellung der geographischen und ethnographischen, ver-
fassungs- und rechtsgeschichtlichen, sozial- und wirtschaftsgeschichtlichen Verhiilt-
nisse des Baltikums. Im zweiten Abschnitt wird iiber die Bauernfrage und Bauern-
befreiung in Estland (1817) und Livland (1820) berichtet. Der dritte und vierte
Abschnitt gelten der Entstehung und Geschichte des ,Livlindischen Werkes® im 18.
und in der ersten Hilfte des 19. Jhs. und bilden das Hauptthema des Buches.

Den Anstof fiir die Griindung des ,Livlindischen Werkes®, dessen Aufgabe die
seelsorgerliche Betreuung der Bevélkerung und ihre Sammlung zu geistlichen Ge-
meinschaften war, gab Zinzendorf 1736 wihrend seiner mehrwochigen Reise durch
das Baltikum. Die Personlichkeit des Grafen, der in seinen Predigten und An-
sprachen an eine nicht unbedeutende Vorarbeit des Halleschen Pietismus ankniipfen
konnte, hinterlief einen aufierordentlichen Eindruck. Die Bewegung nahm ihren
Ausgang von Wolmar und breitete sich sehr rasch {iber Mittel- und Nordlivland,
Oesel und iiber Estland aus. Die ungewohnlichen Erfolge der Herrnhuter unter der
cinheimischen Bevolkerung rief sehr bald das Mifltrauen von Adelskreisen hervor,
die diese Bewegung als politisch gefihrlich beurteilten. 1743 verbot die Zarin Elisa-
beth das Herrnhutertum. In den folgenden 20 Jahren der Verfolgung ging die Ar-
beit ganz in die Hinde der ,Nationalen®, d.h. von Esten und Letten, {iber. Ob-
schon Katharina II. 1764 den Herrnhutern Glaubens- und Gewissensfreiheit ge-
wihrt hatte, wurde durch mehrere Losentscheide der Synode der sog. ,Stille Gang*®
bestitigt und die Moglichkeiten never Aktivititen nicht ausgeschpft. In der Zeit
der Agrarreform wuchs die Bewegung stark an und erreichte in der Mitte des
19. Jhs. ihre grofite Ausdehnung. Philipp legt hierzu aufgrund eingehender Archiv-
ung Quellenstudien priizise Forschungsergebnisse vor und revidiert frithere An-
gaben.

In der ersten Hilfte des 19. Jhs. war die ,Diaspora-Arbeit® in Estland und Liv-
land gut organisiert, wobei der hohe Anteil von Laien — viele ,National-Gehiilfen*
waren einfache Bauern — auffillt. Sie trugen die Hauptlast der Arbeit. Die Haupt-
verantwortung lag aber in den Hinden der ,deutschen Arbeiter®, d.h. von aus
Deutschland stammenden Herrnhutern, die mit Frommigkeit und Lebensweise der
Zinzendorfschen Bewegung aufs engste verbunden waren. Diese genossen wesentlich
mehr Vertrauen unter den Bauern als die gesellschaftlich privilegierten Pastoren der
Landeskirche. Als Griinde fiir das erstaunliche Wachstum der Bewegung unter den
Esten und Letten fiihrt der Verfasser an, daff die weiche und gefiihlvolle Religiosi-
tit der Herrnhuter dem ,ostdeutschen Frommigkeitstyp® sehr entgegengekommen
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sei. Der reiche Liederschatz der Briidergemeine sprach besonders an. Wahrend Taufe,
Trauung, Beerdigung und Abendmahl sowie der Konfirmandenunterricht unbe-
strittene Aufgaben der landeskirchlichen Pastoren blieben, wurden Evangelisations-
vitigkeit und Einzelseelsorge von den einheimischen Gliedern der Bridergemeine,
den ,National-Gehiilfen®, ausgeiibt. Trotz (oder vielleicht gerade wegen) des senti-
mentalen Trinenkultes, einer oft eigenartigen blumenreichen Sprache und auch ge-
legentlich unkorrekter theologischer Aussagen waren die Laienprediger sehr er-
folgreich.

Philipp zeigt weiter, dafl die Briidergemeine die gesellschaftliche und nationale
Emanzipation der Esten und Letten stark beeinflulte. Da sich die Herrnhuter durch
berufliche Tiichtigkeit auszeichneten, wurden sie von den Gutsbesitzern gerne zu
verantwortungsvollen Aufgaben und Amtern herangezogen, so daff Zeitgenossen
geradezu von einer ,Aristocratie des Bauernstandes® sprachen. Ob und inwiefern
zwischen der Herrnhuter Bewegung und den Bauernaufstinden Zusammenhinge
bestehen, konnte der Verfasser nicht endgiiltig kliren, da das Quellenmaterial zu
viele widerspriichliche Aussagen enthilt. Der Briidergemeine kommt aber das Ver-
dienst zu, die erste nationale Bewegung der Esten und Letten gewesen zu sein (S.
268, 273, 358).

Die Herrnhuter erhielten immer wieder Unterstiitzung durch die Obrigkeit,
besonders durch Gutsbesitzer und Pastoren. Der baltische Adel wurde von der
briiderischen Frémmigkeit stark geprigt, wie der Verfasser mit schinen Beispielen
deutlich machen kann, und viele Adlige lieflen ihre Kinder in Herrnhuter An-
stalten erziehen. Interessant ist auch der Einflufl des Hofes von St. Petersburg zu
Beginn des 19. Jhs., als dort ein erweckliches, iiberkonfessionelles, mystisches Chri-
stentum vorherrschte. Alexander I, der in einem Gesprich mit Jung-Stilling die
Herrnhuter sehr gelobt hatte, gewihrte 1817 dem Diasporawerk in Livland ein
Gnadenmanifest mit kirchenrechtlichen Privilegien, die aber nur wenige Jahre, bis
;ur Neuorientierung Petersburgs an der Politik Metternichs, praktische Giiltigkeit

atten.

Wihrend die lutherischen Landeskirchen iiber eine gesicherte dkonomische Ba-
sis verfiigten, war das ,Livlindische Werk® auf die nebenberufliche Titigkeit der
»deutschen Arbeiter und auf Spenden des Adels und der Bauern angewiesen. Dies
war im 18. Jh. kein Problem. Da aber gegen Ende des 18. und im Laufe des 19.
Jhs. viele Adlige das Interesse an der Briidergemeine verloren, mufiten durch Griin-
dung von Schulen und Aufnahme von Pensioniren neue Geldquellen erschlossen
werden. Auflerdem war man auf finanzielle Unterstiitzung durch Herrnhut und auf
Hilfsgelder aus dem Ausland angewiesen.

Im abschliefenden Kapitel behandelt Philipp den Einflul der Briidergemeine
auf das Sozial- und Wirtschaftsleben. ,Die Herrnhuter haben im Baltikum ganz
entscheidend zur Persénlichkeitsbildung des einzelnen Esten und Letten beige-
_ tragen®, was ,nicht ohne Auswirkungen im sozialen Bereich blieb® (S. 325). Sie
verfolgten Agrarreformen und Bauernbefreiung sehr aufmerksam, griffen aber nicht
unmittelbar in die bestechende Sozialordnung ein. Die althergebrachte stindische
Ordnung, die sozialen Unterschiede, die Grenzen von Geburts- und Berufsstand, ja
sogar die ,unausfiillbar scheinende Kluft verschiedenen Volkstums® (S. 361) wurden
aber praktisch durchbrochen. Es entstand eine neue geistige Elite, die auf die ganze
Bevélkerung einen tiefen Einflufl ausiibte.

Ein Vorzug dieses Buches ist es, daff der Verfasser sowohl theologie- und from-
migkeitsgeschichtliche als auch wirtschafts- und sozialgeschichtliche Aspekte gleicher-
maflen griindlich und sorgfiltig untersucht hat. Es ist ihm gelungen, die ,unauf-
lgsliche Verbindung der geistigen Bewegung und der materiellen Verdnderung®
(Reinhard Wittram) darzustellen, ohne in ein einseitig idealistisches oder materia-
listisches Fahrwasser zu geraten.

Zum Einzelnen noch einige Fragen und Bemerkungen: Ob man das Wachstum
der Herrnhuter Bewegung damit geniigend erkliren kann, dafl die Frommigkeit
der Briidergemeine ,in hohem Mafle einen ostdeutschen Frommigkeitstypus ver-



Neuzeit 425

korperte® (S. 224) und ,in ganz besonderer Weise dem Volkscharakter der Esten
und Letten entsprach® (S. 357), ist fraglich. Eine sentimentale Religiositdt, die in
erster Linie das Gefiihl ansprach, Rithrung bewirkte und geradezu zu einem Trinen-
kult fithrte, war in der zweiten Hilfte des 18. Jhs. ein gesamteuropiisches Phino-
men. In diesem ,Zeitalter der Empfindsamkeit® waren auch Dichtung, Philosophie,
Piddagogik, bildende Kunst und Musik von der Forderung nach einem guten und
empfindsamen Herzen geprdgt, und Riithrung, Ergriffenheic und Trinen spielten
eine grofie Rolle. — Ferner sind eine Reihe von kleinen Versehen und Ungenauig-
keiten aufgefallen. Dafl die russische orthodoxe Kirche stets ,griechisch-orthodoxe
Kirche” genannt wird (S. XII und &fter), ist storend. Die russischen Namen wur-
den uneinheitlich transkribiert (z. B. Glagolevskij S. 303 nach dem wissenschaft-
lichen, Araktschejew S. 304 nach dem populiren System). S. 305 sollte es ,,Minister
fiir Volksbildung®, nicht fiir ,Volksaufklirung® heiflen. Die Uberschriften zu den
einzelnen Kapiteln sind im Drudk nicht immer konsequent (vgl. z.B. S. 171 u. S.
205). S. 97, Zeile 9 von unten, S. 199, Zeile 5 und 6 von unten, S. 334, Zeile 11 von
unten sind nicht vollstindig ausgedrudkt. S. 156 Anm. 10 ,im ersten Viertel*, nicht
»im ersten Drittel® (die russische Bibelgesellschaft wurde schon 1826 aufgeldst).
S. 232 ,Nun komm der Heiden Heiland®, nicht ,nun kommt®.

Doch diese und noch andere Kleinigkeiten konnen den Eindruds nichet triiben,
dafl es sich hier um ein griindliches und verdienstvolles Buch handelt, das die
Forschung weiterfilhren wird. Von groflem Wert sind schlieflich auch die reich-
haltigen Literaturangaben und die der Darstellung beigefiigten Anlagen, Tabellen
und Quellenstiicke.

Erlangen Erich Bryner

Erich Bryner: N. M. Karamzin. Eine kirchen- und frémmigkeitsgeschicht-
liche Studie (= Oikonomia, Quellen und Studien zur orthodoxen Theologie
Bd. 3). Erlangen (Lehrstuhl fiir Geschichte und Theologie des christlichen Ostens
an der Universitit Erlangen) 1974. 289 S,, kart.

Diese Dissertation eines Schiilers von Fairy wvon Lilienfeld unternimmt es, den
weltanschaulichen (philosophisch-religitsen) Standort des russischen Schriftstellers
und Geschichtsschreibers Nikolaj Michailovi¢ Karamzin (1766—1826) zu beschreiben,
gegliedert in die drei grofien Lebensabschnitte: I. Karamzin als Schiiler der Mos-
kauer Rosenkreuzer 1785-1789. II. Karamzin als Dichter und Herausgeber literari-
scher Zeitschriften 1791-1803. III. Karamzin als kaiserlicher Hofhistoriograph
1803-1826.

Wihrend des ersten Lebensabschnittes stand K. unter dem Einfluf der frei-
maurerischen Bewegung der Rosenkreuzer, die eine kosmopolitische Gesinnung, eine
Religion des Gefiihls und — stark vom deutschen Pietismus beeinflufit — eine allge-
meine mystische Frémmigkeit pflegten, eine Art von theokratischem Sozialismus
forderten, dabei aber loyale Staatsbiirger des aufgeklirten Absolutismus waren.

Die blutigen Ereignisse der franzdsischen Revolution fithrten dann in K.s Den-
ken die Erkenntnis herbei, daff die Gleichheit alle gleich ungliicklich gemacht hat
und dafl die ertriumre Gliickseligkeit der Menschheit auf dieser diesseitigen Welt
nicht verwirklicht werden kann. In der durch diese Wende ausgelosten Krise (1797—
1803) zog sich K. von der bisherigen literarischen Arbeit zuriick und wandte sich
der Geschichte zu. In den damals entstandenen kleineren und grifleren historischen
Arbeiten zeichnen sich bereits die Grundlinien seiner stark von Bossuet bestimm-
ten Geschichtsauffassung ab. Als er dann 1803 auf seinen Antrag hin von Kaiser
Alexander I. zum ,kaiserlichen Hofhistoriographen® ernannt wurde, galt seine
Lebensarbeit einer grofien Gesamtdarstellung der russischen Reichsgeschichte, die
ihm Gelegenheit bor, seine Geschichtsauffassung in farbenreicher Fiille auszubreiten:
die Geschichte hat die Aufgabe, der Nachwelt von den wunderbaren Taten der
Vorsehung zu erzihlen, von der sie in allen ihren Ereignissen bewegt wird, als
deren Werkzeuge die Herrscherpersonlichkeiten erscheinen. Im Ablauf der russi-
schen Geschichte erscheint das Christentum als die bewegende Kraft des sittlichen
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Fortschrittes und der staatshiirgerlichen Tugenden durch die Beseitigung von Rach-
sucht, Polygamie und Vielweiberei, durch die Einfiihrung besserer Gesetze und
edlerer Sitten. In dieser Geschichtsauffassung sind aufklirerische, alttestamentliche
und russisch-patriotische Vorstellungen in merkwiirdiger Weise vermihlt,

Gegen Ende seines Lebens gewann er dann ein niheres Verhiltnis zur russi-
schen Staatskirche, deren zeremonielle Feierlichkeit auch ihn anzog. Er distanzierte
<ich nunmehr entschieden von seiner fritheren Freimaurerzeit, er lehnte die Peters-
burger Erweckungsbewegung und die ,Russische Bibelgesellschaft ab.

Aber in seiner personlichen Religiositit war und blieb K. ein Kind der zeitge-
néssischen Stromungen. Die Uberzeugungen des aufkldrerischen Deismus standen
weiterhin fiir ihn fest: Gott, Unsterblichkeit, Tugend, Zusammengehérigkeit von
Christentum und Aufklirung. Die Natur erscheint ihm als Spiel der Gréofe und
Allmacht Gottes. Nichstenliebe und Toleranz gelten als hochste ethische Ideale.
Und in der sein Zeitalter so kennzeichnenden Weise klingen Rationalismus und
Sentimentalismus zusammen. Bntsprechend dieser Auffassung sieht er in Volksbil-
dung und Morallehre die eigentlichen Aufgaben der Kirche.

K.s. Religion blieb also durchaus im Raum der ,natiirlichen Theologie®. Was
dariiber hinaus die Substanz des kirchlichen Glaubens ausmacht, fehlt auch bei K.
durchaus: Offenbarung, Heilige Schrift, Christologie und insgesamt alle kirchliche
Dogmatik. K. war und blieb ein Kind der aus dem aufkldrerischen Westeuropa
michtig einflutenden Zeitideen, die auch den grofiten Teil der russischen Ober-
schicht tiberschwemmten.

Auf Ubernahme und Wiedergabe dieser Zeitideen beruht K.s. weitreichende und
lange anhaltende Wirkung. In seinem groflen Geschichtswerk kam seine patriotische
Verherrlichung der russischen Vergangenheit hinzu. Der sprachliche Schwung des
Geschichtsschreibers lief} die begeisterten Leser iiber die Kritiklosigkeir des Verfas-
sers hinwegsehen und verschaffte dieser Darstellung der russischen Reichsgeschichte
einen michtigen Widerhall.

Die vorliegende Untersuchung ist die gute Leistung cines versprechenden An-
fingers, der Fleiff, Griindlichkeit und kritisches Urteil beweist. Wohl aus einer ge-
wissen Behutsamkeit hat der Verf. seine wesentlichsten Erkenntnisse in mehr zu-
riidkhaltenden Andeutungen tiber mehrere Stellen des ganzen Buches verstreut —
woraus sich auch manche Wiederholungen ergeben — statt das geistesgeschichtliche
Fazit seiner Untersuchung in konzentrierter Klarheit auszusprechen: K. war in den
Grundsatzfragen von Gott, Welt und Geschichte nicht ein selbstindiger Geist, son-
dern ein recht unselbstindiger Widerhall der aufklirerischen Zeitideen.

Miinchen Georg Stadtmiiller

Giacomo Martina S.J.: Pio IX (1846-1850) (= Miscellanea Historiae
Pontificiae, vol. 38). Rom (Universitd Gregoriana Editrice) 1974. VII, 569 S.,
brosch., Lire 12 000.

Nach dem grundlegenden Werk des Lowener Kirchenhistorikers Roger Aubert
zum Pontifikat Pius’ IX. ,Le Pontificat de Pie IX (1846-1878)“ (Paris *1963,
Supplément bibliographique et Index, 1965; dazu Darstellung im Handbuch der
Kirchengeschichte, hrsg. v. H. Jedin, Bd. VI/1, 1971) nimmt man den umfang-
reichen 1. Band einer auf drei Binde berechneten Monographie erwartungsvoll zur
Hand. Diese Erwartung wird nicht enttiuscht. Zu bedauern ist nur, dafl der Ver-
fasser die Vorgeschichte des Grafen Giovanni Maria Mastai-Ferretti ausdriicklich
ausklammert. Doch wird dies verstindlich, da sicher ein nicht minder umfang-
reicher, gewifl nicht uninteressanter Band erforderlich wire und ein Autor zudem
auch Grundkenntnisse der Psychopathologie haben miifite. Zunichst mag auffallen,
daB der Verf. den 1. Band allein den vier Anfangsjahren des Papstes widmet. Aber
dies erscheint von der Sache her gerechtfertigt: diese Jahre bieten den Schliissel zum
Versti_indnis des ganzen Pontifikates. Der Mythos vom ,liberalen® Pio IX 1846 bis
1848 ist lingst zurechtgeriickt. Aber Martina bringt Details und Prizisierungen, wie
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sie bislang nicht bekannt waren. Die Augenblicksstimmungen, Entwiirfe, Schwan-
kungen, Depressionen des Papstes werden iiberaus deutlich. Die politische Ent-
widklung in Italien, der Zustand des unrettbar verlorenen Kirchenstaates standen
fiir den Papst im Mittelpunkt, und dieser Komplex bildet den eigentlichen Schwer-
punkt, auf den auch die Regierung der Gesamtkirche stets — verhdngnisvoll — aus-
gerichtet ist. Das bestimmende Erlebnis wurde fiir Pio IX die rémische Revolution
des Jahres 1848 und sein personliches Schicksal wihrend der turbulenten Ereignisse.
Im Exil zu Gaeta reiften in der Zeit vom Januar bis September 1849 die Ent-
schliisse, die fortan den ganzen Pontifikat bestimmten, die zum Syllabus von 1864
und zum Vatikanischen Konzil 1869/70 fithrten. Es war die schroffe Absage an alle
Zugestindnisse an den Konstitutionellen Gedanken, an das (liberale) Freiheitsideal
des Jahrhunderts, die Riickkehr zum absolutistischen Prinzip. Dabei waren sich alle
einer Einsicht Fihigen durchaus dariiber klar, daf§ der alte Kirchenstaat unrettbar
dem Ende entgegenging. Zum Mythos des ,liberalen® Papstes hatte Pius IX. selbst
durch wenig bedachte Auflerungen erheblich beigetragen, bis dann die Revolution
das grofle, unheilbare Trauma schuf. Erschreckend tritt die Unzuldnglichkeit des
Papstes zutage: er besafl weder politisches Gespiir fiir die grofen, unaufhaltsamen
Entwicklungen seines Jahrhunderts, noch war er sich der Konsequenzen seiner
Gesten und Auflerungen bewuflt. Er war auch vollig auflerstande, etwa ein Konzept
im Sinne eines ,aufgeklirten Absolutismus® in der Regierung des Kirchenstaates
konsequent durchzufiihren, wie es z.B. sein Ratgeber Corbolo Bussi vertrat. Man
verfolgte vielmehr schon vor Ausbruch der offenen Revolte einen Zick-Zack-Kurs
volliger Ratlosigkeit, weckte Erwartungen, die alsbald in bittere Enttduschung und
glithenden Hafl umschlagen mufiten. Die wirklich anstehenden Probleme, z. B. Ver-
zicht auf iiberkommene Privilegien, Gleichheit aller Biirger, Paritit der Konfes-
sionen, wurden dem Papst und seiner Umgebung wohl gelegentlich bewuflt; doch zu
einer klaren Entscheidung konnte man sich nicht aufraffen. Statt dessen fliichtete der
in seinen Stimmungen hin und her gerissene Papst zu iibernatiirlichen Finger-
zeigen — wie iibrigens seine ganze spitere Regierung hindurch. Der Papst horte am
30. Mirz 1848 im revolutiondren Aufstand im Gsterreichischen Konigreich Lom-
bardo-Venezien zunichst noch ,la voce del Signore® und betete die geheimen Rat-
schliisse der Vorsehung an (S. 199). Nicht sehr lange. Obwohl vom Gedanken der
nationalen FEinheit Italiens leidenschaftlich ergriffen, lehnte er in seiner Allokution
vom 29. April eine Teilnahme am Krieg gegen Usterreich schlieflich ab; aber vor-
her und auch nachher noch spielte er doch immer wieder mit dem Gedanken eines
direkten oder indirekten Kriegseintrittes, so dafl auch darin wieder das Unver-
mogen einer klaren Scheidung des politischen vom religidsen Bereich deutlich wird.
Die klare Interpretation zur ,Nichteinmischung® des Papstes hat erst Kardinal-
staatssekretir Antonelli der genannten pipstlichen Allokution gegeben (S. 225-254).

Es ist bezeichnend, dafl Pius IX. auch nach dem Scheitern des kurzen konstitu-
tionellen Experiments im Kirchenstaat durch einen ,Sprung ins Ubernatiirliche®
reagierte, statt politisch klar zu analysieren und religiose Positionen von politi-
schen Forderungen abzugrenzen: Nur wenige Tage nach der Flucht von Rom nach
Gaeta lie der Papst die erste Kardinalsbefragung (6. Dezember 1848) veranstalten:
»An, attenta petitione maioris partis Episcoporum catholici orbis . . . sit con-
sulendum Sanctissimo pro declaratione singularis privilegii B. Mariae Virginis
absque originali labe conceptae.“ In der Dogmatisierung der Immaculata Conceptio,
die dann 1854 vollzogen wurde, sah der Papst schon 1848 das wirksamste iiber-
natiirliche Mittel, um den bdsen Stiirmen der natiirlichen Welt zu begegnen (S.
484 £.). Auch jetzt fehlte jedes klare politische Konzept. Im allmihlich mit fremder
Hilfe restaurierten Kirchenstaat kehrte Pius IX. véllig zum absolutistischen, kleri-
kalen Regime zuriide. Bezeichnend fiir die schroffe Wendung gegen jede Verein-
b_arkeit von Religion und modernem, liberalem Freiheitsgedanken ist der Entwurf
emer pépstlichen Antwort an den Erzbischof Sibour von Paris (29. April 1849): der
vom Erzbischof empfohlene Weg von kirchlichen Zugestindnissen sei inpraktikabel,
da es unmoglich sei, Christus und Belial zu versshnen, die Religion und die Revo-



428 Literarische Berichte und Anzeigen

lution. Und auch hier wieder der ,Sprung in die Ubernatur®, gleichsam mit ge-
schlossenen Augen und zugehaltenen Ohren (S. 362 f.). Angst, Verhirtung, Ent-
tiuschung, Bitterkeit und religitse Sentiments, zuweilen wohl auch die Erkenntnis
cigenen Versagens, fiihrten nun dazu, daff sich Pius IX. politisch vollig Antonelli
ausgeliefert hat.

‘Aus seiner schroff absolutistischen Auffassung vom pépstlichen Primat konnte
sich Pius IX. Anderungen, ,Reformen® in der Kirche, nur als autoritative Weisun-
gen von oben her vorstellen. Allen kirchlichen Bewegungen ,von unten?, aus dem
Kirchenvolk, von Theologen oder auch Bischofen her, stand er mifitrauisch gegen-
iiber. In diesem krankhaften Miftrauen liegt auch der Grund fiir viele Indizie-
rungen seines Pontifikates, z. B. der ,Cinque piaghe® des treuen Rosmini 1849, der
Reformvorschlige Hirschers in den ,Kirchlichen Zustinden der Gegenwart® (1849)
und knapp ein Jahrzehnt spiter simtlicher Werke des greisen Anton Giinther. Be-
ginnende katholische Volksbewegungen akzeptierte man in Rom hdchstens als vor-
iibergehende Notbehelfe — und dies ist die immer schirfer in ein absolutistisches
Regiment sich hineinsteigernde Leitung der katholischen Kirche im grofien Umbruch
und Aufbruch des 19. Jahrhunderts!

Dem gelehrten Verfasser gebiihrt fiir seine mithevolle, saubere, meist aus bis-
her unbekannten oder unzuginglichen Quellen geschépfte Arbeit aufrichtiger Dank.
Uber keinen Papst des 19. Jahrhunderts besitzen wir bisher eine dhnlich eingehende
kritische Untersuchung. Mit gespannter Erwartung darf man den beiden noch fol-
genden Binden entgegenschen, die angekiindigt sind.

Miinchen Georg Schwaiger

Notizen

Fine sorgfiltige, aber praktisch bis zu den Konjekturen kaum verinderte Neu-
ausgabe des von Antoine Dondaine O. P. 1939 aus dem Florentiner Ms. verdffent-
lichten radikal-dualistischen (katharischen) Liber de duobus principiis, einer der
wichtigsten Quellen fiir das italienische Katharertum des 13. Jhs. legt in der Reihe
der Sources Chrétiennes Christine Thouzellier vor: LivredesDeux Prin-
cipes (= Sources Chrétiennes Nr. 198). Paris (Editions du Cerf) 1973. 504 S.
(urspriingliche Ausgabe: A. Dondaine: Un traité néo-manichéen du XIII® siccle,
le Liber de duobus principiis, suivi d’un fragment de rituel cathare. Istituto Storico
domenicano, S. Sabina, Rom 1939). Arno Borst (Die Katharer, 1953, S. 254-318)
hatte eine Untersuchung von Text und Manuskript vorgenommen (mit kleineren
Anderungen), deren Ergebnisse in Frau Thouzelliers Neuausgabe mit eingeflossen
sind. Das Verdienst der handlichen und allen Seminarbiichereien zu empfehlenden
Ausgabe liegt in ihrer Griindlichkeit (Einleitung, Apparate, Literaturangaben) und
in der beigegebenen franzdsischen Ubersetzung. In einem SchluBabschnitt sind von
Dondaine gekiirzte Bibelzitate voll ausgeschrieben worden. Das katharische Ritual
ist allerdings weggelassen und gesonderter Neupublikation vorbehalten worden.
Wer Dondaines Ausgabe besitzt, braucht die neue Ausgabe nicht unbedingt.

Heidelberg Kurt-Victor Selge

Vor mehr als zwei Jahrzehnten wurde der Versuch begonnen, im Rahmen einer
mehr populir angelegten Reihe ,Bayerische Heimatforschung® (im Auftrag des
Generaldirektors der Staatlichen Archive Bayerns, hrsg. von Dr. Karl Puchner) eine
Art ,Monasticon Bavariae® zu erarbeiten. Erscheinen konnten drei Hefte, nimlich
,Die Benediktinerklgster in Bayern® (Heft 4, bearbeitet von J. Hemmerle, 1951),
»Die Kloster des Cisterzienserordens in Bayern® (Heft 7, bearbeitet von E. Krausen,
1951) und ,Die Kloster der Augustinereremiten in Bayern® (Heft 11, bearbeitet von
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J. Hemmerle, 1957). Nachdem die Reihe ihr Erscheinen einstellen mufite, best_:hloﬁ
der Windberger Primonstratenser Norbert Backmund das Werk auf eigene
Faust weiterzufithren. Er konnte (nunmehr im Verlag Neue Presse: Passau) 1966
ein weiteres Heft vorlegen ,Die Chorherrenorden und ihre Stifte in Bayern (Augu-
stinerchorherren, Primonstratenser, Chorherren vom Heiligen Geist und Antoni-
ter)“. Kiirzlich erschienen vom gleichen Verfasser zwei weitere Hefte: »Die
Kollegiat- und Kanonissenstifte in Bayern® (Poppe-Verlag Kloster
Windberg 1972, 152 S., DM 15.-) und ,Die kleineren Orden in Bayern
und ihre Kl8ster bis zur Sikularisation (1974, 112 S, DM 12.50).
Unter den ,kleineren Orden® sind solche zu verstehen, die in Bayern vor der Siku-
larisation mit nur wenigen Klostern vertreten waren (Schwestern von der Agel-
blume, Augustinerbarfiifier, Barmherzige Briider, Basilianer, Birgittiner, Elisabe-
thinerinnen, Englische Friulein, Hieronymiten, Kartiuser, Magdalenerinnen, Ora-
torianer, Paulaner, Pauliner, Piaristen, Salesianerinnen, Serviten, Solitarier, Thea-
tiner, Ursulinen, Wilhelmiten). Die einzelnen Beitrdge sind nach dem bewihrten
Schema gearbeitet: Auf eine Schilderung der Geschichte des betreffenden Klosters
folgen Hinweise auf die einschligige Literatur und Verzeichnis der Archivalien.
Vor allem bei den Angaben iiber die ungedruditen Quellen war der Bearbeiter von
Zufillen abhingig, da er sich oft auf die Repertorien in den Archiven bzw. die
Auskiinfte der Verwaltungen verlassen muflte. Trotzdem gelang es, ein durchaus
brauchbares Hilfsmittel zu schaffen, das bei intensiveren Forschungen den Einstieg
erleichtert und auf viele Fragen zuverlissige Auskunft gibr.
Tiibingen Rudolf Reinbardt

Insgesamt sechs wichtige, sonst nur schwer zugingliche Aufsitze aus Sammel-
werken und Zeitschriften, wie ,Luther und die Mystik® — der viel beachtete Vor-
trag auf dem 3. Lutherforscherkongref 1966 in Jirvenpii/Finnland — und »Gratia
und Donum® aus der Bizer-Festschrift, die E. Iserloh in den Jahren von 1957 und
1970 verdffentlicht hat, liegen nunmehr in einer gut ausgestatteten Taschenbuch-
ausgabe vor: Erwin Iserloh: Luther und die Reformation. Beitrige
zu einem Skumenischen Lutherverstindnis (= Der Christ in der Welt. Eine Enzy-
klopédie, XI. Reihe, Die Geschichte der Kirche, Band 4). Aschaffenburg (Paul Patt-
loch) 1974, 122 Seiten. In den sechs Beitrigen wechseln Spezialuntersuchungen mit
solchen ab, die fiir einen breiteren Kreis geschrieben sind. Sie dienen der dkumeni-
schen Neuinterpretation Luthers vor dem Hintergrund der fritheren katholischen
Abgrenzungen und richten zugleich kritische Anfragen an herkémmliche ,prote-
stantische® Einseitigkeiten, besonders in der Sakramentstheologie und in der Gna-
denlehre. Die Zusammenfassung in einem Band ist in doppelter Weise eindrudksvoll,
nimlich als Dokumentation eines heutigen Stils katholischer Lutherinterpretation
und als Anstoff zu weiterfiihrenden skumenischen Forschungen.

Hannover Ulrich Asendorf

Zeitschriftenschau

Hetbergen der Christenheit 1973//74. Jahrbuch fiir deutsche
Kirchengeschichte. In Verbindung mit Herbert von Hintzenstern, Hel-
mar Junghans und Wolfgang Ullmann, herausgegeben von Karlheinz Blaschke
(Beitridge zur deutschen Kirchengeschichte. Herausgegeben im Auftrag der Ar-
beitsgemeinschaften fiir Kirchengeschichte der evangelischen Landeskirchen und
der Arbeitsgemeinschaft fiir das kirchliche Archiv- und Bibliothekswesen in der
DDR, Band IX).
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p. 5. Vorwort (Vorstellung des neuen Herausgeberkreises nach dem Tode von
Franz Lau im Jahre 1973, Zielbestimmung: Beitrige vornehmlich zur regionalen
KG aus dem Bereich des Bundes der Evangelischen Kirchen in der DDR).

9.30: Norbert Buske, Mittelalterliche Kirchen und Gnadenorte als Kiisten-
stationen im Bereich des chemaligen Herzogtums Pommern (1. Teil der 1968 von
der theol. Fak. der Universitit Greifswald angenommenen Dissertation des Vf. Kir-
chen und Kapellen wurden an der pommerschen Kiiste als Seezeichen [Leucht-
tiirme] gebaut. Aus einigen dieser Kiistenstationen entwickelten sich besondere Gna-
denorte, wo neben Maria vor allem der hl. Ewald als Schutzheiliger der Seefahrer
in den Vordergrund trat. Mit der Reformation verschwanden die speziellen Gnaden-
orte. Die Kirchen werden entweder Pfarrkirchen oder dienen nur noch als See-
zeichen).

31-46: Erich NeuB, Die Erzbischtfe von Magdeburg in ihrem Verhiltnis zur
Stadt Halle (Entwicklung Halles als der zweitgréfiten Stadt des Erzstiftes in politi-
scher, wirtschaftlicher und kirchlicher Hinsicht bis zur Reformation. Die Stellung
der Stadt unter Erzbischof Wichmann, die spiteren Auseinandersetzungen zwi-
schen Halle und den Erzbischéfen und Halles Stellung zu den Wettinern bis zur
endgiiltigen Einnahme Halles 1478, der die Errichtung der erzbischoflichen Resi-
denz in der Stadt selbst folgt).

47-63: Elisabeth Werl, Die Familie von Einsiedel auf Gnadenstein wihrend
der Reformationszeit in ihren Bezichungen zu Luther, Spalatin und Melanchthon
(Lutherische Herrschaft, deren Besitz zu fast gleichen Teilen auf Kurfiirstentum
und Herzogtum Sachsen verteilt war und deren Briefwechsel mit den Reforma-
toren erhalten ist [ WA 4; 7, WA Br 11, der gesamte Briefwechsel im Leipziger
Staatsarchiv]. Die Schwierigkeiten der Familie mit dem Herzog wegen Anstellung
Luth. Geistlicher. Bes. aufschlufireich sind die erhaltenen Briefe Heinrich Hilde-
brands von Einsiedel an Luther, Spalatin und Melanchthon, die von ihm ge-
plante Abschaffung der Frone betreffend. In ihren Antworten rieten die Reforma-
toren dem immer wieder Fragenden mehrfach ab).

65-95: Hans-Ulrich Delius, Das bischoflose Jahr. Das Bistum Naumburg-Zeitz
im Jahr vor der Einsetzung Nikolaus von Amsdorfs durch Luther (Vorfille des
Jahres 1541 nach dem Tode Bischof Philipps. Der Kurfiirst kann den vom Kapitel
gewihlten Pflug weder politisch noch kirchlich akzeptieren. 1. Eingriff eines Lan-
deshe}tl'rn in die Rechte eines Bistums, das der Kurfiirst als zu seinem Gebiet gehorig
ansieht). :

97-151: Werner Heimbach, Das Urteil des Gorlitzer Oberpfarrers Richter iiber
Jakob Bihme. — Eine kultur- und geistesgeschichtliche Untersuchung ,Mit Poltern,
Pantoffeln und Pasquillen® (Teil einer Arbeit ,Bohme und die Predigt der Kirche®.
Voraussetzungen des Gutachtens, indem Richter in den sozialen, politischen und
geistesgeschichtlichen Zusammenhang seiner Vaterstadt und vor allem im theolo-
gischen Milieu der Melanchthonschule gesehen wird. Der Kompromificharakter des
Gorlitzer Kirchentums, die Stellung der Stadt im 30jihrigen Krieg werden beschrie-
ben. Fiir Richter gehort Bohme zusammen mit Wiedertdufern und Enthusiasten).

153-162; Martin Gabriel, Das Magdeburgische Kanaan oder die reformierten
Gemeinden in Luthers Landen (Reformierte Gemeinden entstanden als erste in den
Residenzen Magdeburg und Halberstadt, wo sich nach 1648 die brandenburgische
Staatsmacht zuerst auswirkte. Nach 1680, als Magdeburg direkt zu Brandenburg
kam und nach dem Potsdamer Edikt von 1685 starkes Ansteigen der deutschen
reformierten Gemeinden und eine Masseneinwanderung franzdsischer Protestanten.
Entwicklung der deutschen und franz. ref. Gemeinden bis in die Union).

. 163-171: Heinrich Herzog, Christian Gottfried Korner als Beamter in Dresden,
insbesondere seine Tatigkeit beim Oberkonsistorium (Tatigkeit Korners, des Vaters
Theodor Kérners und Mizen Schillers am Dresdener Oberkonsistorium, spiter am
Appellationsgericht und im Geheimen Consilium, bis Kérner wesentlich aus poli-
tischen Motiven 1817 als Staatsrat im Kultusministerium in preuflische Dienste trat).
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173-180: Herbert Hintzenstern, Die Eisenacher Kirchenkonferenz von 1852 und
ihre Auswirkungen (Vorgeschichte vom Wittenberger Kirchentag 1848 bis zum er-
sten Zusammentreten der Konferenz 1852. In Angriff genommen wurden: 1. ein-
heitliches Gesangbuch (endgiiltig erst 1950), 2. Liturgische Fragen (gemeinsame
Agende endg. 1948; Eisenacher Perikopen 1896), 3. Fragen des Kirchenbaus (Ei-
senacher Regulativ 1861), 4. Revision der Lutherbibel (1892; 1912; 1965). Nach
vielen Schwierigkeiten 1922 Griindung des Deutschen Evangelischen Kirchenbundes).

181-187: Gottfried Holtz, Neubrandenburger Tore (Deutung der stadtwirts am
Stargarder und am Neuen Tor stehenden Jungfrauenfriese als jubelnde Engel-
chire im Gefolge der Himmelskdnigin Maria, Vf. erwigt Beziehungen zu Tor- und
Mauerschmuck des 1068 eroberten Tempels von Rethra, an dessen Stelle er mit aller
Vorsicht Neubrandenburg vermuten méchte).

189-190: Giinther Ott, Nachruf auf D. Hellmuth Heiden (1893-1972).

191-192: H. v. Hintzenstern, Nachruf auf Prof. D. Hanna Jursch (1902-1972).

193-197: Berichte aus den Arbeitsgemeinschaften fiir Kirchengeschichte (G. Ott:
Landeskirche Greifswald; G. Vof8: Landeskirche Medcklenburg; H. Junghans: Sich-
sische Landeskirche; M. Lorleberg: Provinz Sachsen; H. v. Hintzenstern: Thiirin-
gische Landeskirche; S. Seifert: Bistum Meifien).

199-212: Heinrich Herzog, Die Neuordnung der Evangelisch- Lutherischen
Landeskirche Sachsens nach dem Zusammenbruch des ,Dritten Reiches® — Grund-
linien und Beitrag zu einer Dokumentation (anhand der Akten des Landeskirchen-
amtes die Entwicklung vom Zusammenbruch des DC-Regimes bis zur Wiederher-
stellung des kirchlichen Rechtes im Jahre 1950 auf der Grundlage der Kirchenver-
fassung von 1922 unter Beriicksichtigung der Erfahrungen des Kirchenkampfes).

Tiibingen Hanns Christof Brennecke

Odrodzenie i Reformacja w Polsce. Tom XIX (1974). (Renaissance
und Reformation in Polen.)

Dieser Jahresband hat ein einheitliches Thema: die Konfoederation von War-
schau 1573. Das Gedenkjahr legte es nahe, dem akeuellen, mit dem Toleranzgedan-
ken eng verbundenen Thema weiter nachzugehen. In neun Beitriigen wird es von
verschiedenen Seiten beleuchtet. Z. Ogonowski und L. Szczudki ziehen einen weiten
geistesgeschichtlichen Rahmen von Sebastian Franck bis Spinoza, in den die Ge-
schichte der Warschauer Konfoederation eingeordnet wird. Behandelt werden die
sozialen Voraussetzungen (Gruszecki), die Entstehung und der Inhalt (Salmono-
wicz), der Kampf um die Verwirklichung der W. K. in Polen (H. Wisner) und in
Litauen (Wasilewski). Dabei vertrict Wisner die These, dafl die Furcht vor einem
Religionskrieg die Zustimmung zur 1576 rechtskriftiz gewordenen Konfoederation
erzwungen habe. M. Korolko setzt seine in tom. XVIII begonnene Abhandlung
tber die Polemik zwischen Jesuiten und Anhingern der Konfoederation fort und
der Herausgeber Janusz Tazbir kennzeichnet abschliefend die Einschitzung, die
dieser Vertrag im Laufe der Zeit erfahren hat. Was in Sandomir (1570) begonnen
wurde, erhilt in Warschau eine gedankliche und praktische Ausweitung. Fiir die
Geschichte der Toleranz wie der Intoleranz ist dieser Band zu beachten.

Miinster R. Stupperich



Mitteilung

Die Gerda Henkel Stiftung zur Férderung der Wissenschaft wurde am 21. Juni
1976 von Frau Lisa Maskell im Gedenken an ihre Mutter Gerda Henkel aus ihrem
Privatvermdgen errichtet. :

Die gemeinniitzige Stiftung des biirgerlichen Rechts hat ihren Sitz in Diisseldorf.

AusschlieBlicher Zwedk der Stiftung ist nach der Satzung die unmittelbare Forde-
rung der Wissenschaft, vornehmlich ;

— durch Unterstiitzung bestimmter fachlich und zeitlich begrenzter Arbeiten auf

dem Gebiet der Geisteswissenschaften und deren Verdffentlichung

— durch Organisation und Abhaltung wissenschaftlicher Fachkonferenzen inlin-

discher und auslindischer Wissenschaftler iiber festumrissene geisteswissenschaft-
liche Themen

— durch Vergabe von Stipendien zum Studium an in- und auslindischen Hoch-

schulen und Forschungsstitten und zu Studienreisen im In- und Ausland sowie
durch Vergabe von Habilitationsstipendien

— durch Vornahme und Férderung von Mafinahmen auf dem Gebiet des Denk-

malschutzes auf wissenschaftlicher Basis
sowie durch Vornahme und Férderung aller Mafinahmen, die geeignet sind, dem
Stiftungszweds zu dienen.

Zur Erfiillung ihrer Aufgaben stehen der Stiftung jihrlich circa 500 000 DM zur
Verfiigung.

Organe der Stiftung sind das Kuratorium, der Wissenschaftliche Beirat und der
Vorstand.

Uber die Gewidhrung von Stiftungsleistungen entscheiden im Rahmen des Stif-
tungszwecks das Kuratorium und der Vorstand auf der Grundlage der vom Wissen-
schaftlichen Beirat gemachten Vorschlige.

Die Forderungstitigkeit der Gerda Henkel Stiftung wird nach dem Ergebnis der
gemeinsamen konstituierenden Sitzung der Stiftungsorgane am 10. November 1976
der Geschichtswissenschaft, der Archiologic und den historischen Teildisziplinen
gelten.

Zunichst sollen Forschungen in den folgenden Problemkreisen vorzugsweise (aber
nicht ausschliefilich) geférdert werden:

_ Wissenschafts- und Universititsgeschichte, insbesondere Entwicklung der histo-

rischen Wissenschaften mit ihren Methoden und Zielsetzungen

— Einfluf der Entwicklung der Technik auf die soziale Entwicklung

— Einfluf der Beamtenschaft auf die Industrialisierung Deutschlands und die

Entwicklung entsprechender rechtlicher Gestaltungen

— Forschungsvorhaben im Grenzbereich von Geschichte und Archiologie

— Forschungsvorhaben im Grenzbereich von Archiologie und Denkmalspflege.

Ein besonderes Anliegen der Gerda Henkel Stiftung ist die Férderung des wis-
senschaftlichen Nachwuchses.

Forschungsprojekte, die qualifizierten jungen Wissenschaftlern die Moglichkeic
wissenschaftlicher Arbeic bieten, werden bei der Vergabe von Férderungsmitteln
besondere Beachtung finden.

Anfragen und Antrige sind zu richten an:

Vorstand der Gerda Henkel Stiftung

Malkastenstrafie 15

4000 Diisseldorf 1

Telefon: (0211) 359853

Antrige, die in der nichsten Sitzung der Stiftungsorgane behandelt werden sollen,
miissen bis zum 15. Mai 1977 gestellt sein.
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