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Vorwort

Der vorliegende Sammelband ist das Ergebnis einer duRerst anregenden
internationalen Tagung in Hermannstadt (Sibiu, Nagyszeben). Sie wurde vom
Arbeitskreis fir Siebenblrgische Landeskunde konzipiert und in Koopera-
tion der Universitaten Kiel und Koblenz-Landau mit dem Okumenischen
Forschungsinstitut der Lucian-Blaga-Universitét Sibiu an der Evangelischen
Akademie Siebenbirgen durchgefiihrt und dankenswerterweise groRziigig
gefdrdert vom Minderheitendepartment der ruménischen Regierung (DRI),
dem Institut fr deutsche Kultur und Geschichte Stidosteuropas e.V. (IKGS)
an der Universitdt Munchen, der Konrad Adenauer-Stiftung, der Evange-
lischen Kirche A.B. in Ruménien und dem Evangelischen Freundeskreis
Siebenblrgen eV.

Die Tagung behandelte unter dem Thema Kirche und Politik an der
Peripherie. Reformation und Macht an den »Grenzen« der deutschen, pro-
testantischen Einflusszone im Vergleich von Frihneuzeit und Gegenwart
eine Forschungslicke. Zwar haben in den vergangenen Jahren Spezialstudien
auf zum Teil differierende regionale Auspragungen der von Wittenberg bzw.
Genf ausgehenden Reformation in West-, Mittel- oder Osteuropa hingewie-
sen, zuweilen sind sie aus besonders profilierten Forschungstagungen zur
Reformationsgeschichte des 16. Jahrhunderts hervorgegangen. Allerdings ist
die Gesamtregion Europa weder mit einem interdisziplindren und kompara-
tistischen Ansatz untersucht noch auf einer wissenschaftlichen Konferenz
in den Blick geruckt worden. Dies betrifft insbesondere die Frage, welche
u.a. auch reziproken Einflisse von Kirche und Politik an den »Randern« des
deutschen Sprach- und Kulturraums des 16. Jahrhunderts die Durchsetzung
der Reformation und deren Ausstrahlung in die benachbarten, ethnisch
nichtdeutschen Regionen gefordert bzw. deren Ausbreitung gehemmt oder
verhindert haben'. Darlber hinaus wurden diese historischen Phdnomene
mit der bis in die Gegenwart reichenden Wirkungsgeschichte und ihre Ge-

1 Fur die Territorien im Heiligen Rémischen Reich gibt die Literatur bereits Auskunft: \Vgl.
dazu Walter ZiecLer, Die Entscheidung deutscher Lénder fiir oder gegen Luther: Studien zu
Reformation und Konfessionalisierung im 16. und 17. Jahrhundert. Gesammelte Aufsatze,
Miinster 2008; Luise ScHorn-ScHUTTE, Eigenlogik oder Verzahnung? Religion und Politik
im lutherischen Protestantismus des Alten Reiches (16. Jahrhundert), in: Robert von Friepe-
BURG/ Luise ScHorn-ScuUTTE (Hg.), Politik und Religion: Eigenlogik oder Verzahnung? Europa
im 16. Jahrhundert, Oldenburg 2007, S. 13-31. Einen faszinierenden Uberblick bietet mit dem
Fokus auf Westeuropa Eike Worcast, Die Einfiihrung der Reformation und das Schicksal
der Kloster im Reich und Europa, Giitersloh 2014. Neu erschienen dazu die exemplarische
Fokussierung auf den deutschen Stidwesten: Ulrich A. Wien/Volker Leppin (Hg.), Kirche und
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10 Ulrich A. Wien und Mihai-D. Grigore

genwartsrelevanz fiir Mentalitat und Politik der heutigen Gesellschaften und
Staaten in den einstmals von der Reformation beeinflussten bzw. gepragten
Regionen noch nicht vergleichend untersucht. Ein Ziel der Tagung war es,
die europdische Wirkung der »deutschen« Reformation — synchron —und der
aus ihr hervorgegangenen Kirchen, vor allem auch hinsichtlich ihrer Gegen-
wartsrelevanz — diachron — herauszuarbeiten. Dies ist unseres Erachtens
gelungen.

An der Wende vom 15. zum 16. Jahrhundert umfasste die gesellschaftliche
Wirklichkeit alle Aspekte des menschlichen Lebens: 6konomische, soziale,
politische und religiése Dimensionen bestimmten das Leben aller Menschen
als irdisch-kirchliche Gemeinschaft, die zwar nach Stdnden unterschied, zu
der aber ansonsten alle aufer den Juden und Exkommunizierten gehdorten.
»Kirche« war unhintergehbare Wirklichkeit, eine alternativlose Form christ-
licher Lebens- und Sozialgestaltung, fir welche unter den Bedingungen
ihrer Zeit eine begriffliche Unterscheidung zwischen »Gesellschaft« und
»Kirche« anachronistisch wére. Die Kirche war die einzige Ordnungs-
groRe dieses Zeitalters, die wirklich die Menschen aller Stdnde, Orte und
Lebensalter erreichte, weil (fast) alle vermittels der Taufe ihr angehorten.
Anliegen der Reformation war es, Glauben und Kirche-Sein ernster zu neh-
men als dies — ihrer Meinung nach — die vorreformatorische Kirche bzw.
ihre Reprasentanten getan hatten. Die bestehende Kirche sollte nach dem
MaRstab biblischer Verbindlichkeiten gebessert und zurechtgebracht wer-
den, um so das Ideal eines alle Menschen umfassenden corpus christianum
konsequenter als zuvor zu verwirklichen. Weil die Reformation aber den
Angriff auf die Kirche mit dem Ziel der Reform der »Kirche« als religions-
kulturelle Sozial- und Integrationsgestalt aller Menschen aller Stande eines
geopolitischen Raumes durchfiihrte, kam es zu einer epochalen Wende
und zu einem Transformationsprozess der mitteleuropdischen Geschichte.
»Kirche« und »Politik« bzw. die entscheidenden Tréger der Macht (auf den
unterschiedlichen Ebenen im Reich) agierten im selben Verstandnishorizont
und als Multiplikatoren und Exponenten der differierenden Konkretionen,
teilten aber die generellen Grundeinsichten, die bis hin zum Augsburger
Religionsfrieden die Aushandlungsprozesse bestimmten. Die Reformation
war u.a. deshalb erfolgreich, weil sie die Partikularitét ihrer Gestaltungs- und
Durchsetzungsraume mit einer allgemeinen Verbindlichkeit, also Kirchlich-
keit ihres Anspruchs, verknipfte.

Besonders der Blick auf das Verhaltnis von Politik und Kirche wird zwar
aktuell nicht mehr den theologischen Fragestellungen nachgeordnet, doch
bestehen hinsichtlich der dezentralen regionalen, grenziiberschreitenden

Politik am Oberrhein im 16. Jahrhundert. Reformation und Macht im Stidwesten des Reiches,
Tubingen 2015.
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\Vorwort 11

Entwicklungen durchaus noch Forschungsdesiderate. Das betrifft nicht
nur die internen Aushandlungsrdume von Stédten, Territorien und geist-
lichen Flrstentimern, sondern auch in erheblichem Umfang deren In-
terdependenzen und mehr oder weniger koordinierten Handlungsoptionen.
Die Forschung hat fiir einige Regionen bereits wegweisende Studien her-
vorgebracht, deren Fragestellungen auf weitere Regionen, insbesondere an
den »Ré&ndern« und in den Kontaktrdumen zu anderen ethnischen Kulturen
Ubertragen werden sollen. Vor allem die grenziberschreitenden Koordinaten,
die Antagonismen und zum Teil reziproken Kooperationen, von denen die
Strukturen, die Entscheidungstrager und letztlich auch die politischen Ent-
scheidungen (bis hin zur Religionspolitik: also Ablehnung, Zdgern oder Ein-
flihrung der Reformation) in nicht unerheblicher Weise geprégt und bestimmt
wurden, sind bislang zu den reformatorischen Zentren in den Kontaktzonen
deutschsprachiger Einflussbereiche noch nicht thematisiert worden. Insbe-
sondere ist die Untersuchung der Kontakt- und Grenzregionen auch deshalb
fir die allgemeine theoretische Reflexion ertragreich. An ihnen I&sst sich
die differenzierte, politisch wie theologisch charakteristische Profilbildung
der Prozesse der »Reformationen« in diesen Zentren an den Randern oder in
den multiethnischen Kontaktraumen der Streusiedlungsregionen erkennen.
Die substantiell eigen profilierte und strukturell eigen gearteten Ergebnisse
der »Ubersetzung« reformatorischer Gedanken sowie zum Teil miteinander
verwobener ethnischer und konfessionellen Identitatsbildung kénnen nach-
haltige Impulse fir den Wissenschaftsdiskurs setzen.

Die Konferenz fand — wie oben erwéhnt — in Siebenbtirgen im Tagungszen-
trum Hans-Bernd von Haeften-Haus der Evangelischen Akademie Sieben-
birgen (Neppendorf) statt, weil hier sowohl Interdependenzen von Reforma-
tion in multiethnischer, aber auch traditionell multikonfessioneller Hinsicht
im heute mehrheitlich orthodoxen Ruménien, als auch die Relevanz von
Kirchen und Religion in einer ehemals zum sowjetischen Herrschaftsbereich
zadhlenden, noch jungen, wenig gefestigten Demokratie zu beobachten sind.

Konzeptionell standen sowohl die dauerhaft an der Wittenberger Theolo-
gie orientierten Grenzrdaume als auch die in komplizierten politischen Ver-
héltnissen ausdifferenzierten Reformationsentwicklungen im Umfeld deut-
scher Streusiedlungen und deren Resonanz in den jeweiligen Kontaktzonen
im Fokus. Nicht zuletzt wurden die in die reformierte Richtung tendierenden
Transferprozesse und deren reziproken Wirkungen in den Blick genommen.
Neu fir diese Publikation wurde der Beitrag von lan Hazlett geschrieben,
der Rezeption, Abwehr und Querverbindungen in verschiedenen Phasen der
britischen, grenzuberschreitenden Geistesgeschichte des 16. Jahrhunderts
aufzeigt.

Zur Gliederung: Sowohl die religidsen als auch politischen Verhaltnisse
Europas im 16. wie zu Beginn des 21. Jahrhunderts erscheinen aufgrund

© 2017 Vandenhoeck & Ruprecht | Brill Deutschland GmbH
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12 Ulrich A. Wien und Mihai-D. Grigore

der politischen Umsténde des 16. Jahrhunderts einigermafRen disparat. Die
Transferprozesse liefen regional einerseits zeitversetzt ab, und andererseits
unterschieden sie sich strukturell zum Teil deutlich voneinander. Auch die
reziproken Wirkungen fielen — auch bei der konfessionellen Zuschreibung —
ganz unterschiedlich und uneinheitlich aus. Deshalb sind die Beitrage nicht
nach inhaltlich nur begrenzt hilfreichen Kriterien, sondern geographisch
geordnet: In zwei Hauptteilen folgen nach einem européischen Uberblick
die exemplarischen Untersuchungen, welche von Nord- und Westeuropa
ausgehen und sich dann Uber die Alpenregion und Stdost- und Mittelosteu-
ropa erstrecken. Sie beschreiben einen geographischen Kreis rund um das
deutschsprachige Gebiet und dessen historische Streusiedlungen (mit Aus-
nahme des Baltikums, das in einer internationalen Tagung 2015 umfangreich
gewdrdigt wurde).

Im ersten Hauptteil ist das Ziel, die Fernwirkung der von Wittenberg,
Straflburg, Basel und Zirich ausstrahlenden reformatorischen Impulse und
Entwicklungen aufzuspiiren und die politischen Prozesse der Implemen-
tierung der Reformation in den benachbarten Ethnien zu analysieren und
darzustellen. Der zweite Hauptteil konzentriert sich vor dem Hintergrund
der jeweiligen zeitgeschichtlichen Entwicklung auf die Gegenwartsbeschrei-
bung der in diesen Regionen wirkenden traditionellen reformatorischen
Kirchen. Dabei entsteht eine faszinierende Spannung zwischen den material-
reichen, eher nlichternen Analysen der Wissenschaftler und den auf eigenen
Erfahrungen basierenden Einsichten und Darstellungen der Praktiker. Der
urspriingliche, miindlich frei vorgetragene Bericht des Landeskirchenkura-
tors Gergely Préhle zu Ungarn wurde durch den schriftlichen Beitrag des
lutherischen Bischofs Taméas Fabiny ersetzt. Insgesamt bieten die Beitrége
eine Synopse der — auch zweieinhalb Jahrzehnte nach dem Zusammen-
bruch des »Eisernen Vorhangs« — deutlich erkennbaren kirchlichen und
gesellschaftlichen Unterschiede und differierenden Mentalitdten in »Ost«
und »West.

Den ersten Hauptteil Grenziiberschreitende Reformation — Kirche und
Politik im 16. Jahrhundert er6ffnet der Beitrag von Alfred Kohler, der einen
konzentrierten Uberblick tiber die Grenziiberschreitungen der reformatori-
schen Impulse vermittelt. Jens Olesen zeigt die komplexen, konfliktreichen
machtpolitischen Verhaltnisse der in Personalunion mit Schleswig verbunde-
nen »Firstenreformation« in Danemark im Ubergang zu einer lutherischen
Staatskirche auf. Herman J. Selderhuis gibt einen Einblick in die reziproken
Einfllsse der Fluchtlingsgemeinden und ihres Refugiums in der Hafenstadt
Emden, welche die Reformation der Niederlande zu stabilisieren vermochte.
Marc Lienhard legt dar, welche vielféltigen Funktionen das durch eine
»Stadtreformation« gepréagte Stralburg als wechselseitige Schaltstelle fir
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Vorwort 13

Bildung, Politik und Theologie im deutschen, schweizerischen und fran-
zbsischen Kontext in der ersten Halfte des 16. Jahrhunderts tbernahm.
lan Hazlett schildert die wechselvolle, zum Teil tragische Geschichte von
Distanz und Rezeption in den reformationstheologischen deutsch-britischen
Beziehungen, weswegen die Reformation erst nach 1558 dauerhaft imple-
mentiert werden konnte. In seinem Beitrag analysiert Emidio Campi die
theologischen Vermittlungsbemihungen Schweizer Kirchenreprasentanten
gegeniiber sliddeutschen Theologen mit dem Ziel grenzliberschreitender
Solidaritat zugunsten der Waldenser.

Der Ubergang nach Siidosteuropa zeigt weitere Facetten auf: Die struk-
turellen und kirchlichen Hinderungsgriinde gegen die anfanglich vom Adel
und den Landstanden geforderte Reformation unter der slowenischspra-
chigen Bevdlkerung der Krain und die entsprechenden Interventionen
durch den Reformator Primus Truber sowie deren nachhaltige kulturelle
Wirkung fir die Etablierung der slowenischen Schriftsprache (Bibeltber-
setzung, Katechismus etc.) zeigt Vincenc RajSp auf. Luka Ili¢ schildert
die Herausforderungen, Chancen und politischen Grenzen verschiedener
Personlichkeiten im multiethnischen Kontaktraum und in den Begegnungs-
zonen an den westlichen Ausléufern des Osmanischen Reiches. Hier trafen
die unterschiedlichen reformatorischen Richtungen auf aufnahmebereite
Adlige, die — vor dem Hintergrund hemmender Rahmenbedingungen —
spezifische Rezeptionsbedingungen fiir reformatorisches Gedankengut
schufen. Neuland betritt Zoltdn Cspepregi mit seiner aspektreichen Studie
zum Transfer der Reformationstheologie in den vielfach deutsch gepréagten
Stadten Ungarns. Dabei riicken einzelne, aber auch miteinander vernetzte
Humanistenkreise und deren den gesamten mittelosteuropdischen Kern-
raum Ubergreifende Verbindungen als Wurzelboden fir die Einflisse der
Wittenberger Reformation, sowie auch die spezifischen Kriegsbedingungen
der Grenzfestungen in den Blick, die als »Geburtsort des Reformiertentums
Ungarns [...] auf dem Weg von der Grenze ins Grenzenlose« bezeichnet
werden.

Dem genius loci des Tagungsortes sind drei Beitrdge gewidmet: Sieben-
blrgen ist deswegen ein aufregender Kontaktraum, weil in ihm sowohl multi-
ethnische als auch damit verbundene multikonfessionelle Verhéltnisse in die-
ser Pionierregion der Religionsfreiheit der »Standemonarchie« Siebenbiirgen
schon im 16. Jahrhundert entstanden und dauerhaft gesichert waren. Die
Resonanz und Fortwirkung der urspriinglich von Wittenberg, in der zwei-
ten Halfte des 16. Jahrhunderts auch von Zurich rezipierten Reformation in
siebenbirgisch-sachsisch-evangelischen, ungarisch-reformierten, ungarisch-
antitrinitarischen, aber auch in rumanisch-orthodoxen Lebenswelten spielt
bis heute eine unbestreitbare — nie konfliktarme, aber pragmatisch und oft
als religiose Segregation und kulturelles Nebeneinander austarierte — Rolle.

© 2017 Vandenhoeck & Ruprecht | Brill Deutschland GmbH
https://doi.org/10.13109/9783666101540 | CC BY-SA 4.0



14 Ulrich A. Wien und Mihai-D. Grigore

Sowohl im ungarischsprachigen als auch im ostkirchlich-ruménischen
Kontaktraum, aber auch fiir die unter osmanischer Oberherrschaft zundchst
erfolgreichen Unitarier haben die reformatorischen ldeen theologisch, poli-
tisch, aber auch ethnisch und soziokulturell nachhaltig pragend gewirkt. Edit
Szegedi geht der Frage nach, inwieweit sich — am Beispiel der siebenbiirgi-
schen Stédte Kronstadt und Klausenburg — der Anspruch der innerkonfessi-
onellen und -stadtischen Homogenitat mit der Wirklichkeit deckte. Sie stellt
fest, dass die Durchsetzung der eigenen Konfession unter den Bedingungen
stark auBertheologischer Einflisse auch als eine Art »Schadensbegrenzung«
gesehen werden kdnne, welche die existierende Heterogenitat so weit wie
maoglich beschréankte. Andreas Miiller analysiert die Reziprozitat von huma-
nistischer Stadtreformation Kronstadts und andersethnischer Nachbarschaft:
Die kulturelle Grenzsituation und die dadurch bedingte Begegnung mit dem
Anderen initiierte die Konstruktion eines neuen Selbst unter vielfaltigen die
Bildung und Ethik betreffenden Aspekten. Die zu differenzierenden mannig-
faltigen Einfliisse (zwischen Information und Vereinnahmung) von reforma-
torisch gesinnten Kreisen und darauf bezogenen Reaktionen in ruménischen
Milieus bis ins 17. Jahrhundert schildert der aufschlussreiche Beitrag von
Paul Brusanowski.

Fur Oberungarn, in etwa das Gebiet der heutigen Slowakei, schildert
Peter Konya in seiner informativen Darstellung, wie die ethnische sowie
auch gesellschaftliche Vielfalt der Region nicht nur den Verlauf der Refor-
mation, sondern auch ihre Annahme und Ausbreitung in slowakischen und
ruthenischen Gemeinden strukturell und bekenntnisgeschichtlich — insbhe-
sondere in den vom Hochadel wéhrend der zweiten Reformation zur helve-
tischen Richtung gefiihrten Regionen — beeinflusst hat. Dabei bildeten spét
die deutschen Gemeinden der Zips ein eigenes Seniorat. Jan Harasimowicz
stellt die Wirkungen der Reformation auf die furstlichen Territorien, aber
auch in den Stadten Schlesiens auf dem Hintergrund politischer, personeller
und struktureller Strategien vor. Die dynamische Konkurrenz (im ausdiver-
sifizierten Spektrum reformatorischer Theologie bis hin zu Schwenckfeld)
als auch die Zielgruppen polnischer und tschechischer Rezipienten der
unterschiedlichen reformatorischen Strémungen zeigen ein vielgestalti-
ges Bild.

Der zweite Hauptteil konzentriert sich vor dem jeweiligen landesspezi-
fischen zeithistorischen Hintergrund auf die Gegenwart der historischen
protestantischen Kirchen der bereits erwéhnten Regionen. Mit dem Blick aus
der Brisseler Vogelperspektive eroffnet Katrin Hatzinger die Diskussion zur
politischen Relevanz des Protestantismus in Europa, der in unterschiedlichen
Dialogforen den Wandel der EU von einer Wirtschafts- zu einer Wertege-
meinschaft bewusst begleitet. Die historischen Erfahrungen der vielféltigen
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protestantischen Mehrheits- und Minderheitenkirchen sowie nicht zuletzt
von Grenziiberschreitungen stellen bedeutende Elemente kollektiver europdi-
scher Identitét dar und bilden damit eine entscheidende Grundlage und posi-
tiv gewertete Aussichten fur das européische Projekt, das auch konfessionell
auf mehreren Ebenen voranschreitet.

Svend Andersen présentiert die Ambivalenz der »hinkenden Trennung«
von Staat und Kirche in Déanemark auf dem indirekt fortgeltenden Hinter-
grund der bis zum Jahr 2000 existierenden lutherischen Staatskirche. George
Harinck schildert die lange Zeit wirkmdchtigen politischen Implikationen
protestantischer (und katholischer) Theologie und kirchlicher Strémungen
auf die Sozialpolitik der Niederlande: Erst durch die grundlegende sozialpo-
litische Wende in der Theologie inklusive der Aufgabenabtretung an christ-
lich gepragte Gewerkschaften und sozialpolitisch aktive Organisationen bei
gleichzeitiger kritischer Begleitung des politischen Transformationsprozes-
ses in der Nachkriegsgesellschaft konnte der Ausbau des Wohlfahrtsstaates
vorangetrieben werden.

Die Bedingungen sowie politischen, kulturellen, sozial-diakonischen
und theologischen Herausforderungen der protestantischen Minderheiten-
kirchen im System der »laicité« Frankreichs erlautert Marc Lienhard in
einer stringenten Synthese an exemplarisch ausgewahlten Aspekten. Die
sich rasch veréndernden Kirchlichen Verhéltnisse in der Schweiz analysiert
Martin Hirzel. Er stellt fest, dass in Folge starker Entkirchlichungs- und
Séakularisierungstendenzen der institutionelle Protestantismus und die ver-
fasste Kirchlichkeit im Rickzug begriffen sind. Die Trends zur Entflech-
tung von Staat und Kirche, von Kirche und Schule sowie die selbstkritisch
zu Uberpriifende Présenz in den Medien sind deutlich erkennbar. Bischof
Michael Biinker gibt einen vergleichenden Uberblick tiber die evangelischen
Kirchen an der Donau. Sie bilden dort eine kleine Diaspora, welche sowohl
ein Hort der Tradition als auch ein Ort der Veranderung mit der Chance
zur Innovation sein kann. Konfrontiert mit Populismus in der Region
besteht die Herausforderung darin, fur eine Gesellschaft einzutreten, die
im Unterschied zu jeder Form des Populismus ohne Feindbilder auskommt.
Hier haben die Kirchen eine ideologiekritische und grenziiberschreitende
Funktion.

Die insgesamt positiv gewertete Stellung der kleinen Zahl an Protestan-
ten in Slowenien unter den rechtlichen und praktischen Bedingungen eines
kooperationswilligen Staates vermittelt aus der Praxis Bischof Geza Filo.
Die mitunter tragische Geschichte und die komplexen aktuellen Verhélt-
nisse der zerrissenen protestantischen Gemeinden in Kroatien geht Ludwig
Steindorff nach. Das Bemiihen, theologisch prinzipienfest in der schwierigen
Situation in Ungarn die lutherische Minderheitenkirche fortzuentwickeln,
selbstkritisch und differenzsensibel in die Gesellschaft hinein zu wirken
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und eigene Impulse profiliert zu setzen, vermag der Erfahrungsbericht von
Bischof Tamas Fabiny zu vermitteln. Doppelte, einst dreifache Minderhei-
tenerfahrung (aulerhalb der kommunistischen Gesellschaft, ethnische und
konfessionelle Minderheit) in einer Transformationsgesellschaft Osteuropas
mit Herausforderungen in kultureller, sozialer und politischer Hinsicht schil-
dert pars pro toto und transparent im Blick auf die anderen evangelischen
Kirchen der Landeshischof Béla Katé am Beispiel der ungarisch-reformier-
ten Kirche in Ruménien. Karl Schwarz bietet quasi in einem Handbuchar-
tikel einen umfassenden Uberblick Gber die evangelischen Kirchen in der
Slowakei, deren binnenkirchliche ethnische Vielfalt als Ermunterung zur
innergesellschaftlichen verséhnten Verschiedenheit erachtet wird. Oberkir-
chenrat Edwin Pech analysiert die Situation der einst mehrheitlich deutsch
gepragten, evangelischen Kirche A.B. in Polen. Unter den wechselhaften
Alltagsbedingungen der sich zum Pluralismus wandelnden polnischen
Republik in einem durch die rémisch-katholische Kirche dominierten Ge-
samtrahmen wird die durch den Staatskirchenvertrag garantierte Per-
spektive der evangelischen Kirche A.B. lebendig ausgehandelt und fort-
entwickelt.

Ausblick: Die im gesamteuropdischen Rahmen spezifisch und zum Teil
eklatant differierenden politischen Rahmenbedingungen ermdéglichten oder
hinderten die Rezeption der Reformation im 16. Jahrhundert. AuRBere, nicht-
theologische Faktoren spielten eine entscheidende Rolle: einerseits wurden
die personlichen Praferenzen der Landesherren oder Magistrate zur Geltung
gebracht, wenngleich sowohl die Uberregionalen Machtstrukturen, Bilind-
nisse und strategischen Rucksichtnahmen als auch die internen Aushand-
lungsprozesse mit Standen oder jeweils spezifischen lokalen oder regionalen
Machtfaktoren bei der Einfiihrung, Verzdgerung oder gar Hinderung dieser
Transformationsprozesse mit einkalkuliert wurden, worunter nicht zuletzt
die andersethnischen Gruppen und Nachbarn einbegriffen waren. Dabei bil-
deten transregionale (humanistische und akademische) Netzwerke, die Situ-
ation von Fluchtlingen, Migranten oder Propagandisten fiir die Verbreitung
der differierenden Strémungen und Richtungen reformatorischen Gedanken-
gutes je verschiedene Rezeptionsbedingungen und gegebenenfalls reziproke
Einflussnahmen in regionalspezifischen Kontaktraumen und Begegnungs-
zonen. Andererseits boten die Adelsrepubliken bzw. Standemonarchien (zum
Teil im Einflussbereich des Osmanischen Reiches) aufierhalb des Aktions-
radius der meist reformationsfeindlichen Habsburger teilweise glnstigere
Rahmenbedingungen als in Mitteleuropa. Die zu beobachtenden Phdnomene
(Mischform, Parallelentwicklung, Bildungsimpuls [Katechismus], Verwal-
tungsunion, gezdhmte Heterodoxie, stdndisch begriindete und gesicherte
Religionsfreiheit) lassen erkennen, dass beim Transfer der Reformation in
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andersethnische Gruppen oder zu politischen Nachbarn die bislang tblichen
Kategorien des Konfessionalisierungsparadigmas nur unzureichend greifen.
Die hier vorgelegten Beitrdge mogen als starke Impulse dazu beitragen, zu
verstehen, wie die Begegnung mit dem »Anderen« sowohl die eigene ldentitét
als auch das Selbstverstandnis der anderen Ethnie sowie die jeweiligen rezi-
proken Veranderungen beeinflusste und prégte, welche anhand des Transfers
der reformatorischen Ideen und des evangelischen Glaubens wahrzunehmen
und zu reflektieren sind.

Zugleich bleibt festzuhalten, dass die im 16. Jahrhundert mittels dieses
Transfers entstandenen traditionellen protestantischen Kirchen am Beginn
des 21. Jahrhunderts im schwierigen Prozess des zusammenwachsenden
Europa mit bedeutendem Potential fiir dessen friedliche Entwicklung die-
nen kénnen. Sie kénnen auf eine historische Erfahrung mit der Entwicklung
differenzsensibler Gesellschaftsordnungen, Respekt vor und Forderung
nach Religionsfreiheit als Basis aller Grundrechte — insbesondere nach
den Erfahrungen in den Diktaturen des 20. Jahrhunderts — verweisen. lhr
Selbstbewusstsein, gegen zentrifugale Tendenzen pluraler Gesellschaften
die Einheit versohnter Verschiedenheit zu setzen, veranlasst sie, sich kon-
struktiv einzumischen und nicht zuletzt die Menschen in Europa als Adres-
saten der (von Stereotypen, vermeintlichen Zwdangen und Verblendung)
freimachenden Botschaft des Evangeliums anzusprechen. Hierzu haben
die protestantischen Kirchen regional duBerst unterschiedliche Erfah-
rungsdimensionen, die ihre Verkiindigung und sozialdiakonische Arbeit
bestimmen, die gesamteuropaisch in voneinander teilweise stark divergie-
renden Rahmenbedingungen des Staat-Kirche-Verhaltnisses stattfinden:
im Spannungsfeld zwischen »laicité« — »hinkender Trennung« — enger
Koordination (ehem. Staatskirche) gelegen. Dazu bieten die Beitrage einen
aktuellen Einblick in die jeweilige Situation und einen spannenden Uberblick
und Vergleich.

Die Exkursion mit den Tagungsteilnehmern flhrte diese Dimensionen
in regionalen Beispielen deutlich vor Augen: die Kirchenburg und das zum
Museum umgestaltete evangelische Pfarrhaus in Reulmarkt (Miercurea
Sibiului) zeigten das zum Teil musealisierte Erbe der Siebenblrger Sachsen;
die Begegnung mit dem rémisch-katholischen Erzbischof Gyorgy Jakubiny
in Karlsburg (Alba Julia, Gyulafehervar) schilderte die — auch historisch-
politisch bewegten — Herausforderungen in einer fast 500jahrigen multi-
konfessionellen Koexistenz dieser Vielvolkerregion. Der Besuch und die
Begegnung mit dem evangelischen Pfarrerehepaar Irmgard und Gerhard
Wagner erschloss die in 6kumenischer Weite vollzogene, sozialdiakonische
Pionierleistung der »Diakonia« in Karlsburg, die iberwiegend von auslan-
discher Hilfe als subsididre Leistung zugunsten der zumeist orthodoxen
Bevolkerung getragen wird — in einem Staat, dessen Sozialsystem schwach
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und krisengeschdttelt ist. Vitale protestantische Existenz in Kontaktraumen
und multiethnischen Begegnungszonen Europas gehdrt vor dem Hintergrund
der Transferprozesse in der Reformationszeit auch heute zu den nachhaltig
wirksamen Kennzeichen Europas.

Abschlieend sei dem IEG in Mainz fur die Aufnahme des Bandes in
seine Schriftenreihe gedankt. Besondere Unterstiitzung leisteten hier Saskia
Klump und Jana Ldsch, die das aufwéndige Register erstellt haben, wofr
wir ihnen herzlich danken mdchten.

Landau und Mainz im September 2016

Ulrich A. Wien Mihai-D. Grigore
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Alfred Kohler

Rahmenbedingungen fir die Einfuhrung und Sicherung
der Reformation an der mitteleuropéischen Peripherie!

In der Regel gilt die Annahme, dass durch die wechselseitige Abhéngigkeit
von Zentrum und Peripherie die Entwicklung des Zentrums beginstigt und
die der Peripherie verhindert oder zumindest verzégert wird?. Dennoch
ist die Frage berechtigt, ob die Peripherie dem Zentrum gegeniiber immer
benachteiligt ist, oder das Gegenteil der Fall sein kann. Im Folgenden wird zu
zeigen sein, dass die Ostlichen Grenzregionen Mitteleuropas sogar Vorteile
aufzuweisen hatten, etwa im Hinblick auf die Einfihrung und Sicherung der
Reformation.

Zunéchst ist zu bedenken, ob es eine eindeutige Antwort fiir die Annahme
gibt, dass die Attraktivitat des Luthertums dort gréRer gewesen sei, wo eth-
nokulturelle Beziehungen gegeben waren? Das fuhrt zundchst zur Frage der
Verbreitung deutschsprachiger Bevolkerungen bzw. der friihneuhochdeut-
schen Sprache, etwa an der Peripherie Mittel- und in Ostmitteleuropas.

Der frankische Humanist Johannes Dobneck, genannt »Cochlaeus«, einer
der erbittertsten Gegner Luthers, hat in seiner Kurzen Beschreibung Deutsch-
lands von 1512 die »Deutschen« vom taciteischen Vorwurf der Barbarei zu
befreien versucht und eine Kontinuitdt von Germanen und »Deutschen, der
translatio imperii und der mittelalterlichen Kaisergeschichte konstruiert, um
zu beweisen, wie stark sich »Deutschland« in seiner Gegenwart zu einer bes-
seren und Uberlegenen Nation gewandelt habe. Gefiihle nationalen Stolzes
sind unubersehbar. Cochlaeus bietet eine Art »nationalbewusster Landesbe-
schreibung, die vom italienischen Humanismus entwickelt worden war.

Bei vielen Zeitgenossen ist das Nebeneinander eines jlingeren, nationalen
Deutschlandbildes, das sich auf einen vom italienischen Humanismus ange-
regten Sprach- und Kulturbegriff stiitzt, und eines fortwirkenden &lteren

1 Im Folgenden wird der Vortragscharakter beibehalten, auch werden nur wenige Literaturhin-
weise gegeben: Vor allem sind folgende Werke heranzuziehen: Alfred KouLer, Expansion und
Hegemonie. Internationale Beziehungen 1450-1559, in: Heinz DucHHARDT/Franz KNippING
(Hg.), Handbuch der Geschichte der internationalen Beziehungen, Bd. 1, Paderborn 2008;
ders., Von der Reformation zum Westfélischen Frieden, Miinchen 2011; ders., Neue Welterfah-
rungen. Eine Geschichte des 16. Jahrhunderts, Minster 2014.

2 Immanuel WaLLerstEIN, Das moderne Weltsystem I. Die Anfange kapitalistischer Landwirt-
schaft und die europdische Weltdkonomie im 16. Jahrhundert, Wien 2004, ist das klassische,
vieldiskutierte Beispiel zur Erklarung der europdischen Weltwirtschaft mit Hilfe des genann-
ten Modells; vgl. insbesondere S. 515-517.
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Reichsbewusstseins, das vom mittelalterlichen Universalismus her eine
Ubernationale Aufgabe der Deutschen und des ihnen Ubertragenen Kaiser-
tums festhélt, festzustellen. »Deutschland« wird nach Cochlaeus im Stiden
von Italien und Dalmatien, im Osten von Ungarn und Polen, im Norden von
Ostsee und Atlantik und im Westen von Frankreich begrenzt. Trient ist fur
ihn eine Grenze, wo die Einwohner sowohl die italienische als auch die deut-
sche Sprache gebrauchen. Lothringen und Luxemburg werden als Franzo-
sisch sprechend bezeichnet, die Reichsstadt Metz werde von Deutschen und
Franzosen bewohnt. Dem niederlandischen Herrschaftskomplex rdumt er
eine Sonderstellung ein: Flandern sei der duBerste Landstrich Deutschlands,
den Franzosen nach Lage und Sitten sehr nahe; andererseits unterscheidet er
die Niederlande von Deutschland. Bei Danemark macht er auf den sprach-
lichen Unterschied aufmerksam. Der bedeutende Handelsplatz Danzig sei
dem Deutschen Orden vom polnischen Konig entrissen worden. Livland sei
das entlegenste Gebiet der Deutschen und Christen zugleich. In Schlesien
spreche der groRere Teil der Bevolkerung Deutsch, jenseits der Oder werde
auch Polnisch gesprochen. In Polen, beispielweise in Krakau, gebe es sehr
viele Deutsche, die dort angesehener sind als Polen, in der Wissenschaft wie
im Rat und in der Kaufmannschaft. Bohmen sei einstmals deutschsprachig
gewesen. Uber die slawischen Nachbarn, vor allem Polen und Tschechen,
auBert sich Cochlaeus unfreundlich bis ablehnend, wobei ein Uberlegen-
heitsgefihl mitschwingt.

Uberblickt man das Ganze der Grenzdefinitionen bei Cochlaeus, so ist
doch ein Vorwiegen des sprachlich-ethnischen Malstabs gegeniiber der
reichsrechtlichen Zugehdrigkeit festzustellen, mit einer erheblichen natio-
nalen Sensibilisierung. In den meisten Féllen zieht Cochlaeus die Grenze
Deutschlands enger als die des Reiches, nur im Falle Preuf3ens und Livlands
greift er, ohne es zu sagen, liber die Reichsgrenze hinaus. Wieweit ein solches
Bewusstsein nationaler Grenzen und Identitat damals tber die Eliten hinaus
verbreitet war, kann schwer beurteilt werden. Viele Beobachtungen sprechen
indes dafur, dass vielleicht weniger das Detail, als das innere Strukturprinzip
der Antwort — »das ist Deutschland!« — von Cochlaeus her verallgemeinert
werden kann, wie etwa in der Cosmographie von Sebastian Munster deutlich
wird, die zwischen 1544 bis 1628 dreiundfiinfzig Auflagen erfuhr, worin die
Sprache das entscheidende Kriterium zur Charakterisierung Deutschlands
ist®. Im Folgenden sind die Rahmenbedingungen fiir die Einflihrung der
Reformation an der Peripherie Mitteleuropas bzw. des Heiligen R6mischen
Reiches (Deutscher Nation) zu analysieren. Dabei wird auch von Interesse
sein, in welchen Gebieten die Reformation Ablehnung erfuhr.

3 Siehe Karl Heinz BurmEisTER, Sebastian Minster — Eine Bibliographie, Wiesbaden 1964.
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Fast Uberall in Europa hatte die Bedeutung der Flrstenstaaten bzw.
Monarchien zugenommen, allerdings bestand eine gewisse Abstufung von
Westen nach Osten. Aus diesen Unterschieden zwischen starken Monarchien
bzw. einem starken Konigtum in Westeuropa und »Stdndemonarchien« in
Mittel- und Ostmitteleuropa folgt nicht ohne weiteres eine Variabilitat der
Chancen fir die Reformation. Es gab ein wechselseitiges Verhaltnis zwi-
schen den politischen Rahmenbedingungen und den Herausforderungen fur
die Politik im Zuge der Reformation, d.h. Entscheidungen fiir und gegen
die Reformation. Letztlich kam es darauf an, ob es zwischen Monarch und
Standen konfessionellen Konsens oder Dissens gab, also Gleichklang oder
Unterschiede oder gar Konflikte in religiosen und religionspolitischen Fra-
gen existierten.

Ein Blick auf das Heilige Rémische Reich macht folgendes deutlich: Es
sind die Obrigkeiten, Fursten und Reichsstadte, die unabhangig von der Posi-
tion und Politik der Kaiser, die Reformation und deren Entfaltung begiins-
tigen, unterstiitzen oder behindern bzw. verhindern. Ohne die nachhaltige
und kompromisslose Unterstiitzung durch die flrstlichen Obrigkeiten —
siehe zun&chst Kursachsen und Hessen, dann zahlreiche andere — wére das
Luthertum wohl in eine dufRerst schwierige, existenzielle Situation geraten.
Die Reformation ist nicht nur ein stadtisches Ereignis gewesen, sondern
auch ein territoriales, landliches. Letzteres ist Ubrigens bis heute wenig
erforscht.

Im Ursprungsland der Reformationen, dem Heiligen Rémischen Reich —
ich wahle absichtlich den Plural wegen des Luthertums, des Zwinglianismus
und auch des Calvinismus —, entstanden erstmals religionspolitisch moti-
vierte Konstellationen; dies gilt fiir wichtigsten Forderer des Luthertums,
Kursachsen und Hessen, sowie fur die zwinglische Eidgenossenschaft. Die
politischen Ziele des hessischen Landgrafen Philipp des Gromutigen unter-
schieden sich allerdings von denen Kursachsens betrachtlich. Der Landgraf
verfolgte eine offensive Bundnispolitik, wie seine Versuche zeigen, die
zwinglische Eidgenossenschaft zu gewinnen. Diese wiederum hatten das
Marburger Religionsgespréch von 1529 zur theologisch-politischen Voraus-
setzung. Kurfirst Friedrich der Weise von Sachsen und seine Nachfolger
dachten defensiv bzw. glaubten dem Kaiser gegentiber eine derartige Politik
zu Recht zu vertreten (Reichspatriotismus). Kursachsen und Hessen hatten
wie andere Reichsstdnde (auch Reichsstadte) gegen die religionspolitischen
Mehrheits-Entscheidungen des Speyerer Reichstages von 1529 protestiert,
wegen der Verpflichtung auf das Wormser Edikt von 1521 (Gewissens-
argumentation). 1530 lag es an Kaiser Karl V., eine Einigung zwischen den
Religionsparteien — seit 1530 spricht man in Bezugnahme auf die Confessio
Augustana von den »Augsburger Konfessionsverwandten« und den Altgléu-
bigen — herbeizufuhren, was bekanntlich misslang. Denn die Evangelischen
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wollten nicht in das alte Kirchensystem zuriickkehren. Fast zwei Monate
lang ist 1530 in Augsburg vergeblich verhandelt worden, wobei etwa auf das
Konzil vertrostet wurde.

Hétten die Evangelischen damals nachgegeben, so hétten sie die Refor-
mation in Frage gestellt. Stattdessen arbeiteten sie auf einen »friedlichen
Abschied« hin, der den inneren Frieden, den Landfrieden sichern sollte,
was schlieBlich Erfolg hatte, auch wenn die katholische Seite und der Kaiser
ihnen Bedingungen stellten, ndmlich bis April 1531 in die alte Kirche zuriick-
zukehren. Letztlich hatte der Kaiser es vermieden, dass die Evangelischen
gegen den Reichabschied, wie 1529, protestierten. Das war zundchst das
Wichtigste. Ich beurteile die Entscheidung des Kaisers und der katholischen
Seite im Kontext der kiinftigen Entwicklung im Reich dahingehend, tem-
porére religionspolitische »Anstande« (Nirnberger Anstand 1532 und 1539)
zu finden, um den Frieden im Reich zu sichern, im Ubrigen auch wegen der
Gefahr, die von den Osmanen ausging.

Der Augsburger Religionsfrieden von 1555, an dem Konig Ferdinand |I.
grofRen Anteil hatte, sollte einen »immerwahrenden«, permanent giltigen
reichsrechtlichen Frieden sichern. Diese glinstige innere Situation im Reich
stand in den folgenden Jahrzehnten in augenfalligem Kontrast zu Westeu-
ropa und fuhrte dazu, dass jede weitergehende Einmischung in die Kriege in
Frankreich und in den Niederlanden seitens der Reichsstdénde moglichst ver-
mieden wurde. Nach innen wirkte der Religionsfrieden stabilisierend, und
zwar in dem Sinne, dass sich in den Territorien das Bekenntnis der Firsten
durchsetzen konnte (ius reformandi). In den Reichsstadten waren sowohl die
Lutherischen als auch die Altglaubigen zugelassen. Allerdings gab es Kon-
fliktgebiete, wie die habsburgischen Territorien, wo der katholische Landes-
flrst einem stark evangelisch geprégten Adel gegeniiberstand, und nun mit
dem Reformationsrecht ausgestattet war. Es war ein religionspolitischer Vor-
teil fir Siebenblrgen, dass es nicht zum Heiligen Romischen Reich gehorte,
sondern ein Teil des Kdnigreiches Ungarn war, und im 16. Jahrhundert unter
osmanischem Einfluss stand. An diesem Befund wird die periphere Lage des
Furstentums Uberaus deutlich.

Im Folgenden ist eine »Rundum«-Analyse der Rahmenbedingungen fir
die Reformation in Europa vorzunehmen.

Die Niederlande waren im 16. Jahrhundert noch Teil des Heiligen Rém-
ischen Reiches, doch mit dem Burgundischen Vertrag von 1548 hatte
Karl V. die Selbstandigkeit seiner Erblande noch vergroRert. Seit der Tei-
lung der Herrschaftsbereiche von Karl V. und Ferdinand 1. lagen sie an der
Bruchstelle des bis dahin einheitlichen habsburgischen Gesamtsystems und
waren infolge der seit 1521 anhaltenden Kriege finanziell und wirtschaftlich
erschopft. Sehr frih verfolgte Karl V. die lutherische Bewegung in den Nie-
derlanden, ferner lieR Philipp 1. vor seiner Riickkehr nach Spanien (1559)
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die kirchliche Administration veréndern, indem er eine neue Di6zesanorga-
nisation mit vierzehn neuen Bistiimern (mit Ernennungsrecht des Kdnigs)
im Einverstandnis mit Papst Paul V. erlie} und die Tatigkeit der Inquisition
und die Zensur intensivierte, und dies vor dem Hintergrund einer um sich
greifenden reformatorischen Bewegung, bestehend aus Lutheranern, Taufern
und Calvinisten. In den Niederlanden begann 1566 mit dem sozial-religiésen
Aufstand ein »Achtzigjahriger« Unabhéangigkeitskrieg, der zu einer der
gravierendsten Anderungen im europaischen Staatensystem fiihren sollte:
Dem Zusammenschluss der sieben nordlichen Provinzen (Holland, Seeland,
Utrecht, Gelderland, Overijssel, Friesland und Groningen) in der Union von
Utrecht (1579) und der Lossagung von Philipp 1. (1581), verbunden mit der
Entstehung der »Republik der Vereinigten Niederlande«. Nur die sudlichen
Niederlande verblieben bei Spanien.

In Frankreich, der neben Kastilien und Aragon wichtigsten westeuropéi-
schen Monarchie, hatte der Konig seit dem Konkordat von 1516 die Beset-
zung fast aller hoheren kirchlichen Stellen inne — etwa 120 Bistimer und
600 Abteien. Im Konigreich Frankreich reichte die Sympathie fir reformato-
rische Stromungen bis an den Hof. Doch Kénig Franz 1. und sein Sohn Hein-
rich 11. waren Gegner der Reformation, obwohl es starke Strémungen eines
antiklerikalen biblisch-humanistischen Reformismus (Faber Stapulensis,
Guillaume Brigonnet) gab, dessen Anhéngerschaft bis in die Konigsfamilie
reichte; die spirituellen Neigungen von Margarete von Navarra, der Schwes-
ter Franz 1., kamen dem Protestantismus nahe. Im Zuge des Konflikts mit
Karl V. unterhielt Franz I. Kontakte zu evangelischen Reichsfiirsten, dartber
hinaus aber auch zum katholischen Bayern. Doch war das Verhaltnis des
franzdsischen Konigs zu den Protestanten nicht friktionsfrei. Dies kommt
etwa 1534 in der so genannten affaire des placards zum Ausdruck, verur-
sacht durch Pamphlete gegen die Messe, die im Konigreich zur Verfolgung
von Protestanten fuihrte. Calvin verlie? damals Paris und ging nach Genf und
StralBburg, um hier seine Ideen zu verwirklichen; von Genf aus sollten seine
Auffassungen die Entwicklung des franzdsischen Protestantismus wesentlich
beeinflussen. Heinrich I1. setzte die antiprotestantische Linie seines Vaters
fort, vor allem gegen die Anhéanger Calvins.

In der zweiten Halfte des 16. Jahrhunderts vertiefte sich die religionspoli-
tische Spaltung Europas und erhielt neue Dimensionen: hier die katholische
Vormacht Spanien, dort das betont protestantische und antispanische Eng-
land. Es kam zu direkten Auseinandersetzungen ebenso wie zu »Stellvertre-
terkriegen« bzw. zur Austragung eines »europdischen Konfessionskampfes«
zwischen Spanien und Rom einerseits und England in Frankreich und in den
Niederlanden andererseits. Die Entwicklung der franzdsischen Monarchie
hingegen war seit dem Tod Ko6nig Heinrichs 1. (1559) von einer jahrzehnte-
langen Krise gekennzeichnet, die in den so genannten »Hugenottenkriegen«
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ihren militarischen Ausdruck fand, die erst durch Konig Heinrich V.
mit dem Edikt von Nantes (1598) beendet werden konnten. Dieses Edikt
flhrte Frankreich wieder als bedeutende Macht ins europdische Staaten-
system zuriick.

Ohne die personlichen und dynastischen Probleme Konig Heinrichs VIII.
ware die schismatische Entwicklung der englischen Kirche wohl nicht
zustande gekommen. Doch fiihrten das Schisma mit Rom und die Ent-
stehung einer von Rom unabhédngigen Staatskirche nicht dazu, dass sich
Heinrich VI1I1. mit Kaiser Karl V. verfeindete und sich etwa zugunsten der
schmalkaldischen Firsten, die ihn gerne als Verbiindeten gesehen hétten,
engagierte. Die Politik des englischen Konigs war vielmehr von Pragmatis-
mus und Beweglichkeit gekennzeichnet. Hatte Heinrich VIII. den Konflikt
mit Karl V. gesucht wie der franzosische Konig, so ware eine politische
Partnerschaft mit den schmalkaldischen Firsten durchaus von Interesse
gewesen. So jedoch blieb das Reich von untergeordneter Bedeutung. Erst
nach der finfjahrigen Phase der katholischen Restauration unter Konigin
Maria (1553-1558) sollte Konigin Elisabeth 1. zunehmend eine konsequente
antikatholische und protestantische Haltung einnehmen und sich im entste-
henden politisch-konfessionellen Antagonismus auf europdischer Ebene als
Monarchin einer protestantischen Vormacht Europas verstehen.

Der Blick nach Spanien zeigt eine starke Prasenz der Monarchie und einer
Reformkirche, die auf die Initiative von Erzbischof Francisco Jiménez de
Cisneros zurtickgeht. Die Griindungsgeschichte der spanischen Inquisition im
15. Jahrhundert mit ihrer staatspolitischen Bedeutung vor dem Hintergrund
des »Mauren- und Judenproblems« ist ein eindrucksvolles Beispiel dafiir. So
war der Inquisition im 16. Jahrhundert das Phdnomen des luteranismo sehr
willkommen, um ihre Existenzberechtigung zu legitimieren. Doch wurden
in Spanien in der Regel zunéchst heterodoxe Stromungen verfolgt.

Waren es wirklich lutherische Gemeinden, die in Sevilla und Valladolid
1557-1558 von der Inquisition »ausgehoben« wurden? Handelte es sich um
sogenannte heterodoxe Strémungen, deren Existenz in Spanien nicht unbe-
kannt war? In Sevilla und Valladolid glaubte die Inquisition tatsdchlich
Anhénger des Luthertums aufgespurt zu haben. Unter ihnen gab es sogar
Personen, die sich friher in unmittelbarer Nahe Karls V. aufgehalten oder
an seinem Hof Funktionen innegehabt hatten. In beiden Stadten ging es um
einen kleinen, elitaren und familiér begrenzten Personenkreis, jedoch keines-
wegs um eine in der stadtischen Bevolkerung verbreitete Bewegung. Mehr
als 100 Personen sind damals verdachtigt und eingekerkert worden. Der des
luteranismo beschuldigte Dr. Agustin de Cazalla hatte als siebzehnjahriger
Pater Bartolomé Carranza de Miranda, damals Lehrer am Colegio de San
Gregorio in Valladolid, zum Beichtvater gehabt, studierte spater in Alcala de
Henares, wurde 1542 Prediger und Kaplan Karls V. und begleitete den Kaiser
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neun Jahre lang, vor allem auf dessen Reisen ins Heilige RGmische Reich.
Seit seiner Rickkehr nach Spanien (1552) diirfte er sich dem Protestantismus
zugewandt haben; das scheint aufgrund seines mehrjahrigen Aufenthalts im
Reich auch plausibel. Bei ndherem Hinsehen ist augenfallig, dass es sich vor
allem um zwei adelige Familien handelte, die dem Protestantismus zugeneigt
waren: die aus Valladolid stammende Familie Cazalla und die aus Palencia
stammenden Rojas. Aus dem Reich zuriickkehrende Personen standen also
in Gefahr des luteranismo verdéachtigt zu werden. Das sollte auch Kaiser
Karl V. passieren®. Fazit ist, dass die Kontrollen der Inquisition letztlich eine
Ausbreitung des Protestantismus in den spanischen Kénigreichen verhindern
konnten.

Italien, »wo einerseits der Druck des kurialen Systems so spiirbar war, andererseits
ein hohes kulturelles Selbstbewusstsein mit wesentlich anderer sozialer Basis als in
Deutschland vorlag, zeigt bis zum Beginn der 40er Jahre eine erhebliche geistige
Unruhe mit wenig klaren Fronten. Es lag u.a. an dem meist aristokratischen Cha-
rakter der religiésen Bewegungen Italiens und an dem Fehlen des volkstiimlichen,
national-antipépstlichen Element, dass hier die Dinge bis zu dem Einsetzen schérferer
Repressivmallnahmen (Neugriindung der rémischen Inquisition, 1542) weitgehend
unentschieden blieben. Humanistischer Kritizismus und biblisch-spiritualistische
Elemente waren verbreitet, Frauen aus dem hohen Adel spielten eine Rolle (Vittoria
Colonna, Giulia Gonzaga u.a.). Unter dem Sammelnamen des >Evangelismus< kann
eine differenzierte, mehr auf Abwarten und Einheitshoffnung abgestellte Summie-
rung von Einzelgruppen und Personlichkeiten verstanden werden, deren Wege sich
erst nach 1540 deutlich schieden«®.

Wéhrend sich Kardindle wie Gasparo Contarini, Giovanni Morone und
Reginald Pole in den Dienst der katholischen Reform stellten, emigrierten
andere Manner, wie Fausto und Lelio Sozzini sowie Giorgio Biandrata nach
Polen-Litauen und Siebenbtrgen, wo sie bis zum Beginn des 17. Jahrhunderts
»antitrinitarische Lehren« (so die Fremdbezeichnung) vertraten. Sie sind die
Vorlaufer der heutigen »Unitarier« (Eigenbezeichnung). Nur in Oberitalien,
vor allem in Venedig, konnten sich evangelische Gemeinden bilden.

In den nordischen Konigreichen war der »konfessionelle Gleichklang«
zwischen Konig und Standen bzw. der politischen Elite weitgehend gegeben.
Christian I11., Kénig von Danemark und Herzog von Schleswig und Holstein,
war Uberzeugter Lutheraner. Die danische Kirche gehédrte zu den grofiten

4 Vgl hierzu ausfihrlich Alfred Kontrer, Karl V. 1500-1558. Eine Biographie, Miinchen 1999,
Miinchen 2001, Miinchen 2005, Miinchen 22013, S. 360-367.

5 Heinrich Lutz, Reformation und Gegenreformation, Miinchen #1991, durchgesehen und erganzt
von Alfred Kohler, Miinchen 52002, S. 40.
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Grundbesitzern des Konigreiches, besal also eine grofie konomische Macht
und die danischen Konige des Spatmittelalters vertraten nationalkirchliche
Ambitionen. Unter Kénig Friedrich 1. (1523-1533), dem Nachfolger des ver-
triebenen Konigs Christian 11., wurde 1526 die bis dahin Ubliche pépstliche
Bestatigung der Bischofswahlen abgeschafft; das war ein wichtiger Schritt
zu einer Nationalkirche. Konig Friedrich 1. lieR die Reformation zu, ernannte
aber auch katholische Bischdfe, d.h. er hatte die oberste Gewalt tber beide
Glaubensrichtungen inne. Seine nationalkirchlichen Ambitionen kommen
in den Bestrebungen zum Ausdruck, Kirchliche Pfriinden ausschlieflich
an »Einheimische« zu vergeben. Die Durchfiihrung der Reformation in
Dénemark war letztlich eng verknlipft mit den Versuchen des Kénigtums im
Hinblick auf Zentralisierung, Blrokratisierung und Steigerung der Einnah-
men der Krone, mit anderen Worten ging es um den Ausbau des friihmoder-
nen Staates.

Auch die schwedische Kirche war von Rom unabhéangig, und kirchliche
Pfriinden wurden in der Regel an Einheimische vergeben. Die Bischdfe ver-
flgten Uber Burgen, Birokratie und Militar; sie waren unabhangige Herr-
schaftstrager auf regionaler und lokaler Ebene. Unter Kénig Gustav Eriksson
fand 1527 die entscheidende Wendung zum landesherrlichen, lutherischen
Kirchenregiment statt. So befand sich der Kirchenbesitz fortan in der Ver-
fligungsgewalt der Konige, ohne den Bruch mit Rom zu vollziehen, wah-
renddessen die Kirche durch die Einziehung des Klosterbesitzes entmachtet
worden war.

Im Konigreich Polen glaubte Kénig Sigismund |I. zu Beginn der 1520er
Jahre mit drastischen Strafen Einfuhr und Besitz lutherischer Schriften, die
bei der deutschsprachigen stadtischen Bevolkerung auf Interesse stiel3en,
verhindern zu kdnnen. Dabei verhielt sich der Konig durchaus »flexibel« im
Sinne der Vielfalt seiner Herrschaftsgebiete: So stellte er sich im kdniglichen
Preuf3en hinter das Verbot, im herzoglichen PreuRRen jedoch nicht, und dul-
dete damit die Ausbreitung der Reformation, allerdings nur so lange, bis 1524
lutherische Prediger nach Danzig berufen werden sollten und der Stadtrat
abgesetzt wurde. 1526 musste in Danzig die alte Kirche wiederhergestellt
werden. Diese Aktivitaten bremsten zwar die Reformation, auch verbot der
Kdnig das Studium in Wittenberg, aber mit dem Luthertum sympathisierten
bald auch der polnische und litauische Adel; so traten in der Schlosskirche zu
Wilna lutherische Prediger auf.

Unter Konig Sigismund 1. August wuchs die lutherische Reformation
unter dem Adel, seit 1548 kamen die Béhmischen Briider hinzu, die sich
vor allem in den St&dten GroRpolens niederliel3en, ferner entstanden refor-
mierte Gemeinden in Kleinpolen, Litauen und im Koniglichen Preufen.
Die Reformation fand weiterhin Resonanz bei Burgern und Adeligen, bei
letzteren effizienter und aus Opposition gegen die katholische Geistlichkeit,
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verbunden mit dem Wunsch nach Begrenzung der kirchlichen Jurisdiktion
und der Zehntzahlungen. Auch nutzte der Adel das reformatorische Bekennt-
nis zur Durchsetzung politischer Forderungen gegeniiber dem Kénigtum. Die
Mehrheit der Landboten erreichte auf dem Reichstag 1552 ein »Interim, das
dem Adel Glaubensfreiheit bis zu den Entscheidungen eines Nationalkon-
zils zusicherte, ausgenommen waren allerdings Eingriffe in den kirchlichen
Besitz sowie die Abschaffung der Ketzergerichtsbarkeit. Einigen Stadten
gewdhrte der Konig Religionsfreiheit; 1559 liell er im koniglichen Preuf3en
die Confessio Augustana zu.

Sigismund Il. August stand in Briefwechsel mit Melanchthon und Calvin;
er war der Hoffnungstréger der Protestanten. Seine Offenheit und Aufge-
schlossenheit fiihrte trotz seines Festhaltens am Katholizismus zu einer
differenzierten Politik: Auch er verbot wiederholt — 1534 und 1540 — das Stu-
dium in Wittenberg, was allerdings geringe Wirkung zeigte, schritt jedoch
in den preuBischen Stadten nicht gegen die Reformation ein, sondern erliel3
im koniglichen Preuen das Privileg der Religionsfreiheit. Nach innen hatte
die Reformation somit eine politische Wirkung und wurde zum politischen
Katalysator des Adels in seinem Ringen mit dem Kénigtum um die Macht.

Nun zum engeren ostmitteleuropdischen Zusammenhang, und damit zu
Siebenburgen. Vorweg ist von Interesse, die Religiositat der drei Geschwis-
ter Karl, Ferdinand und Maria (der Gattin Konig Ludwigs Il. von Ungarn)
zu vergleichen, wodurch die vorhandenen Differenzierungen, gelegentlich
auch die Kontraste, zum Ausdruck kommen. Es scheint typisch fir die zu
beobachtende — skeptische — Haltung und Bevormundung der beiden Briider
ihrer jingeren Schwester gegentiber zu sein, wenn es um Fragen der person-
lichen Religiositét ging. In den 1520er Jahren stellten sich n&mlich Karl und
Ferdinand die Frage, ob ihre Schwester insgeheim eine Lutheranerin sei. Wie
konnte dieser Eindruck entstehen?

Offenkundig kam Maria durch Markgraf Georg von Brandenburg und ver-
schiedene Prediger mit dem Luthertum in Berlihrung. Georg von Branden-
burg hatte am Hofe von Kénig Wladislaw I1. — seine Mutter Sophie war eine
Jagiellonin — seine Jugendjahre verbracht. Er hatte 1509 Beatrix Frangepan,
die Witwe von Johannes Corvinus, dem nattirlichen Sohn des Kdnigs Mathias
Corvinus von Ungarn, geheiratet und nach deren Ableben Hedwig, die Toch-
ter Herzog Karls von Minsterberg (in Schlesien); dadurch war er in den
Besitz von zahlreichen Giitern in Ungarn und Schlesien gelangt. Ferner hatte
er 1516 gemeinsam mit Maximilian I. und Kénig Sigismund von Polen die
Vormundschaft Gber den spateren Konig Ludwig von Ungarn Gbernommen,
er hatte also eine bedeutende Position am Hofe der Jagiellonen inne. 1522
nahm er den evangelischen Glauben an und fihrte in seinen 1523 erwor-
benen schlesischen Herzogtlimern Oppeln, Ratibor, Jagerndorf, Oderberg
und Beuthen die Reformation ein. In diesen Jahren durfte am Hofe Marias
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und Ludwigs Uber Luther und Erasmus diskutiert worden sein. So berichtet
der Humanist und Erzieher Ludwigs, Jacobus Piso (Borsody), im Juni 1522
aus Prag an Erasmus, dass man wahrend der Anwesenheit der Markgrafen
Georg und Albrecht von Brandenburg — letzterer war damals noch Hoch-
meister des Deutschen Ordens — fiir die Ideen Luthers eingetreten sei, dabei
habe Maria besonderes Interesse gezeigt. Maria geriet im Reich zunehmend
in den Ruf einer leona lutteriana, dies war darauf zurtickzufuhren, dass der
kursachsische Rat beim Reichsregiment in Nurnberg berichtete, die evange-
lisch gesinnte Maria bewahre die Lutheraner in Ungarn vor Verfolgung. Zur
gleichen Zeit schickte ihr Georg von Brandenburg »vill Lutherisch bucher
auf ir begere« zu. In all dem kommt die glinstige Situation fir die Ausbrei-
tung des Luthertums in Siebenbiirgen und in Ungarn zum Ausdruck®.

Von groRerer Bedeutung und nachhaltiger Wirkung sollte (seit 1524)
ihr erasmianisch gesinnter Hofkaplan und Hofprediger Johannes Henckel
werden, der Luther auch nicht ganz abgeneigt war. Nun verdichteten sich
Marias Kontakte in der lutherischen Richtung in einer Weise, die Ferdinand
reagieren lie3. Ausgeldst wurde diese Reaktion durch die Maria personlich
gewidmete Psalmenauslegung Luthers von 1526. Nun wollte Ferdinand von
seiner Schwester genauer wissen, wie es dazu gekommen war, und wie es um
den Einfluss lutherischer Leute an ihrem Hof bestellt sei. Im April 1527 wur-
den in dieser Sache einige Schreiben zwischen den Geschwistern gewechselt.
Wiéhrend Maria sich verteidigte, zu Luthers Widmung keinerlei Anlass gege-
ben zu haben, fragte Ferdinand sie im Glauben an ihre Rechtglaubigkeit nach
der Lekttre lutherischer Biicher und der religidsen Haltung ihrer Umgebung.
Maria antwortete am 29. April 1527: Sie hoffe mit Gottes Hilfe eine gute
Christin zu sein und in diesem Glauben zu sterben, habe auch schon langere
Zeit kein Buch Luthers mehr gelesen. Wenn jemand sie beschuldige, Luthe-
ranerin zu sein, so trachte er damit ihr personliches Einvernehmen zu stéren.
Sie fgte hinzu, nur einmal krankheitshalber das Fleischverbot wahrend der
Fastenzeit nicht eingehalten zu haben.

Die nicht gerade Uiberzeugende Verteidigung und Rechtfertigung seiner
Schwester dirfte Ferdinand in der Folgezeit dazu veranlasst haben, ihr das
Neue Testament in der deutschen Ubersetzung Luthers zu schicken samt
einer Liste von Irrtiimern des Reformators’. Wie Maria diese »religionspéda-
gogische« MalRnahme ihres Bruders aufgenommen hat, ist allerdings nicht
bekannt. Doch lehnte sie sich immer wieder gegen Bemuhungen ihrer beiden
Bruder auf, die sie in Religionsfragen bevormunden wollten. Die Niederlage
des ungarischen Heeres bei Mohéacs am 26. August 1526 gegen die Osmanen
hat den Mohacs-Mythos entstehen lassen, der vor allem im 19. Jahrhundert

6 Alfred KonLer, Ferdinand I. 1503-1564. Fiirst, Konig und Kaiser, Miinchen 2003, S. 113.
7 Ebd., S. 114f.

© 2017 Vandenhoeck & Ruprecht | Brill Deutschland GmbH
https://doi.org/10.13109/9783666101540 | CC BY-SA 4.0



Rahmenbedingungen fiir die Einfiihrung und Sicherung der Reformation 31

hochstilisiert wurde und welcher »Mohacs« zur Metapher fiir die Dreiteilung
Ungarns bzw. flr die habsburgische und osmanische Herrschaft in Ungarn
werden liel3. Die ungarische Kénigswahl von 1526 nach dem Tod Ludwigs I1.,
des Gatten von Maria, ist als Doppelwahl zu werten. Johann Szépolyai,
der Woiwode von Siebenbirgen, wurde von der Mehrheit der ungarischen
Stande in der traditionsreichen Wahl- und Krénungsstadt StuhlweiRenburg
(Székeszvehérvar) am 10. November 1526 gewdhlt, Ferdinand hingegen erst
am 17. Dezember 1526 in Prel3burg (Bratislava, Pozsony), und dies nur von
einer Minderheit. Diese Doppelwahl markiert zugleich den Beginn einer ein-
einhalb Jahrzehnte dauernden politisch-militarischen Auseinandersetzung
zwischen beiden Konigen, die den inneren Frieden Ungarns massiv beein-
trachtigte. Zudem war Ferdinand in der Folgezeit auch den osmanischen
Feldziigen gegen Wien (1529, 1532) ausgesetzt.

Erst 1538 schien eine Losung des Konflikts zwischen Ferdinand I. und
Johann Szapolyai in Sicht, als der Frieden von GroBwardein (zwischen
Ferdinand I. und Szépolyai) dem Habsburger nach dem Tod seines Kontra-
henten ganz Ungarn in Aussicht stellte. Doch kam es aufgrund des Todes
von Szapolyai 1540 nicht dazu. In territorialer Hinsicht war das Konigreich
Ungarn seit 1541 endglltig dreigeteilt: Zentralungarn bildete fortan ein
osmanisches Paschaluk mit Sitz in Ofen. Das »konigliche« (habsburgische)
Ungarn umfasste nur das nordwestliche Kroatien, Ungarn bis Gran/Raab und
die Zips im Nordosten. Daran schloss das Herrschaftsgebiet der Szapolyai
an, die seit dem Frieden von Adrianopel vom Jahr 1568 auf den ungarischen
Kdnigstitel verzichteten und sich »Fiirsten von Siebenblirgen« nannten.

Zusammenfassend lasst sich folgendes feststellen: Das Faktum, dass
Siebenbiirgen dem habsburgischen Machtbereich entzogen war, erklért die
positive Entwicklung des Luthertums und auch anderer Konfessionen seit
dem friihen 16. Jahrhundert, ohne von katholischen Restaurationsversuchen
bedroht zu sein. Dass die Entwicklung in Siebenburgen auch in diese Rich-
tung hétte gehen kdnnen, zeigen die Ereignisse der Jahre 1551 bis 1556, als
Ferdinand I. kurzfristig in den Besitz des Landes gelangt war. Die weitere
Sicherung gewéhrte seit der Mitte des 16. Jahrhunderts dem Firstentum Sie-
benbiirgen der Sultan in Istanbul. Diese Entwicklung unterschied sich nicht
nur von den zunehmenden konfessionellen Konflikten im Reich seit den
1580er Jahren, sondern vor allem vom westeuropdischen Konfliktpotential
wie den Hugenottenkriegen und den konfessionell motivierten Konflikten
zwischen Spanien und England. Der Vorteil der 6stlichen Peripherie fiir die
Reformation wird somit deutlich erkennbar.
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Jens E. Olesen

Reziprozitat der Reformation in Ddnemark und im
Heiligen ROmischen Reich Deutscher Nation

Die Reformation bedeutete theologisch, politisch, kulturell und wirtschaft-
lich auch fiir den nérdlichen Teil Europas und im Ostseeraum sowohl neue
und verdnderte Glaubens- und Denkweisen als auch eine verstérkte Kon-
trolle der Fiirsten tber die eigenen Bevolkerungen in den Landesterritorien
des 16. Jahrhunderts. Mit Martin Luthers Thesenanschlag 1517 in Wittenberg
begann auch in der Geschichte Ddnemarks und Skandinaviens eine neue Zeit.
In Danemark setzte sich wie in den angrenzenden Herzogtiimern Schleswig
und Holstein die evangelisch-protestantische Glaubensauffassung in den
néchsten Jahrzehnten durch, in Norwegen mit Island und auf den Férder-
Inseln sowie in Schweden und Finnland sollte es langer dauern. Die Refor-
mation in Norddeutschland vollzog sich friih, in Stralsund 1525, und dies war
auch in Kénigsberg und im Herzogtum PreufRen der Fall. In wenigen Jahren
war die Ostsee von einer Reihe evangelischer Staaten und Stadte umgeben
und die Verbindung mit Luthers Wittenberg als zentralem Ort gesichert.
Die neuen Impulse gelangten durch die politischen, geistigen und han-
delsméBigen Verbindungen Nordeuropas mit dem Heiligen R6mischen Reich
Deutscher Nation nach Danemark. Zur Zeit des Wormser Reichstages hatte
Konig Christian 1. (1513-1523) die reformatorischen Ideen zur Stérkung
seiner Konigsgewalt gegen Adel und Geistlichkeit seines Landes benutzen
wollen. Er plante sogar, Martin Luther selbst zu gewinnen. Eine kurze Zeit
versuchte er es mit Professor Andreas Karlstadt; damit hatte er aber wenig
Erfolg. Einheimische Bewegungen, langst in direkter Verbindung mit Wit-
tenberg, kamen ihm dabei entgegen. Es ware eine Kirche von der Art der
spateren anglikanischen Kirche geworden, nur, dass Konig Christian I1. auch

1 Mathias Ascue/Anton ScuinoLing (Hg.), Danemark, Norwegen und Schweden im Zeitalter
der Reformation und Konfessionalisierung. Nordische Kénigreiche und Konfession 1500 bis
1660, Miinster 2003; Ole Peter GreLL (Hg.), The Scandinavian Reformation. From Evangelical
Movement to Institutionalisation of Reform, Cambridge 1995; Jorg RatHien, Die Reformation
in den Herzogtiimern Schleswig und Holstein, in: Nordost-Archiv, Zeitschrift fir Regional-
geschichte 13 (2004), NF, S. 173-200; Dieter J. MenLuorN, Kldster und Stifte in Schleswig-
Holstein. 1200 Jahre Geschichte, Architektur und Kunst, Kiel 2007, S. 41; Martin ScuwArz
Lausten, Reformationen i Danmark, Kopenhagen 2011, S. 37, 113; Otfried Czaika, Die Aus-
breitung der Reformation im Ostseeraum ca. 1500-1700 als Kulturtransfer, in: Ders./Heinrich
Horze (Hg.), Migration und Kulturtransfer im Ostseeraum wahrend der Friihen Neuzeit,
Stockholm 2012, S. 76-100.
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die Macht des Papstes und woméglich die seines Schwagers Kaiser Karl V.
gegen seine standischen Gegner zu nutzen dachte. Mit seiner Vertreibung
1523 fiel das dahin. Sein Nachfolger, Friedrich I., musste in D&nemark, um
Adel und Klerus zu gewinnen, die neue Lehre mindestens vorlaufig vermei-
den, wihrend er sie in seinen Erbldndern Schleswig und Holstein freigab?.

Die danische Reformationsgeschichte wurde friher so dargestellt, als
habe die katholische Kirche in Ddnemark keine nennenswerte Opposition
geleistet. Ein solches Urteil wird den Tatsachen nicht gerecht. Die danischen
Bischofe versuchten, das eindringende Luthertum und die verwandten
reformatorischen Bewegungen auf verschiedene Weise abzuwehren; sie
mussten aber spatestens 1527 schwere Einbuf3en der bischoflichen Autoritét
hinnehmen. Die Reformation erfolgte nach einem danischen »Biirgerkrieg«
(Grafenfehde) 1534-1536°.

Die wichtigste Frage, die zu beantworten wére, ist, ob die Reformation in
Dénemark einen &hnlichen Verlauf wie im Heiligen Romischen Reich nahm
und ob man in Danemark allgemein von einer Stadte-Reformation oder einer
Fursten-Reformation sprechen kann. In Mittel- und Norddeutschland und
im Baltikum setzten sich vergleichsweise Stadtreformationen im Zeitraum
1520-1540 durch, und in den nord- und mitteldeutschen Firstentiimern trugen
die Landesherren mit einigen Ausnahmen —wie Kurfirst von Brandenburg —
entscheidend zur Reformation bei. Die Reformation wurde in Pommern
im Jahre 1534 durchgesetzt®. Um vergleichende und zusammenwirkende
Aspekte zwischen Danemark und dem evangelisch-protestantischen Raum
im Heiligen Rémischen Reich zu klaren, sollen im Folgenden die Hinter-
grinde der Reformation in Danemark, die konkrete Durchfiihrung und
die Auswirkungen bis zum Ende der Regierungszeit Konig Christians 11I.
(gest. 1559) untersucht werden. Es soll gezeigt werden, dass die Reformation
auch in Dédnemark unaufhaltsam vordrang, fast parallel mit einer Mischung

2 J. Oskar Anpersen, Overfor Kirkebruddet. Den farste Lutherske beveegelse og Christiern I1’s
Forhold dertil. Festskrift udgivet af Kgbenhavns Universitet i anledning af Universitetets
Aarsfest November 1917, Kopenhagen 1917, S. 63, 124. Martin Scuwarz Lausten, Christian 2.
mellem paven og Luther. Tro og politik omkring »den rgde konge« i eksilet og i fangenskabet
(1523-1559), Kopenhagen 1995.

3 Siehe Caspar PaLuban-MULLER, Grevens Feide, Bd. 1-2, Kopenhagen 1853-1854 (Neuauflage
1971); Alex Wittenporrr, P& Guds og Herskabs nade. Gyldendal og Politikens Danmarks-
historie, Bd. 7, Kopenhagen 1989, S. 177-206.

4 Joachim Wichter, Pommern in der Zeit der Reformation und der grofen Kriege (1520 bis
1715), in: Ders. (Hg.), Geschichte Pommerns im Uberblick, Greifswald 2014, S. 59f.; Jiirgen
Hevpe, »Das Wort Gottes und das Heilige Evangelium so zu predigen [...], dass daraus Liebe,
Eintracht, Friede und kein Aufruhr erwachse«. Stadtische Reformation und Landesherrschaft
in Livland, in: Nordost Archiv, Zeitschrift fir Regionalgeschichte 13 (2004), NF, S. 267-287;
Norbert Buske, Die Reformation im Herzogtum Pommern unter besonderer Beriicksichti-
gung der Gebiete der spateren Generalsuperintendentur Greifswald, in: Hans-Giinter LEpber/
Norbert Buske, Reform und Ordnung aus dem Wort, Berlin 1985, S. 109.
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von kirchenpolitischen Forderungen und neuer Glaubensgesinnung ablief —
mit sehr starken Analogien zu der Bewegung im Heiligen Romischen Reich.
Nur dass hier das Gegeneinander der staatlichen Kréfte deutlicher die Etap-
pen der kirchlichen Bewegung bezeichnet.

Die lutherisch-evangelische Bewegung erreicht Ddnemark

In den Jahrzehnten vor dem Durchbruch der lutherischen Reformbewegung
in Dénemark verstarkten sich die Desintegrationstendenzen in der katholi-
schen Kirche so stark, dass man im Vergleich mit der Situation in Norwegen,
Schweden und Finnland davon sprechen kann, dass die Kirche gréftenteils
selbst die Schuld an ihrem Scheitern trug, und dies lange, bevor sich die
evangelische Agitation an Kraft gewann. Die katholische Kirche kontrollierte
etwa ein Drittel des Agrar-Bodens in Danemark, und es gab heftige Forde-
rungen innerhalb des Adels und unter den Birgern, Anteile dieses Bodens
zu Ubernehmen. Mit Ausnahme des Odenser Bischofs, Jens Andersen, waren
alle Bischofe Adlige und besallen keine besondere theologische Ausbildung;
sie waren allerdings ausnahmsweise Mitglieder des Reichsrates. Darlber
hinaus war es ungunstig, dass der Papst in Rom zum Nachteil der dénischen
Kirche und ihrer Bischofe direkt mit der danischen Kénigsmacht zusammen-
arbeitete®.

Absprachen tiber Ernennungen in hochste kirchliche Amter und den Ver-
kauf von Abléssen gerieten nicht nur zum Vorteil der Kurie in Rom, sondern
auch der Konige Christian I., Hans und Christian 11. Zur gleichen Zeit ver-
suchte der Letztgenannte mit Gewalt, die Bischofsstiihle mit seinen eigenen
loyalen Mannern zu besetzen, um eine umfassende Kontrolle tiber die Guter
der Bistimer zu erlangen. Ein markantes Beispiel stellt das Auftreten des
Kdnigs im Streit um die Besetzung des Erzbischofsstuhls in Lund dar, als er
innerhalb eines Zeitraumes von zwei Jahren nacheinander flinf seiner Man-
ner in dieses Amt ernannte. Der Streit wurde beendet, als der Adlige Aage
Sparre ohne pépstliche Anerkennung das Amt des Erzbischofs erlangte und
dieses bis 1532 innehatte. Dieser Skandal enthallt, in welchem Mal3e sich die
Kurie von 6konomischen und politischen Interessen leiten liefl®.

In den katholischen Kreisen in Déanemark gab es eine verbreitete Unzu-
friedenheit Uber die Nachl&ssigkeit der kirchlichen Fihrung und die man-
gelnde religiése Aufrichtigkeit. Der Reformkatholik Poul Helgesen (Paulus

5 Scuwarz Lausten, Reformationen; P.G. Linonarpt, Nederlagets Mand. Det katolske
bispeveldes sidste dage i Danmark, Kopenhagen 1968, S. 31.

6 Ole Peter Grerr, The Catholic Church and its Leadership, in: Ders. (Hg.), The Scandinavian
Reformation, S. 70-113, hier S. 72f.; Linouarpt, Nederlagets Mand, S. 31.
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Helie) war der festen Uberzeugung, dass der papstliche Verkauf von Ablass-
briefen durch den 1517 in Danemark tatigen Angelus Arcimboldus indirekt
die Schuld an der Verbreitung der lutherischen Haresie trug. Ein Vergleich
mit Luthers Angriffen auf den Ablasshéndler Johann Tetzel liegt nahe. Der
Reformkatholizismus allein konnte die katholische Kirche einigermafen
starken; aber indirekt trug er selbst zur Verbreitung des evangelischen Glau-
bens bei. Das zeigt auf anschauliche Art und Weise die Entwicklung, die
seit dem Spétmittelalter innerhalb der Theologie und des kirchlichen Lebens
stattgefunden hatte: Anstelle alles Alt-Katholischen, sogar bei gewthnlichen
katholischen Formen innerhalb der »Nationalkirche«, wurde in sténdig stei-
gendem Male das Hauptaugenmerk auf den christlichen Glauben als eine
rein persdnliche Angelegenheit gelegt. Aus diesem Grunde wurden sogar
schon Texte des Neuen Testaments ins Danische tbersetzt, bevor tiberhaupt
evangelische Prediger in Erscheinung traten. Die Kenntnis der Bibel bei dem
Volk fiihrte wiederum zu einer kritischen Haltung gegentiber der von den
Bischofen gefuhrten Kirche'.

Schon seit Mitte des 14. Jahrhunderts bemUhten sich die déanischen Kénige
bewusst um die Schaffung einer nationalen, bischoflich regierten Kirche
unter Aufsicht des Konigs und setzten diese Bestrebungen ab 1513, nach-
dem Christian 11. den Thron bestiegen hatte, verstarkt fort. Die Ambitionen
Christians I1. bezlglich des landesherrlichen Kirchenregiments zeigten sich
in seinen Aktionen gegen die Bischdfe, aber auch in seiner umfassenden
Gesetzgebung (1521-1522), die in die bischofliche Ausiibung offizieller
Pflichten und deren Okonomie eingriff. Infolgedessen wurde auch ein neuer
danisch-kirchlicher Gerichtshof gegriindet, weswegen die teuren Prozesse in
Rom (berflissig wurden®.

Die Bischdfe verfolgten in dieser Zeit eigene nationale Prinzipien; in der
Urkunde seines Nachfolgers, Konig Friedrich I. (1523-1533), wurde u.a.
vorgeschrieben, dass die Bischofsstiihle kiinftig nur durch Mitglieder des
danischen Adels besetzt werden durften. Damit wurde die bisherige papst-
liche Politik zuriickgewiesen, danische Amter mit auslandischen Kandidaten
zu besetzen. Ein weiterer Schritt fur eine nationale Kirche wurde 1526 (auf
dem Herrentag von Odense) unternommen. Gemeinsam mit dem Koénig und
dem ubrigen Teil des Reichsrates beschlossen die Bischofe, Bischofswahlen
zukinftig nur durch den Erzbischof bestétigen zu lassen und die bisherigen
Abgaben fir die papstliche Bestatigung an den Kénig zu zahlen. Damit war
die legale Basis fiir eine nationale und von Papst und Kurie unabhéngige Kir-
che geschaffen. In den restlichen Jahren seiner Regierungszeit demonstrierte

7 GreL, Catholic Church, S. 87.
8 Scuwarz Lausten, Reformationen, S. 10; Anpersen, Overfor Kirkebruddet, S. 139.
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Konig Friedrich I. immer starker seine Kontrolle tber die Kirche und seine
Sympathie fur die sich seit 1526 in Dédnemark belegbar ausbreitende evan-
gelische Bewegung. Er hielt die katholische Kirche aufrecht, gestattete aber
ab 1527 die Errichtung evangelischer Kirchen, die nicht der bischdflichen
Jurisdiktion unterstanden. Der Konig selbst hatte die oberste Gewalt Uber
beide Kirchen inne. Er ernannte katholische Bischofe, besetzte aber durch
sein Patronatsrecht auch die Pfarrstellen der vielen — der Krone gehoren-
den — evangelischen Kirchen, stellte Schutzbriefe fiir evangelische Prediger
aus und entfachte religiose Debatten zwischen den Parteien (1530). Gegen
Ubergriffe auf Bettelmonche unternahm er hingegen nichts®.

Die norwegische Kirche hatte Konig Christian I1. Gbrigens mit der gleichen
Hérte wie die danische behandelt. Nach dessen Flucht im Jahre 1523 ver-
pflichtete sich der neue Konig, Friedrich 1., die Privilegien der norwegischen
Kirche zu schiitzen. Seine Kirchenpolitik folgte hauptséchlich der gleichen
danischen Linie, wéhrend Erzbischof Olav Engelbrektsson in Trondheim die
Unabhdangigkeit der katholischen Kirche Norwegens anstrebte. Diese Bemii-
hungen scheiterten endgdiltig, als Norwegen nach dem Sieg Christians I11.
1536 dem déanischen Reich als Provinz einverleibt wurde.

Im Gegensatz zu Danemark hatte die Kirche in Schweden und Norwegen
um 1500 wegen der Unabhéngigkeit von der Krone eine starke Position.
Die pépstlichen Zentralisierungstendenzen hatten es immer schwerer, den
Griff aufgrund der isolierten geographischen Lage des Konigreichs aufrecht-
zuerhalten. Eine Auflésung des religidsen Lebens in Schweden drohte aber
nicht. Die dezentralen Bedingungen gaben der Kirche auf lokaler Ebene eine
okonomische Unabhangigkeit, auch Laien wurden friih in die 6konomische
Verwaltung mit einbezogen. SchlieRlich war die Kirche nicht so stark an
Hoch-Adel gebunden, wie es in Danemark der Fall war. Alle Bischdfe — mit
Ausnahme des schwedischen Erzbischofs Gustav Trolle — stammten aus dem
niederen oder mittleren Adel. Nach dem Befreiungskampf gegen die Danen
besetzte der neue schwedische Konig Gustav Eriksson (Vasa) die vakanten
Bischofsstiihle mit eigenen Mannern. Auf dem Reichstag in Vasteras 1527
gelang es Gustav Vasa mit Hilfe des Adels, sich grof3e Teile der Besitztiimer

9 Scuwarz Lausten, Reformationen, S. 37, 42; Thorkild C. Lysy, Vi Evangeliske. Studier over
samspillet mellem udenrigspolitik og kirkepolitik p& Frederik I’s tid, Aarhus 1993, S. 423.

10 Martin Scuwarz LausteN, The Early Reformation in Denmark and Norway 1520-1559, in: GRELL
(Hg.), The Scandinavian Reformation, S. 28; Bernt T. OrtestaDp u.a. (Hg.), Norsk Kirkehistorie,
Oslo 21993, S. 84, 102; Ole Peter GrerL, The Reformation in Norway: a Political and Religious
Takeover, in: Nordost-Archiv, Zeitschrift fir Regionalgeschichte 13 (2004), NF, S. 121-144,
hier S. 127; Louis Sicking, New Light on the Flight of Archbishop Olav Engelbrektsson.
A Watershed in Norwegian History, in: Louis Sicking u.a. (Hg.), Dutch Light in the »Nor-
wegian Night«. Maritime Relations and Migration across the North Sea in Early Modern
Times, Hilversum 2004, S. 13-41.
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der schwedischen Kirche anzueignen. Das Ergebnis war eine nationale Bi-
schofskirche unter dem festen Regiment des Konigs, auch wenn noch keine
lutherische Kirche existierte™.

In Dadnemark wurde die Kirchenpolitik Christians I1. nicht nur von seinen
Ambitionen einer politischen und 6konomischen Kontrolle Uber diese Institu-
tion bestimmt. Zweifellos besall Konig Christian Il. ein wirkliches kulturel-
les und religidses Interesse und war vom Reformkatholizismus inspiriert und
angetan. So sicherte der Konig die 6konomische Basis des Karmeliterordens,
welche die Griindung eines Kollegiums ermdéglichte, wo Karmelitermoénche
und andere Ordensreprésentanten unterrichtet werden sollten. Weiterhin
sollte dieses auch Theologie an der Universitat von Kopenhagen lehren. Auf
konigliches Ersuchen wurden Anfang 1521 drei Gelehrte aus Wittenberg
nach Danemark entsandt. Martin Reinhard wurde kdniglicher Kurator und
predigte gegen den katholischen Glauben und das Andachtsleben. Mathias
Gabler — vertraut mit dem klassischen Humanismus — wurde Griechisch-
Lektor an der Universitat, wédhrend Andreas Bodenstein von Karlstadt als
koniglicher Ratgeber des neuen geistlichen Berufungsgerichts fungierte.
Bodenstein verliel jedoch Dénemark bereits nach drei Wochen wieder;
wahrscheinlich kollidierte seine radikale Haltung mit dem Reformkatholi-
zismus des Konigs'2.

Auf der anderen Seite wiederum verbot Konig Christian I1. nicht die Ver-
offentlichung des Papstbriefes durch die Universitat, in dem dieser Luther
mit Exkommunizierung drohte. Martin Luther selbst war im Marz 1521 der
Auffassung, dass der Konig jetzt »die Papisten verfolge«. Auf dem Reichs-
tag in Worms im April 1521, auf dem Luther gedchtet wurde, meldete der
pépstliche Nuntius nach Rom, es kursierten Gerlichte, Luther bekdme mdg-
licherweise die Erlaubnis, sich in Danemark niederzulassen. Kaiser Karl V.,
der Schwager Christians 1., wolle den Kénig in diesem Falle bestrafen. Der
pépstliche Nuntius berichtete weiterhin, der Hofprediger des Konigs sei im
Besitz lutherischer Biicher. Christian Il. traf kurze Zeit spater Erasmus von
Rotterdam personlich und verteidigte Luthers Standpunkte. Zur gleichen Zeit
verbot der Koénig Karlstadt, sowohl mindliche als auch schriftliche Angriffe
auf den Papst und den katholischen Glauben zu unternehmen?:,

Trotz der Gerlichte schien man sich in flihrenden europdischen katho-
lischen Kreisen uber die kritische Haltung Konig Christians 1. gegeniiber der
Kirche klar zu sein. Gestiitzt wurde dies auch durch die umfassende Gesetz-
gebung des Konigs flir die Stadte und das platte Land und die Verbesserungen

11 Erkki Kouri, The Early Reformation in Sweden and Finland c.1520-1560, in: GreLr (Hg.),
Scandinavian Reformation, S. 42—-69.

12 Scuwarz LausTen, Reformationen, S. 10; AnperseN, Overfor Kirkebruddet, S. 99, 106.

13 Scuwarz Lausten, Reformationen, S. 22.
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im Bildungssystem (1521-1522), die die 6konomischen und legalen Rechte
des Papstes und der Bischofe einschrénkte und die Versaumnisse der katholi-
schen Priester und Bischdfe korrigierte. In den Schulen sollten die traditionell
katholischen Blicher eingezogen und durch neue, humanistische, ersetzt wer-
den. Die Gesetzgebung war generell ein Ausdruck des Reformkatholizismus,
aber die nachdriickliche Verpflichtung, »das Evangelium« zu predigen, und
die Kritik am Zolibat war richtungsweisend™.

In der Auseinandersetzung mit Christian 11. beschuldigte der Dénische
Reichsrat den Konig der Ermunterung zur »lutherischen Héresie«. Sein
Nachfolger, Friedrich I., musste sich in seiner Inthronisationsurkunde zu
deren Bekampfung verpflichten. Er leitete aber bald ein katholisches Reform-
programm ein, das in den Herzogtimern Schleswig und Holstein einige
Unterstiitzung fand. Reformkatholische Forderungen an die Prélaten waren
auf dem Rendsburger Herrentag 1525 zum Ausdruck gekommen. Konig
Friedrich 1. bekannte sich nie offen zum evangelisch-lutherischen Glauben,
gab aber seiner Sympathie immer starker Ausdruck und bewegte sich weg
vom Reformkatholizismus hin zu einer kirchenpolitischen Tolerierung bei-
der Glaubensrichtungen. Auch in Pommern verfolgte Herzog Bogislaw X.
eine &hnlich unentschiedene Balance-Politik®.

Der europdische Humanismus nordlich der Alpen erreichte Danemark
wahrend der Regierungszeit Christians Il. (1513-1523). Auf Studien-
reisen und -aufenthalten an fuhrenden Universitaten wie Paris, Louvain,
Wittenberg, Erfurt, Rostock und Greifswald etc. erlebten die danischen
Studenten das humanistische Interesse fiir das klassische Altertum, die
neuen Bildungsideale und die kritische Haltung gegeniiber der Kirche. Der
bekannteste Vertreter war der danische Humanist Christiern Pedersson, der
in Greifswald und Paris studierte (1510-1515) und dort den Magistergrad
erlangte. Er veroffentlichte humanistische Bucher, populdare Andachtsbiicher
und nationalhistorische monumentale Arbeiten des Mittelalters (u.a. Saxos
Gesta Danorum). In einem 1515 in Paris herausgegebenen Buch Ubersetzte
Christiern Pedersson biblische Texte ins Dénische, die im Zusammenhang
mit seiner Betonung der privaten Bibellektiire typische Beispiele des
humanistischen Reformkatholizismus waren. Christiern Pedersson bekannte
sich spéter zum lutherischen Glauben?®.

Weitere dénische Humanisten waren u.a. Petrus Parvus Rosefontanus,
Henrik Smith und Christiern Thorkelsen Morsing. Der bekannteste war
jedoch der Karmelitermonch Poul Helgesen (ca. 1484—ca. 1535), der seit

14 ANDERSEN, Overfor Kirkebruddet, S. 139.

15 Hans Valdemar Grecersen, Reformationen i Sgnderjylland, Abenrd 1986, S. 59; LINDHARDT,
Nederlagets Ma&nd, S. 65, 82; WicHter, Die Reformation in Pommern, S. 59f.

16 Scuwarz Lausten, Reformationen, S. 13f.
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1519 das Karmeliterkolleg leitete und als Lektor der Heiligen Schrift an der
Kopenhagener Universitat tatig war. Sein Ideal war der biblische Reform-
katholizismus, wie ihn Erasmus von Rotterdam repréasentierte. Er weigerte
sich, Luthers evangelische Theologie mit dem damit verbundenen Radika-
lismus und der Ablehnung des Papsttums anzuerkennen. Poul Helgesens
Ideal war die Frommigkeitstheologie: religiose Frommigkeit basierend auf
theologischen Studien und deren Aneignung. In diesem Sinne wandte er sich
mit reformatorischen Forderungen an die Bischofe, ermunterte die Studenten
zum Lesen des Neuen Testaments, ohne aber einen Bruch mit der Kirche in
Rom zu provozieren®.

Es ist unklar, ob der Reformkatholizismus in Norwegen zum Tragen kam.
Norwegische Studenten, besonders der seit 1523 amtierende Erzbischof
Olav Engelbrektsson, hatten in Rostock studiert. Das Domkapitel in Nidaros
(Trondheim) war im Besitz humanistischer Literatur. Das spérliche Quel-
lenmaterial lasst aber keine positiven Schliisse zu®®. In Schweden hingegen
spielte der Reformkatholizismus in der ersten Phase der Regierungszeit
Kdnigs Gustav I. Vasa als kirchenpolitisches Programm eine wichtige Rolle.
Die Beschlusse, die in Schweden auf dem entscheidenden Reichstag von
Visterds 1527 und dem zwei Jahre spateren Reichstag von Orebro gefasst
wurden, waren Ausdruck des biblisch-humanistischen Reformkatholizismus,
nicht des Luthertums. 1539 versuchten die schwedischen reformkatholischen
Bischofe, einen vollstandigen Bruch mit der rémisch-katholischen Kirche in
Rom zu vermeiden. Die schwedische Kirche spielte als politischer Faktor
eine so méachtige und bedeutende Rolle, dass sie im Gegensatz zu Danemark
die Durchsetzung der lutherischen Reformation verzégern konnte. In Finn-
land fehlten einer Reformbewegung die grundlegenden Voraussetzungen,
und schwedische Biicher waren nur einer kleinen schwedisch-sprachigen
Minderheit zugénglich. Es fehlte noch an Literatur in finnischer Sprache.
Die spatere Tatigkeit von Mikael Agricola als Reformator und Vater der
finnischen Literatur sollte diesem Mangel abhelfen®.

Unter den Bettelorden in Skandinavien traten die Franziskaner besonders
hervor. Sie waren sowohl in der Kénigsfamilie als auch in der Bevdlkerung
als Beichtvater und Prediger populdr, ihre geistige Haltung lasst sich aber
schwer einschéatzen. Eine noch erhaltene und den Franziskanern gehérende
Buchsammlung weist auf deren Interesse sowohl fiir traditionell katholische

17 Ders., Early Reformation, S. 16.

18 Jens E. Ocesen, Danemark, Norwegen und Island, in: Ascue/ ScHinpLiNG, Ddnemark, S. 27-106,
hier S. 47.

19 Ake Anprin, Sveriges Kyrkohistoria, Bd. 3: Reformationstid, Trelleborg 1999, S. 44, 59;
Werner Buchrorz, Schweden mit Finnland, in: AscHe/ScHiNDLING, Ddnemark, S. 107-237, hier
S. 144, 157, 174; Ingrid Bonn, Finnland. von den Anféngen bis zur Gegenwart, Regensburg
2005, S. 102.
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als auch fur reformkatholische Literatur hin. Bei der Ausbildung der Ménche
im danischen Kloster des Karmeliterordens wurde viel Gewicht auf Philo-
sophie, Theologie und speziell auf Bibelkenntnisse derjenigen gelegt, die
zukiinftig als Prediger fir die normale Bevolkerung tétig sein sollten. Poul
Helgesen war fraglos die fiihrende Kraft auf diesem Gebiet?.

Die Bettelmdnche, speziell die Franziskaner, wurden ab 1526 in Déne-
mark stark von den evangelischen Predigern kritisiert. Diese brachten theolo-
gische, aber auch soziale Argumente gegen die Mdnche; sie nahmen ebenfalls
auch deren Interpretation des Evangeliums und deren Armenlehre ins Visier.
In der Chronik Die Vertreibung der Franziskaner aus ihren Kléstern wird
Uber gewalttatige Angriffe der Burger sowie Schmahungen der Mdnche in
mehreren danischen Provinzstadten (1528-1532) berichtet. Da die Quelle
von den Franziskanern selbst stammt, ist sie kritisch und unter Vorbehalt
zu betrachten?.

Eswaren die Franziskaner, Dominikaner und Karmeliter, die in den letzten
Jahrzehnten des Katholizismus in Danemark als Prediger auftraten. Wie oft
diese Bettelmdnche predigten, ist nicht bekannt. Evangelische Reformatoren
sowie auch der Reformkatholik Poul Helgesen warfen den Bettelmonchen
Nachlassigkeit vor. Noch erhaltenes lateinisches Material und danische Pre-
digten, unter denen die von Christiern Pedersson zu den bedeutungsvollsten
gehoren, beinhalten didaktische und moralische Beitrage. Aberglaube und
Wunder-Berichte wurden in den Textsammlungen miteingeschlossen, aber
die Aufforderungen zum personlichen Glauben, geistlichen Leben sowie Stu-
dium und Lektiire des Neuen Testaments weisen eindeutig auf das Zeitalter
der Reformation hin. Gleiche Tendenzen sind in den schwedischen Predigten
zu splren, die fast alle aus dem Birgittiner-Kloster in Vadstena stammen?2.

Mit einer Gleichsetzung der offiziellen kirchlichen Situation mit den
realen Verhéltnissen in der Volksreligion und im Volksglauben sollte man
vorsichtig sein. Mehrere erhaltene Gebetblcher aus Danemark (ca. 1500)
geben Aufschluss Uber zahlreiche religiése Bruderschaften. Hinzu kommt,
dass Testamente, Stiftungen von Messen und viele Beispiele kirchlicher
Kunst auf ein reges religidses Leben der Bevolkerung in Dédnemark (und in
Norwegen) hindeuten. Die gleiche religidse Energie ldsst sich auch in der
schwedischen Bevélkerung spiiren. Die Quellen sind allerdings sparlich und
beleuchten vor allem die Frommigkeit und das religiose Leben in Kldstern3,

20 Scuwarz Lausten, Reformationen, S. 47, 79, 100.

21 Henning Heiesen (Hg.), Krgniken om Grabrgdrenes Fordrivelse fra deres Klostre i Danmark,
Kopenhagen 1967.

22 Ocesen, Déanemark, Norwegen und Island, S. 48.

23 Thomas Rus, Die religiose Mentalitat im spatmittelalterlichen Danemark, in: Lars BisGaarD
(Hg.), Medieval Spirituality in Scandinavia and Europe. A Collection of Essays in Honour of
Tore Nyberg, Odense 2001, S. 233-244, hier S. 235f.
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Die kritische Reformbewegung in den Herzogtlimern Schleswig und Hol-
stein Anfang der 1520er Jahre und ab 1526 in Danemark war in erster Linie
eine Bewegung unter den Blrgern der Provinzstédte. Der Aufruhr unter den
Bauern hatte hauptsachlich 6konomische und soziale Ursachen, aber deren
wirkliche Feinde waren die Bischofe. In Norwegen, Island und Schweden-
Finnland blieben die Biirger und Bauern lange katholisch. Die schwedischen
Bauernaufstande in den 1520er Jahren waren klar anti-evangelisch ausgerich-
tet. Im Gegensatz zu D&nemark wurden in den schwedischen Provinzstad-
ten — mit Ausnahme von Stockholm — keine evangelischen Kirchen gebaut.
Dies erklart, warum die lutherische Reformation so viel Zeit brauchte, ehe sie
sich in Schweden-Finnland durchsetzen konnte?*.

Der biblische und kritische Reformkatholik Poul Helgesen beabsichtigte
eine Wiederbelebung der wahren, Rom unterstellten katholischen Kirche
in Danemark. Einige seiner Studenten gingen aber einen Schritt weiter und
wurden evangelische Reformatoren. Dies war einer der Grinde, warum der
Konflikt zwischen ihnen so bitter und personlich gefihrt wurde, wie es aus
ihren vielen erhaltenen, schriftlichen Arbeiten hervorgeht. Diese evange-
lischen »Prediger« wurden ohne weiteres als lutherisch betrachtet. Die
moderne Forschung hat sie vielleicht aufgrund der Abweichung, absichtlich
oder aus Fehlinterpretation der lutherischen Theologie zugeordnet. Nur von
einem dieser Prediger, Hans Tausen, kann mit Sicherheit gesagt werden,
dass er sich in Wittenberg aufgehalten hat. Als Resultat ihrer Haltungen zum
Fasten, zur Heiligen Kommunion und der weltlichen Macht kann der Schluss
gezogen werden, dass sie, als sie zu evangelischen Predigern wurden, den
biblischen Humanismus, den sie bei dem Reformkatholiken Poul Helgesen
gelernt hatten, mitbrachten. Es ist wichtig hervorzuheben, dass sich diese
Reformatoren Luthers Bibelauslegung nicht anschlossen. In ihren Augen war
die Bibel das Gesetz Christi, das alle Bestimmungen tiber den Glauben, das
religiose Leben und der weltlichen Gesellschaft enthielt. Sie waren mit ande-
ren Worten Biblizisten. Sie waren eng mit ihrer evangelischen Theologie im
Kampf gegen gesellschaftliche Ungerechtigkeiten, speziell in der Distinktion
zwischen den reichen katholischen Bischéfen und den sozial abgesicherten
Bettelmdnchen auf der einen und den Blrgern und der allgemeinen, armen
Bevolkerung auf der anderen Seite, verbunden. Auch Olaus Petri in Schwe-
den gelangte vom humanistischen Reformkatholizismus zur evangelischen
Anschauung und kann als Biblizist bezeichnet werden?s.

24 Kouri, Early Reformation, S. 48; BucutHorz, Schweden und Finnland, S. 127; Jason Lavery, A
Frontier of Reform. Finland in the Reformation Era, in: Otfried Czaika/Heinrich Horze (Hg.),
Migration und Kulturtransfer im Ostseeraum wéhrend der Frithen Neuzeit, Stockholm 2012,
S. 60-75.

25 Otcesen, Danemark, Norwegen und Island, S. 49f. Siehe auch Torben Svenprup u.a. (Hg.), Hans
Tausen: Den danske Luther, Kopenhagen 1994, S. 52.
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Unter dem Einfluss der Herzogtiimer Schleswig und Holstein, in denen
Herzog Christian (der spatere Konig Christian I11.) aktiv den Protestantismus
unterstiitzte und die Reformation in seinem eigenen Herzogtum vorantrieb
(und 1528 sogar etablierte)?®, begann sich die evangelische Bewegung vor
allem in Jitland durchzusetzen. Laut dem Karmeliter und Humanisten Poul
Helgesen 1526 »breitete sich das lutherische Gift Uber ganz Jutland aus«.
Wo die Menschen zusammentrafen, wurden die neuen evangelischen ldeen
diskutiert — u.a. durch Flugblatter und Druckschriften verbreitet. Flihrender
Sprecher der Bewegung war — laut Helgesen — Hans Tausen, der »hart-
néckigste aller Haretiker«?’. Sowohl Poul Helgesen als auch Hans Tausen
waren katholische Priester. Im Gegensatz zu Helgesen war Tausen aber kein
Karmelitermonch, sondern Mitglied des Johanniterordens. Er hatte an den
Universitaten Rostock, Louvian und Wittenberg — dort bei Martin Luther
(1523-1524) — studiert. Tausens lutherische Auffassung fiihrte jedoch dazu,
dass ihn der Abt des Klosters Antvorskov auf Seeland in ein vorl&ufiges Exil
nach Viborg in Jitland schickte. Dort hielt er weiterhin evangelische Pre-
digten, weshalb ihn die Johanniter 1526 aus ihrem Orden ausschlossen. Mit
Hilfe prominenter Viborger Biirger konnte er weiterhin, wenn auch in pri-
vaten Hausern, seine evangelischen Predigten halten, wahrend der Viborger
Stadtrat fur ihn einen koniglichen Schutzbrief beantragte und diesen im
Oktober 1526 auch erhielt. Mit kéniglichem Schutz und mit Ermunterung
durch den Stadtrat begann er, regelméfig in einer der stadtischen Kirchen zu
predigen. Ein anderer Wittenberger Student, Jargen Jensen Sadolin, unter-
stutzte ihn dabei. Diese Predigten zogen so viele Menschen an, dass Hans
Tausen auf den Friedhof auswich, um zu seiner wachsenden Gemeinde zu
sprechen. Dass sich Viborg — Jiitlands altes administratives und ¢konomi-
sches Zentrum — frih als Mittelpunkt der evangelischen Bewegung in Jiit-
land herauskristallisierte, muss vor dem Hintergrund gesehen werden, dass
der lokale Bischof bei der Bevolkerung nicht hoch angesehen war, sondern
als der politisch und moralisch schwéchste der danischen Bischofe in der
Reformationszeit galt?®.

Die Probleme der katholischen Kirche in Dé&nemark waren durch Be-
schliisse der Versammlungen (Herrentage) 1526 und 1527 deutlich geworden.
1526 rissen die traditionellen Bande zwischen Rom und der nationalen déni-
schen Kirche ab. Alle Abgaben, die bis dahin an die Kurie geflossen waren,
sollten jetzt an die Krone gehen. AulRerdem hatte der Vater Christians Il1.,
Friedrich 1., mit seiner Politik des Schutzes einzelner evangelischer Prediger

26 GrEeGERrseN, Reformationen i Sgnderjylland, S. 63, 93, 122.

27 A. Heise (Hg.), Skiby Kreniken. Lektor Povl Helgesens Historiske Optegnelsesbog, Kopen-
hagen 1967, S. 111, 131.

28 SvenDruUP, Hans Tausen, S. 79.
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durch konigliche Schutzbriefe die schleichenden Bestrebungen der katho-
lischen Bischdfe nach Wiedergewinnung der Kontrolle tber die Kirche
untergraben. Auf dem Herrentag 1527 teilte er den Bischéfen und ihren
weltlichen Anh&ngern mit, dass »der heilige christliche Glauben frei sei«
und er, der Konig, allein Uber »Leib und Gut, aber nicht lber die Seele«
regierte. Die katholisch-kirchliche Aristokratie, die 1523 in erster Linie
seine Wahl zum Konig anstelle Christians 1. unterstiitzt hatte, konnte keine
deutlichere Antwort bekommen. Kénig Friedrich I. hatte nicht die Absicht,
die Bestimmungen seiner Inthronisationsurkunde, in der er die Bekampfung
des Luthertums gelobt hatte, umzusetzen. Sein Auftreten zeigt seine Bereit-
schaft, die wachsende evangelische Bewegung zu unterstiitzen, soweit es
ihm politisch moglich war?.

Im Jahre 1527 verlegte sich der Schwerpunkt der evangelischen Bewegung
vom jiitlandischen Viborg in die fir Okonomie und Handel bedeutenderen
Stédte Malmd und Kopenhagen in Ostddnemark. Wie in den jutlandischen
Stadten, war auch hier der Anti-Klerikalismus sehr verbreitet. Besonders in
Malmd war die evangelische Bewegung 1527 nicht nur aufgrund der méach-
tigen Unterstlitzung durch den Magistrat der Stadt und dem Burgermeister
Jorgen Kock deutlich auf dem Vormarsch. Der Malmder Stadtrat hatte auch
den Vorteil, in seinen Aktivitdten weder von einem residierenden Bischof
oder einem Domdekanat gebremst zu werden. AuRerdem hatte der Erz-
bischofssitz in Lund seit 1519 groRRe interne Probleme. Aage Sparre war seit
1523 Erzbischof, seine Wahl erhielt aber keine papstliche Anerkennung. Die
Besetzung des Erzbischofsamtes mit seiner Person fiihrte in Dédnemark zu
einem Konflikt innerhalb der katholischen Kirchenleitung®.

Aus diesem Grund hatte Birgermeister Jorgen Kock 1527 keine grofen
Bedenken, den evangelischen Prediger Claus Mortensson bei der Ausiibung
seiner Tétigkeit zu unterstlitzen, nachdem dieser kurz zuvor vom Roskilder
Bischof Lave Urne daran gehindert worden war, seine Predigten in Kopen-
hagen fortzusetzen. Claus Mortenssén Tondebinder war der erste in einer
Reihe evangelischer Prediger, die der Malmoer Stadtrat von Kopenhagen
wegberief, wo die evangelische Bewegung durch den Bischof Lave Urne und
das Domkapitel Unser Lieben Frauen Kirche bis zum Tod des Bischofs 1529
streng Uberwacht wurde. Der Tod des Bischofs gab den Anstol? fiir ein deut-
liches Ansteigen der evangelischen Aktivitét in der danischen Hauptstadt®.

Kdnig Friedrich I. scheint die politisch-religiése Entwicklung mit Auf-
merksamkeit verfolgt zu haben. Denn dank seiner Hilfe wechselte Hans

29 Scuwarz Lausten, Reformationen, S. 37; Linouarpt, Nederlagets Mand, S. 64f.; Lysy, Vi
evangeliske, S. 428.

30 Scuwarz Lausten, Early Reformation, S. 22.

31 Ocesen, Danemark, Norwegen und Island, S. 51f.
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Tausen 1529 von Viborg nach Kopenhagen. Im Mai 1530 gab es in Kopen-
hagen mindestens vier evangelische Prediger, nachdem der Magistrat die
meisten Kloster und das kirchliche Eigentum in der Stadt ibernommen hatte.
Ein Streit Ober unterschiedliche Auffassungen hinsichtlich der religiésen und
politischen Ziele innerhalb der evangelischen Bewegung schwéchte jedoch
jene, die sich fur die Reformation in Kopenhagen einsetzten. Eine Fraktion
unter der Flhrung des prominenten Blrgermeisters Ambrosius Buchbin-
der, die die Rickkehr des abgesetzten Kdnigs Christian 11. wiinschten und
Anhénger einer starkeren und radikaleren Reformation waren, versuchten
diese mit Unruhen und Bilderstiirmen durchzusetzen. Infolgedessen hielt es
Konig Friedrich I. fir erforderlich, mogliche potentielle, illoyale und radikale
Mitglieder aus dem Magistrat zu entfernen. Auf diese Weise wurde Kopen-
hagen bis zum Beginn des Blirgerkrieges im Juni 1534, der Grafenfehde, zu
einer sowohl protestantischen als auch katholischen Stadt®.

Demgegeniiber bemihte sich der Malmoer Stadtrat um die Durchsetzung
einer sorgféltig kontrollierten und besonders vom Magistrat inspirierten
Reformation, hauptsachlich unter der Leitung des méachtigen Blirgermeisters
Jorgen Kock. Aufgrund der Androhung eines Ketzerprozesses im Herbst
1528, der die Flhrung der Stadt betraf, unternahm der Magistrat einen
taktischen Rickzug. Er entsandte die beiden evangelischen Prediger Claus
Mortenson Tgndebinder und Hans Olufsson Spandemager ins interne Exil
nach Hadersleben im Herzogtum Schleswig. Hadersleben war gerade refor-
miert worden und stand unter dem Schutz Herzog Christians, des spéteren
Christian 111., Sohn des Konigs Friedrich 1.%,

Der Malmoer Magistrat holte weiterhin mutig neue Prediger in die Stadt,
darunter auch den friiheren Pfarrer und nun Buchdrucker Oluf Henriksson,
der friiher in Linkoping im Dienste des katholischen Bischofs Hans Brask
gestanden hatte. Die evangelischen Theologen in Malmé benutzten seine
gedruckten Werke, und am Beginn der 1530er Jahre erschienen eine Reihe
bedeutender Pamphlete. Unter den evangelischen Verfassern befanden sich
einige der fihrenden déanischen Reformatoren wie Frants Vermordsen und
Peder Laurentsen. Beide hatten als friihere Karmeliter mit ihren Kollegen
sowie den Schilern des Erasmus-Anhéngers Poul Helgesen am Karmeli-
terkolleg der Kopenhagener Universitat abgerechnet. Vermordsen kam im
Laufe der ersten Monate des Jahres 1529 nach Malmd. Noch einmal hatte der
Malm@er Stadtrat scheinbar einen Kopenhagener Aktivisten eingeladen, der
sich von Problemen umgeben sah. Angesichts dieser negativen Reaktionen, die
Vermordsens Predigten unter den Kopenhagener Domherren hervorgerufen

32 Ebd.
33 Scuwarz Lausten, Early Reformation, S. 23; Grecersen, Reformationen i Sgnderjylland,
S. 167.

© 2017 Vandenhoeck & Ruprecht | Brill Deutschland GmbH
https://doi.org/10.13109/9783666101540 | CC BY-SA 4.0



46 Jens E. Olesen

hatten, ist es Uberraschend, dass der gewahlte Erzbischof von Lund, Aage
Sparre, bereit war, ihm das Predigen in Malmé zu genehmigen. Scheinbar
hoffte Sparre, dass er die Ausbreitung der evangelischen Bewegung in der
Stadt in Grenzen halten kénne, wenn er einen Kandidaten billigte, der als
katholischer Humanist galt. Die spateren Ereignisse zeigten aber, dass dies
ein schwerer Fehler war. Es sollte sich herausstellen, dass der Bischof eher
Malmé geholfen hatte, einen viel dynamischeren evangelischen Prediger
zu bekommen als die beiden bisherigen, die kurz zuvor ins Exil geschickt
worden waren. Gemeinsam mit Peder Laurentsen trieb \Vermordsen in
Malmd die Reformation in die Stadt voran, wéhrend der rhetorisch gewandte
Laurentsen im Zuge der Reformation, die sich 1530 endgtiltig durchgesetzte,
der fithrende Apologetiker wurde®.

Sowohl Peder Laurentsen als auch Frans Vermordsen gehorten einer
Gruppe protestantischer Prediger an, die der Einladung Konig Friedrichs 1.
folgend im Juli 1530 in Kopenhagen eintrafen. Der Konig nutzte die Gele-
genheit und lieR ein protestantisches Glaubensbekenntnis — Confessio
Hafniensis — ausarbeiten. Es scheint, als héatte Kénig Friedrich I. die Absicht
gehabt, die Reformation in Danemark in Verbindung mit der Versammlung
(Herredag), die 1530 in Kopenhagen stattfinden sollte, einzufiihren. Dieses
Vorhaben war bereits von einigen deutschen Flrsten mit Erfolg angewandt
worden. Es sollte eine offentliche Debatte zwischen den Reformatoren und
den Anhéngern der alten Kirche stattfinden, nach welcher der Kénig eine
Entscheidung zugunsten der evangelischen Prediger und des »Evangeliums«
treffen wollte. Diese Plane mussten aber aufgrund der drohenden Gefahr einer
Invasion Konig Christians Il. begraben werden. In dieser Situation wagte es
Friedrich 1. nicht, eine Entscheidung zugunsten der Evangelischen zu féllen,
da eine solche Initiative gegen die noch machtigen katholischen Bischéfe und
ihre Anhénger ein allzu riskantes politisches Spiel gewesen waére. Es sollte
sein Sohn und Nachfolger Christian Ill. sein, der die Reformation, zu der
Friedrich 1. schon seit Mitte der 1520er Jahre mehr oder weniger ermuntert
hatte, vollenden sollte®.

34 Henrik Lunpsak, »[...] S&fremt som vi skulle vere deres lydige borgere«. Radene i Kgbenhavn
og Malmg 1516-1536 og deres politiske virksomhed i det feudale samfund, Odense 1985,
S. 78-91.

35 Scuwarz Lausten, Early Reformation, S. 25; Oresen, Danemark, Norwegen und Island, S. 53.
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Durchsetzung der Reformation in Ddnemark

Bei einer unmittelbaren Betrachtung scheint die Reformation vom Jahr 1536
in Dadnemark (und Norwegen) sowie in Island und auf den Farder-Inseln ein
klassisches Beispiel einer wie in vielen deutschen Furstentimern von den
Firsten vorangetriebenen Reformation gewesen zu sein. Diese Auffassung
erweist sich aber bei genauer Betrachtung und in Anbetracht der politisch-
militarischen und sozialen Ereignisse, die der offiziellen Einfihrung des
Protestantismus in Déanemark und Norwegen vorangingen, als eine Kon-
struktion. Die Forschung hat lange weitgehend die Tatsache (ibersehen, dass
die populére evangelische Bewegung schon seit Mitte der 1520er Jahre in den
grofRen Stadten Danemarks Full gefasst und damit eine solide Grundlage fur
die Einflihrung der Lutherischen Territorialkirche 1536 geschaffen hatte. Die
Reformation in den dénischen St&dten war vergleichbar mit der Entwicklung
in Nord- und Mitteldeutschland sowie im Baltikum und machte auf diese
Weise den nachsten Schritt, die erfolgreiche Durchsetzung der Flrsten-
Reformation, moglich®.

Konig Christian 111, der 1536 die Reformation in Dédnemark schlieBlich
durchgesetzt hat, konnte erst nach dem militarischen Sieg in der Grafen-
fehde (dem von 1534 bis 1536 wahrenden danischen »Burgerkrieg«) seinem
Vater Friedrich I. (gest. 1533) auf den Thron folgen. Die militarischen Siege
und, nach vorheriger Belagerung, die Ubergabe Kopenhagens im Juli 1536,
gewdahrten dem jungen gewahlten Konig eine Reihe politischer und religiéser
Maoglichkeiten, die sein Vater nicht gehabt hatte. Die erste war die Vereini-
gung der noch getrennten Konigreiche Danemark und Norwegen. In der
Realitdt wurde Norwegen Danemark staatsrechtlich untergeordnet, sodass
die Kontrolle in diesem Reich und Island sowie auf den Fardern gestarkt und
zukiinftig von Kopenhagen ausgelbt wurde. Zum anderen bedeutete der Sieg
in der Grafenfehde fur Christian I11. auch eine schwachere Abhéngigkeit von
Reichsrat und Adel, die 1536 nicht in der Lage waren, dem Konig restriktive
Verfugungen aufzuzwingen, obwohl ihnen die Inthronisationsurkunde, die
alle neuen Konige unterzeichnen mussten, diese Gelegenheit gegeben hatte®.

Hinzu kam, dass die Gefangennahme des Exilkonigs Christian 1. in Déne-
mark (1532) nach dessen missgliicktem militarischen Feldzug 1531-1532 in
Norwegen und dem fehlgeschlagenen Versuch seines Schwiegersohnes,
Kurfirst Friedrich 11. von der Pfalz, sich 1535 im Namen Christians 1l. in
den Birgerkrieg einzumischen, die dynastische Bedrohung der Herrschaft
Christians I11. von aulRen beseitigte, auch wenn die Téchter Christians 11.
bis zum Frieden von Speyer 1544 offiziell auf ihren Anspruch auf die

36 Scuwarz Lausten, Early Reformation, S. 29; Oresen, Danemark, Norwegen und Island, S. 53f.
37 Kai Horsy, Reformationens indfgrelse i Danmark, Kopenhagen 1968, S. 7.
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skandinavischen Konigreiche nach wie vor nicht verzichten wollten. Nicht
zuletzt ermoglichte der Sieg Christians I11. tber die katholische Opposition
in Danemark (und Norwegen) maligeblich ein Vorgehen gegen die Katho-
lische Kirche. Sein Vater Konig Friedrich I. hatte — wie bereits erwdhnt —
allem Anschein nach im Zusammenhang mit der Versammlung (Herredag)
1530 dhnliche Plane gehabt, wollte dann aber einen gunstigeren Zeitpunkt
abwarten®.

Gestutzt auf seine deutschen — und evangelischen — Ratgeber veranlasste
Kdnig Christian I11. im Sommer 1536 bald die Verhaftung der katholischen
Bischofe in Dédnemark. In der Anklage warf man ihnen die Entfesselung des
Birgerkrieges vor. Auch wenn die deutschen Ratgeber zur Verhaftung aller
Reichsrate, die am Beschluss zur Aussetzung der Kénigswahl 1533 mitge-
wirkt hatten, rieten, wurden nur die Bischofe zur Rechenschaft gezogen.
Die Krone beschlagnahmte ihre Burgen und Besitz. Die katholischen Laien
wurden politisch-theologisch entmachtet, sie mussten unterschreiben, dass
die Bischofe zukinftig vom Reichsrat und jeglichem politischen Einfluss
auszuschlieBen seien. Die Unterzeichner gelobten, die Verkindigung von
»Gottes reinem Wort« nicht zu verhindern®.

Auf dem Herrentag in Kopenhagen im Oktober 1536 wurden die Bischdfe
offentlich beschuldigt fiir das Unheil der vorangegangenen Jahre verantwort-
lich zu sein. Ein vorher vom Konig erstelltes Dokument beinhaltete umfas-
sende Anklagepunkte gegen jeden einzelnen Bischof. Es war die Rede von
Politik, politischer Haltung und auch Religion. Es wurde allerdings ersicht-
lich, dass zwei Bischofe — der neu gewéhlte Bischof von Roskilde, Joackim
Rgnnow, und der Bischof von Bgrglum, Stygge Krumpen — nie durch einen
strengen und reinen katholischen Glauben aufgefallen waren. Die beiden
Bischofe schienen auch nicht besonders besorgt tiber die religiésen und theo-
logischen Schwierigkeiten, die vor 1536 mit der evangelischen Bewegung
verbunden waren, sie wollten nur ihre traditionellen Bischofsdamter und ihre
jeweilige Jurisdiktion behalten. Sie wiinschten nur die Sicherung einer natio-
nalen, bischéflichen und von der Krone unabhéngigen Kirche. Dieser Punkt
spielte beim Beschluss Uber die Aussetzung der Wahl eines Nachfolgers
flr Konig Friedrich I. auf der Versammlung 1533 eine entscheidende Rolle.
Fur Christian 111., der die Schaffung einer lutherischen Kirche unter der
Kontrolle der Monarchie anstrebte, war es wichtig, die genannten Bischofe
flr die letzten schwerwiegenden Probleme des Reiches zur Verantwortung
zu ziehen,

38 Ocesen, Danemark, Norwegen und Island, S. 54; Scuwarz Lausten, Reformationen, S. 113f,;
LyBy, Vi evangeliske, S. 435f.

39 Scuwarz Lausten, Reformationen, S. 125f.

40 Ders., Early Reformation, S. 29.
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Den Herrentag 1536 in Kopenhagen nahm Christian 111. zum Anlass,
die danischen Bischofe ihrer Amter zu entheben. Die kénigliche Regierung
beschloss, diese durch geeignete »christliche Bischdfe und Superintenden-
ten« zu ersetzen. Zukiinftig sollte kein neuer Erzbischof als Oberhaupt der
Kirche ernannt werden. Weiterhin verpflichteten sie sich zur Einfiihrung
einer evangelischen Kirchenordnung. Dies geschah im darauffolgenden
Jahr. Die unter Johannes Bugenhagen erarbeitete lutherische Kirchenord-
nung erhielt die kénigliche Bestatigung. Anfang September 1536 ordinierte
Bugenhagen die sieben ersten lutherischen Superintendenten in D&nemark
(inkl. einen fir Norwegen). Sechs der sieben neuen Amtstrager hatten in
Wittenberg studiert*.

Die neuen lutherischen Bischdfe (Superintendenten) sollten die Unterwei-
sung der Priesterschaft in die lutherische Lehre sicherstellen und der Bevol-
kerung das Verstandnis fiir das evangelische Christentum verkiinden und
versténdlich erkléren. Sie luden eine grofle Verantwortung und Arbeitslast
auf sich. Unter den Neuernannten befanden sich alle, die wahrend der Refor-
mationszeit an vorderster Front flr die Sache des Evangeliums gekampft
hatten. Im Erzbistum Lund ernannte die neue Regierung verstandlicherweise
den bekanntesten Malmoer Reformator Frands Vermordsen. Fast zur gleichen
Zeit wurde der ebenfalls herausragende Peder Laurensen zum Lektor an der
Domschule berufen und ihm damit die Verantwortung flr den Unterricht der
Priester tbertragen. Im Stift Flinen wurde Jorgen Jensen Sadolin ernannt,
der schon friiher in Viborg und Odense sehr aktiv fiir die Reformation aufge-
treten war. Im Stift Ripen erhielt des Koénigs engster kirchlicher Mitarbeiter
im Herzogtum, Johan Wenth, dieses Amt. In Aarhus berief man den Prediger
von Randers, Mads Lang, und im Stift Viborg wurde Jakob Skgnning, der
seinerzeit seine Kirche fur Hans Tausen gedffnet hatte, als dieser sich mit
seinen katholischen Vorgesetzten Uberworfen hatte, zum Bischof berufen.
Im Stift Vendelbo wurde Peder Thomesen Prediger des Hofmeisters Mogens
Ggyes zum Bischof ernannt. Das wichtigste Amt des Bischofs von Seeland
mit Sitz in Kopenhagen erhielt der nur 34-jahrige Peder Palladius®.

Am 12. August 1537 wurden Konig Christian 111. und Kdnigin Dorothea
in der Vor Frue Kirke (Kirche Unser Lieben Frau) in Kopenhagen gekront.
In katholischer Zeit war die Krénung eine rein kirchliche Angelegenheit
und dem Erzbischof von Lund vorbehalten. Nach lutherisch-protestantischer
Auffassung war eine solche Kronung nicht mehr moglich. Das Amt des
Kdnigs konnte nicht dem eines Pfarrers gleichgestellt werden. Der Konig
war direkt von Gott erwéhlt und hatte sein Amt von ihm und nicht von den
Priestern erhalten. War es generell die Aufgabe der Kirche, einen Regenten

41 Ebd., S. 131.
42 Otcesen, Déanemark und Norwegen und Island, S. 55f.
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in das Amt einzusetzen, wie man es wahrend des Katholizismus tat? Im
Kreise Christians I11. war jedoch die Beibehaltung der Krénungszeremonie
und der Salbung als kirchliche Handlung erwiinscht. Man einigte sich auf
die Anderung der im Widerspruch zur lutherischen Lehre stehenden Punkte.
Johannes Bugenhagen, Pfarrer und Professor aus Wittenberg und Luthers
enger Freund, vollzog die feierliche Handlung. Es gab scheinbar mehrere
Grinde, warum Christian 111. eine Krénung wunschte. Gewiss spielte die
Tradition eine grof3e Rolle, aber von entscheidender Bedeutung war wohl
auch, dass eine Kronung das legitime Recht Christians I11. auf den danischen
Thron unterstrich. Denn er saR noch nicht allzu fest im Sattel. Kaiser Karl V.
hatte nicht vergessen, dass der Vater Christians Ill., Friedrich I., die dani-
sche Krone (ibernommen hatte, nachdem Christian Il. — der Schwager des
Kaisers — ins Exil getrieben und jetzt auf Schloss Sonderborg inhaftiert war.
Zusétzlich konnte mit der Kénigskrénung demonstriert werden, dass ein sol-
cher Ritus auch auf evangelisch-lutherischer Basis durchfiihrbar war. Konig
Christian I111. war der erste Regent Danemarks, der schon friih in den 1520er
Jahren zum lutherischen Glauben konvertierte®.

Die Kronungsfeierlichkeiten wurden zu einer machtvollen Demonstration
der neuen koniglichen Wirde und des ganzen Kirchlichen Wandels. Die
funfstundige Zeremonie umfasste Bugenhagens »christliche Unterweisung«
des Konigspaares, in der er die Bedeutung der Krénung und der Salbung
hervorhob, die Leistung des Eides durch das Konigspaar, die Salbung und
das Uberreichen von Schwert, Krone, Zepter und Reichsapfel. Der Ablauf
der Kronung ist in einer zeitgendssischen Schilderung Uberliefert worden.
Die Kroénungszeremonie wurde nicht — wie im Katholizismus Ublich — in
lateinischer, sondern in deutscher Sprache vollzogen, die Christian I1lI.
sehr gut beherrschte. Die Haltung der Kdnigsfamilie und ihr Verhé&ltnis zur
Kirche, das durch diese Zeremonien splrbar war, aber auch die gehaltenen
Ansprachen, waren eigentlich nicht gemaR der Auffassung Luthers. Sie
entsprachen eher der Auffassung, die Philipp Melanchthon — neben Luther
einer der fllhrenden Wittenberger Professoren — in diesen Jahren vertrat. Er
unterschied zwar nicht so scharf wie Luther zwischen der geistlichen und
weltlichen Obrigkeit, war aber der Meinung, dass die groRen Kdnige des
Alten Testamentes, die Priesterkonige, den christlichen Kénigen und Firsten
als Vorbild dienen und wie diese fiir das Wohlergehen und den Seelenfrieden

43 Martin Scuwarz Lausten, Christian den 3. og kirken 1537-1559, Kopenhagen 1987, S. 20-31;
ders., Johann Bugenhagen. Luthersk reformator i Tyskland og Danmark, Kopenhagen 2011,
S. 109-120; zur Bedeutung Bugenhagens siehe Irmfried Garse/Heinrich KroGer (Hg.),
Johannes Bugenhagen (1485-1558). Der Bischof der Reformation. Beitrdge der Bugenhagen-
Tagungen 2008 in Barth und Greifswald, Leipzig 2010.
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der Untertanen sorgen sollten. Wie fromme und glaubige Landesvater sollten
die Fursten gemeinsam mit den Mannern der Kirche die Untertanen zu guten
christlichen Menschen erziehen.

Im September 1537 gab es eine Woche nach der Bischofsweihe noch eine
Reformationsfeierlichkeit, namlich die Wiedereréffnung der Kopenhagener
Universitat. Die katholische Universitat hatte um 1530 schliefen missen,
als der Katholizismus stark in Auflésung begriffen war. Jetzt wurde eine
lutherische Universitat als festes Glied im Aufbau der lutherischen Kirche
benétigt, und die Wittenberger Universitét, die 1536 neue Statuten erhalten
hatte, galt als Vorbild. Die Universitat wurde zu einer Institution des Staates,
aber sie konnte ihre Selbstandigkeit in grofem Umfang bewahren®.

Folgewirkungen der Danischen Reformation

Vor diesem Hintergrund war die danische Flrsten-Reformation nicht nur
Ausdruck einer Reformation von oben, sondern sie war auch von der Un-
terstitzung abhéngig, die die evangelischen Ideen als Grundlage fur die
Verbreitung lutherischen Gedankenguts aus Norddeutschland unter der
Bevolkerung und speziell in den Stadten bekommen hatten. Ab Mitte der
1520er Jahre waren die evangelischen Ideen in den Stadtgebieten Dédnemarks,
besonders in den Handelszentren der Sundregion wie Malmé und Kopen-
hagen, sehr verbreitet. Die Bevolkerung der Handelsstadte, darunter viele
deutsche Kaufleute, spielte bei der Verbreitung der neuen religitsen Ideen
eine bedeutende Rolle. Fiihrende Kreise der Stadte sicherten schon friih den
Besuch evangelischer Wanderprediger sowie den Zugang zu relevanter Lite-
ratur und zu Flugblattern, was durch ihre Handelsbeziehungen ins Heilige
Romische Reich Deutscher Nation ermdglicht wurde®®.

Konig Christian I11. ibernahm auf diese Weise eine solide evangelische
Grundlage, auf der er eine flrstliche Reformation in Danemark aufbauen
konnte. Es stellte sich aber bald heraus, dass der Konig nicht die Absicht
hatte, sich dabei nur auf die evangelischen Anflhrer zu stiitzen, die sich in
den letzten Jahrzehnten fiir den Protestantismus eingesetzt hatten. Der Konig
zeigte zundchst wenig bis gar keine Neigung, denjenigen Vorschlagen der
evangelischen Prediger zu folgen, die 1536 in einem Ersuchen (Andragendet)

44 Ebd. sowie Scuwarz Lausten, Reformationen, S. 128.

45 Martin Scuwarz Lausten, Die Universitat Kopenhagen und die Reformation, in: Leif GRaNE
(Hg.), University and Reformation. Lectures from the University of Copenhagen Symposium,
Leiden 1981, S. 99-103, hier S. 105.

46 Oresen, Danemark, Norwegen und Island, S. 58; Jens E. OvLesen, Flyveskrifter og politisk pro-
paganda i reformationstiden. — Fra Christian 1 til Grevens Fejde, in: Ders. u.a. (Hg.), Folkelige
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zum Ausdruck kamen, wenngleich von ihnen spater doch einige in die
ersten Entwirfe zur neuen Kirchenordnung aus dem Jahre 1537 einflossen.
Der Vorschlag der Prediger lautete dahingehend, dass Christian I11. nicht
nur einen protestantischen Superintendenten pro Stift ernennen solle, son-
dern dass auch ein Erzsuperintendent als kirchliches Oberhaupt der neuen
protestantischen Kirche gewéhlt werden solle. Die Aussicht, dass die neue
protestantische Kirche nur zum Teil von der Krone abhéngig sein wollte,
passte Konig Christian I11. nicht und wurde auch nicht in die Kirchenord-
nung von 1537 aufgenommen. Dass der Konig und die flihrenden evan-
gelischen Vertreter nicht in allen religiésen und Kirchlichen Fragen einer
Meinung waren, scheint zu erklaren, warum sich nur einer von ihnen, Frants
Vermordsen, unter den gewahlten Superintendenten befand.

Bereits frith versuchte Christian I11., die Zustimmung Martin Luthers zu
den religiésen und kirchlichen Veranderungen, die er in Ddnemark plante, zu
bekommen. Luther akzeptierte die Verhaftung der katholischen Bischofe als
notwendig, indem er gegeniiber Christian Il1. betonte, dass es die Bischofe
weder lassen kdnnten, dem »Evangelium« entgegenzuarbeiten noch sich in
weltliche Regierungsangelegenheiten einzumischen. Koénig Christian IlI.
informierte Luther, er wolle keine religiésen Veranderungen einflihren,
bevor Luther, Melanchthon oder Bugenhagen bei einem Treffen ihr Einver-
stdndnis gegeben hétten. Als Johannes Bugenhagen in Ddnemark eintraf,
wurde er von Kénig Christian I11. gebeten, ihm einen danischen Studenten in
Wittenberg zu empfehlen, der eine fiihrende Rolle in der neuen lutherischen
Kirche spielen kdnne. Bugenhagen schlug Peder Palladius vor, der von 1531
bis 1533 in Wittenberg studierte und mit dem Magisterexamen abgeschlos-
sen hatte. Der Konig folgte dieser Empfehlung, wiinschte aber, dass Peder
Palladius den Doktortitel der Theologie der Universitit Wittenberg erlangen
sollte, eher er Superintendent des bedeutenden Roskildestifts und fuhrender
Theologieprofessor der neuerdffneten Kopenhagener Universitdt werden
kénnte. Die Promotion fand am 1. Juni 1537 in Wittenberg unter dem Vorsitz
Martin Luthers und in Anwesenheit von Melanchthon und Bugenhagen statt.
Sie sollten Palladius das nétige Ansehen gegenuber der etablierten evange-
lischen Fihrung in Dénemark verleihen*,

Der konigliche Einfluss auf die lutherische Kirchenordnung, die 1537
eingefiihrt wurde, und auch auf die Ernennung der Superintendenten, die
diese Ordnung umsetzen sollten, ist deutlich zu erkennen. Die dénische Kir-
chenordnung von 1537 ruht, wie in mehreren deutschen landeskirchlichen
Ordnungen, auf der christlichen Obrigkeit und nicht auf der christlichen
Gemeinde. Die dénische Kirchenleitung wurde so strukturiert, dass man die

47 Scuwarz Lausten, Reformationen, S. 131.
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alten Stiftseinteilungen beibehielt und jedes Stift einen vom Konig ernann-
ten lutherischen Bischof (nun als Superintendent bezeichnet) als obersten
Kirchenherren erhielt, der direkt dem Konig unterstand. Damit wurden die
Grenzen der Didzesen eng auf das Territorium bezogen, sodass die fir das
Heilige Romische Reich typische Spannung zwischen Territorial(Hochstift)-
und Bistumsgrenze nicht gegeben war. Und damit konnten die evangelischen
Superintendenten an die Stelle der mittelalterlichen Bischofe treten; diesen
Titel erhielten sie im Laufe des 16. Jahrhunderts in Danemark und in Norwe-
gen wieder zuriick.

Im Prinzip waren alle neuen Superintendenten untereinander gleichge-
stellt. Im Gesetz war zwar keine Vorrangstellung des Bischofs von Seeland
verankert, aber sowohl die zusatzlichen Aufgaben, mit denen er betraut
wurde, als auch die praktischen Umstande fiihrten zu einer Sonderstellung.
Parallel zu seinem Amt sollte er als Professor der Theologie an der Universi-
tat wirken und zugleich die oberste Aufsicht Uber die kirchlichen Angelegen-
heiten flr die zur d&nischen Krone gehtrenden Gebiete Island, Rigen (nur
kirchlich gesehen), Gotland, Norwegen und die Farer innehaben. Seit dem
Spétmittelalter gab es keine Verbindungen zu Gronland. Diese wurden erst
zu Beginn des 18. Jahrhunderts und unter der Missionstatigkeit von Hans
Egede (»Gronlands Apostel«) wieder aufgenommen®,

Durch ihre Weihe waren die Superintendenten die geistliche Flihrung der
Kirche, aber zugleich auch konigliche Amtsleute. In ihren Ernennungsur-
kunden wies der Konig direkt darauf hin, dass sie ihr Amt als Représen-
tanten des Konigs austiben sollten. In jedem Stift wurde ein besonderer
Stiftslehensmann ernannt. Er war der Représentant des Konigs in der regi-
onalen Kirchenleitung und sollte die kirchlichen Verhéltnisse tGiberwachen.
Aullerdem hatte er die Aufgabe, als koniglicher Beschtzer des Bischofs und
der anderen Geistlichen, der Kirchengiter und der Kirche aufzutreten. Dies
war eine Notwendigkeit, da die Kirche alle Machtinstrumente verloren hatte.
Der Stiftslehensmann sollte auch an den Visitationen des Bischofs teilneh-
men und gemeinsam mit dem Bischof die soziale Arbeit und den Unterricht
kontrollieren. Weiterhin besal’ er Aufgaben in Bezug auf die Ernennung von
Pfarrern und der Rechtsprechung®.

Der dénische Konig wurde 1536-1537, wie es in mehreren deutschen Fiirs-
tentimern der Fall war, zum obersten Vertreter der Kirche. Als christliche
Obrigkeit besal er die Verantwortung fiir die ganze Gesellschaft, die Kirche
und den Seelenfrieden der Untertanen. Die neuen Superintendenten mussten

49 Scuwarz Lausten, Reformationen, S. 145; Steinar Imsen, Superintendenten. En studie i Kirke-
politikk, kirkeadministrasjon og eneveldet, Oslo 1982, S. 113.
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vor dem Kdonig einen Eid ablegen und schworen, alles zu tun, was Konig und
Reich zum Vorteil, Ehre und Frieden gereichte. Weiterhin sollten sie fir die
Aufrechterhaltung weltlichen Gesetzes und Rechts im Lande Sorge tragen
und hinsichtlich ihrer kirchlichen Funktion ihrer Aufsichtspflicht gegeniiber
den Gemeindepfarrern nachkommen, Bildung fordern, soziale Arbeit durch-
flihren und die Korruption bekdmpfen®2,

Konig Christian I11. mischte sich allgemein in die kleinen und grofRen
Angelegenheiten der Kirche ein — dies betraf auch die theologischen Fra-
gen. Wie ein Vater nahm er sich der Probleme seiner Untertanen an, ob sie
geistlicher Art waren oder mit der Gemeinde zusammenhingen, und wie
ein gebieterischer Vater wollte er auch die Regelung aller wichtigen Ange-
legenheiten Gibernehmen. Christian I11. war selbst ein tiefreligiéser Mensch,
der ein frommes lutherisches Leben fiihrte und ein lebhaftes Interesse an
theologischen Fragen zeigte®.

Die konigliche Regierung konnte das Ende des Wirkens katholischer
Institutionen und des katholischen Glaubens kaum erwarten. Domkapitel,
Mdnch- und Nonnenkldster, mit Ausnahme der Bettelorden existierten noch
viele Jahrzehnte. Die abgesetzten Bischdfe konnten sich anscheinend ohne
groRere Probleme als Gutsbesitzer retten. Einzelne konvertierten zum luthe-
rischen Glauben. In den 1540er und 1550er Jahren sollten die Domkapitel
doch Bastionen des alten Glaubens bleiben. Die Domherren der zwei ange-
sehensten Domkapitel, Roskilde und Lund, verfolgten eine Hinhalte-Taktik
gegeniiber der Reformation. Der Regierung waren die Moglichkeiten des
Widerstands innerhalb dieser Domkapitel bekannt. Um sich dagegen abzu-
sichern, wurden die beiden fiihrenden Reformanhéanger, Hans Tausen und
Peder Laurentsen, in diesen Institutionen als Lektoren eingestellt. In den
1540er Jahren hielt es die Regierung fir notwendig, direkt zu intervenieren
und die gegnerischen Domherren zur Unterzeichnung der lutherischen Kon-
fession zu zwingen. AuRer einer Handvoll standhafter Domherren wurde der
GroRteil der katholischen Priesterschaft in die neue lutherische Kirche einge-
meindet, und es hat den Anschein, als hatten sie die neue Ordnung generell
ohne Klagen akzeptiert. Es sind daher nur wenige Beispiele bekannt, dass
einfache Priester aufgrund von Verbreitung der »falschen Lehre« und der
Verwendung alter katholischer Zeremonien abgesetzt wurden®.

Viel wichtiger als die Bekdampfung der Restgruppen des katholischen
Klerus war die Verbreitung des neuen Glaubens in der Bevélkerung, beson-
ders auf dem Lande. Es wurden grofRe Anstrengungen zur Verbesserung der

52 Ders., Reformationen, S. 146f.
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Ausbildung unternommen, die fiir die weitere Verbreitung des lutherischen
Glaubens notwendig war. Seit Beginn der 1530er Jahre war dies auch die
Tatigkeit der evangelischen Prediger. Wie in den meisten protestantischen
Territorialkirchen im Heiligen RGmischen Reich konzentrierte sich auch die
neue lutherische Kirche Déanemarks auf die Bildung und soziale Belange.
Die Kopenhagener Universitét, die 1531 geschlossen worden war, um die
weitere Ausbreitung des Protestantismus zu verhindern, wurde 1537 — wie
erwéhnt — nach dem Modell der Wittenberger Universitat, die gerade von
Philip Melanchthon reformiert worden war, wiedereréffnet. Mangelnde
finanzielle Ressourcen verbunden mit den Problemen der Universitét, Stu-
denten zu werben, flihrten jedoch zum universitaren Stillstand, bis der Sohn
und Thronfolger Christians Il1., Friedrich I1., die Universitat in den 1570er
Jahre mit genligend Mitteln ausstattete®.

Konig Christian I11. und seine Ratgeber waren sich besonders ihrer Ver-
antwortung fir die Schule bewusst. Es ist charakteristisch, dass die Bestim-
mungen fir das Schulwesen in die kirchliche Verordnung eingefugt wurden.
Trotz der Reformation blieb der christlichen Charakter der Schule und deren
enge Verbindung zur Kirche erhalten, aber die grof3en Veranderungen in der
Kirchenleitung und im kirchlichen Haushalt hatten natiirlich auch Auswir-
kungen auf die Schule. Es wurde ein Abhangigkeitsverhaltnis geschaffen, das
es zuvor nie gegeben hatte. Die Schulen sollten Gottes Wort vermitteln, das
der Auffassung des Luthertums entsprach, aber auch die Jugend zum Dienst
in der Gesellschaft beféahigen. Sowohl der »Staat« als auch die Kirche waren
verstarkt daran interessiert und bestrebt, Lateinschulen zu errichten und die
Zentralisierung und Einheitlichkeit des Unterrichts zu voranzutreiben®®.

In jeder Handelsstadt sollte eine Lateinschule errichtet werden. Es wurden
sogar Unterrichtspléne erarbeitet, die sich nach den Planen Johannes Bugen-
hagens und Philip Melanchthons richteten, und der finanzielle Rahmen wurde
festgelegt. Die Lateinschulen sollten kirchliche Mittel erhalten, u.a. aus den
kirchlichen Gutern, die bisher den Domkapiteln gehort hatten. In den Han-
delsstadten Ubertrug man den Stadtraten die Verantwortung zur Errichtung
der Lateinschulen. Eltern und Prediger sollten den Schulbesuch der Kinder
Uberwachen und sichern. Die Aufsicht tber die Schulen erhielten der konig-
liche Stiftslehensmann und der Bischof. Das Schulwesen belegt, wie sehr der
Kdnig seine Aufgabe als christliche und weltliche Obrigkeit wahrnahm. Der
Kdnig war oberster Gesetzgeber, legte die Rahmenbedingungen fest, befahl
den Handelsstadten die Errichtung von Schulen, regelte das Finanzielle,

55 Scuwarz Lausten, Universitat Kopenhagen, S. 106.
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tberliel die Aufsicht aber den Bischdfen, wie die Schule iberhaupt ihre enge
Beziehung zur Kirche behielt, aber gleichzeitig auch einen »gesellschaftsbe-
zogenen« Unterricht anbot®.

Als Konig Christian 111. 1559 starb, gab es in fast allen grofReren déni-
schen Stadten Lateinschulen. Die Verwaltung zeigte jedoch wenig Interesse,
dem Grofiteil der Bevolkerung eine grundlegende Schulbildung anzubieten.
In Anbetracht der hohen Bedeutung, die dem religiésen Unterricht an den
Schulen, der den allgemeinen Unterricht ergédnzte und auf dem Lande von
den drtlichen Pastoren vermittelt wurde, bei der Verbreitung der Reformation
beigemessen wurde, ist dies bemerkenswert. Peder Palladius hoffte, dass die
Kinder, die von diesem Prozess profitierten, das Evangelium an ihre Eltern
und die alteren Familienmitglieder weitergeben wirden. Auch wenn Konig
Christian 111. und sein Kanzler Christian Friis sich personlich fur die Bil-
dung einsetzten, die danischen Studenten in Wittenberg unterstiitzten und
Kapital fur Lateinschulen in den Handelsstddten beschafften, erwiesen sich
die Anstrengungen als unzureichend. Wegen des 6konomischen Rickgangs
aufgrund des danischen Burgerkrieges wurden die meisten Reformen im
Bildungsbereich definitiv erst in der Regierungszeit Koénig Friedrichs I1.
(1559-1588) umgesetzt®,

Zu einer der Hauptaufgaben der neuen lutherischen Verwaltung gehorten
wie in den evangelischen Firstentlimern und Stddten des Heiligen Ro-
mischen Reichs die Kontrolle der lokalen Pastoren und die Festigung des
lutherischen Glaubens in der Bevélkerung. Die Superintendenten (iberwach-
ten das Fortbestehen der kirchlichen Gemeinden in ihrem Stift und pruften
die Kandidaten fiir die Pfarramter hinsichtlich ihrer Eignung. lhre intensi-
ven Visitationen wurden auf lokaler Ebene von den Propsten erganzt, die
zusammen mit den koéniglichen Amtmannern die 6rtlichen Pfarrer, Schulen,
soziale Einrichtungen und die Gemeinden im Kirchspiel visitierten. Durch
regelmé&Rige kirchliche Treffen, von National- Uber Provinzial- bis zu
Lokal-Synoden, sollte Einheitlichkeit erreicht werden. Aus den erhaltenen
detaillierten Visitationsbestimmungen fur Seeland durch Peder Palladius
wird ersichtlich, dass es in der neuen lutherischen Kirche fiir Gberaus wichtig
angesehen wurde, die Reformation mit Hilfe von Schulunterricht und Predigt
langsam, aber besténdig durchzusetzen. Auch in den deutschen evangelisch-
protestantischen Furstentiimern waren Visitationen eines der wichtigsten
Mittel im Konfessionalisierungsprozess®.

57 Otesen, Danemark, Norwegen und Island, S. 63.

58 Scuwarz Lausten, Reformationen, S. 217.

59 Ders., Christian den 3., S. 65. Zu Visitationen in den evangelisch gewordenen Territorien im
Heiligen Rémischen Reich siehe u.a. Luise Scrorn-ScHuTTE, Die Reformation. Vorgeschichte,
Verlauf, Wirkung, Miinchen 22000, S. 75f.
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Die von den seelandischen Stiftsynoden zwischen 1554 und 1569 gefassten
Beschliisse zeigen, dass man sehr darum bemiht war, den Bedarf ortlicher
Kirchen und Pfarrer an notwendigen Buchern wie Bibeln und Postillen von
Luther, Melanchthon und Brenz, Katechismen von Brenz und Palladius
und — nicht zu vergessen — einer Druckschrift der Kirchenordnung von 1537
zu sichern. Daran schien es in den ersten Jahrzehnten nach der Reformation
akut zu mangeln. Unqualifizierte und nicht-autorisierte Pfarrer wurden als
eine permanente Bedrohung betrachtet, die Inhaber der Pfarrstellen wurden
wiederholt aufgefordert, ihre Predigten frei vorzutragen und nicht nur aus
Buchern abzulesen. AuBerdem mussten sie sich verpflichten, jeden Sonntag
zu predigen. Diese Ermahnungen richteten sich jedoch nicht nur an die Pfar-
rer. Die Bauern wurden unter Androhung von Strafe dazu angehalten, ihre
Kinder in die Schule zu schicken®,

Es brauchte eine Zeit, die katholischen Traditionen aus einer lutherischen
Kirche zu verdréngen, die es zulie3, dass die meisten Hochaltére, Seitenaltére,
Heiligenbilder und Wandmalereien immer noch ihren angestammten Platz in
den Kirchen behielten. Viele Pfarrer auf dem Lande, die ihre Karriere oft als
katholische Priester begonnen hatten, hoben weiterhin traditionell Wein und
Brot in die Héhe (Elevation), wahrend die Gemeinde gemaR der katholischen
Ordnung niederkniete. Gewiss hatte die Priesterschaft Schwierigkeiten, sich
den neuen Verhéltnissen ganz und gar unterzuordnen, aber die l&ndlichen
Gemeinden hatten es nicht leichter. So wie es vor der Reformation normal
war, zu Ostern das Samenkorn zu segnen oder Pilgerreisen zu bekannten
regionalen Orten zu unternehmen, so wurde dies unvermindert fortgesetzt.
Pilger und Besucher machten groRe Geldspenden in diesen Wallfahrtsorten.
Es gab daher oft grol3en regionalen Widerstand gegen die Schlieung der
Wallfahrtsorte, der sowohl 6konomisch als auch religiés begrindet war, da
die Spenden zwischen den ortlichen Kirchen, Priestern und Armen geteilt
wurden®,

Uberhaupt war die Friedensperiode in Danemark (und in Norwegen) in
den Jahrzehnten nach der Einflihrung der Reformation fir die neue lutheri-
sche Kirche sehr hilfreich und férderte den Ubergang zum neuen Glauben.
Es kann als sicher angesehen werden, dass sich die danische Reformation
in den zwei Generationen nach ihrer formellen Einflihrung festigte (Kon-
fessionalisierung). Dies bedeutete nicht, dass die Gesellschaft voll und ganz
evangelisch-protestantisch wurde. Die geistliche Autoritat der neuen luthe-
rischen Kirche besal aber keine Konkurrenz und wurde daher allméhlich
akzeptiert®.

60 Ocresen, Danemark, Norwegen und Island, S. 65.
61 Ebd., S. 65f.
62 Ebd., S. 66.
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Auch fur das Gerichtswesen blieb die Reformation in Danemark nicht
ohne Folgen. Die katholische Kirche hatte aufgrund ihrer Kirchlichen
Gerichte die Gerichtsautoritét, die grofRen Einfluss auf das gesellschaftliche
Leben besal?. Das spezielle Kirchenrecht, das kanonische Recht, regelte den
Grofteil des menschlichen Lebens. Alle Verbrechen, die gegen die Kirche
oder ihre Angehdrigen begangen worden waren, fielen unter die Jurisdiktion
der Kirche. So war es auch mit allen ehelichen Angelegenheiten, da die Ehe
ein Sakrament war, Ehebruch, Z6libat der Priester, Zauberei, Hexerei, tes-
tamentarische Uberlassungen, Blasphemie, Meineid, gewisse 6konomische
Verbrechen und &hnliches mehr. Mit der Reformation verschwand dieses
Rechtssystem. Das Recht zur Regelung kirchlicher Belange ging nun auf
die Gesetzgebung des Staates uber, und alles, was vor dem Kirchengericht
verhandelt worden war, sollte nun der weltlichen Jurisdiktion unterworfen
sein. Die Macht der Kirche wurde dahingehend begrenzt, dass die Pfarrer
einen Ausschluss vom Abendmahl und Verbannung aussprechen konnten.
Letztgenanntes war innerhalb der Kirche eine noch h&ufig genutzte und wir-
kungsvolle Strafe. Fir den Betroffenen konnte dies schwerwiegende soziale
Auswirkungen haben, da Kirche und Gesellschaft eine Einheit bildeten®,

Obwohl das kanonische Recht mit der Reformation seine Bedeutung
verlor und auch die kirchliche Jurisdiktion nicht mehr existierte, kann bei
weitem nicht von einem scharfen Bruch mit der Vergangenheit gesprochen
werden. Das Kirchenrecht und religidse Normenvorstellungen hatten noch
lange nach der Reformation Einfluss auf das weltliche Rechtssystem. Es war
ein Vakuum entstanden, und man musste sich die erste Zeit (iber behelfen®,

Die kdnigliche danische Regierung musste bald einsehen, dass es nicht ein-
fach war, das groRe Gebiet der ehelichen Angelegenheiten und des Ehebruchs,
welches friher unter die kirchliche Gesetzgebung fiel, in das allgemeine
weltliche Recht zu integrieren. Im Jahre 1542 wurde die Errichtung eigener
Ehegerichte beschlossen. Diese sollten mit dem koniglichen Stiftslehnsmann
und Reprasentanten der Domkapitel der einzelnen Bistiimer besetzt sein. Es
gab noch andere Probleme, wie zum Beispiel »die falsche Lehre«. Der Konig
konnte dies nicht ohne weiteres vor einem weltlichen Gericht verhandeln
lassen, aber wer konnte in dieser Angelegenheit urteilen, jetzt, wo die Kirche
nicht mehr Uber ein eigenes Gericht verfligte? Hier berief er in einzelnen
Féllen Sondergerichte ein, deren Mitglieder oft von der Universitat oder aus
dem bischdéflichen Kreis kamen. AufRerdem gab es noch das Problem tber die
Rechtsstellung der geistlichen Personen. Auch hier folgte man der Tradition,
denn es wurde als unnatiirlich empfunden, dass ein Laie einen Pfarrer vor

63 Scuwarz Lausten, Reformationen, S. 219.
64 Ebd., S. 221f.
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einem weltlichen Gericht verklagen konnte, sollte er sich in einer »geist-
lichen« Angelegenheit schlecht behandelt fiihlen. Das gleiche galt flr einen
Bischof, der einen Pfarrer wegen Amtsvergehen verklagen wollte und dies
dann vor einem weltlichen Gericht hétte tun missen. SchlieBlich einigte man
sich, geistlichen Personen in der Kirchenordnung eine Sonderstellung im
allgemeinen Rechtssystem einzurdumen, wo dann vor einem Sondergericht
und unter der Mitwirkung anderer Geistlicher verhandelt werden sollte. Auf
diese vielen Probleme musste sowohl in der Gesetzgebung als auch in der
Praxis eingegangen werden®s,

Die lutherische Reformation in Danemark hatte zugleich Folgen flr die
soziale Wohlfahrt, da Luthers Rechtfertigungslehre und Kirchenkritik auf
einer neuen Auffassung von Armut beruhte. Martin Luther begriindete
seine theologische Kritik an der katholischen Theorie und Praxis, wies das
Gewinnmotiv und das Geben von Almosen zurlick; mit solch guten Taten
kénne der Mensch Gott nicht ndherkommen und auf diese Weise auch keine
Erlosung finden. Er legte stattdessen das Hauptgewicht darauf, dass Gaben
aus Gottesfurcht und Néachstenliebe gegeben werden wirden. Der Almosen-
gedanke spielte weiterhin eine Rolle, wurde aber anders begriindet®s.

Fur Koénig Christian I11. war es wichtig, dass Hospitéler effektiv arbei-
teten. Die Vorsteher und Diakone sollten dafiir Sorge tragen. Auferdem soll-
ten die Hospitéaler mit den vorhandenen Einnahmen arbeiten. Bettelei sollte
begrenzt werden, vor allem durften keine Arbeitsféhigen, sondern nur noch
arme Bedrftige betteln. Bedingung war aber der Erwerb eines besonderen
Bettlerzeichens, das nach Priifung des Falles durch den Vogt und Gemein-
depfarrer nur von den weltlichen Amtern ausgestellt wurde. Nach deutschem
Vorbild und nach Aufforderung seitens der Prediger sollte in jedem Stift eine
»Armentruhe« — ein spezieller Fond —, in dem alle Mittel fur die Armen,
z.B. Almosen, testamentarische Gaben und andere Schenkungen gesammelt
werden sollten, eingerichtet werden. Weiterhin zog man Gelder und Giter,
die den Bruderschaften und Gilden gehort hatten, flr diese Armentruhen
ein. Verwaltet wurden die Truhen von den Superintendenten, die zusammen
mit den weltlichen und kirchlichen Amtern Ideen entwickeln und um-
setzen sollten®’.

65 Ocresen, Danemark, Norwegen und Island, S. 67.

66 Tim LorentzeN, Johannes Bugenhagen als Reformator der 6ffentlichen Firsorge, Tiibingen
2008 (Spatmittelalter, Humanismus, Reformation 44), S. 65f. Sciwarz Lausten, Reformatio-
nen, S. 223f.

67 Scuwarz Lausten, Reformationen, S. 225. Siehe auch Thomas Ruis, Poor Relief and Health
Care Provision in Sixteenth-Century Denmark, in: Ole Peter GreL/Andrew CUNNINGHAM
(Hg.), Health Care and Poor Relief in Protestant Europe 1500-1700, London 1997, S. 129-146.
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Die Firsorge fiir den Seelenfrieden der Untertanen beinhaltete auch die
Aufrechterhaltung von Moral und Anstand. Dies war wie in den deutschen
Territorien im Interesse von Staat und Kirche und ging tiber die Einhaltung
der zehn Gebote hinaus. Aus Sicht der Kirche war es von Vorteil, dass sich
der Kdnig mit seiner Macht und Autoritdt an die Spitze dieser Arbeit stellte.
Es bedeutete aber auch, dass sich der Konig in das kirchlich-gesellschaftliche
Leben einmischte. Ein wiederholtes Thema gemeinsamer gesellschaftsmora-
lischer Bestrebungen von Staat und Kirche war die Erstellung sogenannter
Luxusverordnungen, Gesetze, durch die der Konig versuchte, die Entfaltung
von Luxus, wie das Tragen teurer Kleidung oder ausladendes Essen auf
Festen, Hochzeiten, Taufen oder Begrébnissen einzugrenzen. Die Motive
waren, dass der Luxus im Widerspruch zur christlichen Lehre stand, dass
er undkonomisch war, dass nicht begliterte Personen sich zum Ausrichten
groRer Feste gezwungen sahen, die ihre finanziellen Mittel (iberstiegen, und
solche Feste immer mit Unmoral verbunden waren. In anderen Féllen griff
der Konig — im besten Einvernehmen mit den Superintendenten — in das
Privat- und das gesellschaftliche Leben ein und begrindete den Eingriff auf
theologische und christliche Weise®8.

Konig Christians 1ll. straffe Kirchenfiihrung in Danemark entfaltete
sich im Einklang mit den Bestrebungen nach Zentralisierung und Biirokra-
tisierung, die sich in dieser Zeit innerhalb der Staatsverwaltung allgemein
in vielen Herzogtiimern vollzog. Von den Superintendenten und Pfarrern
verlangte er Treue und Gehorsam, Uniformitat in Lehre, Zeremonien und
Frommigkeit sowie die Verkiindigung der evangelischen Botschaft, wie er
sie flr richtig hielt, und die Unterdriickung aller abweichenden Positionen.
Fur die moralische und religitse Erziehung der Bevolkerung forderte er
insgesamt eine loyale Zusammenarbeit zwischen der weltlichen und geist-
lichen Obrigkeit®.

Wie bei den deutschen evangelischen Territorialflrsten im Heiligen Rémi-
schen Reich, zu denen Christian Ill. intensiv Kontakt pflegte, sollte auch
seine Innen- und Aulenpolitik dem Frieden dienen — mit dem Zweck eines
harmonischen Verhéltnisses zu den auslandischen Méchten und zum Aufbau
eines stabilen evangelisch-lutherischen Glaubens in Danemark-Norwegen
und den Herzogtiimern. In seiner Gedenkschrift an den Kdnig bezeichnete
Peder Palladius Christian Ill. als einen »Vater des Vaterlandes«, Pater
patriae und einen »Wéchter des Friedens und der Kirche«. Der evangelisch-
lutherische Glaube war fiir Christian I11. ein persénliches Anliegen, und sein
groBter Wunsch war es, dass der Glaube in seinen Reichen tiefe Wurzeln

68 LausteN, Reformationen, S. 233.
69 Ocresen, Danemark, Norwegen und Island, S. 68.
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schlagen wiirde. Die kirchlichen Superintendenten, Pfarrer und Universitats-
lehrer sollten sich jederzeit flr das Erreichen dieser Ziele der koniglichen
Regierung einsetzen™.

Mit der Gefangennahme der altkirchlichen Bischéfe 1536 und dem Einzie-
hen der bischoflichen Glter, Domkapitel und Herrenkldster durch die Krone
war der katholischen Kirchenorganisation die Grundlage genommen. Das
bedeutete, dass die Staatsmacht — der Kénig und seine Ratgeber — der neuen
lutherischen Kirche sowohl einen dufReren Rahmen schufen als auch gleich-
zeitig die Inhalte festlegen mussten: die Glaubenssatze und die Formen des
Gottesdienstes. Darliber hinaus musste die Staatsmacht eine Reihe dringen-
der gesellschaftlicher Aufgaben l6sen, die friiher in den Handen der alten
Kirche gelegen hatten, wie die oben erwédhnte Gestaltung von Bildung und
Ausbildung sowie der sozialen Fiirsorge. Es waren jedoch kaum diese neuen
Seiten der Staatsmacht, die ins Auge fielen. Die indirekten Auswirkungen
des reformatorischen Bruchs in der Kirche waren sicherlich stérker spurbar.
So bedeutete die Einziehung des Kirchenvermdgens eine umfangreiche 6ko-
nomische Starkung der Krone. Noch wichtiger und bedeutsamer schienen die
politischen Folgen. Allein die Amtsenthebung der méchtigen katholischen
Bischofe hat die Autoritdt des Konigs Christian 111. gestarkt. AufRerdem
fielen die stark befestigten Schlosser und Pfandlehen der Bischofe mit einem
Schlag dem Kdénig zu. Durch die Konfiskation des Kirchen- und Klostergutes
verdreifachten sich die Guter der Krone. Das Kénigtum war der eindeutige
Gewinner der Sakularisation, die eine Uberfilhrung von Kirchengiitern in
Staatseigentum und nicht eine bloRe Umwidmung zu Kirchennahen Zwecken
darstellte, da sie anders als in den deutschen protestantischen Territorien
nicht innerhalb des Reiches rechtlich in Frage gestellt werden konnte und
deshalb auch nicht mit vorsichtigen Kompromisslésungen zugunsten von
piae causae abgemildert werden musste’.

*kkk

Zusammenfassend lassen sich viele Gemeinsamkeiten zwischen Danemark
und dem Heiligen Romischen Reich hinsichtlich der Verbreitung und Durch-
setzung der Reformation festlegen. Uber Danemark als »Peripherie« kann in
diesem Zusammenhang nicht die Rede sein, vielmehr geht es um Dénemarks
enge Beziehungen und Kontakte zum deutschen und europdischen Kultur-
raum. Die ersten Impulse nach Luthers Thesenanschlag 1517 gelangten mit

70 Martin Schwarz Lausten, Religion og Politik. Studieri Christian Il1s forhold til det tyske rige
i tiden 1544-1559, Kopenhagen 1977, besonders die deutsche Zusammenfassung S. 343-348.
71 Ocesen, Danemark, Norwegen und Island, S. 68f.
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Studenten, Handlern, Flugblatter und Druckschriften nach dem Norden
vorrangig uUber die Herzogtiimer Holstein und Schleswig. Wie im Heiligen
Roémischen Reich setzten sich auch in vielen dénischen Stadten in Opposition
zu den altkirchlichen Strukturen in der zweiten Halfte der 1520er Jahre Stadt-
reformationen durch. Dies galt insbesondere fiir Jiitland und die Oresund-
Region mit den Stadten Malmé und Kopenhagen, welche einen intensiven
Kontakt zu den Hansestédten pflegten. Evangelische Wanderprediger waren
hier und in den Stadten Ostjltlands tétig. Die Schriften Martin Luthers
scheinen in Danemark im Reformationsstreit weniger Anwendung gefunden
zu haben. Die junge Generation von Humanisten und Reformanhangern der
katholischen Kirche gingen einen Schritt weiter und wurden zu humanisti-
schen Biblizisten und Reformatoren. Die frithe reformatorische Bewegung
war in Danemark eine vor allem wie im Heiligen Rémischen Reich auf das
Wort aufbauende Bewegung und wurde durch die Predigt getragen, durch
das gedruckte Wort in Gestalt von Bibeliibersetzung und Flugblatt.

Auf Herrscherebene betrieb der neue dénische Konig Friedrich I.
(1523-1533) wie beispielsweise Herzog Bogislaw X. von Pommern eine
vorsichtig unentschiedene und lavierende Politik und vermied bis zu seinem
Tod eine eindeutige Stellungnahme fir eine der Glaubensrichtungen. Seit
1526-1527 befand sich die alte katholische dénische Kirche allgemein in vol-
ler Aufldsung, zur Zeit des Augsburger Reichstages von 1530 fiel auf einem
Kopenhagener Herrentag auch die Entscheidung in Danemark. Die Freigabe
der Predigt des Evangeliums leitete eine neue Phase ein und trug zur Ver-
breitung der evangelischen Glaubensauffassung bei. Nach dem dénischen
Burgerkrieg 1534-1536 (der »Grafenfehde«) gelang es Christian I11., Sohn
Friedrichs 1., die Firsten-Reformation mit konkreter Hilfe von Johannes
Bugenhagen aus Wittenberg und mit der Unterstiitzung von Martin Luther
durchzusetzen. Der neue, junge Koénig konnte auf eine solide Stadterefor-
mation in Danemark aufbauen. Die alten Bischofsdémter wurden durch neue,
nicht-adlige Superintendenten ersetzt, die Kopenhagener Universitdt nach
Wittenberger Modell neu eréffnet und eine neue Kirchenordnung fir Déne-
mark mit Norwegen und den Herzogtiimern nach norddeutschen Vorbildern
bestétigt. Johannes Bugenhagens Erfahrungen kamen der neuen Evangelisch-
Lutherischen Kirche in Dédnemark zu Gute. Die Verbindungen zwischen
Dénemark und Wittenberg waren in diesen Jahrzehnten besonders eng.

Kénig Christian I11. Gbernahm als (berzeugter Anhénger Luthers die
Leitung der dénischen Kirche und schaffte u.a. das Erzbischofsamt in Lund
ab. Wahrend seiner Regierungszeit festigte sich die neue evangelisch-protes-
tantische Kirche in Danemark und festigte den Zusammenhang zwischen
Politik und Religion. Mit seinem Tod im Jahre 1559 endete eine markante
Ara. Die Reformation in Danemark bedeutete eine Neuverteilung von
Ressourcen und Aufgaben. Der Staat wurde zentralistisch organisiert und
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verwaltet, wobei der dulRere Anlass nicht zuletzt die Notwendigkeit war, die
Staatsfinanzen nach den vorangegangenen Kriegen zu sanieren. Die Leitung
der neuen evangelisch-protestantischen Kirche lag ohne Einschrénkung in
den Héanden des Konigs. Die Superintendenten waren im Grunde wie in den
deutschen Territorien firstliche Beamte der Kirchenverwaltung. Als sich
Kdnig Christian 111. 1538 dem Schmalkaldischen Bund der protestantischen
deutschen Fursten anschloss, bekannte er sich zur Confessio Augustana des
Philipp Melanchthon. Die Confessio Augustana, die Augsburger Konfession,
wurde die feste Bekenntnisgrundlage der evangelischen Kirche Dédnemarks.
Im Jahre 1550 erschien unter der Leitung des Christian Pedersson die soge-
nannte Christian 111.-Bibel, eine Ubersetzung des Neuen Testaments ins
Dénische.

Fur die Festigung des evangelisch-lutherischen Glaubens wurden insbe-
sondere Visitationen eingesetzt. Mitte des 16. Jahrhunderts war D&nemark
aulerlich betrachtet evangelisch-lutherisch geworden. In Norwegen, in
Island und auf den Féroer-Inseln zog sich der Prozess generell noch Jahr-
zehnte hin, ebenso wie es in Schweden und Finnland der Fall war. Der innere
Ubergang in Danemark wahrte noch das ganze 16. Jahrhundert hindurch.
Noch zu Beginn des 17. Jahrhunderts war das altkirchliche Denken in Teilen
der dénischen Bevolkerung und auch unter der Priesterschaft — besonders
auf dem Land — splrbar. Der Versuch des berlihmten Theologen Niels
Hemmingsen (1513-1600), in der zweiten Hélfte des Jahrhunderts in
Dénemark den sogenannten »Philippismus«, krypto-calvinische Lehren,
einzufiihren, wurde unterbunden. Der Nachfolger von Koénig Christian 111.,
Friedrich 11. (1559-1588) blieb den religiosen Uberzeugungen seines Vaters
treu. Er widersetzte sich u.a. der Annahme der »Konkordienformel,
welche im Heiligen Romischen Reich u.a. in Sachsen einen Ausgleich der
verschiedenen protestantischen Richtungen bringen sollte. Er wollte damit
verhindern, dass die innerprotestantischen Lehrstreitigkeiten der deutschen
Theologen auch nach Danemark Ubergriffen.

Die Entwicklung und Durchsetzung der Reformation vor und nach der
Grafenfehde (1534-1536) und der etwa Uber zwei Generationen wahrende
Konfessionalisierungsprozess kénnen im Kénigreich Danemark nicht isoliert
dargestellt werden, sondern missen im Zusammenhang mit der gleichzei-
tigen Entwicklung in den Territorien und Stadten im Heiligen Rémischen
Reich und im Baltikum betrachtet werden.

72 Jens E. Ocesex, Die danischen Beziehungen zu Kursachsen 1555 bis 1618, in: Helmar JunGHANs
(Hg.), Die sachsischen Kurfiirsten wahrend des Religionsfriedens von 1555 bis 1618. Sym-
posium anlaRlich des Abschlusses der Edition »Politische Korrespondenz des Herzogs und
Kurfirsten Moritz von Sachsen« vom 15. bis 18. September 2005 in Leipzig. Veranstaltet von
der Séchsischen Akademie der Wissenschaften zu Leipzig und dem Theologischen Arbeits-
kreis fur Reformationsgeschichtliche Forschung Berlin, Stuttgart 2007, S. 33-50, hier S. 43.
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Herman J. Selderhuis
Schepken Christy’ in fremdem Hafen

Die Bedeutung Emdens fur den Niederlandischen Calvinismus

Einflhrung

»Die Niederlandischen Kirchen sollen der Kirche von Emden ewig dankbar
sein«t, so meinte der Groninger Professor fur Philosophie in seiner 1651
erschienenen Verhandlung uber die Kirchengter, in der er eine Kirchen-
geschichte der Niederlande aufnahm. »Ewig« ist zwar sehr lange, aber ein
bestimmtes Recht hat diese starke Aussage doch. Emden ist in der Historio-
graphie des Niederlandischen Calvinismus ein Begriff und zwar so, dass
viele Niederlander nicht einmal wissen, dass es eine deutsche Stadt ist.

Ich méchte die Bedeutung Emdens flr die Reformierte Kirche in den
Niederlanden deutlich machen, indem ich einige wichtige Momente aus der
Reformationsgeschichte Emdens verbinde mit den Entwicklungen in den
Niederlanden. Damit muss ich aber den umgekehrten Einfluss, namlich den
der Niederlande und der Niederlander auf die Entwicklung von und in Emden
beiseitelassen, obwohl dieser Einfluss in anderer Richtung ebenfalls sehr
interessant und bedeutend ist.

1. Luther, Anna und A Lasco 15201542

Schon kurz nach Veréffentlichung der 95 Thesen Luthers entstand eine refor-
matorische Bewegung in Emden. Ab 1520 wurden Werke Luthers o6ffentlich
in Emden verkauft. Das war Folge der reformorientierten Politik des Grafen
Edzard, der Ubrigens die Messfeier neben dem evangelischen Gottesdienst,
der mehr zwinglianisch als lutherisch gepragt war, bestehen lieR. Diese Situ-
ation endete, als Edzard 1528 starb und sein Nachfolger Graf Enno 1. sich
gegen die katholische Kirche kehrte und das Luthertum férderte. Dadurch
entstanden im Grunde zwei Gruppen, ndmlich eine Lutherische und ein mehr
an Zwinglis Theologie orientierte Gruppe. Nachdem die lutherische Partei
kurze Zeit die Oberhand hatte, &nderte sich das, als nach dem Tode von Graf
Enno 1542 seine Frau, Anna von Oldenburg, die Regentschaft tibernahm und

1 »Ecclesiae Embdanae aeternum devotas se esse agnoscere debent ecclesiae Belgicae«. Marten
ScHoock, Liber de bonis vulgo ecclesiast. Dictis, Groningen 1651, S. 515.
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Grafin von Ostfriesland wurde. Anna war dem Calvinismus zugeneigt und
ernannte den Polen Johannes a Lasco (1499-1560) als Superintendenten. Sie
beauftragte ihn, die Kirche zu organisieren, damit diese unklare Lage von
verschiedenen Sorten von reformatorischen Gruppen ein Ende nahm, musste
aber dem Luthertum und dem Katholizismus eine konfessionelle Koexistenz
erlauben. Der polnische Adlige a Lasco, der erst Polen verlassen und spéater
auch aus Léwen wegziehen musste wegen seines Wechsels zum reformato-
rischen Bekenntnis, war 1540 nach Ostfriesland gekommen. Er nahm seine
Aufgabe erfolgreich wahr und sorgte fiir ein Konsistoriun, den Coetus und
die Kirchenzucht?. Wahrend seiner Amtszeit kam die erste Welle von Fliicht-
lingen aus den Niederlanden an. Zu diesen Flichtlingen gehérten viele Taufer
und einige Spiritualisten, die nicht nur in Emden Unterkunft fanden, sondern
die Stadt als Basis fiir ihre Aktivitaten in den Niederlanden benutzten®. Dass
Emden als Zufluchtsort gewahlt wurde, war nicht so tberraschend, weil es
schon lange wirtschaftliche und kulturelle Verbindungen mit den Nieder-
landen gab. Dass Emden als Folge der reformatorischen Entwicklungen und
besonders der Politik von Anna eine offene und deshalb besondere konfes-
sionelle Struktur bekam, machte die Stadt flr alle, die zwar reformatorisch
waren, aber nicht einer klaren Richtung angehdérten, interessant, besonders
flr solche aus den benachbarten Niederlanden.

Diese kurze Reformationsgeschichte Emdens beinhaltet schon zwei
wesentliche Momente, die fiir den niederldndischen Protestantismus wich-
tig waren. Da ist erstens die Tatsache, dass die Werke Luthers tiber Emder
Drucke in die Niederlande kamen. Zweitens ist es der Coetus, in dem sich
jeden Montagmorgen die Prediger von Emden versammelten, um gemeind-
liche Angelegenheiten zu besprechen, aber vor allem zukinftige Pfarrer
auszubilden.

2. Die Taufer 1542-1549

Der berihmte Melchior Hoffmann (1495-1543) kam 1530 nach Emden, nach-
dem er dort schon im Frihjahr 1529 kurz gewesen war. 1530 aber musste
Hoffmann wegen seiner Auffassungen aus Straburg fliehen, ging nach
Emden und stiftete dort eine Gemeinde, als aufgrund seiner Predigten in der
GroRen Kirche sich 300 Ostfriesen taufen lieBen. Seine Aktivitaten in Emden

2 Henning P. JurGens, Johannes a Lasco in Ostfriesland. Der Werdegang eines europdischen
Reformators, Tiibingen 2002 (Spatmittelalter und Reformation N.R. 18); Christoph Stronm,
Johannes a Lasco (1499-1560). Polnischer Baron, Humanist und europdischer Reformator,
Tibingen 2000.

3 A.A. van Scuerven, De Nederduitsche vluchtelingenkerken der 16e eeuw in Engeland en
Duitschland in hunne beteekenis voor de Reformatie in de Nederlanden, Den Haag 1908.
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waren von grofRer Bedeutung fiir das Aufkommen und die Verbreitung des
Anabaptismus in den Niederlanden. Sein Auftritt zog niederlandische Taufer
nach Minster, und besonders in Zeeland, Holland und Friesland entstanden
von Emden aus Tdufergemeinden. Hoffmann wurde 1533 aus Ostfries-
land ausgewiesen und ging fir kurze Zeit nach Amsterdam und von dort
nach StraBburg. Schon friih hatte er die Leitung seiner Emder Gemeinde
dem Niederlédnder Jan Volkerts Trypmaker Uberlassen. Dieser aber wurde
schon 1531 ausgewiesen und ging von Emden nach Amsterdam und sorgte
flr einen grofRen Zuwachs der Tédufer, was zur Grindung einer Gemeinde
flhrte. Diese Gemeinde wurde eine Art Muttergemeinde, denn von hier aus
entstanden in vielen niederlandischen Stadten Gruppen und Gemeinden von
Taufern. In Amsterdam verkiindete Trypmaker auch, dass das Ende der Welt
nahe sei, was mit dazu beitrug, dass sich die Taufer hier dafiir begeisterten,
das belagerte »Jerusalem« in Minster zu befreien und mit 3000 Ménnern,
Frauen und Kindern Richtung Westfalen zogen, eine Aktion, die bei Hasselt,
nordlich von Zwolle, gestoppt wurde.

Emden war auch der Ort, wo versucht wurde, die niederlandischen Taufer
zum Ubertritt zum Calvinismus zu bewegen. Im Kolloquium das a Lasco am
22. Januar 1544 mit Nicholaus von Blesdijk (1520/21-1584), dem wichtigsten
Assistenten von David Joris, fuhrte, wurde nicht nur tber die Taufe, sondern
auch uber die Rechtfertigungslehre, die Trinitatslehre und das Abendmahl
gesprochen. Eine Woche spéter fand — ebenfalls in Emden — ein &hnliches
Religionsgespréch statt, und zwar mit Menno Simons. Hier wurde vor allem
disputiert (ber die Inkarnationslehre, das heif3t tiber die Frage, ob Christus
mit der Inkarnation wirklich teilhatte am Fleisch von Maria. Die Calvinisten
nédmlich meinten, dass die Anabaptisten der menschlichen Natur Christi zu
wenig Rechnung trugen. AuRerdem wurde gesprochen tber die Erbsiinde,
die Heiligung und die Berufung zum Pfarramt. Es gab auch noch andere
Disputationen, so wie die von Gellius Faber, des reformierten Pfarrers von
Norden (in Ostfriesland), an der sich auch Martin Micron und Menno Simons
beteiligten.

Deutlich ist aber, welche Bedeutung Emden bei dieser Entwicklung hatte,
denn nur wegen der offenen Konfessionspolitik Annas kamen Hoffmann
sowie auch die Taufer nach Emden, und so wurde Emden zur wichtigen Basis
des niederlandischen Taufertums.

Hier soll auch der Spiritualismus erwahnt werden. Der einflussreiche
Leiter der Spiritualisten, Hendrik Niclaes (1502—ca. 1580), verblieb n&mlich
20 Jahre in Emden. 1540 hatte er in Amsterdam das »Haus der Liebe« (Huys
der Liefde, Familia caritatis) als einen Kreis von Geistesverwandten gestif-
tet. Von Amsterdam zog es ihn nach Emden, wo er ab den frithen 40er Jahren
etwa 20 Jahre als Geschéaftsmann arbeitete und mit einem internationalen
Briefwechsel seine Kontakte mit Geistesverwandten aufrechthielt. Nach
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seiner Zeit in Emden wohnte er noch einige Jahre in Kampen, Rotterdam
und Kdln. Niclaes sah sich selbst als Propheten, der von Gott gesandt wurde,
um die Welt zu erleuchten. Wie David Joris rief Niclaes seine Nachfolger
dazu auf, sich &uRerlich der ¢rtlichen Kirche trotz innerlichen Bruches mit
ihr anzupassen. Dennoch organisierte er ein Schattennetzwerk von Priestern
und Altesten, dessen Bischof er war. Er lehrte, dass die Bibel nicht Gottes
Wort sei, sondern nur Zeugnis des Wortes Gottes. Von Beziehungen zwi-
schen Niclaes und den Emder Taufern ist nichts bekannt.

Die Lage in Emden &nderte sich als Folge der protestantischen Niederlage
im Schmalkaldischen Krieg. Ostfriesland musste am 16. Juli 1549 ein Interim
akzeptieren, das a Lasco aber nicht anerkennen wollte. Er musste entlassen
werden und ging nach London, wo er die Leitung der Fliichtlingsgemeinde
tibernahm. Anna wurde vom Kaiser verpflichtet, den Taufern die Aufent-
haltserlaubnis zu entziehen, und auch diese mussten gehen.

3. Hafen 1554-1560

In den 50er Jahren erlebte Emden eine erste Welle von niederlédndischen
Flichtlingen. Die flamische Gemeinde in London, die dort Zuflucht gefunden
hatten vor der spanischen Gewalt gegen den Calvinismus in den Niederlanden,
wurde von dort 1553 vertrieben, als »Bloody Mary« die Macht tibernahm und
mit der Verfolgung der Protestanten begann. Mitten im Winter kamen die
Schiffe mit 179 Méannern, Frauen und Kindern vor der Kiiste Danemarks an,
aber dort wurde ihnen den Zugang von der Lutherischen Obrigkeit verwehrt,
weil sie Calvinisten waren und also eine ketzerische Abendmahlsauffassung
hegten. Die Fliichtlinge mussten wieder in See stechen und beantragten
Asyl in Hamburg, aber auch dort wurde dieses verweigert. Der lutherische
Theologe Joachim Westphal beschimpfte diese Fluchtlinge als Martyrer
des Teufels, und sein Kollege Johannes Bugenhagen sagte, er wirde lieber
Papisten unterstltzen als diese Calvinisten. Antrége in Libeck, Rostock und
Wismar wurden auf Anraten der lutherischen Pfarrer ebenfalls abgelehnt, bis
diese Flichtlinge schlieflich im Frihling 1554 in Emden Aufnahme fanden®.
Dort war 1553 auch a Lasco wieder angekommen und hatte seine Aufgabe
als Superintendent wieder aufgenommen. Auch Uber Land kamen Nieder-
lander nach Emden und, obwohl einige auch aus wirtschaftlichen Griinden
kamen, waren die allermeisten doch Glaubensfliichtlinge. Die Kirche in
Emden entwickelte sich bald zum »Genf des Nordens«, indem — wie Genf
fur die reformierte Kirche in Frankreich — Emden die auswartige Zentrale

4 Andrew PerteGrREE, The London Exile Community and the Second Sacramentarian Contro-
versy, 1553-1560, in: ARG 78 (1987), S. 223-252.
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flr die niederlandische Kirche wurde. Emden wurde von den in Bedrangnis
lebenden, kleinen Gemeinden in den besetzten Niederlanden um finanzielle,
theologische und personelle Hilfe gebeten. Die fiir den jungen reformierten
Protestantismus so bedeutende Gemeinde in Antwerpen richtete ihre Augen
fortwéhrend auf Emden, wie eine Zahl von Briefen zeigt, in denen die Emder
gebeten wurden, Rat und Blicher zu schicken. Der Antwerper Pfarrer Caspar
van der Heyden, der Schuhmacher war und sich durch Selbstausbildung zum
Pfarrer entwickelt hatte, wurde von seiner Gemeinde nach Emden gesandt, um
dort die weitere Ausbildung zu empfangen. So reiste zum Beispiel im April
1563 auch Herman Moded von Antwerpen nach Emden, um den Briidern
dort eine Reihe von Fragen zur Ordination und Kirchenzucht vorzulegen®.
Aber nicht nur fiir Antwerpen und die stidlichen Niederlande, sondern auch
fur den Aufbau der Gemeinden in Holland war Emden bedeutend, und auch
aus Friesland kamen Bitten, Pfarrer aus Emden zu schicken®. Die Tatsache,
dass diese Stadt der wichtigste Zufluchtsort war fiir geflichtete reformierte
Pfarrer, aber auch fiir katholische Geistliche, die zur Reformation gewechselt
hatten und ihre friihere Gemeinde verlassen mussten, bildete die Basis fur
den »Vorrat« an Uberzahligen Pfarrern.

Zu Beginn des Aufstandes in den Niederlanden 1566 flohen tausende,
hauptsachlich Calvinisten, sowohl aus den nérdlichen als aus den sudlichen
Niederlanden nach Emden. Eine genaue Zahl dieser zweiten Welle gibt es
nicht, aber in der Forschungsliteratur wird fiir das Jahr 1572 eine Gesamt-
zahl von 20.000 niederléndischer Fliichtlinge genannt. In den 1560er Jahren
stammte ein Drittel der Emder Bevolkerung aus den Niederlanden, in den
1570er Jahren sogar die Halfte. Eine Flichtlingsgemeinde im eigentlichen
Sinne entstand aber nicht, weil diejenigen, die nach Emden kamen, sich
der existierenden Gemeinde anschlossen, was sprachlich, liturgisch und
theologisch kein Problem war’. Emden funktionierte damit als auswaérti-
ger Hauptsitz des niederlédndischen Protestantismus. Nicht nur Uber diese
kirchliche Schiene, sondern auch ber die politische lief die Bedeutung der
Stadt flr die Kirche in den Niederlanden. Obwohl ndmlich der Emder Han-
del, der vor allem von der Seefahrt abhangig war, die negativen Folgen des
Aufstandes erfuhr, hat Emden diesen Aufstand doch immer unterstiitzt und
militarischen und politischen Vertretern Wilhelms von Oranien oft Unter-
kunft geboten. Damit hat die Stadt zum Erfolg des Aufstandes und so auch
zur Verfestigung des niederlandischen Calvinismus beigetragen. Allmahlich
nédmlich wurden der niederldndische Calvinismus und der Aufstand gegen

5 Ebd., S.77.

6 Ebd.,S.82.

7 Timothy G. Fenrer, Poor Relief and Protestantism. The Evolution of Social Welfare in
Sixteenth-Century Emden, Ashgate/Aldershot 1999, S. 132.
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Spanien miteinander identifiziert, und es war die auf der Synode von Emden
festgelegte Kirchenstruktur von Gemeinde, Classis und Synode, die dafur
sorgte, dass sich Uber die lokalen und regionalen Rivalitdten hinweg eine
nationale kirchliche Einheit und damit auch ein bestimmtes Nationalgefiihl
entwickelte. Unter diesem Blickwinkel wird die Bedeutung Emdens flr die
niederlédndische Kirche hinsichtlich der politischen Einflisse besonders
deutlich.

4. Buch und Bekenntnis 1550-1570

Die geografische Lage Emdens, mit ihrem freien Hafenzugang und ihrer
Néhe zur niederlandischen Grenze, machte die Stadt zu einer strategischen
Basis fiir den Calvinismus. Diese Lage und die Présenz von Druckern, die
von Antwerpen iber London nach Emden gekommen waren, sorgten daftir,
dass diese Stadt, in der es vor 1550 keinen Buchdrucker gab, der zentrale Ort
wurde fur niederlandischsprachige Druckwerke, und Emden uberhaupt das
Zentrum der reformierten Buchproduktion wurde. Zwischen 1554 und 1569
wurden hier mehr als 200 niederlandische Buchtitel gedruckt®. Es ging dabei
in vielen Fillen um Ubersetzungen von Werken der bedeutenden Reforma-
toren. Margareta von Parma warnte die Gouverneure in Antwerpen, dass in
Emden Ubersetzungen der Werke Melanchthons gedruckt wurden, um diese
dann in den Niederlanden zu verkaufen und zu verbreiten®. Kurz nachdem
Guido de Brés 1561 seine Confessio Belgica verdffentlicht hatte, erschien
1562 in Emden die erste niederlandische Ubersetzung als die Nederlandse
Geloofsbelijdenis. Die erste niederlandische Ubersetzung des Heidelberger
Katechismus erschien bereits im Erscheinungsjahr der ersten deutschen und
lateinischen Fassung 1563 in Emden bei Gillis van de Erven, der 1553 mit
den niederlandischen Fliichtlingen aus London nach Emden gekommen war.
Die Ubersetzung war dazu gedacht, den Verfolgten in den Niederlanden und
den geflichteten Niederlandern in Deutschland zu helfen. 1566 erschienen in
Emden bei zwei verschiedenen Buchdruckern zwei weitere niederlédndische
Ausgaben dieser einflussreichen Ausgabe. Weil der Heidelberger Katechis-
mus hauptsdchlich vom Melanchthonschiiler Zacharias Ursinus verfasst
wurde, kann gesagt werden, dass (iber Emden die Melanchthonische Theo-
logie auch die Niederlande erreichte. Auch die erste niederlandische Uberset-
zung der Institutio Calvins wurde in Emden gedruckt, sowie der Psalter von
Jan Utenhove (1520-1565).

8 Pettegree gibt eine bibliografisch vollstandige Ubersicht der Biicher die 1554-1585 in Emden
gedruckt wurden. PerteGreg, The London Exile Community, S. 252-311.
9 Christiaan Sepp, Verboden Lectuur, Leiden 1889, S. 149.
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Das von der Reformation ausgehende Interesse an der Bibel resultierte in
einer Zahl von Bibeliibersetzungen, die oft auf eine Privatinitiative zurlck-
gingen. Die meisten niederlandischen Ubersetzungen wurden in Emden
gedruckt. 1566 veroffentlichte Jan Utenhove seine eigene Ubersetzung
des Neuen Testaments. Drei Jahre spater wurde eine verbesserte Ausgabe,
bearbeitet von Johannes Dyrkinus, verdffentlicht. Was das Alte Testament
betrifft, war es Godfrey van Wingen, der eine bearbeitete Fassung von
Luthers Ubersetzung des Alten Testaments veroffentlichte. Die beiden Aus-
gaben von Dyrkinus und van Wingen wurden die Deux-Aeshibel (1561-1562)
genannt, ein Name der sich auf doppelte Augen beim Wiirfelspiel bezog und
auf Luthers Ubersetzung von Nehemia 3, Vers 5 zuriickging. Diese Deux-
Aesbibel ist auch darum wichtig, weil sie die niederlandische Sprache beein-
flusste, indem Worter aus Luthers Ubersetzung ins Niederlandische impor-
tiert wurden. Es geht z.B. um Worter wie »gottselig« und »kleinglaubig.

Dass Emden mit diesem Druckbetrieb essentiell war fiir den Aufbau von
Kirche und Glauben in den Niederlanden, bendtigt keine weitere Erlduterung.

5. Kirche und Ordnung

»Emden« ist in den Niederlanden vor allem bekannt als Ort der ersten
nationalen Synode. Nach dem Vorbild der Reformierten in Frankreich, wo
die erste Nationalsynode 1559 in Paris stattfand, organisierten sich auch
anderswo in Europa calvinistische Gemeinden nach diesem Modell und
organisierten Synoden als Versammlung von Abgeordneten der Ortsgemein-
den. Synodale Treffen fanden vor 1571 alle in Antwerpen statt mit Ausnahme
einer Sitzung, die 1566 in Gent gehalten wurde. Wegen der Umsténde in
den Niederlanden konnte man sich fir eine Nationalsynode aber nur im
Ausland treffen. So wird berichtet von einem Convent, der 1568 in Wesel
stattfand, wo sich einige Personen aus Kirche und Politik der verschiedenen
Fluchtlingsgemeinden zur Vorbereitung einer Nationalsynode trafen, die ein
ordentliches kirchliches Leben in den Niederlanden vorbereiten sollte. Dieser
Convent in Wesel war selbst noch nicht eine Synode, aber ein Treffen von
Personen wie Petrus Dathenus und Marnix von St. Aldegonde (1540-1598)
der unter anderem als Biirgermeister von Antwerpen tatig war. Beim Treffen
in Wesel wurde auch festgelegt, dass die erste nationale Synode nicht eine
Zusammenkunft von Individuen, sondern von Abgeordneten der verschie-
denen Gemeinden sein sollte. Auch wurde eine Struktur von Classes und
Partikular-Synoden beschrieben, die dann effektiv umgesetzt werden konn-
ten, sobald die Niederlande frei geworden waren. Eine Classis (Latein fur
»Flotte«) umfasst eine Zahl von Gemeinden in einer Region; eine Partikular-
Synode umfasst dann einige Classes. Weitere Absprachen wurden getroffen
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uber die Amter, die Predigt, die Austibung der Zucht und die Art und Weise
der Feier von Taufe und Abendmahl. Die Artikel von Wesel enthalten eine
fast komplette Kirchenordnung, die zur Grundsatzbedingung hatte, dass alle
Pfarrer mit dem Inhalt der Confessio Belgica und des Heidelberger Katechis-
mus’ bereinstimmten.

In Wesel wurde auf diese Weise eine kirchliche Struktur vorbereitet, die
1571 in Emden festgelegt wurde. Hier fand vom 4.-12. Oktober jenes Jahres
die erste nationale Synode der niederlandischen Kirche stattfand. Die Wabhl
Emdens hatte verschiedene Griinde. Nah an der niederldndischen Grenze
war es wegen des Hafens verkehrstechnisch fiir die Englénder gut erreichbar.
Natrlich war die massive Présenz niederlédndischer Calvinisten wichtig, aber
auch dass man jene Tage im Oktober wéhlte, an denen in Emden Jahrmarkt
war und die Ankunft und Anwesenheit von Fremden nicht auffiel. AuBerdem
gab es in der Emder Kirche Pfarrer und Alteste, die eine weniger strikte Linie
in Sachen Kirchenzucht vertraten als diejenigen, die in Wesel die Synode
vorbereitet hatten. Da die Synode in Emden abgehalten wurde, hatten diese
keinen Grund wegzubleiben.

Caspar van der Heyden wurde zum Vorsitzenden gewahlt. Die Synode
akzeptierte eine Kirchenordnung nach dem Modell der Franzsisch-Re-
formierten Kirche. Als prinzipiell fir den Verband der Kirchen wurde
diese Ordnung fir alle verbindlich festgelegt. Auch wurde darin die Allge-
meingultigkeit der Synodenbeschlisse festgelegt. Dieser verpflichtende
Charakter ist auch deshalb auffallig, weil es unter den in Emden Versammel-
ten eine grofRe theologische Variation gab, die die Bandbreite innerhalb des
europaischen Calvinismus widerspiegelt. Man schaffte es, eine gemeinsame
Kirchenordnung aufzustellen, weil man sich zuerst auf die Confessio Belgica
und den Heidelberger Katechismus als gemeinsame und bindende Bekennt-
nisgrundlage geeinigt hatte. Auch das Diakonenamt und die Organisation
der Diakonie, wie es in den Niederlanden gestaltet wurde, ist grundsétzlich
durch die Entwicklungen in Emden beeinflusst worden. In Emden kam das
Gedankengut von Calvin, das von a Lasco sowie das der niederlandischen
Fluchtlinge zusammen.

Emden bestimmte so das Profil der niederlandischen Protestantischen
Kirche als eines Synodalverbandes selbstandiger Ortsgemeinden, die sich
aufgrund ihrer Unterschriften unter Bekenntnis und Kirchenordnung als
gegenseitig verbunden erkléarten und zur Handhabung der Zucht tber Lehre
und Leben verpflichteten.

10 FEHLER, Poor Relief, S. 286f.
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Im Hintergrund dieser Synode stand Ubrigens die Diskussion zwischen
einer strikteren und einer lockereren Position in Sachen Kirchenzucht.
Wilhelm von Oranien gehorte zu den »Rekkelijken«, brauchte aber die
»Preciesen« in seinem Streit gegen Spanien, auch weil diese einflussreich
waren und mehr noch als andere den Aufstand als einen religidsen Streit
sahen — der Sache Oraniens treu und energisch hingegeben. Dass die
»Preciesen« auf der Synode die Mehrheit hatten und die dort vertretenen
»Rekkelijken« die Beschliisse von Emden auch unterzeichneten, wirkte sich
auch politisch aus: Die Front gegen Spanien blieb ungebrochen, und auch
damit wurde die Emder Synode fiir die Niederlande von Bedeutung.

Dennoch soll die Bedeutung Emdens hinsichtlich dieser Synode nicht
Uberbewertet werden. Emden war zwar der Ort, an dem diese Synode statt-
fand, Stadt und Kirche Emdens hielten sich jedoch von dieser Synode fern,
wahrscheinlich aus politischen Griinden, besonders aus Angst vor Herzog
Alba'. So gibt es in den Kirchenratsprotokollen dieses Jahres keinen einzi-
gen Hinweis auf diese Synode'?. Trotzdem ist Emden gerade wegen dieser
Synode zum Lieu de Memoire fur die niederlandische Kirche geworden.

6. Zum Schluss

Die Bedeutung Emdens fur den niederlandischen Calvinismus ist offen-
sichtlich, aber nach Adriaen van Haemstede, dem Verfasser des bekannten
Martyrerbuches, sollte diese Bedeutung auch nicht tberschétzt werden. Er
schreibt »Als wir nach Emden kamen, wurde mir die Stadt verboten. Es
ist aber ein armer Vogel, der nur ein Nest hat. Das Erdreich und alles, was
darinnen ist, gehdrt dem Herrn. Verbietet man mir eine Stadt, mein Gott und
Vater hat mehrere Tausend davon, und ich werde wohnen, wo er will«®. Es
gab tatsachlich mehr Nester als nur Emden, aber die Vogel des niederlandi-
schen Calvinismus flogen vor allem hier ein und aus. Wie wichtig Emden den
Niederldndern war, sieht man in dem Gedenkstein, der Uber einer Tur in der
GroRen Kirche, der heutigen Johannes a Lasco Bibliothek, bis heute zu sehen
ist. Es zeigt ein Schiff, es ist das Schiff der Kirche Christi und rund herum
stehen die Worte:

11 Ebd., S. 116.

12 Die Kirchenratsprotokolle wurden von Hein Schilling herausgegeben: Heinz SchiLLING u.a.
(Hg.), Die Kirchenratsprotokolle der Reformierten Gemeinde Emden, 1557-1620, Koln
1989-1992, 2 Bde.

13 Joannes Henricus Hessers, Ecclesiae Londino-Batavae Archivum T I1l, Cantabrigiae
1887-1897, S. 145.
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Gods kerk vervolgt, verdreven,
Heft God hyr Trost gegeven.

»Trost«, so heiflt es, und nicht »Haven«, denn das Schiff war auf Durchreise.
Ziel waren die Niederlande, aber ohne diesen Zwischenhalt in Emden ware
dieses Ziel unerreichbar gewesen.
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Marc Lienhard
An der westlichen Grenze des Deutschen Reiches

Die Stadt Straburg und die Reformation

Das Elsass vom Mittelalter bis zum 16. Jahrhundert

Im Jahr 870 war das Elsass durch den Vertrag von Meersen Ludwig dem
Deutschen zugesprochen und in den germanischen Bereich eingegliedert
worden. Es gehorte zu dem im Jahr 962 gegriindeten Deutschen Reich
bis 1648

In StralBburg entwickelte sich im Mittelalter eine bliihende kldsterliche und
stadtische Kultur?. Das 16. Jahrhundert wurde dann zum goldenen Zeitalter
der Stadt®. Kulturelle Leistungen aber auch wirtschaftlicher Aufschwung
charakterisierten diese Zeit. Die Stadt z&hlte ca. 22.000 Bewohner und ubte
die Herrschaft aus Uber 25 Dorfer. Stralburg war eine freie Reichsstadt. Seit
1489 wurden ihre Vertreter zu den Reichstagen eingeladen. Sie war vom
Eide gegeniiber dem Kaiser dispensiert und nur zu finanziellen Beitrégen fur
manche Kriege verpflichtet. Doch war sie als eine relativ schwache Macht
auf die Huld des Kaisers angewiesen und auf Allianzen mit anderen Stédten
und Territorien*,

Die evangelische Bewegung

In den zwanziger Jahren des 16. Jahrhunderts wurde die Stadt von der evan-
gelischen Bewegung erfasst®. Einige Pradikanten wie der Leutpriester des

1 Bernard VocLer, Geschichte des Elsass, Stuttgart 2012.

2 Georges Liver u.a. (Hg.), Histoire de Strashourg des origines a nos jours, Bd. 2, Strashourg
1977.

3 Ders. (Hg.), Strashourg au cceur religieux du XVle siécle, Strasbourg 1977.

4 Thomas Brapy, Zwischen Gott und Mammon. Protestantische Politik und deutsche Reforma-
tion, Berlin 1996.

5 Miriam Usuer CHrIisMAN, Strasbourg and the Reform, New Haven, CT 1967; Lorna Jane ABREY,
The People’s Reformation. Magistrates, Clergy and Commons in Strasbourg 1500-1598,
Ithaca, NY 1985; Jean Rott, Investigationes Historicae. Eglises et société au XVle siécle,
2 Bde., Strasbourg 1990; Marc LienHarD, Un temps, une ville, une Réforme. La Réformation a
Strasbourg, Aldershot 1990; ders. Aufbruch und Entfaltung, in: Marc Lienaarp/Jakob WiLLER
(Hg.), StraBburg und die Reformation, Kehl 1982, S. 13-78.
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Minsters Matthaus Zells, und etwas spater Wolfgang Capito’ und Martin
Bucer® gaben Luthers Botschaft weiter. Mehrere Buchdrucker druckten
Luthers Schriften nach®. Im Jahr 1524 erfolgten die ersten gottesdienstlichen
Verénderungen und mehrere Kleriker traten in den Ehestand. Im Jahr 1529
wurde die Messe abgeschafftl.

Der Anschluss StralRburgs an die evangelische Bewegung war im Konig-
reich Frankreich nicht unbemerkt geblieben. Auch dort hatten Luthers Auftre-
ten und seine Schriften die reformerischen Humanisten und einige Kleriker
bestérkt, wobei die wenigsten mit den bestehenden kirchlichen Institutionen
brechen wollten. Einige wurden unterdriickt oder sind gefliichtet wie etwa
der Franziskaner Francois Lambert, der sich nach Straburg zuriickzog.
Andere folgten 1525, wie Gérard Roussel, Guillaume Farel und der bekannte
Humanist Faber Stapulensis, die ein paar Monate in Straburg verbrachten,
dort an einer franzosischen Ubersetzung der Bibel arbeiteten und lobende
Zeugnisse Uber die neuen StraBburger Gottesdienste hinterlassen haben™.

Der Druck und die Verbreitung reformatorischer Schriften

In wenigen Jahren wurde Straburg zu einer wichtigen Schaltstelle fir die
Ubersetzung, den Druck und die Verbreitung reformatorischer Schriften in
lateinischer und franzosischer Sprache!?. Der Dekan des Minsterkapitels,
Sigmund von Hohenlohe, schickte mehrere reformatorische Schriften an
Marguerite de Valois, die Schwester des Konigs. Bucer Ubersetzte refor-
matorische Schriften, unter anderem Luthers Postille ins Lateinische. Otto
Brunfels gab biblische Gebete in lateinischer und franzdsischer Sprache
heraus®. Bis 1548 sind 22 franzosische Schriften in Stralburg erschienen.

6 Marc LienHarD, La percée du mouvement évangélique a Strasbourg: le role et la figure de
Matthieu Zell (1477-1548), in: Liver, Strasbourg, S. 85-98.

7 Olivier MiLLer, Correspondance de Wolfgang Capiton (1478-1541), Strasbourg 1982; Marc
Lienuarb, Capito Wolfgang (1478-1541), in: TRE Bd. 7, S. 636—641.

8 Martin GrescHat, Martin Bucer. Ein Reformator und seine Zeit, Miinchen 1900.

9 Miriam UsHer CHrismaN, L'imprimerie a Strasbourg de 1480 a 1599, in: Liver, Strasbourg,
S. 539-550; dies., Lay Culture, Learned Culture. Books and Social Change in Strasbourg,
1480-1599, New Haven, CT 1982.

10 Johann Apawm, Evangelische Kirchengeschichte der Stadt Strassburg, Strasbourg 1922; René
Bornerr, La Réforme Protestante du Culte a Strasbourg au XVle siécle (1523-1598), Leiden
1981.

11 Rodolphe Peter, Strasbourg et la Réforme francaise vers 1525, in: Liver, Strasbourg,
S. 269-283.

12 Ders., Les premiers ouvrages frangais imprimés a Strasbourg, in: Annuaire de la Société
des Amis du Vieux Strasbourg 4 (1978), S. 73-108; 8 (1978), S. 11-75; 10 (1980), S. 35-46;
14 (1984), S. 17-28; 17 (1987), S. 23-38.

13 Marc LienHARD, Prier au XVle siecle: Regards sur le Biblisch Bettbiichlin du Strasbourgeois
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Der Magistrat der Stadt verhielt sich aber zuriickhaltend gegentiber dem
Konig und beschrénkte die Beziehungen auf die représentative Ebene.

Der Anschluss Stralburgs an die evangelische Bewegung hatte die
Stadt dem Kaiser gegentber in Gefahr gebracht. Zwar bot der erste Spey-
erer Reichstag (1526) noch einen gewissen Spielraum fiir reformatorische
Malinahmen. Der zweite Reichstag von Speyer (1529) befahl aber die strikte
Durchsetzung des Wormser Edikts von 1521%. Die Abschaffung der Messe
in Straburg hatte die Stadt in Verruf gebracht. Als deshalb dem Ammeister
Daniel Mieg die Teilnahme am Reichsregiment verweigert wurde, lieR der
flhrende Politiker der Stadt Jakob Sturm wissen, dass die Stadt deshalb auch
keine Reichssteuer mehr zahlen wiirde und dass sie mit anderen Machten
auflerhalb des Reiches Kontakt aufnehmen wollte®®. Sie werde sich an den
Konig von Frankreich wenden,

der mit uns in Verhandlungen treten will und uns eine jahrliche Unterstiitzung von
mehreren tausend Kronen angeboten hat und an unsere schweizerischen Nachbarn, die
gleichermalRen bereit wéren, uns in ihre Eidgenossenschaft aufzunehmen, so wie sie
vor 29 Jahren Basel aufgenommen haben. Es mangelt uns gewiss nicht an Freunden?®.

Doch mit Frankreich kam keine Allianz zustande, u.a. aus konfessionellen
Griinden. Dagegen schloss StraBburg zum Jahreswechsel (1529-1530) das
Christliche Burgrecht ab mit den schweizerischen, evangelisch eingestellten
Stédten Basel, Bern und Zurich®. Einer Allianz mit den deutschen Flrsten
standen vorerst noch die Unterschiede in der Abendmahlsauffassung im
Wege, die in Marburg zwischen Luther und Zwingli debattiert und nicht
tberwunden worden waren. Im Christlichen Burgrecht verpflichteten sich
die Partner gegenseitiger Unterstiitzung, falls sie um ihres Glaubens willen
angegriffen werden sollten.

Jakob Sturm war aber wenig tiberzeugt von der Allianz mit den Schweizer-
stadten. Er hatte Erfahrungen gesammelt in Bern und Basel, die ihm die
kirchliche Uneinigkeit in den St&dten gezeigt hatten®. Er misstraute auch
dem in seinen Augen illegitimen Druck von unten. Auch war er eher mit dem
Reich und dem Kaiser verbunden, auch wenn ihn die konfessionelle Uneinig-
keit vom Kaiser trennte. Er wandte sich deshalb den deutschen evangelischen
Fursten zu: Philipp von Hessen und Johann von Sachsen. 1531-1532 gelang

Othon Brunfels, in: Revue d’histoire et de philosophie religieuses 66 (1986), S. 43-55, abge-
druckt in: LienHarD, Un temps, une ville, une Réforme, S. XII1.

14 Apawm, Evangelische Kirchengeschichte, S. 163-176.

15 Brabpy, Zwischen Gott und Mammon, S. 120.

16 Zitat bei ebd., S. 129.

17 Ebd., S. 132f.; Apam, Evangelische Kirchengeschichte, S. 166.

18 Brabpy, Zwischen Gott und Mammon, S. 125f.
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ihm der Anschluss an den Schmalkaldischen Bund. StraRburg konnte sogar
das Augsburgische Bekenntnis unterschreiben und wurde Mitglied des Bun-
des, in dem Jakob Sturm lange Zeit eine bedeutende Rolle gespielt hat'®.

Die Beziehungen zu Frankreich

Die Beziehungen zu Frankreich wurden aber nicht abgebrochen, unter ande-
rem weil in den dreifliger und vierziger Jahren das Handelsvolumen der Stadt
mit Frankreich deutlich zunahm. Deshalb verfolgten die Stralburger mit
Besorgnis die franzdsisch-habsburgischen Kriege, die auch das Elsass betref-
fen konnten. In einem der Kriege beteiligten sie sich nicht an einem regiona-
len Verteidigungsplan. In einem anderen zahlten sie die Kriegssteuern, um
nicht im Reich in Verruf zu kommen, dass sie sich zu den Franzosen halten
wirden. Jakob Sturm hatte kein personliches Verhdltnis zu Frankreich, er
beherrschte nicht die franzdsische Sprache und hatte wenig Ubrig fir das
franzosische Konigtum. Trotzdem wurde unter seiner Flhrung Straburg
zur Schaltstelle fur die Kontakte zwischen dem franzdésischen Hof und den
protestantischen Mé&chten im Reich. Fir den Schmalkaldischen Bund war
Stralburg das unvermeidliche Fenster zum Westen, fur Frankreich war es
der Ort, in dem es sich Zugang zur Reichspolitik verschaffen konnte?.

Besonders Johannes Sturm, der Rektor der Hohen Schule, bemiihte sich
um enge Verbindungen mit Frankreich. Aber auch Jakob Sturm pflegte die
Kontakte mit dem Konigreich. Dem wichtigsten Geheimagenten Frankreichs
Guillaume Du Bellay gewahrte er in seinem Haus Gastfreundschaft. Er setzte
sich ein fur die Verbindung zwischen dem franzdésischen Konig und dem
Schmalkaldischen Bund. Noch am Vorabend des franzdsisch-habsburgischen
Kriegs von 1544 konnten mit Stralburger Duldung bzw. Unterstiitzung im
Elsass Soldner fur das franzdsische Heer angeworben werden. Fahnenflucht
bei den kaiserlichen Truppen wurde unterstiitzt. Antikaiserliche Pamphlete
wurden gedruckt und verbreitet. Im Méarz 1544 musste sich Jakob Sturm
dem kaiserlichen Hof gegeniiber verantworten. Er distanzierte sich dabei von
Johannes Sturm und Ulrich Geiger, die er oft vor allzu engen Verbindungen
mit Frankreich gewarnt hatte.

19 Ebd., S. 134-171.
20 Jean Daniel Pariser, L'activité de Jacques Sturm, Stettmeister de Strasbourg de 1532 a 1553, in:
Liver, Strabourg, S. 253-266.
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Franzosische Flichtlinge in StralRburg

Immer wieder haben sich evangelisch gesinnte franzosische Fliichtlinge in
StraRburg niedergelassen®. Warum in Straburg? In dieser Stadt befand sich
eine der wenigen Briicken iber den Rhein. Im Notfall hatte man auch weiter
fliehen konnen. Die Franzosen wollten aber auch in der Nahe des Konig-
reiches bleiben, um gegebenenfalls wieder zuriickkehren zu kénnen. Einige
Fluchtlinge kannten StraBburg von den Jahrmaérkten her. Die Gebildeten
wussten von den vielen Buchdruckern der Stadt und von der Existenz der
Hohen Schule und ihrem Rektor Johannes Sturm. Schliellich war auch die
StraBburger Obrigkeit, wenigstens in der ersten Halfte des 16. Jahrhunderts,
offen fir die Glaubensbriider, auch wenn sie eine andere Sprache sprachen.
Einige von ihnen erhielten das Blirgerrecht. Andere wurden in einer eigenen
Siedlung untergebracht oder in einem Haus fur Immigranten beherbergt.
Finanzielle Unterstutzung wurde gewéhrt. Pdsse und Passierscheine wurden
ausgestellt, um den Betroffenen die notwendigen Reisen zu ermdglichen.

Zwischen 1535 und 1545 hat sich der Stadtrat mehrere Male fir die
Glaubensbruder eingesetzt, die in Frankreich unterdrickt wurden. Die Stadt
intervenierte auch zugunsten der Waldenser, die in Stidfrankreich lebten und
verfolgt wurden.

Johannes Calvin und Johannes Sturm

Zwei hervorragende Manner haben besonders die Verbindung mit Frankreich
gepflegt: Johannes Calvin?? und Johannes Sturm. Der erste hatte 1538 Genf
verlassen mussen. In Straburg griindete er und betreute die franzdsische
evangelische Gemeinde. Bis zu seinem Weggang 1541 lehrte er an der neu
errichteten Hohen Schule. In StraBburg veroffentlichte er die zweite, erwei-
terte Auflage der Institutio und einen Rémerbriefkommentar. Im Kontakt
mit Bucer wurden theologische Themen wie die Pradestination und die
Vielfalt der Amter fiir ihn wichtig. Das Gemeindeleben StraRburgs berei-
cherte seine liturgische Praxis, die Betonung des Gemeindegesangs und
moglicherweise auch die StraBburger Katechismen beeinflussten seinen

21 \gl. die Beitrage von Peter, Richard Staurrer (L'apport de Strashourg a la réforme frangaise
par I’intermédiaire de Calvin), Léon Harkin (Protestants des Pays-Bas et de la principauté de
Liege réfugiés a Strashourg), Roger Zuser (Strashourg, refuge des Champenois) und Christian
WoLrr (Strasbourg, cité du refuge), in: Liver, Strasbourg, S. 269-330; Jean Rott, L’Eglise des
réfugiés de langue frangaise a Strasbourg au XV le siecle, apergu de son histoire, en particulier
de ses crises a partir de 1541, in: Ders., Investigationes Historicae, Bd. 11, S. 17-42.

22 Matthieu Arnorp (Hg.), Jean Calvin: Les années strashougeoises (1538-1541), Strasbhourg
2010; Marc Lienuarp, Calvins Aufenthalt in Straburg (1538-1541), in: Ulrich A. Wien (Hg.),
Reformation am Oberrhein, Speyer 2011, S. 27-37.
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eigenen Katechismus. Durch seine Beteiligung an den Religionsgespréchen
von 1540-1541 lernte er auch die politischen und kirchlichen Verhéltnisse
des Reiches kennen und befreundete sich mit Melanchthon, dem er bleibend
verbunden blieb. Von groRen Versammlungen hielt er aber nicht viel!

Der Humanist Johannes Sturm?, der 1538 die Hohe Schule StraBburgs
gegrindet hatte und ihr eine grofRe Ausstrahlung verlieh, war nicht nur ein
Schulmann von hohem Rang?. Er wollte auch als Diplomat flr die Refor-
mation in Frankreich wirken. In enger Verbindung mit Guillaume Du Bellay
setzte er sich fir eine Allianz zwischen dem franzdsischen Kénig und den
deutschen protestantischen Firsten ein. Er war Pensionédr des Kdnigs und
informierte regelmaRig den franzdsischen Hof. Er vermittelte auch zwischen
dem franzosischen Konig, den protestantischen Machten im Reich und dem
Konigreich Danemark. Auch nahm er teil an den Religionsgespréchen von
1540-1541. Im Auftrag des Schmalkaldischen Bundes bemiihte er sich
besonders um die Unterstiitzung des Bundes durch den franzdsischen Konig
im Schmalkaldischen Krieg. Im Jahr 1543 intervenierte er fir die evangeli-
schen Glaubensbriider in Metz, die unterdrickt wurden, und im Jahr 1544
fr die verfolgten Protestanten im Konigreich. Sturm war den franzésischen
Protestanten so eng verbunden, dass er fast sein ganzes Vermdogen verlor
durch die Unterstltzung, die er ihnen zukommen liel3. Er stand Blrge bei
mehreren Geldanleihen und musste das nicht zuriickgegebene Geld dann
selber den Banken zuriickerstatten.

Wachsende Zurilickhaltung gegenuiber den Fluchtlingen

Im Laufe der Jahre &nderte sich die Stimmung in Strallburg. Die StralRburger
zeigten sich weniger offen. Der Magistrat befurchtete Seuchen und andere
hygienische Probleme oder Komplikationen mit den Landern, aus denen die
Fluchtlinge kamen. Die Zinfte lehnten das freie Wirken der fremden Hand-
werker ab. Die Theologen, die in der zweiten Halfte des Jahrhunderts sich
dem orthodoxen Luthertum zugewandt hatten, lehnten die reformierte Lehre
und ihre Vertreter ab. Eine antiwelsche Stimmung kam auf. Der bekannte
Historiker Sleidan sprach vom »welsch gesindlein«. Marbach, der Nachfol-
ger Bucers, bezeichnete sie als »seltsame Kopf«. Im Jahr 1566 begrenzte der

23 Charles Scumipt, La vie et les travaux de Jean Sturm, premier recteur du Gymnase et
de P’Académie de Strasbourg, Strasbourg 1855, reprint 1970; Matthieu ArnoLp (Hg.),
Johannes Sturm (1507-1589), Tiibingen 2009.

24 Matthieu ArnoLp, Le projet pédagogique de Jean Sturm (1507-1589): originalité et actualité,
in: Revue d’histoire et de philosophie religieuses 87 (2007), S. 385—-414.

© 2017 Vandenhoeck & Ruprecht | Brill Deutschland GmbH
https://doi.org/10.13109/9783666101540 | CC BY-SA 4.0



An der westlichen Grenze des Deutschen Reiches 81

Magistrat, der auch franzésische Spionage beflirchtete, ihre Zahl auf 200.
Nur die reichsten konnten die Biirgerrechte erlangen. Durch Eheschliefung
konnten einige sich in die Biirgerschaft eingliedern, die Mehrzahl aber blieb
ausgegrenzt. Im Jahr 1563 wurde trotz vielseitigen Protestes die franzdsische
Gemeinde geschlossen. Auch StralSburg wurde von der Konfessionalisierung
erfasst und wurde streng lutherisch®. Zugleich grenzte sie sich durch ihre
Zugehorigkeit zum Reich von Frankreich ab.

StralRburg und der Schmalkaldische Krieg

Im Jahr 1546 kam es zum Schmalkaldischen Krieg?®. Nachdem die Truppen
des Schmalkaldischen Bundes Stiddeutschland gerdumt hatten, war der Weg
offen flir den Kaiser. Er konnte nun die siiddeutschen Reichsstadte und Terri-
torien unterwerfen. Sie kapitulierten einer nach dem anderen bedingungslos.
Nach den ergebnislosen Verhandlungen Sturms mit dem Kaiser im Oktober
wollten StraBburg und Sturm Widerstand leisten. Sie hofften dabei auf den
Beistand Frankreichs. Dazu traf Sturm den franzdsischen Gesandten beim
Schmalkaldischen Bund Bassefontaine. Vom franzésischen Konig besoldete
schweizerische Soldner sollten Straburg zu Hilfe kommen.

Der franzosische Konig wollte zwar nicht die Protestanten unterstiitzen,
aber den Schmalkaldischen Bund benutzen, um den Kaiser zu schwéchen,
entweder um selber an seine Stelle zu treten oder so etwas wie ein Reichs-
vikar in den welschen Territorien zu werden. Diskutiert wurde im November
1546 auch ein Vertrag zwischen StralRburg und den Schweizerischen evan-
gelischen Kantonen, der die Aufnahme Strallburgs in die Eidgenossenschaft
herstellen sollte. Aber trotz drangender Bittschreiben an die Basler Freunde
lehnten die Schweizer ab. Zur Debatte stand auch die ldee, dem franzdsi-
schen Kénig so etwas wie ein Protektorat tiber Straburg zuzusprechen und
ihn zum Verteidiger der Freiheit der Stadt auszurufen. Ob das eine Annexion
oder die freiwillige Ubergabe der Stadt an den Koénig gewesen wére, lassen
die spérlichen Quellen nicht erkennen. Franzdsische Historiker des 16. Jahr-
hunderts betonten die alten Rechte der Franken tber das Elsass. Fir Sturm
und StraBburg kam nur eine voribergehende Allianz in Frage. Zu sehr waren
sie mit dem Reich verbunden. Zu misstrauisch waren sie gegeniiber dem
franzosischen Konig und der Unterdriickung des evangelischen Glaubens in
Frankreich, um sich der Macht des franzdsischen Koénigs zu unterwerfen.

25 Marc Lienuarp, L'établissement de I'orthodoxie luthérienne a Strasbourg au XVle siecle, in:
Revue d’histoire et de philosophie religieuses 94 (2014), S. 381-405.
26 Brapy, Zwischen Gott und Mammon, S. 238-275.
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Im Dezember unterbreitete Sturm dem Rat das Dilemma: Kapitulation
oder Widerstand. Beide Losungen waren schlecht fir die Stadt. Von einer
Hilfe Frankreichs war in Sturms Vortrag nicht die Rede. Straburg war in
zwei Lager gespalten. Das eine, zu dem u.a. Johannes Sturm gehdrte, wollte
sich zu Frankreich halten, ohne dass man klar wusste, was das fr die Stadt
bedeuten wirde. Das andere Lager, dasjenige der groen Handelsleute, wollte
Kontakt aufnehmen mit Granvelle, dem Kanzler des Kaisers, um ginstige
Bedingungen fir die Kapitulation zu erreichen. Die von Kénig Franz I. zuge-
standene finanzielle Unterstiitzung fir Straburg und den Schmalkaldischen
Bund kam zu spét. Die Verhandlungen mit Granvelle hatten schon begonnen.
Dieser lie? Ende Januar 1547 wissen, dass die Stadt durch Kniefall ihres
Vertreters dem Kaiser huldigen musse, den Bund verlassen und keinem ande-
ren beitreten, das oberste Gericht unterstiitzen und eine leidliche Geldstrafe
zahlen musse. Dann werde der Kaiser der Stadt und ihren Biirgern Gnade
erweisen, ihre Privilegien bestdtigen und versprechen ihre Religion nicht
gewaltsam zu unterdriicken. »Diese sehr grof3ziigigen Bedingungen waren
Ausdruck von Granvelles Anerkenntnis, dass StraBburg trotz seiner N&he zu
Frankreich standhaft geblieben war«?.

Das Angebot wurde am 31. Januar akzeptiert. In mihevollen Verhand-
lungen gelang es Sturm, die Widerstande bei den Schoffen zu Gberwinden.
Ihrerseits versuchten die Prediger, den Friedensprozess mit dem Kaiser zu
verhindern. Doch »die natlrliche Zuflucht aller Widerstandler gegen den
Kaiser, Frankreich, erwies sich als ungeeignet, weil die militanten Strai3-
burger Protestanten den franzdsischen Konig als Gegner ihrer Religion
verachteten und Konig Franz |. Gberdies am 31. Marz starb«?. Bucer und die
anderen Prediger kritisierten heftig die Kapitulation, welche, ihrer Meinung
nach, die wahre Religion bedrohte. Bucer forderte, dass die ganze Stadt
befragt wiirde und nicht nur die Schéffen. Er und seine Kollegen versuchten,
die Stadtbewohner gegen den Rat aufzustacheln. Der Rat verbot 6ffentliche
Versammlungen und verwarnte die aufsassigen Prediger.

Im Jahr 1548 kam es anlasslich der EinfUhrung des Interims wieder zu
einer &hnlichen Kraftprobe®. Es war Sturm nicht gelungen die Regelung
der Religionsfrage auf ein nationales Konzil zu verschieben. Er sagte bei

27 Ebd., S. 249.

28 Ebd., S. 251.

29 Apawm, Evangelische Kirchengeschichte; Harry Gerser, Jakob Sturms Anteil an den Religi-
onsverhandlungen des Augsburger »geharnischten Reichstages«, in: ElsaB-Lothringisches
Jahrbuch 8 (1928), S. 166-191; Walter FriepenssurG, Der Kampf der Stadt StraBburg gegen
das Augsburger Interim, in: ARG, Erganzungsbd. 5 (1929), S. 115-130; Erdmann WEirRAUCH,
Konfessionelle Krise und soziale Stabilitat. Das Interim in Straburg (1548-1562), Stuttgart
1978; Werner BeLLarpi, Bucer und das Interim, in: Marjin DE Kroon/Marc Lienuarp (Hg.),
Horizons européens de la Réforme en Alsace, Strashourg 1980, S. 267-311.
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den Verhandlungen, dass er personlich bereit sei, das Unrecht zu erleiden,
welches ihm der Kaiser auferlegen wollte, obwohl es schwer sei, gegen sein
Gewissen zu handeln, aber der gemeine Mann wiirde sich anders verhalten
(vgl. 1525!). Als sein Kontrahent Granvelle die Vermutung &uRerte, Stral3-
burg plane sich hilfesuchend an Frankreich zu wenden, antwortete Sturm:
»Wir haben keine Gemeinschaft mit den Franzosen, die kénnen sagen, was
sie wollen«. Die Straburger verweigerten zunéchst das Interim. Bucer, der
in Augsburg gezwungen worden war, das Interim zu unterschreiben, wandte
sich nach seiner Rlckkehr heftig dagegen. Er griff Sturm und den Stadtrat
an und stellte ihre Herrschaft tiber die Kirche in Frage. Die Autoritét in der
Kirche sei den Predigern von Gott und nicht vom Magistrat verliehen wor-
den. Das Interim in StraBburg einzufiihren sei ein diabolischer Angriff aus
Rom. »Entweder wir beugen uns dem Antichristen, geben ihm alles zuriick
und zollen ihm Tribut, so schrieb er an Calvin, oder wir miissen alles ein-
setzen und ein groRes Wagnis eingehen«. Sturm bedrohte die revoltierenden
Prediger mit Entlassung. Die Spannungen in der Stadt wurden immer stérker.
Die Reichen verlieRen die Stadt. Sturm warnte die Schoffen: sollte Straburg
im Ausland Schutz suchen — in Frankreich natirlich — so wiirde das Reich
alle seine Krafte gegen die Stadt aufbieten, und das Elsass wiirde ebenso wie
Piemont und Ungarn zu einem Schauplatz stdndiger Gewalt werden. Man
wisse, was flr eine Religion und Gottesfurcht in solchen Fallen des Kriegs
gehalten und gelibt werde, sollten die Landsknechte erst einmal einmar-
schiert sein.

Nach vielen Auseinandersetzungen im Rat und mit den Schéffen sowie
Verzicht auf eine Befragung der ganzen Stadtgemeinde gelang es Sturm, die
Einwilligung dieser Instanzen fiir die Annahme des Interims zu erlangen.
Verhandlungen wurden aufgenommen mit dem Bischof. Vier Kirchen sollten
dem katholischen Kultus zuriickgegeben werden, u.a. das Munster. Sie stan-
den unter dem Schutz des Magistrats. Bucer und Fagius mussten die Stadt
verlassen. Eine jahrelange Freundschaft war zerbrochen. Zwei unvereinbare
Welten waren auf einander geprallt: auf der einen Seite die Uberzeugung
Bucers, dass die Erde allein Gott gehdre und dass Gott allein die Quelle alles
Rechts und aller Freiheit sei, auch, dass dem falschen Gottesdienst bis zum
Letzten zu widerstehen sei, gegebenenfalls bis zum Martyrium. Auf der
anderen Seite, so Sturm, stand die Uberzeugung, dass eine ganze Stadt nicht
Martyrerin sein konnte. Um des Friedens und des Wohles der Stadt willen
mussten Kompromisse, ja sogar Unrecht akzeptiert werden, im Warten auf
bessere Zeiten. »Geduld besiegt das Schicksal«, so lautete der Wahlspruch
von Jakob Sturm.
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Ausklang: Der Kénig und der Kaiser im Elsass

Nun herrschte ein paar Jahre Ruhe. Im Jahr 1552 aber sorgte der franzdsische
Kdnig Heinrich 1. fir Aufregung. Er hatte sich mit den deutschen Firsten,
u.a. mit Moritz von Sachsen, verbunden, die ihm die Hoheit tiber Metz, Toul
und Verdun UberlieBen. Nun marschierte er an der Spitze eines riesigen
Heeres in Richtung Rhein. Im Vertrag von Chambord vom 15. Januar 1552,
versprach der Konig, die deutsche Freiheit wiederherzustellen, sobald er
Kaiser geworden war. Sturm war dem gegenliber misstrauisch, und er ver-
setzte Straburg in Alarmbereitschaft. Er konsultierte die anderen regionalen
Herrschaften. Er beflirchtete, dass das Elsass zum Kriegsschauplatz werden
wirde zwischen dem franzdsischen Konig und dem Kaiser. Straburg lag
zwischen den Fronten. Der Konig und sein Heer kamen bis in die Néahe der
Stadt. Ob sie die Stadt einnehmen wollten oder nicht, ist nicht klar. SchlieR-
lich begnugten sie sich damit, von der Stadt Proviant zu fordern, den sie auch
erhielten. Alte antiwelsche Vorurteile tauchten in StraBburg wieder auf.

Ein paar Monate spater kam auch der Kaiser. Auch er forderte Proviant
flr seine Truppen. Er wurde ehrenvoll in der Stadt empfangen, mitsamt den
grofRen Firsten und 800 Reitern, die ihn begleiteten. Dann zog er wieder
weg. Ein paar Jahre spéter wurde das Interim in der Stadt wieder aufgeho-
ben. Das Munster und die anderen katholisch gewordenen Kirchen wurden
dem evangelischen Gottesdienst zurlickgegeben. Erst am Ende des dreifig-
jahrigen Krieges wurde das Elsass franzdsisch, Straburg erst 1681. Damit
begann eine neue Geschichte, die sich bis heute fortsetzt.
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lan Hazlett
Impact of German Reformation Ideas Beyond the Seas

The Example of the »lle of Brittain«

Introduction

The British and Irish Isles were well beyond and so not adjacent to the
Imperial and German political, cultural and ethnic borders. Being diplomat-
ically subject more to French and Spanish spheres of influence, they were
not promising territory for the new theology emanating from Germany with
no accompanying political back-up. This meant that the ground in England
and Scotland was relatively barren for evangelical mission and theological
colonization. Consequently, the religious battle of Britain in the sixteenth
century was not of the textbook kind. And while its ultimate outcomes were
strikingly different from those in France and especially Spain and Italy, the
legacy has usually been seen by both outsiders and insiders as puzzling and
somehow unsatisfactory — at least in regard to England.

Unlike the Scottish Reformation (definitively established 1560-1567),
the English Reformation (definitively established 1559-1563) has usually
been seen as a special enigma in comparison with developments elsewhere.
The perceived contrast is even sharper when the established Reformation
on mainland Europe, predominantly German-speaking, is understood
as essentially monolithic — as it tends to be by non-theologically trained
historians. In addition, whether by Germany one means either the German
part of the Holy Roman Empire, or Magna Germania (GrofRdeutschland),
the geographical mass extending from the North Sea to the Alps, from
the Rhine to (let’s say) the Vistula, then the Reformation picture is very
variegated. A glance at confessional maps in the Holy Roman Empire and
elsewhere in Europe between 1570 and 1600 demonstrates this: it is not a
black-and-white picture, rather a complex tapestry. Most of Europe rejected
the Reformation, but even within the totality of areas which either adopted it
or provisionally tolerated it as a minority church, there was no monochrome
uniformity in dogma, ecclesiology, liturgical forms and so on. There was,
of course, an underlying amity accompanying a common property of basic
beliefs claiming to be sanctioned by the biblical Word of God. Differences

1 Hubert Jeoin et al., Atlas zur Kirchengeschichte. Die christlichen Kirchen in Geschichte und
Gegenwart, ed. by Jochen Marrin, Freiburg i.Br. 1987, pp. 73, 76f.
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were outwardly transcended by the mutual rejection of Roman Catholicism,
even if committed German Lutherans, on the grounds of their eucharistic
conscience, were reluctant to acknowledge wider Reformation solidarity,
spiritual or political. However, all the various Reformation churches and
communities from the Church of Scotland to the Bohemian Brethren and the
Waldenses, from Zurich to Oslo and Poland-Lithuania, could for the sake of
convenience accept the unofficial designation of »Protestant« in regard to
religion and culture, mutating often into a political identity. Necessarily, the
historiographical convention of confining the »European« or »Continental«
Reformation to the exemplary reformations in central Europe (symbolized
by Wittenberg, Zurich, Strasbourg, and later Geneva) recognizes significant
contrasts alongside similarities. But confining the early phases (1520-1555)
of the authentic »German« Reformation to »Lutheranism« or churches of the
Augsburg Confession (politically identifiable as the Schmalkald League),
may also be restrictive. For it can conceal not only problems of terminology,
but also some diversities in doctrine, church government, and worship that
obtained among them too.

Accordingly, the eventual shape and substance of the post-1558 reformed
Church of England — often seen by later and modern observers as sui
generis — should not be seen as a surprise in the context of the reformations
in Europe as a whole. Various tensions, ambiguities and perspectives found
among them also drifted to England where they merged with distinctive
indigenous features and attitudes to form something different. The interest of
this essay is to focus on some aspects of the significant German influence on
this process. There was indeed one long-standing tendency within English-
language historiography (as in French and Swiss Reformation historiography
as well) to diminish German influence and indeed that of the Continent in
general in order to keep the essence of the Church of England English?. A
nineteenth-century church historian observed that with some exceptions,
»English [Reformation] writers [...] have felt little interest in acknowledging
dependence on the German Reformation«®. Many German writers, too, have
never been convinced that the English Reformation was a real one or that there
was any significant German (Lutheran) influence on it — seeing it as essen-
tially »political« in its inception at least. This is true enough if one focusses

2 See Diarmaid MacCutrocH, Sixteenth-Century English Protestantism and the Continent, in:
Dorothea WenDEBOURG (ed.), Sister Reformations/Schwesterreformationen. The Reformation
in Germany and in England/Die Reformation in Deutschland und England, Tiibingen 2010,
pp. 1-14, on pp. 1-3; cf. Patrick Corrinson, The Fog in the Channel Clears: The Redicovery of
the Continental Dimension to the British Reformations, in: Polly Ha/Patrick Corrinson (ed.),
The Reception of Continental Reformation in Britain, Oxford 2010, pp. xxvii—xxxvii; he still
tends to adhere to an exceptionalist view of the Reformations in the British Isles, at p. xxxvii.

3 Henry E. Jacoss, The Lutheran Movement in England during the Reigns of Henry VIII. and
Edward V1., and its Literary Monuments, Philadelphia 1890, p. iii.
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on the high dramas of the so-called »English Reformation under Henry V111«
from 1529 to 1536. This was actually neither a religious nor a Protestant Ref-
ormation, rather a secession from Roman authority, a church schism involv-
ing jurisdictional restructuring and dissolving monasteries for fiscal reasons
as well an adopted Erasmian hostility to pilgrimages and images. Within that
framework and even before, in the 1520s, there were indeed some Protestant
doctrinal symptoms and tendencies, largely Lutheran. Yet like elsewhere in
Europe they were largely suppressed or driven underground — depending on
the mood of the king or on the international religio-political climate.

Hence, and for confessional reasons as well, German church historians
have on the whole not devoted much attention to the English »Reformation,
Henrician and post-Henrician. They have largely not gone much beyond
outlining it in broad surveys, studying some specific aspects of it, a few bio-
graphies, and generally being perplexed by it. In this inherited marginalizing
tendency they have understandably followed in the necessarily, rather than
ideologically, restricted paths of much earlier historians like the influential
Johannes Sleidan* and Veit Ludwig von Seckendorf®. One notable excep-
tion was the German Reformed theologian and historian, Daniel Gerdes
(Gerdesius). His history of the Reformation was an attempt to provide a pan-
European perspective®. His fourth volume dealt with France, England (up to
1553, the end of the abortive Reformation associated with King Edward V1),
and pre-1560 Scotland; it also highlighted early and constitutive German
influences.

Another factor discouraging the predominantly Lutheran German histori-
ans of the Reformation has been that the settled Reformation traditions and
churches of both England and Scotland were in doctrine and some practices
more influenced by the theologies of Bucer, Calvin, Bullinger, Pietro Martyr
Vermigli, Beza, and the Heidelberg Catechism, all suspect to exclusivist
Lutheran orthodoxy developing in Germany from the 1550s onwards. Also
to be recalled is that most religious refugees from England in the 1540s
(when King Henry resumed an oppressive conservative Catholic policy), and
in the mid-1550s (when Queen Mary | persecuted Protestants to the full),
went to places like Strasbourg, Zurich, Basel and Aarau (as well as Emden,
Frankfurt and Geneva). Returning on the new reigns of Edward V1 (1547)

4 De Statureligionis et reipublicae, Carolo Quinto, Caesare, commentarii, Paris 1559. An English
translation by a former Protestant exile in Strasbourg, John Dawes, appeared soon afterwards:
A Famous Chronicle of our Time, Called Sleidanes Commentaries, London 1560.

5 Historia Lutheranismi. Commentarius historicus et apologeticus de Lutheranismo, sive
De reformatione religionis, ductu D. Martini Lutheri in magna Germania parte, aliisque
regionibus & speciatim in Saxonia recepta &stabilita, Leipzig 21694.

6 Historia Reformationis, sive annales evangelii seculo XVI passim per Europam renovati
doctrinaeque reformatae, accedunt varia monumenta pietatis et rei literarae, 4 vols., Groningen
1744-1752.
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and Elizabeth | (1558), their exilic experience helped shape the theology
and practice of the new church, in which numbers of them became bishops
and clergy. Thus one writer has affirmed »daf die theologische Grundlage
der protestantischen Kirche Englands mit Ziegelsteinen aus oberdeutscher
Manufaktur gebaut worden ist«’. This is not to deny the original key role
of Luther’s breakthrough insights on the matter of salvation. Yet it was
highly significant that on becoming queen in 1558, Elizabeth | sent gifts of
silver to both the Zurich City Council and Heinrich Bullinger in gratitude
for their care of English religious refugees during the previous five years.
These royal gestures also expressed a certain religious and theological
affinity®.

Lastly, the early German Lutheran experience and historical memory of
the dangerously capricious and exasperating Henry VIII (who will be dis-
cussed below) was so negative that England’s reputation was damaged in
Wittenberg eyes. Von Seckendorf cited (inserting his own translation gloss)
from a statement in 1546 by the Saxon Electoral Duke Johann Friedrich say-
ing that Henry VIII was »virum impium (einen verruchten mann) cum quo
nihil commercii habere vellem«®. Thereafter, and especially after the defeat
of 1548 and the imperial settlement of 1555 with the Peace of Augsburg, Ger-
man Lutherans lost interest in England apart from occasional religio-political
cooperation of a pragmatic kind. Internal confessional consolidation became
the preoccupation in Germany.

A semantic problem remains. As already suggested, much depends on
what one means by »German« — does it include the Swiss? Maybe »Ger-
manic« would be better. Yet even if one confines things to Protestant Ger-
many in the Empire, politically embodied in the alliance of duchies and cities
in the Schmalkald League, or as one side of the religious partition after the
Imperial regulation of Augsburg in 1555, there was still no zip-fastened and
Procrustean uniformity in Imperial German Protestantism, even after the
Lutheran Book of Concord (1580).

Copies of Luther’s Ninety-five Theses in one form or other circulated in
London in December 1517. One cannot erase the evidence that in both England
and Scotland (wholly separate kingdoms and ecclesiastical jurisdictions at

7 Gleoffrey] R. ELton, England und die oberdeutsche Reformation, in: ZKG 89 (1978), pp. 3-11,
onp.7.

8 See W. lan P. HazLert, The Reformation in Britain and Ireland. An Introduction, London 2003,
pp. 37f.; Carrie EuLer, Couriers of the Gospel. England and Zurich, 1531-1558, Zurich 2006.

9 Von SEckeNDORF, Historia Lutheranismi, Book I11, sect. f, 34, cxxxi, no. 3.
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those times) the most important initial and activating impulses determining
the eventual revolutionary changes in theology and church in those countries
were emitted directly or indirectly from Germany, Wittenberg in particular.
This view would be widely if still not universally accepted nowadays. Pre-
existing late-medieval factors in England such as reform-minded humanism
(John Colet, inspirer of Erasmus), anticlericalism and anti-papalism (both
largely secular), and discreet remnants of old religious dissent (Wycliffite
Lollardy) do not require such an assertion to be qualified. It is affirmed by
two highly influential, if contrasting, historians with a 400-year gap between
them. In the 1560s, John Foxe (1516-1587), Protestant Reformation histo-
rian and martyrologist, widely travelled as an exile in the Low Countries,
Germany and Switzerland?, theologically Reformed and a Church of Eng-
land cleric, wrote: »Just as there was no place, neither in Germany, Italy, or
France, wherein there were not some shoots or branches which sprang from
the most fruitful root and foundation of Luther, so likewise this lle of Brittain
was not without his fruit and branches«!. This matches precisely with a
statement written in the late-twentieth century by a leading Reformation his-
torian in England, Sir Geoffrey R. Elton'2. He wrote that despite a »gewisser
Abstand« in much of English historiography from the German dimension in
the English Reformation »man kann auch die englische Reformation und ihre
Weiterentwicklung nicht ganz ohne Luther und dessen Einfluf} verstehen«®,
This is true for the Reformation everywhere. Some modern German church
historians might claim to see little of Luther or Lutheranism in the British
reformations. Yet those reformations all subscribed — at least formally — to the
key notion of extrinsic, declaratory and imputed justification »discovered«
by Luther%. Even in the nineteenth century, some Anglicans recognized a

10 His role in Elizabethan England as a highly successful author, editor and translator of Refor-
mation and Luther texts was derived from his work in the publishing houses of Wendelin Rihel
in Strasbourg and especially of Oporinus in Basle; there he encountered what for him were
formative writings of Matthias Flacius Illyricus in Magdeburg on church history.

11 John Foxg, The Unabridged Acts and Monuments Online or TAMO 1563 Edition, HRI Online
Publications, Sheffield 2011, Book 3, p. 512, URL: http//www.johnfoxe.org (13.05.2016).

12 1921-1994, and originally Gottfried Rudolf Ehrenberg, of German Jewish origin. See
G[eoffrey] R. ELron, Reformation Europe 1517-1559, Oxford 21999, pp. 234f. (Afterword by
Andrew Pettegree).

13 Geoffrey R. Erron, Luther in England, in: Bernd MokLLer (ed.), Luther in der Neuzeit, Giters-
loh 1983, pp. 121-134, on p. 121.

14 Cf. Berndt Hamwm, »[Die] Verankerung des menschlichen Heils in der Extra-nos-Definition
der Gerechtigkeit Christi wurde tber Luther hinaus und unter seinen starken Einfluss zu
einem Grundmerkmal des reformatorischen Rechtfertigungsverstandnisses, so insbesondere
bei Theologen wie Melanchthon, Zwingli und Calvin und in ihren Einflussbereichen, in:
Id., Ablass und Reformation. Erstaunliche Kohéarenzen, Tiibingen 2016, p. 180. See also to
footnote 21 below.
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close link to Lutheran theology: a historian of Church-of-England confes-
sional formularies stated that »the [Augsburg Confession] is most intimately
connected with the progress of the English Reformation«?.

Inauspicious beginnings: Henry VII1 and Luther

It would be fair to say that in 1520s England, the religious controversy raging
in Germany was given a lot of publicity among Latin-literate people at least.
One could also argue that this considerably exceeded that in other non-
German-speaking lands. Within Europe at large, continental and insular,
the Luther affair was, of course, already a cause célébre. However, matters
became even more sensationalized with the publication of a polemical book
by King Henry VIII (in consultation with some more learned theologians)
assailing Luther’s De captivitate babylonica ecclesiae (1520). This inaugu-
rated a seven-year-long acrimonious contention between Henry Tudor and
the Wittenberger that left a mark on Anglo-German relations's. The king’s
work, renowned not so much for its orthodox Catholic content as for its royal
authorship and its highly abusive attitude?, was entitled Assertio septem
sacramentorum adversus Martinum Lutherum, printed initially in Rome at
the end of 1521; it went through twenty editions in the sixteenth century, so
that it was avidly sought. In this, not only the sacraments, but also critical
issues like faith and works, Scripture and tradition etc. were also touched on.
The aim was to pulverize a heretic. Earlier in the year Henry had written to
the Emperor that he should »root up the poisonous weed of heresy, and extir-
pate both Luther and his pestilential books with fire and sword for the honour
of holy church and the papal see«*®. An outcome of the Assertio was that the
Pope awarded Henry his desired and (in)famous title of Defensor fidei.

15 Charles Harbwick, A History of the Articles of Religion [...] 1536 to 1615, Cambridge 1859,
p. 13. For a modern contrary position, see Martin Davie, The Augsburg Confession and the
Thirty Nine Articles, in: WenbesourG (ed.), Sister Reformations/Schwesterreformationen,
pp. 191-211.

16 Useful outlines of the sequence of the literary exchanges between Luther and Henry VI111I. are
in James Atkinson, Luther and the Wittenberg Disputations 1535-1536, in: TynHB 33 (1982),
pp. 31-57, on pp. 32-38, and Wilh[elm] WaLtHER, Heinrich V111 von England und Martin Luther,
Leipzig 1908, pp. 3-19. Cf. Neelak Serawlook TsernaGeL, Henry VIII and the Lutherans. A
Study in Anglo-Lutheran Relations from 1521 to 1547, Saint Louis, MO 1965, pp. 1-33; Erwin
DoerNBERG, Henry VIII and Luther. An Account of their Personal Relations, London 1961,
pp. 3-59. For a new assessment of the mutually malevolent exchanges see Dorothea WeNDE-
BOURG, Die deutschen Reformatoren und England/The German Reformers and England, in: 1d.
(ed.), Sister Reformations/Schwesterreformationen, pp. 55-72, 94-132.

17 »Hinsichtlich des Tones tbertrifft dieses Buch alle bisher im Reformationskampfe gewech-
selten Streitschriften« — Wartser, Heinrich VII, p. 7.

18 Quoted in Atkinson, Luther, p. 35, no. 18.
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Within the Empire in particular, the royal intervention had religio-political
ramifications, since it was welcomed by those German princes increasingly
hostile to Luther, particularly Duke George of Saxony. He arranged for a
German translation by Jerome Emser (1522), and in the same year the
Alsatian Franciscan, Thomas Murner, published an alternative translation in
Strasbourg for south German readers. Also in 1522, Luther composed a hasty
reply to Henry, in two versions, German and Latin: Antwort deutsch auf
Konig Heinrichs Buch, and Contra Henricum Regem Angliae. The invective
and defamatory levels of this were so vehement that even some of Luther’s
supporters and protectors were concerned, so that they urged him to contain
himself. The force of Luther’s religious imperative was that instinctively he
was no automatic respecter of persons, so that in some situations of conflict,
conventional deference even to social superiors was lacking. But reality
prevailed — at least for the time being. A publication by Luther in early 1523
allayed fears that he was potentially subversive in the secular realm — Von
weltlicher Obrigkeit, wie weit man ihr Gehorsam schuldig sei.

The king resumed hostilities by publishing a formal letter addressed to the
Saxon dukes: Epistola regia [...] pie admonitoria (1524). In this he indeed
suggested that Luther’s rebellious spirit was not limited to the ecclesiastical
domain, and so all the more reason for the Edict of Worms to be implemented
and Luther suppressed. The outbreak of the Peasants’ Revolt in central
Europe was mentioned. The king also sent envoys to Archduke Ferdinand
of Austria and to the three Saxon dukes. Furthermore, both King Henry and
Duke George of Saxony, along with the popes and the emperor around this
time, had been urging Erasmus to write against Luther (bearing in mind the
universal initial appeal of Luther to humanists). This resulted in the widely
publicized exchanges between 1524 and 1527 involving Erasmus and Luther
on free will that had the effect of causing reform-minded humanists every-
where to make a decision pro or contra Luther. Accordingly, Henry VIII
contributed to and helped orchestrate the anti-Luther campaign Europe-wide
which involved other Catholic controversialists like Ambrosius Catharinus,
Johannes Cochlaeus, Emser, Johan Fabri, Jacobus van Hoogstraten, lacobus
Latomus, Kaspar Schatzgeyer, soon to be followed by Erasmus and Johannes
Eck. The primary context, therefore, of the clash between the English king
and Luther was not an Anglo-German one, but the perceived threat of Luther
to European Christendom and traditional Catholicism.

The English contribution to the attempt to extinguish the fire was not
confined to Henry. His book was intended to be the curtain-raiser of a
more extensive campaign in England against Luther. The most prominent
role in this was played by the erudite John Fisher (c.1469-1535), bishop of
Rochester and chancellor of Cambridge university, whose reputation as a
Catholic apologist was international. He had an unusually close familiarity
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with a wide range of Luther’s writings which he studied seriously®®. At a
grand ceremonial event in London in May 1521 of burning Luther’s books
in the presence of the English hierarchy, the English papal legate (Cardinal
Wolsey), Imperial ambassadors and the public, Fisher preached a lengthy
sermon (in English) detailing Luther’s teaching®. This was the first occasion,
it is believed, at which a Catholic critic anywhere singled out justification by
faith alone as fundamental to Luther’s position?. And since the sermon was
published in English and Latin, it was the first printed rejoinder to Luther in
English?. Fisher composed three substantial works against Luther?®. The first
and best known was the major comprehensive critique to be widely consulted
by future Catholic apologists everywhere: Assertionis Lutheranae con-
futatio (1523), published in Antwerp, Cologne, Paris and Venice. It embodied
a detailed critique of Luther’s Assertio omnium articulorum (1520) which
was a reaffirmation of the forty-one articles denounced in the papal Exsurge
Domine. Yet Fisher’s widely read book, along with his other two?*, also helped
disseminate Luther’s ideas in church and academy.

Meanwhile, the confrontation between Henry and Luther was temporarily
suspended, at least on the Wittenberg side. This followed rumours conveyed
chiefly by King Christian Il of Denmark, but possibly also by some English
students at Wittenberg university, that Henry has not been the real author of
the anti-Luther book in his name. In addition, it was suggested that he might
in fact be inclined to the »gospel« were it not for the animosity of Luther. In
consequence, amicable evangelizing outreach to England rather than defen-
sive hostility was adopted in Wittenberg. Luther sent a risibly obsequious
letter (1525) to Henry apologizing for earlier rudeness?. And his colleague,
Johannes Bugenhagen, published a four-page tract for the English »brethren«
providing a guide to evangelical doctrines (especially justification) —
Epistola ad Anglos (1525 and 1526)%. It was also an exhortation to identify
with the Reformation movement and discount false rumours and propaganda
besmirching the gospel by its enemies. This, then, was the first German

19 See Richard Rex, The Theology of John Fisher, Cambridge 1991, pp. 117, 202 (there: a list of
twenty [!] Luther writings in Fisher’s library).

20 See TsernaGEL, Henry V111 and the Lutherans, pp. 6f.

21 According to Rex, The Theology, p. 116.

22 See William A. Cressch, England’s First Protestants 1530-1535, Westport, CT 1964, p. 18.

23 See Rex, The Theology, pp. 78-128; CLesscH, England’s First Protestants, pp. 14-19.

24 Defensio regiae Assertionis (1525) — against Luther’s Contra Henricum. Also in 1525, Fisher
published Sacri sacerdotii defensio — a response to Luther’s De abroganda missa privata
(1522). In 1525 Fisher met Johannes Eck during the latter’s visit to England to discuss anti-
heresy strategies, see Rex, The Theology, pp. 85, 232.

25 D. Martin Luthers Werke. Kritische Gesamtausgabe, Briefwechsel, Weimar 1930-1985 [= WA
Br], vol. 3, no. 914.

26 Not published in English until 1536.
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Protestant appeal to the English to convert?. Thomas More (1478-1535), one
of Henry VIII’s most bitter and hard-line anti-Luther advisers and future
Lord Chancellor, was sufficiently concerned about the circulation of Bugen-
hagen’s tract to undertake a refutation of it; but it was only published (in part)
posthumously?.

The English king, however, soon dispersed suggestions that he was
softening his stance to the Wittenberg theology with his letter: Ad Martini
Lutheri epistolam responsio (1526)%. In this he repeats the earlier allega-
tion that Luther is a catalyst for the anarchic breakdown of law and order
in society — a common Catholic polemical ploy. This reply, together with
Luther’s earlier letter of apology, was then published in Catholic Germany
(Dresden) in 1527, sponsored by Duke George of Saxony. Together with
Emser’s published translation of the same year, the tract was a bestseller in
the Empire. The essence of Luther’s response — Auf des Konigs zu Englands
Lasterschrift (1527)% — was that while in social and personal spheres he can
exercise humility in order to commend the gospel, in the realm of religious
truth he is no shrinking violet. This brought down the curtain on the long epic
dispute between the imperious English monarch and the bellicose Wittenberg
professor — the king was now to be preoccupied with family problems. In
1528, however, he did issue a royal proclamation in England citing Luther as
subversive of religion and society, and prohibiting in the country any kind
of expression and activity undermining the Catholic faith and church®. This
ushered in intensified suppression of pro-Reformation tendencies in England.

The entire episode had been sketched here because it was to be of some
significance in future Anglo-German relations 1534-1539, when religio-
political dimensions became more prominent. For various reasons, such as
seeking support for his divorce and remarriage, his suspended sentence of
excommunication by Paul 111 in 1535, anxiety about European Catholic mili-
tary action against his schism led by the Emperor Charles (nephew of Henry’s
divorced wife, Catherine of Aragon), and opposition to a papally convoked
church council, the English king began to view the German Protestants, now
a political power bloc, as potential allies. Since this also required theological
negotiations with the Wittenberg theologians (1535-1539), the process was

27 See CiesscH, England’s Earliest Protestants, pp. 25f.; Tiernacer, Henry VIII, pp. 28-30;
WENDEBOURG, Die deutschen Reformatoren und England/The German Reformers and England,
pp. 65-67, 106f.

28 1568, in Louvain by English Catholic exiles; this might say something about the durability of
Bugenhagen’s impact.

29 WA Br 12, pp. 74-93.

30 WA 23, pp. 26-37.

31 See CiesscH, England’s Earliest Protestants, p. 33.

© 2017 Vandenhoeck & Ruprecht | Brill Deutschland GmbH
https://doi.org/10.13109/9783666101540 | CC BY-SA 4.0



94 lan Hazlett

atmospherically burdened by the baggage of the earlier Henry-Luther con-
frontations going back nearly fifteen years. Ultimately, ennui and distrust of
the king among the Wittenbergers clouded these talks.

Import of Reformation books into England

The first summer swallows intimating a potential revolution of religion
and theology in England (and Scotland) were undoubtedly clandestinely
imported books and tracts published exclusively in German-speaking lands.
Already by 1518, Luther’s works were being exported to England, including
the first edition of collected works published by Johann Froben in Basel®,
and reprints of that by Matthias Schiirer of Strasbourg in 1519. Since Froben
was a famous humanist publisher with long-established English links going
back to Erasmus’s time in Cambridge, and since Luther had not yet been
condemned for heresy, there were as yet no special grounds for alarm. But
by 1520 there were book burnings of Protestant books at Cambridge, and (at
the instigation of Cardinal Wolsey) on national occasions outside St Paul’s
Cathedral in London in 1521 and 1526 when Fisher was the preacher. Follow-
ing these incinerations, the import, sale and circulation of such books was
banned with severe penalties® — but inevitably with only limited success.
Such literature was imported not only via London, but through various
other seaports on the British eastern seaboard. In London, Hanseatic German
and allied traders seem to have been the most active importers and smugglers.
Their merchants’ association (Kontor) and trade centre was in the »Steelyard«
(Stahlhof), the headquarters of the Hanseatic League in London — and there
were sub-branches in eastern England at Ipswich, Yarmouth, Lynn, Hull,
York, Newcastle, and Boston®. There was, therefore, plenty of opportunity
and scope for bringing Protestant books to England, bearing in mind that
in the Hansa cities of Germany, Scandinavia, the east Baltic and the Low
Countries, Luther had a popular following®. Antwerp was the chief, west
European distribution centre of bulk copies, but at this time such books could
be acquired almost anywhere in Europe. The sea, then, was no barrier; it was
a silent means of access for new ideas. It was in connection with the London
book burning of 1526 that a number of Steelyard merchants were also tried
for heresy, along with an English proto-Lutheran, Robert Barnes (on him,

32 See Froben to Luther, 14 Feb. 1519, in: WA Br 1, pp. 331f.

33 See CresscH, England’s Earliest Protestants, pp. 11-13, 27-31.

34 See Susan BriGpeN, London and the Reformation, Oxford 1989. Cf. Donald J. HArreLD (ed.), A
Companion to the Hanseatic League, Leiden 2015, pp. 101-161.

35 See Heinz ScuiLLing, The Reformation in the Hanseatic Cities, in: SCJ 14 (1983), pp. 443-456.
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see below)*. This symbolized the link between England, the rest of maritime
northern Europe, and the new theology from Germany. Commerce rather
than politics was the chief precondition. And apart from Continental trading
networks, there were doubtless many other private persons who brought
in some controversial books from visits abroad, for example, students and
churchmen.

Some English booksellers’ lists of stock and censors’ inventories of
banned books have survived from 1520 inwards. They are certainly reveal-
ing. The earliest seems to that of an Oxford bookseller, John Dorne, whose
1520 sales-ledger has half a dozen Latin books by Luther®, including the
Strasbourg edition of his Opera. Individual items included Luther’s reply to
Sylvester Prierias on the power of the Pope (1518), the account of the Leip-
zig Disputation (1519), Luther’s early lectures on Galatians (1519), but also
a Condemnatio Lutheri, which is probably the Exsurge Domine papal bull
(1520). There are two interesting things in this connection. First: convention-
ally Cambridge university has been seen as more Reformation-friendly in the
early days than the apparently more conservative Oxford. Reformation-book
studies do not confirm this Oxford image®. At Oxford in 1528, substantial
lists of imported Latin heretical books being offered in the city comprised
a wide range of reformers (especially Luther) and pre-reformers like Hus,
Wycliffe, and Johannes von Wesel*. Secondly, John Dorne (or Thorne): It
is not always mentioned that Dorne was actually German, Johannes Dorn.
He was a printer originally from Braunschweig, an important member of the
Hanseatic League and a city which had close links with England“.

As regards the booklists from the 1520s: The Wittenbergers predominate,
such as Luther, Melanchthon, and Bugenhagen; but also well represented are
others of note among reformers. The writings cited are partly controversial,
partly biblical commentaries, and partly works of edification and devotion.
The catalogues include Johannes Brenz, Frangois Lambert (Marburg),
Urbanus Rhegius, Johannes Briesmann, Martin Bucer, Konrad Pellikan,
Wolfgang Capito, Martin Cellarius, Huldrych Zwingli, Johannes Oecolam-
padius, and Andreas Carlstadt (1529). The inclusion of the last three along

36 See CresscH, England’s Earliest Protestants, p. 47; TiNerNaGEL, Henry V111 and the Lutherans,
p. 53.

37 See CiesscH, England’s Earliest Protestants, p. 12; Elisabeth Leepnam-Green, Unreliable Wit-
nesses, in: Ha/Cotrinson, The Reception of Continental Reformation, pp. 22—-40, on pp. 33f.

38 LeepHam-GreeN, Unreliable Witnesses, pp. 26-38.

39 The Acts and Monuments of John Foxe [...] with Notes and Appendices, London 1858, vol. 5,
part I1, Appendix no. V1 (no pagination).

40 John L. FLoop, »Thorne, John (d. 1548?)«, in: Oxford Dictionary of National Biography, Oxford
2014, URL: http://www.oxforddnb.com.ezproxy.lib.gla.ac.uk/view/article/106754 (04.06.
2016); Walter Scumitz, »Dorn, Hans, in: Lexikon des gesamten Buchwesens, ed. by Severin
CorsTen et al., vol. 2, Stuttgart 1987.
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with Bucer and Capito raise some questions. A common if not universally
accepted paradigm for the evolution of Reformation expression in England
is that the first phase (up to about 1540) was broadly Lutheran in some way,
and that the second phase (from about 1550 onward) was decidedly orientated
to Upper Rhine/Swiss and emerging Reformed theology with its Christian
humanist associations. However, if some writings of the Rhenish and Swiss
authors in the 1520s — like Zwingli, Bucer, Oecolampadius, Capito, and
Pellikan — were actually being read and digested in England at that time
and thereafter, then a proto-Reformed theological interest was present very
early on. Most of the Luther-Zwingli eucharistic controversy was conducted
in German, but a highly influential book in the entire debate was one in
Latin by Oecolampad; it was cited on the English list of prohibited books.
This was his patristic study designed to corroborate the Zurich sacramental
theology with early Church evidence: De genuina verborum Domini, Hoc
est corpus meum, iuxta vetustissimos authores, expositione liber (1525). The
essentially »Zwinglian« or metaphorical sacramental concept in this book
was given even more publicity with John Fisher’s major and widely circulated
reply: De veritate corporis et sanguinis Christi in eucharistia libri quinque
adversus I. Oecolampadium (1527). One could argue that this situation helps
explain why in early English Protestantism (with one exception), the Wit-
tenberg eucharistic doctrine was rarely represented — bearing in mind that
the Lutheran understanding was not readily accessible to the English (being
mostly expressed in German) until the 1530s — and then in a minimalist form
in the Augsburg Confession. In contrast, one of Zwingli’s major writings in
the controversy was in Latin and thus circulated Europe-wide: Amica exege-
sis, id est, expositio eucharistiae negocii, ad Martinum Lutherum etc (1527).
Lastly, a detailed official list® in 1529 of prohibited books in England reveals
the same eclectic pattern — Luther and the Wittenbergers predominate, but
Swiss and south German authors are strongly represented as well.

This has been recalled in the interest of balancing the nature and impact
of the undoubted wave of Lutheran writings that swept into England in
the 1520s and early 1530s. English expressions of positive reaction to this
reveal clear dependence, direct or indirect*?, on that — even if there is also
evidence of modification and selective appropriation that might make the

41 »Libri secte siue factionis Lutheriane importati ad ciuitatem London per fautores eiusdemc,
in: Foxe, The Unabridged Acts and Monuments Online or TAMO 1563 Edition, HRI Online
Publications, Sheffield 2011, pp. 502-504, URL: http//www.johnfoxe.org (01.04.2016);
Gerpesius, Historia Reformationis, vol. 4, pp. 139-144, no. XXVII; Jacoss, The Lutheran
Movement, pp. 12f.

42 See Alec Ryrie, The Strange Death of Lutheran England, in: JEH 53 (2002), pp. 64-92. Cf.
Basil Hart, The Early Rise and Gradual Decline of Lutheranism in England 1520-1660, in:
Derek Baker (ed.), Reform and Reformation. England and the Continent c. 1500—c. 1700, Cam-
bridge 1979, pp. 103-131.
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word »Lutheran« elastic*®. Yet this also happened elsewhere in Europe, so
that it is not a peculiarly English phenomenon; one can think of the synthesis
of Luther and Erasmian humanism that occurred in Strasbourg under Bucer
and in the general Upper Rhine region, for example.

The emergence of native new voices

To turn now to three notable English figures who have conventionally often
been categorized as Lutheran** and who all had direct and close personal
links with Germany, which helped shape their thinking. These are the
long-exiled English Bible and Luther translator and writer, William Tyn-
dale (c.1494-1536), the semi-exiled John Frith (1503-1533), an associate
of Tyndale, Luther translator and occasional writer, and Dr Robert Barnes
(1495-1540), ex-Augustinian prior, studied at Louvain, doctor of theology
from Cambridge, exiled, lived and later studied in Wittenberg, very occa-
sional writer, used by Henry VIII as an emissary to Luther on the divorce
issue, and then as a royal religious diplomat (with others) in Germany in the
negotiations with the Schmalkald League and Wittenberg theology faculty.
Their fates demonstrate something that helps explain the elusive and tenta-
tive character of the Reformation in England as a whole — martyrdom: Frith
and Barnes in England and Tyndale near Brussels. Many others and hundreds
of ordinary people suffered similar ends, including future Protestant bishops
and an archbishop. With the exception of six years during the reign of the
Protestant Edward VI (1547-1553), openly proclaiming the Reformation
faith in England from 1521-1558 was hazardous and life-threatening. Tyn-
dale, Frith and Barnes later became iconic figures in English Protestantism.
Since all three lived in dangerous situations and straitened circumstances, as
part-time and freelance theologians they did not have the leisure and comfort
to produce substantial tomes of theology. And all their various translations,
small tracts and publications were directed to English language readership;
therein consists their long-term significance, for they helped create a vernac-
ular vocabulary for the Bible and divinity®. In 1536 the Augsburg Confession

43 See Carl Trueman/Carrie EuLer, The Reception of Martin Luther in Sixteenth and Seven-
teenth-Century England, in: Ha/Cotrinson, Reception of Continental Reformation, pp. 63-81.

44 For example, see CLesscH, England’s Earliest Protestants, pp. 42-204; TsernacGeL, Henry VIII
and the Lutherans, pp. 56—68; James E. McGoLbrick, Luther’s English Connection, Milwaukee,
W1 1979; Carl TruemaN, Luther’s Legacy. Salvation and English Reformers, 1525-1556, Oxford
1994, pp. 1-21. Cf. David DanieLr, William Tyndale. A Biography, New Haven, CT/London
1994. A fresh study of Barnes is by Korey Maas, The Reformation and Robert Barnes. History,
Theology and Polemic in Early Modern England, Woodbridge, UK 2010.

45 The list of Protestant books and translations in English prohibited by Henry in 1546 was of over
100 items. Cf. Foxe, Acts and Monuments, vol. 5, part I1, pp. 566-568.
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and Melanchthon’s Apology were translated into English by John Taverner
and even legally published England; in 1538 the same Taverner published in
London his translation of one of the first Lutheran works of systematic theo-
logy — Erasmus Sarcerius’s Methodus in praecipuos Scripturea divine locos,
ad nuda didactici generis preecepta/ Common places of scripture ordrely
and after a compendious forme of teachyng set forth. And in 1572, during a
sort of neo-Lutheran revival in England, John Foxe edited a large volume of
all the writings of Tyndale, Barnes and Frith, whom he characterized in his
preface as the »chief ringleaders of the Church of England«*®.

English Catholics perceived those three as English versions of the con-
demned German theology (linked with Wycliffe-Hus heresy). One of the
principal demands of the Catholic revolt of 1536 in the north of England —
the Pilgrimage of Grace — was to have »the heresies of Luther, Wycliffe,
Hus, Melanchthon, Oecolampadius, Bucer, the German Confession [= CA],
Melanchthon’s Apologia, the works of Tyndale, of Barnes [...] and such other
heresies of Anabaptists destroyed«*.

In his special interest in doing a translation of the Bible in English (vetoed
in England), Tyndale lived on the Continent from 1524 until his execution
in 1536. His knowledge of the German language derived from his first four
years in Germany until he settled in Antwerp, a centre for English religious
exiles in the 1520s and 30s. In Germany he had been in Hamburg and Cologne
(where his published translation of the New Testament [1524] was seized and
mostly destroyed). But he republished this successfully in Worms in 1525 —
the first early-modern English Bible translation. He also lived and worked in
Marburg for some time. He translated directly from Luther’s Bible prefaces.
Apart from translation work, he authored some tracts of his own — such as
one on justification: Fayth the mother of all good works iusifieth us before we
can bringe forth anye good worke (1528), and the very lively The obedience
of a Cristen man and how Cristen rulers ought to governe (1528) — both
typical Luther themes.

John Frith worked with Tyndale in Antwerp and probably Marburg where
reputedly, he witnessed the Marburg Colloquy (1529). He translated Luther’s
exposition of the book of Daniel, chapter 8, publishing it under the title of The
Revelation of Antichrist (1529), as well as writing a tract against purgatory.
He unwisely visited England and antagonized Thomas More, who had a
special interest in crushing English-language heresy. While in prison, Frith

46 John Foxk (ed.), The Whole Workes of W. Tyndale, John Frith, and Doct. Barnes, Three Worthy
Martyrs, and Principall Teachers of this Churche of England, London 1572, f. Aiir.

47 In: Letters and Papers, Foreign and Domestic, of the Reign of Henry V11, vol. 11, London 1888,
p. 506 (text and spelling modernized by me).
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wrote a manuscript on the Eucharist along Zwinglian lines, guided by Oeco-
lampadius’s works including a new one on the patristic testimony reflecting
fresh discussions with Melanchthon®. This precipitated Frith’s execution in
London as a »sacramentarian.

Robert Barnes had been part of Little Germany, a theological discussion
group at Cambridge in the early 1520s that debated Luther’s writings among
other things. Later, as an Augustinian prior and doctor of theology he was
evidently of some standing, and openly denounced church abuses, attracting
unfavourable attention from the authorities. Arriving as an exile in Witten-
berg in 1530, he was taken in by Bugenhagen, with whom in 1539 he helped
introduce the Reformation into Denmark. He did write one tract in English —
Supplication to the King (1531, 1534) — arguing that Reformation theology is
not heresy or politically revolutionary. This must have impressed Henry V111
sufficiently to appoint Barnes as an intermediary with Wittenberg on his
divorce issue in 1531. A few years later Barnes became the chief personal
bridge between Wittenberg and the head of the English Church®. In 1533,
Barnes matriculated in the Wittenberg theology faculty, and from 1534-1539,
he was one of the English diplomatic team in negotiations with the Schmal-
kald League and Lutheran theologians, taking part in the related theology
disputations 1535-1536. The increasing use of the patristic argument in
Reformation apologetics is reflected in Barnes’s publication in Wittenberg
of Sentenciae ex doctoribus collectae, quas papistae valde impudenter hodie
damnant (1530), under the pseudonym of »Antonius Anglus«, with a preface
by Bugenhagen. It was constructed around nineteen loci with marginal notes.
In 1536 Barnes published his major work, Vitae Romanorum pontificum,
quos papas vocamus, a polemical piece designed to reveal the corruption that
accompanied the history of the papacy. The work was dedicated to Henry V111
(suiting the king’s anti-papal purposes) and had a preface by Luther®. Lastly,
as an epitaph after Barnes’s execution in London in 1540, when the King
was trying to disassociate himself from any Protestant-friendly image inter-
nationally, the Wittenbergers published Barnes’s confession of faith before
death. It was accompanied with a eulogy by Luther, lauding the »holy martyr
Sanct Robertus«, and denouncing the character of the Machiavellian »King
Harry«: Bekantus des Glaubens: die Robertus Barns, der heiligen Schrift
Doctor (inn Deudshem Lande D Antonius genent) zu Lunden inn Engelland

48 See CresscH, England’s First Protestants, pp. 122f., 125-127; Oecorampapius, Quid de
eucharistia veteres cum Graeci tum Latini senserint. Dialogus in quo epistolae P. Melanch-
thonis et I. Oecloampadii insertae (1530).

49 See WENDEBOURG, Die deutschen Reformatoren und England/The German Reformers and
England, pp. 73-79, 112-119.

50 See Maas, The Reformation and Robert Barnes, pp. 206—226.

© 2017 Vandenhoeck & Ruprecht | Brill Deutschland GmbH
https://doi.org/10.13109/9783666101540 | CC BY-SA 4.0



100 lan Hazlett

gethan hat [...] Aus der Englischen sprach verdeudscht (1540). Two years
later a Pomeranian humanist published a Latin poem commemorating Barnes
and excoriating Henry V111 as a despotic tyrant of classical proportions®.

The belief that Tyndale, Frith and Barnes represented English Lutheran-
ism was the traditional affirmation; but there is currently no consensus in the
matter. Dominant in recent times has been the view that »Luther’s thought
is considerably modified by the theologians [Tyndale, Frith, Barnes] of the
English Reformation«®2. Tyndale could be categorized as sub-Lutheran, the
argument runs, due to various divergences in his thought rooted in Erasmian
humanist elements. For example: mutations in his justification understand-
ing, where he attenuates sharp distinctions between law and gospel, the
Old and New Testaments, Paul and James; where he emphasizes realized
sanctification due to the transforming power of the Spirit; where there is
not much on alien righteousness nor on Luther’s theology of the Cross, and
where Tyndale turns to a covenant theology with ethical and moral impera-
tives — to the extent that disobedience to a ruler not performing his expected
Christian duties is conceivable. Both Barnes and Tyndale were also keen to
mediate Luther’s concept of the two kingdoms to English readers, in the hope
that Henry VIII might act as a Lutheran-style reforming emergency bishop
(Notbischof) — reconcilable even with the royal supremacy and headship of
the church (1532-1534)%. When this did not happen, Tyndale in particular
was disillusioned, so that he began to speculate on the question of active
disobedience. Also, Tyndale’s interpretation of the real presence is more
aligned to a metaphorical understanding. On the Eucharist, Barnes was
reputed to share Luther’s doctrine, although there is not much hard evidence
of this. The same tendency to the idea of a double or two-phased justification,
and without reference to the Cross is also evident in Barnes. And of course
on the Eucharist, Frith had a decidedly pseudo-Zwinglian view. However,
on justification one of his axioms encapsulates Luther’s view exactly: »If
we must make satisfaction unto God for our sines, then would | know why
Christ died?«5.

51 See Korey Maas/C.J. Armstrong, A Poem on the Death of Robert Barnes, by Johannes Sas-
trow 1543, in: Reformation & Renaissance Review 15:3 (2013), pp. 258-279.

52 TruemaN, Luther’s Legacy, p. 5. On the theology of these three, see ibid., pp. 86-120, 121-
155, 156-197. See id., Early English Evangelicals: Three examples, in: Wendebourg (ed.), Sister
Reformations/Schwesterreformationen, pp. 15-28.

53 See Arne DemBEk, Political Ethics in the English and German Reformation. William Tyndale
and Robert Barnes as Interpreters of Luther’s Doctrine of the Two Regiments, in: Dorothea
WenDEBOURG/ Alec Ryrie (ed.), Sister Reformations I1/Schwesterreformationen I1, Tiibingen
2014, pp. 251-270 (Engl.), pp. 229-250 (Ger.).

54 The Whole Works (ed. Foxg), p. 6.
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Taken together, these apparent differences from Lutheran thought are
sometimes seen as harbouring proto-Reformed tendencies. Justification is
the central issue. Since Luther was not a systematic theologian, and since
his utterances are dispersed, one might ask: Which exposition or formula-
tion of Luther or Lutheranism is absolutely authentic and normative, as it
were®? The new 1535 edition of Melanchthon’s Loci communes (dedicated
to Henry VII11) had different accents from that of 1521 (»works necessary for
salvation«)®. However, an important recent study on the theology of the early
English reformers tries to correct misconceptions regarding their reception
of the Wittenberg theology (or theologies) of justification®. It maintains that
some researchers have frequently misconceived Luther’s notions of law and
gospel in such a way as to reduce his influence on the English reformers,
that Luther’s paradoxical style has not been understood, and that not just
Reformed theologians but also Luther [and Melanchthon] developed the
motif of a tertius usus legis. These arguments aim towards the restoration of
the idea that the impact of Luther’s soteriology on early English Protestant
thinking was not diluted or compromised. But even if it was, there is the other
consideration and truism that in the Reformation era, the Protestant doctrine
of justification was expressed in »many voices«®®, not canonically tied to any
single normative formulation.

England, the Schmalkald League and Wittenberg 1534-1539

The détente and rapprochement over a five-year period in particular between
Henry VIII and the very architects of the heresies he had so strongly
denounced for nearly fifteen years, and his subsequent reversion to type,
was not wholly unique in Europe. Between 1533 and 1536 King Francis | of
France also made contact with German and Swiss reformers as well as the
Schmalkald League for a combination of religious and political reasons®. In
both cases, the dawns were false, for the ultimate outcomes were negative,

55 See especially Martin Brecur, Der rechtfertigende Glaube an den Evangelium von Jesus Chris-
tus als Mitte von Luthers Theologie, in: ZKG 89 (1978), pp. 45-77 — selecting Luther’s sermon
on John 8:34-38 (WA 33).

56 See John ScwuorieLp, Philip Melanchthon and the English Reformation, Oxford 2006,
pp. 61-64, 74f.

57 Michael S. WitinG, Luther in English. The Influence of his Theology of Law and Gospel on
Early English Evangelicals 1525-35, Eugene, OR 2010.

58 Berndt Hamwm, The Gift of Salvation, Faith and Action in the Continental Reformation — the
Paradigm of Martin Luther, in: WenpeBourG/RyRiE, Sister Reformations 11/Schwesterrefor-
mationen 11, pp. 86, 108. Cf. at footnote 14 above.

59 See Karl Josef Semer, Frankreich und die deutschen Protestanten, Munster 1970,
pp. 27-42, 77-83, 88-105, 108-119.
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so that the episodes very soon became history and interest in them is largely
academic. Yet they reflected the indissoluble links in that era between reli-
gion, theology, politics and international diplomacy. The fluid relationships
between Holy Roman Empire, the west and north European kingdoms, the
papacy, the Swiss Confederation, the Ottoman Empire and so on constituted
the changeable political climate affecting the new religious options of the
time — especially after the duchy of Wiirttemberg became part of the Schmal-
kald bloc with the restoration of its Protestant Duke Ulrich in 1534, seen by
the Catholic side as upsetting the balance of power in Europe.

Compared to the Franco-German religio-political discussions, the An-
glo-German exchanges were, however, much more substantial and special
for various reasons®. First: they were direct, personal and intimate. Over a
six-month period from late 1535 to 1536, an English delegation in Germany
led by Bishop Edward Foxe® and including Barnes met with members of the
Schmalkald League and with Luther, Melanchthon and others. In 1538, a
German delegation in London met and discussed theology with the King and
his powerful principal secretary thought to have Reformation sympathies,
namely Thomas Cromwell, and with English clerics including the Archbishop
Thomas Cranmer®2. Second: Robert Barnes was a kind of religio-political
English representative or honorary consul in Wittenberg, if not for long. And
on the English side as a permanent adviser, consultant, interpreter, press
agent on German affairs and intermittent attaché to envoys to the Empire
and the Swiss, there was the German expatriate and committed Protestant of
the south German kind, Christopher Mont (Mundt) (1496-1572)% — a faithful
role he performed for the English until well into the reign of Queen Elizabeth.
Third: Henry VIII’s interest in accommodation with the Protestant Germans
and in a mutually defensive alliance was not determined by a single issue.

60 For some older and recent studies see Paul SinGer, Beziehungen des Schmalkaldener Bundes zu
England im Jahre 1539, Greifswald 1901; Friedrich Pruser, England und die Schmalkaldener
1535-40, Leipzig 1929; Rory McEnteGArT, Henry V11, the League of Schmalkalden, and the
English Reformation, Woodbridge, UK 2002; id., Henry VIII and the German Lutherans: a
Reassessment, in: WENDEBOURG, Sister Reformations/Schwesterreformationen, pp. 29-52;
WENDEBOURG, Die deutschen Reformatoren und England/The German Reformers and Eng-
land, pp. 80-93, 119-132; ScHorieLp, Philip Melanchthon and the English Reformation,
pp. 66f., 114-118, 128-134.

61 He, along with Archbishop Cranmer, was the subject of a charm offensive at the time from Mar-
tin Bucer in Strasbourg, who in 1536 dedicated the second edition of his Gospels commentary
to Foxe, and then his ecumenically minded Romans commentary to Cranmer.

62 Following a diplomatic mission to Nuremberg in 1532, he had (secretly) married its reformer
Osiander’s niece, Margarete Hetzel (or Preu). See Diarmaid MaccurLoct, Thomas Cranmer. A
Life, New Haven, CT 1996, p. 72.

63 See Luke MacMaHon, Mont, Christopher 1496/7-1572, in: Oxford Dictionary of National
Biography, Oxford 2004; online edn., Jan 2008, URL: http://www.oxforddnb.com.ezproxy.lib.
gla.ac.uk/view/article/18994 (08.06.2016).
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Already from 1531 he had been keen to get an opinion from the Wittenberg
university theology faculty on his divorce from Catherine of Aragon and
remarriage to Anne Boleyn (1533)%. And anxiety about the risks England
might face following its church schism and the royal supremacy in the church
made the king and Cromwell realize that new military allies could be useful
(the Pope provisionally excommunicated Henry in 1535). Further, the King
was willing and basically competent enough to engage with the theological
issues placed on the table by the Germans, as well as desperate in his repeated
and unrequited desire to have doctrinal conferences with Melanchthon in
England. In addition, there was yet another area of mutual Anglo-German
interest, namely to make common cause over the question of a church coun-
cil, preferably a free general or national (imperial) one in opposition to a
papally convoked one. In 1537 and 1538 Henry published a Latin tract and
open letter and memoranda on the matter, both widely distributed, in order to
win friends in the Empire and elsewhere®.

The negotiations between the English and the German Lutherans failed to
create a formal coalition definitively by 1539 for a wide variety of reasons
which cannot be explored here. One can cite a few inhibitions. One was
Henry’s reluctance to subscribe to the Augsburg Confession, a conditio sine
qua non for joining the Schmalkald League due to the princes’ principle of
the priority of confession over alliance. Yet this reluctance was not so much
based on any aversion to primary dogmas like justification by faith alone as
on the King’s intransigent adhesion to customs and traditions like private
masses, clerical celibacy, communion in one kind, confession and penance,
vows etc. — not all quite matters of adiaphora to the Germans. Another was
the implementation of Henry’s excommunication by the Pope in 1538, which
made him feel more vulnerable to a joint Imperial-French attack. And in
the same year, the Frankfurt Interim in the Empire, the prelude to global
religious reunion talks (1538-1541) sponsored by Charles V in Hagenau,
Worms, and Regensburg, rendered the bilateral Anglo-German talks some-
what redundant. Not to be overlooked was Luther’s exasperation with the
interminable theological meetings whose outcome was always subject not
to an English referendum, rather the King’s veto: »War es alles mit einer
Bratwurst versiegelt«®®,

64 This, the »King’s great matter«, was a topic of discussion among Catholic and Reformation
theologians on the Continent since 1531, especially following the research visit that year to
England of the Basel humanist and Zwinglian theologian, Simon Grynaeus, colleague of Oeco-
lampadius. Grynaeus also helped to forge the important association between Thomas Cranmer
and Bucer. See MacCutLocH, Thomas Cranmer, pp. 60—65.

65 See Thomas Brockmany, Die Konzilsfrage in den Flug- und Streitschriften des deutschen
Sprachraumes 1518-1563, Géttingen 1998, pp. 276-279; Maccurroct, Thomas Cranmer,
pp. 193f.

66 WA Br 8, p. 578.16 (23 October 1539).
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The subsequent volte-face, a conservative and Catholic reaction (1539—
1547) in England directed by Henry is to be seen in this light rather than his
moodiness and capriciousness, although the embarrassing shambles of Hen-
ry’s proposed marriage to a German princess, Anne of Cleves, precipitated
the permanent breakdown of relations. The prudential and limited breathing
space granted to Reformation ideas in England from about 1531 to 1539 was
now terminated. The evangelical tones reflected in the Church of England’s
Ten Articles, adopted in 1536, were superseded by the traditionalist Six Arti-
cles of 1539 which helped eject the Reformation from England for the time
being. The draft articles of the Anglo-German doctrinal panels in 1536 (the
eighteen Wittenberg Articles)®” and in 1538 (The Thirteen Articles)® fell into
oblivion until modern times, where they have been seen by some as having
some or a possible relationship with the subsequent confessional Forty-two
and Thirty-nine articles of the reformed Church of England in 1553 and
1563%. Yet they reflect ultimately that the Anglo-German contacts of this
era were from the English point of view not just »political« in contrast to
allegedly pious German religious conviction. Mutual theological discourse —
on German initiative — was enabled for a season, and it is also now held
that »religion was at the heart of Henry’s interest in Lutheran Germany«™,
Yet while ultimately England was to have a Protestant future, the original
theological orientation to Wittenberg and Lutheran Germany dissolved.

Continuing association and links in the sixteenth century

This will necessarily be confined to remarks on selective matters of interest.
Firstly: As is well known, during the reign of Edward V1 a decidedly Protes-
tant Reformation in England was officially launched in 1548, but only sur-
vived till 1553, and thus not completed. For then the Catholic Mary | became
gueen and embarked upon re-Catholicization (aided with her marriage to
Charles V’s son, Philip of Spain, and with some help from the Spanish Inqui-
sition). This led to the foreign exile of about 800 committed Protestants to

67 Text Lat. and Ger. in Georg Mentz (ed.), Die Wittenberger Artikel von 1536. Artickel der
christlichen lahr, von welchen die legatten aus Engelland mit dem herrn doctor Martino gehan-
delt anno 1536, Leipzig 1905, pp. 18-69; Engl. in TsernaGer, Henry VIII and the Lutherans,
pp. 255-286, and in Gerald Bray (ed.), Documents of the English Reformation, Cambridge
1994, pp. 119-161.

68 Text Lat. and Engl. in Bray, Documents, pp. 181-208; TsernacGeL, Henry V111 and the Luther-
ans, pp. 287-306 (Engl. only). See also MacCurLoch, Thomas Cranmer, pp. 214-232.

69 See Harbwick, A History of the Articles, pp. 52—-66; Mentz, Die Wittenberger Artikel, p. 16.

70 McENTEGART, Henry VII1 and the German Lutherans, pp. 40, 45, no. 64 demonstrates the king’s
personal application to the doctrinal issues.
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places like Emden, Frankfurt, Zurich, Geneva and even Venice; in England
about 300 were martyred including five bishops, Archbishop Cranmer and
twenty clergy. During Edward’s reign, it was Cranmer who had invited the
German reformer, Martin Bucer, himself an exile due to his opposition to
the Interim of 1548, to come to Cambridge as Regius Professor of Divin-
ity’™. Bucer had already close contacts with Cranmer and had longstanding
experience of exiled Englishmen in Strasbourg. Bucer died in 1551, and had
found living in England difficult — his health, his homesickness for Alsace,
the language, the climate, the food. Yet with his vast experience of the wider
European Reformation he contributed what he could as a lecturer to crowded
audiences, to debates with Catholics on the Eucharist, to the matter of the
use and appropriation of patristic sources for theology, usages, ceremonies,
and traditions, and thereby as a consultant on liturgical reform in particular.
Out of this emerged via media tendencies in the Church of England (but not
in doctrine). It was in Cambridge that he composed one of his most famous
works — De regno Christi —a comprehensive programme, both conservative
and progressive, for the reform not only of the Church of England, but also
English society in the social, educational and economic spheres — a holistic
approach characteristic of upper Rhine reformation concepts. As a conse-
quence, Bucer was widely read (in Latin only) at the time and in later Protes-
tant Elizabethan England. Notable figures of the Elizabethan future who felt
indebted to him included Archbishop Matthew Parker, Archbishop Edmund
Grindal, and Sir William Cecil, Queen Elizabeth’s principal secretary.
Secondly: In the 1540s and 1550s, religio-political contacts between Eng-
land and Protestant Germany diminished. This was due to various factors like
the collapse of the coalition talks with the Schmalkald League, King Henry’s
anti-Reformation policy in his last years, the defeat of the League by the
Emperor in 1547, internal theological strife among Lutherans after 1548, and
Roman Catholic restoration in England under Mary (1553-1558). However,
following the Peace of Augsburg (1555) in the Empire resolving the religious
conflict there according to the principle of cuius regio eius religio, and after
the Reformation was finally adopted in England under Elizabeth I, positive
relations and an alliance between England and Protestant Germany were

71 A selection of studies on Bucer in England is: Constantin Hopr, Martin Bucer and the Church
of England, Oxford 1946; Herbert Voar, Martin Bucer und die Kirche von England, Minster
1966; David F. WriGHT, Martin Bucer and England — and Scotland, in: Christian Krieger/ Marc
Lienuarp (ed.), Martin Bucer and Sixteenth Century Europe, vol. 2, Leiden 1993, pp. 523-532;
Basil Hart, Martin Bucer in England, in: D.F. WrigHT (ed.), Martin Bucer: Reforming Church
and Community, Cambridge 1994, pp. 144-160; N. Scott Amos, Protestant Exiles in England.
Martin Bucer, the Measured Approach to Reform, and the Elizabethan Settlement — »Eine gute,
leidliche Reformation«, in: WenpEBOURG (ed.), Sister Reformations/Schwesterreformationen,
pp. 151-174.
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again on the agenda’. After 1558 there was a revival of mutual Protestant
Anglo-German interest. The Queen even had a liking for the Augsburg Con-
fession, as she stated in a letter to Duke Johann-Friedrich of Saxony-Weimar
in 15597, Moreover, she was invited by Christoph, Duke of Wirttemberg,
to consider adopting the Augsburg Confession and the religious paradigm of
the Peace of Augsburg as one suitable for England; Protestant and Catholic
churches could legally coexist, although Calvinist or Reformed manifesta-
tions were banned™. This fanciful idea was, of course, a wholly unrealistic
proposition in all respects. Yet options for cooperation remained on the cards,
at least up to the caesura of the Lutheran Formula of Concord and Book
of Concord (1577-1580). By this Lutheran Germany retreated to a consid-
erable extent behind confessionalist barriers, since non-Lutheran theologies
(especially eucharistic) were condemned. It hindered the future development
of a common European Protestantism at the theological, ecclesiastical, and
political levels — as Elizabeth indeed complained to the Count Palatine
Ludwig VI in 1577%. A firm alliance with England at the head of European
Protestant league or coalition had interested many, especially after 1571
when England became domestically and politically more vulnerable with
the theatrical announcement of Elizabeth’s excommunication by the Pope.
It was, however, Zurich which came to the Queen’s defence with Heinrich
Bullinger’s published response™ to the papal bull — something which helped
cement Anglo-Swiss relations and mutual Reformed identity.

In general it can be said the understandable preponderance of studies on
English international and diplomatic relations in the Elizabethan era dealing
with France, Spain, and the Netherlands has somewhat concealed the con-
tinually active contacts with the Empire and the Protestant estates. The need
for anti-Catholic allies by an increasingly intense Protestant England was
pressing. Recent new research has revealed the extent of English lobbying
in Germany (assisted by Christopher Mundt) with a view to pan-Protestant
political and military cooperation’”. Overall, outcomes were not particularly
fruitful. Better-together notions did not persuade leading Lutheran princes,
such as the Electoral Duke Augustus of Saxony, at least as long as they

72 See Horofumi Horie, The Lutheran Influence on the Elizabethan Settlement, 1558-1563, in:
HistJ 34:3 (1991), pp. 519-537, on p. 534; E.I. Kouri, England and the Attempts to Form a
Protestant Alliance in the Late 1560s. A Case Study in European Diplomacy, Helsinki 1981.

73 See Thomas Kaurmann, Elizabethan Settlement and the Religious Peace of Augsburg. Struc-
tural Historical Observations on the English and German Reformations, in: WeNDEBOURG (ed.),
Sister Reformations/Schwesterreformationen, pp. 305-326 and 327-348, on pp. 323, 345.

74 See Kaurmann, Elizabethan Settlement, pp. 324, 346.

75 1bid., pp. 323, 345.

76 Bullae papisticae [...] contra [...] Reginam Elizabetham [...] refutatio et defensio (1571).

77 See David S. Genring, Anglo-German Relations and the Protestant Cause. Elizabethan Foreign
Policy and Pan-Protestantism, London 2013, pp. 147-155.
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were subject to the strictures of hard-line theologians. For English interests,
positive German cooperation of a pragmatic kind — as in the French wars
of religion and the Dutch revolt — was more forthcoming from Hesse, but
especially John Casimir, Count Palatine of Simmern. It was, however, his
Calvinism — informed by the Heidelberg theologians — that helped enable
some German participation in the cause of religion at the international level.

Thirdly: This is an appropriate point to mention that in this era of quasi-
cold theological war with the Lutherans, the chief German input to the-
ology in England (and Britain as a whole) was of the broad Reformed kind
issuing from the Palatinate and Heidelberg. This helped reinforce English
preferences. The chief theological authorities favoured in England were
Calvin, Bullinger, Beza, Peter Martyr Vermigli, Bucer, Wolfgang Musculus,
and the non-controversial writings of the Lutheran Johannes Brenz; and the
Second Helvetic Confession (1566) had the most prestigious confessional sta-
tus in the country. However, the moderate Reformed, mediating and irenical
theology of the Heidelberg Catechism (1563)° associated with a Melanch-
thon pupil, Zacharias Ursinus (later at Neustadt Reformed Academy), and
less probably, Casper Olevianus, also had wide appeal (1563) in the Church
of England. Soon there were English translations of what was called The
Palatine Confession. Ursinus’s influential commentary on the catechism?,
which became compulsory reading in divinity at Oxford university in 1587,
was also translated into English®.

Lastly: In 1570s England there occurred a mini-Luther renaissance with
the publication in English translation of a dozen writings of his including
some of his most important works®. Before 1540 there were only around six
English Luther translations, bearing in mind that England was a land where
his writings were banned. Matters improved after 1547 in the reign of the
Protestant Edward VI when Luther became legitimately public, so that a few
more translations were made including some sermons rendered into English

78 1bid., p. 77.

79 See Irene DinGeL, Augsburger Religionsfrieden und »Augsburger Konfessionsgewandtschaft« —
konfessionelle Lesarten, in: Heinz ScuiLing/Heribert SmoLinsky (ed.), Der Augsburger Reli-
gionsfrieden 1555, Giitersloh 2007, pp. 157-178, on pp. 164-167, and with reference there to
English intervention about safeguarding Reformed interests.

80 Doctrinae christianae compendium: seu commentarii catechetici (1586).

81 See Howard Hotson, »A Generall Reformation of Common Learning« and its Reception in
the English-Speaking World, 1560-1642, in: Ha/CotrinsoN, The Reception, pp. 193-228, on
pp. 207-211.

82 See Errton, Luther in England, pp. 121-134; Trueman/EuLEr, The Reception, pp. 68-72; Carrie
EuLEr, Does Faith Translate? Tudor Translations of Martin Luther and the Doctrine of Justi-
fication by Faith, in: ARG 101 (2010), pp. 80-113. On the survival, reprise and recycling of
spiritual themes of Luther in England in the second half of the sixteenth century and beyond,
see Alec Ryrie, The Afterlife of Lutheran England, in: WenpeBourG (ed.), Sister Reforma-
tions/Schwesterreformationen, pp. 213-243, on p. 231.
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by John Foxe. Overall, however, there was little by Luther in English before
1559; by now, twenty-three years after his death he was less well known than
Calvin, Bucer, Melanchthon, Bullinger and Zwingli. He was no longer seen
as the »Mittelpunkt der Reformation«®, and his original spiritual discovery
or breakthrough was virtually unknown: »arcane and remote [...] beyond
reach and comprehension«®, in England (if not uniquely) till the late-six-
teenth century.

It was the firmly Reformed John Foxe who lamented over the lost Luther.
In the 1570s he headed a project to retrieve and make available more Luther
works in English — chiefly of the fundamental spiritual and devotional kind.
Foxe translated some works himself and arranged for other translators to do
some in which when he would write a preface. Significant was the Galatians
Commentary (1575) in which Foxe’s (anonymous) preface outlined Luther’s
life, not provided for before in English. It went through seven editions.
Also important was an English rendering of the Gradual Psalms (Psalms
of Ascent) in 1577, in which Foxe’s preface attempts to protect Luther from
Protestant anti-Lutheran bias, prejudice, and misconceptions of various
Kinds; it gets to the core of Luther by highlighting that he offers an antidote
to the Devil, death and self-damnation (Anfechtung), especially if one grasps
his law-gospel polarity. In short, it was the pastoral and spiritual Luther that
Foxe was commending, not the dogmatic warrior or polemicist. The stress
was on Luther as a signpost to comfort and consolation through Christ on
the Cross. In 1579 there appeared (at last) a translation of The Liberty of a
Christian. In 1580, an English version of Luther’s preface to his Romans
commentary was published. In this the translator’s preface noted perceptively
that »no one has ever dug deeper into the nature of things«®. That this whole
development could be interpreted as an anti-Calvinist current in England is
most implausible. Foxe, who knew about suffering in his own life and in
the martyrs, was commending the existential Luther and his focus on Christ
crucified. As a historian, he regretted that the real Luther and the memory
of his foundational role for the Reformation faith had been forgotten or was
disappearing.

83 Erron, Luther in England, p. 126.
84 Heiko OBermAN, Vorwort, in: ZKG 89 (1978), p. 1.
85 Erton, Luther in England, p. 128.
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Fertilizing effects in Scotland

In this era, Scotland was a wholly separate kingdom. A Continental tendency
to this very day is to envisage Scotland as somehow part of Greater Eng-
land, or to wish for this to be the case. Such a view was already current
in the sixteenth century, when the historian, Johannes Sleidan, speaking of
»Britain«, observed with limited knowledge that »it is incomprehensible that
the people of one country and language (!) should be at so great dissension
among themselves and would consider it a thing chiefly to be wished for if
the whole land might by some measure agree on being ruled by one govern-
ment«®. Historically there was interaction between England and Scotland,
but usually hostile. Scottish self-protection had traditionally been assisted by
the Franco-Scottish »Old Alliance« and dynastic links with France. In fact,
in the years just before the Reformation revolution of 1560 in Scotland, the
country had been ruled by a Frenchwoman as regent, Mary of Guise; and
from 1560-1567 the country was ruled by her daughter, also a Catholic, Mary
Stewart, who had been brought up in France where she was Queen as wife
of Francis Il. (d.1560). In a nutshell, the huge political paradigm shift that
enabled the Reformation to become established was the switch from Scottish
alliance with Catholic France to Protestant England. Thereafter the chief
common interest between England and Scotland was religion, even if their
churches and religious cultures were quite different.

The story of the early infiltration into Scotland of Reformation ideas
originating in Germany was also in various respects different from that in
England, at least in regard to the mechanisms. Similar was the importation of
Lutheran literature via east-coast ports, such as Leith, Dundee, and Aberdeen.
But such books, including English New Testament translations by William
Tyndale, also came into Scotland from the south, via England. Yet, while
Scotland also had trading links with the Low Countries and Antwerp, her
closer links with the Baltic and Scandinavia played a role in the reception of
Lutheran ideas. For apart from trade, there was both seasonal migration and
emigration from Scotland eastwards, so that there were significant Scottish
communities on the Scandinavian shores of the North Sea as well as in the
entire Baltic area including East Prussia and Poland®’. This and the cultural
consequences helped make Scots’ exposure to the Reformation somewhat
different from that in England. However, in relation to ideas of reform in

86 A Famous Chronicle, Book 20, p. cccx.

87 See, for example, David DitcuBurN, Scotland and Europe. The Medieval Kingdom and its Con-
tacts with Christendom, 1214-1560, East Linton 2000; id., Merchants, Pedlars and Pirates. A
History of Scotland’s Relations with Northern Germany and the Baltic in the Late Middle Ages,
Doctoral Diss., Edinburgh 1988; Thorkild L. CurisTensen, Scots in Denmark in the Sixteenth
Century, in: ScHR 49 (2000), pp. 125-145.
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theology and church, the evolution in Scotland was generally similar (and
elsewhere in western Europe): While the mature Scottish Reformation was
in theology to be orientated to Zurich, Geneva, and Heidelberg, the prepa-
ration and initial phase had Lutheran impulses®, even if one cannot speak
of a noticeably popular Protestant movement. Here we will give some select
illustrations.

From 1525 onwards, both the Scottish Parliament and some east coast
cities made the import and possession of heretical and Lutheran books illegal,
especially as they had been circulating in the universities of Aberdeen and
St Andrews in particular. This measure had only limited success. The most
notable symptom of the incursion of Lutheran ideas into Scotland in the 1520s
(and with a direct link to Germany) was the martyrdom of a young cleric and
preacher, Patrick Hamilton (c.1504-1528), at St Andrews in 1528 following
the anti-heretical zeal of Cardinal David Beaton. Thereby Hamilton became
an iconic figure in future Scottish Protestantism®. He had studied in Paris,
Louvain, St Andrews and in Marburg under Francis Lambert; he was one
of the new university’s first graduates. His ideas did not die with him, as
the English Lutheran, John Frith (discussed above), found the manuscript of
Hamilton’s theological disputation at Marburg, translated and later published
it in Antwerp (c.1531), and known later as Patrick’s Places. The work was
later frequently published in England. Reflecting the ideas and formulations
of Luther and Melanchthon on justification, grace, faith alone, law and
gospel, the small work embodies one of the most direct German Lutheran
bridges to Scotland.

There were subsequent trials and a few executions for heresy in Scotland,
and other Reformation sympathizers went into exile. Two of them became
Lutheran university theologians in Germany and Scandinavia. The first
was an Augustinian, Alexander Alane (or Alesius, as he was nicknamed

88 See, for example, James E. McGoLbrick, Luther’s Scottish Connection, Birmingham 22007,
W. Stanford Reip, Lutheranism and the Scottish Reformation, in: WThJ 7 (1945), pp. 91-111;
James K. CamEron, Aspects of the Lutheran Contribution of Scotland, 1528-1552, in:
RSCHS 22 (1984), pp. 1-22; James Kirk, The Religion of the Early Scottish Protestants, in:
SCH (L). S 8 (1991), pp. 361-411. Alec Ryrie, The Origins of the Scottish Reformation, Man-
chester 2006, pp. 29-36, 131f. On the general Scottish-German literary context see Alasdair A.
MacponaLp, The Early Reception of German Literature in Scotland, in: Nine Miepema / Rudolf
Suntrup (ed.), Literatur — Geschichte — Literaturgeschichte, Frankfurt a. M. 2003, pp. 263-276.

89 See CresscH, England’s Earliest Protestants, pp. 81-85; Rainer Haas, Franz Lambert und
Patrick Hamilton in ihrer Bedeutung fiir die evangelische Bewegung auf den Britischen Inseln,
doctoral dissertation, Marburg 1973; Gerhard MuLLEr, Protestant Theology in Scotland and
Germany in the Early Days of the Reformation, in: RSCHS 22 (1986), pp. 103-117; Duncan
Suaw, Zwinglian Influences on the Scottish Reformation, in: RSCHS 22 (1985), pp. 119-139 =
Zwing. 75 (1988), pp. 375-400; lain R. TorrANCE, Patrick Hamilton and John Knox. A Study in
the Doctrine of Justification by Faith, in: ARG 65 (1974), pp. 171-184.
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by Melanchthon; 1500-1565)%. In 1532 he went to Wittenberg, from where
he published some tracts urging (in vain) King James V to permit Bible
translations in the Scottish vernacular languages; this also led to polemical
exchanges on the topic with the Catholic theologian, Johannes Cochlaeus.
Later, the Wittenbergers sent Alesius to England and Cambridge as a means
of strengthening Protestant Anglo-German links. With the breakdown in
Anglo-Schmalkald League relations in 1539, Alesius returned to Germany,
where he became professor of theology first in Frankfurt-on-Oder, and then
in Leipzig®. He also participated in the Imperial religious colloquies at the
time. The other Scottish Lutheran exile who became a professor of theology
abroad was the ex-Dominican John MacAlpine (d. 1557) — known also as
Macchabeus. He had studied theology at Cologne, fled to England in the
1530s, and later went to Wittenberg where he became a doctor of theology.
A fellow-Dominican from Glasgow, John Macdowell, had a similar itiner-
ary. MacAlpine then became a professor of theology at the new Protestant
university of Copenhagen and chaplain to Christian I1l. MacAlpine was
involved with implementing the Lutheran Reformation in Denmark, includ-
ing a Danish Bible translation, and had regular contact with Bugenhagen in
Wittenberg®2.

Four other vehicles of the transmission of the Wittenberg theology
to Scotland should be mentioned. First: the exiled John Gau (d. 1557)%.
Based in Copenhagen, Gau published at Malmé in 1533 the first sub-
stantial Lutheran work in the Scots-English language: The Richt Vay to
the Kingdome of Hevine. This was actually a translation of a work of the
same title by the Danish Lutheran humanist, Christiern Pedersen — Den
rette vej till Hiemmerigis Rige (1531); in turn he had compiled it from
a publication (1523&1525) by Urbanus Rhegius in Braunschweig -
Die zwolff artickel vnsers Christlichenn glawbens, and which em-
bodied a catechetical exposition of the fundamental themes of Luther’s

90 See John T. McNEiLL, Alexander Alesius, Scottish Lutheran 1500-1565, in: ARG 55 (1964),
pp. 161-191; Ernst Sieemunp-Schurtze, Alesius, Alexander, in: TRE 2, pp. 231-235; id., Das
Leben des Alexander Alesius (1500-1565), Aachen 2005.

91 Gotthelf WiepermaNN, Martin Luther versus John Fisher: Some Ideas Concerning the Debate
on Lutheran theology at the University of St Andrews, 1525-1530, in: RSCHS 22 (1984),
pp. 13-34; id., Alexander Alesius’ Lectures on the Psalms at Cambridge, 1536, in: JEH 37
(1986), pp. 15-41; id., Der Reformator Alexander Alesius als Ausleger der Psalmen, doctoral
dissertation, Erlangen 1988.

92 See M. A.F. Bredahl Petersen, Dr Johannes Macchabeus: Scotland’s Contribution to the Refor-
mation in Denmark, doctoral dissertation, Edinburgh 1935.

93 See McGoLbrick, Luther’s Scottish Connection, pp. 73-76. A. F. MitcaELL (ed.), John Gau. The
Richt Vay to the Kingdome of hevine, Edinburgh 1888, Introduction.
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theology. The work probably circulated chiefly among Scandinavian
and Baltic Scots communities, since Scottish Catholic officials probably
destroyed most copies sent to Scotland.

Second: There was the exiled Scot, John Johnsone, who published a
Lutheran text in English at Antwerp in about 1533°%. Only fragments of this
have survived, but striking in them are the echoes of not only Luther’s ideas
on faith and works, but also his focus on the theology of the cross.

Third: There was Henry Balnaves (1512-1570)%, a more high-profile
person who was involved in the Reformation revolution 1555-1560. He had
studied at St Andrews and then law and theology at Cologne, and was con-
verted soon afterwards to Reformation ideas. Balnaves was and remained
a lawyer, politician and diplomat, but was active in religious affairs, being
an advisor to the reformed Church of Scotland after 1560. Following his
participation in anti-Catholic agitation connected with the assassination of
Cardinal David Beaton in 1546, he was imprisoned by the French in Rouen —
a city with a history of a Protestant presence —; early Lutheran sympathies
in Normandy caused it sometimes to be referred to as La petite Allemagne.
It was there that Balnaves wrote his Confession of Faith, conteining how the
troubled man should seek refuge at his God, thereto led by faith. This was a
biblical and theological exposition of justification by faith and consolation,
evidently strongly influenced by Luther’s Galatians commentary of 1535%.
The work was not published separately until 1584 in Edinburgh, and John
Knox included it with great enthusiasm as an appendix to his History of the
Reformation in Scotland (1587). The episode shows that even in strongly
Reformed and Calvinist environments like post-1560 Scotland, there was still
a welcome place for Luther-inspired books on fundamentals.

Lastly: One of the most effective and popular media disseminating Ref-
ormation and basic Lutheran ideas in Scotland was the Gude and Godlie
Ballatis — a corpus of vernacular religious songs and ballads; some of these
were also catechetical, satirical and polemical. Some were circulating in
Scotland since the 1540s in oral form only; they were banned, but by their
very nature they were beyond the reach of censors. Their published forms
after 1560 reveals a complex and sophisticated anthology of texts and ideas®.
Their origin is attributed to John Wedderburn (1508-1556) from Dundee.
At St Andrews university he was exposed to Lutheran ideas in academic

94 See James K. CamEron, John Johnsone’s An Confortable Exhortation of our Mooste Holy
Christen Faith and her Frutes. An early example of Scots Lutheran piety, in: Derek Baker (ed.),
Reform and Reformation. England and the Continent c. 1500—c. 1750, Oxford 1979, pp. 133—147.

95 McGotprick, Luther’s Scottish Connection, pp. 76—-85.

96 See Hugh WarT, Henry Balnaves and the Scottish Reformation, in: RSCHS 5 (1935), pp. 23-39.

97 See especially the new text-critical edition by Alasdair A. MacDonaLp (ed.), The Gude and
Godlie Ballatis, Scottish Text Society, Woodbridge, UK 2015.
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disputations. Becoming a priest he was later charged with heretical associ-
ations, and went into exile. He eventually matriculated at Wittenberg uni-
versity in the theology faculty. In Saxony he also witnessed how reformers
had helped convert popular folk songs and lusty ballads into spiritual songs
conveying Reformation piety®. Wedderburn began to collect many of these
and translate them into vernacular Scots, and probably cooperated with
some Scandinavian and Baltic Scots as well as Englishmen on the project.
Through Wedderburn’s agency these ballads were sent to Scotland to which
he also returned, only to be exiled permanently in England. Analysis of these
anonymous ballads and lyrics reveals that their ultimate sources included
writers and versifiers like Luther, Johannes Agricola. Elizabeth Creutziger,
Hans Sachs, Johann Walther, Heinrich Miiller of Zutphen, Wolfgang Muscu-
lus, Nicolaus Decius, Veit Dieterich, Johannes Freder, Andreas Knopius and
others, including some non-Germans.

To finish with two observations. First: It is worth recalling that in John
Knox’s writings on political resistance and its theological legitimation when
justified, one of the sources he explicitly drew theoretical inspiration from
was the German Magdeburg Confession of 1550%; second: King James VI
of Scotland came of age in the 1580s and wished to enter on to the European
stage as a Protestant crusader backed by an alliance between Denmark,
Scotland, and the German Protestant estates; he hoped that this would lead to
a pan-Protestant coalition involving also the English, the Dutch, the French
Huguenots and the Swiss. His indispensable diplomat and ambassador for
Imperial and German affairs in particular was the Scottish jurist John Skene
(1543-1617)1°, He spoke fluent German, assisted by the fact that he had
embarked on mid-career studies in Wittenberg in the 1570s.

Some modern interactions

It goes without saying that colonial rivalry in the nineteenth century fol-
lowed by the two World Wars in the first half of the twentieth century, which
primarily entailed European virtual self-destruction, did little to cause Brit-
ish-German relations in political and other spheres to flourish harmoniously;
these only began to recuperate and heal in the second half of the twentieth

98 See B. MurpocH, The Hymns of Martin Luther in the Gude and Godlie Ballatis, in: Studies in
Scottish Literature 12 (1974-1975), pp. 92-1009.

99 See William Croft Dickinson (ed.), John Knox’s History of the Reformation in Scotland, Edin-
burgh 1949, vol. I1, pp. 129f. Esther HiLpbesranpT, The Magdeburg Bekenntnis as a possible
link between German and English resistance theories in the sixteenth century, in: ARG 71
(1980), pp. 227-253.

100 See GeHrING, Anglo-German Relations, pp. 133-138.
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century. Moreover, the post-Enlightenment, post-modern, and post-Christian
ages of confessional secularism have enhanced the awareness in both coun-
tries of a common if shrinking Christian heritage — all very different from the
sixteenth century, still an age of universal faith.

Fortunately, the earlier generations of political hostility and enmity did
not impact negatively on the reception of German (including Franco-German
and Swiss-German) theologians and church historians in British and Irish
churches of Reformation provenance. This refers chiefly to ground-breaking
and innovative thinkers, although a few, like Karl Barth, have been paradox-
ically both ground-breaking and conservative — witness his lectures on the
Scots Confession (1560) at Aberdeen in 1937-1938. The list of influential
German-speaking theologians'® on the curricula (in very good English
translations) of British theological colleges until recently was impressive.
One can recall and think of, for example, Ritschl, Troeltsch, von Harnack,
A. Schweitzer, Otto, Barth, Brunner, Gogarten, Bultmann, Bonhoeffer,
Thielicke, Pannenberg, Moltmann, Jlngel, as well as von Rad, Késemann,
Aland, Marxsen etc. among biblical scholars. This list is beginning to fade,
perhaps, and is not being replaced with many other German names of emi-
nence — due to what one might call a deregulation of theology and cultural
mutations like the shortage of suitable translators in the field. Among ordinary
British church people, especially the youth, it was the witness and lifestyles
of people like Albert Schweitzer and Dietrich Bonhoeffer, as well as pastors
like Martin Niemoller, that were inspirational. From a Christian German
perspective before and after World War 11, the most reassuring ecclesias-
tical and religious voice to be heard from Britain was undoubtedly that of
George Bell, Anglican bishop of Chichester®2. In both wars he spoke up for
humane and civilized treatment of broken Germans such as those expelled
from eastern Europe, just as he had spoken out against antisemitism and was
the German Confessing Church’s most important international ally due to a
close friendship with Bonhoeffer. He also denounced British indiscriminate
area bombing in Germany, as at Dresden. His contribution to the emerging
ecumenical movement, Christians better together, was massive.

On the institutional churches front: The Church of Scotland (Reformed and
Presbyterian) is a founder member of the Community of Protestant Churches
in Europe (CPCE), formerly known as the Leuenberg Church Fellowship.
The Fellowship came into being in 1973 on the basis of the Leuenberg Agree-
ment, especially on eucharistic theology, between the Reformation churches

101 See Alasdair lan C. Heron, A Century of Protestant Theology, London 1980.

102 See Andrew CHanDLER, George Bell, Bishop of Chichester: Church, State and Resistance in
the Age of Dictatorship, Grand Rapids, MI 2016. Cf. Franz HiLpesranpt (ed.), »And Other
Pastors of thy Flock«: a German Tribute to the Bishop of Chichester, Cambridge 1942.
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in Europe. The name was changed to CPCE in 2003. The Leuenberg Agree-
ment stipulated that a common understanding of the gospel grounded on the
doctrine of justification by faith, and interpreted with reference to the Word
of God, baptism and the Lord’s Supper, is sufficient to overcome the Luther-
an-Reformed church alienation and division. Thereby, and at last, Marburg
1529 and the exclusiveness of the Book of so-called »Concord« in 1580 were
undone. This has helped revitalize links at the official level between Scottish
and German Lutheran Churches as well as secure a mutually recognized
ministry.

As regards German church relations with episcopalian (Anglican) churches
in Britain and Ireland, they are currently shaped by the Meissen Agreement.
This was signed by the Churches of England and Ireland, the Evangelical
Church in Germany and the Federation of Evangelical Churches in the
German Democratic Republic in 1991. Thereby the episcopalian churches
and the EKD (Evangelische Kirche in Deutschland) mutually acknowledge
each other as »churches belonging to the One Holy, Catholic and Apostolic
Church of Jesus Christ and truly participating in the apostolic mission of
the whole people of God«. They are committed to sharing a »common life
and mission« and taking »all possible steps to closer fellowship in as many
areas of Christian life and witness as possible« in the context of a common
journey towards »full, visible unity«. As part of the implementation of this
agreement, the Church of England and the EKD continue official theological
conversations through regular conferences to »encourage the reception of
the theological consensus and convergence already achieved and to work to
resolve the outstanding differences between us«. The purpose of the confer-
ence is to share Anglican and Lutheran/Reformed perspectives on the theme
of progressing the churches towards closer fellowship and greater unity.

Generally speaking, the sixteenth- and seventeenth-century aspiration
to a more self-aware, European pan-Protestant community with a sense of
inner unity has come, with historically unaccustomed German assistance, a
little bit closer.
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Emidio Campi

Die Schweizerische Reformation in ihren reziproken
Verhaltnissen von Siid- und Nordeuropa

Die Zircher Reformation, wovon hier hauptséchlich die Rede sein soll,
beeinflusste maRgeblich die Entwicklung der reformierten Kirchen nicht nur
in der Eidgenossenschaft (selbst in Genf), sondern auch in Deutschland, in
Ostmitteleuropa (insbesondere Ungarn und Polen), aber auch in Frankreich,
in Holland, England und Schottland — von da aus bald in den Kolonien der
Neuen Welt". Die folgenden Ausfiihrungen wollen bewusst keinen Uberblick
Uber alle denkbaren Einflisse der Ziircher Reformation in Bezug auf ihre
Vorstellungen von Kirchenordnung, Bekenntnis, Liturgie und Theologie
sowie in Bezug auf ihre politischen und sozial-ethischen Ideen geben. Der
doppelten Anforderung vom Thema dieses Sammelbandes entsprechend,
mochte ich auf ein fast in \ergessenheit geratenes Kapitel Schweizer
Geschichte hinweisen, obgleich es im hochsten Grade lehrreich ist: die Hilfs-
aktion von 1557 fir die bedrangten franzosisch-italienischen Waldenser?.
Es handelt sich freilich um eine Mikrogeschichte, aber dabei spiegeln sich

1 Andreas Munting, Heinrich Bullingers européische Kirchenpolitik, Bern 2001; Irene
DingeL, Bullinger und das Luthertum im Deutschen Reich, in: Emidio Cawmpi/Peter Opitz (Hg.),
Heinrich Bullinger. Life, Thought, Influence. Ziirich, August 25-29, 2004. International Con-
gress Heinrich Bullinger (1504-1575), 2 Bde., Ziirich 2007, Bd. 2, S. 755-777; Erich BrYNER,
Bullinger and Ostmitteleuropa. Bullingers Einfluss auf die Reformation in Ungarn und Polen.
Ein Vergleich, in: Cawmpi/Oritz, Heinrich Bullinger, S. 799-820; Diarmaid MacCuLLoCH,
Heinrich Bullinger and the English-Speaking World, in: Campi/Opitz, Heinrich Bullinger,
S. 91-94; Carrie EuLer, Couriers of the Gospel: England and Zurich, 1531-1558, Ziirich 2006;
Peer Friess, Der Einfluss des Zwinglianismus auf die Reformation der oberschwébischen
Reichsstadte, in: Zwingliana 34 (2007), S. 5-27; Amy Nelson Burnert/Emidio Camer (Hg.),
Companion to the Swiss Reformation, Leiden 2016.

2 DieLiteraturistsparlich. Siehe dazu Friedrich Christoph Schrosser, Leben des Theodor de Beza
und des Peter Martyr Vermili: ein Beytrag zur Geschichte der Zeiten der Kirchen-Reformation,
Heidelberg 1809, S. 70-79; Johann-Wilhelm Baum, Theodor Beza nach handschriftlichen und
anderen gleichzeitigen Quellen dargestellt, Bd. 1, Leipzig 1843, S. 240-275; Arturo PascaL,
Le ambascerie dei Cantoni Svizzeri e dei Principi Protestanti di Svizzera e Germania al Re
di Francia in favore dei Valdesi durante il periodo della dominazione francese in Piemonte
(1535-1559): contributo ad una Storia diplomatica dei Valdesi del Piemonte, in: Bollettino
Storico-Bibliografico Subalpino 18 (1913), S. 80-119; 314-333; 19 (1914), S. 26-38; Alain
Durour, Théodore de Beze. Poéte et théologien, Genf 2006, S. 41-44; Euan Cameron, The
Consensus Tigurinus and the Goppingen Eucharistic Confession, in: Reformation & Renais-
sance Review 18 (2016), S. 72-84.
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wie in einem Prisma so gut wie alle zentralen Fragen der schweizerischen
Reformation in ihren reziproken Verhaltnissen von Siid- und Nordeuropa
in der bewegten Umbruchszeit der fiinfziger Jahre des 16. Jahrhunderts
wider.

1. Hintergrund der Hilfsaktion

Westlich von Turin, zwischen Pinerolo und Grenoble, liegen einige schwer
zugangliche Téler der Cottischen Alpen, die seit mehr als 700 Jahren von
Waldensern bewohnt werden®. 1184 als Ketzer exkommuniziert und von der
Inquisition verfolgt, zogen sie sich Ende des 13. Jahrhunderts in jene Alpenta-
ler zuriick, wo sie am Vorabend der Reformation den grofiten Rest der einmal
europaweit ausgedehnten mittelalterlichen Reformbewegung bildeten. Kleine
Gruppen lebten auBerdem in Apulien, Kalabrien und in der Provence. Trotz
des erzwungenen Rickzuges ins Alpengetto hatten die Waldenser von den
Anfangen der Reformation in Deutschland und in der Schweiz erfahren und
reges Interesse fir die reformatorischen Ideen bekommen. 1532 in einer gro-
Ben Versammlung in Chanforan, im Angrognatal, wurde der Anschluss der
mittelalterlichen Bewegung an die Reformation beschlossen. Westschweizer
wie Guillaume Farel waren die ersten Kontaktpersonen und blieben auch die
Hauptansprechpartner, besonders nach der Einfiihrung der Reformation in
Genf. 1536 besuchte Calvin die Waldensertéler, um zu begieRen, was Farel
gepflanzt hatte, denn fiir ihn waren die Waldenser der wichtigste »Brii-
ckenkopf« der Reformierten auf dem Weg nach Italien. Ebenfalls 1536 kam
Antoine Saunier, ein Vetter Calvins und ein seit Jahren in den Waldenserta-
lern tatiger Pfarrer, nach Zirich, um dessen Firsprache fur die bedrangten
Glaubensgenossen bei Franz I. zu erwirken, denn der franzdsische Konig
war seit dem Frithjahr neuer Herr im Piemont?. Seither nahm auch die refor-
mierte Eidgenossenschaft vor allem durch das Tragerpaar Genf-Zirich am
Schicksal der Waldenser lebendig Anteil, was eigentlich heute noch gilt.
Durch ihre tatkraftige und unermudliche Unterstiitzung entstand eine kleine,

3 Grundlegend dazu: Giovanni JaLra, Storia della Riforma in Piemonte fino alla morte di
Emanuele Filiberto, 1517-1580, Florenz 1914; Amedeo MoLNAR, Die Waldenser. Geschichte
und europaisches Ausmass einer Ketzerbewegung, Goéttingen 1980; Euan Cameron, The Refor-
mation of the Heretics. The Waldenses of the Alps, 1480-1580, Oxford 1984; Gabriel Aubisio,
The Waldensian Dissent: Persecution and Survival, c.1170—c.1570, Cambridge 1999; Giinter
Frank u.a. (Hg.), Die Waldenser. Spuren einer europaischen Glaubensbhewegung, Bretten 1999;
Giorgio Tourn, Geschichte der Waldenser, Klagenfurt am Worthersee 2006.

4 Theo Kierner, Die Waldenser auf ihrem Weg aus dem Val Cluson durch die Schweiz nach
Deutschland, 1532-1755, Bd. 1: Reformation und Gegenreformation im Val Cluson 1532-1730,
Gottingen 1980, S. 27-31.
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eigene reformierte Kirche, die Waldenser Kirche, die nunmehr beziiglich
Alter und (daraus abgeleiteter) Wiirde im evangelischen Ausland als mater
reformationis begriffen wurde.

Die 1540er und 1550er Jahre sahen ein Erstarken der waldensischen Pra-
senz in den Alpentdlern. In Genf ausgebildete Pfarrer fanden in zunehmender
Zahl ihr Wirkungsfeld in den waldensischen Kirchgemeinden, man begann
die Gottesdienste unter groBem Zulauf 6ffentlich zu feiern und errichtete
schlielich auch Gotteshduser. Das 1539 nach franzdsischem Vorbild in Turin
installierte Parlament, dem die Haresiebekdmpfung oblag, reagierte mit
verscharfter Repression, insbesondere mit der Verfolgung der waldensischen
Pfarrer. Am 20. Dezember 1555 beschloss das Parlament die Entsendung
einer zweikopfigen Delegation samt stark bewaffnetem Begleittross, die die
Waldenser zur Rason bringen und zuriick in den Schoss der église romaine
flhren sollte. Zuséatzlich verlangte ein Edikt vom 23. Mérz 1556 die Unter-
werfung, Einstellung der Gottesdienste und Auslieferung der Pfarrers.

Als Reaktion auf die in den folgenden Wochen fortgesetzten Versuche der
Turiner Delegation, die Waldenser durch Einschichterung zur Unterwerfung
zu bringen, présentierten diese ein Glaubenshekenntnis, an dem sie festhalten
wollten, solange sie nicht par la pure parole de Dieu des Irrtums Uberfihrt
wirden®. Die Bitte der Waldenser de les laisser vivre paisiblement en leurs
désert wurde nicht erhort’. Eine scharfe Verfligung von Konig Heinrich I1.
gegen die Reformierten in Piemont erging am 27. November 1556, und im
Frihjahr 1557 verlangte das Turiner Parlament von den »Talleuten« — so
werden die Waldenser in den Quellen zumeist genannt — ultimativ die Kon-
version und die Auslieferung ihrer Pfarrer und Schulmeister, von denen viele
aus der Lausanner oder Genfer Kirche stammten®. Der erste Martyrer dieser
neuen Kampagne gegen die Waldenser Kirche war Pfarrer Goffredo Varaglia
(ca. 1507-1558)°.

5 CaMmeroN, The Reformation of the Heretics, S. 160; JaLra, Storia della Riforma in Piemonte,
S. 80-84.

6 Der Text befindet sich in: Heiner FauLensacu u.a. (Hg.), Reformierte Bekenntnisschriften,
Bd. 1/3, Neukirchen-VIuyn 2007, S. 355-363.

7 Histoire des persécutions et guerres faites depuis I’an 1555 jusques en I’an 1561, contre le peuple
appelé Vaudois qui est aux valées d’Angrongne, Luserne, sainct Martin, la Perouse et autres du
pais de Piemont. Nouvellement imprimé, [Genf] 1562, S. 30f. (zit. nach der Faksimile-Ausgabe,
in: Storia delle persecuzioni e guerre contro il popolo valdese [...], hg. v. Enea BaLmas/Carlo
Alberto THEILER, Turin 1975).

8 Die Nachrichten, die Bullinger in Zirich zugekommen waren, schildern die Geschehnisse
ausfihrlich. Dazu Hans Ulrich BicutoLp, »Das Thier wiitet«. Zirich und die Hilfe fir die
Waldenser im Piemont von Heinrich Bullinger (1504-1575) bis Anton Klinger (1649-1713), in:
Albert de Lane/Gerhard ScuwinGe (Hg.), Peter Valkenier und das Schicksal der Waldenser
um 1700, Heidelberg 2004, S. 37-58.

9 Uber ihn siehe Renato GiuLiani, Una vita e un martirio da non dimenticare. Goffredo Varaglia
e le missioni evangeliche in Italie 1532-1558, Bigarello 2007.

© 2017 Vandenhoeck & Ruprecht | Brill Deutschland GmbH
https://doi.org/10.13109/9783666101540 | CC BY-SA 4.0



120 Emidio Campi

Als die Nachricht dieser repressiven MalRnahmen gegen die Waldenser
die Genfer Compagnie des pasteurs erreichte, wurde nach eingehenden
Beratungen mit den Magistraten beschlossen, dass Theodor Beza (1519-1605)
und Guillaume Farel (1489-1565) die evangelischen Orte der Eidgenossen-
schaft besuchen sollten, um sie aufzufordern, eine Gesandtschaft zugunsten
der bedrangten Glaubensgenossen an den franzdsischen Hof abzuschicken;
und zugleich sollten beide persénlich die sliddeutschen protestantischen
Fiursten und Stddte ersuchen, entweder durch Gesandte oder zumindest
brieflich Fiirsprache bei dem Kénig einzulegen®.

2. Die Eidgendssische Gesandtschaft

Die Gesandten reisten zunéchst nach Bern, wo sie das Unglick der Talleute
der Kirche und dem Rat so ergreifend darstellten, dass diese der Initiative
vorbehaltlose Zustimmung gaben und ihre volle Unterstiitzung boten. Beza
und Farel eilten dann schleunigst nach dem Vorort Zirich, wo sie im April
vom Rat die Zusage zu einer Bittgesandtschaft an den franzdsischen Hof
erreichten'. Ebenso herzlich empfangen wurden die zwei Delegierten in
Schaffhausen und Basel. Eine Schlisselrolle bei den Verhandlungen zwi-
schen den einzelnen Stédten spielte Heinrich Bullinger. Da der Zircher
Antistes durch seinen langjahrigen Briefwechsel mit Calvin Uber die unter-
driickten Reformierten jenseits der Alpen am besten informiert war, konnte
er allerletzte Zweifeln beseitigen und der Sache Nachdruck verleihen. So in-
struierte er selber den Zircher Stadtschreiber Johann Escher, der Zirich auf
der Zusammenkunft vom Mai 1557 in Aarau vertreten sollte, mit dem Ziel,
die drei anderen reformierten Stadte Bern, Basel und Schaffhausen fiir die
Entsendung einer hochrangigen eidgendssischen Gesandtschaft zum franzo-
sischen Kénig zu gewinnen. Er gab gleich auch die genauen Anweisungen
zum Vorgehen am Hofe und zum diplomatischen Betragen; er entwarf sogar
den Text, der Heinrich I1. vorgetragen werden sollte*?, Im theologischen Teil
seiner Stellungnahme wahrte er zwar eine gewisse Distanz zum (mittelal-
terlichen) »Waldenser«-Begriff, der in der Reformationszeit mehr belastete
als auszeichnete, hob aber ausdriicklich hervor, dass sie sich mittlerweile
»zum Evangelio und zuo unser religion tratten, also das sy ouch predicanten
von Genff angenommen haben«. Im politischen Teil der Instruktion erwies
sich Bullinger als geschickter Taktiker. Unter anderem verwies er auf die

10 Alcuin HorLaeNDER, Eine Schweizer Gesandtschaftsreise an den franzdsischen Hof im Jahre
1557, in: Historische Zeitschrift 69, NF 33 (1896), S. 385—-410.

11 Bullinger an Calvin, 16. Mai 1557 in: Calvini Opera 16, S. 481-486, Nr. 2630.

12 Bullingers Autograph befindet sich in: StAZ, E II 341,3573r-3575r, die Transkription in:
BicuroLp, Das Thier wiitet, S. 52-58, hier S. 53, 56.
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Duldsamkeit der Vorganger Heinrichs und anderer Landesherren, auf die
Losung des Religionsproblems durch ein kiinftiges allgemeines Konzil,
um schlielich mit der schmeichelnden Aussicht zu locken, der Konig
wiirde durch ein Einlenken »vil liebe und gunsts in der eydg[no]schafft und
Tuschen landen in viel tusend menschen hertzen gégen der kron Franckrych
erwecken«, was angesichts des franzdsischen Soldnerbedarfs und der Ver-
tragsbeziehungen auch zu reformierten Orten der Schweiz ein starkes Argu-
ment war.

Die Zircher Haltung setzte sich in Aarau denn auch durch. Die Abge-
ordneten der reformierten Stédte folgten dem so vorgezeichneten Weg,
beschlossen, eine Gesandtschaft an den franzdsischen Hof zu schicken und
Ubernahmen auch Bullingers Vortragskonzept weitgehend. Die Versammel-
ten setzten hohe Erwartungen in die Mission. Selbstbewusst lielen sie das
Turiner Parlament bitten, die Verfahren noch aufzuschieben, weil eidgenés-
sische Abgeordnete in dieser Sache zum Koénig unterwegs seien. Auch der
franzoésische Gesandte in der Schweiz, Matthieu Coignet, bestarkte Bullinger
in der Uberzeugung, dass sich der Kénig wohl besanftigen lasse®.

Eigentlich beglnstigte die politisch-konfessionelle Struktur der Eidgenos-
senschaft eine Aktion dieser Art Uberhaupt nicht**. Nicht nur die unterschied-
lichen vertraglichen Beziehungen der Stadte zu Frankreich, auch die kon-
fessionelle Spaltung der Eidgenossenschaft seit dem Zweiten Kappelerkrieg
von 1531 erschwerten eine solche Solidarisierung; denn auch gegeniber den
flinf katholischen Orten, die sich immer wieder fiir den Herzog von Savoyen
einsetzten, war Vorsicht geboten. Ganz abgesehen vom stéranfalligen Ver-
haltnis zwischen Bern und Savoyen, hielt jenes doch seit 1536 wesentliche
Gebiete des Herzogtums besetzt. Gerade im Lichte dieser Situation muss die
Entsendung der Gesandtschaft an den franzosischen Hof als mutige Solidari-
tatsaktion gesehen werden.

Die Geschichte der Mission ist rasch erzahlt. Der Auftritt der Abordnung
vor dem Konig am 30. Juni 1557 sei in ausgesprochen freundlicher Atmo-
sphéare verlaufen, berichtet einer der Teilnehmer in seinem Reisetagebuch.
Auch die (vorlaufige) Antwort, die den Gesandten beim Abschiedsbesuch
eine Woche spater in Compiégne Uberreicht wurde, war eine Meisterleistung
diplomatischer Rhetorik. Der kritische Leser diirfte allerdings aus dem Satz,
man hoffe, »sie [die Leute von Angrogna] werden sich zu Wohlgefallen ihrer

13 BicuroLp, »Das Thier witet«, S. 42.

14 André HorensteiN, Reformatorischer Auftrag und Tagespolitik bei Heinrich Bullinger, in:
Cawmpi/Oritz, Heinrich Bullinger, S. 177-232; Christian Moser, Fremde Dienste, Reformation
und Biindnispolitik — Zirich und das franzésische Soldbiindnis, 1500-1614, in: Christian
Moser/Hans Rudolf Funrer (Hg.), Der lange Schatten Zwinglis. Ziirich, das franzdsische
Soldbiindnis und eidgendssische Biindnispolitik, 1500-1650, Zirich 2009, S. 11-77, bes.
S. 48-58.
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Majestét in die Sachen, sonderlich die Religion beriihrend, wie andere seine
Untertanen gehorsam schicken, die richtigen Schliisse gezogen haben®. Die
endgultige Antwort tadelte denn auch unmissverstandlich die Einmischung
in die inneren Angelegenheiten Frankreichs und wies die Bitte der reformier-
ten Schweizer schroff ab.

3. Die Gesandtschaft der protestantischen Reichsfiirsten

Die Mission bei den stiddeutschen Fiirsten und Stédten erwies sich schwierig
und viel komplizierter, als man sich das vorzustellen vermochte. Anfang
Mai, mit einer Empfehlung des Basler Stadtrates”, erreichten Beza und
Farel Stralburg, wo sie im hugenottischen Juristen Francois Hotman
(1524-1590), dem kunftigen Verfasser der beriihmten Schrift Francogallia,
nicht blof3 einen alten Bekannten, sondern einen grof3ziigigen Gastgeber
und eifrigen Helfer bei der Ausfiihrung ihrer Mission fanden®. Doch sie
bekamen gleichzeitig die Auswirkungen der alle Lebensbereiche pragenden
Konfessionalisierung zu spuren. Unter dem Einfluss des Superintendenten
Johannes Marbach (1521-1581) hatte sich die Reichsstadt, in der zu Bucers
Zeit humanistische Werte und Toleranz im Vordergrund gestanden hatten,
der lutherischen Orthodoxie und ihren starren Einstellungen zugewandt®.
Trotz des anfanglichen Misstrauens gegenuber den »Sakramentariern«
wurden in den von Hotman organisierten Treffen mit dem Stralburger
Superintendenten wesentliche Gesichtspunkte fiir die weitere Entfaltung der
Hilfsaktion erdrtert. Freilich, wie nicht anders zu erwarten war, informierte
sich Marbach vorgangig Uber das Abendmahlsverstandnis der Waldenser,
wozu die Reisenden es in préagnanter calvinistischer Form zusammenfassten:

15 Die Abschriften des Vortrages vom 30. Juni sowie der vorlaufigen und endgiltigen kéniglichen
Antwort finden sich in StAZ, E 11 341, 3569r-3572r, zitiert nach BicutoLp, »Das Thier witet,
S. 43, Anm. 36. \Vgl. auch das Reisetagebuch des Schaffhauser Boten, Master Ludwig OEcHsLt,
Zwei Gesandtschaftsreisen eidgendssischer Boten an den koniglich franzdsischen Hof (aus den
Jahren 1557 und 1575), in: Archiv fiir Schweizerische Geschichte 14 (1864), S. 121-174, hier
S. 121-148; HoLLAENDER, Eine Schweizer Gesandtschaftsreise, S. 406f.

16 Dazu Bauwm, Theodor Beza, bes. S. 263-271; Salvatore Corpa, Bullinger e la confessione
eucaristica di Goppingen, in: Ulrich GisLer/Erland HerkenraTH (Hg.), Heinrich Bullinger
1504-1575. Gesammelte Aufsétze zum 400. Todestag, Bd. 1: Leben und Werk, Zirich 1975,
S. 109-122.

17 Der Rat zu Basel an den zu StraBburg, in: Calvini Opera 16, S. 462f., Nr. 2622.

18 Hotman wirkte fiir kurze Zeit als Calvins Sekretar und Ubersetzer in Genf und ab 1550 als
Professor fiir klassische Sprachen an der reformierten Akademie in Lausanne. Da ihn diese
Stelle aber wenig befriedigte, zog er nach Straburg, wo er 1556 die Professur fiir Romisches
Recht an der Akademie erhielt.

19 Anton ScHiNDLING, Humanistische Hochschule und freie Reichsstadt — Gymnasium und Aka-
demie in Straburg 1538 bis 1621, Wiesbaden 1977, S. 356-362; Theodor ManLMANN, Marbach,
Johannes, in: BBKL 5 (1993), S. 747-753.
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Im Abendmahl bilden Brot und Wein nicht bloRe Zeichen, die an den ein-
maligen Kreuzestod Christi erinnern, sondern zusammen mit der géttlichen
Verheiflung versiegeln sie und stérken den Glauben. Christus ist zwar nicht
mit seinem Leib, wohl aber durch den Geist im Abendmahl gegenwartig®.
Marbachs anfangliches Misstrauen wich schnell grof3er Begeisterung, und er
bemuhte sich, ohne zu z6gern, um die notwendige Zustimmung des Stral3-
burger Rates flr die Gesandtschaft. Zudem gab er Beza und Farel seine Emp-
fehlungsbriefe mit an die beiden Flrsten, den Pfalzgrafen Ottheinrich und
Herzog Christoph von Warttemberg, in denen er sie dringend ersuchte, ihre
Abgesandten denjenigen der Reichsstadt beizugesellen. Hotman wurde vom
Rat beauftragt, als Ehrenbegleiter der beiden Gesandten diese Schreiben des
Stralburger Magistrats zu tUbereichen.

Voll freudiger Zuversicht ritten sie in der zweiten Maiwoche nach Baden,
wo Kurfurst Ottheinrich von der Pfalz sich damals seiner Gesundheit wegen
aufhielt. Sicher zu ihrer Erleichterung war hier der Gespréachspartner der
Hofprediger und ehemalige Prior des Augustinerklosters in Speyer Michael
Diller (um 1500-1570)%. Urspriinglich war er Lutheraner, neigte jedoch zum
Entgegenkommen gegeniliber dem Calvinismus, ohne dass er seine vermit-
telnde Haltung je ganz aufgegeben héatte. Durch ihre Erklarungen schufen
Beza und Farel ein von gegenseitiger Achtung getragenes Vertrauensver-
héltnis, welches nicht nur unmittelbar fur die Hilfsaktion zugunsten der
Waldenser, sondern auch mittelfristig fir das Reformiertentum in der Pfalz
nutzbringend sein sollte. In der Tat ist es als ein kirchenpolitischer Erfolg
der beiden Gesandten anzusehen, dass der Pfalzer Hofprediger mit Blick auf
den Ende Juni 1557 in Frankfurt geplanten Firstentag, der die inhaltliche
Marschrichtung der Protestanten aus Sudwestdeutschland fiir das Religions-
gesprach von Worms vom September 1557 bestimmen sollte, um eine kurze
schriftliche Erklarung bat?. Umgehend machten sich Beza und Farel an die
Arbeit und Uberreichten ihm vor der Abreise den gewiinschten Text?. Sie
ahnten nicht, wie viele Unannehmlichkeiten ihnen diese kleine Schrift bei
der damaligen Abendmahlskontroverse verursachen wirde.

Wenige Tage spater, am 13. Mai 1557, wiederholte sich die Szene am Hof
des Herzogs Christoph von Wirttemberg in Goppingen noch einmal in fast
identischer Weise — und war doch ganz anders. Er war schon von der Sache

20 Frangois Hotman an Bullinger, 13. Mai 1557, in: Calvini Opera 16, S. 467f., Nr. 2626: »Dum hic
esset Marpachius nobiscum coenavit. Ante coenam et post de sacramentaria disputatione multa
mentio. Marpachius Farelli et Bezae orationem probare videbatur, qui dicebant se non inane
signum quasi Christi absentis accipere solere«.

21 Friedrich Wilhelm Bautz, Diller, Michael, in: BBKL 1 (1990), S. 1304f.

22 Beza an Calvin, 13. Juni 1557, in: Hippolyte Ausert u.a. (Hg.), Correspondance de Théodore
de Beze, Bd. 2, Genf 1962, S. 70f. Siehe dazu Bjorn Stenczka, Das Schisma der Augsburger
Konfessionsverwandten von 1557, Tiibingen 2011, S. 110-120.

23 Der Text befindet sich in: Ausert, Correspondence de Beze, Bd. 2, App. VI.
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unterrichtet und damit einverstanden. Da die Unterstiitzung fir Glaubens-
brider und nicht fir Ketzer erfolgen sollte, gab er seinem Superintenden-
ten Jakob Andreae (1528-1590) den Auftrag, sich darliber mit den zwei
Abgeordneten zu unterhalten?. Andreae, der gerade Anfang 1557 in seiner
Schrift Kurzer und einfeltiger Bericht von des Herrn Nachtmal die Zuver-
sicht gedulRert hatte, in der Abendmahlskontroverse zu einer Anndherung
mit Calvin kommen zu kdnnen, bemihte sich, nun eine »christliche conci-
liation« mit Beza und Farel zu erreichen. Freilich bedeutete die angestrebte
Einigung keineswegs Kompromissbereitschaft im heutigen Sinne, sondern
die Verhandlungspartner von ihrem verhangnisvollen Irrtum in der Lehre
zu Uiberzeugen und von ihrem Irrweg abzubringen. Dies verhielt sich auf der
Seite der zwei Gesandten nicht viel anders, mit dem Unterschied, dass sie auf
die wohlwollende Unterstiitzung der lutherischen Fursten fiir eine Interven-
tion beim franzgsischen Konig zugunsten der Waldenser angewiesen waren.

Aus den eingehenden theologischen Gesprachen entstand die Confesssio
de Coena Domini Duci Wittembergensi oblata, die Beza und Farel am
14. Mai 1557 dem Herzog Christoph vorlegten, um ihre Rechtgldubigkeit zu
belegen und ein theologisches Gesprach mit den Wirttemberger Theologen
in Gang zu bringen?®. Die Erklarung, die eine leicht lberarbeitete Fassung
des fir den Pfalzer Hofprediger Diller angefertigten Texts darstellt, enthielt
Formulierungen, die nur aus ihrem besonderen historischen Kontext und kir-
chenpolitischen Ziel zu verstehen sind. So signalisierten beispielsweise die
Aufnahme des Substanzbegriffes sowie die Hervorhebung der »Speisung des
wahren Fleisches und Blutes Christi« zunéchst eine weitgehende Anlehnung
an die lutherische Lehrweise:

Fatemur ergo in Coena Domini non omnia modo Christi beneficia, sed etiam ipsam Filii
hominis substantiam, ipsam, inquam, veram carnem [...] et verum ipsum sanguinem,
quem fudit pro nobis, non significari duntaxat [...] sed vere ac certo repraesentari,
exhiberi et applicanda offerri, adjunctis symbolis minime nudis, sed quae quod ad
Deum ipsum attinet promittentem et offerentem, semper rem ipsam vere ac certo
conjunctam habeant, sive fidelibus proponantur [...].

Dann folgte aber der Absatz liber das »geistliche Empfangen und Geniellen«
der Elemente durch den Glauben, der die reformierte Lehrweise wiedergab:

24 Chistoph Weismann, Auf Kanzel, Kathedern und in Kutschen: Jakob Andreae als Universitats-
und Kirchenpolitiker, in: Ulrich Kopr u.a. (Hg.), Die Universitat Tibingen zwischen Reforma-
tion und DreiBigjahrigem Krieg. Festgabe fiir Dieter Mertens zum 70. Geburtstag, Ostfildern
2010, S. 119-140.

25 Der Text befindet sich in Ausert, Correspondence de Beze, Bd. 2, App. VII, und in: Calvini
Opera 16, S. 469-472.
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Denique quod attinet ad modum quo res ipsa, id est naturalis illa et vera substantia
vere ac certo nobis communicatur, non facimus eum modum naturalem, aut localem
copulationem imaginamur, aut humanae Christi naturae diffusionem, aut crassam illam
ac diabolicam transsubstantiationem, non denique crassam quandam commixtionem
Christi substantiae cum nostra, sed spiritualem modum esse dicimus, id est qui una
incomprehensibili Spiritus Dei omnipotentis virtute nitatur, quam nobis in hoc ipsius
verbo patefecit: »Hoc est corpus meum, hoc est sanguis meus«?,

Es ist nicht zu verkennen, dass die Verhandlungspartner sich dessen bewusst
waren, bloR einen gemeinsamen Rahmen abgesteckt und einen vorléufigen,
den eigenen Vorstellungen nur bedingt entsprechenden Konsens erreicht zu
haben, der Diskrepanzen und Dissens vertrug.

Nachdem die theologischen Hindernisse tiberwunden waren, nahmen sich
die sieben protestantischen Reichflrsten, Ottheinrich von der Pfalz und seine
beiden Vettern, Friedrich und Wolfgang, Herzog Christoph von Wirttem-
berg, Landgraf Philipp von Hessen, Markgraf Carl von Baden, Graf Georg
von Mompelgard, der bedrédngten Waldenser an. Die deutsche Gesandtschaft,
die am 4. August am franzdsischen Hofe zugunsten der Waldenser vorsprach,
wurde zwar nicht so beschdmend wie die eidgendssische behandelt, aber
auch sie konnte nichts erwirken?.

Was die Delegierten der schweizerischen und der deutschen Protestanten
nicht erreichten, besorgte jedoch das Kriegsgeschick. Mit dem Frieden von
Chateau-Cambrésis 1559 endete der lange Krieg zwischen dem Kaiser und
Frankreich um die Vorherrschaft in Europa. Als Folge des Friedenschlus-
ses gelangte Herzog Emanuel Philibert von Savoyen wieder in den Besitz
seines Landes, und somit kamen auch die Waldensertéler zum angestammten
Herrscherhaus zurtick. Kaum war der Herzog erneut an der Macht, befahl er
seinen waldensischen Untertanen, ihre Haresie innerhalb von zwei Monaten
aufzugeben. Der Rekatholisierungsversuch scheiterte aber am bewaffneten
Widerstand der Waldenser, den (brigens Calvin scharf verurteilte, wahrend
Bullinger sich etwas milder zeigte®. Daraufhin gewéhrte Emanuel Philibert
am 5. Juni 1560 mit dem Frieden von Cavour den Waldensern freie Reli-
gionsausubung, wenn auch mit Einschrdnkungen. Damit duldete zum ersten
Mal in Europa ein katholischer First eine protestantische Minderheit in
seinem Land.

26 Augerrt, Correspondence de Beze, Bd. 2, App. VII, S. 244f.

27 Bauwm, Theodor Beza, S. 274.

28 Ausfihrlich dazu Emanuele Fiume, Scipione Lentolo 1525-1599. »Quotidie laborans evangelii
causa«, Turin 2003, S. 43-83 und Emidio Campi, Bekenntnis der Waldenser, 1560, in: FAULEN-
BacH, Reformierte Bekenntnisschriften 2/1, S. 31-56.
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4. Plackereien wegen der Confessio de Coena Domini

Nach ihrer Riickkehr aus Suddeutschland informierten Beza und Farel die
reformierten Stadte der Eidgenossenschaft ausfiihrlich Uber die Ergebnisse
der Gesandtschaft. Sie wiesen mit Nachdruck auf die vorhandene Dialog-
bereitschaft des Herzogs Christoph hin und glaubten in Jakob Andreae und
Johannes Brenz die entscheidenden Triebkréfte zu erkennen; vor allem
versuchten sie, mit Calvins Unterstlitzung, Bullinger und Petrus Martyr
Vermigli zu Giberzeugen, an dem auf Ende Juni 1557 in Frankfurt tagenden
Konvent der Religionsverwandten aus Stdwestdeutschland teilzunehmen,
mit dem Ziel, wenn auch nicht véllige Einigung, doch wenigstens eine Annah-
rung der wirttembergischen und Ziircher Kirche zu bewerkstelligen?. Von
der Erklarung aber, die sie in Baden und Goppingen uber das Abendmabhl
gegeben hatten, schwiegen sie behutsam, wohl im Bewusstsein, dass diese,
wenn sie auch nicht grundsétzlich gegen den Consensus Tigurinus verstiel3,
doch in manchen Formulierungen zu viele Zugestandnisse der lutherischen
Lehrweise einrdumte, was freilich die Reizbarkeit der strengen Zwinglianer
hatte erregen kénnen°. Wenn sie vielleicht gedacht hatten, dass eine bloRe
Gelegenheitsschrift, die sie bei Diller und Andreae hinterlieRen, niemals
als représentatives Bekenntnis der reformierten Eidgenossenschaft und der
Waldenser verstanden werden diirfte, dann irrten sie sich gewaltig. Bezas
und Farels Erklarung wurde indessen bald von Andreae und anderen durch
verschiedene Abdrucke gleichsam nicht als private Konziliationsschrift,
sondern als Trophde in Umlauf gesetzt, die als Zeichen des Triumphs der
Lutheraner Uber die Reformierten diente®. Durch Valérand Poullain, den
franzosischen Flichtlingspfarrer in Frankfurt, erfuhren die Zircher bereits
Mitte Mai von dem »Goppinger Bekenntnis«. Bullinger beschwerte sich
sofort darliber bei Calvin®, der jedoch selbst erst nachtraglich von diesem
personlichen Schritt Bezas und Farels erfahren hatte. Er mahnte Bullinger zu
einem Entgegenkommen in dieser Frage, drangte dennoch zur Zusammenar-
beit mit den Wurttemberger Theologen®,

Somit begann die Schlacht um das Goppinger Bekenntnis zwischen Genf
und Zarich. Bullinger und Vermigli bekundeten in verschiedenen Briefen
Beza unmissverstandlich ihren Unwillen, obgleich mit verschiedenen Nuan-
cen: fur den Zircher Antistes handelte es sich um eine Preisgabe, fiir den

29 Calvin an Bullinger, Anfang Juni 1557, in: Calvini Opera 16, S. 500-502, Nr. 2640.

30 Zum Consensus Tigurinus, der Einigung zwischen Bullinger und Calvin Gber das Abendmahl,
siehe zuletzt Emidio Campi, The Consensus Tigurinus: Origins, Assessment, and Impact, in:
Ders., Shifting Patterns of Reformed Tradition, Gottingen 2014, S. 83-121.

31 Baum, Theodor Beza, S. 278; Corpa, Confessione eucaristica di Goppingen, S. 115.

32 Bullinger and Calvin, 16. Mai 1557, in: Calvini Opera 16, S. 481-486, Nr. 2630.

33 Calvin an Bullinger, Anfang Juni 1557, in: Calvini Opera 16, S. 500-502, Nr. 2640.
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Florentiner Reformer um eine Abschwachung reformierter Abendmabhls-
lehre®**. Neben theologischen Bedenken der Confessio de Coena Domini
gegenuber tadelten beide das ungeblhrliche Betragen der Gesandten. Die
Mdglichkeit der Zusammenarbeit mit den Wittenberger Theologen und eine
Teilnahme am Frankfurter Konvent schloss Bullinger aufRerdem kategorisch
aus®. Beza entschuldigte sich bei den Ziirchern fiir seine Vorgehensweise,
beugte sich der theologischen Kritik seiner Kollegen und versprach, in
Zukunft kirchenpolitisch vorsichtig zu handeln. Daran hielt er auch fest®e,

Schlussbemerkungen

Die Hilfsaktion von 1557 zugunsten der Waldenser war emblematisch fir
die bestehenden vielgestaltigen Beziehungen zwischen der schweizerischen
Reformation und derjenigen im Ubrigen Europa. Bedréngte Religions-
verwandte und Glaubensfliichtlinge haben in den reformierten Orten der
Eidgenossenschaft sowie in Genf immer wieder Zuflucht gesucht und grof3-
zligige Aufnahme bzw. Unterstutzung gefunden, einzeln oder in Gruppen,
vorlbergehend oder bleibend, von den englischen Marian Exiles Uber die
aus Locarno ausgewiesenen Reformierten bis hin zu den lutherischen und
katholischen Fliichtlingen aus Stddeutschland im Jahre 1634. Ebenso grof3
war der Einsatz fiir die Tausenden von hugenottischen und waldensischen
Glaubensfliichtlingen, die nach der Revokation des Edikts von Nantes (1685)
in der Eidgenossenschaft einen Zufluchtsort fanden und ihrerseits mal3geb-
lich zur Wirtschaft, Wissenschaft und Politik beitrugen®.

Vergegenwaértigt man sich Entstehungsgeschichte, Inhalt und Wirkung der
Confessio de Coena, dann zeigt sich, dass man jene Erkl&drung wahrhaftig
nicht als faux pas zweier (damals) junger, aufstrebender Theologen (Beza
und Andreae) und eines betagten Reformators ansehen darf, um unbe-
dingt die innerprotestantische Verstandigung Uber die Abendmabhlslehre zu
erreichen. Ebenfalls darf man nicht behaupten, dass die energische Kritik

34 Petrus Martyr Vermigli an Beza, 20. Juli 1557 in: Ausert, Correspondence de Beze 2, Nr. 98;
Beza an Farel, 2. August 1557, Nr. 102 und Beza an Bullinger (und Vermigli), 24. August 1557,
Nr. 104, und 4. September 1557 Nr. 106, 5./6. September, 1557, Nr. 107 sowie 24. September
1557, Nr. 110. Den Schlusspunkt setzten das Schreiben Bezas an die Pastoren der Ziircher
Kirche, 24. November 24, 1557, Nr. 120 und die Antwort der Zircher, 15. December 1557,
Nr. 124.

35 Julia Gauss u.a., Etappen zur Ablésung der reformierten Schweiz vom Reich, in: Zwingliana 18
(1990), S. 234-255, bes. S. 251-255; MuHLING, Heinrich Bullingers européische Kirchenpolitik,
S. 52-56; DinGeL, Bullinger und das Luthertum im Deutschen Reich, bes. S. 758-761.

36 Jill Rart, The Eucharistic Theology of Theodore Beza, Chambersburg, PA 1972.

37 Johann Caspar Morikorer, Geschichte der evangelischen Glaubensfliichtlinge in der Schweiz,
Leipzig 1876; Rudolf Prister, Kirchengeschichte der Schweiz, Bd. 2: Von der Reformation bis
zum Zweiten Villmerger Krieg, Ziirich 1974, S. 279-297, 499-520.
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Bullingers und Vermiglis an der Confessio de coena die Einigung mit den
sudwestdeutschen Lutheranern beeintréchtigte. Mit oder ohne Unterstuitzung
Zurichs: Das Goppinger Bekenntnis lief in Wirttemberg theologisch ins
Leere und blieb kirchenpolitisch véllig wirkungslos®. Die Frontlinie also
verlief anders. Das Auseinanderbrechen des Protestantismus in eine luthe-
rische und eine reformierte Konfession wurde durch den religionspolitisch
wirksam gewordenen Konflikt zwischen den Gnesiolutheranern und den
Philippisten am Religionsgesprach von Worms im Herbst 1557 besiegelt. Die
erwahnten Streitigkeiten, die sowohl das politisch-gesellschaftliche wie das
kirchliche Leben nachhaltig negativ prégten, schwachten zugleich die inner-
protestantischen Einigungsbemihungen. Im Jahr 1557 schrieb Calvin seine
Ultima admonitio gegen Joachim Westphal, dann war er des Streites mude,
der ohnehin seit 1556 durch Johannes Brenz in Wirttemberg eine andere
Dimension durch die Ubiquitétslehre bekam?®.

Die Konziliationsschrift von Goppingen weist vielmehr auf ein gemein-
sames evangelisches Kirchentum vor der definitiven Spaltung hin: auf ein
Kirchentum, in dem es wohl unterschiedliche Einsichten gab und geben
durfte, in dem aber deren Vertreter sich bemihten, »die Einheit des Geistes
zu wahren durch das Band des Friedens« (Eph 4,3). Es gibt sogar triftige
Griinde fir die Annahme, dass Beza und Farel den Grundkonsens zur Frage
der Realprasenz Christi im Abendmahl, der in der Leuenberger Konkordie
von 1973 erzielt wurde, mit groBer Freude begriift hatten.

38 MuHLING, Heinrich Bullingers europdische Kirchenpolitik, S. 56.

39 Irene DinGeL, Melanchthons Einigungsbemithungen zwischen den Fronten: der Frankfurter
Rezess, in: Jorg Haustein (Hg.), Philipp Melanchthon. Ein Wegbereiter fiir die Okumene,
Gottingen 1997, S. 119-141; Bjorn SLenczka, Das Wormser Schisma der Augsburger Konfessi-
onsverwandten von 1557, Tiibingen 2010.

40 Eberhard Busch, Die Tragweite von Artikel 7 im Consensus Tigurinus, in: Emidio Campi/Ruedi
Reicu (Hg.), Consensus Tigurinus (1549). Die Einigung zwischen Heinrich Bullinger
und Johannes Calvin iber das Abendmahl: Werden — Wertung — Bedeutung, Ziirich 2009,
S. 284-295; Fulvio FErrArIO, Vom Consensus Tigurinus zur Leuenberger Konkordie, in: Ebd.,
S. 336-351.
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Vincenc Rajsp

Die Rezeption und Multiplikation der Reformation
durch Primus Truber und die Slowenen

Die Reformation unter den Slowenen innerhalb des Heiligen Romischen
Reiches wurde eng mit der Reformation in Wirttemberg verbunden und,
ebenso wie im gesamten Innerdsterreich, durch die landesfurstliche Gegen-
reformation der Erzherzége Karl Il. Franz und Ferdinand Il., abgeschafft.
Nur in den seltensten Fallen blieb sie als Kryptoprotestantismus bestehen,
wie z.B. in der Ortschaft Agoritschach/Zagori¢e in Kirnten, wo sich auch
slowenische protestantische Biicher erhalten haben?.

Die Reformation des 16. Jahrhunderts verwirklichte den Gebrauch der
lebenden Sprachen ihrer Glaubigen in der Kirche. Bei den Slowenen wurde
diese Mdglichkeit zuallererst von Primus Truber? mit slowenischen Buchern,
mit dem eigentlich ersten slowenischen Buch, dem Catechismus?, und dem
Abecedarium* sowie dariiber hinaus mit Bibelibersetzungen, Artikeln, einer
Kirchenordnung® und mit der Herausgabe von Buchern, Kalendern usw.b, in
die Tat umgesetzt.

Im slowenischen Sprachgebiet setzten sich in der Protestantischen Kir-
che zwei lebende Sprachen, Slowenisch und Deutsch durch, wobei die-
ser Umstand zur damaligen Zeit keinerlei Konflikte verursachte. Am

1 Karl W. Scuwarz, Agoritschach/Zagori¢e — Eine evangelische Gemeinde im gemischtsprachi-
gen Sudkarnten, in: Zeitschrift fir geschichtliche Landeskunde von Kaérnten, Sonder-
druck | 198 (2008), Klagenfurt am Worthersee 2008.

2 Karl W. Scuwarz, in: Joze JAVORSEK, Primoz Trubar. Aus dem Slowenischen iibersetzt von
Richard Gétz und Metka Wakounig. Mit einer Einleitung von Karl W. Schwarz, Klagenfurt am
Worthersee 2011.

3 Catechismus In der Windischen Sprach, sambt einer kiirtzen Aufllegung in gesang weif3. Item
die Litanei vnd ein predig vom rechten Glauben, gestelt, durch Philopatridum Illiricum. Anu
kratku Poduuzhene skaterim vsaki zhlouik more vnebu pryti, Schwébisch Hall 1550 (Uber den
neuentdeckten Druckort: Helmut CLaus, Gedruckt in Siebenbiirgen durch Jernei Skuryaniz, in:
Gutenberg-Jahrbuch [2013], S. 127-138).

4 Abecedarium vnd der klein Catechismus In der Windischen Sprach. Ane Buquice, is tih se ty
Mladi inu preprosti Slouenci mogo lahku vkratkim zhasu brati nauuzhiti, vtih so tudi ty vegshy
stuki te kerszhanske Vere inu ane Molytue, te so prepisane od aniga Peryatila vseh Slouenzou,
Tubingen 1550.

5 Primoz TrRuBAR, Cerkveni red (1564). Znanstvenokriti¢na izdaja dela Cerkovna ordninga
z znotraj jezikovnim prevodom v sodobni slovenski knjizni jezik uredil in spremno $tudijo
napisal Kozma Ahaci¢ kriti¢ni prevod Vinko Oslak, Kozma Ahaci¢ priprava diplomati¢nega
prepisa Kozma Ahaci¢, Aleksander Ernisa, Ljubljana 2014.

6 Mirko Ruper, Primus Truber, Leben und Werk des slowenischen Reformators. Deutsche Uber-
setzung und Bearbeitung von Balduin Saria, Miinchen 1965, S. 293.
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konsequentesten setzte sich die slowenische Sprache in Krain durch, woge-
gen sie in der Steiermark und in Kérnten auch in Gegenden mit slowenischer
Bevolkerung aufgrund des Mangels an slowenischsprachigen Predigern nur
teilweise verwendet wurde.

Durch das Toleranzpatent Kaiser Josefs 117 wurde die Neuordnung der
Protestantischen Kirche auch im slowenischen Sprachgebiet ermdglicht.
Ein freieres Wirken der protestantischen Kirchen bewirkte aber erst die
Verfassungszeit in der Monarchie, vorerst im Jahre 1848 und dann nach
1860. Allerdings unterschieden sich die Bedingungen fur das Wirken der
protestantischen Kirchen auf dem betreffenden Gebiet ganz wesentlich von
denen im 16. Jahrhundert. Bis zu einem gewissen Grad waren die internen,
religiosen Konflikte vergleichbar, andererseits waren beide klar voneinander
abgegrenzt und tbersichtlich organisiert. Die klare Abgrenzung galt aber
nicht nur fir den religiésen Bereich, sondern wurde auch auf die Sprache
ausgeweitet, das Katholische galt als Slowenisch, obwohl auch hier bis zum
Ende des Ersten Weltkrieges Deutsch die Verwaltungssprache war, und das
Protestantische galt als Deutsch. Diese Situation hatte einen grof3en Einfluss
auf die Wahrnehmung der Reformation im 16. Jahrhundert, vor allem auch
weil sich zuallererst deutschsprachige protestantische Autoren und Historiker
mit dieser Thematik befasst haben. Von daher stammte auch die positive oder
ablehnende Einstellung zur Reformation des 16. Jahrhunderts. Unterschiede
fanden sich aber auch in anderen Aspekten wie dem sozialen, kulturellen
und politisch-nationalen. Die Periode des »Deutschen Protestantismus«
endete in Slowenien mit dem Ende des Zweiten Weltkrieges. Trotz allem ent-
wickelte sich seit den letzten Jahrzehnten des vergangenen Jahrhunderts bis
in die Gegenwart eine ausgezeichnete Zusammenarbeit von slowenischen,
deutschen und 0Osterreichischen Historikern sowie anderen Historikern aus
Mitteleuropa, die ihren Niederschlag in zahlreichen Symposien und Publi-
kationen® gefunden hat.

Die Ideen der Reformation im Heiligen R6mischen Reich haben sich auch
in jenem Teil des Reiches, das mehrheitlich von slowenischsprachiger Bevél-
kerung bewohnt wurde, fast zeitgleich verbreitet. Doch spielte auch hier das
Deutsche als Umgangssprache des Adels, des Blirgertums und des héheren

7 Karl W. Scuwarz, Das josefinische Toleranzpatent und seine Bedeutung fiir die evangelische
Minderheit in Slowenien, in: Stephan Haering (Hg.), In mandatis meditari. Festschrift fur
Hans Paarhammer zum 65. Geburtstag, Berlin 2012, S. 819-836.

8 Zum Beispiel Rolf-Dieter Kruge (Hg.), Ein Leben zwischen Laibach und Tibingen. Primus
Truber und seine Zeit. Intentionen, Verlauf und Folgen der Reformation in Wirttemberg
und Innerdésterreich, Miinchen 1995; Vincenc Rasse u.a. (Hg.), Die Reformation in Mitteleu-
ropa/Reformacija v Srednji Evropi. Beitrdge anlasslich des 500. Geburtstages von Primus
Truber 2008, Wien/Ljubljana 2011; Sénke Lorenz u.a. (Hg.), Primus Truber. Der slowenische
Reformator und Wiirttemberg, Stuttgart 2011.
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Klerus sowie in den sprachlichen Randgebieten auch der bauerlichen Bevél-
kerung — die ja zahlenméBig den GroBteil der Bevolkerung bildete — eine
bedeutende Rolle.

In jener Zeit stand der Triestiner Bischof Pietro Bonomo reformatorischen
Ideen, besonders des Erasmus von Rotterdam, aufgeschlossen gegeniber, die
er nach dem Jahr 1524 an Primus Truber weitergab. Als Truber in den Jahren
1540—42 bei Bischof Bonomo im Dienst stand, traf er auch auf andere Refor-
matoren. So stand die slowenische reformatorische Bewegung von Anfang
an in enger Verbindung mit der Reformation im deutschen Zentralraum.
Die in der Geschichtsschreibung tber die Reformation im slowenischen
Sprachraum verwendeten Begriffe »Reformation« und »Protestantismus«
wurden vom Joze Rajhman, den groBten slowenischen Experten fiir Trubers
Theologie und Herausgeber der Briefe Primus Trubers erlautert®. Er war der
Meinung, dass es sinnvoll ware, fiir das 16. Jahrhundert die Bezeichnung
»Slowenischer Protestantismus« fir das gesamte Spektrum der sloweni-
schen Reformation im 16. Jahrhundert zu verwenden, in dem auch von den
Anféangen des slowenischen Schrifttums, des nationalen Erwachens und des
slowenischen Geschichtsbewusstseins die Rede ist.

Wenn wir aber nur die religidse Praxis der neuentstandenen Religionsgemeinschaften
betonen wollen, die sich auf Grundlage der reformatorischen Prinzipien gebildet
haben, vor allem auf dem neuen Verstdndnis der Bedeutung der Bibel und der
Uberlieferungen, dann kann auch bei uns nur von Reformation geredet werden.

Der geographische Rahmen

Das geographische Gebiet, das vom Titel des Referats umfasst wird, ndm-
lich Trubers reformatorische Tétigkeit und die Slowenen, natirlich nicht
aus nationaler, sondern aus sprachlicher Sicht, deckt sich ganzlich mit
dem Tagungstitel »Kirche und Politik an der Peripherie«. Das gesamte
slowenische Sprachgebiet lag ndamlich an der Peripherie: in den inner-
oOsterreichischen Lé&ndern Steiermark und dem krainischen Karnten,
Gorz und das Stadtgebiet von Triest an der slidlichen Grenze des Heiligen
Rémischen Reiches und Ungarn und der Republik Venetien. Die Slowenen
in Ungarn siedelten an der Peripherie dieses Landes, die Slowenen in der
Republik Venetien ebenso. Diese Peripherie bedeutete aber keinesfalls eine
feste Grenze zu Kroatien. Gerade das Land Krain war ndmlich sehr wichtig

9 Joze RasumaN, Sodobni pogledi na slovenski protestantizem, in: Znamenje XV (1985), H. 2,
S. 106.
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flr die Verbreitung der Reformation in Banat-Kroatien und in der Kroati-
schen Militargrenze' sowie fir die Verbreitung kroatischer protestantischen
Drucke™.

Aus kirchlicher Sicht galt fur das gesamte Sprachgebiet eine Grenze, die
811 an der Drau verlaufend von Kaiser Karl dem GroRen zwischen dem
Erzbistum Salzburg und dem Patriarchat von Aquileia bestimmt worden war.
Die Slowenen im Ubermurgebiet waren Bistiimern in Ungarn unterstellt, im
Norden dem Bistum Gyor, im Stiden dem Bistum Agram.

Die Bemihungen der Habsburger um die Vereinheitlichung der kirch-
lichen Verwaltung brachten mit der Griindung der Difzese Laibach im
Jahre 1461 nur einen Teilerfolg, zumal selbst in diesem kleinen Bistum keine
territoriale Geschlossenheit bestand. Somit war das slowenische Sprachge-
biet im 16. Jahrhundert auf den Gebieten Politik, Kirchenverwaltung und
Sprachgebrauch von differenzierten Uberlappungszonen gepragt; neben der
slowenischsprachigen Bevolkerungsmehrheit aus den niederen Sozialschich-
ten, war das Deutsche als Verwaltungssprache und als Umgangssprache
des Adels und des Biirgertums vorherrschend, ebenso das Italienische in
den westlichen Landesteilen und das Ungarische im Ubermurgebiet. Nicht
einmal die Liturgiesprache war einheitlich, es dominierte zwar das Latei-
nische, vielerorts in Istrien, Krain und im Triestiner Raum war aber noch
der altkirchenslawische Gottesdienst und die Glagoliza als Schrift verbreitet,
ebenso unter der slawischen Bevolkerung Istriens, des Kvarner, Dalmatiens
und in der Republik Venetien. Die historische Bedeutung der Glagoliza im
westslowenischen Gebiet wurde bei der Erforschung der Reformation leider
vernachlassigt, obwohl schon Wilhelm Sillem 1861 in seinem Buch »Primus
Truber, der Reformator Krains« darauf hingewiesen hat'2.

Im slowenischen Sprachgebiet kam es auch zu einer Vermischung der
kulturellen Einflisse. Es gab hier kein bedeutenderes kirchliches oder
universitdres Zentrum, die kiinftige Intelligenz studierte teilweise in Italien
(Padua), vorwiegend aber in Wien. Von groRer Bedeutung war der Einfluf3
des Humanismus®. Ein bedeutendes humanistisches Zentrum bestand aber
auch nicht, wobei dennoch auf die Bedeutung des Laibacher Kapitels sowie
dreier humanistischer Laibacher Bischofe in der ersten Halfte des 16. Jahr-
hunderts und auf Bischof Pietro Bonomo in Triest (Trieste) verwiesen werden
muss. Ebenso war zeitweise auch Enea Silvio Piccolomini, der spatere Papst
Pius II. (1458—1464), mit dem slowenischen Gebiet verbunden. Dieser Mann,

10 Stanko JamBrek, Hrvatski protestantski pokret XVI. i XVIL stoljeca, Zapresi¢ 1999, S. 94.

11 Ders., Reformacija u hrvatskim zemljama u europskom kontekstu, Zagreb 2013, S. 118, Karten
5und 6.

12 Wilhelm SitLem, Primus Truber der Reformator Krains, Erlangen 1861, S. 1.

13 Primoz SimoniTi, Humanismus bei den Slovenen. Slovenische Humanisten bis zur Mitte des
16. Jahrhunderts. Hg. und bearb. v. Marija Wakounig, tibers. v. JoZze Wakounig, Wien 2008.
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der den italienischen Humanismus an den Hof von Friedrich I11. brachte, hatte
das Pfarrpatronat von Windischgraz (Slovenj Gradec) inne. In den Jahren
1447-1450 war er Bischof von Triest. Als Papst genehmigte er die Griindung
der Didzese Laibach. Zahlreiche Humanisten aus dem slowenischen Gebiet
wirkten an der Universitat Wien, Thomas Prelokar de Cilia, geboren in Cilli
(Celje) wurde als Probst des Kollegiatskapitels zu St. Stephan in Wien auch
Kanzler der Wiener Universitit und 1491-1496 Bischof von Konstanz. Georg
von Slatkonia (geb. 1456 in Laibach), der als Begriinder der »Wiener Sénger-
knaben« gilt, war Bischof in Wien (1513—1522). Nach seinem Tode wurde
der Triestiner Bischof Peter Bonomo* zum Administrator ernannt, der 1523,
nach seiner Rickkehr nach Triest zum Lehrer und Forderer von Primus
Truber wurde. Aus den Reihen der Wiener Humanisten ging auch Michael
Tyffernus (geb. 1488 in Slowenien, gest. 1555 in Stuttgart) hervor, der spater
zum Erzieher und Berater des wiirttembergischen Herzogs Christoph wurde.
An Tyffernus als seinen slowenischen Landsmann hat sich Truber oftmals
bei seinen Bitten um Stipendien aus der Tyffernus-Stiftung gewandt®.

Die Humanisten aus dem slowenischen Gebiet wurden gegen Ende des
15. und im 16. Jahrhundert wegen ihrer Slawischen Sprachkenntnisse fur
diplomatische Missionen in Russland herangezogen. So betraute Friedrich I11.
»1490 Georg Thurn aus Gorz mit einer Mission zu Groffirst lvan I11.«. Als
néchster Gesandter ging im Jahr 1514 Georg Schnitzenpaumer, Ritter von
Saneck, Hauptmann von Pettau (Ptuj), nach Russland. Sigismund Herber-
stein selbst bekannte ein, dass ihm bei seinen beiden russischen Gesandt-
schaften in den Jahren 1516—1518 und 1526—1527 die Kenntnis der slowe-
nischen Sprache eine grofRe Hilfe war. Es ist auRerdem bezeichnend, dass
Kaiser Maximilian I. im Jahr 1518 fiir die Verhandlungen mit der russischen
Delegation »des Slowenischen kundige Unterhdndler — Herberstein, Paul
Oberstain aus Radmannsdorf (Radovljica) und den Triester Bischof Pietro
Bonomo — betraut hat«. Noch in der zweiten Jahrhunderthilfte bat Kaiser
Maximilian II. den innerésterreichischen Erzherzog Karl, er moge ihm sei-
nen Vizekanzler Johannes von Kobenzl, Freiherrn von Prosseck, der — wie
einst Herberstein — Slowenisch beherrschte, fiir eine diplomatische Mission
nach Russland tberlassen®.

14 Stefano b1 Brazzano, Pietro Bonomo (1458—1546). Diplomatico, umanista e vescovo di Trieste.
La vita e I'opera letteraria, Triest 2005.

15 Zum Beispiel an den Herzog Ludwig von Wiirttenberg: Supplikation Truberi von wegen der
zweien creinerischen Studenten 1570. Joze RaiHMAN, Pisma Primoza Trubarja, Ljubljana 1986,
S. 230.

16 SivoniTi, Humanismus bei den Slovenen, S. 89f.
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Das slowenische Gebiet wurde aber auch von anderen européischen Ereig-
nissen, die eng mit den heimischen Problemen verbunden waren, beeinflusst.
In den Jahren 1508—1515 tobte ein Krieg zwischen den Habsburgern und der
Republik Venetien, und auch die Bauernaufstdnde aus den Jahren 1478 und
1515 fanden zeitgleich mit den europdischen Aufstdnden statt, ebenso der
Bauernaufstand im Jahre 1573, der zeitgleich mit dem kroatischen Aufstand
stattfand®’. Diese Ereignisse waren vor allem eine Folge der Tilrkeneinfalle,
die zu einer groBen wirtschaftlichen, sozialen und kirchlichen Krise flhr-
ten. Ein Ausweg aus der Krise wurde auf verschiedenen Wegen versucht,
die Menschen suchten ihn vor allem im Glauben und in der Frommigkeit.
Eine Blitezeit erlebten vor allem die Wallfahrten und damit der Bau von
neuen Wallfahrtskirchen. Dies alles war zwar nicht neu, neu war aber die
bis dahin nicht gekannte Intensitat mit der dies alles geschah. Die Kirche als
Institution fand keine neuen, fur einen Ausweg aus der Krise notwendigen
Wege. Die Kloster Sittich (Sti¢na) in Krain, Landstrass (Kostanjevica), die
Kartause Freudental (Bistra), die die Seelsorge flr grofie Gebiete inne hatten,
leerten sich, flr junge Priester gab es keine Mdglichkeit, eine solide, der Zeit
entsprechende Ausbildung zu erlangen.

Dennoch bewirkten die européischen Reformideen von Erasmus von
Rotterdam, Martin Luther und Calvin, bei den gebildeteren Geistlichen ein
positives Echo, wenn auch letztlich die Reformation Luthers den groften
Einfluss erlangte. Im Kreis der Geistlichen, die den Reformen positiv gegen-
Uberstanden, war zweifelsohne der bedeutendste der Triestiner Bischof Peter
Bonomo (Bischof von 1502—-1546). Wegen seiner positiven Einstellung der
Reformation gegeniliber wurde Bonomo 1523 vermutlich auch nicht Nachfol-
ger von Bischof Slatkonia in Wien, er wurde aber in den zwanziger Jahren
zum wichtigsten Erzieher und Lehrer von Primus Truber (1508—1586), der
wiederum zur wichtigsten und zentralen Personlichkeit der slowenischen
Reformation bzw. des slowenischen Protestantismus wurde.

Die ersten Erwé&hnungen der Lutherischen Reformation in Krain reichen
ins Jahr 1525, als der Laibacher Bischof Christoph Rauber einen Erzpriester
aus dem Gebiet des Patriarchates von Aquilea in Krain als »einen Luthe-
rischer Ketzer« bezeichnete, weil seine Priester angeblich die »lutherische
Mess« lasen. In Laibach (Ljubljana) war seit 1527 von einem »Kreis protes-
tantisch gesinnter Manner« im Hause des Blrgers und spateren Landsténde-
schreibers Mathias Klombner die Rede.

17 Vasko Smvonrri, Von der friihen Neuzeit bis zu den Josphinischen Reformen, in: Peter Stim u.a.
(Hg.), Slowenische Geschichte. Geselschaft — Politik — Kultur, Graz 2008, S. 128f.

18 August Dimitz, Geschichte Krains von der Altesten Zeit bis auf das Jahr 1813, Bd. 2, Laibach
1875, S. 195.
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Fur die Entwicklung der Reformation in Krain war jedoch das Zentrum
im Laibacher Dom bedeutsamer, hier wirkten die Domherren Paul Wiener,
Leonhard Mertlic, Georg Dragoli¢ und Primus Truber. Truber erlangte in
den Jahren 1531 bis 1540 groBen Ruhm mit slowenischen Predigten gegen
die Wallfahrten und den Bau neuer Kirchen. Das Amt des Bischofs hatte
zu dieser Zeit Christoph Rauber inne (geboren um 1476, 1494 Bischof,
1536 in Wien verstorben); dieser war ein Humanist, der in Padua Zivil- und
Kirchenrecht studiert hatte. Der Kaiser beauftragte ihn mit diplomatischen
Missionen, er hatte mehrere Kirchenamter inne, personlich interessierte er
sich als Vertreter Krains fir die Glaubensbelange auf den Reichstagen in
Nlrnberg 1524, Regensburg 1528/29 und Augsburg 1530%°. Von seinem
Nachfolger, Bischof Franz Katzianer (1536—1543), der einer angesehenen
Krainer Adelsfamilie entstammte, wurde jedoch schon behauptet, er neige
sehr stark dem Luthertum zu. Seine personlichen Vertrauensleute erwiesen
sich spéter als ausgesprochene Protestanten, so z.B. der Domherr Paul Wiener
oder der Adelige Sigmund Weichselberger. Bischof Katzianer erwarb fir
seine Bibliothek lutherische Biicher, wie z.B. Werke von Johannes Brenz?°.
Auf Kkirchlicher Seite verénderten sich die Bedingungen mit der Ankunft von
Bischof Urban Textor (1543—-1558), der auch Hofkaplan, kaiserlicher Beicht-
vater und Hofprediger gewesen war. Im Jahre 1547 wurde ein Haftbefehl
gegen protestantische Anfiihrer erlassen; die Kanoniker Dragoli¢ und Wiener
wurden eingekerkert und Truber verbarg sich. Textor setzte sich dafiir ein,
dass sich Jesuiten in Graz und Wien niederlie3en, auch sandte er personlich
einige slowenische Studenten ans Collegium Germanicum nach Rom. Er kor-
respondierte mit Ignatius von Loyola und bemiihte sich um die katholische
Reform durch die Jesuiten mit dem Schwerpunkt Erziehung, Schulwesen
und Wissenschaft?. Sein Nachfolger war Bischof Peter Seebach, der nicht so
aktiv war wie sein Vorgéanger, er ist aber gegen Truber aufgetreten, als dieser
1560 von den Landstanden als Prediger nach Laibach berufen wurde.

Primus Truber hat zweifellos die Slowenische Reformation bzw. den
slowenischen Protestantismus am stérksten gepragt. Er wurde 1508 auf den
Besitzungen der Auersperg in Unterkrain geboren. Die Auersperg waren
zu seiner Zeit auch die mutigsten Verteidiger des Protestantismus in Krain.
Obwohl ein Bauernsohn, flihrte ihn als Zwoélfjahrigen sein Ausbildungsweg
nach Rijeka, 15221524 lebte er als Sdnger in St. Peter in Salzburg, danach
folgte die Ausbildung bei Bischof Peter Bonomo in Triest, der Truber 1528 an
die Universitat Wien vermittelte, doch bereits nach einem Jahr erfolgte auf-
grund der Tirkengefahr seine Rickkehr nach Triest, wo er 1530 von Bischof

19 Simoniri, Humanismus bei den Slovenen, S. 83.
20 RupEer, Primus Truber, S. 46.
21 Slovenski biografski leksikon. Ljubljana 1980-1991, Bd. 4/1, S. 69f.
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Bonomo zum Priester geweiht wurde. Bischof Bonomo hat ihm auch seine
Pfarreien, 1530 Tuffer (LaSko) und schon im Jahre 1527 die Pfarre Laak bei
Ratschach (Loka pri Radecah) verschafft??, Als Priester und Prediger vertrat
Truber an seinen Dienstorten mit grolem Nachdruck die Ideen der Reforma-
tion. Mit seinen Predigten gegen den Bau von Wallfahrtskirchen, z.B. 1539
mit dem Widerstand gegen die Kirche auf dem Heiligen Berg (Sveta Gora
pri Gorici, Salcano) bei Gorz, fand er ein grof3es Echo. Fur die Abstellung
der Kirchenfahrten zu dieser Kirche haben sich auch die Landstédnde aus
Krain sehr bemuht®. Vermutlich wurde hier auch der Grundstein fir die der
Reformation forderlichen Kontakte zwischen Truber und dem Krainer Adel
gelegt. Die folgenden vier Jahre verbrachte Truber als Prediger und Sekretér
von Bischof Bonomo, der der Reformation sehr positiv gegeniiberstand.
1544 bis 1547 war er Domherr in Laibach (Ljubljana), von wo er nach
St. Bartholoma in Felde (Sentjernej), auf die dem Domkapitel gehérende
Pfarre versetzt wurde. Wegen des kaiserlichen Haftbefehls ging er im Mérz
1548 zu Veith Dietrich nach Nurnberg, der ihm zu einer Stelle als Diakon in
Rothenburg ob der Tauber verhalf. Hier wurden ihm der lutherische Gottes-
dienst und die Predigt in der Spitalskirche libertragen?.

Mit seiner Ubersiedlung entsagte Primus Truber aber keinesfalls seiner
Téatigkeit als Reformator in seiner alten Heimat, unverziglich begann er mit
einer neuen Art der Verbreitung des Wortes Gottes und zwar in gedruck-
ter Form?. Er hat die Reformation in seiner Heimat mit der lutherischen
Reformation auf innigste verbunden. So gab er schon 1550 die ersten beiden
slowenischen Bucher Catechismus in der Windischen Sprach nach Luthers
Vorlagen und ein Abecedarium mit Johannes Brenz’ Kleinem Katechismus
heraus?. Mit Ausnahme der Jahre 1561-1565 war Trubers Einfluss fiir die
Entwicklung des Protestantismus in Krain, wenn schon nicht direkt fuhrend,
so doch von entscheidender Bedeutung. Er Ubersetzte die Bibel ins Sloweni-
sche, war Herausgeber von Katechismen und Liederbiichern, der Kirchen-
ordnung und anderer Biicher. In deutschen Vorreden und Empfehlungen
beschrieb er den deutschsprachigen Lesern sehr anschaulich die religidsen
und gesellschaftlichen Bedingungen in seiner Heimat, in slowenischsprachi-
gen Vorworten empfahl er seinen slowenischen Landsleuten den Beitritt zum
Augsburger Bekenntnis und erklarte ihnen seine Sicht der Fehlentwicklungen

22 RupEr, Primus Truber, S. 23.

23 Dimirz, Geschichte Krains, S. 206.

24 Rupkr, Primus Truber, S. 23.

25 Zvone STrRUBELJ, Mut zum Wort. PrimoZ Trubar 500 Jahre 1508-2008, Klagenfurt am Worther-
see 2008.

26 Rolf Dieter KrLuck, Primus Truber: Leben, Werk und Wirkung. Ein Uberblick, in: Sénke
Lorenz u.a. (Hg.), Primus Truber. Der slowenische Reformator und Wirttemberg, Stuttgart
2011, S. 70.
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der Katholischen Kirche und der heimischen religiosen Praxis. Als wich-
tigstes religioses Leitbild empfahl er ihnen die Heilige Schrift, die von ihm
Ubersetzt wurde. Seine Tatigkeit war aber nicht nur auf seine slowenischen
Landsleute beschrankt, galt doch ein gutes Jahrzehnt, von 1555 bis 1565,
seine zentrale Sorge der Verbreitung des reinen Evangeliums und der
Reformation unter den Kroaten und den tbrigen Sidslawen. Dies tat er vor
allem mit dem Druck von religiosen Blichern, Katechismen und der Heiligen
Schrift in kroatischer Sprache, in drei verschiedenen Schriften — (Lateinisch,
Kyrillisch und Glagolitisch). In seiner Reformationstétigkeit wandte er sich
an Kaiser Maximilian, der die Drucklegung der kroatischen Biicher auch
finanziell unterstitzte, auch wandte er sich an den heimischen Adel und an
die der Reformation geneigten Firsten des Heiligen Rémischen Reiches. Als
Herausgeber arbeitete er mit vielen verschiedenen Mitarbeitern zusammen
so auch mit Peter Paul Vergerius, dem ehemaligen Bischof von Capodistria
(Koper), und den kroatischen Mitarbeitern Stipan Kozul und Antun
Dalmatin®. Er stand im engen Kontakt mit den beiden wiirttembergischen
Theologen Johannes Brenz und Jakob Andreae. Letzterer begleitete ihn sein
ganzes Leben und hielt im Juni 1586 auch die Grabrede bei Trubers Begréb-
nis. Diese Grabrede wurde gedruckt und gilt als erste Biographie Trubers?,

Truber forderte das Schulwesen in seiner Heimat, flr die protestantische
Standeschule in Laibach gewann er u.a. den Lehrer Budina, er suchte und
empfahl Superintendenten fiir die protestantische Kirche in Krain, und er
besorgte Studienplétze fiir neue slowenische Prediger an deutschen Univer-
sitaten. Trubers erfolgreichster Schiitzling war zweifellos Jurij Dalmatin, der
mit seiner Unterstiitzung in Tubingen studierte und der eine Ubersetzung
der gesamten Bibel, der nach ihm benannten Dalmatin-Bibel, erstellte. Diese
Bibel galt fiir weitere 200 Jahre als einzige Bibellbersetzung ins Slowenische
und wurde auch von katholischen Priestern verwendet. Truber editierte und
druckte mindestens 30 Werke (fir die Formula Concordia ist nicht bekannt,
ob sie gedruckt wurde), und er verfasste zahlreiche Widmungen und Vorre-
den zu Werken anderer Herausgeber?.

Auf Einladung der Krainer Landstande kehrte Truber 1561 in seine Hei-
mat zuriick und wirkte als Prediger und erster Superintendent der Protes-
tantischen Kirche in Krain. Fir diese erstellte er in slowenischer Sprache
auch eine Kirchenordnung, 1565 wurde er deshalb von Erzherzog Karl aus

27 Franjo Bu¢ar, Povijest hrvatske protestantske knjizevnosti za reformacije, Zagreb 1910;
Branko Bercic, Tiskarstvo na Slovenskem, Ljubljana 1968.

28 Franz BrenpLe, Vom Leben und Sterben Herrn Primus Trubers. Franz Brendle und Peter
Riethe, Die Leichenpredigt Jakob Andreaes fiir Primus Truber, in: Primus Truber. Der slowe-
nische Reformator und Wiirttemberg, S. 13-22 und 23-67.

29 RupeL, Primus Truber, S. 298.
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den Innerosterreichischen Léndern vertrieben®. Von Laibach aus leitete er
die Druckerei in Urach in Wirttemberg, die vorwiegend von dem Freiherrn
Hans Ungnad finanziert wurde und in der vor allem kroatische Blcher
gedruckt wurden, die Ubersetzungsarbeit wurde aber in Laibach durchge-
fahrt. In Urach erschienen in vier Jahren unter Mitarbeit der beiden Kroaten
Stipan Konzul und Antun Dalmatin 14 kroatische Blicher. Truber schrieb fiir
diese Bucher Vorreden, fur die slowenischen in slowenischer und deutscher
Sprache, fur die kroatischen aber nur in deutscher Sprache. Die Vorworte
sind vor allem deshalb interessant, erklarte er doch in ihnen der deutschen
Leserschaft die Situation in seiner Heimat, aber auch die Bedingungen im
slawischen Suden, vor allem die Tirkengefahr und das Leiden der christ-
lichen Bevolkerung unter der tiirkischen Herrschaft.

Wahrend seines Aufenthalts in Laibach organisierte Truber die Evange-
lische Kirche von Krain, die sowohl in deutscher als auch slowenischer
Sprache tatig war. Im Jahre 1581 galten seine intensivsten Bestrebungen
der Unterzeichnung der Formula Concordiae von Seiten der Evangelischen
Kirchen von Krain, Kérnten und der Steiermark, was sich als schwieriger
erwies, als er dies urspringlich erwartet hatte.

Truber trat der Evangelischen Kirche gleich nach seiner Ankunft in
Nirnberg bei und blieb bis zu seinem Tod evangelischer Prediger. Als sein
groftes Verdienst sowohl fur die Verbreitung des Protestantismus unter
seinen Landsleuten als auch als Tatsache an sich gilt die Begriindung der slo-
wenischen Schriftsprache durch ihn. Die slowenischen Protestanten haben
seine Bemihungen fortgesetzt, als Hohepunkt dieser Bestrebungen diirfen
wir die Ubersetzung der gesamten Bibel durch Jurij Dalmatin bezeichnen,
die in Wittenberg im Jahre 1584 gedruckt wurde.

Die Rezeption und Multiplikation der Reformation
durch die Slowenen

Im Blick auf den Titel dieses Vortrages ist vor allem zu fragen, wer die
Slowenen im 16. Jahrhundert waren. Wenn wir sie vorwiegend nur auf die
niedrige soziale Schicht beschranken, hatten sie weder die Mdglichkeit der
Rezeption noch die Mdglichkeit der Multiplikation der Reformation. Diese
Maoglichkeit stand nach dem Augsburger Religionsfrieden nur dem Landes-
flrsten zu, es gab aber auch wenige Kirchenpatrone, die eine Méglichkeit der
Durchsetzung der Reformation gehabt hatten.

30 Lilijana Znmarsic Gorec, Die »Slowenische Kirchenordnung« von 1564 zwischen Wunsch
und Wirklichkeit, in: Primus Truber, Der slowenische Reformator und Wirttemberg,
S. 103—115.
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Truber hat zwar in seinem zweiten Buch, dem Abecedarium, die Slo-
wenen als »preproste Slovenze« (einfache Slowenen) angesprochen. Der
Bischof von Lavant®, Anton Martin Slom3ek, hat 1862 in seinem Artikel
»Slava rajnim rodoljubom in utemeljiteljem naSega slovesta« (Ehre unseren
Heimattreuen und Begriindern unseres Schrifttums) die Arbeit der sloweni-
schen Protestanten positiv bewertet »Truber, Dalmatin, Bohori¢ und Andere
aus dieser Zeit haben unsere slowenische Sprache erweckt, auch wenn
sie unglucklicher Weise von unserem Glauben abgekommen sind«®. Die
slowenischen Protestanten wurden jedoch bis zum Ende des Jahrhunderts
keiner weiteren positiven Bewertung mehr gewirdigt. Den Protestantismus
des 16. Jahrhunderts erforschten vor allem deutsche Autoren, die mit ihrer
Betonung der deutschen Kultur eine Abneigung bei den Slowenen erreichten,
die hier vor allem eine Gefahr flr ihre Bestrebungen zugunsten einer eigenen
nationalen Selbststandigkeit aufkommen sahen. So schrieb Wilhelm Sillem
1861 in seinem Buch »Primus Truber der Reformator Krains«:

[...] daB die Bestrebungen, die im sechzehnten Jahrhundert daselbst gemacht wurden
und fir eine Zeitlang von Erfolg waren, die Reformation dort einzufiihren, geeignet
waren, neben der lutherischen Lehre zugleich auch deutsche Cultur und deutsche
Bildung nicht blos den Bewohnern des L&ndchens Krain, sondern auch namentlich
den ostwaérts gelegenen, stidslawischen Vélkern zuganglich zu machen®,

Die slowenischen Reaktionen waren kontrér. In der ersten umfangreichen
Arbeit, die Primus Truber gewidmet ist — »Trubarjev zbornik« (Truber-
Sammelband), schreibt Fran Ilesi¢ 1908, dass »[...] von einem geistigen
Leben (Kultur) unseres Volkes in jenem Zeitraum keine Rede sein kann, es
war gelahmt, Kopf und Herz waren einander fremd, der Adel und die hohe
Geistlichkeit kamen nicht aus unseren Reihen und das Blrgertum lberwie-
gend auch nicht«®. Er betonte auch die Ungleichheit im sozialen Bereich:
»Die protestantische Bewegung Trubers agierte mit zwei Faktoren, die sozial
sehr gegensatzlich waren, mit dem Burgherren und dem Bauern, und dieser
Gegensatz war schlieBlich einer der Griinde fir ihre Erfolglosigkeit«®.

Man sollte jedoch auch Sillem nicht allzu negativ auffassen, zumal
er sich bei der Vorstellung der Slowenen auf Paul Joseph Safaiik berufen
hat, der 1842 die erste Landkarte mit einer sehr glaubwiirdigen Zeichnung
der slowenisch-deutschen Sprachgrenze in der Steiermark und in Karnten

31 Nach dem Jahre 1859 mit dem Sitze in Maribor (Marburg an der Drau).

32 Drobtinice 16 (1862), S. 71-79.

33 Wilhelm SitLem, Primus Truber der Reformator Krains, Erlangen 1861, S. 1.

34 Fran ILESIC, Primoz Trubar in njegova doba, in: Fran ILesic (Hg.), Truberjev zbornik, Ljubljana
1908.

35 ILESi¢, Primoz Trubar in njegova doba, S. XVI.
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herausgegeben hat, ihm folgte Bernhardi 1843, beide waren Autoren der
Landkarte im Physikalischen Atlas aus dem Jahre 1847, in dem in deutscher
Sprache die Slowenen erstmals als »Slovenzen« bezeichnet werden.

Primus Truber trat vor allem als Priester/Pastor und Verkiinder des Wortes
Gottes, auf, der in der Reformation eine Mdglichkeit gefunden hat, das wahre
Evangelium der Reformation in der Kirche des Augsburger Bekenntnisses zu
verklnden. Diese Verkiindigung konnte nur in einer dem Volk verstandlichen
Sprache erfolgreich sein. Fur ihn standen an erster Stelle seine slowenischen
Landsleute, die evangelische Kirche in slowenischer Sprache, die aber kei-
nesfalls eine organisierte protestantische Kirche fuir das gesamte slowenisch-
sprachige Gebiet darstellte, sondern nur die Glaubigen ansprach, welche trotz
verschiedenster Dialekte, die gesprochen wurden, darunter zahlte er auch die
Kroaten, seine slowenischen Ubersetzungen verstehen konnten®.

In seinen deutschen Texten verwendete Truber fiir die Slowenen und
ihre Sprache nur das deutsche Wort »Windischer«, »windische Sprache,
»windischer und teutscher Prediger«®” »in den Windischen und Teutschen
Kirchen«®, usw. Jedoch taucht auch bei ihm der Begriff »windische
Sprache« im Deutschen nicht nur fur die slowenische, sondern weiter gefasst,
fr die slawischen Sprachen auf, wie z.B. »von wegen ettlicher Windischer
Worter«*, »Die Christen aber/von obgemelten Volkern/so am ndchsten
an den Turkischen Grénitzen/vnd noch vnder der Christlichen Oberkeit
sitzen/sein die Crobatten/Dalmatiner/die Windischen oder Sclauen«®,
wobei er sicher nicht an die Slowenen in einem engeren Sinn gedacht hat.
Wenn wir einen Blick auf die seinerzeitigen Landkarten werfen, sehen wir,
dass der Begriff »Windisch« auf dem slowenischen ethnischen Gebiet in
zwei Féllen in Gebrauch war, als »Windisch Mark« = slowenische Mark*, die
aber weder von einem historischen oder geographischen Begriff bestimmt
wird, sondern sich als Bezeichnung fur die Unterkrainer Besitzungen der
Grafen von Gorz durchsetzte und »Windischpuchl« = Windische Biicheln =

36 Ta evangeli svetiga Matevsha, sdai pervizh vta Slouenski Jesig preobernen. Evangelium
D.N....Christi, Authore Mathae...primum uersum in linguam Schlauicam. Tiibingen 1555. »Mi
imamo pag tukai tri rizhi vom pouedati: Na peruu, Kadar ta Slouenski Jesig se pousod glih inu
veni vishi gouori, drigazhi gouore sdostimi bessedami Crainci, drigazhi Coroshci, drigazhi
Shtaierij in Dolenci tar Besiaki, drigazhi Krashouzi inu Istriani, drigazhi Crouati. Obtu smo
mi letu nashe dellu vta Crainski hoteli postaviti«.

37 Oskar Sakrausky, Primus Truber. Deutsche Vorreden zum slowenischen und kroatischen
Reformationswerk, Wien 1989. Die deutsche Vorrede zu: »Die fiirnampsten Hauptartickel
Christlicher Lehre...« (Edni kratki razumni nauci Naipotrebnei i prudnei...), S. 242.

38 SaKRAUSKY, Primus Truber. Deutsche Vorreden, S. 238.

39 Ebd., S.218.

40 Ebd,, S. 210.

41 Abraham OrtEeLius, Theatrum Orbis Terrarum, 1572, Sclavoniae, Croatiae. Carniae, Istriae,
Bosniae, finitimarumque regionum nova descriptio, S. 92.
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»Slovenske gorice«*, der Name ist noch heute im Gebrauch. Aus der Sicht
des Slowenischen war auch die Bedeutung des damals gebrduchlichen
Begriffs »Windischland« fiir das kroatische Slawonien zu bericksichtigen,
das aber, zumal auf historischen Karten, nicht klar vom slowenischen Gebiet
abgegrenzt war®,

Obwohl Truber in seinen Vorreden oftmals unzweideutig an die einfache
slowenische Bevolkerung denkt als »gemein gutherzig Windisch Volk«*,
oder »V/sem Slovenzom, [...] inu h dobrimu vsem mladim tar preprostim
ludem nashe deshele« (Allen Slovenzen [...] und guten und jungen sowie
einfachen Menschen unseres Landes)® ist es dennoch eine groRe Frage, ob
Truber wirklich nur die niederen slowenischen sozialen Schichten ange-
sprochen hat, gilt doch dasselbe auch fiir die Ansprache und die Bericht-
erstattung Uber die Kroaten. So schreibt er: »Denn diese zwey Volcker der
Windischen und Crobatischen Lander erbarmen mich von hertzen«, hier
stellt sich die Frage, ob es mdglich wére, die kroatische bauerliche Bevilke-
rung vom kroatischen Adel zu unterscheiden, da dieser die gleiche Sprache
wie die niederen Schichten sprach. In der deutschen Vorrede zu Ta pervi deil
tiga noviga testamenta/Der erst halber Teil des newen Testaments spricht
er aber von: »Den Gotseligen Christen in den Landen/Crein/Vndersteyr/
Karhenten/Karst/Histerreich/vnd in der Windischen Marck/gesessen/was
stands die sind« an*® und weiter »naj bodo kateregakoli stanu« (und seien sie
welchen Standes auch immer)* womit Truber auch den Adel im slowenischen
Raum anspricht.

Truber bezeugt auch, dass das slowenische Wort auch auf den Schléssern
prasent war. Im Vorwort »Svetiga Pavla Lystuvi«, die den Adelsfrauen auf
den Schldssern in Krain, der Untersteiermark und Gorz gewidmet waren,
schreibt er, dass es auf den Schldssern auch slowenische Biicher gab und
dass sie von den adeligen Frauen gelesen wurden, sie haben auch ihren Kin-
dern slowenische Lieder vorgesungen und dass auch die Angeheirateten von
auBlerhalb des slowenischsprachigen Gebiets — Truber spricht hier von Tirol
und der Untersteiermark — Slowenisch gelernt haben®.

Trubers Slowenischiibersetzungen waren also nicht nur fur diejenigen von
Bedeutung, Uber die er im Vorwort zum Matthdusevangelium schreibt »ta

42 OrrteLius, Theatrum Orbis Terrarum, 1572, Avstriae Dvcatvs chorographia, S. 64.

43 Ders., Theatrum Orbis Terrarum, 1572, Hungariae Descriptio, S. 94.

44 Ta pervi deil tiga noviga testamenta/Der erst halber Teil des newen Testaments.. in die
gemeine Windische sprach/jezund zum ersten mal fleissig verdolmetscht. Tvbingae anno 1557;
SAKRAUSKY, Primus Truber. Deutsche Vorreden, S. 90.

45 Catechismus in der windischen Sprach, ... durch Philopatridum Illiricum, 1550.

46 Ta pervi deil tiga noviga testamenta, Sakrausky, Primus Truber. Deutsche Vorreden, S. 90.

47 Mirko RupeL, Slovenski protestantski pisci, Ljubljana 1934, S. 17.

48 SakrAUsky, Primus Truber. Deutsche Vorreden. Svetiga Paula Listvvi../Des Heiligen Pauli
Episteln ..., S. 398.
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vegshi del Ludi vnashi desheli drusiga lesiga ne sna, samuzh ta Slouenski«
(der groRte Teil der Menschen in unserem Land beherrscht keine andere
Sprache auBer Slowenisch)*. Ebenso betrachtete er seine Slowenischiiberset-
zungen nicht nur als einen Gewinn fur die Kirche des Augsburger Bekennt-
nisses, sondern betonte auch, dass sie ebenfalls fur katholische Priester
nitzlich seien

Vnd dif8 unser dolmetschen/mines achtens wiirdt auch etlich Crobatisch Priester/die
sich allenthalben in den Windischen Landern mit dem MeR lesen erhalten/dahin
bewegen/das sie Lateinische Schrift lernen lesen werden/vnd vnsere Schreiben in jre
sprach vnd Schrifft bringen. Es wirdt auch den Jungen Windischen Priestern/die zu
frith auB3 der Schul geflohen sind /darzu dienen/das sie den Text der Euangelien auff
der Cantzel/dem Volck recht vorlesen werden/vnd nicht vnrecht dolmetschen®C.

Die Rezeption und Multiplikation der Reformation war unter den gegebenen
gesellschaftlichen Bedingungen nur Uber die politische Macht méglich, und
diese hat vor allem in Krain die slowenische Reformation verstarkt unter-
stutzt. Die Adeligen haben als Pfarrpatrone fir slowenischsprachige Pre-
digten gesorgt, wie z.B. Herbard VI1II. Auersperg fir die Pfarre St. Kanzian
(Skocjan), die er 1563 reformierte und als Verwalter der Besitzungen der
Brixener Bischofe slowenische protestantische Prediger an die dazugehd-
rende Patronatspfarre Veldes (Bled) berief. Von den Landstanden wurden
weitere 20 slowenischsprachige Prediger finanziell erhalten, vor allem wurde
aber der Druck von slowenischen und kroatischen Biichern geférdert. In zwei
anderen Landern, in denen etwa ein Drittel der Bevdlkerung slowenisch-
sprachig war, und zwar in Kéarnten und der Steiermark hatte Slowenisch
innerhalb der Reformationsbewegung keine besondere Bedeutung, zumal
auch hier slowenische Prediger am Werk waren. Dass aber Truber in der
Kirche keinerlei Unterscheidung zwischen Adel und den niederen sozialen
Schichten vornahm, bestatigt er im deutschen Vorwort fir Der erst halb
Theil des newen Testaments:

49 Ta evangeli svetiga Matevsha, sdai pervich vta slouenski iesig preobernen. Evangelium D.N.
Jesu Christi, authore Matheo, nunc primum uersun in linguam Sclavicam, Tubingen 1555.
50 SAKRAUSKY, Primus Truber. Deutsche Vorreden. Ta pervi deil tiga noviga testamenta, S. 106.
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Vnnd nun auch der Allmechtig durch die newlich angefangne windische dolmetschung
vnnd Truckerey bey vilen Windischen/vnnd ettlichen Crobaten Hohes vnnd Nider-
stands/schon alberait souil gewirckt/das sie etlich Euangelische Prediger aufge-
stellt/vnnd die Augspurgische Confession angenommen haben®..

Letztendlich haben aber neben den Krainer auch die Karntner und Steirischen
Landsténde den Druck von slowenischen und kroatischen Biichern finanziell
unterstutzt®?, dasselbe galt fir den Druck der gesamten Bibellibersetzung
ins Slowenische, die von Jurij Dalmatin bewerkstelligt wurde. Am nachhal-
tigsten pragte zweifellos Primus Truber den Slowenischen Protestantismus,
durch die Ubersetzungen und den Druck der slowenischsprachigen Biicher.
Jedoch wére ein so weitreichender Einfluss des slowenischen Protestantismus
nicht moéglich gewesen ohne Mitwirkung der politischen Eliten, vor allem
der Landstande in Krain, wodurch es moglich war, den Grundstein fur die
Ausformung und Verwendung des Slowenischen als Schriftsprache zu legen:
durch die Herausgabe der Grammatik von Bohori¢ »Articae horulae«, 1582,
die Dalmatin-Bibel 1584 und das Worterbuch von Hieronimus Megiser:
»Dictionarium Quattuor linguarum«®, Dieses war das erste umfangreichere
Worterbuch, in dem der slowenische Wortschatz systematisch erfasst wurde.

Weit verbreitet ist die Meinung, dass sich der Protestantismus unter den
Slowenen vor allem wegen der Unkenntnis der deutschen Sprache weniger
stark verankert habe als unter den Deutschen, und daher habe das reformato-
rische Geschehen in den deutschen Landen auch keinen so groBen Einfluss
auf die Slowenen gehabt. Zweifelsohne stimmt das auch bis zu einem gewis-
sen Grad, wobei aber auch betont werden muss, dass sich der Protestantismus
auch im gesamten deutschsprachigen Raum nicht durchsetzen konnte.

Der Protestantismus war sicherlich fur die niederen slowenischen sozi-
alen Schichten auch wegen der Einfihrung der Sozialdisziplinierung,
der Abschaffung zahlreicher Feiertage und der Wallfahrten sowie Ubliche
Praktiken der Volksfrommigkeit und der ablehnenden Haltung zum Bau
von Kirchen, unattraktiv. Genau in diesen Gegensétzlichkeiten stimmten
die Predigten Primus Trubers mit den Bemihungen der Krainer Landstdnde
uberein.

51 Ebd., S. 216.

52 SAKRAUSKY, Primus Truber. Deutsche Vorreden. Register vnd summarischer Inhalt aller der
Windischen Buecher/die von Primo Trubero bif3 auf Jahr..., S. 131.

53 Graz 1592, Frankfurt a.M. 21608, Klagenfurt am Wérthersee *1744.
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Die Verankerung der Reformation behinderten aber auch noch andere
Umsténde. Unter den slowenischen protestantischen Predigern waren zahl-
reiche (ehemalige) katholische Priester, die die katholische Tradition nicht
vollig aufgegeben hatten. Der Nachwuchs von in Deutschland gut ausge-
bildeten Predigern war gering. Der protestantische Adel besall wiederum
zu wenige Pfarrpatronate, um den Protestantismus im Lande starker zu
etablieren. Zweifellos lag das Schicksal des moglichen Weiterbestands des
Protestantismus in den Handen des Landesfirsten, der mit der Gegenrefor-
mation nach dem Jahr 1600 bis ca. 1630 den Protestantismus sowohl unter
den Slowenen als auch Deutschen ausgerottet hat.

Dass die Vermutung, die Unkenntnis der Sprache hatte die Ausbreitung
der Reformation unter den Slowenen behindert, keine feste Grundlage hat,
beweist das Beispiel der Reformation im Ubermurgebiet, wo sich unter ande-
ren politischen Gegebenheiten als sie damals in Innergsterreich herrschten,
der Protestantismus unter der b&uerlichen Bevélkerung bis zum heutigen Tag
verankert hat.
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Protestantism at the Intersection
of the Holy Roman and Ottoman Empires

The Reformation Among Croatian and Slovenian Speakers

To Irene Dingel
on the occasion of her 60th birthday

The Reaches of the Reformation
among Croatian and Slovenian Speakers

In the sixteenth century, several major political powers exercised control and
influence over the territories that make up the Republic of Croatia today.
The larger part of the Istrian Peninsula, the majority of the Adriatic islands
and much of Dalmatia belonged to the Venetian Republic. Habsburg control
extended to the smaller portion of Istria, and covered the Gulf of Kvarner
and the northwestern territories. The third major power from the southeast
was the Ottoman Turkish Empire, which had conquered the medieval Bul-
garian Kingdom, the Serbian Kingdom and the Kingdom of Bosnia. The
expansion continued under the leadership of Sultan Suleiman | (also called as
Suleiman the Magnificent, 1494-1566) and the renewed offensives from the
third decade of the sixteenth century onward led to some strategic territorial
victories at Belgrade (1521), Mohacs (1526), Buda (1541) and Siget/Szigetvar
(1566). A large part of the Kingdom of Hungary was thus subjugated and
became annexed to the Ottoman Empire (also referred to as Ottoman Hun-
gary), which included the eastern and central parts of present-day Croatia.
The new geopolitical situation meant that the majority of Slavs in the Balkan
Peninsula were now living under Ottoman Turkish control. The Ottoman
Empire kept expanding throughout the sixteenth century, representing an
ever-present and very real threat on the borders of the Holy Roman Empire of
the German Nation and with that, on the edges of the German realm of influ-
ence in Europe. The territories inhabited by Croatian speakers became a bor-
derland in multiple ways and were constantly being driven to the periphery,
into military and existential turmoil. At the same time they represented the
frontlines of »Christian Europe«.

Arising from its location at a geographical crossroads, the ideas of the
Protestant Reformation, accompanied by the increased circulation of printed
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materials (books, pamphlets etc.), accordingly came to Croatian-speaking
territories also from various directions, making a significant impact in
several different regions. The regional trading center and political power,
Venice was one of the main cities where the new ideas and Protestant lite-
rature circulated and from where they were distributed along the Adriatic
coastline. Several leading ecclesiastical figures embraced the new teachings
and contributed to the spread of Protestantism among the Slavic-speaking
people. In the Venetian-controlled territories of the Istrian Peninsula two
Roman Catholic bishops, who were brothers, were sympathetic to Reforma-
tion ideas: Bishop Giovanni Battista Vergerio (f 1548) of Pula and Bishop
Pietro Paolo Vergerio the Younger (1498—1565) of Capodistria (today Koper
in Slovenia)'. Giovanni Battista died in 1548, probably of poisoning, and
Pietro Paolo was excommunicated from the Roman Catholic Church in 1549
because he preached Reformation doctrines openly. He escaped to the Can-
ton of Grisons in Switzerland, where he became a pastor. In November 1553
he was appointed counselor to Duke Christopher of Wirttemberg and moved
to live in Tubingen, where he died in 1564 and was buried in the Stiftskirche.

The new ideas also reached Styria (Steiermark) and Carniola (Krain), under
Habsburg jurisdiction but with Slovenian-speaking populations. Especially
Carniola became an important center from where Protestant preachers and
theologians would later spread Reformation teachings throughout South Eas-
tern Europe, including Transylvania. Among the most important Protestant
figures from these areas was Primus Truber (PrimoZ Trubar, 1508—1586)2.
Truber is often referred to as »the Slovenian Luther« for producing the first
Bible translation into Slovenian, in addition to publishing the first book (a
catechism) ever printed in Slovenian in 1555, and creating the foundations for
the modern literary Slovenian language.

Truber began reading literature written by Luther and the Swiss Refor-
mers while a priest at his first parish in LaSko in Lower Styria. He later
became preacher at St Nicholas Cathedral Church in Ljubljana, where he
began advocating religious, moral and institutional renewal within the
church, administering the Eucharist under both kinds by the 1540s. The
Protestants’ defeat in the Schmalkaldic War in 1547 led to the strengthening
of the Catholic position in the Habsburg lands and the Catholic bishop in
Ljubljana, Urban Textor (1491-1558), who was trying to rid his territory of
any influence of reform-minded priests, seized the opportunity and exiled

1 For a biography of Pietro Paolo’s early years, see Anne Jacobson Scrutte, Pier Paolo Vergerio:
The Making of an Italian Reformer, Geneva 1977; for his later years, see Angelika Hauskr,
Pietro Paolo Vergerios protestantische Zeit, dissertation phil., Tiibingen 1980.

2 For more about Truber and his significance, see Luka Iri¢, Primus Truber and the Reformers
of Slovenia and Croatia, in: Howard Loutsan/Graeme Murpock (ed.), A Companion to the
Reformation in Central Europe, Leiden 2015, pp. 153-161.
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Truber from Slovenia in March 1548. Truber found refuge in Rothenburg
ob der Tauber, from where he later moved to Kempten and then to Urach in
Wirttemberg. He later seized the opportunity to return to Ljubljana, where
he became the first superintendent of the Lutheran church, but had to flee
again in 1565. After a short period in Lauffen am Neckar he became a pastor
in Derendingen, near Tubingen. From 1550 until his death in 1586, Truber
published around thirty works, most of them in Slovenian and some in Ger-
man. Among these were the first books printed in the Slovenian language, as
well as the first printing of Slovenian music.

The native Carniolan preacher Paul Wiener (1495-1554) was also exiled
from Ljubljana almost at the same time as Truber in 1548. In contrast to
Truber, he did not go to northern Europe but sought refuge in Transylvania,
thereby remaining within the realm of German linguistic and cultural influ-
ence. After working as a pastor in Hermannstadt (Sibiu), Wiener became the
first superintendent of the Protestant church in Transylvania in 1553.

The Habsburg port city of Trieste also played a role in the diffusion of
Reformation thought, especially in the part of Istria under Austrian rule. The
town of Pazin became the center of the Reformation on the peninsula, where
the support of the Bishop of Trieste, Pietro Bonomo (1458—1546), who was
open to ideas of church reform, helped its spread. Although the Reformation
made a significant mark on the social and political history of Istria in the
sixteenth century and it gave Croatia a number of outstanding intellectuals, it
did not enjoy long-lasting success.

While along the northern Adriatic coast the Reformation reached diverse
segments of the population in the sixteenth century, in the inland territories it
was mainly limited to a few learned men and women or to select individuals
from noble families, who embraced the new faith. Among the latter were
members of the influential Croatian-Hungarian Zrinski (Zrinyi) familys.
Croatian viceroy Nikola Subi¢ Zrinski IV (1508—1566), large landowner in
Medimurje, the northernmost county in present-day Croatia and bordering
Slovenia, who died in the battle defending Siget from the Ottoman Turkish
army, was a supporter of the Reformation. His eldest son, Juraj (Georg) IV
Zrinski (1549-1603), who held the title of Master Treasurer in the King-
dom of Hungary, was a devout Lutheran and in 1574 established a printing
press where Protestant literature in Croatian was published. The work of
the printing press, located in Nedelitz (Nedelis¢e) in the Medimurje region

3 For more about the Zrinski family, see Sdndor Bene et al. (ed.), Susreti dviju kultura. Obitelj
Zrinski u hrvatskoj i madarskoj povijesti. Zbornik radova [ The Contacts between Two Cultures:
Family Zrinski in Croatian and Hungarian History. International Croatian-Hungarian Con-
gress], Zagreb 2012; Natasa Steranec, Die Reformation bei den Kroaten: Uberblick, in: Vincenc
Rasp et al. (ed.), Die Reformation in Mitteleuropa. Beitrdge anlédsslich des 500. Geburtstages
von Primus Truber 2008, Wien 2011, pp. 81-95.
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near the city of Cakovec, was headed by the Zurich-born Rudolf Hoffhalter
(1550-1586)*. During 1573-1574 Hoffhalter was working for the count
Mikl6s Béanffy (1547-1593) in Lendava in present-day Slovenia®. While
there, he printed in Hungarian three works of the Lutheran court preacher
Gyorgy Kultsar (f1577), among other publications.

Some of the first Lutheran preachers came to these areas from Styria and
Carniola, while Calvinism filtered in primarily from Hungary and made a
more significant impact in Slavonia. In the regions around Zagreb Lutheran
preachers such as Ivan Drugni¢ from Krizevci County and Grgur Vlahovié
(1523-1581)® from Ribnik near the Zrinski stronghold of Ozalj in central
Croatia were instrumental in spreading Protestantism. Vlahovi¢ eventually
settled down in Metlika in Lower Carniola. In addition to the Reformed
preachers Mihael Buci¢ and Benedikt Blazekovi¢ perhaps the best known one
was Mihajlo Starin (Mihaly Sztarai, 11575), who founded numerous Prot-
estant parishes in Slavonia between 1544 and 1551; he renewed many local
congregations by winning over a large number of clergy and laypeople to the
new faith. The Protestant preacher and translator Mirko Ciger (also known as
Emerich Zigerius or Imre Eszéki Szigeti, T after 1551) was also active in the
Lower Hungarian territories under Turkish government. Through the newly
created Protestant networks, information about the conditions of Christians
under Ottoman rule was being spread to people in Central and Western
Europe. Through firsthand and secondhand accounts Christians in Western
Europe were forming an understanding of the Ottoman Empire, which was
often depicted as the antithesis of a Christian nation following the religion of
the Antichrist.

Ultimately, the Croatian and Slovenian lands acted as a contact space
(Kontaktraum), where various cultures and languages were exerting their
influence and were encountering one another. Thus, the confessional di-
visions between Lutherans and Reformed were quickly transferred to the
South East European lands. At least three distinct directions can be identi-
fied, from where the Reformation was flowing in, and each of them in turn
had its own geographical area of influence: Venice, the Habsburg lands and

4 For more on the printer family Hoffhalter, see Jan-Andrea Bernuarp, Konsolidierung des
reformierten Bekenntnisses im Reich der Stephanskrone. Ein Beitrag zur Kommunikations-
geschichte zwischen Ungarn und der Schweiz in der frithen Neuzeit (1500-1700), Géttingen
2015, pp. 51f.

5 For the importance of the noble families for the Protestant Reformation see ibid., Die Bedeutung
der Magnatenhéfe fir die Reformation in Slowenien und Kroatien, in: Kozma Auacic/Petra
rojstva Primoza Trubarja, Ljubljana 2011, pp. 53-71.

6 For more on Vlahovié, see Janez Weiss, Gregor Vlahovi¢ (1523-1581). Zivljenje in delo pre-
dikanta na meji cesarstva [Life and Work of a Preacher on the Frontier of the Empire], in:
Arhivi 34:2 (2011), pp. 251-274.
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Ottoman Hungary. In addition to the direct impetus from the Holy Roman
Empire, Venice and Ottoman Hungary acted as mediators of the German
and Swiss Reformations. The following pages will focus specifically on the
impact of the German Reformation.

The Urach Printing Press and
the First Bible Translation into Croatian

Protestants from German territories were involved in actively spreading the
Reformation ideas in South Eastern Europe and were providing financial,
material and at times diplomatic support for their coreligionists. Addition-
ally, many of the Protestant exiles and refugees, whose numbers in German-
speaking territories kept growing and who came particularly from the Vene-
tian and Habsburg-controlled lands, exhibited fervor for missionary activity
among their fellow nationals through personal involvement or through the
publication of Biblical and theological materials in the respective languages.

One prime example of such an undertaking was the Windische, chrabati-
sche und cirulische Thrukerey (Windish [Slovenian], Croatian and Cyrillic
Printing House). It was established in Tubingen by Baron Hans Ungnad von
Sonnegg (1493-1564) in 1558 and was later moved to Urach. Ungnad was
military captain of Styria and chief captain of Slavonia and he played an
important role in the initial spread of Protestantism in northern Croatia. He
wanted the Reformation to gain a foothold among the various Slavic-speaking
peoples in the frontier regions under his control and in the areas under Otto-
man Turkish influence. For this purpose he established the Protestant Slavic
printing press, of which he was chief financier. Duke Christoph of Wirt-
temberg (1515-1568) also provided financial support and over time a circle
of authors, translators and other coworkers was formed around the work of
the printing press. All of the associates were working toward the same goal:
to make the ideas and innovations of the Protestant Reformation available
to the Slavic-speaking peoples of Central and South Eastern Europe. The
printing press produced publications in Slovenian and Croatian, using the
Latin, Cyrillic and Glagolitic alphabets. The Glagolitic alphabet is the oldest
known Slavic alphabet, originating in the 9th century. It was used primarily
in the northern Adriatic coastal regions of modern-day Croatia and Slovenia
but eventually lost its importance and although in Croatia it was in use until
the 19th century, today it is largely defunct’.

7 For more, see Ludwig Stemnporrr, Kroatien. Vom Mittelalter bis zur Gegenwart, Regensburg
2001. I have used the Croatian translation, Povijest Hrvatske od srednjeg vijeka do danas.
Translated by Renata Steindorff-Andrun and Srecko Lipovcan, Zagreb 2006, pp. 65-70.
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In addition to Primus Truber, several important figures of the Reforma-
tion among Slavic speakers belonged to the team in Urach. Stephan Consul
(1521—ca. 1579) from Buzet in Istria was forced to go into exile in 1549 after
having embraced Protestantism. Following brief sojourns in Ljubljana and in
Carniola, he traveled to Rothenburg ob der Tauber in 1552, where he joined
Truber, and moved to Kempten with him the following year. Consul played
a central role in organizing the work of the Urach printing press and is best
known for being the main translator of the New Testament into Croatian, the
first part of which was published in Glagolitic script in 1562.

The Croatian translation of the Bible was one of the most important books
published by the printing press in Urach. The aims of the translation were
elucidated in the foreword written in German by Truber and dedicated to the
Holy Roman Emperor, Maximilian 11 (1527-1576) in Vienna. Truber des-
cribed the current religious and spiritual situation in the region at length, ex-
plaining some of the different traditions of the Roman Catholic and Eastern
Orthodox populations and depicting the difficulties that Christians living
under Ottoman rule were encountering on a daily basis. Referring especially
to Bosnia, he lamented the significant number of conversions among the local
Slavic population. He then wrote in detail about the superstitions and gulli-
bility reigning among Slovenian speakers, who have been taken advantage of
by false prophets and clairvoyants. The central hope of the Bible translators,
he wrote, is »with God’s grace, once again to establish, restore and extend
the true, old Christian faith that brings salvation among the Eastern nations
and those under Turkish rule«®. This, however, was only to be the first step.

Another central goal of the Bible translation was the evangelism of the
Turks through the Slavic-speaking populations on the conquered and neigh-
bouring territories of the Ottoman Turkish Empire. Truber went on to explain
the objective of this undertaking:

So that others [i.e. Slavs] could learn as well, and advocate and explain their faith and
all the articles of the Christian faith to the Turks and to others, and to know how to
teach the Turks the true Christian faith. All of this will produce and bring great benefit
to the Christian church ... because the empire and the faith of Mohammed and of the
Antichrist will weaken and be destroyed®.

8 PRVI DEL NOVOGA TESTAMENTA, VA TOM JESU SVI CETIRI EVangelisti i dijane
Apustolsko, iz mnozih jazikov v opéeni sadasni i razumni Hrvacki jazik, Po ANTONU Dal-
matinu, i STIPANU Istrianu, s pomocu drugih bratov, sada prvo verno stlmacen / Der erst halb
Theil des newen Testaments [...] jetzt zim ersten mal in die Crobatische Sprach verdolmetscht
vnd mit Glagolischen Buichstaben getruckt. Tiibingen 1562; VD16 B 4575, Cj r: »... vand das
man dardurch verhofft / vermittelst Géttlicher Gnaden / bey den Orientischen Vélckern vnnd
vnder den Tircken wiederumb den rechten / alten / Christlichen / seligmachenden Glauben
anzurichten / zuernewern vnnd zuerweittern.

9 Ibid., Ciijv.

© 2017 Vandenhoeck & Ruprecht | Brill Deutschland GmbH
https://doi.org/10.13109/9783666101540 | CC BY-SA 4.0



Protestantism at the Intersection 151

The Croatian translation of the Bible aimed to target various Slavic-speaking
groups in South Eastern Europe, who all spoke different but mutually under-
standable languages and whose languages were written using the Latin,
Cyrillic and Glagolitic alphabets. As Truber explained,

Croats, Dalmatians, Bosnians, Serbs and Bulgarians [...] have their own languages,
written in two different alphabets but until now they have not had either the full Bible
or catechism available in their languages. Instead, they had to do with breviaries,
prayer books and missals but those were written many years ago, so they are unclear
and difficult to understand [...]J".

In his translation work Consul relied heavily on Truber’s New Testament in
Slovenian while Truber — in order to provide a clear and precise translation
of the Biblical texts, which would be easily understandable by anyone —, had
consulted a large list of Bibles, among them translations into Italian, Czech,
and the one by Erasmus of Rotterdam but in the end he depended primar-
ily on Luther’s German Bible. Among Consul’s other notable publications
were a catechism in Croatian and a spelling and writing book for children.
Following the death of Ungnad and the closing of the Urach press, Consul
went on to Regensburg and in 1568 moved to Eisenstadt in Burgenland at the
invitation of the local nobleman Hans von WeiBlbriach (1579), where he
tried to spread Lutheranism among the newly arrived Croatian inhabitants.
Rudolf Leeb has already written about missionary motives driving the trans-
lation undertakings of Truber, Consul and their coworkers'?. They were
hoping that if Turks were to have access to the Bible and convert to Chris-
tianity, it would bring tangible changes to the everyday life and religious
freedom of the Slavic Christian populations. The additional prospect that
through this the Ottoman Empire will be weakened — also mentioned in
Truber’s foreword to Maximilian 11 — is perhaps something that inspired ter-
ritorial rulers in the Holy Roman Empire of the German Nation to financially
support such projects. Many Christians interpreted events taking place at that
time from a strongly apocalyptic point of view. The rise of the »evil empire«

10 Ibid., C j r: »Die Crobaten/Dalmatiner/BoRner/Syrffen/vnd Bulgarier/haben gleichwol jre
Sprach/mit zweierley Geschrifften oder Buchstaben geschrieben/aber sie haben kein gantze
Bibel/noch Catechismum biher gehabt in jrer Sprach/haben sich allein mit jren Breuieren
oder Betbiichern vnd MeRbiichern/behelffen missen/vnd dieselbigen Biicher sind vor vil
Jaren/dermassen dunckel/vnd vnuerstendig [...]J«.

11 Consul and Dalmatin dedicated a translation of Johannes Brenz’s Postille into Croatian to
Johann von Weilbriach (}1571) and to his son-in-law, Maximilian von Polheim und Warten-
burg (1525-1570) on January 4th 1568 from Regensburg (VD16 B 7838).

12 Rudolf Lees, Der Missionsgedanke bei Hans Ungnad von Sonneck, Primus Truber und in der
lutherischen Reformatio, in: SaSo JerSE (ed.), Vera in hotenja: Studije o Primozu Truberju in
njegovem Casu, Ljubljana 2008, pp. 256272, here pp. 267f.
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was seen as a sign and indication of the Last Days that were mere reflec-
tions of the struggle portrayed in the Book of Revelation. The rapid Turkish
advance through the Balkans and Hungary, together with their repeated
attempts at taking Vienna, all contributed to engendering apocalyptic anxiety
and to the radical interpretation of their own situation among the populations
throughout the Western part of Europe. Truber’s expansive correspondence
also reflect sixteenth-century events and some typical concerns of the time,
such as a constant and heightened alertness to the Turkish threat, which he
had come very close to personally experiencing in Vienna in 1529.

Among the books published in Urach were Biblical texts and translations
of foreign Protestant books, as well as original works. The total output of the
printing press between 1561 and December 1564 reached thirty-seven titles
and around thirty-one thousand copies®.

Antun Dalmatin (7 1579) had also been exiled from Istria and later worked
closely with Consul on several projects. In Urach he was involved in the
translation of the New Testament into Croatian and also translated texts from
Slovenian, German, Latin and Italian. Among his further responsibilities were
the editing and proofreading of the books printed in the Cyrillic, Glagolitic
and Latin alphabets. Together with Consul he published a Croatian translation
of the Augsburg Confession in 1562 and the two also published translations of
works by Philipp Melanchthon (1497-1560), Johannes Wigand (1523—1587)%
and Johannes Brenz (1499-1570) as well as a »classic document of the Italian
Reformation«, Beneficio di Cristo®™. Among the projects that Dalmatin was
focusing on late in life were attempts at harmonizing the four Gospels and the
Passion narratives into one text, both of which were published by Johannes
Manlius (ca. 1535-1604) in Ljubljana in 1576. Manlius was a former student
of Melanchthon. In 1575 he established the first Protestant printing press in
Ljubljana, which functioned until 15822,

13 Hermann Enmer, Primus Truber, Hans Ungnad von Sonnegg und die Uracher Druckerei
1560-1564, in: Sonke LoreNz et al. (ed.), Primus Truber 1508—1586. Der slowenische Reforma-
tor und Wiirttemberg, Stuttgart 2011, pp. 201-216, here p. 211.

14 Wigand’s work (Methodus Doctrinae Christi...Frankfurt 1559; VD 16 W 2803) was translated
into Italian by Dalmatin and Consul as FORMA BREVE DELLA DOTTRINA CHRISTIANA,
COme si costoma d’insegnare nella Chiesa di Madeburga. DI IOHAN VVIGANDO. Tradotta
de Latinoin lingua Italiana: Reuista et Corretta con diligenza Per Antonio Dalmata, et Stephano
Istriano and published in Tubingen in 1564 (VD 16 W 2802).

15 The Croatian translation of this devotional booklet was published in both Glagolitic and Latin
alphabets. Furthermore, an Italian translation was also printed. For more see, Emidio Camer,
The Reformation in Croatia and the »Beneficio di Cristo«, in: Kozma Anacic/Petra TESTEN
Primoza Trubarja, Ljubljana 2011, pp. 39-51, here p. 39.

16 Armin KonnLg, Der Drucker und Buchhandler Johannes Manlius als Forderer der Reformation
in Krain und Ungarn, in: Lorenz et al. (ed.), Primus Truber 1508-1586, pp. 217-226.
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Sebastian Krell (Krelj, 1538—1567) came from Carniola and had studied at
Jena. He brought primarily his linguistic and philological talents to the work
of the Urach printing press. Krell later became general superintendent of the
Evangelical church in Ljubljana a position he held in the final years of his life.
The Urach network also included the Slovenian Gnesio-Lutheran* Matthias
Klombner (ca. 1520—1569), who, as clerk of the Carniolan Estates, functioned
as the liaison between the Carniolan nobles and Baron Ungnad.

Among other important figures of the Protestant Reformation in the South
Slavic lands was Georg (Jurij) Dalmatin (ca. 1547-1589), who was the first to
translate the complete Bible into Slovenian, which was printed in Wittenberg
in 1584 by Johann Krafft's, The same printer also published a book of Slo-
venian grammar by the Protestant educator Adam Bohori¢ (ca. 1520—1598)
that year'®. Andreas Dudith (1533-1589), who had been born into a Croatian-
Hungarian noble family, reached the position of bishop within the Roman
Catholic Church and was a delegate at the Council of Trent, representing
Hungary. In 1565 he traveled to Poland as an emissary of Emperor Maxi-
milian I1, where he got married and turned to Protestantism?°. His literary
legacy includes Latin translations of Greek and Italian humanist works.
The Croatian-born Renaissance humanist Paul Skalich (1534-1573) lived an
adventurous life. He issued his opus magnum, Encyclopedia, in Basel by
Oporinus in 15592, in addition to other minor theological and philosophical
publications.

17 The so-called Gnesio-Lutherans represented an orthodox, confessionally oriented movement
that came into existence in the late 1540s. For descriptions of the group, see James Arne
NEesTINGEN, Gnesio-Lutherans, in: Hans J. HiLereranD (ed.), The Oxford Encyclopedia of
the Reformation, vol. 1, Oxford 1996, pp. 177-180; and Rudolf KeLLEr, Gnesiolutheraner, in:
Theologische Realenzyklopddie 13, Berlin 1984, pp. 512—519. It is important to distinguish
Gnesio-Lutherans from Flacians, who were the followers of Flacius’ teaching concerning ori-
ginal sin and who later refused to sign the Formula of Concord because of its negative stance
regarding Flacius’ doctrinal stand. The newest Jahrbuch fir die Geschichte des Protestantis-
mus in Osterreich from 2015 has its emphasis on Gnesioluthertum und Flacianismus and tries
to separate these two terms which are often wrongly used synonymously.

18 BIBLIA, TV IE, VSE SVETV PISMV, STARIGA inu Noviga Testamenta, Slovenski,
tolmazhena, skusi IVRIA DALMATINA. Bibel/das ist/die gantze heilige Schrifft/ Windisch,
Wittenberg 1584; VD16 B 2847.

19 Arcticae horulae succisivae, DE LATINOCARNIOLANA LITERATVRA, AD LATINAE
LINGVAE ANALOGIAM accommodata, Vnde Moshoviticae, Rutenicae, Polonicae, Boemi-
cae & Lusaticae lingvae, cum Dalmatica& Croatica cognatio, facilé deprehenditur. PRAE-
MITTVNTVR HIS OMNIbus, tabellae aliquot, Cyrilicam et Glagoliticam, et in his Rutenicam
et Moshoviticam Orthographiam continentes, ADAMI BOHORIZH, Wittenberg 1584; VD16
B 6454.

20 Luka ILi¢, Andreas Dudith und sein reformiertes Netzwerk in Breslau am Ende des 16. Jahr-
hunderts, in: Joachim Banrcke/lrene Dinger (ed.), Die Reformierten in Schlesien. Vom
16. Jahrhundert bis zur AltpreuBischen Union von 1817, Géttingen 2015, pp. 53—63.

21 ENCYCLOPAEdiae, seu Orbis disciplinarum, tam sacrarum quam prophanarum, Epistemon:
PAULI SCALICHII DE LIKA ... Basel 1559; VD16 S 6616.
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Matthias Flacius Illyricus and His Role in Spreading
and Supporting the Reformation among Croatian Speakers

The Istrian-born Lutheran theologian Matthias Flacius Illyricus (Matija
Vlaci¢ Ilirik, 1520-1575) was also among those wishing to make a con-
tribution to spreading the teachings of the Reformation among his fellow
countrymen. Flacius himself first encountered Protestant literature during
his studies in Venice, where he was educated in Renaissance humanism. His
peregrinatio academica took him to the University of Basel, then Tubingen
and he eventually moved to the heart of the German Reformation, Wittenberg,
in 1541. Among his teachers were Martin Luther and Philipp Melanchthon,
both of whom he also got to know on a personal level. Flacius later taught at
the University of Wittenberg and held a professorship in Jena. He spent his
adult life primarily within the Holy Roman Empire of the German Nation
and produced an enormous output of books, pamphlets and polemical tracts.
Since from 1559 onward many of his books were on the Index librorum pro-
hibitorum of the Roman Catholic Church, Flacius was not able to go back to
his homeland, as he would have most likely faced arrest and execution if he
were to return. Flacius was also connected to many of the individuals around
the Urach printing press and was characterized by his missionary zeal in
spreading the Reformation among the Southern Slavs.

He also actively corresponded with Ungnad from 1556 until 1561, when
their relationship soured??. Flacius even dedicated one of the polemical works
he had written against Georg Major (1502—1574) to Ungnad in 1557%. Flacius
himself cultivated plans for bringing the Lutheran teachings to his homeland
and the broader region. He intended to establish a theological training in-
stitution (Akademie) in the imperial city of Regensburg in the early 1560s. A
letter from 1561 lays out his strategy, in which he explains that the academy
would aim to attract students from territories neighboring the Holy Roman
Empire of the German Nation and even beyond. They would be trained for
the ministry in their vernacular »lllyrian« (i.e. Slavic) languages and would
be expected to then return to their cities and spread Lutheran doctrines

22 For example, see letters of Ungnad to Flacius preserved in Herzog August Bibliothek in Wolfen-
bittel, from 1556: 64.11 Extr., 166v; February 15, 1557: Cod. Guelf 361 Novi. 147r-v; April 4,
1557: Cod. Guelf 361 Novi. 141r-143v; April 9, 1557: Cod. Guelf 361 Novi. 145r-145v; April 13,
1557: Cod. Guelf 361 Novi. 146r—v. Flacius’ letter to Ungnad dated on February 12, 1557 is
stored in Halle in the Archiv der Franckeschen Stiftungen, F 35, Nr. 23 while the one from
January 1560 can be found in Hessisches Archiv in Marburg, Best. 3 Nr. 1423.

23 Bekentnus M. Flac. Jllyrici von etlichen jrthumen Maioris. Item etliche spruche Menij, s.I.
1557, VD16 F 1278.
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there?*, Flacius noted that Protestant theological educational institutions did
not exist in the Southeastern German- and Slavic-speaking border region
of the empire.

Among Flacius’ most significant and at the same time best known accom-
plishments are his contributions to theological debate and to church history?>.
The latter includes his numerous polemical writings and the vast under-
takings Catalogus testium veritatis and The Magdeburg Centuries. Flacius,
however also followed with interest — and doubtless with unease — the
political, military and religious developments in his homeland. This is also
evidenced by his decision to publish the accounts about the life of Christians
under Turkish rule in Ottoman Hungary, written by the preacher Emerich
Zigerius. Zigerius, who had been a student at Wittenberg around the same
time as Flacius and was forced to suddenly leave due to illness, maintained
correspondence with the Illyrian. Flacius issued Zigerius’ letters in Magde-
burg and added a preface to them in both Latin and German?.

Parallel to his plans for establishing the Akademie in Regensburg, Flacius
was also hoping to start a similar but smaller school in Inner Austria, namely
in the capital city of Carinthia, Klagenfurt?. With a large Slovenian-speaking
minority and a location relatively close to Italy and Istria, Klagenfurt seemed
to be the perfect choice for Flacius’ plans of organizing Evangelical education
in the region?. Flacius’ vision was in many ways parallel to the missionary
activities of Truber and the people gathered around Baron Ungnad. Indeed
Flacius suggested moving the Urach printing press to Regensburg, so that
Regensburg could become an intellectual center for the Slavic Reformation?.

24 Wilhelm PreGer, Matthias Flacius Illyricus und seine Zeit, vol. 2, Miinchen 1861, p. 175.

25 For his theological biography see, Luka ILi¢, Theologian of Sin and Grace: The Process of
Radicalization in the Theology of Matthias Flacius Illyricus, Gottingen 2014.

26 See, Epistola Cvivsdam Pii Concionatoris, ex Turcia, ad M. llly. missa, qualis nam status Euan-
gelij, & Ecclesiarum sub Turco sit indicans, cum Praefatione Illyrici, Magdeburg 1549; VD16 Z
464. See also, Thomas Kaurmann, Sendbrief: Epistola cuiusdam pii concionatoris ex Turcia ...,
in: Thomas Kaurmann, Das Ende der Reformation. Magdeburgs »Herrgotts Kanzlei« (1548—
1551/2), Tiibingen 2003, pp. 286-294 for the discussion of Zigerius’ letter to Flacius.

27 Wilhelm Bauwm, Der Klagenfurter Universitatsplan des Flacius Illyricus (1562) und der Flaci-
anismus in Karnten, in: Ibid. (ed.), Kollegium, Lyzeum, Gymnasium. Vom Collegium Sapien-
tiae et Pietatis zum Bundesgymnasium Vélkermarkter Ring, Klagenfurt. Die Geschichte des
dltesten Gymansiums Osterreiches, Klagenfurt am Worthersee 1991, pp. 33-44.

28 Rudolf Lees, Regensburg und das evangelische Osterreich, in: Peter Scumip/Heinrich Wan-
pErwITZ (ed.), Die Geburt Osterreiches. 850 Jahre Privilegium minus, Regensburg 2007,
pp. 229-249, here p. 239. For the spread of Flacius’ theology and ideas in Carinthia, see Rudolf
Lees, Die Reformation in Kérnten, in: Wilhelm WabL (ed.), Glaubwiirdig bleiben. 500 Jahre
protestantisches Abenteuer. Wissenschaftlicher Begleitband zur Kéarntner Landesausstellung
2011 in Fresach, Klagenfurt am Worthersee 2011, pp. 83-105, here pp. 97-101, ch.: Der
Flacianismus in Kérnten.

29 Mijo Mirkovi¢, PokuSaj Matije Vlagi¢a Ilirika da osnuje sveuciliste u Regensburgu i u
Celovcu (Matthias Flacius Illyricus’ Attempts at Establishing Universities in Regensburg and
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Flacius was being assisted by his former student in Jena, Sebastian Krell
in this endeavor, who was helping him secure support for his plans®®. On
December 13, 1561 Krell sent a letter to Bartholomaeus Schéber from Jena,
at Flacius’ request. This letter contained an appeal to Schober and to the
senate of Regensburg to consider a proposal for establishing a theological
training institution in the city. Schdber can be assumed to have possessed
some authority and influence either with the political or the ecclesiastical
leadership of the city. In his letter, Krell presented eight reasons that support-
ed the founding of an Akademie, where »many [students] would come from
the neighboring regions of Austria, Bavaria, Carinthia, Bohemia and others«
to study, and he enumerated the many ways in which such a school would
benefit the city and the Church. In the end, Flacius’ plans to start a Protestant
theological seminary in Regensburg as a base for a mission to Slovenian and
Croatian communities strategically located in the close proximity of the Jesuit
center of Ingolstadt as a way to curtail its inluence and expansion, dissipated.

The trials of Protestants and of those suspected of spreading Protestant
doctrines became a regular occurrence in the Republic of Venice through
the Inquisition during the sixteenth century. One of these was that of Baldo
Lupetina (ca. 1502-1556), who was a relative of Flacius’ and had been a
Franciscan friar. In 1542 he was accused of preaching heretical ideas and
his leanings toward Protestantism are confirmed by Flacius, who later in
his life wrote that it was Baldo who had suggested to young Matthias that
he go and study Protestant theology North of the Alps. Flacius got involved
in garnering support from German political and ecclesiastical leaders who
through diplomatic efforts and advocacy attempted to have Baldo and others
who had been imprisoned on suspicions of Protestantism freed. Although
people such as Philipp Melanchthon, Pietro Paolo Vergerio, Duke Christoph
of Wiirttemberg, Elector Johann Friedrich I of Saxony (1503—1554) and Land-
grave Philipp I of Hesse (1504—1567) got involved, their efforts at convincing
the Venetian Senate to free the prisoners failed and Lupetina was executed
by drowning in the lagoon in 1556. Trials were taking place in lIstria, too:
during the second half of the sixteenth century, thirteen people were brought
to court in Piran and Koper upon charges of heresy®.

Klagenfurt), [Poseban otisak iz 300. knjige rada Jugoslovenske akademije znanosti i umjet-
nosti], Zagreb 1954, pp. 537-573, here p. 540.
30 Krell to Schober, 13 December 1561, in: Joze Rasuman, Pisma slovenskih protestantov/Briefe
der slowenischen Protestanten, Ljubljana 1997 (Epistulae Slovenorum illustrium 11), pp. 31-34.
31 Antonio MicuLian, Protestantizam u Istri (XVI. i XVIL. stolje¢e) u svjetlu novih arhivisti¢kih
istrazivanja [The Protestant Movement in Istria in the 16th and 17th Centuries in the Light of
New Archival Investigation], Pula 2006, pp. 93f.
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Conclusion

The geographical areas inhabited by speakers of Slavic languages at the
intersection of the Holy Roman and Ottoman Empires as well as that of
Venice in the Early Modern period can be best described as a contact space
(Kontaktraum) and as a zone of encounter (Begegnungszone), where vari-
ous cultures and streams of thought circulated and mingled with each other.
This was also true for the ideas of the Reformation, streaming in through
firsthand sources, including printed materials, into the region. Students
returning from their studies contributed to spreading the new ideas, as did
personal transnational networks and correspondence within the various
strata of nobility. Due to the fact that they originated from a variety of
different sources, various streams of Protestantism all filtered in. Varied,
diverging, and even competing movements arose out of them, which were
also politically and linguistically colored, as local and regional leaders often
pursued identity politics, always keeping in mind political allegiances and
opportunities. Thus, the question of what one will gain or lose by accepting
a new confession was often a very complicated one to answer. Reflecting
the complexity of the situation of life on the periphery, the Croatian Bible
translation of 1562-1563 as well as other publications, was motivated not
only by theological and missionary ideas, but also by social and political
concerns.

Many of those who embraced Protestant doctrines in this peripheral zone
later journeyed into exile in the Holy Roman Empire of the German Nation
(such as Truber and Flacius) — or into lands under Ottoman suzerainty (for
example Wiener). Living on the margins of empires and being on the front-
lines, in the middle of the militarily contested frontier lands, also fueled
apocalyptic thinking among Christians in general and naturally among
Protestants as well.

In summary, it can be observed that as a result of the above mentioned
factors the Protestant Reformation did have a significant impact among Cro-
atian and Slovenian speakers but in most cases for short periods of time,
and in only regionally significant numbers. During the sixteenth century,
Protestants were documented in the dioceses of Capodistria (Koper), Pola
(Pula), Cittanova (Novigrad), Parenzo (Pore¢) in the Venetian-controlled
parts of the Istrian Peninsula. There is written evidence of the presence of
Lutherans on the island of Veglia (Krk), and Protestant ideas were carried
even further south to the Dalmatian port cities of Tragurium (Trogir) and
Sebenico (Sibenik) by merchants. The impact of the Reformation on Slo-
venian speakers also displays similar patterns in its geographical and societal
confines, which was often tied to — and therefore in large part dependent
upon — select individuals.
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Primus Truber’s expansive correspondence, which he maintained beyond
cultivating personal and professional association with a large network of peo-
ple related to South Eastern Europe, is exemplary. It also reveals his connec-
tions to some of the key people in his life and his general interconnectedness
to the Reformation in other parts of Europe. Although his exchange of letters
with Heinrich Bullinger was the most theologically focused of all, Truber
seemingly always had the cause of the Reformation in Slovenia on his mind.
The letters he was writing from Derendingen to Ljubljana towards the end of
his life testify to his desire to continue steering the course of Protestantism
in Slovenia even from afar.

The persecution by the political and ecclesiastical hierarchy and later the
Counter-Reformation contributed to wiping out Protestantism in large parts
of the Balkan lands. The fact that Croatian and Slovenian speakers found
themselves at the intersection and on the peripheries of empires, made their
situation sometimes even more difficult through the power play and rivalries
among the empires, making them collateral damage at times.

The ways in which the empires responded to conversions to Protestantism
and to the spreading of Protestant ideas and materials varied greatly within
each of them. As a result of their diverse reactions, which ranged from death
sentences and persecution to tolerance, the impact of the Reformation pro-
duced largely variable results on the long run. In both Christian-dominated
and fiercely Roman Catholic political entities — the Habsburg Empire and the
Venetian Republic — Protestantism did not survive beyond the early seven-
teenth century in a significant measure. Within the Ottoman Empire, on the
other hand, Protestants were allowed to practice their religion with certain
limitations. It is in these territories within modern-day Croatia that Protes-
tant communities have functioned continuously up to this day.

Although the Protestant Reformation was not able to exert long-lasting
impact on the population as a whole, the publishing activities of Protestants
have indelibly shaped both the Slovenian and Croatian languages and through
that the general culture. Through making the Bible available in the vernacu-
lars and through authoring and translating further Biblical and theological
texts, Protestants, such as Truber, created or further developed a written
literary language and established linguistic standards that govern Slovenian
language even today.

No wonder then, that when Slovenia was enthusiastically celebrating the
500th anniversary of Primus Truber’s birth in 2008, he was being hailed as
the father of the modern Slovenian language. Streets and schools were being
named after him throughout the country, statues of him were being erected,
and the publication of his collected works had begun. In addition to the one-
euro coin already bearing his likeness, a two-euro commemorative coin was
also issued in his honor. Supported by Slovenia’s EU presidency in the first
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half of the year, some of the celebrations had an international character, with
a number of ceremonies and conferences also taking place in Italy, Austria
and Germany, all drawing attention to Truber’s accomplishments and long-
lasting impact®.

It is undeniable that many of the initiatives at spreading Reformation
ideas among the Slavic speaking populations in South Eastern Europe were
short-lived, such as the printing press in Urach. Other plans, among them
Flacius’ intentions for founding an Akademie and other theological training
institutions, never came into being. However, Slovenian and Croatian refor-
mers did achieve some limited success. The transient and limited reach of the
movement should not act as a discouraging factor but rather a starting point
for inspiring further research into the networks of reformers and supporters
of the Evangelical cause in the South Slavic lands.

32 For more about the anniversary celebrations, see Luka ILi¢, Primus Truber (1508-1586), the
Slovenian Luther, in: Lutheran Quarterly 22:3 (2008), pp. 268-277.
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Zoltan Csepregi

Die Rezeption der deutschen Reformation in
ungarléandischen Stadten und Herrschaften

1. Wahrnehmung der Reformation durch die deutschen
Humanisten im Konigreich der Jagiellonen

Die Ungarn verhielten sich vor der Schlacht von Mohé&cs 1526 der Reforma-
tion gegeniiber eher ablehnend?. Als Kénigin Maria? 1521 nach Ofen kam, bot
sie praktisch die Verstarkung einer Gruppe, die schon seit langerem Kritisch
gesehen wurde: den Deutschen bei Hofe®. Zu diesem Personenkreis zéhlten
auch Theologen, auf die ich unten naher eingehen will. Wenigstens einige
Namen seien genannt, die eine enge Verbindung zum Hofe hatten und in der
Forschung auch eng mit der Reformation verbunden sind.

Als erste Ankiindigung der kirchlichen Reform in Ungarn konnte der
Brief des Notars von Schemnitz (Banské Stiavnica), Bartholomeus Franc-
fordinus Pannonius* vom 19. Mai 1522 bewertet werden, in dem er nach
seiner Rickkehr aus »Babylon«, sprich Rom, den zu dem Zeitpunkt bereits

1 Abkirzungen, die sich im TRE-Abkirzungsverzeichnis nicht finden: ALLen = Erasmus Ro-
TERODAMUS, Opus epistularum denuo recognitum et auctum, hg. v. Percy Starrorp/Helen
Mary Arien, Bd. 1-12, Oxford 1906-1958; ContEras = Peter G. Bierentorz (Hg.), Con-
temporaries of Erasmus. A Biographical Register of the Renaissance and Reformation,
Bd. 1-3, Toronto 1985-1987; ETE = Vince Bunviray u.a. (Hg.), Egyhéaztérténelmi emlékek
a magyarorszagi hitdjitas kordbol = Monumenta ecclesiastica tempora innovatae in Hungaria
religionis illustrantia, Bd. 1-5, Budapest 1902—1912; MaMiL = Péter Koszeguy (Hg.), Magyar
miivel6déstorténeti lexikon [Ungarisches kulturgeschichtliches Lexikon], Bd. 1-14, Budapest
2003-2014; RMNy = Gedeon Borsa u.a. (Hg.), Régi magyarorszagi nyomtatvanyok [Alte
Drucke in Ungarn], Bd. 1-4: 1473—1670, Budapest 1971-2012.

2 Maria von Habsburg, Konigin von Ungarn und Boéhmen (Brissel, 1505 — Cigales, 1558):
Martina Fucus/Orsolya RetueLyr (Hg.), Maria von Ungarn (1505-1558). Eine Renaissance-
flrstin, Minster 2007; Martina Fucus/Orsolya RétueLyt u.a. (Hg.), Mary of Hungary. The
Queen and Her Court 1521-1531, Budapest 2005; dies., Mary of Hungary in Court Context
1521-1531, Diss. Budapest 2010; NDB Bd. 16, S. 207-209.

3 Maria verstéarkte den von den adligen Standen und den Bischofen beklagten fremden deutschen
Einfluss auf den Konig und die Regierung. VVor allem mit einem Namen wurde diese kritisch
gesehene Politik verbunden: dem des Markgrafen Georg von Brandenburg. Zoltan Csepret,
»[...] ich will kain fleis nit sparen«. Konigin Maria von Ungarn und das Haus Brandenburg,
in: Martina Fucus/Orsolya RetrELyt (Hg.), Maria von Ungarn (1505-1558). Eine Renaissance-
flrstin, Minster 2007, S. 59-72.

4 Bartholomaeus Francfordinus Pannonius (Ofen, 1490—Schemnitz, nach 1536): Gustav HAm-
MANN, Bartholomeus Francofordinus Pannonius — Simon Gryndus in Ungarn, in: ZOF 14
(1965), S. 228-242, hier S. 229-236; MaMiL Bd. 3, S. 211f.
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reformatorisch Uberzeugten Conrad Cordatus® als Cunradum nostrum
begriiit und die vermeintliche Vorladung Luthers nach Niirnberg mit den
folgenden Worten kommentiert: »der Kaiser hélt einen Reichstag in Nurn-
berg ab, unser Luther ist dorthin geladen, der von dem Herrn Jesus gesegnet
sei, dessen bestandigster Verkiinder er ist«®. Der Brief von Francfordinus ist
ein glaubwiirdiges Zeugnis aus einer Epoche, in der die Zeitgenossen die
humanistische und evangelische Bewegung noch als eine Einheit betrach-
teten” — dennoch sind diese Worte eher als ein sprachliches Ereignis des
Humanismus als eines der Reformation in Ungarn zu werten. Dieser Text
ist kein eindeutiger Beleg fiir die Lutherrezeption in Ungarn, auch wenn es
bemerkenswert ist, dass der Schemnitzer Notar seinen Brief 1522 mit der
Babylon-Rom-Metapher beginnt, die in der damaligen humanistischen Kor-
respondenz noch keineswegs als Klischee galt®.

Die quellenmé&Rige Darstellung dieses Humanistenkreises aus Ofen
(Buda) war das Forschungsgebiet von Gustav Hammann. Simon Grynaeus,
spater Professor in Basel®, reiste nach seinem Studium und seiner Lehrerté-
tigkeit in Wien nach Ofen, wo er spétestens im Sommer 1521 den Unterricht
in der Pfarrschule der Liebfrauenkirche (heute: Matthiaskirche) aufnahm.
Er und der damals erst zwanzigjahrige Veit Oertel aus Bad Windsheim, der
kinftige Professor in Wittenberg, waren vermutlich Kollegen®. Der Pfarrer
an der St.-Georgs-Kapelle war Johannes Kresling, geboren in Ofen. In der
benachbarten deutschsprachigen Liebfrauenkirche predigte zu dieser Zeit
der Oberdsterreicher Conrad Cordatus, der mit Schulmeister Grynaeus eng
befreundet war. Cordatus wurde mehrfach wegen reformerischer Predigt

5 Conrad Cordatus (Hertz) (Leombach, 1480 — Stendal, 1546): Gustav Hammany, Conradus
Cordatus Leombachensis, in: Jahrbuch des Oberdsterreichischen Musealvereins 109 (1964),
S. 250-278; Dezs6 WicziAN, Beitrdge zu Leben und Tétigkeit des Conrad Cordatus, in: ARG 55
(1964), S. 219-222; BBKL Bd. 1, Sp. 1125f.; MaM{L Bd. 2, S. 70f.; MBW Bd. 11, S. 303; NDB
Bd. 3, S. 356f.; RGG* Bd. 2, Sp. 459.

6 ETE Bd. 1, S. 57f.: »Salutabis meo nomine (si apud vos est, nam ex fama quottidie huc ad nos
expectatur) Cunradum nostrum, ad quem litteras meas dedissem, ni eum expectarem, is tamen,
si aderit, sit novorum presencium te indice particeps.

7 Bernd MokLLEr, Die deutschen Humanisten und die Anfénge der Reformation, in: ZKG 70
(1959), S. 46-61; auch in: Ders., Die Reformation und das Mittelalter. Kirchenhistorische
Aufsétze, hg. v. Johannes SchiLLiNG, Gottingen 1991, S. 98-110.

8 Zoltan Csepreci, The Evolution of the Language of the Reformation in Hungary (1522-1526),
in: Hungarian Historical Review 2 (2013), H. 1, S. 3-34, hier S. 17-19.

9 Simon Grynaeus (Griner) (Veringendorf, 1493—Basel, 1541): Hammann, Bartholomeus Franco-
fordinus, S. 236-242; BBKL Bd. 2, Sp. 377; ContEras Bd. 2, S. 142-146; NDB Bd. 7, S. 241f.

10 Veit Oertel Winshemius (Bad Windsheim, 1501 — Wittenberg, 1570): Hammvany, Bartholomeus
Francofordinus, S. 239; ADB Bd. 43, S. 462f.; NDB Bd. 5, S. 377.

11 Johannes Kresling (Ofen, 1488-1490-Schemnitz, 1549): Gustav Hammann, Johannes Kres-
ling, in: JSKG 44 (1965), S. 7-12; MaMiL Bd. 6, S. 315; MBW Bd. 12, S. 466f.
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eingekerkert und wirkte spéter an Luthers Seite. Seine Predigten in Ofen
kénnen den Markgrafen Georg von Brandenburg®® nicht unberiihrt gelassen
haben; denn die Hinwendung zum Gedanken einer Kirchenreform muss
noch wahrend seines Aufenthaltes am ungarischen Hof erfolgt sein. Dafur
sprechen auch Andeutungen Georgs in einem Brief an Luther von 1523%.
Diese vier hervorragend ausgebildeten Humanisten zeigten — zumindest laut
Cordatus — bereits ab Sommer 1521, d.h. unmittelbar nach dem Wormser
Reichstag, der als Geburtsstunde der evangelischen Bewegung gilt, Sym-
pathie fiir die Lehren Luthers®® Mehrere von ihnen machten sich kurze
Zeit spater auf nach Wittenberg bzw. erarbeiteten sich die Anerkennung
der dortigen Reformatoren®®. Mit diesem Kreis hangt — nicht zuletzt wegen
der fehlenden Verbindung nach Wittenberg — der erwahnte Bartholomeus
Francfordinus lose zusammen, Autor und Regisseur von Schuldramen (mit
Kresling vielfach verbunden), sowie der Musiker Thomas Stoltzer”, der
Luthers deutsche Psalmen im Auftrag der Konigin Maria vertonte und mit
der Hofkapelle auffiihrte.

Es ist ein weit verbreiteter Irrglaube in der protestantischen Kirchen-
geschichte, dass all diese Méanner auf die Einladung Georgs von Brandenburg
hin nach Ungarn gekommen waren und auf die Empfehlung des Markgrafen
hin eine Anstellung in Ofen bekommen hétten. Diese Auffassung hielt sich in

12 Im Jahre 1524 kam Cordatus nach Wittenberg. Er hatte schon 1522 Ofen voriibergehend
verlassen und war Prediger in Kremnitz (Kremnica SK), Schemnitz und Neusohl gewesen und
dann nach Ofen zuriickberufen worden, wo seine Stellung aber wegen seiner antiromischen
Polemik unhaltbar wurde. Im Friihjahr 1525 predigte er zusammen mit Johannes Kresling
wieder in Kremnitz, unmittelbar vor dem Aufbruch des Bergarbeiteraufstandes. Beide wurden
wegen ihrer reformatorischen Predigt angezeigt und in Ofen und Gran 38 Wochen eingeker-
kert. Danach kehrten sie Ungarn den Riicken. Cordatus kam tiber Wittenberg nach Liegnitz
(Legnica), Kresling nach Breslau. Letzterer wurde 1541 deutscher Pfarrer in Schemnitz.

13 Georg von Brandenburg (Ansbach, 1484—Ansbach, 1543): Zoltan Csepreci, Notbischof auf
dem Rechtswege. Zur Reformation in den oberschlesischen Herzogtiimern von Georg dem
Frommen 1523-1543, in: ZBKG 70 (2001), S. 28—42; BBKL Bd. 30, S. 472-484; MBW Bd. 11,
S. 192f.; NDB Bd. 7, S. 204f. Georg war ein Neffe des Konigs Wladislaus I1. (gest. 1516) und
von diesem zu einem Mitvormund des jungen Konigs Ludwig bestellt worden, hatte auch durch
Heirat und Kauf in Ungarn und besonders in Schlesien reiche Besitztimer erworben.

14 WA. B Bd. 3, S. 8-10 (Nr. 568).

15 »Dulcissimus is amicus meus fuit Budae, cum ego praedicator, ipse ludimagister esset. Anno
utique illo, cum gloriosi Hungari temeraria et audaci fiducia illud toti mundo admirandum
castrum Turce tradendo donabant. Nos interim mira libidine ludentes Bude, Grineus scor-
tando, ego aurum colligendo summa avaricia. De aliorum omnium impia ferocitate nihil
adscribo«. Julius MuLLer, Conrad Cordatus, der erste evangelische Superintendent in Stendal,
in: ZVKGS 14 (1917), S. 111-114, hier S. 113.

16 Heinz ScueisLE, Melanchthons Beziehungen zum Donau-Karpaten-Raum bis 1546, in: Georg
WEeBer/Renate WeBer (Hg.), Luther und Siebenbiirgen. Ausstrahlungen von Reformation und
Humanismus nach Siidosteuropa, Kéln 1985, S. 36—65; auch in: Ders., Melanchthon und die
Reformation, Mainz 1996, S. 272-303.

17 Thomas Stoltzer (Schweidnitz, 1475? —bei Znaim, 1526): Lothar HorrmaNN-ERBRECHT, Thomas
Stoltzer. Leben und Schaffen, Kassel 1964; ADB Bd. 36, S. 420; BBKL Bd. 10, Sp. 1559.
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der Literatur bis vor kurzem hartnickig®®, auch wenn fir eine Einladung oder
Empfehlung keinerlei Hinweis existiert. Nicht zu tUbersehen ist allerdings
die Tatsache, dass diese Personen fast ausnahmslos in irgendeiner Weise mit
Georg dem Frommen oder seiner Umgebung in Verbindung standen — was
sich nicht darauf beschrankte, dass sie mit dem Markgrafen jahrelang in
derselben Stadt wohnten. Die Ofener Leib-Christi-Bruderschaft, das Organ
des deutschen Biirgertums, spielte eine besondere Rolle dabei®.

Der Ofener Humanistenkreis war (auch wenn mehrere seiner Mitglieder
aus weiter Ferne stammten) primdr mit dem Ofener deutschen Blrgertum
verbunden; die héfischen Beziehungen u.a. zu Kanzler Gyorgy Szatmari oder
zu Konigin Maria entwickelten sich erst spater. Die Mitglieder des Kreises
unterscheiden sich klar von den Humanisten am koéniglichen Hof sowie von
den in Italien ausgebildeten Szatmari-Stipendiaten durch Herkunft, Prestige,
Interessen und ihr spateres Schicksal.

Wie Markus Hein kiirzlich sehr prazise formulierte, wurden aus den Mit-
gliedern dieses Kreises zwar nicht selbstverstandlich und automatisch Refor-
matoren, doch war es von auferordentlicher Bedeutung, dass die Faden von
Beziehungssystemen zwischen verschiedenen Schichten und Orientierungen
hier zusammenliefen: zwischen den Deutschsprachigen, den Humanisten,
der hofischen Politik und den Anhéngern der evangelischen Bewegung.
Dadurch wirkten diese Kreise aufeinander, katalysierten Wirkungen, leite-
ten Nachrichten weiter und verbanden religitse Ideen, &sthetische Werte,
personliche Selbstverwirklichung sowie politischen Einfluss miteinander.
Weder Koénigin Maria noch Georg der Fromme {bernahmen hierbei die
Rolle des Initiators oder des Organisators, sie steigerten die Wichtigkeit
und das Prestige dieser Vernetzung durch ihre bloRe Présenz und ihr 6ffent-
liches Gewicht, das sie als politischen Schirm uber diesen Kreis hielten. Die
Gegner, egal wie motiviert, waren gegenuber dieser Gefahrenguelle héchst
sensibilisiert und fanden im Handumdrehen das Gegenmittel, indem sie die
»lutherischen Deutschen der Kénigin« kompromittierten.

18 Iselin GunpermaNN, Markgraf Georg von Brandenburg-Ansbach und die Einfiihrung der
Reformation in Oberschlesien, in: Thomas Wunsch (Hg.), Reformation und Gegenreformation
in Oberschlesien. Die Auswirkungen auf Politik, Kunst und Kultur im ostmitteleuropéischen
Kontext, Berlin 1994, S. 31-45; auch in: JSKG 73 (1994), S. 205-224, hier S. 208.

19 Richard Kuier, Dr. med. Johann Weinmann, Rat und Gesandter des Markgrafen Georg von
Brandenburg in Ungarn, in: Stidostforschungen 29 (1970), S. 270-289.

20 Markus Hein, Maria von Habsburg, der ungarische Hof und die Reformation in Ungarn, in:
Fucus/REetHELYI, Maria von Ungarn, S. 261-272, hier S. 272.
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Ein zweiter, halbwegs vergleichbarer Kreis entstand im Einflussgebiet der
Familie Thurzo, in den nordostungarischen koniglichen Freistadten (Johann
und Sebastian Henckel, Valentin Eck, Johannes Antoninus Cassoviensis,
Georg Wernher, Wolfgang Guglinger, Johannes Lang, Georg von Logau,
Georg Leudischit)®. Die Fidden, durch die Leonhard Stdckel??, Johannes
Sylvester® und Johannes Honterus®* mit diesem Thurzé-Kreis verbunden
waren, hangen mit dem lockeren Netz der humanistischen Verbindungen und
dem vielschichtigen und nuancierten Verhaltnis des ungarischen Humanismus
zur spateren Reformation zusammen. Das Blindnis zwischen den parallelen
Bewegungen der Humanisten und der Evangelischen war in Ungarn sowohl
tiefer als auch dauerhafter als im deutsch-romischen Reich. Das Land ver-
fligte Uber eine einzige Bildungselite, und in der Regel schrieben dieselben
Verfasser (Prediger, Lehrer in stddtischen Lateinschulen, Hauslehrer bei
Adelsfamilien) gleichzeitig humanistische Belletristik, wissenschaftliche
Arbeiten und reformatorische Erbauungsliteratur.

Gemeinsamkeiten zwischen diesen beiden Humanistenkreisen sind
der deutsche stédtische Hintergrund, die entstehende Orientierung nach
Wittenberg, die Wiener und Krakauer Universitatsvergangenheit, der nach-
tréglich entstandene groRpolitische und héfische Nexus sowie das stadtische
lateinischsprachige schulische Umfeld. Es ist in manchen Fallen unklar,
inwiefern die einzelnen Personen unter den Einfluss reformatorischer ldeen
gerieten, soviel ist aber sicher, dass friiher oder spater alle mit Melanchthon in
Korrespondenz standen?. In Nordostungarn fehlt die Verbindung zu Georg
dem Frommen komplett, statt dessen dominieren Kontakte zu Erasmus?,
auflerdem gewinnt hier die Jagd nach Pfriinden sowie die Unterstiitzung der
Hierarchie an Bedeutung.

21 Zoltan Csepreai, Thurzovei a podiatky reformacie [Die Thurzos und die Anfange der Refor-
mation], in: Tiinde LENGYELOVA U.a. (Hg.), Thurzovci a ich historicky vyznam, Bratislava 2012,
S.79-92.

22 Leonhard Stockel (Bartfeld, 1510—Bartfeld, 1560): Zoltan Csepreci, Konfessionsbildung und
Einheitsbestrebungen im Konigreich Ungarn zur Regierungszeit Ferdinands I., in: ARG 94
(2003), S. 243-275, hier S. 258-273; Peter Konya (Hg.), Leonard Stockel a reformécia v stredne;j
Eurodpe, Presov 2011; ADB Bd. 36, S. 232f.; MaM{L Bd. 10, S. 386f.; RGG* Bd. 7, Sp. 1743.

23 Johannes Sylvester (Szinyérvaralja—Wien, 1552): Istvan Bartok, Grammatica Hungarolatina —
Grammatica Latinohungarica. Janos Sylvester und Marcus Crodelius, in: Camoenae Hungari-
cae (2004), S. 93-104; MaM{L Bd. 10, S. 412-415; RGG*Bd. 7, Sp. 1920.

24 Johannes Honterus (Kronstadt, 1498? - Kronstadt, 1549): Zoltan Csepreai, Konfessionsbildung,
S.247-258; BBKL Bd. 2, Sp. 1035-1040; MaMiL Bd. 4, S. 167-169; NDB Bd. 9, S. 603f.; TRE
Bd. 5, S. 578-580.

25 ScueisLE, Melanchthons Beziehungen; Istvan Szasapi, Melanchthon und seine Freunde in
Ungarn, in: Ladislaus Havas/Emericus TeGyey (Hg.), Hercules Latinus. Acta colloquiorum
minorum anno MMIV Aquis Sextis, Debrecen 2006, S. 201-208.

26 Pal Acs, The Reception of Erasmianism in Hungary and the Contexts of the Erasmian Program.
The »Cultural Patriotism« of Benedek Komjati, in: Balazs TrencsENyI/ Marton ZAszk ALICZKY
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2. Ein exemplarischer Fall am Scheideweg von Humanismus
und Reformation: Johannes Henckel

Zu dem letzteren Kreis der Reformfreunde gehorte also der Erasmianer und
Thurzo-Klient Johannes Henckel?”, der wohl bekannteste Prediger und Seel-
sorger der Kdénigin Maria?. In seiner Person wird die Verbindung des konig-
lichen Hofes gerade zu den deutschen Stadten besonders deutlich, war er
doch auch Pfarrer in Leutschau (Levoc¢a) und Kaschau (Kosice), zwei Stidte,
die sich sehr bald offen fir die Reformation zeigten. Henckels Denkweise
dirfte der des Erasmus auch in der Hinsicht d&hnlich gewesen sein, dass er
gegeniiber der Reformation eine geméaRigte Haltung einnahm und eine Ver-
mittlerrolle ausiibte. Gegen Ende seines Lebens weisen gewisse Anzeichen
darauf hin, dass er zwar mit der rémischen Kirche nicht gebrochen, sich aber
dem Lager der Glaubenserneuerer in mancher Hinsicht gendhert hatte.

Um Henckels geistiges Profil zu schildern, wird hier an vier seiner
Leistungen wiahrend der Pfarrertétigkeit erinnert, die zeitlich vor seiner
Kontaktaufnahme mit Erasmus und Melanchthon liegen. Diese Taten sind
eine humanistische Reform der Pfarrschulen in Leutschau und Kaschau, eine
Bibliotheksgriindung und eine Altarstiftung in Leutschau sowie die Resig-
nierung von den Pfriinden, die er aus der Erlauer Propstei und dem Tornauer
Archidiakonat bezog.

Den englischen Humanisten und poeta laureatus, Melanchthons Kommi-
litonen und Studenten aus Tiibingen, Leonhard Cox? fiihrte der Stadtpfarrer
Henckel am 16. Mirz 1520 in das Rektorat der Pfarrschule zu Leutschau ein®.
Zwei Jahre spater wechselten beide in ahnliche Positionen nach Kaschau, auf
diese Weise dauerte ihre Zusammenarbeit insgesamt vier Jahre lang. Unter
den Schulern von Cox findet man die spdteren Reformatoren Sylvester und

(Hg.), Whose Love of Which Country? Composite States, National Histories and Patriotic
Discourses in Early Modern East Central Europe, Leiden 2010, S. 75-90.

27 Johannes Henckel (Leutschau, 1481 — Breslau, 1539): Gustav Bauch, Dr. Johann Henckel,
der Hofprediger der Kénigin Maria von Ungarn, in: Ungarische Revue 4 (1884), S. 599-627;
Zoltan CsepreGl, A reformaciéo nyelve. Tanulmanyok a magyarorszagi reformacié elsd
negyedszazadanak vizsgalata alapjan [Die Sprache der Reformation. Studien anhand einer
Untersuchung des ersten Vierteljahrhunderts der Reformation in Ungarn], Budapest 2013,
S. 69-75; ContEras Bd. 2, S. 175f.; MaMiL Bd. 4, S. 98-100; MBW Bd. 12, S. 267f.

28 Er war seit 1513 Kaplan und Pfarrer in Leutschau, ab 1522 in Kaschau und erst 1525-26 und
1528-1530 Hofprediger der Konigin Maria. Danach wurde Henckel Domherr in Breslau. ETE
Bd. 1, S. 77, 243f., 325f., 355f., 383; Zoltan CsepreaGi, Court Priests in the Entourage of Queen
Mary of Hungary, in: Orsolya RttrELy1 U.a. (Hg.), Mary of Hungary. The Queen and Her Court
1521-1531, Budapest 2005, S. 49-61.

29 Leonard Cox of Thame (14997 — 1549): ALLen Bd. 7, S. 2; ContEras Bd. 1, S. 353f. Melanchthon
studierte und lehrte von 1512 bis 1518 in Tubingen. Cox wurde am 12.06.1514 in Tlbingen, am
24.09.1518 in Krakau immatrikuliert.

30 ETE, Bd. 1, S. 22f. Nach knapp zwei Jahren ging er zum 13. Dezember als Schulleiter nach
Kaschau.
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Stockel. Auf den Inhalt der Studienreform kann man aus dem 1526 in Krakau
erschienenen padagogischen Werk von Cox schlieRen.,

Anhand Leutschauer mittelalterlicher Biicherbestdnde (darunter der wert-
vollen Sammlung der Fraternitéat der 24 koniglichen Pfarrer der Zips) sowie
aus seinen eigenen zahlreichen Blchern brachte Henckel 1520 die Bibliothek
der Leutschauer Pfarrkirche St. Jakobi zustande, eine im damaligen Ungarn
einzigartige, 400 Bande umfassende o6ffentliche Biicherei, die in der neu
umgestalteten Katharinenkapelle der Jakobikirche untergebracht wurde. Er
wollte damit die iber Generationen angeh&uften geistigen Schétze der Stadt
flir die Burger zuganglich machen. Die Bibliothek gelangte spater durch
Kauf nach GroRwardein (Oradea), wo sie ohne bedeutende Verluste bis heute
aufbewahrt wird®,

Im gleichen Jahre 1520 stiftete er seinen Namensvettern und Schutz-
heiligen, Johannes dem Tdaufer, dem Evangelisten, dem Almosengeber und
Chrysostomus, sowie Jean Charlier de Gerson, dem einstigen Kanzler der
Universitat Paris, in der Pfarrkirche einen Flugelaltar®®. Die Altarfligel
sind mit den Bildnissen der vier Heiligen und dem von Gerson sowie einer
Dedikationsinschrift versehen: In honore(m) sanctoru(m) Joannis baptiste
evangeli[stae] elemosinary crisosthomi et huius Gersonis Joannes Henckel
anno millesimo 520 posuit. Man sieht die Inschrift und Gersons Gestalt nur
vom Chor und vom Hochaltar aus, wo sich der Pfarrer wéhrend der Messen
aufhielt, das betont Henckels persénliche Zuneigung zu Gersons Theologie.
Erasmus selbst ging mit den Heiligen und deren Kult flexibel und locker um,
er betrachtete sie nicht als Vermittler, sondern als Vorbilder. Diese Ansicht
lost die scharfen Grenzen zwischen kanonisierten Schutzpatronen und
nichtkanonisierten Konzilstheologen auf. Die Werke von Gerson, diesem
Einheitstheologen, emblematischen Reformer und bibelkundigen Seelsorger,
waren unter Henckels eigenen Biichern nachweislich vorhanden34.

Anfang 1527 resignierte Henckel von seinen eine existenzielle Sicherheit
bietenden Pfrunden, die er als Propst von Erlau (Eger) und Archidiakon
von Tornau bezog®. Diese Entscheidung muss theologische Griinde gehabt

31 Leonardus Coxus: Libellus de erudienda juventute. Excussum Cracoviae per Hieronymum
Vietorem. Anno a Christo nato millesimo quingentesimo vigesimo sexto mense Aprili.

32 Ein Katalog der erhaltenen Bénde: Eva SELEckA-MARrzA, A kdzépkori 16csei konyvtar [Die
mittelalterliche Bibliothek in Leutschau], Szeged 1997.

33 Gabor Enpropi, Die Vorbilder der Gerson-Darstellung am Leutschauer Johannesaltar, in:
Rocenka Slovenskej narodnej galérie v Bratislave — Galéria (2004-2005), S. 313-320;
Janos Vech, Das ikonographische Programm des Johannesaltars in Levoca, in: Acta
Historiae Artium 13 (1967), S. 235-241; ders., Der Johannesaltar des Stadtpfarrers von
Leutschau Johannes Henckel. Eine ikonographische Studie, in: Wiener Jahrbuch fiir Kunstge-
schichte 46—47 (1993-1994), S. 763-774.

34 VD 16. J 560; SELECKA-MARzZA, A kozépkori 16csei konyvtar, S. 108f. (Nr. 222-223).

35 ALLEN Bd. 7, S. 2-5 (Nr. 1803, 28.03.1527).
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haben. (Die Erasmianer hatten bekanntermal3en keinen moralischen Skrupel
wegen Pfriindenanhdufung.) Im Sinne einer reformatorischen Halbwende
nahm Henckel bald den brieflichen Kontakt auf zu Johannes Hess®, Pfarrer
in Breslau (Wroctaw). Der Kaschauer Pfarrer, der sich in seiner Korrespon-
denz sonst als ein gewandtes und zuverlassiges Glied des humanistischen
Informationssystems erweist, bedient sich in seinem Schreiben biblischer
Formeln, wie des apostolischen GrufRes (Rém 1,7 par) und des Aaronitischen
Segens (Num 6,24-26)¥, die auch in Ungarn bereits zum Identifikations-
instrument innerhalb der evangelischen Bewegung gehorten®. Auch den
Ausdruck »die Sache des Evangeliums« konnte der Adressat nur als spezifi-
schen lutherischen Terminus entziffern®. Genauso folgt Henckel in Briefen
an seine lutherisch eingestellten Pfarrkinder zu Kaschau dem bewéhrten
paulinischen Vorbild: gratiam et pacem®. Eine direkte Begegnung mit
den Wittenbergern lieR nicht lange auf sich warten: Auf dem Augsburger
Reichstag (1530) lernte er als Hofprediger der Kénigin Maria Melanchthon
personlich kennen®,

3. Typische Merkmale einer Rezeption an der Peripherie:
Wolfgang Schustel

Auf die Person von Wolfgang Schustel, Prediger in Bartfeld (Bardejov)*,
wurde die Forschung bereits vor hundert Jahren aufmerksam, eine groRere
Bedeutung wurde ihm jedoch erst in der slowakischen Fachliteratur der
1990er Jahre zugemessen. Vendelin Jankovi¢ und Miloslava Bodnarova ent-
deckten bei Schustel radikale, sogar anabaptistische Ansichten und schrieben
ihm eine wichtige Rolle in der Bartfelder Reformationsgeschichte zu*. Nach

36 Johannes Hess (NUrnberg, 1490 — Breslau, 1547): Csepreci, Court Priests, S. 50; BBKL Bd. 2,
Sp. 784-786; MBW Bd. 12, S. 284f.; NDB Bd. 9, S. 7f.; TRE Bd. 15, S. 260-263.

37 ETE Bd. 1, S. 325f. (23.05.1527).

38 Zoltan Csepreai, Die Anfange der Reformation im Konigreich Ungarn bis 1548, in: Vincenc
Rassp u.a. (Hg.), Die Reformation in Mitteleuropa = Reformacija v srednji Evropi. Prispevki
ob 500-letnici rojstva Primoza Trubarja, 2008, Wien 2011, S. 127-147; ders., The Evolution,
S. 19-26.

39 ETE Bd. 1, S. 325: »Palam est, quam parum prospere procedat in Hungaria negocium evange-
licum [...]J«.

40 ETE Bd. 1, S. 397f., 425f.

41 MBW Nr. 994; Rudolf KeLLER, Maria von Ungarn und Martin Luther: Luthers Verbindungen
zur Konigin, in: Fucus/RetHeLYT, Maria von Ungarn, S. 273-281, hier S. 275-278.

42 Wolfgang Schustel (Griesbach bei Passau — Gorlitz, 1553): Zoltan Csepreci, A bartfai refor-
macio Stockel el6tt [Die Reformation in Bartfeld vor Stockel], in: Peter Konva (Hg.), Leonard
Stockel a reformécia v strednej Eurdpe, PreSov 2011, S. 169-186; CsepreGi, A reformacio
nyelve, S. 143-149.

43 Miloslava Bopbnirova, Die Reformation in den ostslowakischen koniglichen Stadten in
der ersten Halfte des 16. Jahrhunderts, in: Karl Scuwarz/Peter Svorc (Hg.), Die Re-
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Jankovi¢ und Bodnarova habe Schustel die Beziehung der Gldubigen zu Gott
auf einen Akt des Glaubens, der Liebe und der Danksagung durch Gebete
und Gesang vereinfacht. Er habe die tberlieferten liturgischen Handlungen
der rémisch-katholischen Kirche wie die Messe, aber auch den Kirchen-
schmuck, die Heiligenverehrung, das Fasten und den Ablass abgelehnt. Er
habe versucht, die Liturgie wesentlich zu vereinfachen und zu revidieren
und habe gewisse ikonoklastische Tendenzen in seiner Forderung nach der
Entfernung der Seitenaltdre und Monstranzen und nach schlichteren Ornaten
und Messgewindern gezeigt*.

Aus Schustels Bartfelder Zeit sind zwei fast gleichzeitig vorgelegte The-
senreihen sehr bunten Inhalts mit mehreren Wiederholungen uberliefert
worden. Schustel listet zuerst in 14 Punkten die Ursachen seines geplanten
Abschiedes auf, dann stellt er ebenfalls in 14 Punkten die Bedingungen
seines Dableibens zusammen®. Dogmatische Fragen kommen in diesen
Schriften nicht vor, aber es werden neben finanziellen Forderungen zahl-
reiche Probleme der Kirchenzucht thematisiert. Schustel tritt in diesen Arti-
keln gegen die Trinkgelage an den Feiertagen auf und legt dabei ein grof3es
Gewicht auf die Heiligung des Sonntags, auf den Kirchenbesuch und auf das
Anhdren von Gottes Wort*®. Eine weitere Schrift an den Rat aus derselben
Zeit enthélt in neun Punkten sogar Vorschldge fir die stadtische Feuerwehr,
wobei Schustel — mit biblischen Zitaten begriindet — behauptet, der Prediger
sei auch fir diese Frage zustandig®.

Demgegeniiber findet man bei ihm die explizite Formulierung der re-
formatorischen Lehre verhdltnismaBig spit, im Friithjahr 1530, in einer Art
Abschiedsbrief nach seinem Abgang von Bartfeld, aber noch vor seiner
Ankunft in Wittenberg und der Begegnung mit Luther und Melanch-
thon:

formation und ihre Wirkungsgeschichte in der Slowakei. Kirchen- und konfessionsgeschicht-
liche Beitrage, Wien 1996, S. 22-35; Vendelin Jankovic, Dve postavy zo zadiatkov reformécie
v Bardejove [Wolfgang Schustel, Michael Radaschin], in: Historicky ¢asopis 38 (1990),
S. 639-650.

44 BobNARrovA, Die Reformation, S. 25f. Des Weiteren nimmt Bodnérovéa an, Schustels Forderun-
gen, die er in Bezug auf die Birger geltend machte, hatten den geistlich-religidsen Rahmen
Uberschritten und auch die Wirtschaftstatigkeit der Glaubigen betroffen. Eine dieser Forde-
rungen ware gewesen, dass der Stadtrat in Bezug auf die Einwohner der Stadt offen auftreten
sollte und selbst die Erfiillung seiner Forderungen sichern sollte. In Bodnéarovéas Augen scheint
Schustel ein Befiirworter der Magistratsreformation gewesen zu sein, da er an die Laien der
Stadt appellierte, die Praxis der Kirche zu reformieren und zu erneuern.

45 llpo Tapani PiiraINEN u.a., Reformationsbriefe aus Bardejov/Bartfeld. Ein Beitrag zum Friih-
neuhochdeutschen in der Slowakei, in: Neuphilologische Mitteilungen 92 (1991), S. 501-511,
hier S. 505-507; Csepreat, A reformécio nyelve, S. 378-380.

46 Csepreal, A reformacio nyelve, S. 378-380; vgl. ebd., S. 396.

47 Ebd., S. 380-382.
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gedenk e[uer] wleisheit], dal wir alle allayn durch Christum und durch nyemant anderf3
liebe kinder Gottes syn und durch yn eyn genddigen unnd barmhertzigen vatter haben,
der unB durch Christum beschutzt unnd beschurmet®.

Die moralische Norm aber, die Schustel in Bartfeld durchsetzen wollte, 1&sst
sich in eben diesem Schreiben als ein asketischer Imperativ zusammenfas-
sen: »last farren, wafd do erdisch unnd sinlich istl«®.

Es ist ein glucklicher Umstand, dass man auch die dogmatische Begriin-
dung dieser strengen Ethik besitzt, und, was die Authentizitat unterstreicht,
stimmen diese Gedanken mit den in Bartfeld getroffenen praktischen MaR-
nahmen vollig Gberein. Die Argumentation ist dariiber hinaus so originell und
unterscheidet sich so stark von den Artikeln der bekannten reformatorischen
Richtungen, dass man hierin Schustels eigene Lehrsitze erkennen muss®.

Da seheenn wir, daB dafl’ gesecz GotteR nichcz anderf ist dan seyn gotliche lere unnd
eynfurung zw eynem gotselign lieblichn zuchtigenn lebn, also daR Got von unnf
geforderth hath in allthenn testamenth, glaubn unnd lieb gegenn ym unnd Christum
inkunfftig durch daB gesecz der opffer, lieb gegenn dem ndgsthenn durch dal gesecz
der gericht, alB3 eyn handt fur eyn handt, eyn aug fur eyn aug [cf. Ex 21,24 par], daf
also ausswendig bruderliche lieb unnd fridt wurdt verfochtenn unnd behaltenn. DaR
thuenn iczt kayserliche richt unnd we[l]tliche oberkayt, wo dy diner Christi mit dem
wordt solichel? nicht erraychen kunnenn, daB e dy obrikayth errayche durch dy straffe.
Durch dy sittlichenn gesecz hath Got gefurderth czuchtikayth gegenn ym selbeth [!],
also daf3 alle auswendige gesecze vor Got nich[t]ig goltenn habn noch gilthenn, er will
sich auch nit habn, sundern den glaubn, lieb und czuchikayth [!], dy er dardurch ym
althenn testamenth geforderth hath.

In diesem Schreiben erdrtert er weitschweifig und mithilfe biblischer Zitate
die triadische Formel der evangelischen Tugenden: Glaube — Liebe — Ziich-
tigkeit, um auf die Uberraschende Auslegung von Deut 10,16 zu kommen:
»Also wil von unf3 haben herzliche peschneydung, daf? ist zuchkayth.«

48 Ebd., S. 393 (26.03.1530). Dieses Schreiben ist durch lutherische einleitende und abschliefende
GriiRe eingerahmt worden.

49 Ebd.

50 Ebd., S. 399 (05.10.1531).
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Wenn man diese Worte liest, wundert man sich immer weniger, dass
die siRe Milch des Evangeliums im Mund der Bartfelder einen sauren
Geschmack bekam® und ihre Beziehung zum Prediger loser wurde. Eindeu-
tig ist, dass der Prediger im Rat und Gemeinde nur wenig Rickhalt genoss.
Der zuerst nach Krakau (Krakow) und dann nach Wittenberg gereiste
Geistliche war sich daruber im Klaren, dass ihn nur zwei oder drei Blrger
zurlckerwarteten, aber dies hatte ihm gendgt, falls der Ruf von Christus
selbst kommen wiirde®. Das biblische Vorbild trifft genau zu, das Schustel
auf seinen Abschied von Bartfeld anwendet®:

EB ist mit euch gangen al3 mit den tzw Yherusalem, do sy sich de3 wortz Gottes u[n]
tugtig machtenn, kerten sich dy xii potten tzw den heyden [Act 13,46; 18,6]. Darumb
halt ichs dar fur, daf Got nicht wil haben, daf§ ich euch sein wort sol predigen. Wenn
wo el Got wolt haben, so gescheg eR. Petracht, waR ich von euch allenn schmachaytt
hab mussen leyden unnd wie ir wider daf gotlich wordtt in pirheyRern, im weinhausf}
gefochten habt. Das wordt Gottes hat mussen liegen, ewr schandt hat mussen war seyn.

Ich mdchte noch auf einen wichtigen Unterschied in Schustels Verhalten vor
und nach dem Wittenberger Aufenthalt aufmerksam machen. In Bartfeld
hatte er sich als Prediger verstanden und enthielt sich daher von der Kritik
der Riten auBer der Verkiindigung des gottlichen Wortes. Fiir die Liturgie
und die kirchlichen Bréuche war er vor seiner Wittenbergreise nicht einmal
interessiert. Wahrscheinlich war er sich iber jede praktische Konsequenz der
solus Christus-Theologie nicht im Klaren, bis er diese in Sachsen personlich
erfuhr und erlebte. Es passt in dieses Bild genau die Begeisterung eines
Neophyten, mit der er bereits von Gorlitz aus die kirchlichen Missbréuche,
die altherbrachten Gewohnheiten der Bartfelder als »Affenspiel« abtut. Als
wirde er gestehen, dass diese Gedanken in seinen Bartfelder Predigten noch
fehlten, und wirde das jahrelang Versdumte auf einen Schlag nachholen
wollen: »do sollenn wek gelegt werden feyre, fastn, gepet czw den heyling,
item walfardt, dorichtz gelubnuf3 unnd ku[r]cz alleB3 affenspil, dall wir mit yn
getribn habn, abstehenn«®4,

51 Ebd., S. 397 (10.09.1531): »Unnd yn mittler tzeyt hab ich betracht, wie euch daf ewangelion
Rauwr geschmeckt hat unnd ich vil tzangR unnd hader mit vil darumb gehabt, darneben vil
nach geben, dal wider mein gewissen war, unnd also nichtz oder wenig gepauth«.

52 Ebd., S. 395f. (18.05.-12.03.1531).

53 Ebd., S. 396 (05.07.1531).

54 Ebd., S. 400 (05.10.1531). Vgl. ebd.: »So nu Got nicht wil habn noch ansiecht ausserliche werk
seynes gesecz, vil weniger wil er habn unser erdichte werk unnd affenspil mit holzschuhn,
Caspern, mit pildern, walfartn, ablasn, fasthenn, messenn, vigilienn, mitt crucis preynn [?]«.
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4. Einheit in der Vielfalt

Es wurde erst durch das systematische Studium der Flugblattliteratur mog-
lich, die Frage nach der Einheit der Reformation® zu stellen: Kann man in
dieser Vielfalt, in diesem »Wildwuchs« (Franz Lau)*® eine Kohéarenz ent-
decken, oder herrscht »ein heilloses Durcheinander« (Katalin Péter)>?

Bernd Moeller beschrieb die deutsche Reformation vor 1525 mit einer
musikalischen Metapher und bezeichnete diese Epoche als lutherische »Eng-
flhrung«. Moeller vertritt als Mitverfasser der Diskussionsschrift Reforma-
tionstheorien die Ansicht, dass bis 1525 alle Stromungen der Reformation
unter Luthers Einfluss standen, ihn unterstiitzten und dadurch am Abbau
des mittelalterlichen ldeengebildes beteiligt waren®. Bei der Betrachtung
der Lebensldufe und der theologischen Einordnung mehrerer ungarischer
Reformatoren ergibt sich eine spezifische, fir die Region zugleich typische
Variante der Problematik »Engflihrung versus Weitfiihrung«.

Das Ph&nomen lasst sich am einfachsten am Beispiel des bereits erwéhn-
ten Conrad Cordatus vorstellen. Die reformatorischen Ideen hatten auf
Cordatus, den Ofener Prediger, vermutlich iiber dessen Lektiiren etwa ab
1521 einen Einfluss. 1524 predigte er vor einer glanzvollen Gemeinde, im
Beisein des koniglichen Paares »gegen den Papst und die Kardinéle«, wo-
raufhin er fliehen musste; sein Name findet sich einige Wochen spater bereits
in der Matrikel der Wittenberger Universitét. In den ndchsten Jahren taucht
er mal in Ungarn, mal in Wittenberg auf, wo er ein enger Vertrauter Luthers

55 Bernd MokLLER, Einige Bemerkungen zum Thema: Predigten in reformatorischen Flugschrif-
ten, in: Hans-Joachim Koncer (Hg.), Flugschriften als Massenmedium der Reformationszeit.
Beitrage zum Tubinger Symposion 1980, Stuttgart 1981, S. 261-268; ders., Was wurde in der
Friihzeit der Reformation in den deutschen Stadten gepredigt?, in: ARG 75 (1984), S. 176-193;
auch in: Ders., Luther-Rezeption. Kirchenhistorische Aufsdtze zur Reformationsgeschichte,
hg. v. Johannes ScwiLLiNG, Gottingen 2001, S. 91-107; Bernd MokLLer u.a. (Hg.), Stadtische
Predigt in der Friihzeit der Reformation. Eine Untersuchung deutscher Flugschriften der Jahre
1522 bis 1529, Gottingen 1996; Gottfried Seesass, Wie Worte eine Stadt verdndern. Andreas
Osiander in Nirnberg und die Wirkung der reformatorischen Predigt, in: ZBKG 72 (2003),
S. 41-48; Karl Stackmann, Stadtische Predigt in der Frithzeit der Reformation. Flugschriften
evangelischer Prediger an eine friihere Gemeinde, in: Hartmut Boockmann (Hg.), Kirche und
Gesellschaft im Heiligen Romischen Reich des 15. und 16. Jahrhunderts, Gottingen 1994,
S. 186-206.

56 Franz Lau, Reformationsgeschichte bis 1532, in: KiG, Bd. 3: Lieferung K, Gottingen 1964,
S. 17; vgl. Susan C. Karant-Nunn, What Was Preached in German Cities in the Early Years of
the Reformation? Wildwuchs Versus Lutheran Unity, in: Philipp N. Bess/Sherrin MARSHALL
(Hg.), The Process of Changes in Early Modern Europe. Essays in Honour of Miriam Usher
Chrisman, Athens, OH 1988, S. 81-96.

57 Katalin Ptter, Die Reformation in Ungarn, in: Ferenc Gratz (Hg.), European Intellectual
Trends and Hungary, Budapest 1990, S. 39-52, hier S. 40.

58 Bernd MokLLER, Die Rezeption Luthers in der frithen Reformation, in: LuJ 57 (1990), S. 57-71,;
auch in: Berndt Hamm u.a. (Hg.), Reformationstheorien. Ein kirchenhistorischer Disput tiber
Einheit und Vielfalt der Reformation, Géttingen 1995, S. 9-29.
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und Taufpate in Melanchthons Familie wird®. Sein bewegtes Leben schlieft
er als lutherischer Superintendent im brandenburgischen Stendal.

In der Literatur werden bei fehlenden Quellen gern spétere Daten und
Umstande auf frihere Zeiten projiziert. So wird Cordatus im Eintrag des
Ungarischen Kulturhistorischen Lexikons 2004 als »luth. Pastor in Kremnitz
1517« bezeichnet® — dennoch kann nicht einmal behauptet werden, dass
Cordatus 1524 in Ofen im »lutherischen Geist« gepredigt hatte, htchstens
kann ohne eine genauere theologische Zuordnung und Kategorisierung ver-
mutet werden, dass er eine kirchenkritische Rede hielt, die vermutlich durch
reformatorische Flugblétter beeinflusst war. Die unberechtigte Rickproji-
zierung ist teilweise (so auch bei Cordatus) nicht nur der Historiographie,
sondern auch dem spateren Gedachtnis der jeweiligen Person zuzuschreiben,
dessen ungeachtet bleibt die Frage: Was verstanden unsere Reformatoren
wohl unter dem h&ufig erwahnten »Evangelium, bevor sie mit der Witten-
berger Theologie unmittelbar in Beriihrung kamen? Da reicht es jetzt nicht
mehr, einfach das pauschale Urteil der einstigen Gegner hinzunehmen, »er
sei ein Lutherist«. Man muss nach differenzierteren und inhaltlich genaueren
Antworten streben.

Fr einen Blick hinter den Vorhang der Verallgemeinerungen und der
heroisierenden Versuche ist es also besonders hilfreich, dass uns diese
rdumlich und zeitlich nahen Lebensldufe parallel vorliegen und die feh-
lenden Motive sich gegenseitig erganzen lassen. Es ist aufschlussreich, die
Ahnlichkeiten z.B. in den Biografien von Cordatus und Schustel in Hinsicht
sowohl auf ihre geografischen Reiserouten als auch auf die Veranderung
ihrer theologischen Denkweise zu erkennen. In der letzteren bildet immer
eine personliche Begegnung mit einem der Wittenberger Reformatoren und
eine nihere Vertrautheit mit ihrer Lehre den Wendepunkt. In der Analyse
zeichnet sich eine gewisse Konvergenz ab, die darin besteht, dass sich die
Weitflihrung kontinuierlich verengt, die Wildtriebe abgeschnitten werden,
das Chaos sich ordnet, und all das geschieht dank der wachsenden Witten-
berger theologischen Kontrolle und der Rickkopplung.

59 Csepreal, Court Priests, S. 50-58; ders., The Evolution, S. 19-26.
60 MaMiuL Bd. 2, S. 70.
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5. Kleiner Grenzverkehr:
gute nachbarschaftliche Beziehungen mit Schlesien und Méahren

Ich arbeite seit Jahren an einer Studie, der ich den Arbeitstitel Grenzenlos
gegeben habe®. Ein leitender Gedanke ist, dass nicht nur Ungarn ein klei-
nes Land ist, wie es sprichwortlich gern behauptet wird, sondern dass die
gesamte Region zwischen Elbe und Donau kreuz und quer leicht zu bereisen
ist — von Wittenberg bis Kronstadt (Brasov). Dies zwingt den Forscher zu
historischen und kulturellen Grenzlberschreitungen. Diese Verbindungen,
Vernetzungen und Grenzubertritte sind uns selbstverstandlich immer présent
gewesen, besonders in Bezug auf das Spatmittelalter und die humanistische
Kultur (z.B. im Dreieck Krakau—Breslau—Zips), dartiber hinaus wurden
sie durch die politische Stabilitat zuerst der jagiellonischen Kénigreiche
(Ungarn, Béhmen, Polen), dann der Habsburgermonarchie (Ungarn, Boh-
men, Osterreich) weiter beférdert. In der hier untersuchten Problematik geht
es aber um mehr als einen Informationsfluss, ndmlich um die Rezeption von
Ideen, von peregrinatio, von Gelehrtenfreundschaften. Denn hinter diesen
Begriffen sind das vermutliche verwandtschaftliche Beziehungssystem und
das in mehrere Richtungen durchlassige Gewebe des ostmitteleuropéischen
deutschsprachigen stadtischen Biirgertums (hospites Teutonici) wohl wich-
tige strukturierende Faktoren.

a. Das an der deutsch-ungarischen Sprachgrenze liegende Odenburg (Sopron)
spielte durch die Jahrhunderte hinweg die wichtige Rolle eines Vermittlers
von kommerziellen und kulturellen Gutern. Das geschéftliche Verbin-
dungssystem der Stadt zog sich tiber Osterreich, Béhmen und Mahren bis
nach Italien und Oberdeutschland®?. Der ganze mittelalterliche Bestand
des Stadtarchivs ist durch ein auf3erordentliches Gliick (ohne Feuersbrunst
und Kriegsverlust) erhalten geblieben, daher wird Ungarns friihestes und
ausfuhrlichstes Verhorprotokoll die lutherische Ketzerei betreffend (1524)
hier aufbewahrt®.

b. Die sieben Bergstadte in Nordungarn mit Neusohl (Banska Bystrica) an
der Spitze wurden vor allem aus 6ékonomischen Griinden (Kupfer- und

61 Zoltan Csepregi, Halozatossag Kozép-Eurdpa reformécidjaban: a wittenbergi ordinacids
anyakonyvek vizsgalata alapjan 1540-1610 [Netzwerke in der Reformation Mitteleuropas:
anhand einer Untersuchung der Wittenberger Ordiniertenbiicher 1540-1610], in: Peter
Konya/Annaméria Konyova (Hg.), Od reformacie po zaloZenie cirkvi. K 400. vyro¢iu
synody v SpiSskom Podhradi = A reforméaciotél egyhézalapitasig. A Szepesvaraljai Zsinat
400. évfordulojara, PreSov 2015, S. 97-129.

62 Tibor GrULL u.a. (Hg), Lesestoffe in Westungarn, Bd. 1: Sopron (Odenburg), 1535-1721,
Szeged 1994; Karoly Morray (Hg.), Das Geschéftsbuch des Kramers Paul Moritz 1520-1529,
Sopron 1994.

63 Csepreal, The Evolution, S. 11-16.
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Edelmetallproduktion sowie Minzpragung) zu einem wichtigen Knoten-
punkt des internationalen kulturellen Netzwerkes. Die Intelligenzija der
Bergstédte warb man zum Teil aus dem Ausland an, aber auch die hier
Geborenen gelangten auf hohe Posten in verschiedenen Léndern. Die
Pflege der Kontakte zum Reich wurde durch die hiesigen Faktoren der
Augsburger Fugger, die ein Kupfermonopol innehatten, intensiv gefor-
dert®®. Anhand der Untersuchungen zu Lesestoffen und Lesekultur weif3
man heute, dass die Blrger dieser Stadte in der Bildung weit vorange-
schritten waren®.

In diesem Beziehungssystem war Breslau die Haupttrasse, da die He-
rumziehenden der peregrinatio ebenfalls dem Handelsweg gefolgt sind. Die
Pastoren der Odermetropole, Johannes Hess und Ambrosius Moibanus®®,
I6sten oft Kaderprobleme der ungarischen Kirchen, sie erteilten Rat,
leiteten Nachrichten und Geldsendungen weiter®. Wie in jeder GroRstadt
fand in Breslau nicht nur das Heranziehen des kirchlichen Nachwuchses
statt, sondern sie kam als Bischofsstadt mit den vielen Kirchen auch als
Aufnahmemarkt der Geistlichen in Betracht.

. Liegnitz-Brieg war ein Ort der Sicherheit. Die frithere Hochburg des

Schwenckfeldianismus wurde nach 1535 durch die Einflhrung einer
neuen, auf Kompromissen beruhenden Gottesdienstordnung auch aus
theologischer Sicht zu einem Ort ohne jeden Verdacht. Wer aus seinem
Dienst in der Heimat kurzfristig ausscheiden musste, konnte bei Herzog
Friedrich 1. auf Unterbringung und eine Aufnahme in seine Dienste hof-
fen. Die populérste Mittelschule der Region war in Goldberg (Ztotoryja),
in demselben Fiirstentum®, und die nachste Stadt zu Ungarn, in der luther-
ische Pastoren in groBter Zahl ordiniert wurden, war Brieg (Brzeg)®°.

64

65

66
67

68

69

Gunther Prosszr, Die sozialen Ursachen des ungarischen Bergarbeiteraufstandes von
1525-1526, in: ZOF 10 (1961), S. 401-432.

Istvan Monok /Péter Otvos (Hg.), Biirgerliche Kultur im Vergleich. Deutschland, die bohmi-
schen Lander und das Karpatenbecken im 16. und 18. Jahrhundert, Szeged 1998; vgl. auch:
Viliam Cicar/Jan-Andrea Bernuarp (Hg.), Orbis Helveticorum. Das Schweizer Buch und
seine mitteleuropdische Welt, Bratislava 2011.

Ambrosius Moibanus (Breslau, 1494 — Breslau, 1554): ADB Bd. 22, S. 81f.

Csepreal, A reformacio nyelve, S. 403-406; ETE Bd. 3, S. 166, 195, 292, 440-444, 506, 536, 548;
Bd. 4, S. 46, 521; Bd. 5, S. 222, 522, 614f.

Gustav Bauch, Valentin Trozendorf und die Goldberger Schule, Berlin 1921; Tiinde KaTtona,
Caritas und Memoria. Eine Leutschauer Stiftung im Dienste der Bildungsforderung in der Zips
des 16. Jahrhunderts, Miinchen 2011, S. 115, 121f.

Johann SorenEr, Ein Brieger Ordinationsregister aus der Zeit von 1564-1573, in: Zeitschrift fir
Geschichte und Alterthum Schlesiens 31 (1897), S. 289-310. Siche die Leutschauer Pfarrerkan-
didaten in Brieg: Kartona, Caritas und Memoria, S. 184, 232, 238, 245, 282. Valentinus Hor-
tensius Zipser Senior betonte 1582, dass der Zipser Propst die Brieger Pfarrerweihe anerkannte
(»neque ordinationem Brigensem improbavit«), und derselbe sagte 1583 in Anwesenheit des
Propstes aus, dass seine Amtsbriider teils in Wittenberg, teils in Brieg ihre Ordination erhielten
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e.

Trotz vielfacher negativer Erfahrungen holten ungarische Stadte immer
wieder Prediger aus Mahren, das als Geburtsstatte der radikalen Stromun-
gen (Téufer, Sabbater, Taboriten) galt™.

Die wichtigste Nachschubroute der Pastorenbeschaffung fiihrte, was
Ungarn angeht, jedoch in das oberschlesische Teschen (Cieszyn) und
nach Troppau (Opava), bedingt wohl lediglich durch die geographische
Néhe, da die Macht- und Kirchenorganisationsverhéltnisse dieser beiden
Furstentumer sich untereinander deutlich unterschieden™. Der First von
Teschen, Wenzel 11., war, ebenso wie der Liegnitzer Friedrich II., ein
Schwager Georgs des Frommen, wahrend in Troppau Konig Ferdinand 1.2
herrschte.

. Das mit Nordungarn ebenfalls benachbarte Jagerndorf (Krnov), das Georg

dem Frommen erblich gehdrte, war jedoch ebenso von der Kooperation
mit den nord-ungarischen Bergstadten entlang des Grans abhéngig, wie
diese von ihm. Daher entwickelte sich zwischen den Kirchen dieser beiden
Regionen ein intensiver bilateraler Austausch®.

6. Eine Wechselwirkung zwischen Wittenberg und Ungarn:
die Rolle Melanchthons

Nachdem die Osmanen 1541 Ofen erobert hatten — und nach dem missgliick-
ten Ruckeroberungsversuch 1542 — erweiterte Melanchthon seinen fritheren
Daniel-Kommentar und bearbeitete ihn neu™. Er hat dabei jede Mdglich-
keit ergriffen, um aktuelle Botschaften zu entsenden, z.B., dass in diesem
Greisenalter der Welt die Gerechten erhalten bleiben sollen, und dass Chris-
tus und seine Engel bei ihnen Wache stehen. In den Bemerkungen dazu
schreibt er mehrmals Uber Pannonien. Er verweist auf Beschliisse, mit denen

70

71

72

73

74

(»nos sicut confessionis nostrae, ita et ordinationis non pudere, et alios Vittenbergae, per-
plures vero Brigae in publico coetu a viris piis et doctis ordinatos esse«). ETE Bd. 2, S. 438f.
Cseprear, A bartfai reformécio, S. 180-183; ders., A reformécio nyelve, S. 184-186; Martin
RorHKEGEL, Anabaptist Sabbatarianism in 16th Century Moravia, in: Mennonite Quarterly
Review 87 (2013), S. 519-573.

Gottlieb Biermann, Geschichte der Herzogtiimer Troppau und Jagerndorf, Teschen 1874; ders.,
Geschichte des Protestantismus in Osterreichisch-Schlesien, Prag 1897.

Ferdinand I. von Habsburg (Alcalé, 1503 — Wien, 1564; Konig: 1526—1564, Kaiser: 1558—-1564):
BBKL Bd. 18, Sp. 404-414; MaMiL Bd. 3, S. 64-68; NDB Bd. 5, S. 81-83; TRE Bd. 11,
S. 83-87.

Csepreat, Notbischof; ders., The Evolution, S. 21-25; Gustav Hammann, Mag. Nicolaus von
Sabinov. Ein Beitrag tiber den Humanismus und die frithe Reformation in der Slowakei, in:
ZOF 16 (1967), S. 25-44.

VD 16. M 3443-3445.
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der ungarische Landtag die Lutheraner verurteilte. Immer wieder trdstet er
mit dem Versprechen Christi (Mt 28,20): »ich bin bei euch alle Tage bis an
der Welt Ende«™.

Melanchthon widmete sich langerfristig nicht nur dem Entwurf einer
neuen Geschichtsauffassung, sondern insbesondere der theologischen Frage
des »restlichen« ungarischen Christentums (vgl. Jes 10,21). Dies bewog ihn,
1543 u.a. mit Honterus Kontakt aufzunehmen, dessen Reformatio ecclesiae
Coronensis’ er mit einer eigenen Vorrede in Wittenberg noch 1543 nach-
drucken lie™®. Dass dieselbe Kronstadter Schrift Melanchthon als Vorlage
flr seine Reformatio Wittenbergensis (1545) diente™, ist ein weiterer Beleg
fir die positive Aufnahme des Honterschen Werkes in Wittenberg®.

Dennoch wurde Melanchthon nicht erst nach 1542 zur hdchsten Autori-
tat fur die ungarischen Reformatoren, sondern schon seit Mitte der 1530er
Jahre®. Er mischte sich bereits zu dieser Zeit sogar unmittelbar in Personal-
fragen der ungarischen Kirchen ein. Deswegen kann mit der oben erwéhnten
Metapher Bernd Moellers von der Melanchthonischen »Engfuhrung« der
ungarischen Reformation gesprochen werden. Diese Erkenntnis wird durch
die folgenden Beobachtungen unterstitzt:

75 MBW Nr. 3310; CR Bd. 5, Sp. 174 (Nr. 2752). Vigl. Agnes Ritook-SzaLay, Warum Melanchthon?
Uber die Wirkung Melanchthons im ehemaligen Ungarn, in: Giinter FRank/Martin Treu (Hg.),
Melanchthon und Europa, Bd. 1: Skandinavien und Mittelosteuropa, Stuttgart 2001, S. 273-284.
Obwohl sich der Einfluss der melanchthonischen Geschichtsbetrachtung in Ungarn bereits in
den 1540er Jahren bemerkbar macht, ist von einer breit angelegten 6ffentlichen Rezeption erst
nach dem Tod des Praeceptors zu sprechen.

76 ScueiBLE, Melanchthons Beziehungen, S. 51-55.

77 Reformatio ecclesiae Coronensis. Gedruckt: Kronstadt 1543; RMNy Bd. 1, Nr. 52. \V/gl. Zoltan
Csepreal, Die Auffassung der Reformation bei Honterus und seinen Zeitgenossen, in: Ulrich
A. Wien/Krista Zacu (Hg.), Humanistische Beziehungen in Ungarn und Siebenbiirgen. Politik,
Religion und Kunst im 16. Jahrhundert, Kdln 2004, S. 1-17.

78 VD 16. H 4776. Melanchthons Vorrede: MBW Nr. 3310; CR Bd. 5, Sp. 172-174 (Nr. 2752).

79 EKO Bd. 1, S. 209-222; Karl RemnertH, Die Griindung der evangelischen Kirchen in Sieben-
biirgen, Kéln 1979, S. 175.

80 Die Antwortschreiben der Wittenberger an die Siebenbiirger wurden 1563 in Kronstadt verof-
fentlicht unter dem Titel: Approbatio reformationis ecclesiae Coronensis ac totivs Barczensis
prouinciae, RMNy Bd. 1, Nr. 190. Vgl. Erich RorH, Die Reformation in Siebenbiirgen. Ihr Ver-
haltnis zu Wittenberg und der Schweiz, Bd. I: Der Durchbruch, Kéln 1962, S. 139; SCHEIBLE,
Melanchthons Beziehungen, S. 51-59.

81 Markus Hein, Melanchthons Bedeutung fir die Reformation in Ungarn, in: Irene Dinger/ Armin
KonnLE (Hg.), Philipp Melanchthon. Lehrer Deutschlands, Reformator Europas, Leipzig 2011,
S. 365-378.
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. Die Disputatio von Matthias Dévai®? aus dem Jahre 1537 und sein

Katechismus von 1538 verwendete die Definitionen aus Melanchthons
Loci communes (2. Aufl. 1535) sowohl in der duflerst empfindlichen Sache
der Abendmabhls-, als auch in der Kirchenlehre®.

. Inder hinsichtlich der Quellen und der praktischen Zielsetzungen ziemlich

eklektischen Schrift von Honterus, dem oben erwdhnten Reformations-
buchlein (1543) wurde ausschlieflich Melanchthon als zitierte Autoritat
namentlich erwéhnt. Bei der Union mit den Hermannstadtern (Sibiu) und
bei der Erstellung der Reformatio ecclesiarum Saxonicarum (1547) wurde
der Text des Honterus in Melanchthonischem Geist umformuliert.

. Es steht fest, dass sich die wichtigen Elemente von Dévais und Honterus

Obrigkeitsverstindnis restlos decken: die Pflicht der weltlichen Obrigkeit
und die Grenzen des Gehorsames der Untertanen sowie deren biblische
Begriindung (neben Acta 5,29 und Rm 13 auch Mt 22,21). Als gemein-
same literarische Quelle ist Melanchthons bereits erwéhntes theologisches
Lehrbuch, die Loci communes, nachweisbar?*.

. Die GroRwardeiner Thesen (1544) verwendeten den in der 1543er Aus-

gabe der Loci erdrterten Begriff von »Kirche«®, genauso wie Imre Ozorai
in seinem ungarischen Traktat tber Christus und den Antichristus®,
wihrend das Bekenntnis von Erd6éd (1545) Ausdriicke der 1540-er Variata
in seine Glaubensartikel einbaute®.

. Die erste Synode der freien koniglichen Stadte in Oberungarn (1546) hatte

vor, ihr neues Kirchenorgan (Seniorat) nach dem Augsburger Bekenntnis
und den Loci communes aufzustellen®, Die meisten Artikel beschaftigten
sich mit der Kirchlichen Organisation, der Gottesdienstordnung, den Schu-
len, den Pflichten der Amtstrager, der Verwaltung der Sakramente und
den Feiertagen.
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Matthias Dévai (Bir6) (gest. 1545): Agnes RiTook-SzaLay, Ein unbekannter Brief von Matyés
Dévai?, in: IMUL 39 (1992), S. 71-82; BBKL Bd. 1, Sp. 1276f.; MaMiL Bd. 2, S. 185f.; MBW
Bd. 11, S. 345; RGG*Bd. 2, Sp. 773.

Csepreat, A reformacié nyelve, S. 248-258.

Ders., Das Widerstandsrecht bei Honter und seinen ungarischen Zeitgenossen, in: JGPrO 130
(2014), S. 9-20.

Mihaly Bucsay u.a., Thesen des Pfarrkonvents in Nagyvarad (GroRwardein), 1544, in: Heiner
FauLensacu/Eberhard Buscu (Hg.), Reformierte Bekenntnisschriften, Bd. 1/2: 1535-1549,
Neukirchen 2006, S. 429-438 (Nr. 32).

RMNy Bd. 1, Nr. 64.

Mihaly Bucsay u.a., Das Bekenntnis der Synode zu Erdéd von 1545, in: Heiner FAULEN-
BacH/Eberhard Buscu (Hg.), Reformierte Bekenntnisschriften, Bd. 1/2: 1535-1549, Neukir-
chen 2006, S. 439-448 (Nr. 33).

»Articuli doctrinae christianae retineri et doceri debent hi, qui in confessione Augustana et
locis communibus Philippi propositi et editi sunt, eadem forma et ordine, quo ibi continentur«.
ETE Bd. 4, S. 522-524. \/gl. Peter Konva/ Zoltan Csepreai (Hg.), Tri lutherské vyznania viery z
Uhorska = Harom lutheri hitvallas Magyarorszagon = Drei lutherische Glaubensbekenntnisse
aus Ungarn, PreSov 2013, S. 22f.
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Caspar Helth® imitierte in seiner in Klausenburg (Cluj) herausgegebenen
Bibeliibersetzung bewusst die Arbeitsteilung der Wittenberger (Luther,
Melanchthon, Aurogallus); Leonhard Stockel wiederum ahmte den Kor-
respondenzstil Melanchthons nach.

. Die Siebenburger baten den Wittenberger Meister um ein schriftliches

Gutachten fur ihre Einheitsschrift von 1557 (Consensus doctrinae).
Obwohl diese Einheit bereits 1559 wieder dahinschmolz (Neumarkter
Bekenntnis, Rundschreiben von Bullinger)®, wird die Trennung der theo-
logischen Wege traditionsgemal? mit dem Tod Melanchthons (ad obitum
Philippi) in Verbindung gebracht®.

. Melanchthon war ein erfolgreicher Einheitstheologe®. Zu seinen Lebzeiten

konnte er seine Schuler innerhalb des beweglichen Rahmens seiner Theo-
logie meist fesseln. Selbst bei Péter Juhasz Melius®® kommen Bullingers
Christologie (die Ablehnung der Ubiquitatslehre) und die Melanchthoni-
sche Eschatologie (Heilsuniversalismus) eine Weile gut miteinander aus®.
Die ungarische Predigt wurde durch Melanchthons Rhetorik befruchtet.
Literaturhistoriker haben eingehend erwiesen, dass ein grofler Teil der
Predigtillustrationen der ungarischen Reformation aus Melanchthons
Locorum communium collectanea®™ entnommen ist. Man muss also nicht
nur in der Theologie, sondern auch in der Rhetorik Melanchthons Einfluss
auf Ungarn suchen.

Genauso hat Ungarn das humanistische Schulsystem und das Erbliihen
des Spathumanismus Melanchthon zu verdanken. Im 16. Jahrhundert gab
es lber 125 evangelische Schulen im Kénigreich Ungarn, gegriindet oder
umgestaltet nach der Melanchthonischen Schulordnung von 1528. Der

89

90

91
92
93

94

95

Caspar Helth (Heltai) (Heltau, 1515?—Klausenburg, 1574): Krista ZacH, »[...] Eine kleine
Biblia [...]J«. Rezeption und Resonanz des reformationszeitlichen Katechismus im historischen
Ungarn (1530-1640), in: Wilhelm Kunimann/Anton ScuinoLing (Hg.), Deutschland und
Ungarn in ihren Bildungs- und Wissenschaftsbeziehungen wahrend der Renaissance, Stuttgart
2004, S. 151-179; MaMiL Bd. 4, S. 91-93; NDB Bd. 8, S. 508; RGG*Bd. 3, Sp. 1622.

Mihaly Bucsay u.a., Das Abendmahlsbekenntnis zu Marosvéasarhely (Neumarkt), 1559, in:
Andreas MunLinG/ Peter Opitz (Hg.), Reformierte Bekenntnisschriften, Bd. 11/1: 1559-1563,
Neukirchen 2009, S. 97-115 (Nr. 52).

RMNy Bd. 1, Nr. 637; abgedruckt: Csepreci, A reforméacio nyelve, S. 431.

Ritook-SzaLay, Warum Melanchthon?

Péter Melius (Juhdsz, Thasz, Horhinus) (Horhi, 1536? — Debrecen, 1572): Laszl6 MakkALl,
Melius, the Hungarian Reformer, in: Domokos Kosiry u.a. (Hg.), Etudes historiques hong-
roises 1985, Budapest 1985, Bd. 2, S. 1-19; BBKL Bd. 5, Sp. 1223-1225; LThK Bd. 7, Sp. 87;
MaMuL Bd. 7, S. 368f.; RGG*Bd. 5, Sp. 1022.

Laszlo Makkal, Des Péter Melius Abendmahlslehre in seiner Kolosserbriefauslegung im Ver-
gleich mit den Kolosserbriefkommentaren Calvins und Melanchthons, in: Wilhelm H. Neuser
(Hg.), Calvinus servus Christi, Budapest 1988, S. 233-236.

Druck: Basel, Johannes Manlius, 1563, VD 16. M 604.
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Humanismus legte den Grundstein bei der Neugestaltung von Lehrplédnen
und p&dagogischer Praxis, wobei neben der Beredsamkeit auch Frommig-
keit zum wichtigen padagogischen Ziel erklart wurde.

Melanchthons Einfluss auf die geistig-religiose Entwicklung in Ungarn
entstand zundchst durch seine Schriften, sodann durch Briefe, insbesondere,
wenn sie Ratschldge enthielten, und durch Studenten, die aus Wittenberg
wieder in ihre ungarische und siebenbirgische Heimat zuriickkehrten. Der
Praeceptor hat auch die literarische Kultur Ungarns neu belebt. Ungarns
Humanisten sahen in Melanchthons Werken Modelle fur eigene literarische
Aktivitat.

Um die Verbreitung und Wirkung der Biicher zu erforschen, hat sich an
der Universitidt Szeged bereits vor 40 Jahren eine Forschungsgruppe der
Lesekultur gebildet. Diese kam zu dem Ergebnis, dass im 16. Jahrhundert in
Ungarn und Siebenbiirgen Melanchthon der meistgelesene Autor tberhaupt
war, vor Erasmus und Cicero und weit vor Luther®. Die Druckereien des
Landes verdffentlichten mehr Ausgaben der Schriften Melanchthons als jedes
anderen ausléandischen Schriftstellers. Dies gilt allerdings fiir den gesamten
Zeitraum, wobei im letzten Drittel des Jahrhunderts ein ganz erheblicher
Zuwachs an Buchern zu verzeichnen ist.

7. Die Ubertretung einer Sprachgrenze: die Stufen der Freiheit
Die Sprachgrenzen stellten fiir die Verbreitung der reformatorischen

Richtungen grofRe Hindernisse dar und verhinderten oft eine gegenseitige
Einflussnahme®. Magyarische Studenten sind in Wittenberg seit erst 1529

96 Istvdn Monok, Luthers und Melanchthons Werke in ungarischen und siebenbiirgischen
Bibliotheken in der friihen Neuzeit, in: Anton ScuinpLiNG/ Marta Fata (Hg.), Luther und die
Evangelisch-Lutherischen in Ungarn und Siebenbiirgen. Augsburgisches Bekenntnis. Ethnie
und Politik vom 16. Jahrhundert bis 1918 [im Druck]. Die Methode, den Bestand in historischen
Bibliotheken zu zahlen, hat natirlich ihre Grenzen, weil gerade die vielgelesenen Broschiiren
und damit viele Schriften Luthers wie auch Gesang- und Lehrbiicher durch den Gebrauch
zerfetzt wurden und also nicht erfasst werden. Und gerade dieses Zerfetzen sollte man als
greifbare »Lesespuren« in Betracht ziehen!

97 Zoltdan Csepregi, Merkmale der lutherischen Reformation im Donau- und Karpaten-
raum vom 16. bis zum 19. Jahrhundert. Ethnische vs. konfessionelle Identitatsbildung, in:
ScHINDLING/ FATA (Hg.), Luther und die Evangelisch-Lutherischen in Ungarn und Sieben-
birgen. Es lasst sich nachweisen, dass sich in den Glaubensstreitigkeiten auch eindeutig
ethnische Vorurteile zu Wort meldeten und die damit eine Konfessionalisierung entlang der
Sprachgrenzen katalysierten. Erst spater lieBen sich Sprachbarrieren leicht tiberwinden, damit
die Volkssprachen sogar zu Mitteln der Vermittlung und des Austausches von theologischen
Inhalten werden.
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nachgewiesen®. Von den ersten, namentlich bekannten ungarischen Mutter-
sprachlern kdnnen Matthias Dévai und Johannes Sylvester genannt werden,
weiterhin Imre Ozorai, der die erste ungarische theologische Abhandlung in
Luthers Geiste schrieb. Unter ihnen war der mutigste und erfolgreichste ohne
Zweifel Dévai.

Im Herbst 1531 kam Dévai als Prediger nach Kaschau, wo er schon am
6. November 1531 verhaftet und nach Wien gebracht wurde. Nach langer
Gefangenschaft und kurzer Freiheit wurde er 1533 in Ofen fiir weitere zwei
Jahre eingekerkert. Ende 1536 ging er nach Nurnberg, um hier seine refor-
matorischen Schriften und auch einen Bericht iber seine Gefangenschaft
drucken zu lassen. Drei Schriften Dévais, namlich gegen die Anrufung der
Heiligen, iiber die Hauptartikel der christlichen Lehre und iiber sein Verhor
durch den Wiener Bischof Johannes Fabri, wurden in einem Band ohne Orts-
und Jahresangabe gedruckt®. 1537 hielt er sich noch in Wittenberg auf und
wurde an Luthers Tisch aufgenommen*®.

1538 zog Dévai zusammen mit Johannes Sylvester tiber Krakau zuriick
nach Ungarn. Er und sein Kommilitone entfalteten hier in den ndchsten drei
bis vier Jahren eine lberaus reiche literarische Tatigkeit®. Eine bedeutende
Uberschreitung der Sprachgrenzen ist der Befund, dass Luthers regelmiBig
gebrauchter einleitender GruB »Gnad und Fried« (eine Anwendung der pau-
linischen Formel) in der Widmung von Istvan Benczédi Székelys Psalter im
Jahre 1548 — quellenmaRig nachweisbar — zum ersten Mal auf Ungarisch

98 ETEBd.1,S.548f.; Bd. 4, S.575-595; Ende 1529 kam der Weltpriester Matthias Dévai erstmals
nach Wittenberg. Da er schon im Frithjahr 1531 in Ofen wirkte und Luther und Melanchthon
wegen des Augsburger Reichstags lange nicht in Wittenberg waren, kann er beide nur wenige
Monate gehért haben. Tibor Fasiny, Luthers Beziehungen zu Ungarn und Siebenbiirgen,
in: Helmar Junguans (Hg.), Leben und Werk Martin Luthers von 1526 bis 1546, Berlin
1983, S. 641-646, 954-956; ders., Luthers Wirkungen in Siidosteuropa, in: JMUL 30 (1983),
S. 94-106; Markus Hein, Die Ausstrahlung der Wittenberger Reformation auf Stidosteuropa.
Das Reich der Stephanskrone, in: Sénke Lorenz u.a. (Hg.), Primus Truber. Der sloweni-
sche Reformator und Wiirttemberg, Stuttgart 2011, S. 315-326; Ptrer, Die Reformation.

99 Dispvtatio de Statv In Qvo Sint Beatorvm Animae Post Hanc uitam, ante ultimi iudicij diem.
Item De Praecipvis Articvlis Christianae Doctrinae, Per MATTHIAM DEUAY Hungarum.
His addita est Expositio examinis Qvomodo A Fabro In Carcere Sit examinatus. Lucae V.
Praeceptor, in uerbo tuo laxabo rhete. [Niirnberg: Petreius 1537]. VD 16. D 1300. Dévais
Widmung an den Stuhlweifenburger Propst Imre Bebek: ETE Bd. 3, S. 30f. (16.05.1536).
Der Prediger von St. Sebald Veit Dietrich steuerte eine Vorrede an den Zipser Propst und
kéniglichen Sekretar Ferenc Bacsi bei: ETE Bd. 3, S. 163-166 (01.06.1537). Eingeleitet wird
der Sammeldruck durch eine Vorrede an den Leser: ETE Bd. 3, S. 216f.

100 WATR Bd. 6, S. 11 (Nr. 6516).

101 Dévai gab einen ungarischen Katechismus und die Orthographia Ungarica heraus. Von
Sylvester erschien eine ungarische Grammatik und 1541 seine Ubersetzung des Neuen
Testaments ins Ungarische. Der Erasmianer Sylvester war Rektor der Schule zu Séarvar, hat
aber Ungarn spater verlassen, 1544 wurde er Professor fiir Hebraisch und Griechisch an der
Universitat Wien.
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erklang: »Istennek kedvet és bikességit« [Gottes Gnade und Frieden]'®2. Es
ist aber mit guten Griinden anzunehmen, dass bereits die erste verschollene
Auflage von Dévais ungarischem Katechismus aus dem Jahre 1538 mit
diesen Worten den Leser begriifite: »isteni kedvet és békességet« [gottliche
Gnade und Frieden]'%.

Wie gesagt, war es Matthias Dévai, der als erster die Lehre der Refor-
mation in Ungarn in theologisch geordneter Form, mit durchschlagender
Kraft, unter energischer Durchsetzung der praktischen Konsequenzen der
Rechtfertigung durch den Glauben und des Prinzips von sola Scriptura in
zahlreichen Bereichen des kirchlichen und gesellschaftlichen Lebens ver-
trat. Nicht ohne Grund haben ihm seine Zeitgenossen den Beinamen eines
»ungarischen Luthers« verliechen. Um die gedankliche Unabhéngigkeit und
die mobilisierende Wirkung der Verkiindigung Dévais zu veranschaulichen,
werden hier drei Themen aus seinem Gedankensystem ausgewéhlt und
exemplarisch beschrieben: die Frage nach der evangelischen Freiheit, nach
den Grenzen des allgemeinen Priestertums und nach dem Heiligenkult.

Dévais Freiheitsauffassung wird besondere Bedeutung verliehen durch die
Art, wie er Uber das Verhéltnis und die Unterscheidung von Gesetz und Evan-
gelium lehrt, was bekanntermafen einer der Grundpfeiler reformatorischen
Denkens ist. Jend Solyom bemerkt, dass sich Dévai nicht zum sogenannten
dritten Gebrauch des Gesetzes (tertius usus legis) bekennt, d.h. zu einer
Rolle des Gesetzes im Leben der Neugeborenen und Erldsten. Es ist anzu-
nehmen, dass Dévai diese u.a. fur Melanchthon und Calvin charakteristische
Ansicht nicht einfach aus Unkenntnis heraus (ibergeht, sondern bewusst aus-
klammerti%4,

Vor diesem Hintergrund ist es nicht verwunderlich, dass die vermutlich
in Dévais Wortlaut erhaltenen GrofRwardeiner Thesen (1544) spater statt der
zwei-, drei- oder vierfachen Aufteilung des Gebrauchs des Gesetzes bereits
die Struktur der Schichten der christlichen Freiheit skizzieren: Freiheit (in
Christus) von Siunde und Tod, Freiheit (durch Christus) von den Hérten
des Lebens, Freiheit vom Gesetz Moses, und schliefllich Freiheit von den
menschlichen Traditionen'®. Eine unmittelbare Quelle dieses Systems
ist die erweiterte Ausgabe von Melanchthons Loci communes von 15431,
Dévai lasst also mit der flr ihn charakteristischen Selbststandigkeit und

102 RMNy Bd. 1, Nr. 74.

103 Csepreal, Die Anfange, S. 138f., 145f.

104 Jend Sorvom, Melanchthonforschung in Ungarn, in: Vilmos Vasra (Hg.), Luther und
Melanchthon. Referate und Berichte des Zweiten Internationalen Kongresses fiir Lutherfor-
schung, Miinster, 8.-13. August 1960, Gottingen 1961, S. 178-188.

105 »Libertas christiana quattuor habet species«. Bucsay, Thesen, S. 437; ders., Das Bekenntnis,
S. 446.

106 MStA = Philipp MEeLancutroN, Werke in Auswahl, hg. v. Robert StuppericH, Bd. 11/2,
Gltersloh 1953, S. 762—780; Max Josef Supa, Melanchthons Lehre vom Menschen nach den
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mit bewusstem Eklektizismus die in Melanchthons Loci ausgefiihrte Lehre
vom tertius usus legis auBer Acht und Gbernimmt gleichzeitig vollstandig
die Lehre von quattuor gradus libertatis. Der obige Ausgangspunkt sowie
die nachdricklich vertretene Auffassung vom gegenseitigen Verhéltnis von
Bindung und Freiheit spiegeln sich bei ihm konsequent wider in der Lehre
Uber die Priesterehe, das Fasten, die Beichte, die Messe, die zwei Gestalten
und die Anbetung des Altarsakraments sowie die Feiertage.

8. Das allgemeinste Priestertum:
eine Grenziberschreitung

Anders als die Hauptstrémung der Reformation spricht sich Matthias Dévai
fr das Recht der Frauen auf Predigen und das Verwalten der Sakramente aus.
Die Frauen durften auf ihre Art lehren, und wenn sie schon predigen dirfen,
warum sollten sie keine Beichte abnehmen diirfen'®’? Bei der Betrachtung des
Problems dient das theologische Programm des allgemeinen Priestertums als
Schlisselbegriff. Dévai versuchte, mehr als irgendjemand sonst, dies ernst zu
nehmen, und auch wenn er die Einschrankungen seiner Wittenberger Meister
erwahnt, behandelt er diese recht locker und flexibel'®. Es ist auch fur den
ungarischen Reformator eindeutig, dass der &ffentliche Kirchliche Dienst
(ministerium) von den Christen auf auserwahlte Personen Ubertragen wird,
aber dieser Auftrag Ubernimmt bei ihm noch weniger die traditionelle Form
der Ordinierung und ihre AuRerlichkeiten, er ist vielmehr ein Akt der Bewe-
gung und Gemeinschaft. Bei ihm ist die Wahl eines Pastors gewichtiger als
seine Ordination, und bei der Beichte und der Nutzung der Schliisselgewalt
ist die personliche Eignung wichtiger als das kirchliche Amt'®°.
Selbstverstandlich ist den Frauen der Dienst nur im Notfall erlaubt, aber
die Deutung des Notfalls wandelt sich stark von Luther bis Dévai. Beide
Reformatoren sind sich einig: sollte keine geeignete und berufene Person, die
predigen und die Beichte abnehmen konnte, verfligbar sein, so missen im
Zweifelsfall Frauen an ihre Stelle treten und im Interesse des Evangeliums die
Stellung halten, um das Gewissen zu trosten. Der Unterschied zwischen den
beiden Auffassungen ist, dass Luther mit dem Eintritt einer solchen Situation

»Loci praecipui theologici«, in: David P. Danier (Hg.), Evanjelici a evanjelicka teoldgia na
Slovensku, Bratislava 1999, S. 247-261, hier S. 260f.

107 Deval, Dispvtatio, Fol. slv—s2r, s4v [S. 138f., 144]. Vgl. ETE Bd. 2, S. 265, 267.

108 DEgval, Dispvtatio, Fol. e4v [S. 40]; Fol. rdv—slr [S. 136f.]; ETE Bd. 2, S. 267.

109 Deval, Dispvtatio, Fol. s2r [S. 139]: »Pastor eligitur ab Ecclesia«; Fol. s4v [S. 144]: »Si autem
Pastor indoctus fuerit, vel suae functioni non responderit, doctiorem medicum adibo, is
quisquis sit, parum refert«. \Vgl. ETE Bd. 2, S. 265, 267.
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nicht rechnet, hochstens an speziellen Orten wie in Nonnenkldstern*, wah-
rend es fiir Dévai offenbar eine praktische Frage ist; fir ihn wird das Gesetz
durch die Not tatséchlich aufgeldst', und somit wird die legislative Autoritat
des Apostels Paulus (I Kor 14,34-35) relativiert, die in seinen Augen ohnehin
beschrénkt ist.

Offensichtlich stehen hinter den zwei Denkweisen unterschiedliche
personliche Erfahrungen und kreative Visionen. Es darf nicht aufler Acht
gelassen werden, dass in Ungarn politisch instabile Verhaltnisse und Blrger-
kriegszustidnde herrschten; das Land stéhnte unter den Spuren und Lasten
von drei grofen osmanischen Kriegsziigen und dem zwischen den zwei
gekronten Konigen stdndig wechselnden Kriegsgliick; der Blutverlust, die
Zerstérung und die mentale Krise waren enorm. Notfélle gab es tatséchlich
reichlich. Katalin Péter nimmt in ihrer Abhandlung tber die Reformation
sogar ernsthaft an, dass in Ungarn unter den Verkiindern des neuen Glaubens
Manner und Frauen gleichermafRen vertreten waren — leider stitzt sie sich
dabei nur auf Analogien und Hypothesen statt auf Quellenbelege'*?. Wenn
sich die hier beschriebene Dévai-Interpretation als richtig und tiberzeugend
erweist, so unterstitzt sie in jedem Fall dieses Bild der Reformation.

9. Schlafende Heilige, wachende Schwestern und Bruder:
die Ideologie der Grenzfestungen

Die Anzweiflung der Heiligenverehrung ist eine Reaktion mit theologischen
Mitteln auf die politische und militdrische Lage und die Identitdtskrise des
Landes nach der Niederlage bei Mohacs 1526, denn die ungarischen Schutz-
heiligen, Reliquien, heiligen Konige, ja selbst die Patrona Hungariae, die
Jungfrau Maria, hatten als Osmanen bek&mpfende Patrone versagt und sich
des Vertrauens unwuirdig erwiesen. Die auf sie gebaute staatliche ldeolo-
gie und symbolische Reprasentation gerieten ins Wanken. Dévai gelangte
von diesem Ausgangspunkt bis zum Leugnen von Hoélle, Purgatorium und

110 WA Bd. 8, S. 497f; Bd. 10 IIl, S. 170f., 263f.; Bd. 12, S. 309.

111 Deval, Dispvtatio, Fol. slv—s2r, s4v [S. 138f., 144]; vgl. ETE Bd. 2, S. 265, 267. Der deutsche
Ubersetzer Ludwig Rabus (VD 16. R 52, Fol. 566v, 568v) hilt hier zwei prizisierende Ein-
schiibe fur nétig: »Das die Weiber fir sich selbers in jhrem stand auch kiinden vnd mdgen
lehren/sage Paulus zu Tito im 2 Capitel«. »Die weil die Weiber predigen kénden/vnnd jhnen
solches bifweilen zugelassen wiirt/warumb wollen sie dann auch/oder kdnden nicht etwann
die Leut inn sonders trosten/vnn jhnen rhaten«. (Hervorhebungen: Z. Cs.).

112 Katalin PeTER, A reformacio: kényszer vagy valasztas? [Die Reformation: ein Zwang oder
eine Wahl?], Budapest 2004, S. 74—77. Es sagt leider nichts zum Thema aus: David P. DANIEL,
Piety, Politics and Perversion. Noble Women in Reformation Hungary, in: Sherrin MARSHALL
(Hg.), Women in Reformation and Counter-Reformation Europe. Private and Public Worlds,
Bloomington, IN 1989, S. 68—-88.
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Limbus, zur Theorie der schlafenden Heiligen, zu einem neuen Maria-Bild
und einer neuen Form der Gemeinschaft mit den Heiligen. Der geistige Hin-
tergrund und die Wirkung der beriihmt-beriichtigten Schlafenstheorie'® im
Kontext der gesellschaftlichen Stimmung und der Gedankenwelt in der Krise
nach der Schlacht von Mohacs wurde von Jend So6lyom wohl richtig einge-
schatzt'*, Dévai formuliert expressis verbis, welche politischen Postulate
seine christologischen Ausfiihrungen nach sich ziehen werden?:

Die Monche verkinden mit brillender Stimme, dass Stephan, der erste Konig der
Ungarn das Land der Heiligen Maria widmete. Daher wird sie selbst auf den Miinzen
als die patrona des Landes abgebildet. Aber wenn dem so ist, behaupte ich, dass der
Kdnig keine Ahnung von der Natur und Beschaffenheit des Glaubens hatte, namlich,
dass jener sich allein an Gott wendet und seine Augen allein auf Christus richtet und
dabei von den Heiligen und der Heiligen Jungfrau keinerlei Kenntnis nimmt, von
deren Verehrung ich weiter unten sprechen werde.

Wenden wir uns nun der Frage zu, welche positive Lehre aus der Ablehnung
der traditionellen hierarchischen Kosmologie folgt. Welche neuen Verdienste
werden von Dévai den entglorifizierten Verstorbenen zugeschrieben, und an
wen kann sich nach seiner Ansicht der Christ, der aus der Vormundschaft
und Obhut der Heiligen ausscheidet, nun um Hilfe wenden, der nunmehr
nicht einmal einen Funken Vertrauen den — Schlafenden &hnlich — blinden,
tauben und machtlosen Seelen entgegenbringen kann?

Es ist klar, dass im Himmel der einzige Patron und Vermittler Christus
ist. Laut Dévai ist aber auch auf der Erde niemand ganz allein und sich selbst
Uberlassen: Hier beten die Christen gegenseitig flireinander (Jak 5,16)1. Statt
der unsichtbaren haben sie nun sichtbare Fiirsprecher, statt der toten Kno-
chen (heilbringender Reliquien) lebende Rippen (vgl. Gen 2,22), Schwestern
und Brider, und sie sollten ihr Vermdgen besser fir diese ausgeben®®. In
Christus gibt es weder Kleinere noch GroRRere, weder Klienten noch Patrone,
weder Schuldner noch Glaubiger, niemand ist ndher am Feuer oder an die

113 Pal Acs, The Theory of Soul-Sleeping at the Beginning of the Hungarian Reformation Move-
ment, in: Gyorgy E. Szonyi/Csaba Maczeika (Hg.), Centers and Peripheries in European
Renaissance Culture, Szeged 2012, S. 95-103.

114 Jend Soryom, Luther és Magyarorszag. A reformator kapcsolata hazankkal halalaig [Luther
und Ungarn. Die Beziehung des Reformators zu Ungarn bis zu seinem Tod], Budapest 21996,
S. 120f.

115 DEeval, Dispvtatio, Fol. b4r [S. 15].

116 Ebd., Fol. b2v [S. 12].

117 Ebd., Fol. s3r [S. 141]. Vgl. ETE Bd. 2, S. 264, 266.

118 Deval, Dispvtatio, Fol. s2r [S. 139]. Der deutsche Ubersetzer Rabus (VD 16. R 52, Fol. 567r):
»Sonder wir haben lebendige Gebein/das ist/vil lieber Brider/die sollen wir uns/wie Chris-
tus lehret Luce am 16 Capitel/mit Gold vnnd Silber zu Freiinden machen«.
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Peripherie gedréngt. So wie sie nun im Glauben gleich sind, werden sie in der
Ehre gleich werden®®. Hilfestellung und die Ubernahme von Verantwortung
sind gegenseitig. Darauf basiert ein neues Gemeinschaftsbewusstsein und
das Vertrauen von »wir sind nicht allein«, was sich als mobilisierungsfahige
Ideologie gegenlber der in der Krise steckenden traditionellen Patrona-
Hungariae-Lehre (und dem Kult des Heiligen Blutes aus Bata, einer die
Osmanen bisher erfolgreich fernhaltenden Reliquie) durchaus als wettbe-
werbsfahig erweist. Berichte aus dem spéteren osmanischen Besatzungsge-
biet, die europaweit mit Begeisterung gelesen wurden, atmen auch diesen
Geist, und sie bilden die Grundlage fiir neue theologische Systeme, die in der
zweiten Hélfte des 16. Jahrhunderts entstehen und ein fir die Grenzfestun-
gen charakteristisches Weltbild widerspiegeln!?,

10. Das sogenannte »Grenzkriegertum« als Trégerschicht der
helvetischen Reformation Ungarns

Die sogenannte »zweite Reformation« begann in Ungarn erst nach dem
Schmalkaldischen Krieg und zeigte sich in einer helvetischen Abendmahls-
lehre und in der Einflihrung der einfacheren helvetischen Kultformen.
Heinrich Bullingers Unterweisung zu den Hauptstiicken des Glaubens (1551)
ging in Ungarn von Hand zu Hand, bis sie 1559 sowohl in Westungarn als
auch in Siebenbiirgen gedruckt wurde'?, Diese Kultformen haben sich in den
von den Osmanen besetzten siid- und mittelungarischen Gebieten sowie im
Bereich des Grenzkriegertums, auch ohne direkte auslandische Einflusse,
spontan ausgebildet!?,

Es lasst sich mit Sicherheit feststellen, dass in der zweiten Halfte des
16. Jahrhunderts die iberwiegende Mehrheit der Dorfbevolkerung bereits
evangelisch wart?, Um diese Zeit gehdrte auch das wegen der Kampfe gegen

119 Deval, Dispvtatio, Fol. e4v [S. 40].

120 Sandor Oz, Reformation und Grenzgebiete. Zur Verbreitung der Reformation in den unga-
risch besiedelten Gebieten, Budapest 2011.

121 RMNy Bd. 1, Nr. 152, 157; Bullinger-Bibliographie, Bd. 1, Nr. 384-385; Edition und moderne
Ubersetzung: Barna Nacy (Hg.), Heinrychi Bullingeri Epistola ad ecclesias Hungaricas
earumgque pastores scripta MDLI = Sendschreiben an die ungarischen Kirchen und Pastoren
1551. Editio bilinguis, Budapest 1968.

122 Ferenc SzakAvy, Turkenherrschaft und Reformation in Ungarn um die Mitte des 16. Jahrhun-
derts, in: Domokos KosAry u.a. (Hg.), Etudes historiques hongroises 1985, Budapest 1985,
Bd. 2, S. 437-459.

123 Gabriella ErpELyi, Lay Agency in Religious Change. The Role of Communities and Landlords
in Reform and Reformation, in: Hungarian Historical Review 2 (2013), H. 1, S. 35-67; Katalin
PetER, The Way from the Church of the Priest to the Church of the Congregation, in: Eszter
AnDpOR/ Istvan Gyorgy Toru (Hg.), Frontiers of Faith. Religious Exchange and the Constitu-
tion of Religious Identities 1400-1750, Budapest 2001, S. 9-19.
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die Osmanen verstarkte Militar in den Grenzfestungen den neuen Konfes-
sionen an'?*, Denn unter den Kriegsumstanden bildete sich eine eigenartige
Soldatenschicht zwischen Adel und Leibeigenen, deren Mitglieder in den
Grenzfestungen und in den Privattruppen der GroRgrundbesitzer dienten.

Laut Sandor Ozes These sei die Militirzone mit apokalyptischen Angsten
belastet worden. Der Krieg sei seinerzeit der Hauptdirigent gewesen und
habe jede bis dahin existierende Struktur zerbrochen. Die Bauernsoldaten
(eine halb Soldaten-, halb Bauernleben fiihrende Schicht) hétten die fur
sie wichtigen Identitatselemente und die seelisch stabilisierenden ldeen
zusammengestellt. Die Prédestination habe eine Art von Schicksalsglauben
in den Soldaten gestéarkt. Die Festordnung sei umgestiirzt und durch eine
apokalyptische Zeitbetrachtung ersetzt worden. Der Calvinismus habe
einem das am wenigsten an den Raum gekettete Gott-Mensch-Verhaltnis
angeboten. Statt des kollektiven Kultus habe diese Lehre eine personliche
Verbindung zur goéttlichen Raum-Zeit-Sphére maoglich gemacht. Die stete
Gefahr, die apokalyptischen Angste, sowie das Fehlen einer christlichen
obrigkeitlichen Lenkung hétten in kultischer und auch in organisatorischer
Hinsicht die helvetische Richtung beglnstigt. Die Pradestinationslehre sei
flr das einen permanenten Krieg flhrende Soldatentum der Grenzfestungen
als befreiender, den psychischen Druck verringernder theologischer Trost
wichtig gewesen'?,

Die Verbreitung der helvetischen Richtung stieR auf erheblichen Wider-
stand seitens des Staatsapparats von Konig Ferdinand 1. und der Bischdfe der
alten Kirche; die helvetischen Einflusse vermehrten sich aber auch in die-
sen Jahren.

Die Kriegsleute der wichtigen Grenzfestung Erlau haben sich z.B. mit den
Bewohnern der Stadt und der Umgebung (des sogenannten Erlautals) in einer
Konfdderation ad foedus Dei custodiendum (»zur Verteidigung des Bundes
Gottes«)'?® vereinigt, wonach sie lieber die Festung verlassen, als sich ihren
reformatorischen Prediger nehmen lassen wollten.

124 Norbert SpaNNENBERGER, Konfessionsbildung unter den Grenzsoldaten im osmanischen
Grenzraum Ungarns im 16. Jahrhundert, in: Evelin Werter (Hg.), Formierungen des kon-
fessionellen Raumes in Ostmitteleuropa, Stuttgart 2008, S. 281-296.

125 Sandor Oz, Die Verbreitung der helvetischen Reformation in den ungarischen Grenzgebieten
des sechzehnten Jahrhunderts, in: Anita CzecLEpy u.a. (Hg.), Pietas non sola Romana. Studia
memoriae Stephani Borzsék dedicata, Budapest 2010, S. 613-622; ders., Reformation.

126 Laut Titelblatt des Erstdruckes ihres Bekenntnisses: Confessio catholica de praecipuis fidei
articulis exhibita, sacratissimo et catholico Romanorum imperatori Ferdinando, et filio sue
i. maiestatis d. regi Maximiliano, ab universo exercitu equitum et peditum s.r.m.a nobilibus
item et incolis totius vallis Agrinae, in nomine Sanctae Trinitatis ad foedus Dei custodien[dum]
iuramento fidei copulatorum et decertantium pro vera fide et religione, in Christo ex Scriptu-
ris Sacris fundata. Anno MDLXII. Debrecini. Huic confessioni subscripserunt Debrecien|[sis]
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188 Zoltan Csepregi

Eine besondere Bedeutung wird dem Biindnis und dem nachfolgenden
Bekenntnis der Erlauer Soldaten (1562) durch die Tatsache zugemessen,
dass alle vorherigen Erscheinungen des reformatorischen Bundes in einer
deutschsprachigen Umgebung vorkamen. In der Grenzfestung Erlau zeigte
sich dieselbe Gemeinschaftsform (schriftlicher Vertrag, Schwur, lebenslan-
ger Verbund) jedoch in einem rein ungarischen Milieu, d.h. sie tberschritt
eine wichtige Sprachgrenze im Konigreich Ungarn'?.

Die Quellen zur Entstehungsgeschichte der Erlauer Bekenntnisschrift!?®
bilden die Widmungen der beiden gedruckten Auflagen sowie der Brief-
wechsel des Antonius Verantius'®, Bischofs zu Erlau. Der Bischof hatte
sich am 21. Februar 1560 an den Kénig Ungarns, Kaiser Ferdinand 1., mit
der ernsten Beschuldigung gewandt, dass die Soldaten von Erlau nicht nur
héretisch gesinnt, sondern auch Feinde des Konigs und des Landes seien'®,

Vor der Einreichung ihrer Verteidigungsschrift leisteten die Soldaten und
die Burger von Erlau und Umgebung einander den Eid auf dieses Bekenntnis.
Sie richteten an Konig Ferdinand die Bitte zu erlauben, dass die Verbindeten
solche Seelenhirten erndhren und haben dirfen, die sie mit dem reinsten
Gotteswort speisen®,

Die Verfasser der Konfession wollten dem Kirchenvolk auch in Fragen
des Volksaberglaubens, welche die Erscheinungen der Teufelsmacht und
die damit zusammenhdngenden medizinischen Probleme betrafen, ihre
Hilfe bieten'*2. Durch die Besatzung eines grofRen Teils von Ungarn und
durch die Gegenwart der Osmanen ist auch die Vielweiberei zu einem
sittlichen Problem geworden. Die Polygamie der biblischen Patriarchenzeit
galt es ihrer Vorbildrolle zu entkleiden, und zwar durch den Hinweis auf
die einmalige Notwendigkeit dieser Familienreform, wegen der necessitas
generandi primos parentes. Die Schrift enthdlt auch solche Lehrsitze, die

et locorum vicinorum ecclesiae. Edition: Mihaly Bucsay/Zoltan Csepreat (Hg.), Confessio
catholica von Eger und Debrecen, 1562, in: Andreas MunLiNG/ Peter Opitz (Hg.), Reformierte
Bekenntnisschriften, Bd. 11/2: 1562-1569, Neukirchen 2009, S. 1-165 (Nr. 58).

127 Zoltan Csepreci, Bund, Bundschuh, Verbundenheit. Radikales Gemeinschaftsprinzip in
der friihen Reformation Ungarns, in: Gabriella Erptryi (Hg.), Armed Memory. Agency and
Peasant Revolts in Central and Southern Europe (1450-1700), Géttingen 2016, S. 147-168.

128 Bucsay/Csepreci, Confessio catholica; Csepreai, A reformécié nyelve, S. 349-359.

129 Antonius Verantius (Verancsics) (Sebenico, 1504 — Preschau, 1573): LThK Bd. 10, Sp. 597,
MaMiL Bd. 12, S. 395-399.

130 Verancsics Antal 0sszes munkai [Antonius Verantius’ samtliche Werke], Bd. 8, Pest 1868,
S. 144-151 (Nr. 45). Siehe auch ebd. Nr. 51, 58, 61-63, 65-66, 68, 71, 80.

131 Die auf den 06.02.1562 datierte Widmung des Erstdruckes ist auch zu finden: Friedrich Adolf
Lampe/Pal Desrecent EmBEer, Historia Ecclesiae Reformatae in Hungaria et Transylvania,
Utrecht 1728, S. 119-121.

132 Balazs NeMmETH, »[...] Gott schléft nicht, er blinzelt uns zu [...J«. Evangelisch-reformierte
Lebensgestaltung zwischen Kontinuitdt und Wandel. Ungarn im 16. Jahrhundert als Beispiel,
Frankfurt a. M. 2003.
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ethische Fragen der permanenten Kriegsfiihrung beantworten, wie Uber
die Selbstverteidigung, die Rache, das militarische Bundnis und die Bezie-
hungen zu den osmanischen Feinden. Durch das vielféltige seelsorgerische
und volkspadagogische Bemiihen ist aber dann das Erlauer Bekenntnis das
umfangreichste reformierte Bekenntnis der Friihen Neuzeit geworden.

Sandor Ozes oben erwihnte Monographie Reformation und Grenzgebiete
trégt in der friheren ungarischen Fassung den wortspielerischen Titel: »Die
Grenze und das Grenzenlose«', Seine Untersuchung iiberzeugt den Leser
von den inneren Zusammenhéangen zwischen Grenzgebiet und dem Gren-
zenlosen, d.h. der Transzendenz, zwischen der rdumlichen Enge einer Puf-
ferzone und der Weite einer apokalyptischen Zeitauffassung. Viele Details
der konfessionellen Entwicklung sind zwar noch zu klaren, aber der Geburts-
ort des Reformiertentums Ungarns ist gewiss irgendwo hier zu suchen, auf
dem Weg von der Grenze ins Grenzenlose.

133 Sandor Oze, A hatar és a hatértalan. Identitaselemek vizsgalata a 16. szazadi magyar
iitk6z6zona népességénél, Budapest 2006.
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Edit Szegedi
Konfessionshildung in Klausenburg und Kronstadt

Der Anspruch der Homogenitét und die heterogene Wirklichkeit

Grenzziehungen sind in der Geschichte meist problematisch: wo hort z.B. die
Reformation auf und wo féngt die Konfessionsbildung an? Wo verléuft die
Grenze zwischen Konfessionsbildung und der — umstrittenen — Konfessio-
nalisierung? Die vorliegende Arbeit versucht, auf Fragen hinzuweisen, die
m.E. viel zu wenig bearbeitet wurden: inwieweit deckte sich der Anspruch
der innerkonfessionellen und -stadtischen Homogenitat mit der Wirklichkeit
und wie gingen die siebenblrgischen Sté&dte, in diesem Fall Klausenburg und
Kronstadt, mit der bestehenden Heterogenitadt um? Anhand von vier Beispie-
len wird diese Problematik erst einmal umrissen und auf ihre Komplexitét
hingewiesen.

Die Wahl fiir Klausenburg und Kronstadt hat mehrere Griinde. Abgesehen
vom praktischen Grund — diese zwei Stddte kenne ich grundlich genug —
waren beide Stadte durch Heterogenitat gekennzeichnet, jede auf ihre Art,
wobei die Faktoren, die die heterogene Zusammensetzung bildeten, eine
jeweils andere Gewichtung und Sichtbarkeit in der Stadt hatten. In Klau-
senburg waren es nicht die beiden Nationen, die ungarische und die sachsi-
sche — das wurden sie erst aus der Sicht der nationalbemiihten Geschichts-
schreibung des 19. Jahrhunderts?, sondern die Existenz von anderen
Glaubensgemeinschaften, deren Anwesenheit zwar unerwiinscht war, die

1 Vgl. Luise Schorn-SchuTTE, Konfessionalisierung als wissenschaftliches Paradigma, in:
Joachim Banrcke/Arno StrouMmeyer (Hg.), Konfessionalisierung in Ostmitteleuropa. Wir-
kungen des religiosen Wandels im 16. und 17. Jahrhundert in Staat, Gesellschaft und Kul-
tur, Stuttgart 1999, S. 63-78, hier S. 66—68; Heinz SchiLLinGg, Die Konfessionalisierung im
Reich. Religiéser und gesellschaftlicher Wandel in Deutschland zwischen 1555 und 1620, in:
Historische Zeitschrift 246 (1988), H. 1, S. 1-45, hier S. 16-29; Wolfgang ReinHARD, Was
ist katholische Konfessionalisierung?, in: Wolfgang Reinuarp/Heinz Schiiiing (Hg.), Die
katholische Konfessionalisierung, Minster 1995, S. 419-452, hier S. 423; Wolfgang REINHARD,
Sozialdisziplinierung — Konfessionalisierung — Modernisierung. Ein historiographischer Dis-
kurs, in: Nada Boskovska-LemvGruBer (Hg.), Die Frithe Neuzeit in der Geschichtswissenschaft.
Forschungstendenzen und Forschungsbeitrage, Paderborn 1997, S. 39-55, hier S. 52; Wolfgang
RemvuArD, Konfessionalisierung auf dem Priifstand, in: Konfessionalisierung in Ostmitteleu-
ropa, S. 79-88, hier S. 83.

2 Exemplarisch, Elek Jakas, Kolozsvar torténete [Die Geschichte von Klausenburg], Bd. II,
Budapest 1888, S. 174-177; aus einer anderen, jedoch genauso engen und ideologiegeladenen
Perspektive Grete Lang, Die Nationalitdtenkdmpfe in Klausenburg im ausgehenden Mittelal-
ter, Miinchen 1941, S. 44.
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192 Edit Szegedi

aber nicht ohne weiteres vertrieben werden konnten. In Kronstadt, wo die
Vorstadte eine grossere Rolle spielten®, war die religise und ethnische Hete-
rogenitat komplexer. Wenn ich den Begriff »ethnisch« verwende, dann aus
der Not heraus, keinen geeigneteren Begriff gefunden zu haben. In beiden
Féllen ging es auflerdem um die innere Heterogenitat, d.h. innerhalb der
sich formierenden Konfession, die ebenso wichtig war wie die duf3ere, die
Heterogenitat der Stadt.

1570 wurde der Prediger der sachsischen Gemeinde, Elias Gczmidele aus
Krakau, mit dem Segen von Helth und Davidis aus Klausenburg verwiesen.
Er hatte zwar keine trinitarische Ketzerei gepredigt, wohl aber Aufrihreri-
sches, was den sozialen Frieden der Stadt gefahrdete®. 1585 fand in Kronstadt
eine Auseinandersetzung tber die Ubiquitatslehre zwischen dem Stadtpfar-
rer Petrus Apus Bogner und dem Arzt Laurentius Kertzius einerseits und
dem Prediger Daniel Reipchius andererseits statt. Dabei kam es zu einem
Tumult, wobei die aufgebrachte Menge, die auf der Seite von Reipchius stand,
Kertzius mit Steinen bewarf. Reipchius versuchte, die Geister zu beruhigen.
Auf Betreiben des Stadtpfarrers Bogner wurde er vor die Synode zitiert, wo
er seinem Irrtum abschwor und sich mit dem Bischof verséhnte. Nach seiner
Heimkehr wurde er jedoch vom Kapitel seines Amtes enthoben. Infolge einer
zweiten Untersuchung durch den Bischof wurde er wiedereingesetzt®.

In beiden Féllen handelt es sich um Storer, die in einer Zeit der Identitats-
suche einen zerbrechlichen Konsens bedrohten. Dieser Konsens, der
dem Ideal der inneren Homogenitét diente, war eine Notloésung unter den
Bedingungen der religiésen wie politischen Wirklichkeit. Beide, Religion
und Politik, verfolgten die Durchsetzung einer Homogenitat des Glaubens,
zumindest auf der Ebene der jeweiligen Stande/Nationen und Kirchen,
mussten sich aber mit einer heterogenen Realitét abfinden.

Die innertheologische Homogenitét in Kronstadt ist, theoretisch zumin-
dest, leicht nachvollziehbar. Seit 1572 gab es ein Glaubensbekenntnis, das auf

3 »Kronstadt, ein bedutender Handelsplatz fiir tiirkische Waren, liegt zwischen sehr anmutigen
Bergen und ist durch Mauern, Graben und Basteien geniigend befestigt. Es hat drei Vorstadte,
die in Talern verstreut liegen, von denen die eine den Bulgaren — dieses sind Ruménen —,
die anderen die Ungarn und die sachsischen Ackerbauern die dritte bewohnen«. Johannes
Honterus, Die Landkarte Siebenbiirgens und der Moldau, in: Ders., Schriften, Briefe, Zeug-
nisse, hg. von Ludwig Binper, Bukarest 1996, S. 239; vgl. Maja PuiLiepr, Von der Griindung
der Stadt bis zur Erringung der Autonomie um 1500, in: Harald Rotu (Hg.), Kronstadt. Eine
siebenbiirgische Stadtgeschichte, Miinchen 1999, S. 37-41, hier S. 37f.

4 Mihaly BaLazs, Heltai Haléjanak forrasarol és eszmetorténeti hatterérdl [Uber die Quellen
und den ideengeschichtlichen Hintergrund des H&al6 von Heltai], in: Irodalomtorténeti
Kézlemények XCV11 (1993), H. 2, S. 167-197, hier S. 183, 185-187.

5 Acta Capituli Barcensis in: Quellen zur Geschichte der Stadt Kronstadt, Bd. VIII/2, Annales
ecclesiastici, Kronstadt 2002, S. 233f.; Georg Haner, Historia ecclesiarum Transylvanicarum,
Francofurti et Lipsiae 1694, S. 305f.; Georg Daniel Teutsch, Urkundenbuch der Evangelischen
Landeskirche A.B. in Siebenbiirgen 11, Hermannstadt 1883, S. 254-258.

© 2017 Vandenhoeck & Ruprecht | Brill Deutschland GmbH
https://doi.org/10.13109/9783666101540 | CC BY-SA 4.0



Konfessionsbildung in Klausenburg und Kronstadt 193

dem Augsburgischen Bekenntnis beruhte, welches auf dem Kd&nigsboden,
flrstlich sanktioniert, verbindlich war®, allerdings ohne darauf einzugehen,
welche Variante des Bekenntnisses darunter gemeint wurde’. In Klausenburg
hingegen war es umso schwieriger, da es grundsatzlich kein verbindliches
Glaubensbekenntnis gab, sondern es existierten verschiedene theologische
Stromungen nebeneinander®. All diese Strémungen hatten eine minimale
gemeinsame Grundlage, namlich die Ablehnung der Trinitatslehre. Weder
das Innovationsgesetz 1572° das urspriinglich gegen die Antitriniatrier
erlassen wurde, noch das Glaubensbekenntnis von 1579%°, das allerdings
bis 1638 nicht verbindlich war, konnten die Dynamik und die Vielfalt des
Antitrinitarismus aufhalten. Die Identitat der Antitrinitarier bestand gerade
in der Unabgeschlossenheit und Féhigkeit der antintrinitarischen Theologie
zur Weiterentwicklung'. Jedoch war jenseits der theologischen Subtilitaten
eben die Abgrenzung von den »Trinitariern«, egal ob sie Katholiken oder

6 Georg Daniel Teutsch, Urkundenbuch I, Hermannstadt 1862, S. 207-209.

7 Erst auf der Synode von 1615 wurde ausdriicklich die 1530er Variante des Augsburgischen
Bekenntnisses als »Confessio Augustana, primaeva, immutata et pura« genannt, Articuli
Synodi Medieschini Celebratae anno 1615, mense Maio a die 5 usque ad 13. superintendente
C.V. Dn. Zacharia Weyrauch in: Catalogus Synodorum et Actionum (Nachlass Karl Fabritius),
Hs, Arhivele Nationale, Directia Judeteana Sibiu, Colectia Brukenthal, y 1-5, Nr. 269 (fortan:
Catalogus Synodorum), S. XXCV (83); vgl. Edit SzeGepi, Konfessionsbildung und Konfessio-
nalisierung im stadtischen Kontext. Eine Fallstudie am Beispiel von Kronstadt in Siebenbiirgen
(ca. 1550-1680), in: Berichte und Beitrage des Geisteswissenschaftlichen Zentrums Geschichte
und Kultur Ostmitteleuropas an der Universitat Leipzig (2006), S. 126297, hier S. 150.

8 Mihaly BaLizs, Gybrgy Enyedi zwischen Palaelogus und Faustus Socinus. Anmerkungen
zum unbekannten Gyorgy Enyedi, in: Ders./Gizella Keserv (Hg.), Gyorgy Enyedi and Central
European Unitarianism in the 16-17th Centuries, Budapest 2000, S. 15-31, hier S. 21; Mihaly
BaLAzs, Gab es eine unitarische Konfessionalisierung im Siebenbiirgen des 16. Jahrhunderts?,
in: Volker Leppin/Ulrich Wien (Hg.), Konfessionsbildung und Konfessionskultur in Siebenbiir-
gen in der Frithen Neuzeit, Stuttgart 2005 (Quellen und Studien zur Geschichte des 6stlichen
Europa 66), S. 135-143, hier S. 139-142.

9 »Zuerst was die Religionsangelegenheiten betrifft, den BeschluB, welcher zu den Zeiten des
verstorbenen Firsten, Seiner Hoheit bestand [...] haben wir von Reichswegen beschlossen,
er solle in demselben Stand und in Kraft bleiben; wo aber jemand auBer jenem Beschlusse in
der Religion Neuerungen machte, wie denn Ew. Gnaden uns vorgetragen haben, daR es solche
gabe, so wollen Ew. Gnaden den Franz Davidis und den Superintendenten zu sich rufen lassen,
von denselben erfahren, ob solche Manner andere Religion sind, als die Religion, in der sie
zu unsers verstorbenen Herrn Zeiten waren; wenn sie in absonderlicher und neuer Religion
betroffen werden, lasse sie Ew. Gnaden exkommunizieren, wenn sie auf diese Exkommu-
nikation nicht achten, soll Ew. Gnaden zur Bestrafung solcher nach ihrem Verdienst Macht
haben«, Teutsch, Urkundenbuch I, S. 96f. Das Innovationsgesetz wurde viermal erneuert:
Landtag Klausenburg (Januar, Mai) 1573, Landtag Bistritz 1576 und Landtag Thorenburg 1577,
Monumenta Comitialia Regni Transilvaniae=Erdélyi Orszaggyilési Emlékek (fortan EOE),
hg. von Sandor SziLAcy1, Bd. 11, Budapest 1876, S. 534, 540, 577 und Bd. I11, Budapest 1877,
S.122.

10 Der Text des Glaubensbekenntnisses von 1579 wurde als Einfiihrung in den Text der Descher
Complanatio von 1638 aufgenommen, EOE, Bd. 10, Budapest 1884, S. 177-179, hier S. 177.

11 Bavrazs, Az erdélyi antitrinitarizmus az 1560-as évek végén, Budapest 1988, S. 40, 86.
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Anhénger der Reformation waren, das durchschlagende Merkmal antitri-
nitarischer Identitdt, das auch vom gemeinen Mann verstanden und geteilt
wurde.

Die Konfessionsbildung der wittenbergisch geprégten Kirche oder der
Kirche Augsburgischen Bekenntnisses kann aber 1572, als auf der Media-
scher Synode die Formula pii consensus angenommen wurde, nicht als abge-
schlossen betrachtet werden. Auf diese Auslegung der Augustana einigten
sich, was gerne vergessen wird, die »orthodoxen, d.h. der wittenbergischen
Reformation anhé&ngenden séchsischen und ungarischen Gemeinden'?,
Diese Einigung loste aber keine Probleme, sondern schuf sie erst, denn die
theologischen Auseinandersetzungen, die auch solche gewaltsamen Formen
annehmen konnten wie 1585 in Kronstadt, brachen erst gerade aus. Verein-
facht kann von einer Auseinandersetzung zwischen den Anhangern der Me-
lanchthonschen Vermittlungstheologie, den sogenannten Philippisten oder
Kryptocalvinisten, und den Anhdngern des konkordistischen Luthertums,
gesprochen werden. In dem Kronstadter Streit von 1585 gehorten Bogner
und Kertzius® zu den Philippisten, wahrend Reipchius ein Vertreter des
konkordistischen Luthertums war. Die Philippisten waren die herrschende
Stromung zwischen 1570 und 1590, wahrend die Synoden der Jahre 1605
bis 1607 die theologischen Ansétze der Synode von 1578 weiterfiihrten und
radikalisierten und kaum noch als kryptocalvinistisch zu bezeichnen sind,
sondern auf eine Calvinisierung im Rahmen des Augsburgischen Bekennt-
nisses hinweisen.

12 Georg Daniel Teutsch, Urkundenbuch 11, S. 143.

13 Laurentzius Kertzius war Arzt, der am Kronstadter Gymnasium unterrichtete und auch diplo-
matische Dienste fir seine Stadt verrichtete, vgl. Joseph Trausch, Schriftsteller-Lexikon oder
bographisch-lietrarische Denk-Blatter der Siebenblger Deutschen, Bd. 11, Kronstadt 1870,
S. 250-253, hier S. 252f.; Petrus Apus Bogner von seiner Ausbildung her Arzt und Jurist,
der an den franzdsischen und italienische Universitaten studierte und England bereiste. Nach
seiner Wahl zum Stadtpfarrer von Kronstadt 1572 trug er mit firstlicher Genehmigung 6 Jahre
lang weltliche Kleidung, vgl. BogNEr, Petrus Apus, in: Joseph TrauscH, Schriftsteller-Lexikon,
Bd. I, Kronstadt 1868, S. 156-159, hier S. 157f.

14 »In hac synodo corpus doctrinae Philippi Melanchthonis summo consensu omnium
decanorum et pastorum, tum praesentium, approbatum et receptum est«. Synode 1585 in:
Teutsch, Urkundenbuch I1, S. 257; Acta synodorum tam generalium, tam specialium ab
ineunte aetate Reformationis in Transylvania sive ab anno 1545 usque ad annum 1726 ab
Ecclesiasticis instituarum congesta a A.D. Luca Kotsio, Decano Coronensi, et Descripta a
Georgio Michaele Gottlieb Hermanno ao 1752, Hs, Archiv der Schwarzen Kirche, Sign. Tf.74,
S. 127-130, 134; Compendium Actorum Synodalium inde a Reformationis tempore a Pasto-
ribus Saxonicis Augustanae Confessioni non variatae addictis in Transilvania consignatum,
adornatum a Summo Venerabili Clarissimo Doctissimo Dno. Dno Andrea Scharsio Pastore
Ecclesiae Birthalbensis et reliquarum Evangelicorum per Transilvaniam Superintendente
gravissimo, Hs, Biblioteca Centrald Universitara »Lucian Blaga« (»Lucian Blaga« Univer-
sitatshibliothek), Sign. Mss 908, S. 52; Georgii Soteri, Collectanea ad historiam patriae
pertinentia cum indice, cota A1-5/130, Articuli de Ceremoniis Doctrinae appendicibus pro-
positi et examiniti ac approbati in Synodo Mediensi Anno 1607 die 13 Novembri celebrata,
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In beiden Fallen, im antitrinitarischen Klausenburg wie im wittenbergisch
gepragten Kronstadt, war, trotz der verschiedenartigen theologischen Grund-
lagen, die Konfessionsbildung in der zweiten Halfte des 16. Jahrhunderts nicht
abgeschlossen. Im antitrinitarischen Klausenburg aus Prinzip nicht, wéhrend
in Kronstadt der Abschluss zwar angestrebt, aber doch nicht durchgefiihrt
werden konnte. Nicht nur, weil ein Teil der Geistlichen sich widersetzte und
dabei von einem Teil der weltlichen Behdrden unterstiitzt wurde — hinter
Reipchius stand nicht nur das »Volk«, sondern auch Matthias Fronius® — son-
dern auch, weil die landliche Bevolkerung sich gegen die Weiterfiihrung der
Reformation, d.h. gegen die »Reformation des Lebens« auflehnte und selbst
die Stadtbiirger iiber die MaPnahmen der philippistischen Theologen, etwa
im Gottesdienst, nicht erbaut waren®. Wie es der Fall Reipchius beweist,
waren die philippistischen Theologen nicht gewillt, abweichende Meinungen
zu dulden. Obwohl Vertreter einer Vermittlungstheologie, waren sie bemiiht,
die Abgrenzung zu den anderen Glaubensgemeinschaften durchzusetzen,
wobei es ihnen vornehmlich um die Distanz zu den Antitrinitariern ging®.
Der Fall Gezmidele beweist, dass die Klausenburger Reformatoren zwar
abweichende Meinungen in der Lehre duldeten, aber nur solange, bis sie den
sozialen Frieden nicht geféahrdeten.

Die innere Homogenitat, d.h. innerhalb der Glaubensgemeinschaft, war
eine lehrmaRige, keine sprachliche. In beiden Fallen waren die Gemeinden

Superintendente Matthias Schiffbaumer, Bl. 470r; Haner, Historia, S. 311; Petrus Bop,
Historia Hungarorum ecclesiastica, inde ab exordio Novi testamenti ad nostra usque tempora ex
monumentis partim editis, partim vero ineditis, fide dignis, collecta studio et labore Petri Bod
de Fels6-Csernaton, Lugduni-Batavorum, I1 1890, S. 297f.; vgl. Friedrich Teutsch, Geschichte
der ev. Kirche in Siebenbiirgen I, Hermannstadt 1921, S. 330; zur Person und uber die Bib-
liothek von Matthias Schiffbaumer, Gustav Gunpisch, Die Bibliothek des Superintendenten
der evangelischen Kirche Siebenbiirgens Matthias Schiffbaumer (1547-1601), in: Revue des
Etudes Sud-Est Européennes 15 (1977), H. 3, S. 465-478.

15 TeurscH, Urkundenbuch 11, S. 257f., Anm. 2; Acta Capituli Barcensis, S. 234; zur Frage der
»vertikalen« Ausrichtung der konfessionellen Solidaritat und Loyalitat statt des Klassen-
charakters — in diesem Fall die Kryptocalvinisten als Vertreter der sozialen und politischen
Elite, wéhrend das orthodoxe Luthertum durch seinen Vertreter Daniel Reipchius den »gemei-
nen Mann« vertrat — vgl. Heinz SchiLLing, Konfessionskonflikt und Staatsbildung. Eine
Fallstudie Giber das Verhaltnis von religiosem und sozialem Wandel in der Friihneuzeit am
Beispiel der Grafschaft Lippe, Giitersloh 1981 (Quellen und Forschungen zur Reformationsge-
schichte XLV1II), S. 375.

16 »zu Osteren sind vom Herrn Simoni Massa, Pfarrherrn dieser Croner Kirchen, wider vieler
guter Herren Willen die schéne alte Gesenger als Psalmen, Introitus, Himnos, Responsoria,
Magnificat, Kyrie, Et in terra pax, Sanctus und andere schone lateinische Orationes und Anti-
phonas abgeleget worden und teutsch geordnet zu singen; war der Jugend ein schéne Uebung«.
Kalender-Aufzeichnungen in: Quellen IV, S. 41-52, hier S. 43.

17 Vor allem wird der Geistlichkeit jegliche Beziehung zu den Antitrinitariern verboten,
mehr noch, selbst das Studium in Klausenburg wird untersagt und die Schiler zuriickge-
rufen; vgl. die Synoden 1570, 1572, 1574, 1578 in: Teutsch, Urkundenbuch I1, S. 120, 175,
192, 198, 215, 227.
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nicht einsprachig: in Klausenburg waren die beiden Nationen auch Sprachge-
meinschaften®®, in Kronstadt wurde die Kirche des ehemaligen Dominikaner-
klosters in der Klostergasse zur Kirche der ungarischen Gemeinde, deren
Mitglieder allerdings auBerhalb der Stadtmauer, in der Vorstadt Blumenau
lebten?s.

Wenn die sprachliche Heterogenitat eine Selbstverstandlichkeit war, gab
es andere Formen von Heterogenitét, die das Ideal der Homogenitat, diesmal
der Stadt als Birgergemeinde, in Frage stellten. Wie gingen die Stadte mit
dieser heterogenen Wirklichkeit um?

Als Gczmidele aus Klausenburg verwiesen wurde, war Klausenburg, theoretisch
zumindest, eine einheitlich antitrinitarische Stadt. 1581 wurde das Jesuitenkolleg ein-
gerichtet und funktionierte mit Erfolg. Die Stadtverwaltung duldete die Jesuitenschule
notgedrungen, so dass das Kolleg von Rat und Bevélkerung als ein Fremdkérper emp-
funden wurde®. 1598 lieBen sich in der Stadt reformierte Fliichtlinge aus Grofiwardein

18 Besonders akut kam die sprachliche Dimension der (vormodernen) nationalen Identitat wahrend
der Auseinandersetzungen um die Inschrift zum Vorschein, die an das restaurierte Briickentor
angebracht werden sollte: »Was die ungarische [In]schrift auf der Briicke betrifft, wegen der
die sachsische Nation sich empdrt hatte, weil [sie] die ungarische Nation [verdachtigte, sich]
Prérogative [zu] verschaffe[n]. Um zukiinftigen Auseinandersetzungen gegen die Union kei-
nen Grund zu geben, haben ihre Gnaden beschlossen, dap sie die Worte auf Kosten der Stadt
auch auf sachsisch in Stein hauen. So geschehe es auch mit anderen gemeinen Denkmalern,
wenn der Name einer Nation darauf ist, soll auch der Name der anderen erscheinen«. Andrés
Kiss, A kolozsvari varosi levéltar elsé levéltari segédlete (Didsy Gergely nétarius 1592-beli
magyar nyelvii mutatdja) [Das erste Hilfsmittel des Klausenburger Stadtarchivs (Der unga-
rischsprachige Index des Stadtschreibers Diésy Gergely aus 1592), in: Ders., Mas forrasok —
mas értelmezések [Andere Quellen — andere Interpretationen], Neumarkt am Mieresch 2003,
S. 135-136, Anm. 9; zum Thema allgemein vgl. Edit SzeGepi, Die Bedeutung des Ungarischen
und des Sachischen im Klausenburg des 16.-17. Jahrhunderts, in: Ulrich Wien/Andras BaLogH
(Hg.), Radikale Reformation. Theologie und Lebenswelt der Unitarier in Siebenbiirgen, Kéln
2012, S. 180-188.

19 Martinus ZieGLER, »Virorum Coronae eximiorum ac illustrium vita, honores et mors, fort-
gefiihrt und erganzt v. Georg MattaiaE/Josef TrauscH, in: Quellen zur Geschichte der Stadt
Brassd, Bd. V, Kronstadt 1909, S. 99-132, hier S. 99f.; PuiLipei, Von der Griindung, S. 41;
dies, Von der Schlacht von Mohécs bis zum groBen Brand (1526-1689), in: Rotx, Kronstadt,
S. 42-57, hier S. 50, 56; Pal Binper, Brassoi magyar kronikasok és barcasagi evangélikus
egyhaztorténészek (1550-1800), Siebenddrfer 2000 (Kronstadter ungarische Chronisten und
evangelische Kirchenhistoriker aus dem Burzenland), S. 6f., 10.

20 Ratsprotokoll vom 1. September 1579, Arhivele Nationale, Directia Judeteand Cluj, Fond
Primaria Municipiului Cluj-Napoca, Protocoalele adunarilor generale, Mikrofilm 14-1-85-
144, 1/3 (1569-1584), Bl. 154; vgl. Elek JakaB, Kolozsvar torténete, Bd. 11, S. 201, 273; Agnes
Frora, Rekatolizacié és provokaci6? A kolozsvari jezsuita kollégium alapitésa és a varosi
tanacs (Rekatholisierung und Provokation? Die Griindung des Klausenburger Jesuitenkollegs
und der Stadtrat), in: Beatrix F. RomuAny1/Géabor Kenoerry (Hg.), Szentiras, hagyomany,
reformécio. Teoldgia-és egyhaztorténeti tanulméanyok, Budapest 2009 (Heilige Schrift, Tradi-
tion, Reformation. Theologie-und kirchenhistorische Studien), S. 287-296, hier S. 295f.
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nieder?. Sie blieben zwar »unsichtbar«, d.h. sie tbten ihren Glauben nicht 6ffentlich
aus und nahmen an der Verwaltung der Stadt (noch) nicht teil, aber die konfessionelle
Geschlossenheit der Stadt war Vergangenheit geworden. Die Anwesenheit von zweli
andersgldubigen Gemeinschaften hatte die Konfessionshildung insoweit beeinflusst,
als die Antitrinitarier die Grenze zu den »Dreifaltigkeitsanbetern« durch die Betonung
ihrer Andersartigkeit noch enger zogen. Das konnte paradoxale Folgen haben: einer-
seits die Ablehnung jeglicher theologischer Tradition??, andererseits die Betonung der
Verbindung zur kirchlichen, vorreformatorischen Tradition, die Teil der, diesmal uni-
tarischen Identitat werden sollte®. Der Rat der Stadt hielt die »Dreifaltigkeitsanbeter«
von der Stadtverwaltung fern, indem die Amtstrager einen Eid zu leisten hatten, der
eine zwar milde Form des Antitrinitarismus enthielt, fir die Mitglieder der trinitari-
schen Konfessionen jedoch an Gottesldsterung grenzte:

Ich N.N. schwore auf den lebendigen Gott, den Schépfer von Himmel und Erde, den
glorehrwiirdigen Vater unseres Herrn Jesu Christi, daB ich nach meiner Kraft die Ehre
seiner heiligen Majestat (iber alles bewahren werde?.

Die sonstigen Mittel, mit denen fiir die Stadt unliebsame Bewohner, wie z.B.
Adlige, ferngehalten bzw. entfernt wurden?, waren fiir die vormoderne Stadt
nicht ungewdhnlich, fir Klausenburg jedoch hatten sie einen betont konfes-
sionellen Charakter: da infolge der Kriege und Konversionen der unitarische
Adel zahlenmapig zuriickgegangen war?, gefdhrdete jeder Adlige, der sich
in Klausenburg niederlassen wollte, die schon angeschlagene konfessionelle
Einheit der Stadt.

21 Gébor Siros, Les calvinistes de Kolozsvar au début du XVlle siecle, in: BaLizs, Gydrgy
Enyedi, S. 313-318, hier S. 318.

22 Gyodrgy Envepi, Rovid értekezés a romai hit régi eredete és folytonossaga ellen [Kurze
Abhandlung gegen die alte Herkunft und Kontinuitat des romischen Glaubens], in: Enyedi
Gyorgy valogatott miivei (Ausgewidhlte Werke von Enyedi Gyorgy), hg. von Mihaly BaLAzs,
Bukarest/Klausenburg 1997, S. 55-71, hier S. 66—69; vgl. Edit SzeGepi, Zeit, Geschichte und
Legitimitat im siebenbirgischen Antitrinitarismus, in: Philobiblon XV (2010), S. 235-253, hier
S. 242-245.

23 Valentin Rapecius, Geistliche Gesange, Clausenburg 1620, Vorrede (unpaginiert); vgl. Szeceoi,
Zeit, S. 245-249; dies., Valentin Radecius és az egyhazi hagyomany legitimitasa [Valentin
Radecius und die Legitimitdt der kirchlichen Tradition], in: Keresztény Magvet6 117 (2011),
S. 287-296, hier S. 287-289.

24 Eid von 1582, Ratsprotokolle 1569-1584 in: Arhivele Nationale, Directia Judeteana Cluj, Fond
Primaria Municipiului Cluj-Napoca, Protocoalele adunarilor generale, Mikrofilm Sign. 14-1-
85-144, 1/3, BI. 263, 264.

25 Pakd LAszio, Varosi polgdr — varmegyei nemes? Nemesek ingatlanszerzése Kolozsvéaron
a fejedelemség koraban [Stadtbiirger — Komitatsadliger? Immobilienkauf der Adligen im
Klausenburg der Firstenzeit], in: A reneszansz Kolozsvar [Das Renaissance-Klausenburg],
Klausenburg 2008, S. 222-255, hier S. 231, 239.

26 1ldiko Horn, Le cercle de Farkas Kornis. Les stratégies des élites unitariennes (1575-1603),
in: BarAzs/Keseru, Gyorgy Enyedi, S. 89-107, hier S. 89, 91, 96f.; dies., Hit és hatalom.
Az erdélyi unitarius nemesség 16. szazadi torténete [Glaube und Macht. Die Geschichte des
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In der Chronik des Popen Vasilie gibt es einen Hinweis auf die Beziehung
zwischen dem Rat von Kronstadt und der Nikolauskirche in der Oberen
Vorstadt:

Ja diese Hirten haben sich auch viel um die Herde und die Kirche bemiihet, indem
sie den Petre Vajda Dimitrie Csertsel, so ein Sohn des Petrasko Vaida in Vallachia
ist, dahin bewogen, dass er mit Bewilligung des Rats den Altar ausgezieret und die
alte Kirche mit allen Bildern der Heiligen ausstaffieret im Jahr Christi 1583, Anno
Adami 70927

Die Information an sich enthélt nichts Ausgefallenes: der First der Wallachei
wird von den beiden Priestern der Nikolauskirche (iberzeugt, die Vergro-
Berung und Ausstaffierung der Kirche zu tibernehmen, wobei der Rat die
Bewilligung dazu erteilt. Der protestantische Rat der Stadt, der sich als
Bischof der Gemeinde der Nikolauskirche verstand®, zumindest in admi-
nistrativer Hinsicht, versucht nicht, wie wir es erwartet hatten, die Kirche
in einen protestantischen Sakralraum zu verwandeln, sondern hilft, ihren
ostkirchlich-byzantinischen Charakter zu bewahren. Der Rat tragt dazu
bei, dass eine anderskonfessionelle Kirche sichtbarer wird in einer Zeit,
in der die Konfession der Ratsmitglieder ihre Identitat suchte?. Das ergibt
mehrere Interpretationsmdoglichkeiten: als Geste der Abgrenzung durch die
Anerkennung und Hervorhebung der Andersartigkeit; die Anerkennung der
Andersartigkeit als Geste des Respekts; als Eingestandnis des Scheiterns der
Reformationsversuche; als Versuch, auf paradoxalen Umwegen reformatori-
sches Gedankengut trotz alledem — z.B. durch eine sehr grof3ziigige Ausle-
gung des Adiaphorabegriffs — zu vermitteln; als ganz normale Verpflichtung
des Rates als Bischof einer anderskonfessionellen Gemeinde.

Egal, welche Interpretation gewahlt wird, zeigt dieses Beispiel, dass das
Ideal der konfessionellen Homogenitat nur fur die Innere Stadt galt, weil sie
nur dort durchgesetzt werden konnte, allerdings bruchstlickhaft. In der mehr-
heitlich ungarischen Vorstadt Blumenau wie auch im ungarischen Hinterland

siebenbiirgischen unitarischen Adels im 16. Jahrhundert], Budapest 2009, S. 159; allerdings
bestreitet die Autorin die Mdglichkeit einer genauen konfessionellen Zuordnung des sieben-
birgischen Adels im 16. Jahrhundert, ebd., S. 7f.

27 Chronik von Pope Vassilie [1392—1633], in: Quellen V, S. 1-5, hier S. 3.

28 Ludwig Binper, Honterusforschung heute, in: Forschungen zur Volks- und Landeskunde 13
(1971), H. 2, S. 90-98, hier S. 98; vgl. den Vorfall von 1615 »denn der Herr Richter ware
der Kirchen ihr Wledika, nit er, sintemal der Handel nit des Glaubens wegen, sondern ein
Criminalis oder Rechtssache, dem weltlichen Stand zugehorig, sei und concerniert«. Andreas
HEeGyes, Diarium, in: Quellen V, S. 449-594, hier S. 528f.

29 Die ersten Kronstédter Coresi-Drucke fallen in die 1560er Jahre, also in die Zeit nach dem
Vorfall mit Titus Amicinus und bis zum Skandal um Daniel Reipchius, die die »heterodoxen«
Sympathien sowohl eines Teils der Geistlichen des Burzenlandes als auch des Kronstadter
Rates offenlegten, in: Acta Capituli Barcensis, S. 3-5, 233f.
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der Stadt (Siebenddrfer) war die Konfessionsbildung langwieriger und wurde
erst im 18. Jahrhundert abgeschlossen. Die sprachliche Andersartigkeit hatte
dabei eine Rolle gespielt, da die Ungarn aus Kronstadt und den Siebenddrfern
(Tschangos) selbst nach der Einfiihrung des Ungarischunterrichtes am Kron-
stadter Gymnasium im Jahr 1637 weiterhin vornehmlich die reformierten
Kollegien besuchten®. Um die lutherische Orthodoxie nicht zu geféhrden,
wurden sachsische und slowakische Geistliche und Lehrer angestellt®, die
zwar ein orthodoxes Luthertum vermittelten, aber die Unterschiede zu dem
Luthertum des sachsischen Umfeldes nicht tiberbriicken konnten®.

Die Beispiele beziehen sich auf eine Zeitspanne, die auf den ersten Blick
nicht mehr mit der Reformation selbst, sondern mit der nachreformatorischen
Zeit zu tun hat. Das stimmt, solange die Reformation als Reformversuch
der bestehenden Kirche und nicht als Grindungsversuch von religidsen
Konkurrenzorganisationen verstanden wird. Die Konfessionsbildung kann
sowohl als Weiterfiihrung der Reformation gesehen werden — jede einzelne
Konfession erhob Anspruch auf Universalitét, sie war also katholisch im
urspringlichen Sinn — als auch als deren Scheitern und sogar Verrat — die
Existenz der Konfessionskirchen anstelle der einen reformierten Kirche.
Die Konfessionshildung kann als Weiterfihrung der Reformation betrachtet
werden, weil in diesem Prozess im Grunde genommen die unbeantworteten
und unklar gebliebenen Fragen geklart und beantwortet werden sollten.

Im Falle der Antitrinitarier stellte sich diese Frage theoretisch nicht, aber
gerade ihr Verhaltnis zu den Ubrigen Konfessionen sowie der politische
Druck nach 1571 fuhrte zu Abgrenzungsversuchen als Weg zur ldentitéts-
bildung. Die Hervorhebung des Propriums und gleichzeitig die Betonung
der Zugehorigkeit zu der einen Christenheit bestimmten die Identitat der
antitrinitarischen Kirche wie auch der koniglichen Freistadt Klausenburg.

Kronstadt hingegen, als Wiege der Reformation in Siebenbiirgen, re-
agierte auf die Auseinandersetzungen der sich formierenden Kirche witten-
bergischer Pragung empfindlich, so wie das sowohl der Skandal um Titus
Amicinus als auch um Daniel Reipchius belegen. AuRerdem war Kronstadt
das bedeutendste Zentrum des ruménischen Buchdrucks im 16. Jahrhundert,
das mit den Reformationsversuchen im ostkirchlichen Milieu verbunden

30 Hermann JekeLr, Die Entwicklung des siebenbiirgisch-séchsischen héheren Schulwesens von
den Anféangen bis zur Gegenwart, Mediasch 1930, S. 10; Programm des evangelischen Gym-
nasiums zu Kronstadt und der damit verbundenen Lehr-Anstalten 1863-1864, Kronstadt 1864,
S. 51, Anm. 213; BINDER, Brassoi, S. 10.

31 Janos MoLNAR, A brassoi magyarsag és ev.ref. egyaz torténete [Die Geschichte des Kronstadter
Ungarntums und seiner ref. Gemeinde], Kronstadt 1887, S. 75.

32 Vgl. »Die Altare haben diese Calvinische Gesinde abgeschafft und nur Tische geordnet, ja
einigen sollen gar ohne Stolas und Chorrocke die Sacra verrichtet haben«. Thomas TARTLER,
Diarium [1701-1740], in: Quellen, Bd. VI, Kronstadt 1918, S. 103—248, hier S. 241.
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war®, Der Hohepunkt der obrigkeitlich gefdérderten Ubersetzungs-Druck-
und Verlegertatigkeit fiel gerade in die Zeit der konfessionellen Identitéts-
suche der Kirche wittenbergischer Prdgung. Eine einfache Durchsicht der
Bucherliste zeigt, dass der Reformationsbegriff sehr weit, d.h. nicht kon-
fessionell, ausgelegt wurde. Der Reformationsbegriff wurde aber verengt
angewandt, wenn es um die séchsischen Bewohner der Inneren Stadt und der
Vorstadte oder um das ungarische Hinterland der Stadt ging.

Die Konfessionsbildung in Ostmitteleuropa war eine verzogerte, so das
Fazit von Winfried Eberhard®. Der langandauernde Zustand des Synkretis-
mus, die Unionsversuche haben den Abschluss der Konfessionsbildung auf-
gehalten. Die dogmatische Klarheit — oder Engflihrung? — hatte sich verspétet
durchgesetzt. In Kronstadt und seinem Hinterland — wie iberhaupt auf dem
Konigsboden — hatte sich die lutherische Orthodoxie erst verhdltnismépig
spat durchgesetzen kénnen. In den Kapiteln Schassburg und Reps wurde
noch um die Mitte des 17. Jahrhunderts die reformierte Abendmahlsagende
verwendet®. Wenn also gegen Ende des 17. Jahrhunderts im ungarischen
Hinterland von Kronstadt manche Geistliche bei der Abendmahlsliturgie
einen lutherisch-reformierten Synkretismus praktizierten®, war daran nichts
Ungewohnliches.

Klausenburg und Kronstadt wurden zu keinen christlichen Utopien, zu
keinen christlichen Stédten in ihrer humanistischen Variante, nicht einmal zu
idealen Stadten der Renaissance-Entwiirfe, die alle dem Ideal der Homogeni-
tat huldigten. Die Konfessionsbildung in den beiden Stadten, egal welcher ihr
theologischer Ansatz gewesen sein mochte, wurde von auBertheologischen

33 Uber Reformationsversuche im ruminisch-orthodoxen Milieu auf dem Kénigsboden siche die
differenzierte Darstellung von Ana DumitrAN, Religie ortodoxa — religie reformata. Ipostaze
ale identitatii confesionale a romanilor din Transilvania in secolele XVI-XVII [Orthodoxe
Religion — reformierte Religion. Hypostasen der konfessionellen Identitat der Ruménen aus
Siebenbiirgen im 16.-17. Jahrhundert], Klausenburg 2004, S. 93-95.

34 Zoltan Csepreai, Die Auffassung der Reformation bei Honterus und seinen Zeitgenossen, in:
Ulrich Wien/Krista Zacu (Hg.), Humanismus in Ungarn und Siebenbiirgen. Politik, Religion
und Kunst im 16. Jahrhundert, Kéln 2004, S. 1-18, hier S. 10-13.

35 Winfried EseruarDp, Voraussetzungen und strukturelle Grundlagen der Konfessionalisierung
in Ostmitteleuropa, in: Konfessionalisierung in Ostmitteleuropa, S. 89-103, hier S. 94.

36 1653: »Reformierte Religion, des Bekenntnisses derselben werden einige lutherische Pfarrer
im Schépburger und Repser Stuhl verdéchtig, weswegen der Superintendent bei Gelegenheit
einer Kirchenvisitation gegen die verdachtigen Pfarrer inquirirt«. Kathe Hientz u.a. (Hg.),
Hermannstadt und Siebenbiirgen. Die Protokolle des Hermannstadter Rates und der séchsi-
schen Nationsuniversitat 1391-1705, Hermannstadt/Heidelberg 2007, S. 149; vgl. Sandor
SziLAGy1 (Hg.), Simonius napldja [Das Tagebuch des Simonius], Eintragung aus 1653, EOE X1,
Budapest 1888, S. 451-470, hier S. 443; Haner, Historia, S. 314; Teutsch, Kirchengeschichte I,
S. 458; Ludwig Binper, Die Geistliche Universitat, in: Wolfgang KessLer, Gruppenautonomie
in Siebenbiirgen. 500 Jahre siebenbiirgisch-sachsische Nationsuniversitat, Kdln/Wien 1990,
S. 45-63, hier S. 54.

37 Acta Capituli Barcensis, S. 359; MoLNAR, A brass6i magyarsag, S. 62.
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Faktoren beeinflusst, mehr noch, ohne diese kann man die Konfessionsbil-
dung gar nicht denken. Die Durchsetzung der eigenen Konfession kann unter
diesen Umstanden auch als eine Art Schadensbegrenzung gesehen werden:
wenn es nicht mdglich war, den Glauben in seiner reinen Form zu gestalten —
in Klausenburg ware es ohnehin auch theoretisch schwierig gewesen — und
als einzige Glaubensnorm der politischen Gemeinde durchzusetzen, wurde
die existierende Heterogenitat so weit wie moglich beschrankt. Ob die Aner-
kennung der Heterogenitét als Wirklichkeit in Klausenburg und Kronstadt
nun positiv oder negativ zu bewerten sei, hangt von Faktoren ab, die mit
Ideologie und nicht mit Geschichtsforschung zu tun haben.
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Andreas Miller
An der Grenze von West- und Ostkirche

Die Reformation in Kronstadt/Siebenbiirgen

Die Reformation in Siebenbirgen, insbesondere in Kronstadt, kann im
wahrsten Sinne des Wortes als eine Reformation an der Grenze gelten. In
diesem Fall handelte es sich allerdings nicht um die Grenze des Heiligen
Romischen Reiches Deutscher Nation, sondern vielmehr um eine Kultur-
grenze innerhalb Europas. Durch die Besiedlung des von Rumdanen bewohn-
ten Karpatenbogens mit Ungarn, Szeklern und Siebenbiirger Sachsen, die
Anlage von Stédten nach zentraleuropéischem Vorbild und die kleineren
Gruppen sldosteuropdischer Herkunft vor Ort stellte Kronstadt im 16. Jahr-
hundert eine Art Drehscheibe der européischen Kulturen dar. Reformation
ereignete sich daher als ein spezifisches Phdnomen, bei dem auf die Nach-
barschaft u.a. von Anhéngern ostkirchlich-orthodoxer Konfessionskulturen
besonders Riicksicht genommen wurde.

Wiéhrend im Heiligen Romischen Reich die Bedrohung durch die Os-
manen in relativ weiter regionaler Ferne verortet war, spielte sie sich in
Kronstadt gleichsam direkt vor der eigenen Haustiir ab. Die Stadt lag
namlich in unmittelbarer Nachbarschaft zu Gebieten, die zumindest in
einem lockeren Vasallenstatus zum Osmanischen Reich standen. Durch
die kulturelle und politische Grenzlage hat die Reformation in Kron-
stadt ein ganz eigenes Geprage erhalten, das in der Forschungsgeschichte
immer wieder Probleme bei seiner konfessionellen Einordnung gemacht
hat. Auch diesem mdchte ich mich im Folgenden in mehreren Schritten
néhern. Zundchst wird aber der Frage nachgegangen, ob Kronstadt bei
seinem Weg zur Reformation AnstdRe nicht nur aus dem Kernland der
Reformation, sondern eben auch von den orthodoxen Nachbarn erhal-
ten hat.

Ein Anstol? zur Kronstadter Reformation durch
die orthodoxen Ruméanen

In Siebenbiirgen wurde im 16. Jahrhundert der Verweis auf die orthodoxe
Religiositat bemerkenswerter Weise direkt zur Konstruktion einer neuen,
reformatorischen Ausrichtung unter den Siebenblirger Sachsen genutzt.
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Als Beispiel dafiir sollen zwei Texte des ersten Kronstadter Reformators
Johannes Honterus (1498-1549) dienen.

Grundsétzlich ist bemerkenswert, dass Honterus schon vor der Einfiihrung
der Reformation in durch die Osmanen verwdsteten orthodoxen Kldstern
nach griechischen Handschriften von Kirchenvétern suchte und diese auch
verdffentlichte?. Dementsprechend ist vermutet worden, dass u.a. durch eine
Edition von Neilos- und Thalassios-Spriichen in der Kronstadter Honterus-
Druckerei 1540 das Bemuhen des Honterus um eine Kirchenreform bereits
zum Ausdruck kam?. Das Sammeln von Texten griechischer Kirchenvater
kann als ein erstes Indiz flr den Plan gelten, die eigene reformerische Posi-
tion auch durch die ostkirchliche Tradition zu untermauern.

Ein eindeutiger und beachtenswerter Hinweis auf die orthodoxen Nach-
barn findet sich in Honterus Reformationsbichlein von 1542. Zwar legt
dieses kein unmittelbares Zeugnis von den Orthodoxen in Siebenbirgen
selber ab, sondern von denjenigen, die »jenseits der Berge« wohnten und
Kronstadt regelmaRig besuchten. Dennoch zeugt das Reformationsbichlein
von der spezifischen Wahrnehmung der Orthodoxen in Siebenbiirgen im
Umfeld der Reformation. Die Anfragen der orientalischen Christenheit an
die religiose Praxis in Kronstadt werden ndmlich von Honterus als einer der
Anldsse zur Durchfiihrung der Reformation benannt. Die (ber die Berge
kommenden Griechen, Bulgaren, Moldauer und Walachen und auch andere
den orientalischen Kirchen angehdrenden Voélker hétten »an der Menge
der Altére und Bilder und auch an manchen unniitzen Ceremonien starken
Anstol3 genommen«*. Wegen der orthodoxen Anfragen hatte man mehrere
schlechte Gewohnheiten aufgegeben, um zu verhindern, dass »Einfaltige«
von der Wahrheit abgezogen wiirden. Auch sollte vermieden werden, dass
der christliche Glauben unter den Sachsen bei denen in schlechten Ruf gerate,
die sich reinerer Gebrauche rithmen.

Bemerkenswert an Honterus Argumentation ist zweierlei. Zum einen
fallt auf, dass er eine Selbstbesinnung auf die eigene religiose Identitat der

1 Zu Honterus vgl. zuletzt als Uberblick Andreas MuLLer, Johannes Honterus, in: Irene
Dinger/Volker Leppin (Hg.), Reformatorenlexikon, Darmstadt 2014, S. 128-132.

2 Vgl. Christian Scuesatus, Oratio, in: Ders., Opera quae supersunt omnia, hg. v. Franciscus
Csonka, Budapest 1979, S. 348, der vom Sammeln von Biichern selbst im verwisteten Grie-
chenland spricht. VVornehmlich diirfte Honterus aber in der Walachei nach Handschriften
gesucht haben.

3 Vgl. hierzu Hermann Pitters, Patristische Dichtung in den Veréffentlichungen des Johannes
Honterus. Beobachtungen zur Nilus-Ausgabe aus dem Jahr 1540, in: Christoph Kcev (Hg.),
Bewahrung und Erneuerung. FS Albert Klein, Hermannstadt 1980, S. 58-71, und ders.,
Honterus als Herausgeber der Sinnspriiche des Thalassius. Beobachtungen zur Theologie des
siebenbiirgisch-sachsischen Reformators, in: Hans KLemn/Hermann Pirters (Hg.), Im Kraft-
feld des Evangeliums. FS Hermann Binder, Hermannstadt 1981, S. 101-124.

4 Johannes Honterus, Reformationsbiichlein von 1542, zitiert nach der dt. Ubersetzung v. Julius
Gross (Hg.), Honterus-Schriften, Beiheft zum 8. Bd. der QGK, Kronstadt 1927, S. 12.
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Sachsen durch den Kontakt, ja sogar durch die hartnackigen Streitreden der
orthodoxen Nachbarn angestof3en sieht. Die kulturelle Grenzsituation und
die dadurch bedingte Begegnung mit dem Anderen initiierte in Siebenbiirgen
somit nach Honterus die Konstruktion eines neuen Selbst.

Andererseits scheint er das Gegenlber wiederum einer gewissen Kon-
struktion ausgesetzt zu haben. Denn es ist sehr wohl verstandlich, dass die
orthodoxen Nachbarn Anstol? an der Vielfalt der Altdre in den Kronstédter
Kirchen genommen haben. Tatséchlich existiert in orthodoxen Kirchen in
der Regel nur ein Altar. Kaum nachzuvollziehen ist hingegen die Behauptung
des Reformators, die orientalischen Christen hétten die Vielzahl der Bilder
bei den Sachsen abgelehnt. Ludwig Binder hat diese Aussage so erklart, dass
die Orthodoxen nicht die Vielzahl der Bilder generell, sondern nur diejenige
der Standbilder und der Reliquienbehélter abgelehnt héttens. Zutreffender
durfte wohl die Interpretation von Erich Roth sein, der in der Argumentation
des Honterus einen Vorwand zur Unterstiitzung der eigenen Position zu den
Bildern sah®. Es dréangt sich der Eindruck auf, dass sich Honterus zur (Re-)
Konstruktion eigener religioser Praxis der Konstruktion einer orthodoxen
Religiositat bedient hat. Demnach hat der SiebenbUrger Reformator das Bild
des anderen, d.h. in diesem Fall der orthodoxen Nachbarn, zumindest ein
Stick weit fur seine reformatorischen Intentionen bewusst verzeichnet.

Reformation an der Grenze forderte in Siebenblirgen aber nicht nur die
(Re-)Konstruktion der eigenen Identitat durch den Blick auf andere. Viel-
mehr strahlte die reformatorische Téatigkeit in Siebenbiirgen auch Uber die
Grenzen der eigenen Ethnie und Kultur aus. Diesem Phédnomen wollen wir
uns in einem zweiten Schritt zuwenden.

Evangelische Missionsversuche im orthodoxen Umfeld

Die evangelischen Christen in Siebenblrgen haben keineswegs nur Impulse
aus dem ostkirchlichen Umfeld zur Entwicklung reformatorischen Denkens
rezipiert. Vielmehr haben sie auch in dieses hineinzuwirken versucht. Hin-
tergrund solchen Handelns war der Grundgedanke, dass die salus publica
immer eng mit der richtigen Religionsausibung verbunden ist. Man ging
auch im Reformationszeitalter — unter Ruckgriff auf byzantinische Histori-
ker — davon aus, dass die osmanische Eroberung Folge einer unzulénglichen
religiésen Praxis sei — dazu spater mehr.

5 Ludwig Binper, Grundlagen und Formen der Toleranz in Siebenbiirgen bis zur Mitte des
17. Jahrhunderts, Kéln 1976, S. 109.

6 Erich Rorn, Die Reformation in Siebenbirgen. Ihr Verhéltnis zu Wittenberg und der Schweiz,
I. Teil: Der Durchbruch, Kdln 1962, S. 151.
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Bereits ein Jahr nach dem Erscheinen der ersten reformatorischen
Schriften in Kronstadt wurde 1543 wohl auch vor genanntem Hintergrund
in Hermannstadt ein Versuch unternommen, die reformatorische Lehre
rumanischen Orthodoxen nahezubringen. Daher sei hier ein kurzer Exkurs
zur Hermannstadter Situation eingefligt: Es ist nicht auszuschlieBen, dass
Melanchthon, der die Aktivitaten in Hermannstadt von Wittenberg aus ver-
folgte, selbst die Drucklegung eines Katechismus fiir ruméanische orthodoxe
Leser dort unterstiitzt hat”. Wenn auch von eingeschrénkten Erfolgen die
Rede sein kann®, so kann man dennoch insgesamt nicht von einer groRRen
Rezeption des im Auftrag der Stadt durch Philippus Pictor gedruckten
rumanischen Katechismus von 1544 sprechen®. Dabei hat es sich um die
Ubersetzung eines dem Kleinen Katechismus Luthers nahestehenden Textes
ins Rumanische unter Verwendung kyrillischer Lettern gehandelt™.

Leider ist der Hermannstadter Katechismus nicht erhalten, so dass kaum
Aussagen Uber seinen Inhalt gemacht werden konnen'. Zumindest ist in die-
sem Werk der erste Druck in rumanischer Sprache zu sehen. Darin besteht
somit in jedem Fall ein Verdienst der Siebenblrger Reformatoren'2. Durch
die Grenzsituation und das Bemiihen um die kulturellen Nachbarn brachte
die Reformation also auch neue kulturelle Errungenschaften fur jene hervor.

7 So Zsigmond Jako, Die Hermannstadter Druckerei im 16. Jahrhundert und ihre Bedeutung
fir die rumanische Kulturgeschichte, in: Forschungen zur Volks- und Landeskunde 9 (1966),
S. 31-58, hier S. 44.

8 Vgl. loan Bianu/Nerva Hopou (Hg.), Bibliografia Roméanésca Veche 1508-1830, Bd. 1:
1508-1716, Bukarest 1903, S. 22: »Et multi ex Sacerdotibus amplectuntur eum libellum,
tamquam sacrosanctum; multi autem prorsus contemnunt.

9 Vgl. zum Hermannstadter Katechismus von 1544 und den ibrigen dort unter Philippus
veranstalteten ruméanischen Drucken u.a. Dennis Decerant, A Survey of Rumanian Presses
and Printing in the Sixteenth Century, in: SEER 53 (1975), H. 131, S. 161-174, hier S. 163;
Jako, Druckerei, S. 44f.; Hermann Pirters, Orthodox-lutherische Begegnung in Rumanien, in:
KO 20 (1977), S. 179-191, hier S. 181; Binper, Toleranz, S. 111-115.

10 Vgl. den Brief aus dem Jahr 1546 von dem Bistritzer Priester Albert Wurmloch an seinen
Freund Johannes HeB, zitiert in Bianu/Hopow, Bibliografia, S. 22.

11 Die Textvorlage der Ubersetzung ist umstritten. Dietmar PLaJer, Der reformatorische Auftrag
und seine Grenzen. Zu den Anfangen Lutherisch-Orthodoxer Beziehungen in Siebenbiirgen im
16. Jahrhundert, in: Hermann Pitters/Gerhard ScuurLerus (Hg.), Geférdert und gesegnet. Die
Kirche der Siebenbiirger Sachsen und ihr lutherisches Erbe. Festschrift zum 500. Geburtstag
D. Martin Luthers, Hermannstadt 1983, S. 237-248, hier S. 244, geht von einer selbstandigen
Schrift aus, die auf die konkreten Fragen der in der Hermannstadter Umgebung wohnenden
Rumanen zur reformatorischen Umgestaltung in Hermannstadt eingehen sollte. Da der Text
verlorengegangen ist, sind derartige Spekulationen freilich muig.

12 Vgl. Ernst C. Surtner, Der Widerhall von Reformation und Gegenreformation bei den Rumé-
nen Siebenbirgens, in: Ders. (Hg.), Beitrage zur Kirchengeschichte der Ruméanen, Wien 1978,
S. 207-239, hier S. 212; Milan Hesan, Die siebenbiirgische Reformation und die rumanische
Orthodoxie, in: KO 18 (1975), S. 73-80, hier S. 76, behauptet hingegen, dass die ruménische
Kyrilliza schon seit vielen Jahrzehnten gebrauchlich gewesen und von daher durch Pictor nicht
neu eingefiihrt worden sei. Leider kann ich seine Thesen hier nicht ausfihrlich behandeln,
sondern nur darauf hinweisen, dass eindeutige Belege nicht angefiihrt werden.
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Wenn es auch nicht zur unmittelbaren Rezeption reformatorischer Ideen in
den orthodoxen Kreisen Siebenblirgens kam, so haben die Begegnungen
zumindest fur einen kulturellen und auch konfessionskulturellen Fortschritt
unter den Ruménen gesorgt. Das lasst sich insbesondere im Blick auf den
folgenden weiteren Missionsversuch beobachten.

Ein in der Forschung kontrovers diskutierter® Fall von Mission stellen die
Katechisierungs-MaBnahmen unter den Kronstadter Rumanen durch den
Stadtrichter Johannes Benkner vom Mérz 1559 dar. Mit Hilfe von ruméni-
schen Ubersetzungen, die der orthodoxe Drucker Coresi* herausbrachte,
besonders eines Katechismus® versuchte er protestantische Einflusse auf
die orthodoxe Stadtbevélkerung zu fordern und die »Kirche der Walachen«
zu reformieren'®. Der Katechismus bildete nunmehr den Lernstoff auch fir
orthodoxe Christen, freilich nur kurzzeitig und ohne grofRen »Erfolg« im
Blick auf Konversionen®. Dennoch liegen hier erstmals Belege dafiir vor,
dass ein Katechismus nun auch im orthodoxen Umfeld verwendet wurde.
Das reformatorische Gegeniiber sorgte somit fir neue Formen des religidsen
Unterrichts im ruménischen Kontext. Auch andere Drucke aus der Offizin
Coresis sorgten in neuer Weise fur die Starkung der orthodoxen Konfessions-
kultur und der rumanischen Sprache. Ohne die MalBnahmen der Kronstédter
Evangelischen ware es zu der publizistischen Tatigkeit Coresis nicht gekom-
men. Von Gewaltausiibung zum Seelenheil bzw. Konversionszwang kann
man indes weder beim Hermannstédter noch beim Kronstédter Magistrat
sprechen — Mission ist hauptséchlich in Form der Verbreitung von Schriften
und durch Predigten belegt'®,

13 Meines Erachtens ist PLaser, Auftrag, S. 246, zu zuriickhaltend, wenn er die Kontaktaufnahme
der Lutheraner mit den Orthodoxen lediglich als den Versuch, die durch die Reformation
»vorgenommenen Umgestaltungen zu begriinden und der Beurteilung aufgrund der Heiligen
Schrift durch Angehdrige der Nachbarkirche zugénglich zu machen« interpretiert. \Vgl. ahnlich
PirTERS, Begegnung, S. 181.

14 Coresis Rolle im Blick auf seinen Umgang mit dem Protestantismus wird duRerst unterschied-
lich gewertet. Haufig werden weniger die protestantisch gepragten Veroffentlichungen seiner
Presse hervorgehoben als seine Editionen orthodoxer Texte. So kann z.B. George A. MALONEY,
A History of Orthodox Theology since 1453, Belmont, MA. 1976, S. 274 resiimieren: »Coresi
undertook the pioneering task of providing the Orthodox faithful with published works
that reflected more the Orthodox tradition«. Zu Coresis Editionen vgl. DeLeTANT, Survey,
S. 165-168.

15 Vgl. hierzu Binper, Toleranz, S. 112.

16 Vgl. die Chronik von Simon Massa, QGK 1V/1, S. 80: »1559 die 12. Martii Johannes
Bencknerus, iudex Coronensis, cum reliquis senatoribus reformavit VValachorum ecclesiam et
praecepta catecheseos discenda illis proposuit.

17 Der bei Coresi gedruckte Katechismus scheint starkere Verbreitung gefunden zu haben und
wurde dabei freilich nicht als reformatorischer Text rezipiert, vgl. Binper, Toleranz, S. 113.

18 Vgl. Praser, Auftrag, S. 245 und Surtner, Widerhall, S. 212.
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Neben der »Schriftenmission« hat es in der unmittelbaren Umgebung
Kronstadts wohl auch einen Versuch gegeben, orthodoxe Christen durch die
Verkiindigung der evangelischen Botschaft unmittelbar zu erreichen: Im Alt-
und Burzenland ist ein reformatorisch gesinnter Prediger namens Johannes
Nireus belegt, der in den orthodoxen Kirchen ruménischer Dorfer gepredigt
zu haben scheint®.

Auch die Predigten scheinen nicht zu dem gewdinschten Erfolg gefiihrt zu
haben. Es ist faktisch in Siebenbiirgen »kein einziger Fall im 16. Jahrhun-
dert bekannt geworden, wo es zu einem Ubertritt von der orthodoxen zur
evangelischen Kirche gekommen ware«?. Wenn dem auch so ist, so haben
reformatorische Gedanken und Praktiken orthodoxe Christen dennoch nach-
haltig beeinflusst. Davon zeugen zahlreiche kiinstlerische Zeugnisse selbst
auf dem griechischen Mdnchsberg Athos, die mdglicherweise (ber Sieben-
birgen dorthin vermittelt worden sind. Letztlich geht auf solche Formen der
Beeinflussung im vorliegenden Band Paul Brusanowski genauer ein?.

Durch die Grenzsituation Kronstadts gepragte reformatorische
Theologie: Valentin Wagners Katichisis von 1550

Die Bezugnahme auf die Orthodoxie flihrte im Reformationszeitalter nicht
nur zur Starkung der eigenen Position oder gar zu Einflissen auf die Konfes-
sionskultur des Gegeniibers. Vielmehr lasst sich — zumindest in Ansdtzen —
auch in evangelisch-theologischen Texten durch den ostkirchlichen Fokus
eine verdnderte Form der Argumentation wahrnehmen. Dafiir steht u.a.
wiederum ein Text aus Siebenbiirgen, namlich ein Katechismus des sieben-
birgischen Reformators und Schulmanns Valentin Wagner (ca. 1510-1557)%.

Valentin Wagners Katichisis von 1550 wandte sich explizit an zwei Adres-
satengruppen, an die Schiler des Kronstadter Gymnasiums und an »Grie-
cheng, also orthodoxe Christen. Es ist dementsprechend zu vermuten, dass
sich Wagner u.a. durch den deutlich zu beobachtenden Rekurs auf Kirchen-
véter in seinem Text auch auf die zweite Adressatengruppe hin ausgerichtet
hat. Dagegen spricht allerdings, dass Wagner in seinem 205 Druckseiten
umfassenden griechischen Katechismus Zitate von Kirchenvatern nicht als
solche gekennzeichnet hat. Nur gelegentlich verwies er darauf, dass dieser

19 Vgl. Christa ZacH, Orthodoxe Kirche und ruménisches Volksbewuftsein im 15. bis 18. Jahr-
hundert, Wiesbaden 1977, S. 163.

20 PraJEr, Auftrag, S. 242.

21 Vgl. den Beitrag Paul Brusanowski, Wirkungen der Reformation auf die ruménischen Ortho-
doxen in Siebenbiirgen, S. 215-247 im vorliegenden Sammelband.

22 Zu Valentin Wagner vgl. kurz Andreas MULLER, Art. Valentin Wagner, in: DingeL/ Leppin (Hg.),
Reformatorenlexikon, S. 273-276.
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oder jener Spruch bereits von »irgendeinem alten Weisen« formuliert worden
sei. Lediglich Basileios von Kaisareia nennt Wagner einmal als Zeugen fur
die Trinitatslehre mit Namen (WK 101). Als Grund fiir seine Zuriickhaltung
hinsichtlich der Namensnennungen gibt Wagner in seinem Vorwort aller-
dings an, dass er Christus nicht die Ehre rauben wollte, indem er auf seine
eigene Gelehrsamkeit hinweist?. Diese Praxis macht es dem heutigen Leser
schwer, die einzelnen Zitate zu identifizieren.

Neben den 707 Bezligen auf die Bibel lassen sich dennoch 276 Riickgriffe
auf antike und spatantike Literatur in Wagners Text feststellen. Davon entfal-
len 47 Beziige auf die Kirchenvater. Schon bei der ersten Lektlre des Textes,
insbesondere der Dialoge, die das Apostolikum auslegen, wird die Pragung
durch kirchenvéterliches Gedankengut dennoch deutlich. Dabei basiert
Wagner vor allem auf drei Quellen: Den Werken Basileios des Grof3en, des
Epiphanios von Salamis und auf dem Symbolum quicumque. Auch aus den
Schriften des Ps-Neilos lasst sich ein Zitat belegen. Daneben finden sich
Anspielungen bzw. Begriffsiibernahmen aus Johannes Chrysostomos und
Johannes von Damaskus. Die Werke von Basileios und Epiphanios scheint
Wagner zum Teil intensiv gelesen zu haben. Die deutliche Wertschétzung
dieser beiden Autoren verwundert allerdings auch im humanistisch-reforma-
torischen Kontext nicht. Ihre Zitierung ist keineswegs nur vor dem Hinter-
grund ostkirchlich-orthodoxer Adressaten der Katichisis zu beurteilen,
sondern auch durch Wagners Wittenberger humanistisch-reformatorischen
Bildungs-Kontext verstandlich. Dennoch diirfte das eine oder andere Zitat
bewusst benutzt worden sein, um bei orthodoxen Rezipienten leichter Ein-
gang zu finden. In jedem Fall ist die reformatorische Theologie Wagners
durch das Bewusstsein um die Autoritdt der Kirchenvéter eigenstandig
geprégt worden.

Die besondere Grenzsituation Siebenbiirgens forderte nicht nur die Aus-
pragung der Reformation mit Blick auf den orthodoxen Gesprachspartner.
Vielmehr fuihrte auch die besonders bedrohliche Situation der Nachbarschaft
zum osmanischen Einflussgebiet zur ganz eigenen Auspréagung der Refor-
mation. Ich habe diese bereits an anderer Stelle in drei Punkten zusammen-
gefasst?4, auf die ich hier nur kurz verweisen mochte:

23 Vgl. das Vorwort Valentin WacgNers zu seiner Katichisis in: Reformation zwischen Ost und
West. Valentin Wagners griechischer Katechismus (Kronstadt 1550), Eingeleitet, ediert und
kommentierend tbersetzt, Kéln 2000, S. 12: »Caeterum nomina authorum, quorum sententiis
atque testimoniis usus sum, prudens praeterii. Nolo quenquam fraudatum esse suo honore.
Non memet hic alieno (ut cornucula illa Aesopica) ornatu uestiui, neque ostento, Sed Christum
meum, cuius sunt omnia, celebro«.

24 \Vgl. Andreas MULLER, Ethos im Angesicht der Tiirken. Das Ringen um eine reformierte Iden-
titat in der Moldau, Krain und Siebenbiirgen, in: Glinter Frank (Hg.), Fragmenta Melanchtho-
niana, 1V. Humanismus und Europdische ldentitat, Heidelberg 2009, S. 57-74.
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Durch die Grenzsituation geforderte Spezifika
reformatorischer Theologie in Kronstadt

a. (Re-)formierung der Lehre

Ein Interpretationsschema fur die osmanische Gefahr boten den Siebenbiir-
ger Reformatoren bereits u.a. ihre Lehrer in Wittenberg. Melanchthon ver-
stand z.B. die Osmanen als »Rute Gottes, als die »den Christen auferlegte
Strafe fir ihre Stindhaftigkeit und Gottlosigkeit«?. Auch nach der Vorrede
Melanchthons zu Honters Reformationsbiichlein von 1543 sind Kriege und
Zerstorung der Stadte verhangnisvolle Strafen von Verbrechen, Gétzendienst,
Leidenschaften und Grausamkeiten der Volker. Politische Veranderungen
sind Folgen von Siindentaten und sollen Bufe und Glauben erwecken?,
Melanchthon hat dementsprechend resimiert: »Fromm und weise also han-
deln etliche Kirchen in Ungarn, welche dafiir sorgen, dal die Lehre gereinigt
werde, und dal3 das Volk in diesem Elend einen sicheren Trost hore und unter
diesen nicht der Name Christi vernichtet werde«?.

Um die Geféhrdung der wahren christlichen Lehre und deren Folgen fur
die Gesellschaft wussten auch die Siebenbirger Reformatoren sehr wohl. In
den Vorreden zu den Augustinsentenzen hatte Johannes Honterus bereits
1539 darauf hingewiesen, dass Fehlentwicklungen im Bereich der Religion
Auswirkungen auf das Gemeinwesen haben: »Allemal wenn Ungelegenheiten
in Staaten entstanden sind, waren neue von Menschen gegen Gott erfundene
Religionen daran schuld«?. Die Fehlentwicklungen missten somit beseitigt
werden und die von Gott vorgesehene Religion ausgeiibt werden — dann
zumindest kdnnten einem die Feinde nichts mehr anhaben?. Aus eben dieser
Beobachtung heraus wurden die reformatorischen Malthahmen in Kronstadt
durchgefihrt: Die Reinigung der Lehre sollte Gott wieder wohlstimmen und
die salus publica fordern. Reformation, die Sammlung um Gottes reines
Wort, wurde von den Siebenbiirger Reformatoren als der Weg betrachtet,

25 \/gl. die Paraphrase bei Manfred KonLer, Melanchthon und der Islam. Ein Beitrag zur Klarung
des Verhaltnisses zwischen Christentum und Fremdreligionen in der Reformationszeit, Leipzig
1938, S. 79.

26 Melanchthons Vorrede zitiert in Gross, Honterus-Schriften, S. 48.

27 Deutsche Ubersetzung, in: Ebd., S. 48.

28 Zitiert nach Gross, Honterus-Schriften, S. 6.

29 Vgl. Oskar Netoriczka (Hg.), Johannes Honterus ausgewéhlte Schriften, Wien 1898, S. 6,
Z.6-10: »Quapropter utcumque manus Dei versaverit sortem nostram, ex observatione eorum,
quae Deus praecepit, nihil adversi timendum: quoniam cum placuerint domino viae hominis,
etiam inimicos convertet ad pacem cum eo; sin autem displicuerint, etiam amicos eius con-
citabit contra eum ad inimicitias«.
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den zirnenden Gott zu beruhigen und auf geistlicher Ebene etwas gegen
die »Turkengefahr« zu tun. Dementsprechend formulierte der Kronstadter
Reformator Valentin Wagner im Vorwort zu seiner Katichisis:

Gott, der Vater unseres Herrn und Heilandes Jesu Christi, mdge sich des sehr gepei-
nigten und sehr verlassenen Siebenbirgens erbarmen und von uns den schrecklichen
Untergang, den ich schon nahe bevorstehen sehe, gnadig abwenden wegen seines
Heiligen Samens, der sich in diesen Gegenden durch die Stimme des Evangeliums
sammelt, und uns in der Reinheit seines Wortes durch die Kraft des Heiligen Geistes
bewahren, starken und gegen alle Gewalt wirksam beschiitzen und auch bewahren®.

b. Die Forderung der Ethik

Schon in seiner catechesis puerilis von 1532 hatte Melanchthon auf die
ethischen Implikationen des Untergangs Konstantinopels hingewiesen®. Die
Einsicht, dass auch »richtiges Handeln«, d.h. in der Regel Handeln nach dem
Willen Gottes, flr die salus publica unabdingbar oder eben auch Grundlage
flr Unheil sei, war unter den Reformatoren weit verbreitet. So hat z.B. Veit
Dietrich die »sittliche Erneuerung der abendlandischen Christenheit« als
notwendig zur Rettung aus der Tlrkengefahr erachtet®.

Bei Honterus wie bei Wagner ist dementsprechend ein starkes Insistie-
ren nicht nur auf dem rechten christlichen Glauben, sondern auch auf dem
rechten Handeln festzustellen. Schon Honterus hatte »gute Werke« bemer-
kenswerter Weise als notwendig erachtet. Die Griinde dafiir, »gute Werke«
zu tun, werden von Wagner und Honterus dhnlich eingeschéatzt. Ziel einer
ausgepragten »christlichen Ethik« ist keineswegs nur das Heil des einzelnen,
sondern vor allem auch dasjenige des ganzen siebenblrgischen Volkes. Der
Gedanke, dass mit einem intakten ethischen Leben der siebenblrgischen
Christen der Zorn Gottes uber die Verfehlungen des Volkes gemildert und
das Unheil von ihm abgewendet werden kann, ist geradezu typisch flr das
Denken der Kronstadter Reformatoren. Charakteristisch formuliert dement-
sprechend Valentin Wagner in seiner Vorrede zur Katichisis:

30 MuLLER, Reformation, S. 13f.

31 Vgl. Melanchthons Catechesis puerilis in: Ferdinand Conrs (Hg.), Die Evangelischen Kate-
chismusversuche vor Luthers Enchiridion (MGP 20-23.39), Berlin 1900-1907, S. 239: »Cons-
tantinopolim aiunt etiam ante captivitatem horribilibus sceleribus pollutam fuisse«.

32 Vgl. Carl Johann Cosack, Zur Literatur der Tirkengebete im 16. und 17. Jahrhundert, in:
Bernhard Weiss (Hg.), Zur Geschichte der evangelischen ascetischen Literatur in Deutschland.
Ein Beitrag zur Geschichte des christlichen Lebens wie zur Cultur- und Literaturgeschichte,
Basel 1871, S. 163-242, hier S. 177.
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Wir wollen dankbar sein fiir diese unbegreifliche Wohltat der Befreiung. Wir wollen
in Zukunft auf die Stimme des Hirten horen, ihm mit Furcht und Zittern dienen. Wir
wollen uns daran erinnern, dass wir Pflanzchen des Herrn sind, um ihn zu verherr-
lichen. So also mbge unser Licht vor den Menschen leuchten, auf dass sie unsere guten
Werke sehen und unseren Vater verherrlichen, der in den Himmeln ist (Mt 5,16). [...]
Wir wollen uns anstrengen und das Werk Gottes fordern: dass Du sowohl Hilfe vom
Herrn erwartest als auch Lohn®,

In Wagners Katechismus sollten dementsprechend die zahlreichen Zitate
aus paganen Autoren dem geistlichen Kampf, konkret einer besseren Ethik
dienen®.

c. Die Forderung der Bildung

Die humanistischen Intellektuellen sahen sich insbesondere im Bereich
der Bildung den Turken Uberlegen. Bereits Georgios Gemistos Plethon
(1355-1452) hatte festgestellt, dass die Auseinandersetzung mit den Tirken
nur vermittels von Bildung zu gewinnen sei®. Melanchthon schatzte die
Bedeutung von Bildung in seiner Korrespondenz mit Honterus hoch ein.
Unter anderem in seinem Brief vom 24. Juni 1544 (MBW 3602) driickte
er die Hoffnung aus, dass Gott die Horte der Gemeinden und der Studien
schiitzen und sich angesichts des Wandels der Weltreiche seine ewige Kirche
sammeln moge®. Nicht nur in der Religion, sondern auch in der Bildung
sah Melanchthon das Schitzenswerte und zugleich die Stérke der eigenen
Kultur. Deswegen lobte Melanchthon bereits in seinem Brief vom 7. Oktober
1537 an den ungarischen Firsten Thomas Nadasdy dessen Bemithen um die
Grindung einer Schule und forderte ihn gleichzeitig zur Unterstlitzung der
Kirchenreform auf, da die Turkenherrschaft Gottes Strafe fiir Abgotterei sei
(MBW 1949).

Auch die pagane Bildung in europdischer Tradition fand bei Johannes
Honterus und Valentin Wagner angesichts des drohenden Untergangs ihres
Heimatlandes besondere Beachtung. Die eigene kulturelle ldentitat wurde
eben auch durch diesen Teil kulturellen Erbes gefordert. Davon legen sowohl
die Vorworte zu Texteditionen als auch die Kronstadter Ausgaben zahlreicher

33 MuLLER, Reformation, S. 11.

34 Vgl. meine Dissertation, Humanistisch gepragte Reformation an der Grenze von &stlichem
und westlichem Christentum. Valentin Wagners griechischer Katechismus von 1550, Mandel-
bachthal 2000.

35 Vgl. Frank Hieronymus (Hg.), Ev Baotheio norer tiig leppaviag. Griechischer Geist aus Basler
Pressen, Basel 1992, S. 232.

36 \Vgl. den Text bei Joseph Duck, Geschichte des Kronstadter Gymnasiums, Kronstadt 1845,
S. 32.
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paganer Texte und letztlich deren Rezeption in dort entstandenen theologi-
schen Schriften, insbesondere in Wagners Katichisis, Zeugnis ab. Schon im
Reformationsbichlein von 1543 wies Honter bereits auf die Notwendigkeit
der Forderung der Bildung und des Schulwesens hin¥, indem er das Vor-
gehen im Kronstédter Bezirk als beispielhaft bezeichnete und folgerte:

O dal doch dieses Beispiel auch mdglichst viele andere beachteten und bei Zeiten
nachzuahmen sich bemihten, damit nicht unser Vaterland mitten unter den Feinden
durch Gottes Gnade so sehr gepflegt durch Sorglosigkeit der Obrigkeit, welchen diese
Pflicht obliegt, in kurzem zu gottloser Barbarei entarte®,

Bildung, rechtes Handeln und rechte Lehre sind Elemente, die in Humanis-
mus und humanistisch gepragter Reformation immer zusammenkommen.
Die Gewichte sind dabei freilich tendenziell unterschiedlich gesetzt worden.
Das bedeutet grob skizziert: Bei Erasmus hing Heil oder Untergang eines
Staates bzw. die Besserung einer Gesellschaft zunéchst von der Bildung
ab®. Fir Melanchthon spielte dabei vornehmlich die rechte Lehre eine
Rolle*®. Wagner betont iber Erasmus hinaus deutlicher das rechtfertigende
Gnadenhandeln Gottes* am Menschen als Voraussetzung alles weiteren
Denkens und Handelns. Er verband allerdings noch starker als Melanchthon
die rechte Lehre sogleich mit rechtem Handeln, das ebenso notwendig ist,

37 Eine Voraussetzung fir die Férderung von Bildung ist auch bei Melanchthon zu suchen, der
bereits in seinem Encomium eloquentiae schrieb: »Auf Unkenntnis der Wissenschaft folgt
allgemeine Gottlosigkeit« (zitiert nach Hermann-Adolf Stemper, Melanchthons padagogisches
Wirken, Bielefeld 1979, S. 53).

38 Gross, Honterus-Schriften, S. 24; lat. ed. Netoriczka, Honterus ausgewahlte Schriften, S. 23,
Z.34; S. 24, Z. 3. Vgl. a. die ref. sax. Neroriczka, Honterus ausgewahlte Schriften, S. 94,
Z.1-4.

39 Erasmus setzte bei seinem Programm zur Besserung der verderbten Gesellschaft vornehmlich
auf das Bildungswesen, vgl. Johannes Kramer (Hg.), Desiderii Erasmi Roterodami De recta
Latini Graecique sermonis pronuntiatione dialogus, Meisenheim am Glan 1978, S. VIII.

40 Zur Verhéltnisbestimmung Erasmus—Melanchthon vgl. Heinz Horeczek, Der Humanist
Erasmus und sein Beitrag zur Theologie der frithen Neuzeit, in: Hanns Kerner (Hg.), Huma-
nismus und Theologie in der frithen Neuzeit. Akten des interdisziplinaren Symposions vom
15. bis 17. Mai 1992 im Melanchthonhaus in Bretten, Niirnberg 1993, S. 9-39, hier S. 24-26.

41 Mit der Betonung des Gewissenstrostes bzw. des Gnadenhandelns Gottes steht Wagner
Melanchthon nahe, der freilich in einer relativ frithen Phase seines Lebens 1522 im Elogion
de Luthero et Erasmo die Heilsgabe des Evangeliums als Trost deutlich neben die Sittlichkeit
stellt, die christliche Predigt mit der Rede von der Gerechtigkeit des Herzens, die spéter gute
Werke hervorbringt, notwendig verbindet und sich und Luther dabei von Erasmus absetzt,
vgl. Heinz ScuEeisLe, Melanchthon zwischen Luther und Erasmus, in: August Buck (Hg.),
Renaissance — Reformation, Gegensatze und Gemeinsamkeiten: Vortrage, gehalten anlésslich
eines Kongresses des Wolfenbitteler Arbeitskreises fiir Renaissanceforschung vom 20. bis
23. November 1983, Wiesbaden 1984, S. 155-180, hier S. 164f. Ahnlich schatzt Melanchthon
die Situation auch noch in der Zeit der Diskussion um die Willensfreiheit ein, in der er Erasmus
vorwirft, ein klares Wort zur Rechtfertigungslehre schuldig geblieben zu sein, vgl. ebd., S. 172.

© 2017 Vandenhoeck & Ruprecht | Brill Deutschland GmbH
https://doi.org/10.13109/9783666101540 | CC BY-SA 4.0



214 Andreas Miiller

um die Katastrophe fir Siebenbiirgen abzuwenden. Dieses Handeln erhalt
seine Ausrichtung fir die Kronstédter Reformatoren auch durch eine solide
Bildung*?. Mit der Betonung der Notwendigkeit von Bildung, rechtem Glau-
ben und einer evangeliumsgemaRen Ethik liegt neben der Pragung durch die
orthodoxe Nachbarschaft ein Spezifikum der Kronstadter Reformation, das
durch deren Grenzsituation bedingt ist.

42 Bildung und rechte Lehre sind auch fir Melanchthon wesentliche und gelegentlich singular
betonte Elemente zur Abwehr der Tirkengefahr. Vgl. z.B. den Brief Melanchthons vom
20. Okt. 1546 an den Hermannstadter Senat (MBW 4415).
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Paul Brusanowski

Wirkungen der Reformation auf die
ruménischen Orthodoxen in Siebenbiirgen

In der ruménischen Geschichtsschreibung ist das Thema des Einflusses
der Reformation auf das rumanische Kirchenleben nicht einfach. Einerseits
wurde die Reformation als mégliche Motivation fir die ersten rumanischen
Bibellibersetzungen erwahnt. Andererseits aber wurde die Reformation, ins-
besondere von der griechisch-katholischen Geschichtsschreibung, als Gefahr
fir »den rumanischen Glauben« angesehen, sodass die Union der Siebenbiir-
ger Rumanen mit der romischen Kirche eigentlich als Rettung beschrieben
wurde!. Die Reformierte Kirche wird von dieser Geschichtsschreibung als
»Sekte« und die »Bereitschaft des reformierten Flrsten, sich als orthodox
zu bezeichnen« als »Despotismus« bezeichnet?. GroRen Nachdruck wird
auf das Martyrium der rumanischen Bischofe des 17. Jahrhunderts gelegt.
Einer davon, Sava Il. Brancovici, wurde als heilig angesehen?®. Der Historiker
Alexandru Grama hat »das glorreiche Haus Habsburg«, welches die Union
der Ruménen mit der rémischen Kirche beforderte, als von Gott gesandten
Schutzengel fur die Ruménen bezeichnet*. Sogar der objektive griechisch-
katholische Historiker Zenovie Paclisanu (1958 im kommunistischen Kerker
gestorben) begann die Geschichte seiner Kirche mit Prologomena — »Die
Beziehungen der Siebenbiirger Ruménen zur Reformation wahrend des
16.-17. Jahrhunderts«®. Die orthodoxe Geschichtsschreibung konnte sicher
die Union mit der romischen Kirche nicht als Rettung ansehen; sie setzte den
Akzent aber auf das Schicksal der ruménischen Bischdfe des 17. Jahrhun-
derts. Zwei davon wurden 1955 kanonisiert, und zwar wegen deren heikler
Beziehung zu den reformierten Fiirsten: Ilie lorest (1640—1643) und Sava I1.

1 Petru MaIor, Istoria Besearecii Romanilor, atat a cestor dincoace precum si a celor dincolo
de Dundre, Buda 1813 (hier zitiert die neue Ausgabe, ed. v. loan CHinpris, Bd. |, Bukarest
1995, S. 117-120); George BariTiu, Parti alese din Istoria Transilvaniei, I, Hermannstadt 1889,
S. 121-165.

2 August TrReBoNIU LAURIAN, Documente istorice despre starea politica si religioasd a romanilor
din Transilvania, in: Magazinu storicu pentru Dacia 3 (1846), S. 95-330, hier S. 249.

3 Ebd., S. 260.

4 Augustin Grama, Istoria Bisericii Roméane Unite de la inceputul crestinismului pana in zilele
noastre, Blasendorf 1884, S. 77f. In einem anderen Werk hat Grama die Institutionen, durch
welche die Calvinisten die ruménische Kirche »pervertierten« analysiert (Alexandru Grama,
Institutiuni calvinesti in Biserica roméaneasca din Ardeal, Blasendorf 1895).

5 Zenovie PAcLisaNu, Istoria Bisericii Romane Unite, Eberfeld 22006, S. 17-80.
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Brancovici (1656—1680). Im Jahre 2011 wurde dann auch der Metropolit
Simion Stefan (1643—1656) wegen seines kulturellen Verdienstes (Druck der
ersten Ubersetzung des Neuen Testamentes ins Rumanische) kanonisiert®.
Erst in den letzten Jahrzehnten wurde von den Historikern und Theologen
der Universitidt Alba Iulia (wo auch die ruméanischen Hierarchen des 17. Jahr-
hunderts residierten) eine nuancierte Sichtweise gefordert (insbesondere Ana
Dumitran und Dumitru Vanca).

1. Zur Entwicklung der rechtlichen Lage
der Rumanen in Siebenburgen bis zur Reformation

Siebenbiirgen entwickelte sich ab dem 13. Jahrhundert als ein Territorium
des Konigreichs Ungarn, mit mehreren politischen Provinzen: die Komitate
der Adligen (ungarischer, ruménischer und deutscher Zunge), der Konigs-
boden (von den Koénigen den deutschen Kolonisten — Siebenbiirger Sach-
sen — gegeben), das Szeklerland und einzelne rumanische Knesiate. Nach
der Entstehung der rumanischen Donauftrstentimer wurden katholisierende
MalRnahmen gegenliber den orthodoxen Rumanen ergriffen. Die 1366 und
1428 erlassenen Gesetze ermdglichten nur den Katholiken, Land zu besitzen.
Die rumanischen Adeligen mussten entweder das Land verlassen oder zur
katholischen Kirche libertreten. Diejenigen, die den Katholizismus angenom-
men hatten, wurden den ungarischen Adeligen gleichgestellt. So verschwan-
den mit der Zeit die Knesiate als Verwaltungseinheiten Siebenbiirgens und
auch die rumédnischen Knesen als Vertreter ihrer Nation im siebenbiirgischen
Landtag (ab 1355). Die Katholisierung hatte einen Riss zwischen der alten
Lebensart der rumanischen Dorfgemeinschaften und der neuen Lebensweise
der ruménischen, katholisierten Adeligen zur Folge’. Das ruménische Volk
Siebenbdrgens blieb ein Bauernvolk. GemaR der mittelalterlichen Standever-
fassung hatten die Rumaénen also auch kein Recht, auf die Regierungs- und
Verwaltungsgeschifte des Landes Einfluss zu nehmen. Sie blieben bis in die
moderne Zeit ein benachteiligtes Volk. Dennoch stammen aus dieser Zeit die

6 Ernst Christoph Surtner, Die Heiligsprechung des Metropoliten Simion Stefan von Siebenbiir-
gen in der Gegenwart der Ruménischen Orthodoxen Kirche, in: Ostkirchliche Studien 60 (2011),
S. 255-265; Alin ALBu, Mitropolitul Simion Stefan. Argument pentru canonizare, in: Jan
NicoraE (Hg.), Mitropolitul Simion Stefan. Sfantul carturar al Transilvaniei, Karlsburg 2011,
S. 243.

7 Stefan Lupsa, Catolicismul si romanii din Ardeal si Ungaria pand la anul 1556, in: Can-
dela 39 (1928), S. 352-396 und 40 (1929), S. 86—156; lon Aurel Pop, Institutii medievale
romanesti — adundrile cneziale si nobiliare (boieresti) in secolele XIV-XVI, Klausenburg
1991; ders., Transilvania din sec. XII pana in anul 1541, in: Istoria Romaniei. Transilvania,
Klausenburg 1997, S. 451-543; Serban PapacosTea, Evul Mediu romanesc. Realitati politice si
curente spirituale, Bukarest 1991.

© 2017 Vandenhoeck & Ruprecht | Brill Deutschland GmbH
https://doi.org/10.13109/9783666101540 | CC BY-SA 4.0



Wirkungen der Reformation auf die rumanischen Orthodoxen 217

ersten Quellen iiber ruménisch-orthodoxe Priester und Bischofe (der erste
Bischof, Gelasius, wird in einer Inschrift der Klosterkirche Ramet, Kreis
Alba, aus dem Jahre 1377 erwahnt)®.

2. Die Rumaénen und die Reformation wahrend der Herrschaft
der Zapolyas: Griindung einer rumanischen reformierten Kirche

Das Fiirstentum Siebenbiirgen wurde nach 1541 als ein »Bundesstaat der drei
standischen Volker« organisiert’. Der politischen Konfdderation entsprach
auch eine derartige kirchliche Organisation. Es wurden vier Konfessionen
mit Privilegien (rezipierte Religionen genannt) anerkannt: die Lutherische
Kirche der Sachsen, die Reformierte Kirche der Ungarn, die Unitarische Kir-
che (eines Teils der Ungarn) und die Katholische Kirche (meist im Székler-
land).

Der rumdénische katholische Adel trat der Reformation bei. Die Bauern
blieben aber orthodox. Anfangs wurde zwar der Tradition gefolgt und ortho-
doxe Bischofe in verschiedenen Klgstern durch flrstliches Diplom aner-
kannt. Am 13. Mai 1557 ernannte Isabella den Starez des Klosters Fel-Diod
(heute Geoagiu de Sus), Hristofor, zum Bischof des »Bistums des Klosters
Fel-Diod«; die Glaubigen wurden ermahnt, dem Bischof zu gehorchen und
ihm die ab antiquo zustandigen Abgaben zu bezahlen'. Zwei Jahre spéter
aber wurde ein anderer Bischof »des ungarischen Landes« erwéhnt: Sava.
Es scheint, dass der Bischof Sava I. kein gemitliches Leben hatte. Zwischen
1561-1562 wurde an seiner Stelle ein anderer Bischof eingefiihrt (Gheorghe
aus Ocna Sibiului/Salzburg bei Hermannstadt)!. Vor 1570 hat er im Dorf
Lancram/Langendorf, zwischen Sebes/Mihlbach und Alba lulia/Weiflen-
burg, ein Haus gekauft. Dieses aber wurde konfisziert und einem anderen
rumanischen, aber reformierten, Bischof tibergeben?2.

Tats&chlich haben die reformierten Stdnde und der Fiirst Johann Sigismund
Zapolya einen grofleren Versuch unternommen, die orthodoxen Ruménen zu
»missionieren«. Es wurde eine rumanische, reformierte Superintendentur

8 Mircea PAcurariu, Geschichte der Ruménischen Orthodoxen Kirche, Erlangen 1994, S. 112—
114; 150—154; Stefan METES, Istoria Bisericii Romanesti din Transilvania, Bd. 1, Hermannstadt
1935, S. 62-72.

9 Georg Daniel Teutsch, Geschichte der Siebenbiirger Sachsen 1, Hermannstadt #1925, S. 296.

10 LauriaN, Documente istorice, S. 205; Lupsa, Mitropolia Ardealului in veacul X VI, in: Mitro-
polia Ardealului 5 (1960), Nr. 7-8, S. 573-598, hier S. 588.

11 PAcurariu, Istoria Bisericii Ortodoxe Romane, Bd. 1, Jassy 2004, S. 435.

12 Stefan Lupsa, Mitropolia Ardealului, S. 591; Augustin Bunga, lerarhia romanilor din Ardeal si
Ungaria, Blasendorf 1904, S. 304f.

© 2017 Vandenhoeck & Ruprecht | Brill Deutschland GmbH
https://doi.org/10.13109/9783666101540 | CC BY-SA 4.0



218 Paul Brusanowski

gegriindet, die nacheinander von drei Superintendenten gefiihrt worden ist
(gewidhlt in den Jahren 1566, 1569 und 1577). Der orthodoxe Bischof Sava
wurde von der politischen Filhrung ausgewiesen®.

Am 30. November 1566 beschloss der siebenbiirgische Landtag, dass
die »Haresie der Rumanen zu beseitigen sei«. Es wurde auch beklagt, dass
die »Hirten« (Pastoren) der Ruménen blind seien und das blinde Volk dem
Untergang weihen wirden. Deswegen wurden die Ruménen ermahnt, dem
Bischof und Superintendenten Gheorghe zu gehorchen. Diejenigen, die sich
widersetzen wirden, wurden mit der Ausweisung aus dem Land, wegen
Verrat, bedroht™.

Dadurch wurde eine parallele Hierarchie in der siebenbiirgischen rumani-
schen Kirche eingefiihrt. Dem neuen Superintendenten Gheorghe wurde als
Residenz das Dorf Sangeorz-Trascau (heute das vorwiegend ungarische Dorf
Coltesti bei Aiud/StraBburg am Mieresch) festgelegt, nicht weit entfernt von
der Residenz des Bischofs Sava, in Geoagiu de Sus®. In der ruménischen
Historiographie wird der Superintendent Gheorghe von Sangeorz genannt.

Ein Jahr spéter beklagte sich der Superintendent Gheorghe beim Firsten
Johann Il. Sigismund, dass die rumanischen Pfarrer an seinen Synoden nicht
teilnehmen und ihm die Kirchensteuern nicht bezahlen wollten. Deswegen
bedrohte der Fiirst wieder (am 2. Oktober 1567) die ruménischen Pfarrer mit
dem Landesverweis; am 11. November forderte der First alle Lokalbehtrden
auf, MalRnahmen gegen die ruménischen Pfarrer zu ergreifen, welche noch in
der kirchenslawischen Sprache zelebrierten. Der First schilderte als Beispiel
die Lage von Brasov/Kronstadt, wo schon seit drei Jahren ein ruménischer
Prediger tatig war. Dennoch blieben die meisten Ruménen der Reformation
fern, so dass der Superintendent sich deswegen an den Landtag von Turda
(Juni 1568) mit der Bitte wandte, Malnahmen gegen diese »Draufgdnger«
zu unternehmen’.

Nach dem Tod des Superintendenten Gheorghe teilte am 8. Februar 1569
der Fiirst Johann Sigismund den Lokalbehérden mit, dass er Paul von Turdas
(bei Orastie/Broos) »zum Bischof oder generellen Superintendenten der
ruménischen Kirchen aus dem Land Siebenbirgen« ernannt hat. Die Behor-
den wurden auch ermahnt, Unterstiitzung fiir »die Verbreitung des Wortes
Gottes in den rumanischen Kirchen auf Rumanisch« zu geben®.

13 Ana DumiTrAN, Religie ortodoxd — religie reformata. Ipostaze ale identitatii confesionale a
romanilor din Transilvania in secolele XVI-XVII, Klausenburg 2004, S. 98.

14 METES, Istoria Bisericii, S. 81.

15 Lupsa, Mitropolia Ardealului, S. 591.

16 METEs, Istoria Bisericii, S. 83.

7 Eudoxiu Hurmuzaki, Documente privitore la istoria romanilor, Bd. XV, Bukarest 1911, S. 635.

=
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Am 16. Oktober 1569 organisierte der neue Superintendent eine Synode in
Aiud (Enyed/StraBburg am Mieresch). Es wurden sechs Beschliisse gefasst,
welche dann zwei Wochen spéter auch vom Frsten ratifiziert wurden:

1. die Beibehaltung nur der HI. Schrift und die Entfernung der von Menschen
eingefuhrten religiosen Traditionen;

2. die Beseitigung der Heiligenverehrung und der Gebete fiir die Toten;

. Gestattung der zweiten Heirat fur die Pfarrer;

4. Einfuhrung der wochentlichen Katechisation der Glaubigen nach calvi-
nistischer Lehre und die Eliminierung der hartnéckigen Priester aus den
Reihen des Klerus;

5. denjenigen Glaubigen, welche auf die reformierten Pfarrern nicht horen
wollten und den neuen Glauben nicht anzunehmen bereit waren, sollten
bis zu ihrem Tod von der Absolution und Kommunion ausgeschlossen
werden;

6. Durchsetzung der ruménischen Sprache in den Gottesdiensten's.

w

Am 4. November 1570 schenkte der Fiirst dem Superintendenten Paul von
Turdas das Haus und den Garten in Lancram, welche dem orthodoxen ausge-
wiesenen Bischof Sava konfisziert worden waren®.

Fiir den 1. Januar 1571 wurde eine neue Synode in Cluj/Klausenburg
zusammengerufen. Die rumanischen Priester wurden aufgefordert, Geld fur
den Kauf von zwei auf Ruménisch neu erschienenen Blichern mitzubringen:
ein Psalmbuch und ein Messbuch (Liturgikon). Die ruménischen Historiker
sind sich nicht einig, ob es sich um die von Coresi in Kronstadt gedruckten
Bucher? oder um die in ruméanischer Sprache mit lateinischen Buchstaben
in Klausenburg erschienene Ausgabe des Psalmenbuches und Gesang-
buches handelte.

Es ist ungewiss, wie viele Ruménen tatsdachlich reformiert wurden.
Ana Dumitran glaubt an die Ehrlichkeit mancher Ruménen (insbesondere
Adliger), die eigentlich einen Mittelweg gesucht hatten und sich fiir einen
Kompromiss zwischen den Prinzipien der Reformation und der dogmatisch-
liturgischen Struktur der Ostkirche entschieden hatten. Die Bildung einer
eigenen profilierten konfessionellen Identitat gelang aber nicht?,

18 METES, Istoria Bisericii, S. 84.

19 BUNEA, lerarhia Romanilor, S. 303f.; METES, Istoria Bisericii, S. 84.

20 Coresi druckte zwischen Februar und Mai 1570 das Psalmbuch und zwischen Juni und August
1570 das Messbuch, eine ruminische Ubersetzung des slawischen Liturgikon, welches Macarie
bereits 1508 in Targoviste (Walachei) gedruckt hatte (METES, Istoria Bisericii, S. 85).

21 PAcurariu, Istoria Bisericii, S. 482; METES, Istoria Bisericii, S. 86.

22 DumitrAN, Religie ortodoxa, S. 102-104, 127.
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3. Die Zeit der katholischen Firsten Bathory:
das orthodoxe Bistum von Alba Iulia (Weillenburg)

Nach dem Tode des unitarisch gewordenen Flrsten Johann Sigismund
Zapolya (14. Mirz 1571) konnte der katholische Fiirst Stephan Bathory den
Sténdestaat Siebenbirgen nicht katholisieren, aber er versuchte, den Prozess
der Reformation zu stoppen. 1571 wurde das Innovationsgesetz verabschie-
det: Die Entstehung weiterer Konfessionen wurde untersagt. Mit den Fiirsten
des Hauses Bathory wurde in Siebenblirgen eine interessante konfessionelle
Ordnung eingeflhrt®. Erstens gab es die vier rezipierten Konfessionen, von
denen die romisch-katholische Kirche unterprivilegiert war (sie hatte zum
Beispiel kein Recht auf einen Bischof, sondern nur auf einen Vikar)?. Dann
gab es noch die Geduldeten oder »Tolerierten« (darunter die ruménisch-
orthodoxe Konfession, aber auch die jlidische Religionsgemeinschaft). Diese
waren zwar als legal anerkannt, aber die Glaubigen dieser Konfessionen
durften keine 6ffentlichen Amter bekleiden und sie hatten keinen Anspruch
auf materielle Unterstiitzung durch den Staat?.

23 Krista Zach, Konfessionelle Pluralitat, Stande und Nation. Ausgewahlte Abhandlungen zur
stidosteuropdischen Religions- und Gesellschaftsgeschichte, Miinster 2004, S. 17-103; Paul
Brusanowskl, Pagini din istoria bisericeasca a Sibiului medieval, Klausenburg 2007, S. 99-133.

24 Die meisten Katholiken lebten im Szeklerland (etwa 40.000). In Klausenburg gab es weniger
als 500, in Weilenburg 300 Familien, in Caransebes 3000 Personen und in Oradea/Grof3-
wardein weniger als 3000 Menschen. Im Szeklerland gab es im Jahre 1572 sieben Franziska-
nermonche und nur 24 Priester (Vencel Biro, Das Zeitalter der Bathory. 1571-1605, in: Joachim
Banrcke/Krista Zacu [Hg.], Kirche — Staat — Nation. Eine Geschichte der katholischen Kirche
Siebenbiirgens vom Mittelalter bis zum frithen 20. Jahrhundert. Az Erdély Katholicizmus
multja és jelene, Miinchen 2007, S. 5570, hier S. 56).

25 Uber die Toleranz der siebenbiirgischen Konfessions-Gesetzgebung wurde nicht wenig
mit Stolz geschrieben. Paul Philippi nannte Siebenbiirgen als der erste christliche Staat der
Toleranz (Paul PuiLippi, Reformation in Tiirkennot, in: Die evangelische Diaspora 25 [1954],
S. 92-98, hier S. 97). Vgl. auch ders., Grundsitzliches und Historisches iiber die Anfénge
der religidsen Freiheit in England und Siebenbiirgen, in: Die Evangelische Diaspora 26 (1955),
S. 107-118. Der Historiker Karl Heussi aber meinte, dass der Terminus »Toleranz« erst spiter
eine politisch-praktische Konnotation bekommen hétte, und zwar in Holland und dann in Eng-
land Cromwells, sodass er fir Siebenbiirgen nicht verwendet werden kénnte. Ein Jahr spater
aber antwortete Paul Philippi, indem er wieder betonte, dass im Firstentum Siebenbiirgen
wirklich eine religiése Freiheit geherrscht hitte (ders., Grundsitzliches und Historisches,
in: Die Evangelische Diaspora 26 [1955], S. 107-118; vgl. auch ders., Staatliche Einheit und
gesellschaftliche Pluralitat in der Religionsgesetzgebung des Fiirstentums Siebenbiirgen, in:
Heidelberger Jahrbiicher 18 [1974], S. 50—65). Das Thema der konfessionellen Toleranz in
Siebenbiirgen hat auch Ludwig Binder zusammengefasst (Ludwig Binper, Grundlagen und
Formen der Toleranz in Siebenbiirgen bis zur Mitte des 17. Jahrhunderts, KdIn 1976). Die
rumanischen Historiker waren aber eher zuriickhaltend mit diesem Begriff, weil die Kirche
der Siebenbiirgen Ruménen nicht rezipiert, sondern nur pro tempore geduldet wurde. Sogar
der ungarische Historiker Lasz16 Révész erwihnte die Existenz von Grenzen dieser Toleranz
(Laszl6 Revesz, Die Entwicklung der konfessionellen Toleranz in Siebenbirgen, in: Ungarn-
Jahrbuch. Zeitschrift fiir die Kunde Ungarns und verwandte Gebiete 12 [1982-1983], S. 109—
132). Walter Daugsch betonte auch, dass die Duldung der orthodoxen Ruménen eigentlich nicht
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Was die Rumanen anbetraf, hat Bathory die Orthodoxe Kirche gegeniiber
der reformierten Kirche gefordert. Der Nachfolger des Superintendenten
Paul von Turdas wurde am 21. April 1577 vom Landtag gewdhlt. Es war
Mihail von Turdas, ein Verwandter des Vorgédngers. In der Kulturgeschichte
der Rumadnen ging er als Sponsor des Buches Palia de la Ordstie ein, welches
im Jahre 1582 erschien und die ruminische Ubersetzung der Genesis und des
Exodus beinhaltete. Nach dessen Tod aber wurde kein weiterer Superinten-
dent der ruménischen reformierten Kirche gewdhlt.

Stattdessen schickte der First Stephan Bathory den orthodoxen Ménch
Eftimie zum Patriarchen von Pe¢ (5. Oktober 1571), um dort als Bischof
geweiht zu werden (damit wollte Bathory auch die Beziehung zur osmani-
schen Pforte stérken, da der Patriarch Makarios ein Bruder des GroRwesirs
Sokollu Mehmet Pascha war). Am 3. August 1572 teilte der Fiirst den
Lokalbeamten die Bischofsweihe von Eftimie mit und forderte, dass sie ihm
und den rumanischen Priestern, die seinen Glauben teilten, Freizugigkeit
gewdhren sollten, ohne ihnen Hurden in den Weg zu legen, so dass es ihnen
erlaubt sei, durch das Land zu ziehen, zu predigen, zu lehren, sowie die Got-
tesdienste und die Heiligen Sakramente zu zelebrieren. Die Jurisdiktion von
Eftimie wurde auf das Territorium des ganzen Furstentums Siebenbirgen,
inklusive Partium, ausgedehnt?®. Nachdem Eftimie 1574 zuriickgetreten war,
wurde dann vom Fiirsten Hristofor I1. (1574-1579) wiederernannt.

Der Landtag von Turda gewihrte am 21. Oktober 1579 den orthodoxen
Priestern das Recht, einen Bischof zu wahlen. Alle weiteren Hierarchen
wurden durch die Synode gewahlt und nachher in der Walachei zu Bischofen
geweiht?. Seit 1581 hatten diese orthodoxen Hierarchen (von den Ruménen
»Metropoliten« — mitropoliti — genannt) ihren Sitz in Alba lulia/WeiRen-
burg: Ghenadie 1. (1579-1585) und loan III. (1585-1605). Am 20. Mai 1595
wurde ein Vertrag zwischen Siebenbiirgen und der Walachei unterzeichnet
(der Fiirst Michael der Tapfere wurde von einer Delegation reprisentiert, zu
der alle walachischen Bischdfe und die bedeutendsten Bojaren gehorten).

Toleranz bedeutete: »Eine solche Duldung mit Toleranz gleichzusetzen, ihr sogar eine bis in die
Reformationszeit, ja dartiber hinaus zuriickreichende Tradition zuzusprechen, leitet allerdings
fehl: Freie Religionsaustibung ohne politische Rechte besaRen die Ruménen Siebenbiirgens
noch nicht einmal theoretisch; die Bekenntnisfreiheit fand ihre gesetzliche Grenze bereits in
der pro tempore-Regelung der Duldung des orthodoxen Bekenntnisses, die sein Verbot in das
Belieben von First und Landtag setzte. Die Praxis dieser Duldung bestand in massiven, zum
Teil gewaltsamen Missionsversuchen, die letztlich am Widerstand der Betreffenden selbst, aber
auch an den insgesamt inkonsequenten Versuchen der Einfiihrung der Reformation unter den
Ruminen scheiterte«. (Walter DaucscH, Toleranz in Firstentum Siebenbiirgen. Politische und
gesellschaftliche Voraussetzungen der Religionsgesetzgebung im 16. und 17. Jahrhundert, in:
Kirche im Osten. Studien zur osteuropidischen Kirchengeschichte und Kirchenkunde 26 [1983],
S. 35-72, Zitat auf S. 63f.).

26 METEs, Istoria Bisericii, S. 92.

27 PAcuRrARIU, Istoria Bisericii, S. 437.

© 2017 Vandenhoeck & Ruprecht | Brill Deutschland GmbH
https://doi.org/10.13109/9783666101540 | CC BY-SA 4.0



222 Paul Brusanowski

Dabei wurde das siebenblrgische rumanisch-orthodoxe Bistum der Jurisdik-
tion der ungrowalachischen Metropolitanprovinz unterstellt. Dadurch wurde
der Einfluss der Walachei auf die siebenbirgische Kirche gesichert. Dieser
Einfluss bezog sich aber nur auf Stidsiebenbiirgen, da First Stephan Bathory
Ende des Jahres 1576 das Bistum von Vad wiederbesetzen liel (durch die
Ernennung des Bischofs Spiridon). Unter dessen Jurisdiktion standen die
nordsiebenblrgischen Komitate, so dass die Fiirsten der Moldau wieder ihren
Einfluss auf die nordsiebenbiirgischen Rumanen sicherstellen konnten®.

4. Die ersten Ubersetzungen ins Rumanische:
historiographische Einstellungen

Das ruménische Volk ist ein romanisches Volk. Aber als die ruménischen
Firstentiimer (Walachei und Moldau) im 14. Jahrhundert gegriindet wurden,
war die offizielle Sprache der Kanzlei und der Kirche das Kirchenslawische.
Historiker vermuten aber, dass die Protoruménen einem ausgestorbenen
Ost-romanischen liturgischen Ritus zugehdrten. Begriindungen fur diese
Vermutung kommen aus der Linguistik: Der Wortschatz fiir die Religion
in der heutigen rumanischen Sprache ist lateinischer Herkunft. Die meis-
ten rumanischen Worter der Frommigkeit stammen jedoch aus der heid-
nischen romischen Umwelt und wurden vom ecinfachen Volk {ibernommen
und christianisiert. Die Christianisierung fand zugleich und parallel mit der
Volksbildung statt*®. Ohne einen Staat zu haben, war die Dorfgemeinschaft
die Umwelt, in der das ruménische Volk sein tdgliches Leben fiihrte. Die
Dorfgemeinschaft war eine geschlossene Welt mit eigenen Gesetzen und
Traditionen. Nur diese bot dem Volk die Sicherheit zum Uberleben gegen-
iiber den durchziehenden Volkern. In diesen Gemeinschaften entstand auch
ein eigenes »walachisches Recht«, welches das Leben der Bevdlkerung
ordnete®. Es wurde Uber Generationen mindlich weitergegeben, bis es im
16. und 17. Jahrhundert kodifiziert wurde. Langsam verbreitete sich auf
dieser Basis eine christliche Pastoral- und Agrar-Religion der ruménischen
Bevolkerung. So entstand ohne jede Aufsicht einer héheren staatlichen und
kirchlichen Instanz, ein Volkschristentum, welches christliche Elemente mit

28 METEs, Istoria Bisericii, S. 173.

29 PAcurariv, Istoria Bisericii Ortodoxe Romane, Bd. 1, Bukarest 21991, S. 512.

30 Alexandru MapGearu, Continuitate si discontinuitate la Dunarea de Jos, Bukarest 1997; ders.,
Rolul crestinismului in formarea poporului roman, Bukarest 2001.

31 »Die Urkunden kennen dieses Gewohnheitsrecht unter dem Namen jus valachicum, jus
Valachiae, ritus Valachiae, lex antiqua et probata, consuetudo juris Valachiae«, Vgl. Nico
Corrarciuc, Stifterrecht und Kirchenpatronat im Fiirstentum Moldau und in der Bukowina.
Eine historisch-dogmatische Studie zum Morgenldndischen Kirchenrecht, Stuttgart 1907,
S. 10.
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alten heidnischen Brauchen verband®. Sie wurden Teile des »walachischen
Rechts«®. Dieses, in Urkunden von Nordgriechenland bis Stidpolen bezeugt*,
war ein Komplex von ethischen Normen, christlichen Lehren, Aberglaube,
heidnischen und agrarpastoralen Brauchen. Es entstand eine eigentiimliche,
sehr alte und konservative Mentalitat. Nur dank dieser Lebensart konnte das
ruménische Volk die bedrohliche Zeit der Volkerwanderung bestehen. Aber
in dieser Zeit geschah eine bedeutende Wandlung. Die Einwanderung der
Slawen in Siidosteuropa hatte das Verschwinden des vermuteten ostroma-
nisch-balkanischen Ritus und auch das Verschwinden der Bistiimer auf dem
Balkan zur Folge. Eine Kirchenorganisation wurde erst nach der Christiani-
sierung der Slawen wiederhergestellt. Zu dieser Zeit, also im 9. und 10. Jahr-
hundert, (ibernahmen auch die Ruménen den byzantinischen liturgischen
Ritus in kirchenslawischer Sprache. Fast alle Worter, die den Gottesdienst
und die Kirchenorganisation bezeichnen, sind kirchenslawischer oder grie-
chischer Herkunft (aber auch die Letzteren durch siidslawische Vermittlung).
Die kirchenslawische Sprache wurde als liturgische Sprache bis ins spéte
17. Jahrhundert verwendet®.

Der élteste bekannte ruménische Text wurde im Jahre 1521 geschrieben.
Es ist ein Brief eines gewissen Neacsu aus Campulung an den Kronstidter
Stadtrichter Hans Benkner (iber die Expedition einer osmanischen Armee in
der Walachei und weiter in Richtung Siebenbtirgen. Urkundlich wurden auch
andere in rumdanischer Sprache verfasste, zeitgendssische Briefe erwahnt
(der alteste am Ende des 15. Jahrhunderts). Leider sind diese verschollen®,

Die Problematik der Einfiihrung der ruménischen Sprache anstelle des
Kirchenslawischen hat viele Historiker interessiert. Ovid Densusianu, aber
auch Petre P. Panaitescu meinten, dass Ende des 15. Jahrhunderts und ins-
besondere Anfang des 16. Jahrhunderts die ruménische Gesellschaft eine
Anderung erlebte, beeinflusst durch das Aussterben des alten Bojarentums
(Aristokratie), welches die Fiirstentiimer seit deren Griindung geprégt hatte.

32 Simion ReLi, Istoria vietii bisericesti a roméanilor, Bd. I, Tschernowitz 1942, S. 107-128.
Mircea Eliade bezeichnete diese halb-aberglaubische Religiositét als »kosmisches Christen-
tum« (Mircea ELIADE, Istoria credintelor si ideilor religioase, Bd. 11, Bukarest 1986, S. 389).
Eigentlich haben das ganze Kapitel 30 des zweiten Bandes und die erste Hilfte des 38. Kapitels
aus dem dritten Band des Hauptwerks Eliades (Geschichte der religiosen Ideen) als Thema
die Mischung von Haresie und Orthodoxie und das Weiterleben der vorchristlichen religidsen
Traditionen in Stidosteuropa.

33 Nelu ZuGravu, Geneza crestinismului popular, Bukarest 1997.

34 Vgl. auch Nicolae DrRAGANU, Romanii in veacurile IX—XIV pe baza toponimiei si a onomasti-
cei, Bukarest 1933.

35 PAcurariu, Geschichte der Ruménischen Orthodoxen Kirche, S. 8-90.

36 Alexandru RoserTi u.a., Aparitia scrisului in limba romana, in: Dies. u.a. (Hg.), Istoria
literaturii romane, Bd. I, Bukarest 1970, S. 281-310, hier S. 281f.
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Die herangewachsene Schicht der neuen Bojaren und Stadtblirger trennten
sich von der kirchenslawischen Tradition und befdrderten die rumanische
Sprache in der Kultur®’.

So erschienen auch die ersten religiosen Ubersetzungen ins Rumanische,
welche in finf Kodizes gesammelt sind*®. Bezuglich der Datierung dieser
Kodizes besteht kein Konsens. Fir das Psalmenbuch Psaltirea Scheiana
wurden fiinf Varianten vorgeschlagen: 1482, 1514, 1515, 1575, 1585. Das
Psalmenbuch Hurmuzakis wurde zwischen 1504—-1528 datiert. Gemeinsam-
keit dieser Kodizes ist der Rhotazismus (die Lautumwandlung des n zwi-
schen zwei Vokale zu r). Andererseits, in diesen Kodizes finden sich viele
ungarische Vokabeln. Interessant ist, dass diese Kodizes nicht nur Bibeltexte
beinhalten, sondern auch apokryphe Biicher (sogenannte »Volksbiicher«),
insbesondere viele Offenbarungsbiicher, Teile des oben genannten »kosmi-
sches Christentums«®,

Demzufolge vermutete Nicolae lorga, dass der Impuls zum Ubersetzen
»aus Siebenbirgen kam, unter fremdem und héretischem Einfluss«, und
zwar der hussitischen Bewegung*. Der oben erwihnte Ovid Densusianu
meinte aber, dass die ersten Ubersetzungen in der Marmorosch entstanden
seien, unter lutherischem Einfluss. Petre P. Panaitescu bernahm die These,
dass die ersten Ubersetzungen in der Marmorosch stattfanden, behauptete
aber als Motivation den urkundlich bewiesenen Widerstand der Ruméanen
gegen das ruthenische Bistum von Munkacevo*.

Das erste Buch in ruménischer Sprache erschien aber in Stidsiebenbtirgen,
namlich in Sibiu/Hermannstadt. Heute ist es verschollen; das letzte Mal
wurde es in Blaj/Blasendorfim Jahre 1838 gesehen. Aus den Stadtrechnungen
von Hermannstadt erfahren wir, dass am 16. Juli 1544 Philippus Pictor
(Maler) zwei Gulden fiir den Druck des ruménischen Katechismus erhalten
hétte*?. Zwei Jahre spéter schrieb der séchsische Pfarrer aus Bistritz/Bistrita
Adalbert Wurmloch(er) an den Breslauer Pfarrer Johann Hess, dass der Kate-
chismus auf Rumanisch tibersetzt und in Hermannstadt gedruckt wurde, und
zwar mit »serbischen Buchstaben«. »Viele der ruménischen Pfarrer schitzen

37 P[etre] P. Panartescy, Inceputurile i biruinta scrisului in limba romana, Bukarest 1965, S. 133.

38 Es handelt sich um folgende Kodizes: Codicele Voronetean (Apostelgeschichte, das Jakobus-
brief und zwei Briefe des Apostels Petrus), Psaltirea Scheiana, Psaltirea Voroneteana, Psalti-
rea Hurmuzachi (die letzten drei sind Psalmbiicher) und Catehismul Martian (der Katechismus
des Martian).

39 RELl, Istoria vietii bisericesti, S. 421-451.

40 Nicolae Ioraa, Istoria literaturii romane, Bd. 2, Bukarest 21926, S. 460.

41 RosetTI, Aparitia scrisului in limba romana, S. 288f.

42 lon CrAciuN, Catehismul roméanesc din 1544, gefolgt von den anderen ruménisch-lutherischen
Katechismen: Barseanu, Sturdzan si Martian, Hermannstadt/Klausenburg 1945-1946, S. 2.
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dieses Biichlein als etwas Heiliges; andere aber verachten es«*®. Sogar der
Fiirst Patrascu der Gute (1554-1558) von der Walachei hat ein Exemplar
bestellt*.

Obwohl es heute kein Exemplar mehr von diesem Buch gibt, rétselten
die Historiker Uber dessen Inhalt. Die Behauptung, dass es die rumanische
Ubersetzung des Kleinen Katechismus Luthers sei, wurde nicht ohne Wider-
spruch von der Geschichtsschreibung tibernommen.

Der bedeutendste rumanische Buchdrucker des 16. Jahrhunderts war aber
der Diakon Coresi. Obwohl Uber seine Persdnlichkeit viel geschrieben wurde,
sind sich die Historiker (iber die Zahl der gedruckten Buicher noch nicht einig.
Mircea Pacurariu sprach von mehr als 25 Biichern®, Panaitescu sogar von 35,
von denen 23 in kirchenslawischer, neun in ruménischer Sprache und drei
zweisprachig (kirchenslawisch-ruménisch)*®. Octavian Nitu gibt als sicher
von Coresi gedruckte Biicher nur 23 an®.

Der aus der Walachei stammende Coresi nahm am Druck eines in Kron-
stadt in der ersten Hilfte des Jahres 1556 in kirchenslawischer Sprache
erschienenen Oktoichos (Buch der Acht Tone) teil. Dann druckte er sein
erstes Buch in der Hauptstadt der Walachei, Targoviste, zwischen 1557
und 1558; es war ein kirchenslawisches Triodion — Pentekostarion, welches
Gebete der Osterfasten und der osterlichen Freudenzeit bis Pfingsten bein-
haltet. Ende des Jahres 1558 {ibersiedelte er, die Einladung des Stadtrichters
Johannes Benkner annehmend, nach Kronstadt, um dort ruméanische Bucher
zu drucken. Die rumanische Geschichtsschreibung benannte zwei Griinde
flr diese Einladung: erstens den Wunsch, die Reformation auch unter den
Rumanen einzufiihren und zweitens, den Wunsch des Stadtrichters Benkner,
der eine Papiermiihle besal}, Handel mit rumanischen Bichern zu betrei-
ben*. Was die erste Motivation betrifft, trug der Chronist Simon Massa unter
dem Datum des 12. Mérz 1559 ein, dass der Stadtrichter Johannes Benkner
und die Mitglieder des Magistrats die Reformierung der »walachischen Kir-
che« beschlossen haben, so dass die Rumanen aufgefordert wurden, sich die
Lehre des (lutherischen) Katechismus anzueignen®. Ein anderer Kronstédter

43 Ebd., S. 3.

44 DumiTrAN, Religie, S. 108.

45 PAcurARrIv, Istoria Bisericii, Bd. 3, S. 483.

46 PANAITESCU, fnceputurile si biruinta scrisului, S. 150.

47 Octavian Nitu, Relatia dintre tipografia diaconului Coresi din Scheii Brasovului si tipografia
honteriana din cetate, in: Biserica Ortodoxa Romana 93 (1975), H. 3—4, S. 426—446, hier S. 431.

48 METES, Istoria Bisericii, S. 126; Virgil Morin, Coresi, editor si tipograf, in: Biserica Ortodoxa
Romana 77 (1959), H. 3—4, S. 307-321, hier S. 312.

49 »1559 die 12. Martii Johannes Bencknerus, iudex Coronensis, cum reliquis senatoribus refor-
mavit Valachorum ecclesiam et praecepta catecheseos dicenda illis proposuit« (Quellen zur
Geschichte der Stadt Brass6. Herausgegeben auf Kosten der Stadt Brassé von dem mit der
Herausgabe betrauten Ausschuss, 4. Bd., Kronstadt 1903, S. 80).
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Chronist, Josef Teutsch, trug unter demselben Datum ein, dass Benkner zwar
verordnet habe »den Wallachen bei der Stadt den Catechismus zu lernen und
sie dadurch zu reformieren; es half aber wenig«*°.

Die Tétigkeit Coresis in Kronstadt dauerte bis zu seinem Tode, im Jahre
1580. Virgil Molin hat vier verschiedene Etappen dieser Tétigkeit festgestellt.

Erstens, gab es eine enge Zusammenarbeit mit dem Stadtrichter Johannes
Benkner, die bis 1565 dauerte. Dass Benkner auch an Handel und Geschéaf-
ten interessiert war, kann man aus der Einleitung des slawischen Oktoichos
entnehmen. Aber es wurde nicht nur Benkner als Sponsor gepriesen, sondern
fur den Export wurden neben der siebenblirgischen Regentin Isabella auch
die Flrsten der zwei rumanischen Firstentiimer aufgezéhlt>'. Mit Benkners
Unterstiitzung konnte Coresi mehrere orthodoxe Blicher drucken, in kir-
chenslawischer (das Evangelium), aber auch in ruménischer Sprache (das
Evangelium und die Apostelgeschichte). Das interessanteste Buch dieser Zeit
war aber ein rumanischer Katechismus mit dem Titel Intrebare crestineasca
(Christliche Frage), aus dem Jahr 1559. Das Buch wurde 1921 entdeckt, und
zwar in einem Kodex mit mehreren Manuskripten und gedruckten Texten,
welches in Ieud (Provinz Marmorosch) aufbewahrt war®>. Das Buch wurde
aber auch bis dahin in schriftlichen Kopien bekannt (in Codex Sturdzanus
und Codicele Martian)¥. Der protestantische Einfluss ist offensichtlich: es
werden nur zwei Sakramente erwahnt (Taufe und Abendmabhl); die Erlosung
geschieht nur aus Glauben, den man nur aus dem Evangelium und nicht aus
der Tradition erhalt>.

Zwischen 1565 und 1568 arbeitete Coresi zusammen mit dem ungarischen
reformierten Adligen Forré Miklds, in dessen Auftrag er zwei ruméanische
Biicher (eigentlich ein einziger Band) druckte: Talcul Evangheliilor (Erkl&-
rung der Evangelien) und Molitvenicul (Euchologion). Das erste enthalt
49 Predigten fiir die Sonntage und acht fiir verschiedene Feiertage. Die Spra-
che unterscheidet sich von den vorherigen rumanischen Blichern. Petre P.
Panaitescu meinte, dass es eine Ubersetzung der Postille von Petrus Melius
Juhasz war®. Die Heiligenverehrung, die ménchische Frommigkeit und die
Gaben fur Klgster werden verurteilt und ironisiert. AufRerdem bemerkt man

50 Quellen, S. 100; PANAITESCU, inceputurile si biruinta scrisului, S. 147.

51 Mouin, Coresi editor, S. 314.

52 METEs, Istoria Bisericii, S. 127.

53 Ion Craciun edierte in Hermannstadt, in den Jahren 1945-1946 alle drei Varianten des Biich-
leins: die 1921 entdeckte Version und die zwei schriftlichen Kopien. Ion Créaciun vermutete,
dass das Biichlein Christliche Frage die zweite Auflage des Hermannstadter Katechismus von
1544 gewesen sei. Vgl. auch PanaiTescu, inceputurile si biruinta scrisului, S. 160f.

54 RoserTl, Aparitia scrisului in limba romand, S. 292; PANAITESCU, inceputurile si biruinta
scrisului, S. 152, 155, 159f.

55 PANAITESCU, inceputurile si biruinta scrisului, S. 152.

© 2017 Vandenhoeck & Ruprecht | Brill Deutschland GmbH
https://doi.org/10.13109/9783666101540 | CC BY-SA 4.0



Wirkungen der Reformation auf die rumanischen Orthodoxen 227

antiklerikale Tone*. Das zweite Buch beinhaltet neun Gebete (Morgen-,
Abend-, Tischgebete), die Abendmahlsvermahnung, Taufe, Trauung, Vesper,
Bestattung, sowie Hymnen und Psalmen. Die Gottesdienstordnungen sind
nach der reformierten Agende Gibernommen, ergénzt mit einigen byzantini-
schen Elementen. Als Basis wurde die Agende der ungarischen reformierten
Kirche benutzt, welche von Kaspar Helth in Klausenburg 1559 gedruckt
worden war. Die Hymnen und Psalmen wurden aus dem Gesangbuch des
ungarischen Pastors Gergely Szegedi (1562) tibersetzt’.

Zwischen den Jahren 1568 und 1579 hat Coresi als selbststindiger Drucker
gearbeitet®. Laut der meisten rumanischen Historiker besaR Coresi in dieser
Zeit seine eigene Druckerei. In den Rechnungen der Stadt Kronstadt wurde
am 6. Oktober 1578 geschrieben: »Es war der Hanusch Scherer hergerufen
unserer Walachen, ihres Glaubens halben. Gab ihm zu Beistand... fl. 2«.%
Dass aus Hermannstadt der Drucker Scherer Nyro nach Kronstadt, wegen
der Rumdnen, eingeladen wurde, bedeute, laut Petre P. Panaitescu, dass der
Kronstédter Magistrat uber die Druckerei von Coresi nicht verfugte und so
mit der eigenen Druckerei Coresi Konkurrenz machen wollte®.

Virgil Molin meinte auch, dass Coresi tatsdchlich in dieser Zeit selbst-
standig in seiner Druckerei arbeitete, indem er von sachsischen Handlern,
insbesondere Laurenzius Fronius und Peter Schirmer Kredite aufnahm.
Manche Biicher sind den Firsten und Metropoliten der Walachei gewidmet;
in anderen Blichern werden gar keine Bischofe oder staatlichen Behorden
erwahnt®, In dieser Zeit druckte er die meisten seiner Buicher, Uiberwiegend
im Kirchenslawisch, aber auch zwei ruménische Biicher (das Messbuch und
das Psalmenbuch, beide im Jahre 1570) sowie ein kirchenslawisch-ruméni-
sches Psalmbuch (1577). Vom Messbuch gibt es heute nur noch ein Exemplar,
in der Bibliothek der Orthodox-Theologischen Fakultat Sibiu/Hermannstadt.
Die Sprache beider Biicher ist sehr archaisch; nur der von Coresi selbst
verfasste Epilog im Psalmbuch unterschied sich durch die Gewandtheit der
Sprache®,

Die Tatigkeit des Druckers Coresi als selbststdndiger Unternehmer war
aber nicht ungeféhrdet. Es kam zu Gerichtsverfahren wegen nicht Beglei-
chung von Schulden, wie z.B. am 19. Juni 1570:

56 Ebd., S. 152.

57 PAcCURARIU, Istoria Bisericii, S. 481; Ana DumiTRAN u.a. (Hg.), Molitavnic, Balgrad 1689, studiu
introductive si glosar, Karlsburg 2009, S. 47f.

58 Virgil MoLin, Date noi cu privire la activitatea diaconului Coresi ca editor, in: Biserica
Ortodoxa Romana 81 (1963), H. 7-9, S. 781-791, hier S. 783.

59 Zitat bei PanarTescu, Inceputurile si biruinta scrisului, S. 147,

60 Ebd., S. 147-149, Zitat S. 148.

61 Mouin, Date noi, S. 787f.; NiTu, Relatia, S. 435.

62 Spiridon CAnpEa, Diaconul Coresi — simplu tipograf sau si traducator al cartilor tiparite de el?,
in: Mitropolia Ardealului 7 (1962), H. 3—6, S. 325-344, hier S. 340.
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Kroner 1570, den 19 Juny Hatt Laurentius Fronius wieder den Koryzam den Wala-
chischen buchdriicker einer Presz halber getedigt und etlige schuld halben. So haben
meine Herren also darin geurtheilt das der Koryza die Presz behalten und mit anderen
guteren dem Laurentio die Schulden bezahlen und der Thoma soll ihm fl. 12 geben®.

Toma, der hier erwéhnt wurde, war der Hauptpriester der ruménischen
Kirche St. Nikolaus aus der Schei-Vorstadt (bis am 21. November 1572) und
vermutlich in das Unternehmen von Coresi verwickelt. Vor 1580 hatte Coresi
einen zweiten Schuldenprozess. Alle gedruckten Blicher wurden dem Coresi
zugunsten des Handlers Peter Schirmer konfisziert. Nach dessen Tod wurden
diese Biicher (insgesamt 111 Bénde) am 15. Dezember 1585 seinen Nachfah-
ren ausgehindigt. Darunter waren 50 Exemplare des »blesch Catechismus«
aus dem Jahr 1559, welchen die Nachfahren von Schirmer im Jahre 1597 in
Tibingen zu verkaufen versuchten®,

Nach seinem Bankrott, trat Coresi in die vierte Etappe seiner Téatigkeit.
Er druckte noch ein Buch, im Auftrag des Stadtrichters Lukas Hirscher —
ein »Evangelium mit Lehre« (Evanghelie cu invatatura). Im Vorwort wurde
geschildert, wie Hirscher ein kirchenslawisches Buch des Metropoliten
Serafim aus der Walachei zum Ubertragen ins Ruméanische in Auftrag gege-
ben hat. Coresi Ubersetzte dann das Buch zusammen mit zwei ruménischen
Priestern aus Kronstadt®. Es handelte sich um das Predigtbuch, welches lvan
Feodorov in Zabludov (Litauen) im Jahre 1569 gedruckt hatte, und zwar aus
alten russisch-slawischen Handschriften, die meisten davon Ubersetzungen
der Predigten des Konstantinopler Patriarchen Kalekas (1334—1357)%.

Das war das letzte von Coresi gedruckte Buch. Es gab aber auch einen
zweiten Coresi, seinen Sohn Serban. Dieser druckte in den Jahren 1581-1582
die Biicher Genesis und Exodus in rumanischer Ubersetzung. Die Initia-
tive des ruménischen reformierten Superintendenten Mihail von Tordas,
den ganzen Pentateuch zu verdffentlichen, scheiterte. An der Ubersetzung
aus dem von Kaspar Helth in Klausenburg in ungarischer Sprache im
Jahre 1551 gedruckten Pentateuch haben vier reformierte Rumanen gear-
beitet: Herce Stefan (Prediger in Caransebes), Zacan Efrem (Lehrer in
Caransebes), Pestisel Moisi (Prediger in Lugoj) und Archirie (Protopope,

63 Francisc PacLr, Cu privire la activitatea de tipograf a lui Coresi, in: Studii si cercetdri de
bibliologie 3 (1960), S. 269f., bei PANAITESCU, inceputurile si biruinta scrisului, S. 142. Laut
Panaitescu, Pall zitierte ein Sentenzen-Buch aus dem Staatsarchiv Kronstadt.

64 MoLIN, Date noi, S. 784f.; PANAITESCU, inceputurile si biruinta scrisului, S. 149f. »Blesch« meint
»walachisch.

65 CANDEA, Diaconul Coresi, S. 337; PANAITESCU, inceputurile si biruinta scrisului, S. 151.

66 PAcURrARIU, Istoria Bisericii Bd. I, S. 483.
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d.h. Dekan in Hunedoara)®. Das zeigt, dass die Reformation auf die Banater
Rumanen schon einen bedeutenden Einfluss am Ende des 16. Jahrhunderts
hatte.

5. Eine national(istisch)e Reformbewegung innerhalb
der Metropolitanprovinzen der Walachei und der Moldau

Im Jahr 1582 wurden in der Walachei, im Kloster Plumbuita, auch ein Evan-
gelium und ein Psalmbuch in kirchenslawischer Sprache gedruckt. Fiinf Jahre
spater druckte der Sohn von Coresi noch ein kirchenslawisches Messbuch.
Danach folgte ein dunkles halbes Jahrhundert, ohne jegliche Drucktatigkeit
im ruménischen Bereich.

Die zwei rumanischen Donaufiirstentiimer erlebten eine Ubergangsperi-
ode. Die alten Bojaren- und Firstenfamilien waren schon ausgestorben und es
gab birgerkriegsédhnliche Zustdnde. Die osmanische Hegemonie erschwerte
noch die Lage, sodass sich in beiden Flrstentimern viele Levantiner und
Griechen als Kreditgeber der Fursten und Wurdetréger des Landes nieder-
lieBen. Die neue, in der zweiten Halfte des 16. Jahrhunderts aufgekommene
rumanische Bojarenschicht missbilligte die Konkurrenz der Levantiner und
der Griechen und plante eine »Bojaren-Monarchie« als Standestaat mit pacta
et conventa wie in Mitteleuropa. Im Ernstfall protestierten die Bojaren, indem
sie nach Siebenbirgen fliichteten und die Steuern nicht mehr zahlten. Der
Fiirst Leon Tomsa (1629-1632) sah sich genétigt, auf die Bojaren zu horen
und eine Standeversammlung im Jahre 1631 zu organisieren, wobei die in der
Walachei anséssigen Griechen aufgefordert wurden, entweder Ruméninnen
zu heiraten oder das Land zu verlassen. Ein Jahr spéter gelang es den Boja-
ren eine sogenannte »Bojaren-Monarchie« zu bilden, indem Matei Basarab
(1632-1654), ein Bojar aus der Kleinwalachei/Oltenien von den Osmanen als
Furst anerkannt wurde®,

Diese nationalistische Haltung der rumanischen Bojaren hatte aber
Folgen auch fir die Kultur der Furstentimer und fur die Kirche. Obwohl
die offiziellen Chroniken der zweiten Halfte des 16. Jahrhunderts noch in
Kirchenslawisch verfasst waren, verbreitete sich allméhlich das Schreiben in
der rumanischen Sprache, mit der Folge, dass das Kirchenslawische immer
weniger benutzt und bekannt wurde. Es entstand ein Kulturbruch, sodass
die Griechen, die sich in den Firstentiimern aufhielten, dartber erstaunt
waren. So zum Beispiel schrieb der griechische Bischof Matheus von Myra
(Lykien), dass wegen der Unwissenheit viele schlimme Taten geschahen

67 Ebd., S. 484.
68 Dan Horia MaziLu, Noi despre ceilalti. Fals tratat de imagologie, Bukarest 1999, S. 183f.
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und in den Kirchen Unordnung herrsche. »Die Prister wissen nicht, wie die
Kinder getauft werden missen, kennen die gottlichen Gebete nicht, wissen
nicht, wie sie die Liturgie zelebrieren sollen. Die héren und wundern sich
Uber Trauungen und Salbungen, den Namen der anderen Sakramente wissen
die gar nicht«®, Tatsdachlich wurden die Gottesdienste in Kirchenslawisch
zelebriert, ohne dass die Priester und das Volk diese Sprache noch verstehen
konnten. Es bestand tatsachlich die Notwendigkeit einer internen Reform der
rumanischen Kirche, innerhalb, aber auch auf3erhalb Siebenbiirgens’.

Erst nach der Festigung der »Bojaren-Monarchie« konnte ein Aufbliihen
der Kultur beobachtet werden. Der Prozess der Kulturreform lief in folgende
Richtungen:

» Einfiihrung von Druckereien (mit Hilfe des Metropoliten von Kiew, dem
Ruménen Petru Movild, bekannt als Peter Moghyla);

+ Ubersetzung von Gesetz- und Kirchenrechtsbiichern (Pravila), um die
legislative Anarchie zu iberwinden und klare Regeln fir die Geistlichen
und das gemeine Volk festzulegen: Pravila gedruckt im Kloster Govora
(Walachei) im Jahre 1640 (in zwei Versionen: eine fiir die Walachei und
die andere fir Siebenbiirgen)™; die Pravila des Fiirsten Vasile Lupu in Iasi
(Moldau, 1646) und die GroBe Pravila aus Targoviste (Walachei, 1652);

+ Ubersetzung und Druck von Lehrbiichern, insbesondere Predigtbiichern:
Evanghelia invagatoare (Das lehrende Evangelium), ein Predigtbuch fir
die Sonntage, Feier- und Heiligentage (iiber 600 Seiten, gedruckt vom
Meletie Macedonianul, dem Abt des Klosters Govora, in den Klgstern
Govora und Dealu zwischen 1642 und 1644); Invataturi preste toate zilele
(Lehre flr alle Tage), eigentlich die Erklarung der sieben Sakramente
(Campulung in der Walachei 1642); Seapte Taine ale Besearecii (Sieben
Sakramente der Kirche), des moldauischen Metropoliten Varlaam (lasi
1644);

+ Ubersetzung in ruménischer Sprache der Typikon-Hinweise aus den litur-
gischen Biichern, damit die Pfarrer die Gottesdienste richtig zelebrieren
kénnen. Die Texte der Gebete blieben Kirchenslawisch. Im ersten Buch
dieser Kategorie (Mysterium sau Sacrament [Mysterium oder Sakra-
ment] 1649), welches die Taufe und die Salbung beinhaltete, erklérte der
Metropolit der Walachei Stefan auch den Grund dieses Druckes: »damit

69 Matei AL MIRELOR, Istoria celor savarsite in Ungrovlahia incepand de la Serban Voievod pana
la Gavriil Voievod, in: Gheorghe MiHAILA/Dan Zawmrirescu (Hg.), Literatura romana veche.
1402-1647, Bd. 11, Bukarest 1969, S. 246.

70 DumITRAN, Religie, S. 194.

71 loan Bianu u.a. (Hg.), Bibliografia romaneasca veche, 1508-1830, Bd. 1 (1508—-1717), Bukarest
1903, S. 111f. Interessant ist, dass im Vorwort die Pfarrer aufgefordert wurden, das Buch den
Laien nicht zu zeigen.
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die Feinde unseres Volkes nicht mehr sagen konnen, dass wir die Gottes-
dienste nicht richtig zu zelebrieren wissen«. Bis Ende des Jahrhunderts
erschienen fast alle orthodoxen liturgischen Biicher mit in ruméanischer
Sprache tibersetzten Indikationen (im Jahre 1680 auch das Liturgikon);

+ Die Ubersetzung der Lesungen: Psalmenbuch (Iasi 1679), Lesungen aus
dem Alten Testament (Iasi 1682), das Evangelium (Bukarest 1682), das
Apostelbuch (Bukarest 1683). Die ganze Heilige Schrift erschien in Buka-
rest im Jahre 1688;

« Ubersetzung aller orthodoxen liturgischen Biicher. Der moldauische
Metropolit Dosoftei druckte die zweite ruménische Auflage der Liturgie
(Tasi 1679 und 1683) mit dem Segen des Patriarchen von Alexandrien,
der sich zu dieser Zeit in der Moldau aufhielt. Dosoftei druckte 1681
auf Rumanisch auch ein Molitvelnic (Euchologion). Eine dritte wurde
dann in Siebenbiirgen 1687 gedruckt (s.u.), welche dann 1706 als Basis
fiir die vierte ruménische Auflage der Liturgie diente. Diese konnte sich
dann auch durchsetzen; sie erschien in Ramnicu Valcea, in der Kleinwa-
lachei (Oltenien), gedruckt vom aus Georgien stammenden Bischof und
zwischen 1708-1716 als Metropolit der Walachei amtierenden Antim
Ivireanu. Antim Ubersetzte fast alle liturgischen Biicher, welche aber erst
nach seinem Tod erschienen. 1780 wurde der Prozess der Einfithrung
der rumanischen Sprache in die Kirche mit dem Druck aller 12 Bande
des Menologion (das Zwolfmonatsbuch) abgeschlossen. Die ruménische
Kirche war also und blieb Jahrhunderte noch die erste orthodoxe Kirche,
die den Gottesdienst in der modernen Sprache des Volkes zelebrierte. Und
dafiir gab es eine rege Zusammenarbeit zwischen den Kulturtréagern aller
ruménischen Gebiete, inklusive Siebenblrgens.

6. Einfluss der Reformation auf die
Rumanen Siebenblirgens im 17. Jahrhundert

Die ersten Jahre des 17. Jahrhunderts waren durch Kriegswirren charak-
terisiert. Ende des Jahres 1599 konnte der Fiirst der Walachei Michael der
Tapfere (1593-1601) Siebenbiirgen erobern; zwei Jahre spdter wurde er
im Auftrag des habsburgischen katholischen Generals Basta ermordet. Es
folgten drei Jahre Besatzung durch Basta, bis der reformierte ungarischer
Adliger Bocskai gegen die Habsburger rebellierte und das protestantische
Furstentum Siebenburgen wiederherstellen konnte. Auch die Zeit des Furs-
ten Gabriel Bathory (1608-1613) war nicht besser, insbesondere fiir die
Sachsen, deren Hauptstadt Sibiu/Hermannstadt vom Firsten erobert wurde.
Stabilitdt konnte erst unter Gabriel Bethlen (1613-1629) gesichert werden.
Es folgten dann die absolutistische Herrschaft der Fursten Georg I. u. Il
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Rékoéczi (1630-1648; 1648—1660), deren letzte vier Jahre vom Biirgerkrieg
(1656—-1661) gepragt waren. Neue Stabilitdt folgte unter Michael 1. Apafi
(1661-1690). Danach aber wurde Siebenbiirgen Teil des Habsburgerreiches.

Alle Flrsten des 17. Jahrhunderts waren Unterstiitzer des ungarischen
Protestantismus auf dem Gebiet des habsburgischen Ungarns; dabei unter-
zeichneten sie mehrere Vertrége betreffend die Religionsfreiheit in Ungarn
und konnten sogar provisorisch Komitate aus Oberungarn (das heutige
Transkarpatien in der Ukraine und Gebiete aus der Ostslowakei) besetzen.
Was die Politik gegenuber den Ruménen betraf, wurde keine Neugriindung
der ruménischen reformierten Kirche unternommen, sondern eine Neuord-
nung der existierenden orthodoxen Kirche mit dem Ziel, eine Union mit
der reformierten ungarischen Kirche herzustellen. Dabei wurde auch eine
kulturelle Mission durchgefiihrt, z.B. Buchiibersetzungen ins Rumanische,
parallel mit dem gleichgerichteten Prozess innerhalb der zwei ruménischen
Donaufrstentimer.

Anfang des 17. Jahrhunderts gab es mehrere ruménisch-orthodoxe Bistu-
mer auf dem Gebiet des Furstentums. Im eigentlichen Siebenbirgen gab es
die sogenannte Metropolie von Alba lulia/Weif3enburg und das vorlaufige
Bistum von Vad in Nordsiebenbiirgen, bis etwa 1630, als die Metropolie
von Alba lulia das ganze Siebenbirgen jurisdiktionell umfasste. AuRerhalb
des historischen Siebenbiirgen gab es noch in den Partes (mit Marmorosch)
und im Ost-Banat (bis zur osmanischen Eroberung um 1656) zwei andere
selbststandige Bistiimer, unter ruthenischem bzw. serbischem Einfluss. In
der zweiten Halfte des 17. Jahrhunderts, als das Flrstentum sich eigentlich
nur auf das Territorium des historischen Siebenbiirgen und des Marmorosch
beschrénkte, standen die Ruménen unter der Jurisdiktion des Hierarchen von
Alba lulia.

6.1 Briefwechsel zwischen First Bethlen
und dem 6kumenischen Patriarch Kyrillos Lukaris

Gabriel Bethlen ist der erste bekannte First dieses Jahrhunderts, welcher
das Ziel hatte, die Ruméanen zur Konversion zu bewegen. Deswegen sandte
er mehrere Briefe an den Patriarchen von Konstantinopel, dem unterstellt
wurde, calvinistisch beeinflusst zu sein, mit der Bitte, er solle auch dazu
beitragen und die Ruméanen Siebenbiirgens zur Konversion zu ermuntern.
Die Briefe des Fursten sind verloren gegangen, nicht aber die Antwort des
Patriarchen vom 2. September 162972,

72 lon Lupas, Documente istorice transilvane, Bd. I, Klausenburg 1940, S. 177-179.
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Erstens erklarte der Patriarch, dass er mit Schmerz tiber das schwere und
beschamende Schicksal der ruménischen Priester erfahren musste, insbeson-
dere, weil diese »nicht mehr im Stande sind zu lesen und desto weniger die
Heiligen Evangelien zu verstehen und zu lehren«, sodass »die guten Sitten
und das christliche Gesetz« jeden Tag immer weniger respektiert wirden.
Wenn er nicht in Konstantinopel hétte bleiben miissen, wére er gerne nach
Siebenbiirgen gefahren, er sei jedenfalls dankbar fur den Schutz, den der
Furst den Ruménen zu geben bereit sei. Nur verstehe er aber die Bedin-
gungen fir diesen Schutz nicht, denn fir »eine solche Arbeit, kdnnen wir
Ihnen unsere Beihilfe 6ffentlich nicht geben«. Die Tiirken wiirden sich daftr
gar nicht interessieren. Das Problem liege aber in Siebenbiirgen. Wenn alle
Rumanen zur »Sekte« des Fiirsten konvertieren wiirden, dann wiirden die
anderen Konfessionen aus Siebenblrgen protestieren. AuRerdem, miisste der
Furst »die Bindung des Blutes und des Sinnes, welche insgeheim, aber doch
umso starker zwischen den Ruménen aus Siebenbiirgen und den Bewohnern
der Walachei und der Moldau lebendig ist, zerstéren«, weil die Rumanen aus
den Donaufirstentiimern sich, wenn auch nicht mit Waffen, aber doch im
Geheimen widersetzen werden.

6.2 Conditiones episcopi ecclesiarumque valahicarum

Die Antwort des Patriarchen wurde zweieinhalb Monate vor dem Tod des
Fursten geschickt. Der rumanisch-orthodoxe Metropolit von WeiRenburg,
Ghenadie IL., iiberlebte den Fiirsten bis Ende des Sommers 1640. Uber die-
sen Hierarchen wissen wir Bescheid, dass ihm die siebenburgische Obrig-
keit einige Bedingungen (conditiones) gestellt hat™®. Der ungarische refor-
mierte Historiker Istvan Juhasz meinte, dass tatséchlich Bethlen der erste
First gewesen sei, der solche Bedingungen gestellt hatte, und zwar bereits
im Investiturdiplom fiir den Bischof Teofil von Vad (21. Februar 1615): Er
musste die Visitationen durchfithren und die Unordnung bestrafen’™. Am
9. April 1638 hat der Fiirst Georg I. Rakoczi auf die Bitte des Metropoli-
ten Ghenadie Il. zwei &ltere Steuererleichterungen fiir die ruménischen
Priester bestdtigt (ndmlich die des Sigismund Bathory vom 4. Juni 1595
und Gabriel Bathory vom 9. Juni 1609). Aber er stellte eine Bedingung,
eigentlich eine sechste Bedingung, neben den anderen, alteren flinf, die von
Bethlen festgelegt worden waren. Der rumanische Hierarche misse sich dem

73 Arpad Biray, Die Ruminen Siebenbiirgens unter den protestantischen Fiirsten (1606—1691),
in: Joachim Banrcke/Krista Zach (Hg.), Kirche — Staat — Nation. Eine Geschichte der katho-
lischen Kirche Siebenbiirgens vom Mittelalter bis zum frithen 20. Jahrhundert. Az Erdély
Katholicizmus multja és jelene, Miinchen 2007, S. 93—116, hier S. 109f.

74 Istvan Junisz, A Reformacio az Erdelyi Romanok Koyott, Klausenburg 1940, S. 136-138.
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calvinistischen Superintendenten unterordnen”. Eigentlich nannte sich der
ungarische reformierte Superintendent Geleji schon seit 1634 »Bischof der
orthodoxen Ruméanen«’s.

Die zwei Firsten der Dynastie R&koczi wurden von Juhész als sehr
»ungeduldig«, was die Durchsetzung ihrer Politik anbelangte, aber auch
als »absolutistisch« charakterisiert. Es wurde beschlossen, dass die katholi-
schen Mitglieder des Landtages, drei Personen fiir den Posten eines Vikars
vorschlagen sollten”. Er unternahm MaRnahmen gegen die Sabbatarier und
minderte die Rechte der Unitarier. Auch hat sich der First in die inneren
Angelegenheiten der Reformierten eingemischt’™. Aber auch die ungarischen
reformierten Superintendenten teilten dieselbe missionarische Politik. Geleji
(1644-1649) besall einen »reformierten Eifer«; er wurde von Juhdsz als der
bedeutendste Leiter der reformierten Kirche Siebenbiirgens beschrieben.
Csulai (1650—1660) hat diesen reformierenden Eifer weitergefithrt”. In die-
sem Sinne haben sich die reformierten Superintendenten auch Rechte Uber
die anderen Konfessionen angemalit, nicht nur tber die Unitarier, sondern
auch tber die orthodoxen Ruménen®,

In diesem Kontext wurde das Problem der »Bedingungen« oder der
conditiones nach dem Tod des Metropoliten Ghenadie 1. wieder auf die
Tagesordnung gesetzt. In einem Briefwechsel zwischen dem reformierten
Superintendenten Geleji und dem Firsten Georg |. Rakdczi wurde dartber
viel diskutiert®'. Schon in dem ersten Brief vom 4. September 1640 erwéhnte
Geleji die Notwendigkeit, einen guten Metropoliten zu installieren, den man
aber unter dem Klerus der Rumanen aus Siebenbiirgen nicht finden kdnne.
Deswegen hétte er an einen Griechen aus der Walachei gedacht, ndmlich
Meletie Macedoneanul, der dort mehrere Bicher gedruckt hatte. Geleji
meinte, dass die griechische Religion nicht so korrupt sei wie die rumanische
Religion, die eigentlich nur ein Aberglaube sei. Wir haben wieder mit dem
Thema »Aberglaube« zu tun, gesehen als eine ernste Abweichung in der
Religiositat der Ruménen vom wahren Christentum?®. Auch meinte Geleji
noch, dass man dem neuen Metropoliten mehr Bedingungen stellen misse,
weil die alten, die man dem verstorbenen Ghenadie Il. gestellt hatte, zu

75 Ebd., S. 194-199 (in lateinischer Sprache); DumiTrAN, Religie, S. 149.

76 PAcLISANU, Istoria, S. 47.

77 Fortunat Boros, Das Zeitalter der protestantischen Fiirsten (1606—1691), in: Joachim BAHLCKE/
Krista Zacu (Hg.), Kirche — Staat — Nation. Eine Geschichte der katholischen Kirche Sieben-
biirgens vom Mittelalter bis zum frithen 20. Jahrhundert. Az Erdély Katholicizmus multja és
jelene, Miinchen 2007, S. 71-92, hier S. 82.

78 Junasz, A Reformécid, S. 142f.

79 Ebd., S. 148.

80 DuwmiTraN, Religie, S. 171f.

81 Die Briefe des Superintendenten Geleji wurden in Lupas, Documente, S. 204-212 gedruckt.

82 JunAsz, A Reformacio, S. 149f.
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wenige und auch nicht respektiert worden waren. In einem zweiten Brief
vom 13. September, erwdhnte Geleji drei Kandidaten fir den Metropoli-
tanstuhl der Rumanen: den von ihm empfohlenen Grieche Meletie aus der
Walachei (der schon in Siebenbiirgen angekommen war), den Kandidaten der
ruménischen Priester (ein unwiirdiger Mensch, Protopop in Hatzeg, Simion
Stefan) und den Kandidaten des moldauischen Fiirsten Vasile Lupu, der auch
als Favorit des Flrsten schien. In einem dritten Brief vom 22. September
teilte Geleji die 24 Bedingungen mit, die er dem neuen Metropoliten stellen
wollte. Zwei Tage spéater schilderte der Superintendent seine Diskussion mit
Meletie. Dieser sagte, dass, falls er die Bedingungen annehmen sollte, ihm
der Patriarch seine priesterlichen Prarogativen entziehen wirde. Die Ruma-
nen wirden ihn dann nicht akzeptieren. Geleji erklarte, dass tatsachlich kein
Kandidat ausfindig zu machen sei, diese Bedingungen zu akzeptieren und
die eigene Religion in fundamentalibus zu dndern. Deswegen schlug er eine
Politik der kleinen Schritte vor: Zu allererst sollten die Ruméanen aufgefordert
werden, vom Aberglauben abzulassen; durch Schulung kénnte man sie dann
besser beeinflussen.

Der First entschied sich nicht fiir Meletie aus der Walachei, sondern fur llie
Iorest, den Kandidaten des moldauischen Fiirsten Vasile Lupu (1634—1653).
Die Ernennungsurkunde ist nicht bekannt. Also wissen wir nicht, ob man
ihm Bedingungen gestellt hat. Interessant ist aber, dass ein Jahr spéter (am
30. September 1641), der Fiirst Georg I. den Pfarrer Abraham aus Burdanfalva
als Bischof der Ruménen aus dem Komitat Bihar ernannte, unter folgenden
drei Bedingungen: a. sich dem reformierten siebenbirgischen Superinten-
denten und dem reformierten Dekan aus Bihar zu unterordnen; b. Einfih-
rung der Predigt in rumanischer Sprache; c. die Feier der Sakramente solle
man auf Ruménisch zelebrieren, ohne aberglédubische Elemente®. Mehr
Informationen Uber diesen Abraham haben wir nicht.

Im Jahre 1643 verschlechterten sich die Beziehungen zwischen dem Firs-
ten Georg I. Rakoczy und Vasile Lupu von der Moldau, was auch Folgen fiir
den orthodoxen Metropoliten hatte. Geleji berief eine Synode der rumaéni-
schen Priester an, die als Gerichtsinstanz tber den unwirdigen Lebensstil
des Metropoliten fungieren sollte®*. Ilie lorest wurde verhaftet und erst im
November 1643 auf Kaution freigestellt. Da er die 1000 Taler nicht bezahlen
konnte, durfte er in die Moldau zurtickkehren, aber 24 Personen mussten
fur ihn haften. Die Moldauer (bereichten das Geld nicht, sondern schick-
ten ihn nach Russland, mit einem Empfehlungsbrief (unterzeichnet von

83 Luras, Documente, S. 213-217.
84 Ana Dumitran meint, dass der rumanische Klerus gar nicht bereit war, Ilie lorest zu akzeptie-
ren und so war es der Regierung gar nicht schwer, ihn zu entfernen.
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allen moldauischen Hierarchen, sowie auch von den bedeutendsten Abten
des Landes)®. Ilic lorest traf den Zaren Alexei I. in Moskau (26. August
1645) und bekam mehrere Geschenke. Damit konnte er, nach Siebenbiirgen
zuriickgekehrt, das Losegeld fir die 24 Gewahrsménner bezahlen. Ilie lorest
lebte fortan im moldauischen Kloster Putna, wo er 1678 verstarb.

Nun wurde doch der Kandidat des rumanischen siebenbirgischen Klerus,
Simion Stefan (1643-1656), als Metropolit eingesetzt. In dessen Ernennungs-
urkunde vom 10. Oktober 1643 erscheinen 15 Bedingungen®. Einige sind
mit den von Geleji im September 1640 vorgeschlagenen Bedingungen gleich:
a. Gottesdienst in ruménischer Sprache (inklusive Predigt); b. Benutzung des
Katechismus (erschienen 1640 in ruménischer Sprache — s.u.); c. Reform der
Gottesdienste: Taufe ohne Weihwasser und Zeremonien; Beerdigung ohne
Zeremonien, insbesondere Kerzen und lautes Weinen (diese wurden 1640
als »pépstliche Erneuerungen« bezeichnet); Eucharistie nur fur Erwachsene;
d. Beseitigung der vielen Scheidungen (1643 wurde die Einfithrung des
reformierten Scheidungsrechtes expressis verbis genannt); e. Beseitigung der
Heiligenverehrung; f. keine Gottesdienste fiir Glaubige ungarischer Sprache;
g. Unterordnung gegenuiber dem reformierten Superintendenten.

Es gab aber auch Unterschiede. So wurde beispielsweise 1643 der Akzent
auf das Kirchenrecht gelegt: a. Freiheit der Konversion zum Reformierten-
tum; b. Kirchenzucht mithilfe von Entfernung der Stinder aus der Kirchen-
gemeinschaft; c. Einflhrung einer jahrlichen Kirchensynode, wobei der
reformierte Superintendent Stimmrecht haben sollte; d. Einfihrung eines
Konsistoriums als Wahlgremium und gerichtliche Instanz fiir die Protopo-
pen, mit Veto-Recht des reformierten Bischofs; e. Einfiihrung eines Beru-
fungsgerichts fiir Priester, mit Veto-Recht des reformierten Superintenden-
ten. Drei Jahre zuvor gab es aber noch andere Akzente: a. Kultur: Griindung
einer héheren ruménischen Schule und Druckerei; b. Ritus: Einfiihrung von
Gestiihl in Kirchen; Verbot von Fasten und Weihrauch, von Verwendung des
Honigs bei Trauungen und Entfernung der StraRenkreuze; c. Aberglaube:
Beseitigung des Freitagszelebrierens (ein aberglaubisches ruménisches Fest)
und der Wahl der Pfingstkonigin.

Juhész sieht in Superintendent Geleji den Architekten dieser neuer
konfessionellen Politik des siebenblrgischen Flrstentums gegeniiber der
rumanischen Kirche. Anstatt eine rumanische reformierte Superinten-
dentur zu grinden, beférderte Geleji eine »Reform durch Einsetzung von
Bedingungen«, um damit in das innere Leben der ruménischen Kirche

85 Luras, Documente, S. 229-231.

86 Timotei Cipariu, Archivu pentru filologia si istoria, Blasendorf 1869, S. 628—632; Johann
Hintz, Geschichte des Bistums der griechisch-nichtunierten Glaubensgenossen in Siebenbir-
gen, Hermannstadt 1850, S. 70.

© 2017 Vandenhoeck & Ruprecht | Brill Deutschland GmbH
https://doi.org/10.13109/9783666101540 | CC BY-SA 4.0



Wirkungen der Reformation auf die ruméanischen Orthodoxen 237

und Religiositét eindringen zu kénnen®. Und, tatsachlich, fuhr Juhasz fort,
wurde die ekklesiologische Struktur der ruménischen Kirche reformiert.
Durch die Einsetzung der aus Protopopen zusammengesetzten Synode, war
die siebenbirgisch-rumanische Kirche des 17. Jahrhunderts nicht mehr eine
Ecclesia in episcopo, weil der Bischof ein primus inter pares unter den Pro-
topopen wurde. Die Synode tibernahm die Funktion einer Legislative, aber
auch der Judikative; an der hochsten Spitze befanden sich der ungarische
Superintendent und der Fiirst (als summus episcopus)®®.

Im Jahre 1656, als Simion Stefan gestorben ist, begannen auch die Kriegs-
wirren in Siebenbiirgen. Der neue Metropolit Sava Brancovici (1656—1680)
wurde ohne Bedingungen ernannt, und zwar auf Empfehlung des reformier-
ten Superintendenten Csulai (Diplom von 28. Dezember 1656)%. Der neue
Fiirst Michael Apafi L. bestdtigte die Ernennung (23. April 1662). Es wur-
den Bedingungen erwahnt, aber nicht aufgezahlt®®. Erst in dem furstlichen
Diplom von 20. Februar 1669 wurden die 15 alten Bedingungen aufgezéhlt,
wobei noch vier weitere zusatzlich gegeben wurden: a. Griindung von Schu-
len, insbesondere in Weillenburg, in Hunedoara und Marmorosch, damit die
Schiler gut Rumanisch lernen kdnnen; b. Wiederherstellung der Druckerei;
c. Amtsentfernung derjenigen Prister, die »auller serbischem Buch nichts
anderes kennen und nichts verstehen, was sie dort lesen, und so in der Kirche
nur murmeln; d. die Subordination des rumanischen Metropoliten unter den
reformierten Superintendenten hinsichtlich Cheirotonie (Priesterweihe), Lai-
sierung und Wiedereinflihrung ins Amt der Priester und des Eherechts. Auch
wurde der reformierten Synode das Recht gegeben, die Beschliisse der ruma-
nischen Synode zu bewilligen®’. Die 19 Bedingungen wurden spéter auch in
den Ernennungsurkunden der nachfolgenden Metropoliten aufgezihlt: 1680
(Tosif Budai) und 1685 (Varlaam).

6.3 De Unione Valachorum cum Reformatis

Im Jahre 1746 schrieb der ungarisch-reformierte Pfarrer und Historiker
Péter Bod (1712-1769) eine Geschichte der Siebenbiirger Ruménen (Brevis
Valachorum Transylvaniam incolentium Historia). Darin erwahnte er zwei
Kirchenunionen: erstens De unione Valachorum cum Reformatis (17. Jhd.)
und zweitens De unione Valachorum cum Romano-Catholicis sub Leopoldo

87 Junasz, A Reformacio, S. 151.

88 Ebd., S. 153.

89 Ebd., S. 79-81; Cipariu, Archivu, S. 648—650.

90 Vasile ManGra, Mitropolitul Sava II Brancovici, Arad 1906, S. 160-162.
91 Ebd., S. 67-69; DumitrAN, Religie, S. 146f.

© 2017 Vandenhoeck & Ruprecht | Brill Deutschland GmbH
https://doi.org/10.13109/9783666101540 | CC BY-SA 4.0



238 Paul Brusanowski

Imperatore tentata. Die Union mit den Reformierten betrachtete er als
administrative Vereinigung unter der Leitung des Superintendenten und der
ungarisch-reformierten Kirchensynode®2.

Der erste Schritt dieser kirchlichen Verwaltungs-Union war die leitende
Stelle des reformierten Superintendenten in der rumanischen Kirche. Schon
1634 nannte er sich »Bischof der orthodoxen Ungarn und Ruménen«®. Die
Conditiones von 1643 verstérkten die Subordination der ruménischen Kirche
unter der reformierten Superintendentur. Juhdsz meint aber, dass Tofeus
(zwischen 1663—1679 Hofprediger von Apafi und dann zwischen 1679-1684
Superintendent) den groRten Einfluss dahingehend austibte, damit diese
Subordination auch Folgen haben sollte, und so wurden dann 1669 auch die
anderen vier Bedingungen eingefiihrt. Fiinf Jahre spater (am 14. Juni 1674)
gab der First Apafi dem Superintendenten Gaspar Tiszabecsi das Recht,
Visitationen in den ruménischen Kirchen durchzufiihren (auf Kosten der
rumanischen Priester) und die Fehler zu korrigieren. Durch seinen »diktato-
rialen Willen« und Eifer zerstorte aber Tofeus die Friichte von Geleji, indem
die Ruménen von der Idee der Reform entfremdet wurden®. Die leitende
Position des ungarischen reformierten Superintendenten in der rumanischen
Kirche blieb aber bis Ende der reformierten Epoche in der siebenbiirgischen
Geschichte bestehen: am 9. April 1697 bezeichnete sich der Superintendent
Istvan Vesprémi als Erdelyi Reformatus magyar es roman Puspok, als
siebenbiirgisch-reformierter ungarischer und ruménischer Bischof .

Der zweite Schritt war die zeitbedingte, provisorische direkte Subordina-
tion mancher ruménischen Protopopiate (Dekanate) unter dem reformierten
Superintendenten. Die bedeutendsten Territorien, die in Frage kamen, waren:
Bihar (1608, 1641), Fogarasch (1643, 1656, 1662) und Hunedoara (bis 1700
etwa 10 reformierte Gemeinden). Nach der Verhaftung des Metropoliten
Ilie lorest, versuchte der Superintendent Geleji 17 Protopopen von der Juris-
diktion des ruménischen Hierarchen loszureiflen. Am 4. Mérz 1643, als die
Ernennung von Simion Stefan schon geplant war, schrieb Geleji einen Brief
an den Fiirsten und schilderte ein Treffen von ihm mit Simion Stefan und den
rumanischen Protopopen. Die Absicht des Superintendenten sei die gewesen,
dem neuen Metropolit als Bedingung zu stellen, dass 17 der 20 ruménischen
Protopopiate dem Superintendenten direkt subordiniert wiirden, wodurch

92 Das Werk von Bod wurde von Ana Dumitran, Gidor Botond und Nicolae Danila herausge-
geben (Relatii interconfesionale romano-maghiare in Transilvania [mijlocul secolului XVI—
primele decenii ale secolului XVIII]. Roman-magyar felekezetkozi kapcsolatok Erdélyben.
A XVI. Szazad kozepe — a XVIII szazad elso évtizedei kozott, Karlsburg/ Weissenburg 2000,
S. 312-445.

93 Bitay, Die Ruminen, S. 99.
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der Metropolit nur (ber drei Protopopiate Jurisdiktion erhalten wirde.
Vorher schon hatten 17 Protopopen Anerkennungsurkunden vom Fiirsten
erhalten, sodass sie ab sofort als dem Superintendenten untergeordnet galten.
Manche Protopopen aber erhoben Protest und waren bereit, auf die frstli-
chen Urkunden zu verzichten, weil sie eigentlich nicht so verstanden hétten,
dass die Annahme dieser Urkunden auch die Trennung vom ruménischen
Hierarchen bedeuten wiirde. Die meisten Protopopen meinten, sie missten
sich mit den Priestern verstandigen und verlieRen den Saal. Geleji lief ihnen
nach und drohte, dass sie ohne Metropoliten bleiben wiirden. Zum Schluss
haben die Protopopen und Simion Stefan die Bedingungen unterzeichnet.
Im Ernennungsdiplom des Metropoliten vom 10. Oktober 1643 wurden doch
alle 20 Protopopiate unter die Jurisdiktion des Metropoliten gestellt™. In den
nachsten Jahren aber wurden neue Protopopiate gegriindet, und zwar fir
Personen, die bereit waren, die direkte Jurisdiktion des reformierten Super-
intendenten zu akzeptieren (Popa von Hateg, Stefan von Berivoi/Fagaras,
Ioan von Tighindeal, Ioan aus Craciunel, Neacsu von Weillenburg)®’.
Drittens, wurden Elemente der reformierten Kirchenverfassung in die
rumanische Kirche eingefiihrt, wie das oben erwahnte Konsistorium als
Wahlgremium/Gerichtsinstanz fiir Protopopen. Juhész betont auch, dass die
Bedingungen, welche 1643 Simion Stefan gestellt wurden, das Ziel hatten,
die Vereinigung der ruménischen mit der ungarisch-reformierten Kirche zu
sichern, indem man allen Nachdruck auf die Institutionen der ruménischen
Kirche legte (Konsistorium, Synode)®®. Ein weiterer Schritt kam dann am
24. Mai 1667, als der orthodoxe Hierarche Siebenbiirgens unter Aufsicht
eines Gremiums (zwei Laien und zwei Pfarrer) gestellt wurde. Diese vier
sogenannten Epitropen tibernahmen die Verwaltung der Kirchengiiter,
mussten den Hierarchen bei allen Pastoralbesuchen begleiten und hatten die
kanonische Prufung aller Priester-Kandidaten vorzunehmen®. Ruménische
Kirchenhistoriker schrieben zwar (iber »calvinistische Institutionen« in der
rumanisch-orthodoxen Kirche Siebenbiirgens'®. Interessant ist aber, dass in
der Reformierten Kirche Siebenbiirgens dagegen erst 1682 eine neue Kirchen-
verfassung (mit einem Konsistorium) erlassen wurde, wonach »ein aus fiinf
Geistlichen und funf weltlichen Mitgliedern bestehendes Kirchengremium
gegriindet (wurde), die politica-ecclesiastica mixta congregatio«'®',
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All diese MaRnahmen hatten zur Folge, dass »die ruméanische Kirche sich
in ein ruméinisches Vikariat des ungarischen reformierten Bistums verwan-
delt hat, in welchem die Interventionen des Superintendenten, als oberster
Hierarche, und des Firsten, als Patron und Beschiitzer, sich voller Legalitat
erfreuten«!o2,

6.4 Fiirstliche Urkunden fiir die Verbesserung der
materiellen Lage der rumanischen Pfarrer

Nach jiingsten Forschungen wurden zwischen 1560 und 1690 136 fiirstliche
Urkunden erlassen, wodurch Priester (mit ihren S6hnen) nobilitiert wurden.
Ana Dumitran meint, dass ein Viertel der ruméanischen Priester in dieser
Weise in den Adel eintreten konnten. In {iber 80 Prozent der Fille lag die
Ursache in militdrischen Verdiensten der Nobilitierten!®. Es gab aber auch
Urkunden, welche die Verantwortung der Fiirsten fiir das religiose Leben der
ruménischen Gldubigen innerhalb des Vaterlandes als Begriindung anfiihr-
ten. Dafiir wurden die Priester ermahnt, Verantwortung fiir die Mission und
die Lehre des Volkes zu iibernehmen. Deswegen wurden die Priester und
ihre S6hne aus der Leibeigenschaft befreit (z.B. am 9. April 1638). Es wurden
aber auch Visitationen durch reformierten Amtstriager in den ruménischen
Dorfern durchgefuhrt, wobei man die theologischen Kenntnisse der rumani-
schen Priester und Priesterfrauen prifte!®,

Die Landtage haben aber eine entgegen gerichtete sogenannte »Gegen-
mission« organisiert. Schon im Jahre 1639 hat der Landtag in Weilenburg
beschlossen, dass die rumanischen Priester zwar dem Landesherrn das hono-
rarium bezahlen sollten, die Priesterséhne dagegen weiterhin Leibeigene
bleiben sollten, auch wenn der Vater nobilitiert wurde. Die Landtage von
1678 und 1680 haben dann alle Urkunden aufgehoben'®. Wie Juhasz schrieb,
gab es innerhalb der siebenbiirgischen Sténde gar keine Verantwortung fiir
Mission. Die Stande waren eher darum bemiht, die existierende politische
und konfessionelle Situation beizubehalten's,

102 DuMITRAN, Relatii interconfesionale, S. 50.
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6.5 Kulturelle Mission und Erneuerung um
die Mitte des 17. Jahrhunderts

Einer der bedeutendsten Einflisse der Reformation auf die Siebenblrger
Rumaénen war die Forderung der ruménischen Sprache im Gottesdienst und
sogar der rumanischen Schule. Dabei wurden Biicher mit, aber auch ohne
protestantische Einfllsse publiziert.

Erstens wurde in zwei Auflagen (1642 und 1656) die ruminische Uber-
setzung des Heidelberger Katechismus gedruckt (und zwar nach den ungari-
schen Auflagen von 1636 und 1639). Der Drucker war Dobre aus der Walachei
(derselbe, der in der Walachei 1642 das erste Predigtbuch gedruckt hatte).
Die erste Auflage ist verschollen; im Jahre 1871 erschien ein Neudruck der
zweiten Auflage.

Im Jahre 1648 erschien ein Katechismus mit lateinischer Schrift. Die
Druckkosten wurden von Barcsai bezahlt (damaliger Ban von Lugoj und
Karansebesch, spater Furst von Siebenblirgen), Ubersetzt von Stefan Fogarasi,
einem rumanischen reformierten Prediger in Lugoj.

Die erste Auflage des Heidelberger Katechismus wurde vom Metropoliten
der Moldau, Varlaam, in der Bibliothek des walachischen Bojaren Udriste
Nasturel (dem Schwager des Fiirsten Matei Basarab) gefunden. Er erachtete
es als wahrhaftiges Gift und verdffentlichte 1645 eine Antwort (Raspuns
la catehismul calvinesc — Antwort auf den kalvinistischen Katechismus).
Die Hierarchen beider rumanischer Firstentlimer und Metropolitanprovin-
zen trafen in einer gemeinsamen Synode zusammen und verurteilten den
Katechismus von 1642. Diese Antwort wurde den Rumanen Siebenbiirgens
gewidmet. Die Gegen-Antwort aus Siebenbiirgen lieR nicht lange auf sich
warten. Im Jahre 1656 erschien das Biichlein Scutul catehismului, cu raspuns
din Scriptura svanta impotriva raspunsului a doao tari fara Scriptura svanta
(Der Schild des Katechismus, mit Antwort aus der Heiligen Schrift gegen die
Antwort zweier Lander ohne Heilige Schrift). Am Ende dieser Publikation
wurde auch eine Agende fiir drei Sakramente (Taufe, Abendmahl und Trau-
ung) gedruckt. Es war der zweite gedruckte Versuch, die Zeremonien der
Rumanen gemaR der reformierten Agende zu gestalten'®”.

Die Katechismen und die Agende wurden als Lehrbticher in der Schule,
welche Susana Lorantffy (Witwe des Fiirsten Georg I. Rakoczi) am 3. April
1657 in Fogarasch griindete, verwendet. Diese neue ruménische refor-
mierte Schule befand sich neben der ungarischen Schule. Es wurde auRer
den Katechismen und der Agende noch das Neue Testament, Kirchenrecht,
Latein, Ungarisch und Ruménisch gelehrt (Ruménisch wurde auch in der

107 DuMmITRAN, Religie, S. 157-160.
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ungarischen Schule Wahlfach unterrichtet). Als Lehrer wurde ein Absolvent
einer ungarischen Schule, aber mit guten Rumanisch-Kenntnissen angestellt.
Der war dem reformierten Konsistorium untergeordnet'®s.

Es wurden aber auch Biicher ohne protestantische Einfliisse gedruckt. Im
Jahre 1648 erschien die erste ruménische Auflage des Neuen Testamentes,
und zwar auf Initiative des Firsten Georg |. Rakéczi und des Superinten-
denten Geleji. Letzterer beauftragte die Protopopen mit der Erhebung von
Abgaben, um den Ubersetzer zu bezahlen, namlich den walachischen Ménch
Silvestru (Drucker von zwei Predigtbiichern in Govora und Dealu). Das erste
Vorwort des Buches, in welchem fiir die fiirstliche Unterstiitzung gedankt
wird, wurde vom Metropoliten Simion Stefan unterzeichnet (obwohl die
neuere Geschichtsschreibung einen ungarischen Autor vermutet). Interessan-
ter ist das zweite Vorwort, das von niemand unterzeichnet wurde. In einer
einfachen rumanischen Sprache wurde erklart, wie schwer die Ubersetzung
gewesen sei, weil viele Termini neu erfunden werden mussten. Die Absicht
der Ubersetzer war es, die Worter zu benutzen, welche in allen ruméanischen
Gebieten verstidndlich waren. Was den Inhalt betrifft, 55 der 672 Seiten waren
exegetische Einfithrungen zu 24 Biichern des Neues Testamentes (Philemon,
zweiter und dritter Johannesbrief haben keine Einfihrungen). Die Weilien-
burger Auflage von 1648 wurde im Jahre 1703 vom walachischen Hierarchen
Antim Ivireanu neu gedruckt; sie wurde auch 1688 in der ersten Auflage der
ins Rumanische tbersetzten Bibel nachgedruckt!®.

Im Jahre 1651 wurde das Psalmenbuch in ruméanischer Sprache gedruckt.
Dabei wurde die Auflage von Coresi (1570) benutzt.

Wihrend des Kriegs von 1655-1661 wurde die Druckerei zerstort. Die
Einsetzung der vier Epitropen am 24. Mai 1667 wurde damit begriindet, dass
die Einklinfte der ruménischen Kirche mit dem Ziel der Eréffnung einer
Schule und einer Druckerei verwaltet werden sollten'®. Man erlaubte dem
Metropoliten Sava 1. Brancovici auch nach Russland zu reisen, um von dort
finanzielle Hilfe zu bekommen. Der First Apafi Ubergab ihm zu diesem
Zweck auch einen Empfehlungsbrief (18. Januar 1668). Sava traf den Zaren
zweimal (Mai bis August 1668)"!. Das mitgebrachte Geld wurde aber fir
Reparaturen an der Metropolitanresidenz verwendet und das Anliegen der
Neuerdffnung einer Druckerei wurde vollkommen vernachléssigt. Im Jahre
1675 wurde eine Synode der ruménischen Kirche einberufen (es nahmen die

108 Lupas, Documente, S. 270-277; Bitay, Die Ruminen, S. 100f.

109 Dumitru Vanca, Receptarea Noului Testament (1648) si a Psaltirii (1651) de la Balgrad in
tipariturile protopopului loan Zoba din Vint, in: Jan NicoLaE (Hg.), Mitropolitul Simion
Stefan. Sfantul carturar al Transilvaniei, Karlsburg 2011, S. 327-344.

110 DumitrAN, Religie, S. 146.

111 Der Metropolit Sava I1. Brancovici erreichte dem Zaren auch ein Gesuch, mit dem Ziel, Russ-
land in einer antiosmanischen Allianz zu gewinnen (Lupras, Documente, S. 312-314).
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Protopopen teil), wo vier Kategorien von Beschliissen gebilligt wurden: a. die
Ruménisierung der Gottesdienste; b. die Disziplinierung der Priester durch
Visitationen des Metropoliten und der Protopopen; c. die Katechisation der
Gemeindemitglieder, welche wenigstens in den vier Fastenzeiten beichten
und zur Kommunion gehen sollten; d. die Ausrottung des Aberglaubens und
der Totengedenkgottesdienste'?. Die Druckerei wurde immer noch nicht
neugegriindet, sodass am 6. Juli 1679 eine neue Synode dem Metropoliten
das Recht der Verwaltung des Kircheneigentums entzog und es den vier
Epitropen Ubergab™. Erst vier Jahre spater wurde dann die ruménische
Druckerei wiedererdffnet und mehrere (die letzten ruménischen Biicher aus
Siebenbiirgen bis 1699) veroffentlicht.

6.6 Zwischen dem Ideal der Reformation und
der osmanischen Realpolitik: Schicksal der letzten
rumanisch-siebenburgischen Hierarchen Ende des 17. Jahrhunderts

Obwohl der Fiirst Apafi am 4. Oktober 1679 dem Metropoliten Sava II.
Brancovici die Rechte auf Priester- und Kirchenweihen und sogar auf Ernen-
nung der Protopopen bestétigte™*, wurde der Hierarche am 2. Juli 1680 vor
die Synode, die nun als Gerichtsinstanz fungierte, eingeladen, sich zu recht-
fertigen. Prasident der Synode war der Protonotar des Firstentums, Alvinczi
Pal. AuBer Protopopen nahmen 101 Personen teil, darunter auch der refor-
mierte Dekan Veresmarty Janos aus Benic (Bendesdorf/Borosbenedek, im
Kreis Alba). Hauptanklager war der reformierte ungarische Superintendent
Tof6i Mihaly, welcher aber nicht direkt teilnahm. Der bedeutendste Kla-
ger von ruménischer Seite war der Epitrop und Protopop von Alvinc, loan
Zoba (liber seine Personlichkeit spiter mehr Informationen). Der Metropolit
hatte zwei Verteidiger: seinen Bruder Gheorghe (welcher als Reprisentant
des Fiirsten Apafi an der Hohen Pforte in den Jahren 1675-1677 gewesen
war) und den aromunischen Héandler Pater lanos. Sava II. Brancovici wurde
abgesetzt wegen unmoralischem Leben (Inzest mit seiner Schwester, die
er in mannlicher Tracht verkleidet von deren Ehemann entflihrt habe) und
Vernachldssigung des Klosters in Weillenburg sowie der Druckerei; der
Metropolit wurde auch zu einer Gefangnisstrafe verurteilt'>. Auf Befehl des
Fiirsten Apafi wurde das Eigentum der zwei Briider Brancovici (Sava und
Gheorghe) in Hermannstadt beschlagnahmt. Darunter befand sich auch eine

112 Creariu, Acte si fragmente, S. 145f.; Maior, Istoria, S. 254-256; ManGra, Mitropolitul,
S. 79-81.

113 CipaRIU, Acte si fragmente, S. 259-263.

114 METES, Istoria, S. 294.

115 MANGRA, Mitropolitul, S. 99-104. Die Sentenz auf S. 101-104.
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Kiste mit ruménischen Druckbuchstaben®. Sava Il. Brancovici héatte also
die Druckerei er6ffnen kdnnen, hat es aber versaumt oder vermieden. Laut
der rumanisch-orthodoxen Geschichtsschreibung war Metropolit Sava Il.
Brancovici nicht autorisiert, reformierte Biicher zu drucken.

Der Kirchengerichtsprozess und die Absetzung des Metropoliten Sava Il.
hatten aber auch politische Griinde. Wie oben schon geschildert fungierte
der Bruder des Metropoliten als Reprasentant des Fursten an der Hohen
Pforte. Als sich dieser den prohabsburgischen Adligen, und insbesondere
dem Rivalen von Apafi, Ladislau Cséky, annaherte, war das Schicksal des
Metropoliten Sava I1. besiegelt!'’. Juhdsz meinte aber, dass die grausame und
unchristliche Absetzung des Metropoliten nicht unbedingt nur politische
Griinde gehabt hitte (Teilnahme von Gheorghe Brancovici an der Verschwd-
rung von Béldi Pal und Ladislau Csaky), sondern sie geschah insbesondere
als Folge des fast 15 Jahre wihrenden Kampfes zwischen denjenigen rumé-
nischen Pfarrern, die die Union mit der reformierten Kirche angenommen
hatten (unterstiitzt vom Superintendenten Tofeus) und dem traditionswussten
Metropoliten Sava'®,

Die Absetzung des Metropoliten hatte aber Folgen in der Walachei, deren
Fiirst, Serban Cantacuzino (1678—1688), dem Fiirsten Apafi drohte, dessen
Absetzung bei der Pforte zu bewerkstelligen. Sava wurde tatséchlich begna-
digt (am 30. September 1780); am 7. Juni 1683 wurden beide Briider vom
Habsburger Hof als Freiherren geadelt'”.

losif Budai (1680—-1682), der Nachfolger von Sava II., wurde nicht ohne
Proteste in der Walachei akzeptiert und geweiht'?°. Nach dessen Tod wahlte
die Synode rumanischer Protopopen aus Siebenbiirgen loan Zoba als Hier-
archen (24. Januar 1682)'2. Furst Apafi entschied sich aber fiir den Kandi-
daten, der ihm vom Walachischen Hof aufgezwungen wurde: der Grieche
loasaf (1682—1683). Dieser wurde am 1. April 1682 von der Bischofssynode
der walachischen Metropolitanprovinz Ungrowalachei als siebenbtrgischer
Bischof gewahlt, und zwar nach den Gesetzen der Walachei*??. Schon im
April hat eine Delegation ruménischer Protopopen gegen die Verletzung
der freien Bischofswahl protestiert. In Siebenbiirgen angekommen, hat der
neue Hierarche mehrere Protopopen abgesetzt und MalBnahmen gegen das
Zelebrieren der Gottesdienste in ruménischer Sprache unternommen. Es

116 Luras, Ducumente, S. 368-385.

117 MANGRA, Mitropolitul, S. 98.

118 Junasz, A Reformacid, S. 223f.

119 MANGRA, Mitropolitul, S. 120.

120 Meres, Istoria, S. 301f.; Ghenadie EnAceanu, Condica Sfanta a Mitropoliei Ungrovlahiei
(Dokument Nr. XV), in: Biserica Ortodoxa Romana 8 (1883), S. 403.

121 Ana DuMITRAN u.a., Studiu introductiv, in: Molitavnic, Weilenburg 1689, S. 22.

122 lon MartEru, Contributiuni la istoria dreptului bisericesc, Bd. 1, Bukarest 1922, S. 53;
Gheorghe CronT, Alegerea ierarhilor in Biserica Ortodoxa, Bukarest 1937, S. 48f.
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bildete sich folgend eine heftige Opposition, die eine Synode organisierte
und den neuen Hierarchen verurteilte (12. Juli 1682). loasaf erkannte das
Verfahren nicht an und weigerte sich, das Fiirstentum Siebenbiirgen zu ver-
lassen. Er konnte im nachsten Jahr eine neue Synode einberufen. An dieser
nahmen 223 Priester und einige Protopopen teil. Diese sprachen ihn frei und
erkannten ihn wieder als Hierarchen an'®, Der Fiirst Apafi aber zogerte,
ihn zu unterstiitzen, und die Sache blieb bis zu loasafs Tod unentschieden.
Eine erste Wahlsynode am 12. Januar 1684 blieb erfolglos. Erst am 27. Juni
1684 wurde Sava aus dem Dorf Vestem (Westendorf bei Hermannstadt) von
der siebenbirgischen Protopopensynode gewéhlt!?, Vor der Bischofsweihe
musste er sich allerdings noch einmal von der Bischofssynode der ungro-
walachischen Metropolie in Bukarest wahlen lassen'?’. Dasselbe geschah
auch mit den nachsten Metropoliten Varlaam (1685-1692), Teofil (1692—1697)
und Atanasie Anghel (1697-1713)?. Zusétzlich erfolgte die Bischofsweihe
nur unter der Bedingung, jeweils ein orthodoxes Glaubensbekenntnis zu
unterschreiben'?’.

6.7 Der Epitrop und Protopope loan Zoba von Alvinc
und die ruméanische Druckerei am Ende des 17. Jahrhunderts

Wie oben schon erwéhnt, war loan Zoba von Alvinc (Vintu de Jos/Unter-
Wintz, im Kreis Alba) eine der bedeutendsten Personlichkeiten der ruméni-
schen Kirche Ende des 17. Jahrhunderts. Er wurde am 20. Mai 1664 geadelt'?5.
Drei Jahre spater wurde er als einer der vier Epitropen eingesetzt, sodass er
zum Feind des Metropoliten Sava Il. wurde. Zoba spielte eine bedeutende
Rolle bei der Absetzung von Sava Il. und loasaf. Zwei Jahre lang leitete er als
Sekretdr der Synode die ruménische Kirche Siebenbirgens, wobei der von
der Synode (aber nicht vom Fiirsten Apafi) abgesetzte loasaf in Kronstadt
weilte. Den Rat von Zoba, loasaf endlich aus Siebenblirgen zu vertreiben,
damit die ruménische Kirche reformiert werden konnte, folgte der First
allerdings nicht. Trotzdem konnte Zoba sein Ziel, die Druckerei wieder zu
erdffnen, durchsetzen, zuerst in Sebes (Miihlbach) und erst nach dem Tode
von loasaf in Weillenburg. Zwischen 1683 und 1689 druckte er fiinf Biicher:

123 METES, Istoria, S. 302-314.

124 Ebd., S. 314.

125 ENACEANU, Condica (Dok. Nr. XIX), S. 625.

126 Ebd., Dok. Nr. XX1, S. 627f., Dok. Nr. XXIV, S. 631f. und Dok. Nr. XXVIII, S. 641f.; METES,
Istoria, S. 316.

127 Ebd., Dok. Nr. XV, XVIII, XX, XXII, XXV, XXIX; Creariu, Acte si fragmente, S. 240-251.

128 Ana DuMITRAN u.a., Noblete prin cultura: loan Zoba din Vint, in: Acta musei Apulensis
(Apulum) 36 (2000), H. 2, S. 11-21.
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a. ein Predigtbuch fiir Verstorbene, Sicriul de Aur — Der goldene Sarg
(15 Predigen)'?’; b. ein ethisch-moralisches Buch, Carare pe scurt spre fapte
bune indreptatoare — Kurzer Weg zu den gerechten guten Werken'?; c. drei
liturgische Biicher, Ceaslovat — Kleines Horologion, Randuiala diaconstve-
lor — Formulare fiir die Diakone und Molitfelnic — Das Buch fiir Bediirfnisse
(Euchologion). In derselben Zeit erschien auch ein hagiografisches Buch,
Povesti la 40 de mucenici — Geschichten tiber die 40 Martyrer, ohne dass
dabei der Name Zoba erwahnt wurde®*.

In der alten ruménischen Geschichtsschreibung wurde loan Zoba als ein
calvinistischer Pfarrer angesehen. Wegen seines Beitrags zur Absetzung
der Metropoliten Sava Il. Brancovici und loasaf wurde er (beraus nega-
tiv beschrieben und sogar als Verréter des wahren orthodoxen Glaubens
bezeichnet. Erst durch die neuere Forschung (begriindet durch den Neudruck
der bedeutendsten Biicher von Zoba) wurde er als Orthodoxer rehabilitiert2.

Die drei liturgischen Blicher wurden auch von Istvan Juhasz als orthodox
beurteilt. Das Horologion (1686) ist die zweite Auflage auf ruméinischen
Boden, nach derjenigen, welche in Govora im Jahre 1640 vero6ffentlicht
wurde — nun aber nicht mehr in Kirchenslawisch, sondern in ruménischer
Sprache. Die Formulare fir die Diakone (1687) beinhalten die orthodoxe
Liturgie, aber auch den Hesperinos (Vesper), Mesonyktikon (das Mitternachts-
gebet) und den Orthros (den Morgengottesdienst vor der Liturgie), aber nur
den Teil, der offentlich rezitiert wird (also nicht auch die Gebete, welche der
Priester im Stillen lesen muss, ohne von den Glaubigen gehort zu werden)'®,
Es ist also die dritte Auflage der Liturgie in ruménischer Sprache (nach der
von Coresi, 1570, und Dosoftei, 1679). Der Drucker ist derselbe Chiriac, der
in Bukarest sieben Jahre zuvor das Liturgikon in slawischer Sprache (aber
mit rumanischer Ubersetzung der Typikon-Hinweise) veroffentlicht hatte.
Die Sprache unterscheidet sich von der aus den Auflagen von Coresi und
Dosoftei und ist viel fltssiger und verstandlicher. Nach Meinung der neueren
Forschung hat Zoba eigentlich mehrere Versionen von ruminischen Manu-

129 Ana DumITRAN, Poarta cerului, Karlsburg 2007, S. 366-371.

130 Dumitru Vanca, Eticd si societate in Transilvania, in a doua jumadtate a secolului al
XVIl-lea, reflectate in opera morald a lui loan Zoba din Vint, in: Altarul Reintregirii 15
(2011), H. 1, Suplement, S. 338-356. Es ist die Ubersetzung des Werkes des ungarischen
Predigers Matko Istvan, das in Hermannstadt im Jahre 1666 verdffentlicht worden war. Nach
den letzten Forschungen, war das ungarische Buch eine weitere Ubersetzung des Werkes The
Practice of Piety, Directing a Christian, How to Walk That he May Please God des Schot-
tischen Theologen Lewis Bayly (1565—1631), 1613 in London gedruckt (Dan RApA-BuicLiy,
Bibliografie roméaneasca veche. Additamenta I, 1536—1580, Galatz 2000, S. 193).

131 DumiITRAN, Studiu introductiv, S. 30.

132 Dumitru Vanca, Correcting historical assumptions of filo-calvinism in loan Zoba’s books
(17th century), in: European Journal of Science and Theology 9 (2013), H. 2, S. 31-40.

133 Dumitru Vanca, Réanduiala Diaconstvelor. Liturghia crestinilor ardeleni in sec. X VII, Karls-
burg 2009, S. 18f.
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skripten der Liturgie verwendet, die schon zuvor in Siebenbiirgen ab und zu
verwendet worden waren. Es gibt nur wenige Unterschiede zu den jetzigen
Auflagen des Liturgikons, sodass hdchstwahrscheinlich ist, dass eigentlich
Antim Ivireanul (der aus Georgien stammende Metropolit der Walachei) die
Auflage von Zoba in seinem Liturgikon von 1706 benutzt hat'*.

Das dritte liturgische Buch (Euchologion) ist die zweite ruménische Auf-
lage (nach der von Dosoftei; das Euchologion von Coresi ist eigentlich kein
orthodoxes Buch). Das Euchologion ist tatséchlich das meist von Pfarrern
benutzte liturgische Buch in der Orthodoxen Kirche. Es enthélt die Texte zur
Zelebration der Sakramente (ohne Eucharistie), aber auch der Bestattung und
andere Gebete zu verschiedenen Anldsse. Die Sprache ist jener des Eucholo-
gions, das heute in den rumanischen Kirchen benutzt wird, sehr ahnlich'*s.
Am Ende des Buches sind noch mehrere Predigten fiir den Bestattungs-
gottesdienst®.

Sowohl in den liturgischen Biichern, als auch in den anderen kann man
fast gar keinen protestantischen Einfluss bemerken. Es werden alle Sakra-
mente der orthodoxen Kirche erwéhnt, die guten Werke als Bedingung fur
die Rechtfertigung des Menschen werden betont, die liturgischen Blcher
beinhalten die Gebete fiir die Verstorbenen. Es ist wirklich merkwiirdig,
wieloan Zoba unter diesen Bedingungen als ein calvinistischer Proselyt
innerhalb der rumanischen siebenbirgischen Kirche angesehen werden
konnte. Andererseits, die Personlichkeit des Pfarrers loan Zoba zeigt uns,
wie die Reformation von den Siebenblirger Rumanen wahrgenommen wurde:
nicht als Konversion zu einer anderen Konfession, sondern als Moderni-
sierung und Rumanisierung der eigenen Kirche. Wie auch Ana Dumitran
zusammenfasste,

loan Zoba war, ohne reformiert zu sein, durch all seine Werke, ein Reformator. Durch
den Geist, den er der Kirche durch die Verwaltungsreformen und durch die Vollen-
dung der Rumanisierung des Gottesdienstes gegeben hat, machte er aus der Kirche
die Institution, die im komplizierten Kontext des nédchsten Jahrhunderts die Verant-
wortung des nationalen Kampfes ibernehmen konnte — eigentlich das, was auch Zoba
im 17. Jahrhundert definiert hatte: den Nutzen und Verstarkung unseres ruménischen
Volkes™'.

134 Vanca hat eine detaillierte Analyse mehrerer Auflagen des Liturgikons unternommen (VANCA,
Randuiala Diaconstvelor, S. 34-68).

135 DumiTRAN, Studiu introductiv, S. 49-60.

136 Dies., Poarta cerului, S. 371-430.

137 Dies., Studiu introductiv, S. 28.

© 2017 Vandenhoeck & Ruprecht | Brill Deutschland GmbH
https://doi.org/10.13109/9783666101540 | CC BY-SA 4.0



© 2017 Vandenhoeck & Ruprecht | Brill Deutschland GmbH
https://doi.org/10.13109/9783666101540 | CC BY-SA 4.0



Peter Konya

Die Reformation in der mehrsprachigen
Welt Oberungarns

Im Konigreich Ungarn, &hnlich wie in andern Teilen Europas (auBer in
Russland und auf dem Balkan), hat die Reformation im 16. Jahrhundert ent-
scheidend das Schicksal dieses zerspaltenen Landes vorherbestimmt, trotz
der Bedrohung durch Osmanen und der Kampfe innerhalb des Landes. Die
Reformation hat, ahnlich wie im darauffolgenden Jahrhundert die Gegen-
reformation, die Richtung der geistlichen und in mehreren Aspekten auch der
politischen Entwicklung des ungarischen Konigreichs bestimmt.

Obwohl die Rolle der Reformation bei der Weiterentwicklung Ungarns im
Ganzen nicht zu bezweifeln ist, wichen ihr Verlauf, ihre Formen und Folgen
in einzelnen Teilen des gespaltenen Landes voneinander ab, und zwar nicht
nur auf dem Gebiet des Kdnigreichs, in Siebenbiirgen oder in den osmani-
schen Besitzungen, sondern auch in den einzelnen territorialen Einheiten
des Konigreichs Ungarn. Die Besonderheiten des Verlaufs der Reformation
hingen von vielen Faktoren ab, vor allem von gesellschaftlichen, wirtschaft-
lichen sowie auch von ethnischen und anderen Spezifika der Region. Am
weitgehendsten entwickelte sich die Reformation in Oberungarn (der heu-
tigen Slowakei). Dort prégte sie auch die meisten ihrer Besonderheiten aus.

Der Begriff »Oberungarn« ist sowohl in der Historiographie als auch
in der Publizistik oder der Literatur bekannt, wird jedoch nur selten im
ursprunglichen, frihneuzeitlichen Sinne benutzt. In der Regel wird dieser
Ausdruck als Bezeichnung fir das ehemalige sog. »Oberland« verwendet,
oder noch ofter direkt als Name fur das Territorium der heutigen Slowakei.
Das entspricht aber nicht der geschichtlichen Realitat. Als Militar-, Wirt-
schafts- und Verwaltungsbereich ist Oberungarn im 16. Jahrhundert ent-
standen. Der Kaiserhof bzw. der Hofkriegsrat hat im 16. Jahrhundert wegen
Verteidigungs- und Sicherheitsinteressen gegen die osmanische Bedrohung
das Gebiet des Konigreichs in Oberhauptmannschaften aufgeteilt, die im
darauffolgenden Zeitraum neben den militarischen auch die Funktionen der
Wirtschafts- und Verwaltungsfiihrung Gbernommen haben.

Das Gebiet Oberungarns war nicht nur der Ostlichste Teil des Landes,
sondern es hatte auch die entfernteste Lage von Wien, dem Sitz der Dynastie.
Es bestand aus 13 Gespanschaften: Zips, Scharosch, Semplin, Abau, Torna,
Ung, Bereg, Ugotscha, Gomor, Hewesch, Borschod, Saboltsch und Sathmar.
Auf diesem Gebiet befanden sich zumeist die kéniglichen Freistadte, die
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in der sog. »Pentapolitana« verbunden waren: das hei3t der Gemeinschaft,
die aus funf und spéter aus sechs Stadten bestanden hat (Kaschau, Eperies,
Leutschau, Bartfeld und Zeben, sowie seit 1660 auch K&smark). In diesem
Territorium lagen auch wichtige Stddte, die oberungarischen koniglichen
Bergstédte, die zwar nicht so wichtig waren wie die niederungarischen?, aber
eine wichtige Rolle im wirtschaftlichen Leben des ganzen Landes spielten
(Schmdlnitz, Rosenau, Gollnitz, Einsiedel, Dobschau). Das Zentrum der
Region war die Stadt Kaschau, in der zwei der wichtigsten zentralen Amter
der habsburgischen Verwaltung ihren Sitz hatten: Die Oberungarische Ober-
hauptmannschaft und die Zipser Kammer.

Oberungarn war schon seit dem Mittelalter ein ethnisch gemischtes
Gebiet, in dem viele Jahrhunderte mehrere ethnische Gruppen lebten. Die
magyarische Bevolkerung hatte den groiten Anteil in den Gespanschaften
Borschod, Hewesch, Saboltsch und Sathmar; die markante Mehrheit hatte sie
auch in den Gespanschaften Semplin, Ung, Bereg, Ugotscha, Abau, Torna,
und GOmor, in der Minderheit war sie in der Gespanschaft Scharosch. Die
Slowaken lebten meistens in den nordlichen Teilen des Gebiets, vor allem in
Scharosch; in groBerer Zahl auch in Zips, Semplin, Ung, Abau, Torna und
Gomor. Die deutsche landliche Bevdlkerung lebte nur in der Gespanschaft
Zips; eine deutsche Birgerschaft gab es in den koniglichen Freistadten, in
den koniglichen Bergstadten und in den privilegierten Stddten von Zips?.
Seit Ende des Mittelalters zog die ruthenische (ukrainische) Bevélkerung in
immer groBerer Zahl in die 6stlichen und nérdlichen Gespanschaften zu und
in geringerem Umfang auch die ruménische Bevoélkerung. Im 16. Jahrhun-
dert hatten diese schon einen zusammenhangenden Giirtel von Ansiedlungen
in Bereg, Ung, Semplin, Scharosch und Zips gebildet, wo sie etliche neue
Dorfer griindeten (auf Basis des sog. »walachischen Rechts, jus valahicum?).
Gemeinsam mit den Ruthenen (bzw. Ruménen) kam in dieses Territorium
auch die orthodoxe Konfession, und zusammen mit dem Judentum (damals
nur eine dinngeséte jidische Gemeinschaft) zerbrach die konfessionelle Ein-
heit der bis dahin ausschlieflich katholischen Bevolkerung.

1 Die sieben niederungarischen koniglichen Bergstadte auf dem Gebiet der heutigen Mittelslo-
wakei waren die Zentren des Abbaus von Edelmetallen und Kupfer (Kremnitz, Schemnitz
und Neusohl). Dank dieser Situation erhielten sie wichtige Privilegien und ihre Position war
&hnlich der kéniglicher Freistadte.

2 Inden koniglichen Freistadten (auRer Leutschau und Kéasmark, wo nur deutsche Bevdlkerung
lebte) hatten die Deutschen bis zum Ende des 17. Jahrhunderts die Mehrheit. In den Zipser-
Stadten und in den Bergstadten auch nach dem 17. Jahrhundert.

3 Urspriinglich hatte dieses Hirten- und in gewisser Weise auch Nomadenvolk zwar einen
rumanisch-ethnischen Charakter, doch die Ruthenen begannen friih in den Unterkarpaten zu
dominieren und die letzten ruméanischen Personennamen sind nur in der Gespanschaft Ung
belegt.
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Es ist nachvollziehbar, dass die ethnische und gesellschaftliche Vielfalt
der Region den Verlauf der Reformation beeinflusst hat. Gerade auf diesem
Gebiet haben sich die Gedanken der Reformation unter den Blrgern der
koniglichen Freistddte und in den Zipser St&dten als erstes zu verbreiten
begonnen. Oberungarn hatte also mehrfach Pionierfunktion bei der Akzep-
tanz, Ausbreitung und Entwicklung der Reformation, wo schon vor der
Niederlage bei Mohéacs (1526), dank der deutschen Burger der koniglichen
Freistadte sowie der Bergstédte, die Ideen Luthers bekannt wurden.

Nach der &lteren Literatur erfolgten die ersten Anklange der Reformation
in Ungarn schon sehr friih, etwa einige Jahre nach den 6ffentlichkeitswirksa-
men Auftritten Martin Luthers®. In oberungarischen koniglichen Freistadten
sind schon vor der Schlacht bei Mohacs die ersten Prediger aufgetaucht, die
Luthers Gedanken verbreiteten. In der Stadt Kaschau war Johann Henckel
tatig. Nach seinem Umzug an den Konigshof wurde er durch Wolfgang
Schustel ersetzt, der nur kurze Zeit davor aus der Stadt Eperies vertrieben
worden war, weil er dort in einen Konflikt mit dem &rtlichen Pfarrer verwi-
ckelt gewesen wars.

Die Burgerschaft der koniglichen Freistddte und Bergstadte war in
Oberungarn die erste und gleichzeitig die einzige gesellschaftliche Schicht,
die sich schon vor der Schlacht bei Mohéacs mit der Reformation identifi-
zierte. Aber der Schlusselfaktor flr das weitere Schicksal der Reformation
in Ungarn war ihre Annahme durch den Adel, der der politisch starkste und
zahlreichste Stand war. In den Reihen der Magnaten und Adligen wurde die
Lehre Luthers erst nach der Schlacht bei der Mohéacs verbreitet, obwohl sich
mehrere Magnaten- und Hochadelsfamilien schon in den 1520er Jahren zu
den Gedanken der Reformation bekannt hatten. Zu den wichtigsten Anhén-
gern und Patronen der Reformation gehorten: der Wéchter der Krone und
Kanzler Peter Perényi, dann Caspar Perényi, Caspar Dragffy, Franz Dersffy
und mehrere Angehdrige der Familie Cséky sowie auch die Familien Bathory
und Bebek®. In den 1530er Jahren neigten weitere Magnaten der Reformation
zu, unter ihnen die Drugeth-Familie, die im Nordosten des Landes, in den
Gespanschaften Semplin und Ung enorme Standesherrschaften besaf’.

4 Nach der alteren Literatur war schon im Jahre 1524 in der Stadt Leibitz (Zips) der Prediger
Thomas Preisner im Sinne des Reformationsgedankens tatig. Jan Kvacara, Dejiny reformécie
na Slovensku, Liptau-Sankt-Nikolaus 1935, S. 46f. Diese Fehlinformation stammt aus dem
18. Jahrhundert. Sie wurde in die Literatur (Ribini) eingefiihrt und die spateren Autoren uber-
nahmen sie ungepriift. Tatsachlich hat Preisner erst im Jahre 1544 gewirkt.

5 Miloslava BobnArova, Reformacia vo vychodoslovenskych mestach v 16. storoéi, in: Ferdi-
nand Urieny (Hg.), Reformacia na vychodnom Slovensku v 16.—18. storo¢i, Eperies 1998, S. 22.

6 Mihaly ZsLinszky, A Magyarhoni protestans egyhaz torténete, Budapest 1907, S. 65f.

7 Lészl6 Rez, A Drugethek és Homonna reformétioja, Neustadt am Zeltberg 1899, S. 60.
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Innerhalb von 20 bis 30 Jahren nach der Katastrophe bei Mohéacs hat sich
die Reformation blitzschnell tiber das gesamte Gebiet Ungarns ausgebreitet.
Zu Anfang hatte die Lehre Luthers in den kdniglichen Hauptstadten meistens
schon vor der Mitte der 30er Jahre des 16. Jahrhunderts an Popularitat gewon-
nen. In dem darauffolgenden Jahrzehnt haben sich die Magnaten und der
Adel zur Reformation bekannt, ihre Untertanen Gibernahmen spater ebenfalls
die neue Lehre. Der Verlauf der Reformation unter Untertanen kleiner Stadte
und Dorfer wurde bis heute wissenschaftlich nicht untersucht. Auf jeden Fall
war es ein langer und schwieriger Prozess, in dessen Verlauf die einzelnen
Elemente der neuen Lehre schrittweise in konfessionelle Realitat umgesetzt
wurden. Diese neuen Elemente haben teilweise die Praktiken des mittelal-
terlichen Absolutismus verdrangt. Falsch sind aber eindeutig die verzerrten
und irrigen Ansichten, dass die Bauern zum »neuen Glauben« gewaltsam
gezwungen worden seien. Die Rezeption der Reformation war jedenfalls ein
langwieriger Prozess, und deren Bedingungen und Bestandteile hingen von
verschiedenen internen und externen Faktoren ab.

Obwohl die Geschichtswissenschaft bis heute den Prozess der Ausbrei-
tung der Reformation nur unzulénglich kennt, wird konstatiert, dass die sog.
»Reformer« eine Schliisselrolle gespielt haben. Diese Prediger wurden durch
die Gedanken der Reformation beeinflusst, wie z.B. Mathias Biro Dévai,
der beriihmte »ungarische Luther«, der auch in Oberungarn, in der Stadt
Kaschau, téatig war®. Bei der magyarischen Bevolkerung der norddstlichen
Gespanschaften haben die Prediger Istvan Galszécsi (aus der Stadt Galszécs)
und Mihaly Siklosi® die Lehre von Martin Luther verbreitet. Mehrere Refor-
mer, wie Leonhard Stéckel, Anton Transylvanus, Bartolomeus Bogner, oder
die bereits erwdhnten Johann Henckel und Wolfgang Schustel, waren in den
koniglichen Freistadten tatig.

Die organisatorische Einigung und die Einheit in der Glaubenslehre der
reformatorischen Kirchengemeinden bildeten die Voraussetzung fur die
weitere Ausbreitung der Reformation. Diese konnte nur mittels gemein-
samer Treffen und Tagungen der Prediger und geistlichen Reprédsentanten
der Kirche verwirklicht werden, welche in Oberungarn initiiert wurden. Im
September 1545 haben sich dreiflig Prediger (aus dem Gebiet des Partiums
und aus der Gespanschaft Sathmar) dank der Initiative von Caspar Dragffy
in der Stadt Erd6d versammelt. Diese erste ungarische lutherische Synode
hatte aber noch keinen grofRen Einfluss auf die Entwicklung der evangelisch-
lutherischen Kirche in diesem Teil des Landes. Die versammelten Prediger

8 Nabher Uber diese bedeutende Personlichkeit und ihre Tatigkeit Zoltan Csepreci, A reformacio
nyelve, Budapest 2013.

9 ZsLinszky, A Magyarhoni protestans egyhaz torténete, S. 49.

10 Die Gemeinschaft der oberungarischen kéniglichen Freistadte (Pentapolitana) haben die Stadte
Kaschau, Eperies, Bartfeld, Leutschau und Zeben, und seit 1660 auch Kasmark gebildet.
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haben zwar ihren Abschied vom Katholizismus erklart und die Augustana
angenommen, aber einige angenommene Lehrsédtze neigten (hauptsach-
lich bei der Frage des Abendmahls Christi) den Auffassungen von Philipp
Melanchthon zu, was langfristig die Spaltung der Reformation im Land vor-
bereitete™.

Wesentlich bedeutsamer fir die Verstarkung der ungarischen Reformation
und die allméhliche Konstituierung der evangelisch-lutherischen Kirche war
die Synode in Eperies im Jahr 1546. An ihren Besprechungen waren betei-
ligt: die Delegierten der funf koniglichen Freistadte, die Stadtpriester, die
Rektoren und die Prediger aus den landlichen Pfarreien in Scharosch und
Zips. Die Synode hat 16 Schlussfolgerungen erlassen, die spater als Vorbild
flr die Formulierung des Glaubensbekenntnisses und fiir die Organisation
des kirchlichen Lebens dienten. Als Fundament des Glaubens galten die
Augsburgische Konfession und Melanchthons Loci communes. Der Ritus des
Abendmahls wurde durch die wittenbergische Lehre vorgeschrieben. Die
meisten Regeln beschaftigten sich mit dem kirchlichen Aufbau, der Ordnung
der Gemeinden, dem Schulwesen, der Beziehung zur geistlichen Obrigkeit,
den Pflichten der Priester und Superintendenten, der Ordnung der Gottes-
dienste, den Einkinften der Parochien, der Art und Weise der Begehung der
Feiertage etc. Wahrend der Synode wurde das erste evangelisch-lutherische
Seniorat geschaffen, ndmlich im Gebiet der funf koniglichen Freistadte und
der Gespanschaft Scharosch. Interessant ist, dass die neuen Pfarrer aufgrund
der sog. »Eperieser Beschliisse« (&hnlich wie spéter im vortheiRischen Dis-
trikt der reformierten Kirche) von Senioren ordiniert wurden?*2,

GroRe Bedeutung fiir die Vereinheitlichung der Glaubenslehre und fir
die Schaffung der Organisationstrukturen der evangelisch-lutherischen
Kirche hatten die Formulierung und die Ratifizierung des gemeinsam im
Sinne der Reformation verabschiedeten Glaubensbekenntnisses in der
Mitte des 16. Jahrhunderts. Das erste Bekenntnis stammt aus dem Gebiet
Oberungarns. Ferdinand 1. hat im Jahr 1549 im Sinne des Gesetzes aus dem
vorangehenden Jahr (das die Riickgangigmachung der kirchlichen Verhalt-
nisse in den urspriinglichen Zustand, also vor der Reformation, angeordnet
hatte und gezielt gegen Anabaptisten und Sakramentarier gerichtet war)
angeordnet, dass die konfessionelle Situation in den oberungarischen Konig-
lichen Freistadten Uberprift werden solle. Deshalb trafen die Stadtréte bei
ihrer Zusammenkunft die Entscheidung zur Erarbeitung des gemeinsamen
Glaubensbekenntnisses, welches dann am 22. August 1549 den kéniglichen
Kommissaren tbergeben wurde. Dieses Glaubensbekenntnis wurde spater

11 Csepregi, A reformécio nyelve, S. 245-248; Zsrinszky, A Magyarhoni protestans egyhaz
torténete, S. 75.
12 BobpNArova, Reformacia, S. 28f.
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Confessio Pentapolitana genannt, und in der Kirchenhistoriographie gilt tra-
ditionell der Rektor der Stadt Bartfeld, Leonhard Stockel als Verfasser. Dies
wurde in neuesten Untersuchungen allerdings in Frage gestellt®. Die Basis
des Glaubensbekenntnisses (das aus zwanzig Paragraphen besteht) war die
Confessio Augustana, wobei auch die Invariata und Melanchthons Loci Com-
munes herangezogen wurden. Dieses Glaubensbekenntnis hat der Bischof
von Erlau bestétigt und Ferdinand I. hat es zur Kenntnis genommen. Also
hat die Confessio Pentapolitana ihre Aufgabe erfillt, d.h. die Existenz der
evangelisch-lutherischen Gemeinden wurde in Oberungarn legalisiert und
ihre Religionspraxis wurde gestarkt. Schlieflich wurde eine klare Grenze
zwischen der lutherischen Lehre und den auRerhalb des Gesetzes stehenden
Anabaptisten und Sakramentariern (Lehre von Zwingli) gezogen®.

Aufgefordert von Gregor Bornemisza, dem zukinftigen Bischof von
GroRwardein, haben die Pfarrer der verbindeten vierundzwanzig Zipser
Stédte (Valentin Megander und Cyril Obsopaeus) im Jahr 1569 das neue
Glaubensbekenntnis unter dem Titel Confessio Scepusiana erarbeitet.
Das Glaubensbekenntnis der flinf Koniglichen Freistadte sowie auch das
Glaubensbekenntnis der sieben niederungarischen Bergstédte (Confessio
Montana — angenommen im Jahr 1559) waren deren Basis. Nach der Pub-
likation der Glaubensbekenntnisse, die fiir alle lutherischen Gemeinden
obligatorisch wurden, wurde die Basis zur neuen evangelisch-kirchlichen
Verwaltung gelegt. Die erste Einheit der Kirchlichen Verwaltung der autono-
men lutherischen Kirche wurde das Seniorat der fiinf Kéniglichen Freistadte,
welches bereits auf der erwahnten Synode in Eperies geschaffen wurde. Die-
ses Seniorat fiihrte Michael Radaisinus, ein Pfarrer aus der Stadt Bartfeld,
der der erste Senior wurde®.

Die einzelnen lutherischen Gemeinden haben seit der Mitte des Jahrhun-
derts die groReren kirchlichen administrativen Bezirke, die Superintenden-
turen oder die kirchlichen Distrikte gebildet. Die erste Superintendentur ist
dank der Initiative von Mathias Gonczi im Jahr 1551 mit dem Zentrum Te-
meschwar entstanden. Die Eroberung der Burg und die Besetzung des ganzen
Gebiets durch die Osmanen haben aber ihre Existenz schon nach wenigen
Jahren unterbrochen. Fir eine langere Zeit existierte der Distrikt, der auf der
Synode in Ovar im Jahr 1554 gegriindet wurde’s.

Im 16. Jahrhundert wurde die lutherische Reformation in fast ganz Oberun-
garn verbreitet, mit Ausnahme des Nordostens, in dem die Ruthenen lebten.
Eine Kirchengebietsorganisation ist aber aus mehreren Griinden erst einige

13 Max Josef Supa, Wer verfasste die Confessio Pentapolitana?, in: Peter Konya/René MarLovic
(Hg.), Miscellanea Anno 2000. ACEP IX, Eperies 2001, S. 18-23.

14 Neueste Literatur zur Confessio Pentapolitana von Csepreai, A reforméacio nyelve, S. 314-318.

15 BobNAROVA, Reformacia, S. 28f.

16 Zsrinszky, A Magyarhoni protestans egyhaz torténete, S. 78.
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Jahrzehnte spéter entstanden. Schlieflich wurde diese Region als letzte in die
provinzielle Organisation der evangelischen Kirche inkorporiert (zwei Jahre
nach der niederungarischen und zwei Jahrzehnte nach transdanubischen Kir-
che). Allerdings ergriff seit der Mitte des Jahrhunderts auch die sogenannte
»zweite Reformation« das Land.

Schon einige Jahre nach der Durchsetzung der Wittenberger Reforma-
tion tauchten in Ungarn die Anhénger einer weiteren, der schweizerischen
Richtung, auf. Die Lehre von Ulrich Zwingli hat sich im Land nur partiell
verbreitet, und ihre Anhdnger wurden in der Regel nicht freundlich ange-
nommen. Auch die Staatsmacht stand der Lehre Ulrich Zwinglis, die in
Ungarn »Sakramentarismus« genannt wurde, feindselig gegeniiber. Das
zeigen eine ganze Reihe strenger Gesetze des Landtages. Die Gedanken des
anderen Schweizer Reformators, Johannes Calvin, erreichten Ungarn erst in
der Mitte des Jahrhunderts.

Die schweizerische Reformation ist schnell in allen Teilen des gespaltenen
Ungarns vorangeschritten, und schon im Jahr 1552 hat sich die erste Synode
in Beregszasz in Oberungarn unter der Fithrung des (bis dahin lutherischen)
Reformators Martin Santa Kalmancsehi versammelt. Ihre Beschliisse wur-
den eindeutig von den theologischen Ansichten Calvins geprégt.

Die helvetische Richtung hatte sich ebenso rasch im ganzen Gebiet Oberun-
garns verbreitet, also auch in den Gespanschaften diesseits und jenseits der
Theil3. IThre Hauptreprasentanten erschienen bereits in den fiinfziger Jahren
in wichtigen Zentren des Protestantismus, wie zum Beispiel Gregor Szegedi,
der schon in 1557 in der Stadt Kaschau gepredigt hat. Ein Jahr spéater hat Paul
Wolfgang Thuri die Fiihrung des stadtischen Gymnasiums in Satoraljatjhely
Ubernommen. Durch ihren Einfluss ist auch der Pfarrer Istvan Kopacsi aus
der Stadt Scharoschpatak zur Lehre des Calvinismus Ubergetreten?’.

Einige Jahre spéter, um das Jahr 1561 herum, nahmen die Prediger aus
Semplin an der Synode in der Stadt Tarcal Calvins und Bézes Genfer-Glau-
bensbekenntnis an. An dieser Synode, die von Istvan Kopacsi einberufen
wurde, nahm die Mehrheit der Reformprediger der Erlauer Dibzese teil.
Das sog. »Tarcaler Glaubenshekenntnis«, das auf der Synode angenommen
wurde, hatte sich schon in prinzipiellen Fragen von Luthers theologischem
System und von den Prinzipien der deutschen Kirche getrennt®®,

In der néchsten Phase ist die schweizerische Reformation in schnellem
Tempo in fast ganz Ungarn vorangekommen. Schon ein Jahr spater — 1562 —
wurde das erste inlandische, an der schweizerischen Theologie ausgerichtete
Glaubensbekenntnis angenommen und zwar wieder in Oberungarn. Obwohl
dieses Bekenntnis zunéchst fur die Garnison der Erlauer Burg gemaR der

17 Dénes Dienes, A torténelmi Tiszaninneni reformatus egyhazkerilet, Kézirat 2000, S. 43.
18 Ebd.
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Aufforderung von Anton Verancsics (Bischof von Erlau) erarbeitet wurde,
war es doch auch zugleich von den Theologen Gregor Szegedi und Peter
Juh&sz Melius aus Debrezin verfasst. In die Geschichte trat es als das Debre-
ziner- oder Debrezin-Erlauer Glaubensbekenntnis ein. Da die Reformations-
anhéanger in dieser Phase perspektivisch immer noch mit der Reformation der
alten Kirche rechneten (also keine neue Kirche griinden wollten), nannten
seine Verfasser dieses Glaubenshekenntnis Confessio Catholica®.

Der helvetischen Richtung, die sich in zwei Jahrzehnten in Siebenbir-
gen, auf dem osmanischen Gebiet, in ganz Transdanubien, in den stidlichen
Gespanschaften Niederungarns und fast in ganz Oberungarn ausgebreitet
hat, gelang es nicht, sich in die ndrdlichen Gespanschaften des Konigreichs
und in der Regel auch nicht in die Koniglichen Freistadte und Kéniglichen
Bergstadte auszubreiten. Ahnlich wie im ganzen Land, so verhinderten
auch im nordlichen und nordwestlichen Teil Oberungarns die 6ffentlichen
Gebietskorperschaften der evangelisch-lutherischen Kirche und die starken
lutherischen Kdniglichen Freistadte die weitere Ausbreitung der zweiten
Reformation. Ebenso wie in den niederungarischen Gespanschaften spielten
auch hier die lutherischen Magnaten die zentrale Rolle, weil sie das geistliche
Leben in ihren Gebieten kontrollierten.

Einer von ihnen, Caspar Perényi, der Sohn von Peter Perényi, lebte im
Zentrum der Ausbreitung der schweizerischen Reformation, im Inner-
TheilR-Gebiet, in der Stadt Scharoschpatak. In den sildlichen Kreisen der
Gespanschaft Semplin bildeten Caspar Perényi und Johann Alaghy das
Haupthindernis fir den Wechsel der evangelisch-lutherischen Gemeinden
zum Calvinismus. Erst nach dem Tod der beiden Magnaten im Jahr 1567,
konnte es zum Ubergang der Region zur helvetischen Reformation kom-
men — obwohl sie zuvor bereits im Territorium Oberungarns wichtige Unter-
stutzer unter Angehdrigen des Hochadels (Caspar Magdcsi, Georg Bebek,
Georg und Anna Bathory und, in der zweiten Halfte des Jahrhunderts, auch
unter mehreren Mitgliedern der Drugeth-Familie) gefunden hatte.

Nach Uberwindung der Schwierigkeiten in den sechziger Jahren des
16. Jahrhunderts wurde es mdoglich, die Gebietsorganisationen der reformier-
ten Pfarreien zu kreieren. Anfanglich hatten die Pfarrer des Seniorats der
flnf Koniglichen Freistadte die am helvetischen Glaubensbekenntnis ori-
entierten Gemeinden gelenkt?. Diese Praxis war aber wegen der Trennung
der Glaubenslehre in den sechziger Jahren nicht mehr haltbar. Die ersten
territorialen Einheiten der calvinischen Gemeinden haben sich schon seit den
sechziger Jahren auszugestalten begonnen, und 1556 haben die reformierten

19 Kléra Parp, Mélius Juhasz Péter és a Debrecen-egervolgyi hitvallas, in: Peter Konya (Hg.), Prvé
augsburské vyznanie viery na Slovensku a Bardejov, Eperies 1999.
20 Dienes, A torténelmi reformétus, S. 25.
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Prediger im Gebiet der Gespanschaft Borschod ein separates Seniorat (Trac-
tus) gegriindet. Franz Mohin, der Stadtpfarrer Sziksz6s hat dieses Seniorat
gefuihrt. Das Seniorat Semplin ist unter Fiihrung des schon erwahnten Istvan
Kopécsi im Jahr 1559 entstanden, dessen Formierung durch Caspar Perényi
gestoppt wurde. Kopacsi kam in die Stadt Pleissnitz, wo er im Jahr 1567 das
Seniorat GOmOr gegriindete. Zum ersten Senior im Abauer Seniorat wurde
1564 der Prediger der Stadt Gonc, Caspar Karolyi?. Diese drei separate hel-
vetische Seniorate (Borschod, Gomdr und Abau) haben im Jahr 1567 auf der
Synode in Debrezin die reformierten Gemeinden diesseits der Theil3 vertre-
ten, um das Zweite Helvetische Glaubenserkenntnis zu unterzeichnen?.

Noch im gleichen Jahr, als Gabriel Perényi und Johann Alaghy bereits
gestorben waren, konnte das Sempliner Seniorat unter der Fiihrung des Pfar-
rers Ferenc Ceglédi aus dem Stadtchen Olasszliszka wiedererrichtet werden?3,
Ahnlich wurde auch das Unger Seniorat gegriindet, doch sein Senior Lucas
Egri schloss sich der antitrinitarischen Bewegung an. Deshalb hat sich die
weitere Formierung der calvinischen kirchlichen Organisation im Gebiet der
Gespanschaft und ihre Eingliederung in den Distrikt diesseits der TheiR bis
zu dessen Tod im Jahr 1574 verzdgert?*. Dabei hat sich der Distrikt diesseits
der Theil seit seiner Entstehung in vielen Aspekten von ahnlichen admi-
nistrativen Einheiten der beiden protestantischen Kirchen unterschieden.
Wahrend fast zweier Jahrhunderte, bis zum Jahr 1734, bildete er nur einen
freien Bund von Senioraten, ohne einen Bischof (oder Superintendenten) —
die Senioren verfiigten lber die Kompetenzen eines Superintendenten. Die
entscheidende Rolle bei dieser Entwicklung spielte neben anderen Ursachen
die Tatsache, dass die einzelnen Senioren von Anfang an solche Aufgaben
ubernahmen, die anderswo die Superintendenten ausgetibt haben (auBer dem
evangelischen Seniorat in Gomor). Die Kirchenvisitationen, die Pfarrerordi-
nationen, der Kirchbann etc. haben auch zu ihren Befugnissen gehort.

Ein weiteres Spezifikum des Distrikts diesseits der Theil3 war das Zusam-
menleben mit den lutherischen Kirchengemeinden, das in der Gespanschaft
Semplin mehr als eineinhalb Jahrhunderts dauerte. Diese interessante Kir-
chenunion ist auf der Seniorats-Synode in der Stadt Satoraljadjhely im Jahr
1597 beschlossen worden. Sie hat entschieden, dass die slowakisch-lutheri-
sche Gemeinde in Semplin (in den Herrschaften Varanné und Mogyordska)
durch Betreuung des slowakischen Geistlichen (Vikar) aus der Gemeinde
Varannd verwaltet werden sollte. Er hatte gleichzeitig auch die Funktion
des Konseniors. Der erste solche semplinisch-slowakische Konsenior war

21 Jend ZovAnyi, Tiszaninneni reformétus szuperintendens seniorok, in: Teolégiai szemle (1938),
S. 54.

22 Dénes Dienes, Zempléni vizitaciok, Sarospatak 2008, S. 437.

23 ZovAnyi, Tiszaninneni reformatus szuperintendens seniorok, S. 52.

24 Dienes, Zempléni vizitaciok, S. 437.
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Andreas Mednenszky®. Die gemeinsame Kirchenverwaltung der calvini-
schen und evangelisch-lutherischen Gemeinden dauerte bis zum Jahr 1663,
als die semplinschen lutherischen Pfarreien sich aufgrund der Initiative des
oberungarischen landlichen Seniorats aus den Strukturen der Reformierten
Kirche ausgegliedert haben und in das neugegriindete Seniorat Scharosch-
Semplin der evangelischen Kirche A.B. eintraten?. Es ist notwendig zu beto-
nen, dass die oben erwahnte Kirchenunion der Reformierten und Lutheraner
Oberungarns diesseits der Theifl eine Verwaltungsunion dargestellt hat und
keine Einigung in der Glaubenslehre einschloss.

Nach der Griindung der Seniorate der Reformierten Kirche des Distrikts
diesseits der Theif3 im letzten Viertel des 16. Jahrhunderts ging die Entwick-
lung der helvetischen Richtung der Reformation in Oberungarn flieRend
weiter. In erster Linie wurden die Stadte und Stadtchen der Landesherren
zu kraftvollen Zentren der zweiten Reformation ausgebaut und der Formung
von Strukturen in der Reformierten Kirche vorangetrieben. Am wichtigsten
war die Stadt Scharoschpatak, vornehmlich dank des dortigen Kollegiums,
das sich dynamisch entwickelt und den Pfarrernachwuchs fur die sich eta-
blierende Kirche gesichert hat.

Der Distrikt diesseits der Theil3 erstreckte sich Uber elf Gespanschaften
(Gomor, Kleinhont, Borschod, Hewesch, Abau, Torna, Semplin, Ung und
Teile von Saboltsch, Sathmar und Bereg) und umfasste — mit Ausnahme der
stidostlichen und nordwestlichen Gespanschaften — fast das ganze Territo-
rium der mittelalterlichen Didzese Erlau. Die reformierten suddstlichsten Ge-
spanschaften gehdrten zu dem Distrikt jenseits der TheiR3. Dagegen haben in
den nordwestlichen Gespanschaften (Scharosch und Zips) die starken luthe-
rischen Kirchenorganisationen die weitere Verbreitung der schweizerischen
Reformation in ihrem Gebiet verhindert. Das Haupthindernis einer Ausbrei-
tung nach Westen bildeten vor allem die fiinf Kdniglichen Freistadte (bzw.
ihr Seniorat) und die unter ihrem Einfluss stehenden deutschen landlichen
Gemeinden der Zips. Eine Ausnahme stellten nur die wenigen reformierten
Kirchengemeinden (maximal 25) in der Gespanschaft Scharosch dar, die
aufgrund des adligen Patronatsrechts begriindet und erhalten wurden?.

Hauptsachlich die Koniglichen Freistadte wurden lange Zeit von der
schweizerischen Lehre ferngehalten. Einige Elemente tauchten bei den von
Melanchthon geprégten »Kryptocalvinisten« auf. Der Kryptocalvinismus
war im letzten Jahrhundert-Drittel hauptséchlich in den Zipser Stadten
verbreitet, wo beispielsweise der Rektor Johann Mylius aus Leutschau als

25 Ebd., S. 439.

26 Ebd., S. 440.

27 Annaméria Konvova u.a. (Hg.), Kalvinska reformécia a reformovana cirkev na vychodnom
Slovensku v 16.—18. storoci, Eperies 2010.
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erster von der kirchlichen und stadtischen Obrigkeit angeklagt und verurteilt
wurde?®. In der Stadt Késmark waren in calvinischem Geist der Hofpredi-
ger eines Landadligen, Thomas Fabricius, und der Stadtpfarrer Sebastian
Ambrosius Lahm aktiv. Sie wurden ebenfalls sehr scharf kritisiert und ver-
urteilt, nicht nur vom Stadtmagistrat, sondern auch von lutherischen Mag-
naten, vor allem von Gregor Horvath Stantsich. Die Kryptocalvinisten aus
Scharosch und der Zips wurden auf mehreren Seniorats-Synoden verurteilt,
wie z.B. in der Stadt Zeben im Jahr 1599%°. Trotzdem wurde der Kryptocalvi-
nismus auch danach in der Zips dokumentiert, und noch im Jahr 1623 wurde
Johann Serpolius, der Pfarrer aus Leibitz, angeklagt.

Unter den Koniglichen Freistédten der Region waren die besten Bedingun-
gen fir die schweizerische Reformation nur in zwei Koniglichen Freistadten
gegeben, d.h. in Kaschau und Eperies, wo die ungarischen evangelischen Pfar-
rer wegen der zahlreichen ungarischen Bevolkerung tatig waren. Sie kamen
nicht selten in schon reformierte Kirchengemeinden. Allerdings mussten
sie in ihrem neuen Dienstort, gemeinsam mit ihren Gl&ubigen, lange Jahr-
zehnte mit der kirchlichen und kommunalen Obrigkeit k&mpfen. In Kaschau
gelang es erst nach einem direkten Eingriff des siebenbiirgischen Firsten
wahrend dessen Besatzung der Stadt und spater auch in Zusammenarbeit
mit der katholischen Kirche, den Widerstand des evangelischen Magistrats
zu brechen und so im Jahr 1647 die ortliche reformierte Kirchengemeinde zu
legalisieren. In Eperies erhielten die reformierten Birger und Landesherren
erst wahrend des Aufstands von Ferenc 1. Rakoczi, geméal der Entscheidung
des zweiten Kurutzen-Landtags in Onod 1707 ihre Anerkennung®.

Obwohl die lutherische Reformation ein paar Jahrzehnte friiher als die
helvetische durchgefiihrt wurde, hat ihre Transformation zu einer separaten
Kirchenorganisation mit regionalen Strukturen wesentlich Ianger gedauert
und wurde spater abgeschlossen als bei der reformierten Kirche. Das hatte
mehrere Ursachen, die nicht nur in der inneren Organisation der lutherischen
Gemeinden lagen, wie z.B. die unterschiedliche Organisation der entstehen-
den Kirche, die groRe Abhéngigkeit von der sdkularen Macht (hauptséchlich
von Magnaten) etc., sondern auch in der duBeren Bedingung der damaligen
ungarischen Gesellschaft, wie z.B. in der Politik der Gegenreformation von
Rudolf I1. und im Bocskai-Aufstand. Im Prozess der Entstehung der evangeli-
schen Kirche Augsburger Bekenntnisses (diese Entwicklung hatte 6stlich der
Donau schon am Ende des 16. Jahrhunderts begonnen) war Oberungarn die
letzte Region. Entscheidend wurde die Synode in Kirchdrauf im Jahr 1614.

28 BobNAROVA, Reformaécia, S. 32.

29 Kvacara, Dejiny reformécie na Slovensku, S. 128-131.

30 Tamas Esze, Az eperjesi reformatus egyhazkozség, in: Rimaszombati Kazai Janos, Zéld
olajfadgat szajaban hordozé Noé galambja, Budapest 1944, S. 6f.
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Ahnlich wie in Niederungarn, wo die Synode in Sillein im Jahr 1610 von
Palatin Graf Georg Thurzo initiiert worden war, wurde auch jene in Kirch-
drauf von dem Représentanten der sékularen Macht, Christof Thurzo, ange-
regt. An dieser Synode, die sich im Januar 1614 in Kirchdrauf versammelte,
nahmen die lutherischen Magnaten, Landesherren, die Abgesandten von finf
oberungarischen Koniglichen Freistadten und die Pfarrer von zwei damaligen
Senioraten (einem stadtischen und einem landlichen) teil. Die Delegierten
bestétigten die Beschliisse der Synode von Sillein und verabschiedeten sechs
eigene Resolutionen, die, wie in Sillein, von Palatin Georg Thurzo bestatigt
wurden. Zu den Hauptbeschliissen der Synode gehérte die Konstituierung
der evangelischen Kirchenorganisation in Oberungarn. Von den Delegierten
wurde die Bildung von zwei Kirchendistrikten beschlossen — zwei evange-
lische Superintendenturen in diesem Teil des Landes: die stadtische (fiinf
Kdnigliche Freistadte) und die landliche. Als stadtischer Superintendent
wurde der evangelische Pfarrer Peter Zabler aus der Stadt Leutschau und
als landlicher Superintendent wurde Pfarrer Stephen Xylander aus der Stadt
Kirchdrauf gewahlt®. Der Unterschied von der Synode in Sillein zu jener von
Kirchdrauf bestand darin, dass die Kéniglichen Freistadte es durchzusetzen
verstanden, eine eigene Superintendentur zu begriinden. Dank dieser Tat-
sache, sowie auch dank der zahlreichen Kirchengemeinden in der Zips, hat
sich die Dominanz des deutschen Elements in der neuen Kirchenorganisation
klar gespiegelt. In Oberungarn haben sich allmahlich auch die wichtigen
Kultur- und Bildungszentren der beiden protestantischen Kirchen entwickelt.
Die wichtigsten waren die zwei Hochschulen: Das reformierte Kollegium in
Scharoschpatak und das Kollegium der oberungarischen Stande in Eperies.
Das Kollegium in Eperies war die einzige evangelische hohere Schule
im ganzen Land.

Auf dem ganzen Gebiet Oberungarns setzte sich bis Ende des 16. Jahrhun-
derts die Reformation durch, und nach Bildung der regionalen Kirchenorga-
nisation grenzten die beiden Richtungen ihr Kirchengebiet voneinander ab.
Drei wichtigste oberungarische Nationalitdten bzw. Ethnien wurden struk-
turbestimmend fiir die protestantischen Kirchen; dabei waren die Deutschen,
&hnlich wie in Siebenbirgen, fast ausschlieBlich evangelisch. Die Magyaren
und Slowaken gehdrten sowohl zur evangelisch-lutherischen Kirche als auch
zur reformierten Kirche. Neben ein paar Dutzenden magyarischer evangeli-
scher Adelsfamilien und grof3en dreisprachigen Gemeinden (in Kaschau und
Eperies) existierten mehr als hundert slowakische reformierte Kirchenge-
meinden in den Gespanschaften Ung, Abau und Scharosch. Diese Tatsache
steht im Gegensatz zu den allgemein verbreiteten Vorstellungen.

31 Gyb6z0 BrRUCKNER, Szepesvaraljai zsinat, Birkenkirchen 1914.
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In Oberungarn hat sich die Reformation, ahnlich wie in Siebenblrgen
oder im Partium, auch unter den Mitgliedern der orthodoxen Bevolkerung
verbreitet, trotz der Tatsache, dass keine Bedingungen fir ihre Akzeptanz
innerhalb des Ostchristentums existierten. Die entscheidende Rolle spielten
die Landesherren aus den Familien Rékoczi und Drugeth, die auf ihren
riesigen Herrschaften das helvetische Glaubensbekenntnis sowohl unter Ma-
gyaren und Slowaken als auch bei den Ruthenen durchgesetzt hatten.

Leider blieben fur die Geschichtswissenschaft keine historischen Zeug-
nisse erhalten, die es erlauben, den Verlauf der Reformation unter den
Ruthenen zu rekonstruieren. Nur die spateren Kirchenvisitationen zeigen den
Zustand dieser »ruthenischen« reformierten Gemeinden, aber diese Berichte
stammen erst aus der Zeit der Gegenreformation. Obwohl zu dieser Zeit der
Landadel bereits den Umkehrprozess unterstiitzte, existierte die helvetische
Kirche immer noch in einigen ruthenischen Dorfern.

In diesen »reformierten« ruthenischen Dorfern benutzten die orthodoxen
Glaubigen schon zum Jahrhundertwechsel dortige Kirchenbauten, und unter
der Flhrung ihrer Priester lehnten sie die protestantischen Prediger ab. In
Protokollen kanonischer Visitationen heif3t es, die Kirche sei »voll von Abgot-
tern und russischen Flaggen«®2. Andernorts, wie z.B. im Dorf Zbudské DIhé
(Izbugya Hosszumez0), wurde der Pfarrer der reformierten Kirche bekampft
oder sogar ermordet®, Es ist wahrscheinlich, dass sich urspriinglich mehrere
ruthenische oder slowakisch-ruthenische Reformierte Gemeinden auf dem
Gebiet der Homonnauer Herrschaft (aufgrund der Missionstétigkeit der
Drugeth-Familie) befunden haben. Die Mehrheit von ihnen hat sich jedoch
nach der Konversion unter Georg Drugeth und der Ankunft von Jesuiten
aufgeldst. Sowohl die Mehrheit der slowakischen als auch der ruthenischen
Parochien wurde bis Mitte des 17. Jahrhunderts wieder katholisch. Dies
geschah nicht selten auch mit Gewalt, wie z.B. im Dorf Lubisa (Lyubisse),
wo schon im Jahr 1652 keine calvinische Kirche mehr existierte, weil Soldner
diese Kirche abgebrannt hatten (der dortige Prediger hatte nur noch die litur-
gischen Gegenstande). Eine kleine Unterbrechung erfuhr dieser Prozess nur
in einer relativ kurzen Zeitspanne nach dem Frieden von Nikolsburg, als die
Gespanschaft Semplin dem Firsten Gabriel Bethlen gehorte. Das spiegeln
auch die schon erwéhnten Visitationen wider3‘.

32 Dénes Dienes (Hg.), Reformatus egyhaz-latogatasi jegyz6konyvek 16—17. szazad, Budapest
2001, S. 256.

33 Ebd., S. 257f.

34 Ebd., S. 254.
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Jan Harasimowicz

Die Reformation in Schlesien zwischen
Adelsmacht und Birgerwillen

Das Territorium Schlesiens, das sich entlang des oberen und mittleren Oder-
laufs erstreckte, von Stiden durch das Gebirgsmassiv der Sudeten abgegrenzt
und vom Westen, Norden und Nordosten durch weitrdumige Waldkomplexe
umgeben, wurde im ausgehenden 10. Jahrhundert zum Bestandteil des ersten
polnischen Staates, der von Herzog Mieszko I. aus dem Piastengeschlecht
gegriindet worden war. Als dieser Staat 1138 in einzelne Teilgebiete zerfiel,
wurde Schlesien zu dem wichtigsten von ihnen, und sein Herrscher, Herzog
Wiladislaus I1., erhielt die Seniorenwiirde, die mit der Regierung in der Lan-
deshauptstadt Krakau verbunden war. Die Krise des Seniorats einerseits und
die immer starkere Zergliederung Schlesiens andererseits fihrten innerhalb
des 14. Jahrhunderts zur allmahlichen Unterwerfung des ganzen Landes
unter die bohmischen Luxemburger. Indem die schlesischen Herzbge die
Obrigkeit der Béhmischen Krone anerkannten, sicherten sie sich eine ganze
Reihe politischer Rechte; weitgehende Privilegien wurden auch der Stadt
Breslau [ Wroclaw] eingerdumt. Diese rechtlich festgeschriebene Autonomie
des Landes wurde von der durch die Hussitenrevolution herbeigefiihrten
Krise des boéhmischen Staatswesens zusétzlich beglnstigt. Die politischen
Eliten Schlesiens verweigerten dem Hussitenkénig Georg von Podiebrad
konsequent den Gehorsam und ergriffen Partei fur den erzkatholischen
Kdnig von Ungarn, Matthias Corvinus. Auf seine Veranlassung hin bildete
sich allmahlich die Staatsordnung Schlesiens heraust, die — wie sich spater
zeigen sollte — der Einfliihrung der Reformation sehr entgegenkam.

Zum rechtlichen Fundament dieser Ordnung wurde das Grofe Privileg
flr Schlesien, das 1498 von dem Nachfolger des Matthias Corvinus, Konig
Wiladislaus II., aus der polnisch-litauischen Jagiellonen-Dynastie, erlassen
worden war. Kraft dieses Privilegs genoss Schlesien, das sich ab jetzt aus
zwei Teilen, Nieder- und Oberschlesien, zusammensetzte, im Rahmen der
Bohmischen Krone weitgehende Autonomie. Der héchste Beamte der schle-
sischen Stande, der Oberlandeshauptmann, war gleichzeitig koniglicher

1 Karol MaLeczyxski (Hg.), Historia Slaska, Bd. 1: Do roku 1763, Teil 2: Od potowy XIV
do trzeciej ¢wierci XVI w.; Teil 3: Od konica XVI w. do r. 1763, Breslau 1961-1963; Norbert
ConraDs, Schlesiens frithe Neuzeit (1469-1740), in: Ders. (Hg.), Schlesien, Berlin 1994 (Deut-
sche Geschichte im Osten Europas 3), S. 178-344; Kazimierz OrzecHowski, Historia ustroju
Slgska 1202-1740, Breslau 2005 (Acta Universitatis Wratislaviensis 2806).
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Statthalter mit praktisch uneingeschrankten Befugnissen. Um die Wende
vom 15. zum 16. Jahrhundert wurde dieser Posten, der manchmal fiir Nie-
der- und Oberschlesien auf zwei Amtspersonen aufgeteilt wurde, vor allem
von weltlichen Frsten belegt. Fir die folgenden einhundert Jahre wurde er
jedoch Breslauer Bischofen zugewiesen, die — als Fiirsten zu Neile [Nysa]
und Grottkau [Grodkéw] — der schlesischen Fiirstenkurie angehorten. Diese
Tatsache beglnstigte auch den Fortschritt der Reformation, denn die Ver-
wicklung der Bischdfe in die Politik der Krone schrankte die Mdoglichkeit
erfolgreicher Verwaltung der Di6zese ein: Die hohe politische Verantwortung
flir das Land, die den Landeshauptleuten oblag, liel sie duferst vorsichtig
vorgehen und vor allem eine deutlich antiketzerische Rhetorik vermeiden; sie
versuchten also eher Vermittler zwischen den Standen und der Obrigkeit als
eifrige Befurworter dieser Obrigkeit zu sein?.

Unter den schlesischen Firsten, die Anfang der zwanziger Jahre des
16. Jahrhunderts, also noch zur Regierungszeit des Konigs Ludwig, Sohn von
Wiadislaus I1., in Schlesien regierten, konnte Herzog Friedrich Il. von Lieg-
nitz [Legnica] die groften Verdienste fiir das Werk der Reformation vorwei-
sen®. Vom Anfang seiner langen Regierungszeit an strebte er die Erweiterung
der ihm unterstellten Territorien an: 1521 schloss er nach dem vorzeitigen
Tod seines Bruders Georg |. dem Furstentum Liegnitz das Flrstentum Brieg
[Brzeg] an; zwei Jahre spéter kaufte er dem Bischof von Breslau einen Teil
des ehemaligen Fiirstentums Ols [Ole$nica] mit Steinau [Scinawa], Wohlau
[Wotow], Winzig [ Winsko] und Leubus [Lubigz] ab, welcher man mit der Zeit
Firstentum Wohlau zu nennen pflegte. Grund seiner Anspriiche waren die
Ehe mit Elisabeth, Tochter des polnischen Konigs Kasimir IV. Jagiello, die
leider kinderlos blieb, und das ihm von Wiladislaus Il. eingerdumte Privileg
freier Verflgbarkeit Gber sein Territorium, das moglicherweise als gute Basis
fir die Abspaltung des Firstentums Liegnitz vom Territorialverband der
Boéhmischen Krone zu betrachten ist. Herzog Friedrich I1. pflegte umfangrei-
che internationale Kontakte und war tber die Entwicklung der Lage im Reich
nach dem Auftreten Martin Luthers sehr gut informiert. Sein Hauptberater in
konfessionellen Angelegenheiten, den ihm die Witwe seines Bruders Georg,
Herzogin Anna von Pommern, empfohlen hatte, war der schlesische Adlige

2 Joachim Konier, Das Ringen um die tridentinische Erneuerung im Bistum Breslau. Vom
Abschluf3 des Konzils bis zur Schlacht am Weifien Berg 15641620, K6ln 1973; Alfred SaBiscH,
Die Bischofe von Breslau und die Reformation in Schlesien. Jakob von Salza (+1539) und Bal-
thasar von Promnitz (} 1562) in ihrer glaubensméfigen und kirchenpolitischen Auseinanderset-
zung mit den Anhéngern der Reformation, Miinster 1975.

3 Ludwig Petry, Friedrich I1., Herzog von Liegnitz, in: Neue Deutsche Biographie, Bd. 5, Berlin
1961, S. 514; Arnold Zum WINKEL, Friedrich II. Herzog von Liegnitz, in: Friedrich ANDREAE
(Hg.), Schlesier des 16. bis 19. Jahrhunderts, Sigmaringen?1985, S. 49-59; Krzysztof R. Prokop,
Fryderyk II, in: Stanistaw Szczur/Krzysztof Ozoc (Hg.), Piastowie. Leksykon biograficzny,
Krakau 1999, S. 502-506.
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Kaspar von Schwenckfeld*. Unter seinem Einfluss erlielt der Herzog bereits
1524 ein Mandat, das auf dem ihm unterstellten Gebiet nur die Predigt des
»reinen Evangeliums« erlaubte. Zwei Jahre spéter griindete er in Liegnitz
die erste protestantische Universitét in Europa, um die fir diese Aufgaben
geschulten Lehrkréfte auszubilden®. Unter den Professoren brachen jedoch
gleich von Anfang an verbissene theologische Auseinandersetzungen aus.
Sie wurden von Anhdngern der Lehre Luthers und Melanchthons einerseits
und Kaspar von Schwenckfelds andererseits geflihrt. Die Befurworter des
schlesischen Adligen waren erkldrte Spiritualisten und Gegner jeglicher
besténdigen Kkirchlichen Strukturen.

Noch wichtiger als diese Streitigkeiten erschien jedoch der grundsatzliche
Wechsel der politischen Lage Schlesiens, der in demselben Jahr wie der Tod
Konig Ludwigs in der Schlacht bei Mohacs, also 1526, erfolgte. Kraft des
1515 zwischen Jagiellonen und Habsburgern geschlossenen Erbvertrags
fiel das gesamte Konigreich Bohmen, also auch Schlesien, in die Hande
des Osterreichischen Erzherzogs Ferdinand, des jingeren Bruders Kaiser
Karls V. Als neuer Konig Bohmens begann er die Interessen der katholischen
Kirche intensiv zu verteidigen, er verfligte jedoch Uber keinerlei politische
oder rechtliche Instrumente, um den Fortschritt der Reformation abzubrem-
sen. Trotzdem ist es ihm gelungen, die Ubernahme des reichen Zisterzienser-
klosters in Leubus durch Friedrich Il. zu stoppen. Hatte der Herzog auf das
Furstentum Wohlau volles Erbrecht gehabt, so wie er es auf Liegnitz und
Brieg hatte®, so hatte er wahrscheinlich das Kloster sakularisiert und die ein-
genommenen Mittel fiir den Unterhalt der Universitéat bestimmt. Da er solche
Rechte nicht besaR und tber dem gesamten Mitteleuropa gerade die Gefahr
des tiirkischen Uberfalls schwebte, musste die Hochschule untergehen, noch
bevor sie richtig Ful’ gefasst hatte. Eine bescheidene Fortsetzung fand sie im
Humanistischen Gymnasium in Goldberg [Ztotoryja], dessen Leitung durch
den hervorragenden Padagogen Valentin Trotzendorf (ibernommen wurde’.
Anféanglich sympathisierte dieser mit Schwenckfeld, mit der Zeit trat er aber
Luther und Melanchthon immer néher.

4 Karl Ecke, Schwenckfeld, Luther und der Gedanke einer apostolischen Reformation, Berlin
1911; R. Emmet McLaucHLIN, Caspar Schwenckfeld, Reluctant Radical. His Life to 1540, New
Haven, CT 1986; Peter C. Ers (Hg.), Schwenckfeld and Early Schwenckfeldianism, Pennsburg,
PA 1986; Ulrich BuBENHEIMER, Kaspar Schwenckfeld von Ossig, in: Biographisch-Bibliogra-
phisches Kirchenlexikon, Bd. 9, Herzberg 1995, Sp. 1215-1235; Gabriela Was, Kaspar von
Schwenckfeld. Mysl i dziatalno$¢ do 1534 roku, Breslau 2005.

5 Gustav KorrmaNE, Eine schlesische Universitit in der Reformationszeit, in: Correspondenzblatt
des Vereins fiir Geschichte der evangelischen Kirche Schlesiens 2 (1883), S. 34-38; Gerhard
EBerLEIN, Die erste evangelische Universitit, in: Evangelisches Kirchenblatt fiir Schlesien 4
(1901), S. 281-298.

6 Marian J. Prak, Wiasno§¢ alodialna i lenna na Slasku, in: Antoni Barciak (Hg.), Kultura
prawna w Europie Srodkowej, Katowice 2006, S. 96—103.

7 Ludwig Sturm, Valentin Trotzendorf und die Lateinische Schule zu Goldberg. Festschrift zur
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Der Fall der Universitat und der immer deutlichere Abstand der Witten-
berger Reformatoren von Schwenckfeld lieRen Friedrich I1. seine bisherige
Religionspolitik andern. Schwenckfeld wurde gezwungen, Liegnitz zu ver-
lassen, was jedoch ohne groReren Einfluss auf die Ansichten der Untertanen
des Herzogs blieb, unter denen noch immer die Anhé&nger der »unsichtbaren
Kirche des Geistes« Uiberwogen. Erst das allméhliche Ersetzen der die Lehre
Schwenckfelds beflirwortenden Prediger durch die Anhénger Luthers flihrte
zur Ausgestaltung des Liegnitzer Kirchenregiments nach dem Wittenberger
Muster®. Im Jahre 1542 wurde die erste, auf sichsische Vorbilder aufbauende
Kirchenordnung flr Liegnitz erlassen. lhre konsequente Implementierung
wurde durch die engsten Mitarbeiter des Herzogs mit Kanzler Wolff von
Busewoy an der Spitze beaufsichtigt. Sie vertraten die erste grundsatzlich
von der Reformation gepréagte Generation. Davon, wie tief sie sich die refor-
matorische Lehre angeeignet hatten, zeugt das vor kurzem gefundene Portrat
Wolf von Busewoys aus dem Jahre 1550° [Abb. 1]. Es wurde fiir dic Pa-
tronatskirche der Familie von Busewoy in Birsdorf-Trach [Niedzwiedzice]
bei Haynau [Chojnéw] geschaffen und stellt den Kanzler in einer Portréter-
fassung bis zu den Hiften dar, im weiten Mantel mit weilem Kragen und
dunkler Kopfbedeckung. Um den Hals tragt er ein goldenes Medaillon an
einer langen Goldkette. Den rechten Arm und den Finger richtet er nach oben
zu der in der linken oberen Ecke des Bildes sichtbaren Darstellung des Sieges
Christi uber den Tod. Mit der linken Hand stltzt er sich auf einen auf der
Bank liegenden Schéadel, Symbol der Verganglichkeit. In der oberen rechten
Ecke ist folgende Inschrift zu sehen:

Feier des 400jahrigen Geburtstages Trotzendorfs, Goldberg in Schlesien 1888; Gustav BaucH,
Valentin Trotzendorf und die Goldberger Schule, Berlin 1921.

8 Ferdinand Baurow, Die Reformation in Liegnitz, Liegnitz 1918; Richard Scuorz, Die Einfiih-
rung der Reformation im Firstentum Brieg, Brieg 1934; Kurt EnceLerT, Die Anfange der
lutherischen Bewegung in Breslau und Schlesien, IV. Teil: Die Einstellung der schlesischen
Firsten, in: Archiv fiir schlesische Kirchengeschichte 21 (1963), S. 133-214, hier S. 164-200;
Jan Harasmvowicz/Aleksandra Lirixska (Hg.), Dziedzictwo reformacji w ksigstwie legnicko-
brzeskim. Das Erbe der Reformation in den Fiirstentiimern Liegnitz und Brieg. Materiaty
miedzynarodowej konferencji naukowej zorganizowanej w dniach 8-10 grudnia 2005 r. w
Muzeum Miedzi w Legnicy. Protokollband der internationalen Fachtagung veranstaltet am
8.—10. Dezember 2005 im Kupfer-Museum zu Liegnitz, Liegnitz 2007.

9 Siegismund Justus Enruarpt, Presbyterologie des Evangelischen Schlesiens, Bd. IV, Lignitz
1789, S. 585; Theodor Schorz, Chronik der Stadt Haynau in Schlesien, Haynau 1869, S. 414f.;
Marta Cuocies, Tryptyk »Zdjecie z krzyza« z Niedzwiedzic, in: Szkice Legnickie 24 (2003),
S. 119-144, hier S. 122f.; Markus Baukr u.a. (Hg.), Szlachta na Slasku. Sredniowiecze i czasy
nowozytne. Adel in Schlesien. Mittelalter und Frithe Neuzeit. Muzeum Miedzi w Legnicy.
Kupfermuseum in Liegnitz, 24.05.2014-9.11.2014 (Ausstellungskatalog), Dresden 2014, S. 117,
Kat.-Nr. A | 81.
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Ich byn ein mensch von gott geschaffen von der/erden undt soll wyder zu erde werden
und werde/wyder aufferstehn von der erden in Jhesu Christo/und werde yn meinem
fleysche gott meinen/herrenn sehenn undt werde durch ynn haben/das ewige leben
das glaube ich Wolff von Buswoy.

Die Inschrift in der unteren rechten Ecke, neben dem Schédel auf der Bank,
lautet: »Allee dings ein weile/aber gotts gnadt ist ewigk / Wolff von Buswoy«.
Das Ganze strahlt die typisch reformatorische »Heilsgewissheit« aus, die aus
voller Aneignung der lutherischen Rechtfertigungslehre resultierte.

Die Hinwendung Friedrichs 1. zur Wittenberger Reformation fiel jedoch
nicht mit dem Ende theologischer Auseinandersetzungen unter Geistlichen
und Lehrern zusammen. Sie waren bekanntlich Folgen tiefgehender Diskre-
panz, zu der es in Wittenberg nach dem Tode Martin Luthers gekommen war.
Der é&ltere Sohn des Herzogs, Friedrich I11. von Liegnitz, Taugenichts und
Verschwender, nahm konfessionelle Probleme nicht besonders ernst — andere
wichtige Angelegenheiten seines Flrstentums interessierten ihn aber Gbri-
gens auch nicht. Der jingere Sohn, Georg I1. von Brieg, der Fromme genannt,
ging ganz anders vor und wurde dank seiner gerechten Herrschaft und dem
umfassenden kulturellen Mé&zenatentum von den Nachkommen zum »Vater
des Vaterlandes« (Pater patriae) erklért. In seiner konfessionellen Auffas-
sung war die personliche Frommigkeit, die bei ihm besonderen Platz ein-
nahm, vom Pragmatismus der Machtauslibung, also von der Erfassung der
Religion als »eines Stiicks guter Polizei«, deutlich getrennt. Er galt allgemein
als Anfiuihrer der lutherischen Kirche in Schlesien sowie als Beschiitzer ihrer
theologischen Homogenitat®. Er trat entschieden gegen jegliche Abweichung
vom Augsburgischen Bekenntnis auf und wendete sich insbesondere gegen
die wachsende Anerkennung der Lehre Calvins. Im Januar 1573 erlieB er ein
Mandat gegen die Verbreitung des Kryptocalvinismus, ein Jahr spéter veran-
lasste er die Annahme der so genannten »Heidersdorfer Konkordienformel«
durch die Geistlichkeit seines Furstentums. Allen Streitigkeiten um die Natur
des Sakraments des Abendmahls sollte das furstliche »Glaubensbekennt-
nis«, das am 15. Januar 1575 in Strehlen [Strzelin] bekannt gegeben und
anschlieend in Wittenberg gedruckt wurde, ein endgtiltiges Ende setzen™.

10 Karl Friedrich ScuonwaLDER, Die Piasten zum Briege oder Geschichte der Stadt und des Firs-
tenthums Brieg, Bd. 2: Von der Kirchenreformation bis zur Verleihung des Majestétsbriefes
(1521 bis 1609), Brieg 1855, S. 100-199, 222-229; Julius KrEess, Georg 1. der Schwarze, Her-
zog von Brieg, in: Allgemeine Deutsche Biographie, Bd. 8, Leipzig 1878, S. 689—-693; Gerda
EicuBaum, Georg II. Herzog von Brieg, in: ANDREAE, Schlesier des 16. bis 19. Jahrhunderts,
S. 59-68; Krystyna PiEraDzKA, Jerzy II. (1523-1586), ksiaze brzeski i otawski, in: Polski
Stownik Biograficzny, Bd. 11, Breslau 1964—1965, S. 184—-186; Krzysztof R. Prokop, Jerzy I,
in: Szczur/Oz6G (Hg.), Piastowie, S. 511-515.

11 SCHONWALDER, Die Piasten zum Briege, S. 264-268; Wilhelm Heinrich MuLLER, Geschichte der
evangelischen Kirche in Brieg bis in den Anfang der preuRischen Besitzergreifung, Brieg 1883,
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Es bestatigte definitiv die vom Augsburger Bekenntnis proklamierte reale
Prasenz des Leibes und des Blutes Christi im Abendmabhl. Jene unter Pfarrern
und Lehrern, die diese Meinung nicht teilten, mussten mit Amtsenthebung
und zwangslaufigem Verlassen des Landes rechnen.

Georgs Sohn, Joachim Friedrich, der nach dem Tod seines Neffen Fried-
rich 1V. von Liegnitz die alleinige Macht in den Flrstentimern Liegnitz,
Brieg und Wohlau Gibernahm, vertrat ein abweichendes Konzept der Konfes-
sionspolitik. Durch die Ehe mit Prinzessin Anna Maria von Anhalt wurde er
mit der im Reich immer starker werdenden calvinistischen Partei verbunden.
Die Geistlichkeit von Brieg mit dem Superintendenten Nicolaus Blum an der
Spitze verdachtigte ihn der Abtriinnigkeit von der Lehre des Luthertums. Der
Herzog wurde gezwungen, 1601 ein Mandat gegen diese Beschuldigungen
zu erlassen'?. Er erklérte dort seine Treue dem Augsburgischen Bekenntnis
gegeniber und versicherte, dass es weiterhin das Fundament der in seinem
Furstentum verkindeten Lehre darstellen sollte. Gleichzeitig verbot er aber
jegliche offentlichen Debatten zu religiésen Themen. Dieses Mandat, das
als eines der wichtigsten Manifeste spathumanistischer Irenik gilt, behielt
seine Wirksamkeit, nachdem Johann Christian und Georg Rudolf, die im
reformierten Geiste erzogenen S6hne Joachim Friedrichs, die Macht Uber-
nommen hatten. Sogar nach der formellen Konversion zum Calvinismus, die
1614 stattfand, wollten die Briider eigene Ansichten ihren Untertanen nicht
aufzwingen. Vom konfessionellen Proselytismus weit entfernt, erlieBen sie
erneut das Mandat ihres Vaters. Dies beeinflusste weitgehend das friedliche
Zusammenleben calvinistischer Herrscher und ihrer lutherischen Unterta-
nen, was bis zum Ende der Herrschaft der Piasten im Jahre 1675 andauerte.
Das im Umkreis von Johann Christian konzipierte Programm der Umwand-
lung des Firstentums Brieg in eine musterhaft-christliche Gemeinschaft
wurde nach dem Tod des Herzogs im ostpreuischen Exil verschriftlicht und
in Holland gedruckt. Unter dem Titel Das Briegische Bedenken verbreitet®?,
pragte es ziemlich stark das sich nach dem DreiRigjéhrigen Krieg bildende

S. 30-37; Mariusz PawELEc, Idea protestanckiego irenizmu w ksigstwie brzeskim i legnickim
w poczatkach XVII wieku, in: Harasivowicz/Lipikska (Hg.), Dziedzictwo reformacji w
ksiestwie legnicko-brzeskim, S. 171189, hier S. 174f.; BAUER u.a. (Hg.), Szlachta na Slgsku,
S. 118, Kat.-Nr. A | 82.

12 MULLER, Geschichte der evangelischen Kirche in Brieg, S. 60—64; PaweLEc, Idea protestanckiego
irenizmu w ksigstwie brzeskim i legnickim, S. 175-177; Baukr u.a. (Hg.), Szlachta na Slasku,
S. 118f., Kat.-Nr. A | 83.

13 Dietrich Mever, Die Entstehung und Wirkung des Briegischen Bedenkens von 1627, in:
Harasivowicz/ LipiNsk A, Dziedzictwo reformacji w ksigstwie legnicko-brzeskim, S. 153-169;
Jan Harasivowicz, Schwéarmergeist und Freiheitsdenken. Beitrage zur Kunst- und Kulturge-
schichte Schlesiens in der Frithen Neuzeit, K6ln 2010, S. 152f.; Bauer u.a. (Hg.), Szlachta na
Slasku, S. 119, Kat.-Nr. A | 84.
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Programm der »Reformation des Lebens«. BekanntermaRen wurde es mit
groRem Interesse von Philipp Jakob Spener gelesen.

Einen &hnlichen Weg wie die Firstentiimer Liegnitz und Brieg, also vom
Luthertum zum Calvinismus, legte ein anderes schlesisches Territorium
zuriick: das im schlesisch-méhrischen Grenzgebiet gelegene Fiirstentum
Jagerndorf [Krnov, Karniow]. Die lutherische Reformation wurde hier von
Markgraf Georg von Brandenburg-Ansbach, dem langjéhrigen Betreuer und
Erzieher des minderjéhrigen Ludwig I1. Jagiello, eingeflihrt*. Die Macht in
Jégerndorf tGbernahm er dank des Wohlwollens seines ehemaligen Schiitz-
lings im Jahre 1523. Trotz seines hohen Engagements in der Reichspolitik,
wovon seine Teilnahme an der beriihmten »Protestation« in Speyer und auf
dem Reichstag in Augsburg zeugt, dachte er standig an die Erweiterung
seines schlesischen Dominiums, indem er sich Beuthen [Bytom] und das
strategisch gut gelegene Oderberg [Bohumin, Bogumin] unterstellte. Er
strebte auch die Ubernahme des weitrdaumigen Territoriums von Oppeln
[Opole] und Ratibor [Racibdrz] an, dessen letzter Herrscher, Johann II. von
Oppeln (Piast), 1532 kinderlos starb. Konig Ferdinand 1. von Habsburg, der
1526 nach dem Tod Ludwigs II. bei Mohacs die Herrschaft iiber Schlesien
Ubernahm, bewilligte — aus Angst vor UbermaRiger Starkung der Position
des Markgrafen — die Ubernahme von Oppeln und Ratibor in Erbherrschaft
jedoch nicht. Er genehmigte lediglich die Ubergabe dieses Territoriums in
den Pfandbesitz. Georg regierte das Fiirstentum Oppeln-Ratibor fast 20 Jahre
lang und trug weitgehend zur Verbreitung der reformatorischen Lehre im
gesamten Oberschlesien bei. Nach der Machtiibernahme in Jagerndorf,
Beuthen und Oderberg durch Georgs Sohn, Georg Friedrich, begannen sich
allméhlich calvinistische Einflusse zu verbreiten. Als erklarter Beflrwor-
ter dieses Bekenntnisses gilt jedoch erst Markgraf Johann Georg, Sohn des
Brandenburger Kurfiirsten Joachim Friedrich, der seit 1606 in Jagerndorf
regierte. Er wurde durch den erfolglosen Versuch bekannt, den Bewohnern
seines Firstentums strikte calvinistische Regeln aufzuzwingen — das Ent-
fernen samtlicher liturgischer Gerétschaften und Bilder aus den Kirchen
sollte dafir sichtbares Zeichen gewesen sein. Ein klarer Widerstand der
Bevolkerung zwang den Markgrafen dazu, die erlassenen Verbote zu wider-
rufen, von friedlicher Koexistenz des calvinistischen Herrschers und seinen

14 ENGELBERT, Die Anfiange der lutherischen Bewegung, IV. Teil, S. 207-214; Othmar KARZEL,
Die Reformation in Oberschlesien. Ausbreitung und Verlauf, Wiirzburg 1979, S. 35-38, 41-62;
Iselin Gunpermann, Markgraf Georg von Brandenburg-Ansbach und die Einfiihrung der
Reformation in Oberschlesien, in: Thomas Wunsch (Hg.), Reformation und Gegenreformation
in Oberschlesien. Die Auswirkungen auf Politik, Kunst und Kultur im ostmitteleuropéischen
Kontext, Berlin 1994, S. 31-45.
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lutherischen Untertanen konnte aber seitdem keine Rede mehr sein'. In der
Zeit des béhmischen Stdndeaufstands stand Johann Georg an der Spitze der
Truppen des »Winterkdnigs«. Die militdrische Niederlage bedeutete nicht
nur das Ende seiner Herrschaft in Jdgerndorf, sondern auch den endgultigen
Verlust — nach einhundert Jahren — der oberschlesischen Territorien fir die
Hohenzollern.

Die Brandenburger Markgrafen, die in Jagerndorf, Beuthen und Oderberg
herrschten, mussten in ihrer Konfessionspolitik die Bedurfnisse der lokalen
polnischen und tschechischen Bevolkerung berticksichtigen. Noch deutlicher
trat dieses Problem im Fiirstentum Teschen [T&Sin, Cieszyn] zum Vorschein,
das von der letzten oberschlesischen Linie der Piasten regiert wurde. Bereits
1545 schloss sich Herzog Wenzel I11. Adam dem Lager der Anhanger Luthers
an. Mit seiner Unterstlitzung verbreitete sich die Reformation in Teschen,
Bielitz [Bilsko, Bielsko], Freistadt [ Frystat, Frysztat] und Umgebung so stark,
dass bereits im Jahre 1568 die erste Kirchenordnung erlassen wurde'®. Sie
wurde in tschechischer Sprache verfasst, die — wie die bis heute erhaltenen
Epitaphien und Grabplatten bezeugen!” [Abb. 2] — von den meisten Adligen
und beinahe allen Landbewohnern gesprochen wurde. Fur Stadtbewohner,
die zum Teil Deutsch sprachen, lie Wenzels Witwe, Katharina Sidonia,
im Jahre 1584 eine erweiterte Fassung der Ordnung in deutscher Sprache
herausgeben®.

Das Fiirstentum Teschen hatte im gesamten 16. und in der ersten Hélfte
des 17. Jahrhunderts ein deutlich lutherisches Profil. Ahnlich sah es im nie-
derschlesischen Fiirstentum Miinsterberg-Ols aus, das seit dem Ende des
15. Jahrhunderts von Nachkommen des Hussitenkonigs Georg von Podiebrad
regiert wurde. In der Reformationszeit Ubte sein Enkel Karl I., ein gebilde-
ter und dazu noch sehr ambitionierter Mensch, die Macht in Minsterberg

15 Jan Harasivowicz, Rola sztuki w religijnych i spotecznych konfliktach wieku reformacji na
Slasku, in: Rocznik Historii Sztuki 18 (1990), S. 31-95, hier S. 41f.

16 Andrzej WantuLa, Porzadek koscielny Wactawa Adama. Poczatki organizacji ko$ciota ewan-
gelickiego na Slgsku Cieszynskim, Warschau 1937; KarzeL, Die Reformation in Oberschle-
sien, S. 171-206.

17 Irena AbaMczyK, Sztuka baroku. Katalog zbioréw Muzeum Slgska Cieszynskiego. Malarstwo,
rzezba, Teschen 2005, S. 13f.; dies., Sztuka gotyku i renesansu. Malarstwo, rzezba, rzemiosto
artystyczne. Katalog zbioréw Dziatu Sztuki Muzeum Slaska Cieszynskiego, Teschen 2011,
S. 54-57; Dawid DucH, XVII-wieczne malowane epitafia rodziny Bludowskich z Dolnych
Bledowic. Rekonstrukeja i opis, in: Cieszyniskie Studia Muzealne. Té§insky muzejni sbornik 5
(2013), S. 221-228; Bauer u.a. (Hg.), Szlachta na Slqsku, S.230-233,Kat.-Nr. D138 und D | 41.

18 Kirchenordnung vom 20. April 1584, in: Emil Senring (Hg.), Die evangelischen Kirchen-
ordnungen des XVI. Jahrhunderts, Bd. III: Die Mark Brandenburg. Die Markgrafentiimer
Oberlausitz und Niederlausitz. Schlesien, Leipzig 1909 (ND Aalen 1970), S. 458—463; Hans
Jessen/Walter Scawarz (Hg.), Schlesische Kirchen- und Schulordnungen von der Reformation
bis ins 18. Jahrhundert, Gorlitz 1938, S. 54—-63.
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[Zigbice] aus®. Durch diese Ambitionen, die unter anderem in der Auf-
nahme des Baus der aul3erordentlich prachtigen Residenz in Frankenstein
[Zabkowice] Ausdruck fanden, stiirzte er aber in liberméfige Schulden.
Karl I. war an religiosen »Novitdten« interessiert, sein Leben lang blieb er
aber offiziell beim katholischen Glauben. Erst nach seinem Tod fuhrten seine
vier S6hne, Joachim, Heinrich, Johann und Georg, in Minsterberg, Fran-
kenstein, Ols und Bernstadt [Bierutéw] die evangelische Predigt ein?. Nach
dem Tod des letzten Herzogs von Minsterberg, Karl Christoph, im Jahre
1569 blieb lediglich das Fiirstentum Ols in den Hiinden der Podiebrads. Das
lutherische Kirchenregiment wurde dort von Herzog Karl Il. eingerichtet.
Auf seine Anweisung hin schuf 1593 der Superintendent von Ols, Melchior
Eccard, eine Kirchenordnung und eine Agende, die jedoch beide in den
schwierigen Kriegsjahren in Vergessenheit gerieten. Die Erneuerung des
kirchlichen Lebens in Ols und Bernstadt brachte die Ubernahme der Macht
durch Herzog Silvius 1. Nimrod von Wirttemberg-Weiltingen mit sich, der
1647 Prinzessin Elisabeth Marie, Tochter von Karl Friedrich, dem letzten
schlesischen Podiebrad, heiratete. Die vom Herzog 1662—1663 durchgefiihrte
Kirchenvisitation brachte zahlreiche Missstande und Abweichungen von der
Lehre ans Licht. Sie sollten durch eine neue Kirchenordnung und eine neue
Agende gelost werden. Als Grundlage diente die Agende von 1593, die aber
nun zweisprachig — Deutsch und Polnisch — bearbeitet und vertffentlicht
wurde? [Abb. 3 und 4]. Der Verfasser der in wunderbarer Hochsprache ohne
jegliche Mundartfarbung geschriebenen polnischen Agende war Jerzy Bock,
pastor polonicus in Ols. BekanntermaRen gab er Herzog Silvius, der mit sei-
nen Untertanen direkt sprechen wollte, regelméaRig Polnisch-Unterricht. Die
Olsnische Agende von Jerzy Bock wurde tiberall dort gebraucht, wo es gré-
Rere Ansammlungen polnischer Bevolkerung gab, also in den Firstentimern
Ols und Brieg, in der Stadt Breslau samt ihren Landgebieten und — nach der
Altranstédter Konvention von 1707 — auch in den kraft ihrer Bestimmungen
errichteten Gnadenkirchen in Militsch [Milicz] und Teschen?.

Auf dem Gebiet niederschlesischer Erbfurstentimer der Bohmischen
Krone, also in Glogau [Glogow], Jauer [Jawor], Schweidnitz [Swidnica],

19 ENGELBERT, Die Anfdnge der lutherischen Bewegung. IV. Teil, S. 133—164; Bogustaw CzecHo-
wicz u.a., Monety — zamek — nagrobek. Ksiaz¢ Karol I z Podiebradow (1476—1536) mi¢dzy
dziedzictwem przodkow a dokonaniami potomkow, Rothkosteletz 2015.

20 Johannes SorrNER, Die Geschichte der Reformation in Schlesien, Breslau 1887, S. 195-198;

SEHLING, Die evangelischen Kirchenordnungen, S. 464—468.

Julius RabpeEmAcHER, Predigergeschichte des Kirchenkreises Oels, Wohlau 1935, S. 17-19;

Wojciech Mrozowicz, Krypta wirtemberska w kosciele zamkowym w Oleénicy, Oels 2004,

S. 5-11; Bauer u.a. (Hg.), Szlachta na Slqsku, S. 120f., Kat.-Nr. A1 86 und A | 87.

22 Norbert Conraps, Die Durchfiihrung der Altranstidter Konvention in Schlesien 1707-1709,
Koln 1971; Jirgen Worr (Hg.), 1707-2007 Altranstiddter Konvention. Ein Meilenstein religio-
ser Toleranz in Europa, Halle (Saale) 2008.
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Breslau und Sagan [Zagan], wo die aufeinander folgenden K6nige Béhmens
und seit 1556 die Kaiser direkte Macht ausiibten, verbreiteten sich »konfessi-
onelle Novitaten« am ehesten dort, wo die Hussitentradition lebendig war®.
Georg von Zedlitz auf Neukirch, einer der Anfiihrer des Adels im Firsten-
tum Jauer, wandte sich bereits 1518 an Luther mit der Frage, ob er eben die-
ser Schwan waére, dessen Ankunft der auf dem Scheiterhaufen in Flammen
aufgehende Hus ankindigte. Unter dem Adel der Erbfirstentiimer war aber
nicht nur die Lehre Luthers, sondern auch das spiritualistische Konzept Cas-
par von Schwenckfelds beliebt. Um die Mitte des 16. Jahrhunderts gewann
die »offizielle« Wittenberger Reformation langsam Oberhand, wovon das
allegorische Altarbild aus der Pfarrkirche in Neukirch [Nowy Kos$ciot] — um
1575 gemalt — ausdriicklich zeugt* [Abb. 5]. Dargestellt wurde dort zweifach
der erwidhnte Georg von Zedlitz: Einmal wie er zusammen mit anderen Ver-
tretern des Adels die Predigt Luthers hort und dann wie er auf die Beichte
bei Philipp Melanchthon wartet. Diese Ereignisse spielen sich im Inneren der
Kirche ab. Auflerhalb des Kirchenraums wurden die wichtigsten Akte der
Erlosung bildlich dargestellt. An verschiedenen Stellen erscheinen umfas-
sende Zitate aus dem Alten und Neuen Testament in lateinischer Sprache,
die dem Ganzen die Ziige eines typischen »Konfessionsbildes« verleihen.
Auffallig ist das Fehlen jeglicher deutlichen Distanzierung von der Person
Melanchthons, der in Sachsen, der Wiege der Reformation, damals in Grund
und Boden verdammt wurde. Seine Anhéanger, »Phillippisten« bzw. »Kryp-
tocalvinisten« genannt, wurden gezwungen, das Land zu verlassen. Wenn
jemand damals aus Schlesien tiberhaupt vertrieben wurde, dann waren es
fast ausschlieBlich Anhénger Kaspar von Schwenckfelds.

Zahlreiche Vertreter des schlesischen Adels, die anfénglich die Lehre
Schwenckfelds befiirwortet hatten, ergriffen um die Mitte des 16. Jahrhun-
derts die Partei Luthers. Das spektakulérste Beispiel fiir eine solche Evolution
liefert die Person des méchtigen und einflussreichen Hans von Schaffgotsch,
Herr auf Kynast [Chojnik] und Greiffenstein [Gryf], Besitzer weitrdumiger
Léandereien im Riesengebirge und im Sudetenvorland®. Er stand anfanglich

23 Kurt ENGELBERT, Die Anfdnge der lutherischen Bewegung in Breslau und Schlesien. V. Teil, in:
Archiv fiir schlesische Kirchengeschichte 22 (1964), S. 177-250; Jorg DEVENTER, Gegenrefor-
mation in Schlesien. Die habsburgische Rekatholisierungspolitik in Glogau und Schweidnitz
(1526-1707), Koln 2003.

24 Johannes GrUNEwALD, Beitrdge zur Kirchen- und Pfarrergeschichte von Neukirch an der
Katzbach, [Ulm] 1962, S. 18-21; Bozena STEINBORN, Malarstwo $laskie 1520—1620. Katalog
wystawy w Muzeum Slaskim we Wroclawiu, grudzien 1966 r. — marzec 1967 r., Breslau 1966,
S. 40f., Kat.-Nr. 9; Johannes GRUNEWALD, Das Lutherbild aus Neukirch an der Katzbach, in:
Jahrbuch fiir Schlesische Kirchengeschichte 62 (1983), S. 54-61; Jan Harasimowicz, Tresci
i funkcje ideowe sztuki $laskiej reformacji (1520—-1650), Breslau 1986, S. 44, 61; BAUER U.a.
(Hg.), Szlachta na Slasku, S. 115, Kat.-Nr. A | 79.

25 Jorg DEVENTER, Adel und Konfession. Beobachtungen am Beispiel der Schaffgotsch, in:
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unter starkem Einfluss der spiritualistischen Idee der »unsichtbaren Kirche
des Geistes«. Jedoch verzichtete er — wovon das von ihm 1551 gestiftete
prachtige figurliche Sgraffito am Gewdlbe der Pfarrkirche St. Hedwig in
Greiffenberg [Gryfow Slaski] zeugt?® — nicht darauf, die unter seinem Pa-
tronat stehenden Kirchen reichlich auszustatten. Im Laufe der Jahre begann
er, auf Veranlassung des Hofpredigers, der ihm sédmtliche komplizierten
theologischen Fragen verstandlich erklaren konnte, immer deutlicher zur
Lehre Luthers zu neigen. Sein groRes Figurengrabmal, das nach seinem Tod
in der Familiengruft bei der Pfarrkirche St. Hedwig in Greiffenberg aufge-
stellt wurde, strahlt bereits die typisch lutherische Heilsgewissheit aus*”. Um
das Jahr 1600 entstanden in Schlesien viele dhnliche adelige Grabmailer, die
teilweise deutlich »philippistische« Zlige tragen.

Bis heute haben sich zahlreiche adelige Patronatskirchen mit markanter
Raumgliederung aus der nachreformatorischen Zeit, also mit der in der
Altarnéhe platzierten Herrschaftsloge bzw. Patronatsbank, erhalten®. Die
Verzierung dieser Logen und Béanke, die Wappen und biblische Darstellun-
gen umfasste, sollte die in der Kirche Versammelten daran erinnern, dass
ihr Herr fir sie in jeder Hinsicht, auch in der religiésen, Obrigkeit sei. In
den Erbfirstentimern der Bohmischen Krone gab es kein evangelisches
Kirchenregiment und konnte es dort auch nicht geben. Jeder Landbesitzer
und Patron einer lokalen Kirche fuhlte sich unter diesen Umstanden befugt,
konfessionelle Verhéltnisse in seinen Gitern selbst zu regeln. Dazu dienten
lokale Ordnungsvorschriften, das so genannte Dreiding. Die landlichen Pfar-
reien verwaltenden Pfarrer erwarben ihre Existenzmittel nicht mehr — wie es
im Mittelalter der Fall war — aus dem der Kirche unterworfenen Land (dieses
wurde meistens von den Adeligen in ihre Dominien einverleibt), sondern

Joachim BauLcke u.a. (Hg.), Das Haus Schaffgotsch. Konfession, Politik und Gedéachtnis eines
schlesischen Adelsgeschlechts vom Mittelalter bis zur Moderne, Wiirzburg 2010, S. 177-186.

26 Augustin Hanke, Katholische Pfarrkirche zu St. Hedwig, Greiffenberg in Schlesien, mit den
Filialkirchen Langendls, Schosdorf, Welkersdorf, Breslau 1939, S. 11-17; HarAsiMowicz, Tresci
i funkcje ideowe, S. 25, 37, 155f.; Jadwiga JaGiELLo-Koraczyk, Sgraffita na Slqsku 1540-1630,
Breslau 2003, S. 268-275; Jan Harasivowicz, ReuBendorf — Greiffenberg — Altkemnitz. Drei
evangelische Pfarrkirchen der Familie Schaffgotsch im schlesischen Gebirgsland, in: BAHL-
CKE u.a. (Hg.), Das Haus Schaffgotsch, S. 267-290, hier S. 275f.

27 Heinrich Nentwig, Schaffgotsch’sche Gotteshauser und Denkmaler im Riesen- und Isergebirge,
Warmbrunn 1898, S. 133-166; Hanke, Katholische Pfarrkirche zu St. Hedwig, S. 38-43; Jan
HarAsiMowIcz, Mors janua vitae. Slaskie epitafia i nagrobki wieku reformacji, Breslau 1992,
S. 67, 107, ders., Kunst als Glaubensbekenntnis. Beitrdge zur Kunst- und Kulturgeschichte der
Reformationszeit, Baden-Baden 1996, S. 140; ders., ReuRendorf — Greiffenberg — Altkemnitz,
S. 276-281.

28 Harasimowicz, Mors janua vitae, S. 70f., 130f.

29 Ders., Tresci i funkcje ideowe, S. 142—151; ders., Palaste der Heiligen Dreifaltigkeit, Werkstat-
ten des Heiligen Geistes: Die Kirchen der evangelischen Schlesier in der habsburgischen Zeit,
in: Klaus Raschzok/Reiner Sorries (Hg.), Geschichte des protestantischen Kirchenbaues.
Festschrift fiir Peter Poscharsky, Erlangen 1994, S. 128144, hier S. 137-139.
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sie erhielten von ihren Patronen festen Lohn. Sie waren also lebenslanglich
an der Festigung der bestehenden gesellschaftlichen Ordnung interessiert,
wofir sich Gbrigens die lutherische Lehre als solche auch aussprach.

Die schlesische Reformation hatte aber noch eine andere, auBerordentlich
wichtige Seite: Neben der »fiirstlichen« und der »adeligen« gab es auch hier
eine »stadtische« Reformation. Es geht selbstverstandlich nicht um die Stadte
der Lehnsfirstentiimer, wie etwa Brieg, Liegnitz, Wohlau, Ols, Jagerndorf
oder Teschen, denn Uber die Einflihrung der Reformation entschieden dort
souverdn ihre Herrscher, sondern um konigliche Stadte auf dem Gebiet der
Erbfirstentimer der Béhmischen Krone. Die wichtigste davon war natr-
lich die Stadt Breslau, mit den Privilegien, die ihr den Status einer beinahe
vollig unabhangigen Stadtrepublik gewéhrten; an zweiter Stelle ist in die-
sem Zusammenhang Schweidnitz zu nennen. Schwachere Positionen hatten
andere Hauptstadte der Erbfiirstentiimer, Glogau, Jauer und Sagan, sowie
sonstige grofere Stddte, wie etwa Bunzlau [Bolestawiec], Hirschberg [Jele-
nia Gora], Landeshut [Kamienna Gora], Reichenbach [Dzierzoniow], Strie-
gau [Strzegom], Freystadt [Kozuchéw], Griinberg [Zielona Gora], Namslau
[Namystow] und Neumarkt [Sroda Slaskal.

Breslau, eines der Hauptzentren des internationalen Transithandels in
Mitteleuropa, erlebte im ausgehenden 15. Jahrhundert den Hohepunkt seiner
Macht. Es entschied nicht nur in eigenen Angelegenheiten, sondern beein-
flusste auch das Schicksal des gesamten Breslauer Flrstentums, in dem es
die Landeshauptmannschaft austbte®. Zur Befriedigung der hohen Ambitio-
nen des Stadtrates sollte die erste schlesische Universitat gegriindet werden;
ein Versuch dazu wurde mit Genehmigung des Konigs Wladislaus 11. im
Jahre 1505 unternommen. Man hatte vor, Pfriinden des Kreuzstiftes fiir die
Bedirfnisse der neuen Hochschule umzuwandeln. Dies l6ste jedoch selbst-
versténdlich den heftigen Widerstand der Geistlichkeit aus und veranlasste
die Zuriickziehung der koéniglichen Stiftungsbulle durch den Papst®. Fast
15 Jahre spéter sah die Situation jedoch schon anders aus: In die Stadt strom-
ten massenweise die Schriften Martin Luthers, Ulrich Zwinglis und Andreas

30 Ludwig PetRry, Breslau in der frithen Neuzeit — Metropole des Siidostens, in: Zeitschrift fiir
Ostforschung 33 (1984), S. 161-179; ders., Breslau und seine ersten Oberherren aus dem
Hause Habsburg 1526-1635. Ein Beitrag zur politischen Geschichte der Stadt, St. Katharinen
2000; Jan Harasivowicz, Unter dem Zepter der Jagiellonen und Habsburger. Das »goldene«
und »silberne« Zeitalter der Hauptstadt Schlesiens (1490—1740), in: Ders. (Hg.), Das Bild von
Wroctaw/Breslau im Laufe der Geschichte. Tagungsband zum gleichnamigen Symposium im
Osterreichischen Staatsarchiv und im Wissenschaftlichen Zentrum der Polnischen Akademie
der Wissenschaften in Wien 18.—19. Juni 2008, Wien 2008, S. 29—-43.

31 Ders., »Pro felici orthodoxe christiane religionis nostre incremento, pro gloria et exaltatione
regni ac corone nostre boemie«. Der Griindungsversuch einer jagiellonischen Universitét in
Breslau im Jahr 1505, in: Joachim Banicke u.a. (Hg.), Konfessionelle Pluralitat als Herausfor-
derung: Koexistenz und Konflikt in Spitmittelalter und Frither Neuzeit. Winfried Eberhard
zum 65. Geburtstag, Leipzig 2006, S. 85-94.
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Bodensteins von Karlstadt ein, und es kamen immer mehr Studenten der
Universitat Wittenberg. Die verstarkt antiklerikale Stimmung bewog den
Stadtrat dazu, zum ersten Mal in die Sache ernsthaft einzugreifen: Die gegen
die Wittenberger »Novitaten« immunen Franziskaner Observanten aus dem
Kloster St. Bernhardin lieB man mit dem gesamten Hab und Gut in das alt-
stadtische Kloster St. Jakob, das den die Reformation beflirwortenden kon-
ventualen Franziskanern gehdrte, umziehen. Die Observanten fiigten sich
dieser Anordnung nicht und verlieRen demonstrativ die Stadt, wobei sie auf
Intervention des Kénigs Ludwig und baldige triumphale Ruckkehr hofften?2.
Die Reaktion des Konigs war jedoch sehr zurlickhaltend, was die Breslauer
Obrigkeit dazu ermutigte, weitere, bereits offensichtlich anti-kirchliche
MaRnahmen zu ergreifen.

Im Jahre 1523 erliel der Stadtrat die berithmte Gotteskastenordnung, den
in diesem Teil Europas ersten Rechtsakt, der ein durchaus weltliches, von
der Stadt tberwachtes System sozialer Fiirsorge schuf®. Drei Jahre spater
wurden ihre Vorschriften noch ndher bestimmt, indem man sie ausdriicklich
als »reformatorisches Werk« definierte:

Es hatt ein erbar rath dieser koniglichen statt PreRlaw ein I6blich cristlich werk ange-
fangen und gebieten lassen, das ein jeder, der do arbeiten vormag, nicht petteln und
mieRig gehen, sondern seiner erlichen arbait sich nehren soll und wer doriber seines
missig lebens nicht abginge, das sie den mit samt den fremden pettlern aus der haubt-
manschaft vorweisen und vorbannen wollen, als die diesz almos unwiirdig®.

Am 19. Oktober 1523 wurde auf das Pfarramt zu St. Maria Magdalena
Johann Hess, méliger Anhé&nger der Reformation, berufen. Einige Monate
spéter, vom 20. bis 24. April 1524, wurde auf Veranlassung des Rates eine
offentliche Debatte ber die Thesen von Hess in der durch die meisten
Monche verlassenen Klosterkirche der Augustiner Eremiten veranstaltet.
Diese konzentrierte sich auf die drei wichtigsten Fragen: das Wort Gottes,
die Priesterschaft Christi und die Ehe. Es war weniger ein Meinungsaus-
tausch als eine feierliche Proklamierung der mit der Lehre Martin Luthers

32 Erich Frankk, Uber die Vertreibung der Bernhardiner aus Breslau, in: Zeitschrift des Vereins
fiir Geschichte und Alterthum Schlesiens 41 (1907), S. 37-98; Kurt EnGeLBerT, Die Anfange
der lutherischen Bewegung in Breslau und Schlesien. I. Teil, in: Archiv fiir schlesische Kir-
chengeschichte 18 (1960), S. 121-207, hier S. 149-160.

33 Gotteskastenordnung. Von 1523. Ursach des gemeinen kastens halben dem armut zu gute
vorgenommen, in: SEHLING, Die evangelischen Kirchenordnungen des XVI. Jahrhunderts,
S. 407-409, hier S. 407.

34 Instructio und ordnung des gemeinen almosen dero ké. statt Preszlau, durch gottes genaden und
barmherzigkeit aufgericht ist worden im jare nach Christi, unsers erldsers und seligmachers
geburt, anno 1523. Von 1526, in: SexLiNG, Die evangelischen Kirchenordnungen, S. 409-411,
hier S. 409.
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konformen Thesen, die den Boden fiir weitere reformatorische MaBnahmen
des Rates vorbereitete*. Zum Vorbild nahm man sich wahrscheinlich die am
27. Januar des vorigen Jahres erfolgte erste 6ffentliche Debatte in Ziirich®®.
Die Folgen der Breslauer Versammlung waren denen von Zlrich sehr &hn-
lich: Schon nach einigen Tagen befahl man allen auf dem stédtischen Gebiet
wirkenden Geistlichen ausschlielRlich »das reine Evangelium« zu verkinden.
Bald wurde in den Taufritus und in den kirchlichen Gesang die deutsche
Sprache eingeflihrt, man erlaubte Geistlichen die Eheschliefung, wéhrend
die Totenmessen, Prozessionen, Reliquien- und Bilderverehrung abgeschafft
wurden?”. Johann Hess tibernahm die Leitung des Stadtischen Kirchenamtes,
das mit der Uberwachung des Kirchen- und Schulwesens auf dem gesam-
ten, der Jurisdiktion des Stadtrates unterliegenden Gebiet beauftragt wurde.
Man sorgte auch fiir Predigten in polnischer Sprache fiir die Bevolkerung
der Neustadt und der Vorstadte sowie fur die aus Polen ankommenden
Saisonarbeiter, denn — wie Hess betonte — »das polnische Volk braucht das
Evangelium«®.

Am 23. April 1525 iibernahm Ambrosius Moiban, Melanchthons Schiiler
und Freund, die zweite stadtische Pfarrkirche zu St. Elisabeth®. Die folgenden
Monate brachten die endgiiltige Ausgestaltung und Festigung des stadtischen
Almosenamtes, dessen erste ernsthafte Investition das Allerheiligenhospital
am Nikolaitor war. Der Erlass der Schul- und Kirchenordnung des Rates der

35 Paul Konrap, Die Einfiihrung der Reformation in Breslau und Schlesien. Ein Riickblick nach
400 Jahren, Breslau 1917, S. 49-56; Kurt EnceLsert, Die Anfénge der lutherischen Bewegung
in Breslau und Schlesien. II. Teil: Die Disputation des Dr. Johannes HeB, in: Archiv fiir schlesi-
sche Kirchengeschichte 19 (1961), S. 165-232; Otto ScHEiB, Die Breslauer Disputation von 1524
als Beispiel eines frithreformatorischen Religionsgespréches eines Doktors der Theologie, in:
Gabriel Aprianyi/Joseph GorrscHark (Hg.), Beitrdge zur ostdeutschen und osteuropéischen
Kirchengeschichte. Festschrift Bernhard Stasiewski, Koln 1975, S. 98—106; Kazimierz Dora,
Christus praecepit — Ecclesia sancivit. Wroctawska dysputa teologiczna w 1524 r., in: Studia
Teologiczno-Historyczne Slaska Opolskiego 14 (1993), S. 219-236.

36 Bernd MokeLLer, Zwinglis Disputationen. Studien zur Kirchengriindung in den Stadten der
frihen Reformation, Géttingen 22011, S. 13-54.

37 SoFFNER, Die Geschichte der Reformation, S. 46f.; Konrap, Die Einfiihrung der Reformation in
Breslau, S. 61f.; Hans-Adolf SanpEer, Beitrédge zur Geschichte des lutherischen Gottesdienstes
und der Kirchenmusik in Breslau. Die lateinischen Haupt- und Nebengottesdienste im 16. und
17. Jahrhundert, Breslau 1937, S. 1-13; Anna Maxko-Marysiak, Schlesische Gesangbiicher
1525-1741. Eine hymnologische Quellenstudie, Breslau 2005, S. 34-56.

38 Laut der Ordnung der kirchen zu Breslawe aus dem Jahr 1557 gab es in der kleinen altstid-
tischen Kirche St. Christoph regelméfige Predigten in der polnischen Sprache: »So wird zu
S. Christoff auch eine polnische predigt des morgens samt der messen und nach tische wider
eine vor das polnische volk, des vil mit uns in der Stadt ist, gehalten«, Zit. nach SexLingG, Die
evangelischen Kirchenordnungen, S. 405.

39 Paul Konrap, Dr. Ambrosius Moibanus. Ein Beitrag zur Geschichte der Kirche und Schule
Schlesiens im Reformationszeitalter, Halle (Saale) 1891; ders., Die Einfiihrung der Reforma-
tion in Breslau, S. 65-70; Kurt EngeLsert, Die Anfange der lutherischen Bewegung in Breslau
und Schlesien. III. Teil: Die widerrechtliche Inbesitznahme weiterer Kirchen in Breslau, in:
Archiv fiir schlesische Kirchengeschichte 20 (1962), S. 291-372, hier S. 317-346.
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Stadt Breslau im Jahre 1528 besiegelte die Ubernahme voller Kontrolle iiber
die meisten Bereiche des Stadtlebens, die sich bisher in den Kompetenzen der
Kirche befanden, durch die weltliche Obrigkeit®®. Die antiprotestantischen
Mandate Ferdinands I. blieben praktisch ohne Folgen. Ihre Kraft wandte sich
hauptsachlich gegen die reformatorischen »Linken«, Taufer und »Schwenck-
feldianer«, die nicht weniger eifrig vom Rat und den ihm unterstellten Predi-
gern bekdmpft wurden. Die auf ihr Werk stolzen Stadtrite lieBen sich 1537
als Teilnehmer des Heiligen Abendmahls portréatieren®, wobei der Ratsse-
nior Jacob Boner als Christus und der stédtische Schatzmeister Wenceslaus
Hornig als Judas dargestellt wurden [Abb. 6].

In den dreiBiger und vierziger Jahren des 16. Jahrhunderts fanden im Kult
vorsichtige Verdnderungen statt: Der 1540 von Moiban erarbeitete Messka-
non behielt die meisten Gebete und liturgischen Akte der katholischen Messe,
entzog ihr aber den Opfercharakter*?. Dank reformatorischer Predigten,
der vor Ort herausgegebenen oder aus Wittenberg geholten Katechismen,
Gesang- und Gebetbiicher breitete sich allméhlich die neue evangelische
Frommigkeit aus. Thren Ausdruck fand sie durch die an Portalen der Biirger-
hé&user angebrachten biblischen Spriiche sowie durch Bilder und Inschriften
der burgerlichen Epitaphien®. Dabei wurden polnische Stadtbewohner nicht
aufler Acht gelassen. Fir sie bearbeitete Paulus Glodius, Diakon der St. Elisa-
bethkirche, den illustrierten deutsch-polnischen Katechismus*. Dieses
Buchlein erfreute sich groRRer Beliebtheit und erfuhr mehrere Ausgaben.

40 Schul- und Kirchenordnung des Rathes der Stadt Breslau. Von 1528, in: SEHLING, Die evange-
lischen Kirchenordnungen, S. 396—-400; Jessen/Scuwarz, Schlesische Kirchen- und Schulord-
nungen, S. 18-25.

41 Conrad BucHwaLp, Ein Abendmahlsbild aus dem Breslauer Rathause, in: Schlesiens Vorzeit
in Bild und Schrift 5 (1909), NF, S. 144-150; Piotr Oszczanowski, »Ostatnia Wieczerza«
z 1537 roku — zaginiony obraz z wroctawskiego Ratusza, in: Jan Harasivowicz (Hg.), Sztuka
i dialog wyznan w XVI i XVII wieku. Materiaty Sesji Stowarzyszenia Historykow Sztuki
Wroclaw, listopad 1999, Warschau 2000, S. 131-144; Jan Harasivowicz, Visuelle Strategien
der Identitatsbildung im multikonfessionellen Breslau, in: Maria Deiters/Evelin WerTer (Hg.),
Bild und Konfession im ostlichen Mitteleuropa, Ostfildern 2013, S. 33-103, hier S. 40.

42 SANDER, Beitrdge zur Geschichte des lutherischen Gottesdienstes, S. 62—67; Alfred SaBiscH,
Der MeRcanon des Breslauer Pfarrers Dr. Ambrosius Moibanus. Ein Beitrag zur Geschichte
des protestantischen Gottesdienstes in Schlesien in den ersten Jahrzehnten der Glaubensspal-
tung, in: Archiv fiir schlesische Kirchengeschichte 3 (1938), S. 98—126.

43 Bozena STEINBORN, Malowane epitafia mieszczafskie na Slasku w latach 1520—1620, in:
Roczniki Sztuki Slaskiej 4 (1967), S. 7-139; Harasivowicz, Mors janua vitae; ders., Kunst als
Glaubensbekenntnis, S. 97-143; ders., Schwirmergeist und Freiheitsdenken, S. 214-231.

44 [Paulus Gropius], Catechism: To jest/Summa Wiary Chrzescianskiej/krotko po Niemiecku
i po Polsku zebrana/dla ¢wiczenia mlodych dziatek. Catechismus/Das ist/Die Summa del
Christlichen Glaubens/Deutsch und Polnisch/kurtz zusammen gefasset/zur ubung der klei-
nen Kinder, BreBlaw 1605 [(1607, 41615].
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Die evangelische Geistlichkeit Breslaus war sich ihrer Pflichten gegeniiber
dem Rat und der stadtischen Gemeinschaft véllig bewusst. Doktrinelle Dis-
krepanzen, die in dieser gesellschaftlichen Gruppe, die doch verschiedenen
Kreisen entstammte und an verschiedenen Hochschulen ausgebildet wurde,
ganz nattrlich waren, tberschritten nie die von der Lehre Melanchthons fest-
gelegten Grenzen. Sobald sich bei einem Prediger oder Lehrer eine wirkliche
Gefahr des Ubergangs auf offensichtlich calvinistische Positionen abzeich-
nete, enthielt sich der Stadtrat der einschldgigen Nominierung, indem er zum
Beispiel die langfristigen Vakanzen des Pfarramts zu St. Elisabeth tolerierte®.
Breslau stand den groRen Reichsstadten in Sachen Konfessionsfreiheit in
nichts nach, was die Stadt (die nicht zu den freien Reichsstadten gehorte) der
politischen Umsicht der Stadtbehdrden zu verdanken hatte. Als unmittelbare
Anerkennung der Kompetenzen des Breslauer Stadtrates in religidsen Ange-
legenheiten anzusehen war die den evangelischen Geistlichen der Stadt von
dem spiteren Kaiser Maximilian II. am 27. Dezember 1563 zum Abschluss
seiner Huldigungsfahrt nach Schlesien gewahrte Audienz*. Mit feierlicher
lateinischer Rede trat dort Adam Curaeus, damaliger Pfarrer zu St. Maria
Magdalena, auf. Er schilderte die Breslauer Kirche als um den Dienst des
Evangeliums vereinigt, frei von jeglicher Sektiererei und Schwérmerei. Die
gnédige Antwort des kilinftigen Kaisers betrachtete man als Ansporn zur
Fortsetzung bisheriger Politik. Volle Anerkennung der Kompetenzen des
Stadtrates in den Sachen der Religion brachte aber erst der Majestétsbrief
Kaiser Rudolfs II. aus dem Jahre 1609%. Aufgrund dieses Privilegs griindete
man das stadtische Konsistorium, wodurch die Stadt endgliltig von der Kirch-
lichen Jurisdiktion der Breslauer Bischéfe unabhéngig wurde.

Die im Majestatsbrief gewéhrten Glaubensfreiheiten blieben jedoch nicht
lange erhalten. Sie wurden Oberschlesien bereits 1629 entzogen, wobei dort
nur die Bewohner des Firstentums Teschen, »harte Lutheraner von Teschen«
genannt, wirksamen Widerstand gegen den gegenreformatorischen Druck
leisteten. Sie hielten wiahrend des gesamten 17. Jahrhunderts ihre Gottes-
dienste in den berihmten »Waldkirchen« ab. Ein &hnliches Schicksal sollten
die evangelischen Bewohner niederschlesischer Erbfirstentiimer der Bohmi-
schen Krone erleben: Thnen wurden in den Jahren 16531654 alle Kirchen
weggenommen. Als unantastbar erwies sich lediglich das evangelische

45 HarasiMowicz, Schwarmergeist und Freiheitsdenken, S. 83.

46 Friedrich Gustaf Adolf Weiss, Chronik der Stadt Breslau von der altesten bis zur neuesten
Zeit, Breslau 1888, S. 879; Erich Fink, Geschichte der landesherrlichen Besuche in Breslau,
Breslau 1897, S. 62-68; Anna SLiwowska, Uroczyste wjazdy monarsze do Wroctawia w latach
1527-1620, Breslau 2008, S. 75-87.

47 Paul KonraD, Der schlesische Majestétsbrief Kaiser Rudolfs 1I. vom Jahre 1609 in seiner
Bedeutung fiir das stadtische Konsistorium und die evangelischen Kirchengemeinden Bres-
laus, Breslau 1909.
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Kirchenregiment in den Firstentiimern Liegnitz, Brieg, Wohlau und Ols
sowie in der Stadt Breslau. Dieses sollte von nun an allen evangelischen
Bewohnern Schlesiens dienen, fiir die entlang der Grenzen der (iber Konfessi-
onsprivilegien verfugenden Firstentimer neue Kirchengeb&ude, sogenannte
»Grenzkirchen» errichtet bzw. die bereits bestehenden, danach »Zufluchts-
kirchen« genannten Kirchen erweitert wurden*. Von der Wirksamkeit der
stadtischen Reformation in Schlesien zeugt jedoch das erfolgreiche Drangen
der Vertreter der wichtigsten koniglichen Stadte auf die Teilnehmer der Frie-
densverhandlungen in Osnabriick und Minster, infolge dessen der Kaiser
den Bau der drei zusatzlichen evangelischen Kirchen in Glogau, Schweid-
nitz und Jauer bewilligen musste®. Diese sogenannten »Friedenskirchen«
wurden bald — zusammen mit den bereits erwéhnten Grenz- und Zufluchts-
kirchen — zu den Hauptstlitzen des Glaubens der evangelischen Bewohner
der Erbfirstentiimer. Wenn sich jedoch eine Gelegenheit zum Bau weiterer
evangelischer Kirchen bot — wie etwa dank der Altranstadter Konvention —
entstanden diese binnen relativ kurzer Zeit in einigen weiteren Stédten
der Erbfiirstentimer, wie etwa in Freystadt, Sagan, Hirschberg und Lan-
deshut®. Der endgultige Sieg der Reformation wurde aber erst in den ersten

48 Gerhard EBerLEIN, Die schlesischen Grenzkirchen im 17. Jahrhundert, in: Vortrige gehalten
auf der VI. Generalversammlung des Vereins fiir Reformationsgeschichte am 11. April 1901
in Breslau von Professor Dr. Erich Brandenburg und Pastor Lic. Gerhard Eberlein, Halle
(Saale) 1901, S. 31-64; Alfred WiesenHUTTER, Der evangelische Kirchbau Schlesiens von der
Reformation bis zur Gegenwart, Breslau 1926, S. 21-27; Giinther GRunDMANN, Der evan-
gelische Kirchenbau in Schlesien, Frankfurt a.M. 1970, S. 21-27; Pawetl Bana$, Studia nad
$lgska architekturg protestancka 2. potowy X VII wieku, in: Roczniki Sztuki Slaskiej 8 (1971),
S. 35-89, hier S. 72-74; Alfred SchirGe, Grenz- und Zufluchtskirchen fir evangelische Nieder-
schlesier im 17. und 18. Jahrhundert, in: Jahrbuch fiir Schlesische Kirchengeschichte 7677
(1997-1998), S. 205-226; Daniel GiBski, »lustus ut palma florebit«. Poewangelicki kosciot
w Pogorzeliskach jako przyktad $laskiej $wiatyni diasporalnej z XVII wieku, in: HARASIMO-
wicz, Sztuka i dialog wyznan w XVI i XVII wieku, S. 307-323; Reiner Sorries, Von Kaisers
Gnaden. Protestantische Kirchenbauten im Habsburger Reich, Koln 2008, S. 28-32, 104-110;
Lars-Arne DANNENBERG U.a. (Hg.), »Herr Gott, du bist unsere Zuflucht fir und fiir. Grenz- und
Zufluchtskirchen Schlesiens. »W Tobie, Panie, moja ucieczka«. Slaskie koscioty graniczne i
ucieczkowe, Olbersdorf 2012.

49 WIESENHUTTER, Der evangelische Kirchbau Schlesiens, S. 13-21; Grunpmann, Der evangeli-
sche Kirchenbau in Schlesien, S. 18-21; Banas, Studia nad $laska architektura protestancka,
S. 53-64; Agnieszka SEIDEL-GRzESINsKA, Kosciol Pokoju w Swidnicy. Architektura,
wyposazenie i wystroj z lat 1652—1741, Diss. Breslau 2000 (ms.); Sorries, Von Kaisers Gnaden,
S.26-28, 99-104.

50 Gunther Grunpmann, Die Baumeisterfamilie Frantz. Ein Beitrag zur Architekturgeschichte
des 18. Jahrhunderts in Schlesien, Schweden und Polen, Breslau 1937, S. 29-34, 105f.; ders.,
Der Evangelische Kirchenbau in Schlesien, S. 29-32; Konstanty Karivowski, Architektura
doby baroku na Slasku, Warschau 1977, S. 209-212; Andrea LaNGer, Die Gnadenkirche »Zum
Kreuz Christi« in Hirschberg. Zum protestantischen Kirchenbau Schlesiens im 18. Jahrhun-
dert, Stuttgart 2003; SorrIES, Von Kaisers Gnaden, S. 113—115.
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Regierungsjahren Preuf3ens erreicht, als beinahe jeder niederschlesische Ort,
wenn nicht eine evangelische Kirche, dann zumindest ein aufgrund der von
Konig Friedrich 1. erlassenen Konzession errichtetes Bethaus hatte’!.

Dem grofRen Triumph folgte aber ziemlich rasch eine riesige Enttduschung.
Der neue Herrscher hatte nicht vor, das im 16. und 17. Jahrhundert im Zuge
standiger Auseinandersetzungen schlesischer Stande mit der Habsburger
Obrigkeit ausgestaltete evangelische Kirchenregiment zu respektieren. Er
zwang der unterworfenen Provinz seine eigenen, im Rahmen der branden-
burgisch-preuischen Landeskirche erarbeiteten Spielregeln auf. Der schlesi-
sche Protestantismus sollte von nun an kein Ideenfundament der Opposition
gegeniiber dem Zentralismus der katholischen Habsburgermonarchie sein,
sondern — als »herrschende Religion« — ein den noch starker zentralisierten
und dazu noch hoch militarisierten preuischen Staat stabilisierendes Ele-
ment darstellen.

51 Gunther Grunbmany, Die Bethduser und Bethauskirchen des Kreises Hirschberg. Ein Beitrag
zur Geschichte des protestantischen Kirchenbaukunst in Schlesien, Breslau 1922; ders., Der
evangelische Kirchenbau in Schlesien, S. 53—67; Jan Harasimowicz, Der Kirchenbau unter
Friedrich II. Budownictwo kos$cielne czaséw Fryderyka 11, in: Jahrbuch fiir Schlesische Kir-
chengeschichte 91-92 (2012-2013), NF, S. 119-145, hier S. 125-127, 141-143.
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Abbildung 1: Unbekannter schlesischer Maler, Portrit des Wolf von Busewoy
in der rom.-kath. Pfarrkirche in Barsdorf-Trach [Niedzwiedzice] bei Haynau
[Chojnow], Tafelbild, Tempera auf Holz, 1550. Zustand nach der Konser-
vierung 2014. Foto: Dariusz Berdys, Liegnitz.
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Abbildung 2: Maler Wenzel Kalus aus Teschen [Cieszyn], Epitaph fiir Joachim
Bludowski aus der ehem. ev.-luth. Pfarrkirche in Haslach [Hazlach] bei Teschen
(mit Inschriften in tschechischer Sprache), Tempera auf Holz, nach 1607. Museum
des Teschener Schlesien in Teschen [Muzeum Slaska Cieszynskiego w Cieszynie].
Foto: Henryk Wawreczka, Teschen.

© 2017 Vandenhoeck & Ruprecht | Brill Deutschland GmbH
https://doi.org/10.13109/9783666101540 | CC BY-SA 4.0



Die Reformation in Schlesien

Sl 1 pr. Y Y

AGENDA.

Odee

LRADPLBIBPS
erey £vangeflifchen Keirchen

im Oelfnifen Surfienthum und jugehorigen
Weidpbilbern /

ouff gnddigen Befehl T, §. G, Hergog Earle
u SNRanftecbergl dicfes Tabhmens des Andeven/ cefilich
geftelle und sufammenbradyc / und dee Eprooiedigen Price
: freefaffe ubergeben
Ao, 1593

_Q‘tumcf;to aber auff anddige Berordnung

4.4, Bertsdpg SYLVII

Buctenberg und Teck/ aud in Schlefien jue Oclfe
fen/2. revidiree und gum Drud befodere
‘g Ao.166 4,

R R s R R R R R R R
Seoruckein der §aefil. Refidens Stade Ol / bep
Fopann Sepfferten.

Abbildung 3: Olsnische Agende des Herzogs Silvius 1. Nimrod von Wiirttemberg-
Ols, Titelblatt der deutschen Fassung, Ols 1664. Foto: Universititsbibliothek Breslau
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Abbildung 4: Olsnische Agende des Herzogs Silvius 1. Nimrod von Wiirttemberg-Ols,
Titelblatt der polnischen Fassung, Brieg 21715. Foto: Universititsbibliothek Breslau
(Biblioteka Uniwersytecka we Wroctawiu).
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Abbildung 5: Unbekannter schlesischer Maler, Allegorie der Reformatorischen Kir-
che: Altarbild aus der ehem. ev.-luth. Pfarrkirche in Nowy Kosciét [Neukirch] bei
Schénau [Swierzawa), Tempera auf Holz, um 1570. Erzdidzesanmuseum in Breslau
[Muzeum Archidiecezjalne we Wroctawiu]. Foto: Dariusz Berdys, Liegnitz.
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Katrin Hatzinger
An der Peripherie?

Die Aussichten des Protestantismus in Europa

Um gleich falschen Erwartungen entgegenzutreten: Mein Beitrag wird sich
dem Thema nicht aus historischer und auch nicht aus theologischer Per-
spektive widmen, sondern aus der Perspektive der praktischen Arbeit einer
Kirchendiplomatin in Briissel.

Zunachst mochte ich auf die Rolle der (protestantischen) Kirchen im Pro-
zess der europdischen Integration (1.), insbesondere im Austausch mit den
EU-Institutionen, eingehen, bevor ich dann einen Blick in die Zukunft des
Protestantismus (11.) wage. Der Begriff der »Peripherie« ist in beiden Kon-
texten sinngemal zu verstehen, denn angesichts der zunehmenden Sakulari-
sierung kann sich auch eine deutsche Protestantin im Land der Reformation,
z.B. in der Lutherstadt Wittenberg gelegentlich »randstdndig« vorkommen.

I. Die Rolle der (protestantischen) Kirchen
im Prozess der europdischen Integration

Europas Vielfalt ist auch eine der Konfessionen und staatskirchenrecht-
lichen Systeme: von der orthodoxen Nationalkirche in Griechenland Uber
die Staatskirche in England, von dem Kooperationsmodell nach deutschem
Vorbild bis hin zur strikten Trennung von Staat und Kirche in Frankreicht.
Vor diesem Hintergrund gelten auf der européischen politischen Ebene viele
Selbstverstandlichkeiten, wie sie aus dem nationalen Kontext bekannt sind,
nicht. So kann zum Beispiel im EU-Kontext nicht automatisch davon aus-
gegangen werden, dass den Kommissionsbeamten oder den Abgeordneten
des Europdischen Parlaments Inhalt und Umfang des Selbstbestimmungs-
rechts nach Art. 140 Grundgesetz in Verbindung mit Art. 139 der Weimarer
Reichsverfassung gelaufig wéren. Insofern bedeutet etwa die Prasenz der
Evangelischen Kirche (EKD) in Briissel auch immer, nach deutscher Lesart
(noch) Selbstverstandliches gegentiber der Politik zu erlautern. Ein Prozess,
der durchaus den Vorzug hat, die eigene Haltung und Position immer wieder
zu hinterfragen und sich ihrer zu vergewissern.

1 Ausfihrlich Gerhard Rossers, State and Church in the European Union, in: Gerhard RoBBErs
(Hg.), State and Church in the European Union, Baden-Baden 2005, S. 577-589, hier S. 578f.

© 2017 Vandenhoeck & Ruprecht | Brill Deutschland GmbH
https://doi.org/10.13109/9783666101540 | CC BY-SA 4.0



290 Katrin Hatzinger

Immer wieder ist hervorzuheben, wie bedeutsam es ist, dass mit Inkraft-
treten des Vertrages von Lissabon zum 1. Dezember 2009 auch der Dialog
zwischen Kirchen und EU-Institutionen Rechtsverbindlichkeit erlangt hat.
Allerdings hat es auch vor dem Vertrag von Lissabon durchaus einen regen
Austausch zwischen beiden Seiten gegeben und immer eine Offenheit im
Bereich der Politik fir kirchliche Anliegen. In der Umbruchphase 1989-1990
rief der damalige Kommissionsprasident Jaques Delors (Kommissionspré-
sident von 1985-1995) dazu auf, »Europa eine Seele zu geben«?. IThm war
damals vor allem an mehr Blirgerbeteiligung gelegen® und so lud er auch
die Kirchen ein, sich starker zu europdischen Themen zu engagieren und
zu einer emotionalen Vertiefung des Integrationsprozesses beizutragen. Kir-
chenvertreter nahmen dann auch ab 2002 gemeinsam an den &ffentlichen
Sitzungen des EU-Verfassungskonvents teil und brachten sich in die Verfas-
sungsdebatte ein*. Ein weiterer Grund fiir das kirchliche Europaengagement
liegt in der zunehmenden europdischen Integration, nicht zuletzt durch das
Inkrafttreten der Einheitlichen Europdischen Akte zur Vollendung des Bin-
nenmarkts und des Vertrags von Maastricht 1992, der aus der Européischen
Gemeinschaft die Européische Union werden lieB. Zunehmend war daher
auch zu prifen, ob européische Gesetzgebung Kirchliche Eigeninteressen
betrifft, und es galt, entsprechende »Friihwarnsysteme« zu etablieren, wie
etwa das EKD-Bro, das 1990 in Brussel seine Arbeit aufnahm®.

Ohne eine enge 6kumenische Zusammenarbeit® und den politischen Wil-
len, den besonderen Beitrag der Kirchen vertraglich festzuschreiben, hatte
es den Artikel im Vertrag lber die Arbeitsweise der Europdischen Union
(Art. 17 AEUV) nie gegeben. Art. 17 Abs. 3 AEUV verleiht dem Dialog zwi-
schen Kirchen und Religionsgemeinschaften auf der einen und européischen
Institutionen auf der anderen Seite eine neue Qualitat und erkennt erstmals
auf der Ebene des europdischen Primarrechts die Rolle der Kirchen als Dia-
logpartner an. In Art. 17 Abs. 3 ist ndmlich geregelt, dass die Union »mit die-
sen Kirchen (und Gemeinschaften) in Anerkennung ihrer Identitdt und ihres
besonderen Beitrags einen offenen, transparenten und regelmagigen Dialog«
pflegt. Damit schafft Art. 17 Abs. 3 AEUV eine wesentliche Grundlage fur
die aktive Partizipation von Kirchen und Religionsgemeinschaften bei der
politischen Mitgestaltung der EU und bietet zum anderen unter Berufung

Patrick Roger Schager, Der Dialog nach Art. 17 111 AEUV, Tibingen 2014, S. 2.

Ebd., S. 286.

Ebd., S. 213.

Ders. u.a., Der Dialog zwischen der Europdischen Union und den Kirchen nach Art. 17 11l
AEUYV, in: Wilhelm Rees u.a. (Hg.), Neuere Entwicklungen im Religionsrecht europdischer
Staaten, Berlin 2013, S. 639-665, hier S. 656.

6 Michael H. WeniNGER, Europa ohne Gott?, Baden-Baden 2007, S. 193; Katrin HATZINGER U.a.,
Religions and the European Union: A Partnership in the Making, in: Gerhard Rosgers, Derecho
y Religion, Bd. IV, Madrid 2009, S. 45-57, hier S. 53.
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auf Art. 17 Abs. 1 AEUV die Mdglichkeit, etwaige Bedenken der Kirchen
im Hinblick auf ihr Selbstbestimmungsrecht auf politischer Ebene zu Gehor
zu bringen. Abs. 1 bestimmt, dass »die Union den Status, den Kirchen und
religiése Vereinigungen oder Gemeinschaften in den Mitgliedstaaten nach
deren Rechtsvorschriften genieRen, achtet und ihn nicht beeintréchtigt«.

Schon zur Zeit des europdischen Verfassungskonvents hatten die Kirchen
stets im Blick, dass sie zur Wahrnehmung ihres Offentlichkeitsauftrags insti-
tutioneller Bedingungen bedirfen. Sie waren deshalb sehr daran interessiert,
dass gewachsene und bewahrte Strukturen des Staatskirchenrechts erhalten
bleiben und auf européischer Ebene Strukturen entstehen, die das Kirchliche
Wirken ermdglichen und férdern’. Die bisherigen Erfahrungen mit dem Kir-
chenartikel zeigen, dass es gelungen ist, derartige Strukturen zu schaffen,
auch wenn gewisse Herausforderungen bestehen bleiben. Festzuhalten bleibt
aber auch: Ohne den politischen Willen der EU-Mitgliedstaaten hétte es den
Kirchenartikel nicht geben konnen. Die EU hat sich in ihren Vertrégen eben
nicht fiir das franzésische Modell der laicité entschieden® und das Religiose
aus dem offentlichen Raum verbannt, sondern will bewusst ansprechbar
sein auf den »besonderen Beitrag« der Kirchen und Religionen, wie er in
dem Kirchenartikel charakterisiert wird. Darin manifestiert sich auch der
gewdinschte Wandel der EU von einer Wirtschaftsgemeinschaft hin zu einer
Wertegemeinschaft®.

Der Dialog existiert in drei Spielarten®: Zum einen auf der Spitzenebene:
Im Jahr 2014 fand zum zehnten Mal das Treffen européischer Religionsfiih-
rer in Brissel statt, das 2005 von Kommissionsprasident Barroso ins Leben
gerufen wurde. Es versammelt jedes Jahr rund zwanzig christliche, jidische
und muslimische Spitzenvertreter. 2014 stand das Thema »Die Zukunft der
Europdischen Union« im Mittelpunkt. Neben dem Présidenten der Europé-
ischen Kommission und dem Présidenten des Europaischen Rates nehmen
regelmanig weitere Kommissare an dem Austausch teil. Der Président des
Europaischen Parlaments, Martin Schulz, lieB sich in der Vergangenheit
regelmaRig von Vize-Prasident Lazlo Surjan vertreten. Erstmals wurde im
Jahr 2014 eine gemeinsame Erklarung der Prasidenten und der Religionsver-
treter zum Schutz der Religionsfreiheit und zur unverziglichen Freilassung
der sudanesischen Christin Mariam Jahia Ibrahim Ishak verabschiedet™. Sie
wurde im Sudan wegen der Abkehr vom Islam zum Tode und wegen ihrer
Ehe mit einem Christen zu 100 Peitschenhieben verurteilt und war in Haft.

7 Vgl. Scunaget, Der Dialog nach Art. 17 111 AEUV, S. 279.

8 Ebd., S.290.

9 Ebd, S.287.

10 Ders., Der Dialog, S. 647f.

11 URL: http:/feuropa.eu/rapid/press-release_ STATEMENT-14-186_en.htm (07.07.2016).
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Die jahrlichen hochrangigen Dialogtreffen senden ein deutliches Signal
der Geschlossenheit der monotheistischen Religionen in wichtigen gesell-
schaftspolitischen Fragen an die Offentlichkeit und haben sich als anregende
Austauschplattform bewahrt. Die Vor- und Nachbereitung der Treffen konnte
sicherlich noch intensiver und nachhaltiger sein. Es ist nun an Kommissions-
prasident Juncker, den Dialog weiterzupflegen, und es ist zu hoffen, dass er
sich dieser Aufgabe stellen wird.

Daneben finden zweimal jahrlich sog. »Dialogseminare« auf der Ebene
der Konferenz Européischer Kirchen (KEK) und der Kommission der Euro-
paischen Bischofskonferenzen (COMECE) gemeinsam mit dem Biiro der
Europaischen Politikberater (BEPA) statt. Im Mittelpunkt standen in der
Vergangenheit Themen wie der Schutz der Religionsfreiheit, die europdische
Dimension der europdischen Marktwirtschaft oder die européische Klima-
politik. Bereits unter Parlamentsprésident Jerzy Buzek hat sich daneben
eine jahrliche Dialogveranstaltung mit Kirchen und Religionsvertretern im
Europaischen Parlament etabliert, die in der ersten Amtszeit von Président
Schulz weitergefuhrt wurde. Allerdings erweitert um die Weltanschauungs-
gemeinschaften.

SchlieRlich gibt es zu dem gesamten Themenspektrum Kirchlicher Arbeit
den direkten Kontakt mit der Arbeitsebene. Hier erweisen sich sowohl die
Europdische Kommission als auch das Europdische Parlament immer als
gespréachsbereit. Auf der Ratsebene sind die Zugénge allerdings einfacher
liber die Hauptstadte als tiber die Brisseler Ratsformationen moglich. Es
war insbesondere der EKD immer ein wichtiges Anliegen, mdglichst viele
Zugangsmoglichkeiten? fiir den Dialog zu bewahren, und sich nicht nur
durch zu formalisierte Strukturen auf einen bestimmten Ansprechpartner in
der jeweiligen Institution festlegen zu lassen.

Eine grolie Herausforderung fir die politische Zukunft wird darin liegen,
Europa né&her an die Menschen zu bringen. Nicht zuletzt die Europawahlen
im Mai 2014 haben eine zunehmende Indifferenz oder sogar Entfremdung
der Birgerinnen und Blrger gegenliber dem europdischen Gedanken und
europdischen Anliegen erkennen lassen. Wenn die EU nur als Eliteprojekt
verstanden und wahrgenommen wird, hat sie keine Zukunftschance. Die
Wabhlbeteiligung in der EU lag dieses Mal bei insgesamt 43,09 Prozent und
hat damit im Vergleich zu 2009 leicht zugenommen, das war aber weniger
einer wachsenden Europabegeisterung, als vielmehr der hohen Anzahl an
Protestwéhlern geschuldet. Europaweit betrachtet, war zudem ein beunruhi-
gend starker Zuwachs am rechten politischen Rand zu beobachten.

Vorrangig steht die Politik in der Verantwortung, die Menschen zu (ber-
zeugen. Wenn es darum geht, das européische Wertefundament auszuformen

12 ScunaBeL, Der Dialog, S. 268; HatzinGer, Religions and the European Union, S. 56.
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und das Zusammengehdrigkeitsgefiihl zu starken, verstehen sich die Kirchen
als Partner der Politik®. Die Kirchen der Reformation sehen nach der Bar-
mer Theologischen Erkl&rung aus dem Jahr 1934 ihren Auftrag darin, die
Politik an Gottes Reich, an Gottes Gebot und Gerechtigkeit und damit an
die Verantwortung der Regierenden und Regierten zu erinnern. Auf dieser
Basis bestimmt die fiinfte These der Erklarung das Verhdltnis von Staat
und Kirche, indem sie beide Einheiten stark voneinander abgrenzt und die
jeweiligen Aufgaben klar unterscheidet: Der Staat hat die Aufgabe, »in
der noch nicht erlosten Welt, in der auch die Kirche steht, nach dem MaR
menschlicher Einsicht und menschlichen Vermégens unter Androhung und
Austibung von Gewalt flir Recht und Frieden zu sorgen«. Aufgabe der Kirche
gegeniiber dem Staat ist es, »an Gottes Reich, an Gottes Gebot und Gerech-
tigkeit und damit an die Verantwortung der Regierenden und Regierten« zu
erinnern.

So hat der Rat der EKD am 12. Mai 2014 gemeinsam mit der Deutschen
Bischofskonferenz zur Teilnahme an den Europawahlen aufgerufen* und vor
dem Erstarken extremistischer, nationalistischer und populistischer Krafte in
der EU gewarnt. Das EKD-Biro Brissel hat zudem im Vorfeld der Europa-
wahlen einen Leitfaden veroffentlicht®, der grundsétzlich die Arbeit des
Europaischen Parlaments, seine Zustandigkeiten und das Wahlverfahren
darstellt. Er wurde als Handreichung fiir die Landeskirchen, lokale Gemein-
den und evangelische Einrichtungen, die sich im Vorfeld der Europawahlen
genauer informieren wollten, im evangelischen Raum verbreitet.

Insgesamt stellen die Protestanten kaum mehr als 15 Prozent der euro-
paischen Bevolkerung. Aber gerade die Erfahrungen im européischen Pro-
testantismus von Mehrheits- und Minderheitenkirchen, von Repression und
Neuanfang, von Widerstand und Anpassung und nicht zuletzt von Grenz-
uberschreitungen stellen bedeutende Elemente kollektiver européischer
Identit&t dar und bilden damit eine entscheidende Grundlage, um Menschen
»abzuholen«, und fiir das europdische Projekt zu interessieren. Daneben bil-
det der kirchliche Offentlichkeitsauftrag, der aus dem Verkiindigungsauftrag
folgt, einen wichtigen Bestandteil des Dialogs mit den Institutionen'®. Ob es
um die Bekdmpfung der hohen Jugendarbeitslosigkeit in der EU geht, die
Entwicklung einer Roma-Strategie, die Neuausrichtung der europdischen
Fluchtlingspolitik oder die Entwicklung einer europdischen Sozialpolitik,
die Kirchen sind hier auf der Grundlage ihres Auftrags der tatigen Néachs-
tenliebe und durch ihre praktische Expertise wichtige Impulsgeber und nicht

13 ScunaBEL, Der Dialog, S. 292.

14 URL: http://www.ekd.de/presse/pm80_2014_aufruf_zur_europawahl.html (07.07.2016).
15 URL: https://www.ekd.de/download/Leitfaden_Europawahlen_2014.pdf (07.07.2016).
16 ScuNABEL, Der Dialog, S. 657.
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bloRe Funktionstréager, die der Politik im Bedarfsfall beispringen und eine
Art spirituelle Legitimation fur die EU liefern’. »Die evangelischen Kirchen
leisten einen Beitrag zum Zusammenleben in pluralistischen Gesellschaften,
sie lehren den Respekt und die Achtung vor den Glaubensiiberzeugungen
anderer und treten fur die Menschenrechte ein«, so hat es der Generalsekre-
tar der Gemeinschaft der Evangelischen Kirchen in Europa (GEKE), Bischof
Michael Biinker, einmal treffend in einem Beitrag auf der Homepage der
GEKE zusammengefasst,

Fur ein gelingendes Miteinander in einem pluralischen Europa ist die Poli-
tik auf diese Kirchen angewiesen. Auch die EU lebt von Voraussetzungen,
die sie selbst nicht garantieren kann, um das beriihmte Zitat des Verfassungs-
richters Ernst-Wolfgang Bdckenforde noch einmal zu bemiihen®. Gerade
weil die EU mittlerweile mehr ist als eine Wirtschaftsgemeinschaft, bedarf
sie der kritischen Begleitung und Denkanstoen von auf3en, die nicht von
Partikularinteressen geleitet sind. Die Chance des Dialogs liegt deshalb auch
darin, der Politik Orientierung zu bieten, was in den aktuellen Krisenzeiten
von der Politik auch zunehmend angefragt wird, und als kritisches Gegen-
Uber eine Fortentwicklung des Status Quo zu befordern.

I1. Die Aussichten des Protestantismus in Europa

Was die Aussichten des Protestantismus in Europa anbelangt, so sind diese
eng mit den kirchlichen Strukturen auf europdischer Ebene verknlpft,
namentlich der Gemeinschaft Evangelischer Kirchen in Europa (GEKE) und
der Konferenz Européischer Kirchen (KEK). Zunéchst ist festzuhalten, dass

17 Vgl. Gerhard Rossers, Rechtsheziehungen zwischen Staat und Religionsgemeinschaften in
Europa, in: Win Burton/Michael WeninGer (Hg.), Rechtliche Aspekte der Beziehungen zwi-
schen der kiinftigen Europaischen Union und den Glaubens- und Uberzeugungsgemeinschaf-
ten. Die Rolle dieser Gemeinschaften und die Zusammenarbeit fiir eine gemeinsame europai-
sche Zukunft. Tagungsbericht iiber das Symposion vom 12.-13.11.2001, GOPA Working Paper
2002, S. 15-18, hier S. 16.

18 »Minderheiten kennzeichnen Europa«, vgl. URL: http:/leuenberg.eu/de/node/1154 (07.07.
2016).

19 Das sog. »Bockenforde-Diktum« lautet vollstandig: »Der freiheitliche, sakularisierte Staat lebt
von Voraussetzungen, die er selbst nicht garantieren kann. Das ist das groe Wagnis, das er,
um der Freiheit willen, eingegangen ist. Als freiheitlicher Staat kann er einerseits nur bestehen,
wenn sich die Freiheit, die er seinen Biirgern gewahrt, von innen her, aus der moralischen Sub-
stanz des einzelnen und der Homogenitat der Gesellschaft, reguliert. Anderseits kann er diese
inneren Regulierungskrafte nicht von sich aus, das heit mit den Mitteln des Rechtszwanges
und autoritativen Gebots zu garantieren suchen, ohne seine Freiheitlichkeit aufzugeben und —
auf sékularisierter Ebene — in jenen Totalitatsanspruch zuriickzufallen, aus dem er in den
konfessionellen Biirgerkriegen herausgefiihrt hat«, vgl. Ernst-Wolfgang BockeNFORDE, Staat,
Gesellschaft, Freiheit, Frankfurt a.M. 1976, S. 60.
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es dem besonderen Wesen des Protestantismus entspricht, eng mit der nati-
onalen Geschichte und Identitat verwoben zu sein. Gewodhnlich wurde der
evangelische Glaube von den jeweiligen weltlichen Herrschern eingefuhrt
(cuius regio, eius religio), die dann auch als Oberhaupt der Kirche fungierten.
Das Phdnomen der Staatskirche bildet diese Verankerung in den nationalen
Kontext nachdriicklich ab. Dementsprechend war es ein langer Weg, bis der
Protestantismus insgesamt begann, sich mit seinen Glaubensgeschwistern
aullerhalb der eigenen Landesgrenzen auseinanderzusetzen. Aushahmen
bildeten die Grenzregionen.

Seit nunmehr rund 40 Jahren beobachten wird jedoch einen Prozess,
der die protestantischen Kirchen in Europa naher zusammengebracht hat:
die Leuenberger Kirchengemeinschaft. Als die Leuenberger Konkordie
1973 unterzeichnet wurde, war dies ein wichtiger Schritt in die Zukunft,
nicht nur fr den Protestantismus in Europa, sondern auch fir die evan-
gelischen Landeskirchen in Deutschland. Erstmals war auf der Grundlage
eines gemeinsamen Verstdndnisses des Evangeliums eine Kanzel- und
Abendmahlsgemeinschaft von Mitgliedern verschiedener — reformierter
und lutherischer — Landeskirchen moglich. Sie verpflichten sich ferner zu
gemeinsamem Zeugnis und Dienst auf lokaler, regionaler und europdischer
Ebene sowie zur weiteren theologischen Zusammenarbeit. Mit der Umwand-
lung der Leuenberger Kirchengemeinschaft in die Gemeinschaft Evangeli-
scher Kirchen in Europa (GEKE) im Jahr 2003 gewann die Gemeinschaft an
institutioneller und struktureller Kontur und kann den Mitgliedskirchen nun
neben dem Austausch von Pfarrern auch ein Forum bieten, im 6ffentlichen
Raum gemeinsam Stellung zu nehmen.

Dabei stellt die GEKE mittlerweile mehr dar als eine Gemeinschaft von
Kirchen, aber auch weniger als eine hierarchische Struktur nach rémisch-
katholischem Vorbild. Denn die interne Pluralitat der Mitgliedskirchen wird
respektiert und anerkannt, wéhrend in der AuRendarstellung ein Zeichen
der Einigkeit vermittelt werden kann. Gleichzeitig gehen die theologischen
Lehrgespréache und Annéherungen weiter, so dass Konfessionalismen bis
zu einem gewissen Grad Uberwunden werden konnten, was allerdings nicht
heil’t, dass Konfessionen nicht weiter existieren wiirden. Mit ihren viel beach-
teten Stellungnahmen, etwa zur Zukunft Europas (Frei fiir die Zukunft — Ver-
antwortung fir Europa?) und zum Ersten Weltkrieg (Zu erinnern ist zuerst
an die Opfer?), zeigt die GEKE immer wieder, dass sie es versteht, protes-
tantische Orientierung und Anregung zu geben, auch in ethischen Fragen.

20 URL: http://www.leuenberg.net/de/node/3023 (07.07.2016).
21 URL: http://www.ekd.de/themen/material/erster_weltkrieg/aktuelles/20140623_wort_des_
rates_der_geke.html (07.07.2016).
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Durch das Siegel der européischen Reformationsstadt tragt sie zudem zum
Aufbau einer gemeinsamen protestantischen Erinnerungskultur in Europa
bei. Identitat braucht Erinnerung und es ist ein ehrenvolles Verdienst der
GEKE, diese gemeinsame Erinnerungskultur im Europa der Vielfalt zu
generieren.

Auch die Konferenz Europaischer Kirchen (KEK) mit ihren rund 120 pro-
testantischen, orthodoxen und anglikanischen Mitgliedskirchen ist in Bewe-
gung. Sie befindet sich in der Umsetzung des mit der Vollversammlung in
Budapest 2013 vollzogenen Reformprozesses. Durch eine neue Verfassung
soll den gednderten politischen Rahmenbedingungen und Erwartungen ihrer
Mitglieder mehr als 50 Jahre nach ihrer Griindung und nach dem Fall des
Eisernen Vorhangs Rechnung getragen werden. Die Reform war notwendig,
um die KEK zukunftsfahig zu halten, damit sie auch weiterhin zur Entwick-
lung des gemeinsamen christlichen Zeugnisses in Europa beitragen und der
versohnten Verschiedenheit der Kirchen in Europa Ausdruck verleihen kann.

Die zukunftigen Herausforderungen fiir den Protestantismus in Europa,
neben dem Engagement flr ein geeintes und friedliches Europa, liegen
meines Erachtens auf vier Gebieten: in den Beziehungen zur Orthodoxie, in
der wachsenden Anzahl charismatischer Bewegungen und Freikirchen, im
Umgang mit der sakularen und pluralen Gesellschaft und im inter-religio-
sen Dialog.

a. Die Beziehungen zur Orthodoxie

Whéhrend die Zusammenarbeit der protestantischen Kirchen in Europa
an Dynamik und Substanz gewinnt und ihre Strukturen gestarkt wurden,
zeigen sich in der orthodoxen Welt vermehrt Spaltungstendenzen und eine
Abnahme der Bereitschaft, mit den protestantischen Kirchen einen Dialog
auf Augenhdhe und in Anerkennung der Spezifik des anderen zu fiihren.
Die Herausforderung besteht darin, das jeweilige Profil und den christlichen
Einheitswillen zusammenzuhalten und das Gegeniiber in der jeweiligen
Verfasstheit zu akzeptieren. Dazu kommen Themen, die weiterhin einer
dringenden Klarung bedirfen, etwa die unterschiedlichen Auffassun-
gen in der Orthodoxie und im Protestantismus zu menschenrechtlichen
Fragen oder zum Thema Frauenordination. Vor dem Hintergrund der neu
aufbrechenden Spannungen im Angesicht der Ukraine-Krise koénnte die
KEK erneut als Briickenbauerin fungieren, indem sie die brachliegenden
Gespréchsfaden und Kontakte gerade mit der russisch-orthodoxen Kir-
che wieder intensiviert und zwar weniger auf der theologischen, als viel-
mehr auf der politischen Ebene, z.B. bei der Frage nach dem Umgang mit
Minderheiten.
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b. Die wachsenden Anzahl charismatischer Bewegungen
und Freikirchen

Evangelikale Gemeinden, Pfingstkirchen und charismatische Bewegungen
sind vornehmlich in Asien, Afrika und Lateinamerika auf dem Vormarsch.
Hier erleben wir eine »Pluralisierung christlicher Religiositat« und die Aus-
bildung von »neuen synkretistischen und hybriden Formen« des Christseins,
in der sich ein »evangelikaler« Glaube mit traditionellen Elementen indigener
Kulturen oder afro-brasilianischen Traditionen verbindet?.

Doch auch in Europa formieren sich neue Glaubensgemeinschaften. Zu
den in GroRstddten am starksten wachsenden Gemeinden zahlen oft inter-
nationale christliche Gemeinden. Gemeinsam ist diesen Initiativen, dass die
Besinnung auf die biblische Botschaft im Zentrum steht, dass religiose Erfah-
rungen und emotionale Ansprache einen hohen Stellenwert erfahren. Wie
sollen die verfassten Kirchen, wie soll die Politik mit diesen Bewegungen
umgehen? Die Herausforderungen sind vielféltig, handelt es sich doch um
Gemeinschaften, die sich ihrer Natur nach einer Institutionalisierung, die die
Voraussetzung zum Dialog bildet, entgegenstellen. Daneben lehnen sie einen
iiber den engen Verkiindigungsauftrag hinausgehenden Offentlichkeitsauf-
trag meist ab, ebenso wie die verlassliche Wahrnehmung 6ffentlicher Verant-
wortung. Nichtsdestotrotz erreichen sie eine hohe Bindung ihrer Mitglieder.
Mit den verfassten Kirchen gibt es auerdem durchaus Kontroversen im Hin-
blick auf das Missionsverstandnis, den Umgang mit Homosexuellen oder die
Rolle der Frau. Die Kirchen der Reformation sollten die Erfahrungsdimen-
sion des Glaubens als Anknlpfungspunkt fir Kooperation und Austausch
mit Vertretern dieser Gemeinschaften nutzen, ohne der Kontroverse aus dem
Weg zu gehen oder sich vereinnahmen zu lassen. Gleichzeitig sollte es auch
maoglich sein, Raum fir das Charismatische zu schaffen.

c. Der Umgang mit der sékularen und pluralen Gesellschaft

Selbst im Kernland der Reformation, in Deutschland, nimmt das Wissen um
und das Engagement in Kirche kontinuierlich ab. Ihre Bindekraft schwindet.
Die fiinfte EKD-Mitgliedschaftsuntersuchung Engagement und Indiffe-
renz — Kirchemitgliedschaft als soziale Praxis®® vom Marz 2014 belegt eine

22 Margit Eckrort, Wie nehmen die Akteure innerhalb der katholischen Kirche das Phdnomen der
Neuen Religidsen Bewegungen wahr? (Schwerpunkt Lateinamerika), Vortrag auf der Tagung:
Evangelikale — Pfingstkirchen — Charismatiker. Neue religiose Bewegungen als Herausforde-
rung fir die katholische Kirche, Internationale Konferenz vom 09.-11.04.2013 in Rom, S. 1-12,
hier S. 2.

23 URL: http://www.ekd.de/download/ekd_v_kmu2014.pdf (07.07.2016).
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wachsende Distanz in der Bevolkerung zur Kirche. »Ein gefestigter Unglaube
ist zu einer selbstverstandlichen Option der Lebensfiihrung in Deutschland
geworden, so Reinhard Bingener in der FAZ vom 9. Mérz 2014. Die Autoren
der Untersuchung beschreiben ein »Umfeld, welches Konfessionslosigkeit an
vielen Orten nicht mehr diskreditiert, sondern teilweise die Begrindungs-
pflicht sogar Konfessionsmitgliedern zuweist«. Die (groRen) Kirchen durfen
sich also nicht auf den Errungenschaften der Vergangenheit ausruhen, son-
dern missen sich erklaren, auf ihren Kern besinnen und ihre Anliegen in
eine zeitgemaRe Sprache Ubersetzen. Es gilt mit entsprechenden Angeboten
der Sékularisierung zu begegnen, ohne den eigenen Kern aufzugeben, sich
dem Zeitgeist anzubiedern oder in Defétismus zu verfallen. Gerade die sog.
»Mehrheitskirchen« kdnnen hier sicherlich auch von der »Peripherie« lernen.
Die Evangelische Kirche A.B. in Ruménien hat sich, so wurde mir berichtet,
beispielsweise die Schwerpunkte Seelsorge, Diakonie, Kultur gesetzt. Hier
ware es sicherlich lohnenswert, untereinander tber die Erfahrungen und
Leitbilder ins Gesprach zu kommen.

Wichtig ist aber auch, die Starkung einer europdischen Zivilgesellschaft,
die auf der EU-Ebene leider bislang immer noch schwach ausgebildet ist.
Gerade in Mittel- und Osteuropa sollten Zivilgesellschaft und die Herausbil-
dung einer christlichen Laienbewegung gestarkt werden. Ein Schritt konnte
ein erster 6kumenischer europdischer Kirchentag als Treffen europdischer
Laien sein. Eine entsprechende Arbeitsgruppe ist vom Deutschen Evange-
lischen Kirchentag eingesetzt worden und arbeitet derzeit an einer europé-
ischen Vernetzung, um das Vorhaben in den néchsten Jahren auf den Weg
Zu bringen.

d. Der interreligitse Dialog

Schlieflich ist und bleibt der interreligitse Dialog auch fur uns Protestanten
eine dauerhafte Aufgabe. Hier ist in den vergangenen Jahren viel erreicht
worden und Vertrauen gewachsen, aber der Dialog bedarf der kontinuier-
lichen Weiterentwicklung und darf sich nicht in symbolischen Treffen und
Gesten erschopfen. Im Austausch mit dem Judentum sind sicherlich das Ein-
treten gegen Anti-Judaismus und Anti-Semitismus und die Solidaritat mit
der Judischen Gemeinschaft weiterhin angezeigt. Auch im Dialog mit dem
Islam gibt es vielféltige und langjahrige Erfahrungen. Viele Gemeinden,
Initiativgruppen und Einzelne in der evangelischen Kirche arbeiten mit Mus-
limen, Moscheegemeinden und muslimischen Verbdnden in Deutschland
konstruktiv zusammen. Fragen nach Partizipation an der Zivilgesellschaft
(Bildung, Wohlfahrt, Seelsorge) und der Rolle der Religion im 6ffentlichen
Raum sind Themen, die nicht nur im Dialog mit staatlichen Stellen behandelt
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werden sollten. Auch im Sinne des gleichnamigen EKD-Textes Klarheit und
guter Nachbarschaft aus dem Jahr 20062 bedarf es angesichts von Extremis-
mus und Radikalisierung einer offenen Aussprache uber eine radikale und
gewaltverherrlichende Auslegung des Islam.

I11. Fazit

Grundsétzlich sehe ich die Aussichten des Protestantismus in Europa— Europa
verstanden als EU der 28 Mitgliedstaaten — durchaus positiv. Hat doch gerade
der Protestantismus viel historisches Erfahrungswissen tiber den Umgang
mit Differenzen, Uber das Gelingen von Einheit in Vielfalt erworben, das
dem politischen Prozess zutraglich sein kann. Selbstbewusst sollten wir uns
auf diesen Erfahrungsschatz besinnen und unsere Vielfalt als Stérke begrei-
fen. Durch die Reformation, insbesondere das Cuius-Regio-Prinzip, wurde
erstmals — wenn auch nur unter bestimmten, eng definierten Umstanden —
ein Konfessionswechsel rechtlich anerkannt und im Weiteren der Trennung
von Staat und Kirche der Weg bereitet und damit eine Voraussetzung fiir den
modernen, freiheitlichen Staat geschaffen. Der Grundsatz des Priestertums
aller Glaubigen fordert eigenverantwortliches Denken und gewissenhaftes
Handeln, hat aber auch eine besondere Diskussionskultur hervorgebracht, in
der Widerspruch erwiinscht und andere Meinungen ausgehalten werden kon-
nen. Dem Protestantismus war also immer schon ein demokratisches Element
zu eigen, aus dem wir auch heute noch schépfen kénnen und sollten. Diese
Lerngeschichte sollte Ansporn sein, sich im Bewusstsein dieser protestan-
tischen Charakteristika auch in Europa »um Gottes willen« einzumischen.
Dabei sind die Bibel und insbesondere das in ihr zum Ausdruck gebrachte
christliche Menschenbild unverzichtbare Richtschnur unserer Arbeit.

Ob es eines Tages gelingen wird, in Europa mit einer (protestantischen)
Stimme zu sprechen, vermag ich nicht zu sagen. Ich bezweifle auch, ob das
als Ziel an sich erstrebenswert ware. Fir mich sind 6kumenisches Mitei-
nander, Solidaritat der groBen mit den kleinen Kirchen und eigenes Profil
kein Widerspruch, sondern Elemente unseres einen geeinten Europas. Die
EU und auch die Kirchenlandschaft gewinnen durch ihre Vielfalt. Aus der
eigenen konfliktreichen evangelischen Geschichte wissen wir, wie schwierig
es ist, (theologische) Unterschiede auszuhalten und sich pragmatisch auf das
Gemeinsame zu besinnen. Nicht anders ergeht es den 28 Mitgliedern in der
EU, alle europdisch und doch mit unterschiedlicher Geschichte, Mentalitat
und unterschiedlichen Erwartungen. Nicht ohne Grund lautet der Leitspruch

24 Klarheit und gute Nachbarschaft, Christen und Muslime in Deutschland, EKD Texte 86, Han-
nover 2006, URL: http://www.ekd.de/download/ekd_texte_86.pdf (07.07.2016).
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der EU »In Vielfalt geeint«. Dieses Motto ist ganz nah an der 6kumenischen
Formel von der versdhnten Verschiedenheit. Im Wort der EKD zur Starkung
des europdischen Zusammenhalts aus dem Jahr 2012 heif3t es daher auch:
»Die Vision einer »verséhnten Verschiedenheit< kann nicht nur den Kirchen
helfen, Zusammenhalt in Unterschieden zu gestalten. Aus der 6kumenischen
Erfahrung erwéchst auch ein gemeinsamer Auftrag in der Welt«?,

Wir bleiben also Reformierte, Lutheraner, Katholiken, Orthodoxe. Aber
was das jeweils heif3t, verandert sich unter dem Einfluss der erlebten Vielfalt.
Die Begegnung veréndert die, die sich begegnen: Es bleibt etwas haften vom
anderen in jeder Begegnung. Darin liegt die grofle Chance Europas, fur die
Kirchen wie flr die Volker, dass wir unsere europdische Identitét in einem
Europa ohne Grenzen in der Begegnung mit dem Anderen und in 6kume-
nischer Verstandigung?® auf der Grundlage der Charta Oecumenica finden
und Europa zu unserer Sache machen. Die Idee von Europa als Friedens- und
Versohnungsprojekt hat sich keinesfalls tiberlebt.

Der Prozess der europdischen Integration geht die (protestantischen)
Kirchen unmittelbar etwas an, und sie sollten ihn bewusst und aktiv mit-
gestalten. Eberhard Jingels Ruf auf der Europdischen Evangelischen Ver-
sammlung in Budapest 1992 nach »evangelische Nuchternheit«? ist insofern
auch heute noch hochaktuell. Er warnte in seinem Vortrag davor, der Illu-
sion des »christlichen Abendlandes« nachzuhangen. »Europa ist — wie jede
andere Weltgegend auch — der Adressat, aber nicht das Ziel der christlichen
Verkiindigung«?, so Jiingel und warb fur eine konstrukiv-kritsche Auseinan-
dersetzung der evangelischen Kirchen mit Europa.

Die EU ist auch konfessionell ein Mehr-Ebenen-Prozess und diesen Plu-
ralismus und gegebenfalls auch diese Vielstimmigkeit sollten wir als euro-
péischen Schatz wertschétzen und hegen, solange dieser Wert nicht jegliche
Gemeinsamkeit unmoglich macht. Ein Roma locuta, causa finita kann nicht
in unserem Sinne sein. Da, wo gemeinsames Handeln ohne Aufgabe der
eigenen Position mdglich ist, sollte es jedoch nach Kréaften gefdrdert und
praktiziert werden. Dann wéren die Aussichten des Protestantismus durchaus
nicht peripher, im Sinne von unbedeutend, sondern fiir die Zukunft Europas
ware der Protestantismus zentral.

25 URL: http://www.ekd.de/EK D-Texte/84524.html (07.12.2016).

26 ScuNaBEL, Der Dialog, S. 292.

27 Eberhard JunceL, Das Evangelium und die evangelischen Kirchen Europas, in: Beatus BRENNER
(Hg.), Europa und der Protestantismus: Ein Arbeitsheft mit Dokumenten und Beitragen, Got-
tingen 1993, S. 35-58, hier S. 35.

28 Ebd., S. 40.

© 2017 Vandenhoeck & Ruprecht | Brill Deutschland GmbH
https://doi.org/10.13109/9783666101540 | CC BY-SA 4.0



Svend Andersen
Wittenberg, Schleswig und Dédnemark

Wechselwirkungen von Politik und Reformation

Dénemark ist wohl flr die meisten Mitteleuropder schlichtweg die als nord-
liche Verlangerung Deutschlands wirkende Halbinsel Jitland und die beiden
groeren Inseln Finen und Seeland. Als solches kann man Danemark als
Kontaktzone zwischen dem europdischen Kontinent und den nordischen
Landern Norwegen, Schweden und Finnland auffassen. Die nordische
Dimension kommt jedoch noch starker darin zum Ausdruck, dass das Konig-
reich Danemark auch heute noch sowohl die Féaroer-Inseln als auch Grénland
umfasst. Und was die Kontaktzone zum Siiden betrifft, spielt das heutige
Bundesland Schleswig-Holstein eine ganz entscheidende Rolle. Urspriing-
lich bestand es aus den beiden Herzogtiimern Schleswig und Holstein. Bei
den Ereignissen wahrend der Reformationszeit war auBerdem der Umstand
wichtig, dass die Stadt Libeck ein starker Machtfaktor innerhalb der Hanse
war. Das komplexe Verhdltnis Danemarks sowohl zum (ibrigen Norden als
auch zu Deutschland spiegelt sich noch in den kirchlichen Verhaltnissen des
Landes und der Region wider.

Evangelisch-Lutherische Kirchen in und um Dénemark

Die Evangelisch-Lutherische Kirche hat im heutigen »eigentlichen« Déne-
mark den Status der »dénischen Volkskirche«, der etwa 80 Prozent der
Bevolkerung von 5,6 Millionen angehéren. Diese Kirche umfasst 10 Bisti-
mer, von denen zurzeit drei von Bischdfinnen betreut werden. Auf der Ebene
unterhalb des Bistums gibt es 107 Propsteien, denen insgesamt 2201 Gemein-
den mit 2350 Kirchengebduden zugehoéren. Die Gemeinden werden von 2016
Pastoren betreut, von denen etwa die Hélfte Frauen sind. Die Ordination von
Frauen wurde in Danemark im Jahre 1948 eingefihrt.

Voraussetzung fiir die Ordination als Pfarrer ist ein abgeschlossenes Uni-
versitatsstudium der Theologie. Dieses kann an den staatlichen Universitaten
in Kopenhagen und Aarhus absolviert werden. Das Universitatsstudium ist
von der Kirche ganz unabhéngig, aber angehende Pastoren missen einen
halbjahrigen Kurs an einem der beiden Pastoralseminare belegen. Danach ist
der Kandidat/die Kandidatin fur den Pfarrdienst qualifiziert, die Teilnahme
an Weiterbildungskursen ist jedoch wéhrend der ersten Jahre obligatorisch.
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Die beiden Pastoralseminare in Kopenhagen und Aarhus sowie die Weiter-
bildung sind Teil des relativ neuen Bildungs- und Wissensinstituts der Volks-
kirche, dem auch ein Zentrum flr Wissen und Entwicklung angeschlossen ist.

Es besteht kirchliche Demokratie auf allen organisatorischen Ebenen
auller der nationalen. Die einzelne Gemeinde wird seit 1903 von einem
Kirchengemeinderat geleitet, der auch den Pfarrer — nach Beratung von
Seiten des Bischofs — beruft. Dem nicht demokratisch gewéhlten Probst steht
ein von den Kirchengemeinderatsmitgliedern gewahlter Probsteiausschuss
zur Seite, der sich vorwiegend mit den Finanzen beschéaftigt. Ahnlich arbei-
tet der Bischof/die Bischofin seit 2007 mit einem Bistumsrat zusammen,
dem sowohl Geistliche als auch Repréasentanten der Kirchengemeinderéte
angehoren.

Auf nationaler Ebene gibt es in Danemark kein eigenes leitendes Gremium
der Kirche. Nach Auflésung der absolutistischen Staatskirche durch das
Grundgesetz von 1849 wurde eine gesetzlich geregelte Kirchenverfassung in
Aussicht gestellt'. Der diesbezugliche Paragraph ist jedoch nie verwirklicht
worden und so ist das oberste kirchenleitende Gremium das danische Parla-
ment, der Folketing, und das Kirchenministerium.

Es sind seit Annahme des Grundgesetzes mehrere Versuche unternommen
worden, den Verfassungsparagraphen zu realisieren. Zuletzt hat eine von der
Regierung eingesetzte Kommission 2014 einen Vorschlag zur Steuerung der
danischen Volkskirche vorgelegt, der sowohl flir den finanziellen Bereich
als auch fur die sogenannten inneren kirchlichen Angelegenheiten einen
nationalen Kirchenrat vorgeschlagen hat, der allerdings die letzte Entschei-
dungskompetenz der Politik — und in gewissen Fragen der Konigin — tber-
lassen solle. Dieser Vorschlag ist am Widerstand vorwiegend burgerlicher
Parlamentarier gescheitert?.

Die Finanzen der danischen Volkskirche beruhen zum gréRten Teil auf
nationalen und kommunalen Steuern, die im Zuge der allgemeinen Steuern
von Kirchenmitgliedern eingetrieben werden. Dazu kommt ein staatlicher
Zuschuss, der von allen steuerpflichtigen Birgern mitfinanziert wird. Ein
wesentlicher Teil des kirchlichen Budgets besteht aus der Besoldung von
Pastoren (Propsten und Bischdfen), die in Dédnemark Staatsbeamte sind.

Diakonie ist in Dédnemark, im Unterschied etwa zu Schweden, kein star-
ker kirchlicher Téatigkeitsbereich. Im Jahre 1863 wurde in Kopenhagen eine
Diakonissenstiftung eingerichtet, u.a. mit einem Krankenhaus, das 1983

1 Der entsprechende Paragraph im Grundgesetz (jetzt § 66) lautet: »Die Verfassung der Volks-
kirche wird durch Gesetz geregelt«. Eine englische Ubersetzung des Grundgesetzes findet
sich auf der Homepage von Folketing: URL: http://www.thedanishparliament.dk/Publications/
My _Constitutional_Act_with_explanations.aspx (14.05.2015).

2 Folkekirkens styre. Betenkning fra Udvalget om en mere sammenhangende og moderne
styringsstruktur for folkekirken, Kirkeministeriet 2014.
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geschlossen wurde. Die Stiftung ist heute eine unabhangige Institution, die
»auf volkskirchlicher Grundlage« wirkt. Sie verwaltet heute ein Hospiz und
bietet eine Krankenschwesternausbildung an. Zu nennen ist auch die Diako-
nenhochschule in Aarhus, wo Mitarbeiter im sozialen und gesundheitlichen
Bereich auf christlicher Grundlage ausgebildet werden.

Das Koénigreich Danemark umfasst, wie erwéhnt, auch die Farder-Inseln
und Gronland, die jeweils 2005 und 2009 weitgehende Autonomie erhalten
haben, jedoch weiterhin Teile der sogenannten »Reichsgemeinschaft« sind.
Waéhrend die Evangelisch-Lutherischen Kirchen hier vor der Autonomie
schlichtweg Teile der danischen Volkskirche waren, besteht jetzt auch kirch-
lich gesehen weitgehende Autonomie.

In Gronland wurde die kirchliche Autonomie 2010 vom Parlament,
Inatsisartut, in Form eines eigenen Kirchengesetzes eingefiihrt. Hier wird
die Evangelisch-Lutherische Kirche als »die gronlandische Volkskirche«
definiert, die aber »Teil der Volkskirche der Reichgemeinschaft« ist und als
solche von der Selbstverwaltung Gronlands unterstiitzt wird. Wie im »eigent-
lichen« Dénemark scheint die Kirche somit letztlich doch vom Gesetzgeber
gesteuert zu werden. Es wird aber prézisiert, dass die Regelungen in kirch-
lichen Angelegenheiten »nach Verhandlung mit dem Bischof« stattfinden —
und dem Bischof wird »die zentrale Leitung und Verwaltung« der Kirche
zugeteilt. Obwohl die Kirche wie im Mutterland formal dem Gesetzgeber
untersteht, kann de facto nichts ohne Einwilligung des Bischofs — zurzeit der
Bischofin — beschlossen werden.

Das fardische Parlament, der Lagting, hat 2007 ein Kirchengesetz erlassen,
nach dem »die Volkskirche der Farder evangelisch-lutherisch ist«. Anders als
in Gronland ist die Evangelisch-Lutherische Kirche vollig von der danischen
Volkskirche getrennt. Ansonsten wird die féroische Kirche wie die gronlén-
dische in einem Zusammenspiel von Regierung und Bischof gesteuert.

Bewegen wir uns wieder vom Nordatlantischen zum sidlichsten Déne-
mark, ist die kirchliche Situation hier von der Tatsache gepragt, dass
Nordschleswig erst 1920 wiedervereinigt wurde. Wéhrend der preuf3ischen
Verwaltung waren der Kirche die standesamtlichen Aufgaben abgenommen
worden, und in dem stidlichen Teil Danemarks hat die Kirche diese Aufgaben
im Unterschied zum Ubrigen Land weiterhin nicht inne. Eine Besonderheit
Nordschleswigs ist auBerdem, dass es hier eine deutsche Minderheit gibt, die
kirchlich in zweierlei Weise evangelisch-lutherisch betreut wird. Einmal gibt
es in den vier Stadten Tgnder (Tondern), Senderborg (Sonderburg), Aabenraa
(Apenrade) und Haderslev (Hadersleben) einen deutschen Teil der volks-
kirchlichen Gemeinde, jeweils mit einem vom dénischen Staat besoldeten
Pfarrer bzw. einer Pfarrerin. Zum anderen gibt es aufRerhalb der Stédte die
sieben Pfarrbezirke umfassende »Nordschleswigsche Gemeinde« als Teil der
Evangelisch-Lutherischen Kirche in Norddeutschland.
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Schlielich muss noch der stidliche Teil des alten Herzogtums Schleswig
genannt werden. Hier gibt es entsprechend der Situation in Nordschleswig
eine d&nische Minderheit, die diesen Landesteil Studschleswig nennt. Es gibt
hier 30 danische Gemeinden mit 21 Pastoren, darunter einem Probst. Vier
der Pastorenstellen sind — entsprechend der vier deutschen Pfarrstellen in
Nordschleswig — von der Nordkirche finanziert. Da Sudschleswig nicht Teil
des danischen Reiches — und damit dem Grundgesetz unterstellt — ist, gehort
die Dénische Kirche Suidschleswigs nicht der danischen Volkskirche an. Ihre
Pastoren sind aber von einem Bischof der Volkskirche ordiniert und auch
im Rahmen dieser Kirche bischoflich betreut. Trotz der rechtlich separaten
Stellung, versteht sich die stidschleswigsche Kirche sozusagen geistig als
Teil der Evangelisch-Lutherischen Volkskirche Danemarks. Im Unterschied
zu dieser ist sie jedoch nicht politisch geleitet, sondern hat in Kirchenrat
und Kirchentag ihre obersten leitenden Institutionen. Von den hier be-
sprochenen dénischen Evangelisch-Lutherischen Kirchen ist die Danische
Kirche Sudschleswigs somit die einzige, die formal von einer Synode ge-
leitet wird.

Dass die danische Volkskirche kein zentrales leitendes Gremium besitzt,
wirft die Frage auf, wie diese Kirche an zwischenkirchlichen Aktivitaten
teilnehmen kann. Das Problem wurde 1990 vom Gesetzgeber durch Ein-
richtung eines zwischenkirchlichen Rates — der Council on International
Relations of the Evangelical Lutheran Church in Denmark — gel6st. Dem
Rat gehoren Vertreter aller Bistimer an, einschlielich des gronlandischen.
Man konnte sagen, der Gesetzgeber habe fur den begrenzten Bereich der
zwischenkirchlichen Arbeit das im Grundgesetz angekiindigte zentrale Gre-
mium geschaffen.

Luthertum und Politik im
vordemokratischen Danemark

Um die geographische Zerstreutheit und die Komplexitat des evangelisch-
lutherischen Kirchentums zu verstehen, muss man sich die Geschichte
Dénemarks kurz vergegenwdrtigen. Die folgende historische Skizze ist
nicht Selbstzweck, sondern dient dem eher systematisch-theologischen bzw.
ethischen Verstandnis des Verhaltnisses von lutherischer Theologie und
politischem Denken.

Seit dem 16. Jahrhundert bildeten Danemark und Norwegen die soge-
nannten Zwillingsreiche, d.h. Norwegen war Teil des danischen Reiches. Zu
Norwegen gehdrten urspringlich Grénland, Island und die Faréer-Inseln,
aber diese nordatlantischen Teile des Reiches blieben nach der Abtrennung
Norwegens 1814 danisch, wobei Island sich wéhrend des Zweiten Weltkrieges
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als selbststandige Republik erklarte. Gronland und die Féarder-Inseln sind —
wie erwahnt — heute Teile des danischen Reiches mit weitgehender Selbst-
standigkeit.

Seit dem Mittelalter hat das Grenzgebiet zwischen Deutschland und
Dénemark eine bewegte Geschichte durchlaufen. Der sidlichste Teil Dé-
nemarks, Schleswig, entwickelte sich zu einem besonderen Herzogtum, das
allmahlich eine enge Beziehung zu Holstein bekam. Im Jahre 1460 wurde
der dé&nische Konig sowohl zum Herzog Schleswigs als auch zum Grafen
Holsteins gewahlt, jedoch unter der Voraussetzung, dass diese beiden beson-
deren Teile seines Reiches »ewich tosamende ungedelt« (ewig ungeteilt)
verbleiben sollten. Nach mehreren Kriegen Mitte des 19. Jahrhunderts wur-
den sowohl Schleswig als auch Holstein PreuRen und spater dem Deutschen
Reich einverleibt. Nach Ende des Ersten Weltkrieges wurde der nérdlichste
Teil Schleswigs durch Volksabstimmung wieder mit Danemark vereinigt. Die
damals festgesetzte Grenze ist die heutige Grenze zwischen Dadnemark und
der Bundesrepublik Deutschland. Wie schon erwéhnt hat die Grenzziehung
bewirkt, dass es heute noch eine deutsche Minderheit im nérdlichen Schles-
wig (Nordschleswig) und eine dénische Minderheit im sudlichen Schleswig
(Sudschleswig) gibt. Als politische Besonderheit sei genannt, dass die dani-
sche Minderheit ihre eigene politische Partei hat, den Sldschleswigschen
Wéhlerverband (SSW), der zur Zeit sowohl im Schleswig-Holsteinischen
Landtag vertreten als auch Teil der Landesregierung ist. Die fur die Bezie-
hung zu den Kirchen zustédndige Ministerin fur Justiz, Kultur und Europa
gehort der danischen Partei an.

Wie man sieht, fiihren verflochtene historische Entwicklungen zu recht
komplizierten kirchlichen Verhaltnissen der Gegenwart. Der genannte Status
der Evangelischen Kirche Danemarks als »die danische Volkskirche« ist im
danischen Grundgesetz von 1849 festgesetzt. Obwohl das Grundgesetz die
Demokratisierung Danemarks eingeleitet und die Staatskirche des Absolu-
tismus aufgehoben hat, ist die angestrebte Verselbststandigung der dénischen
Kirche nie verwirklicht worden. Etwas zugespitzt kann man behaupten,
die Evangelische Kirche Danemarks vertrete noch das landesherrliche
Kirchenregiment, wenn auch in parlamentarisch-demokratischer Ausgabe.
Um diese Behauptung zu begriinden, soll die déanische Reformation kurz er-
wahnt werden.

Die Geschichte des Luthertums in Danemark ist von Anfang an von dem
Paradox des landesherrlichen Kirchenregiments gepragt gewesen, da bei
der Durchfuhrung der Reformation im Jahre 1536 dem Konig eine entschei-
dende Rolle in der neuen Kirche zugeteilt wurde. Paradox muss man das
landesherrliche Kirchenregiment meiner Meinung nach deshalb nennen,
weil die politische Leitung der neuen Kirche Luthers Unterscheidung von
Geistlichem und Weltlichem — wie vor allem in der Schrift Von weltlicher
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Obrigkeit dargestellt — eklatant widerspricht®. Wie schon angedeutet und
wie sich spater zeigen wird, ist es gewissermalien bis zum heutigen Tag so
geblieben.

Das neue Verstandnis des Christentums hatte in Danemark sowohl
»unten«, unter Birgern in den groferen Stddten, als auch auf hochster
politischer Ebene FuR gefasst. Schon der 1523 vertriebene Christian I1. hat
sich den neuen Glauben angeeignet und zu Luther persdnlichen Kontakt
aufgenommen®. Sein Nachfolger Frederik I. hat die lutherische Lehre nicht
nur toleriert, sondern ihre Verbreitung im Lande unterstiitzt. Doch es war
erst sein Sohn Christian, der die Reformation offiziell durchgefiihrt hat. Die
Durchsetzung der Reformation in Dédnemark 1536-1537 hatte 1527 einen
Vorldufer in Hadersleben, wo Christian als Herzog in dem nordlichsten
Schleswig als evangelische Obrigkeit das Kirchenregiment ibernahm. Als
K&nig Christian 111. hat er dann die Reformation im Konigreich durchgefuhrt.

Die Durchsetzung der Reformation war ziemlich riicksichtslos und wird
von Historikern als Staatsstreich bezeichnet, da Christian, noch bevor er
zum Konig gewahlt worden war, die katholischen Bischofe festsetzen und
festnehmen lieR. Dadurch bewirkte die Reformation auch eine Anderung der
Staatsform: Da namlich die Bischdfe Mitglieder des Reichsrates gewesen
waren, bedeutete ihre Absetzung die Eliminierung des kirchlichen Elemen-
tes aus der Staatsleitung.

Insofern kann man sagen, dass die dénische Reformation in volliger
Ubereinstimmung mit der Unterscheidung von beiden Regimenten verlau-
fen ist: Die Staatsleitung wurde ein rein weltliches Regiment. Christian 11l.
hat aber nicht das zweite Element der Unterscheidung von Geistlichem
und Weltlichem realisiert: den Verzicht der weltlichen Macht, in den geist-
lichen Bereich einzugreifen. Es war der Konig, der die neuen evangelischen
Bischofe — die Superintendenten — eingesetzt hat. Aulerdem hat er ihren
Wunsch nach einem Erzbischofsamt abgelehnt, welches der Kirche Selbst-
standigkeit im Verhaltnis zur koniglichen Macht hétte sichern konnen. Im
Gegenteil: Der Konig hat sich sogar zum Oberhaupt der Kirche gemacht,
was im klaren Widerspruch zu Luthers grundlegender theologischer Auf-
fassung steht. Dies hat Luther jedoch nicht daran gehindert, die Reformation

3 Luthers Stellung zur kirchlichen Rolle der Obrigkeit hat sich evident im Laufe der Zeit ver-
&ndert, sodass man schwerlich von dem lutherischen Verstandnis dieser Sache reden kann.
Ich betrachte jedoch die klare Unterscheidung zwischen geistlichem und weltlichem Regiment
als die Uberzeugendere Konsequenz des evangelischen Glaubensverstandnisses, in dem die
Freiheit des Glaubens — und damit die Herrschaftsfreiheit ihres Bereiches — ein Kernstiick ist.
Zu dieser Fragestellung siehe Svend Anpersen, Macht aus Liebe. Zur Rekonstruktion einer
lutherischen politischen Ethik, Berlin 2010, S. 20-25.

4 Interessanterweise dufRert sich Luther zur Absetzung Christians I1. in der Schrift Ob Kriegs-
leute auch in seligem Stande sein kénnen, und zwar als Beispiel eines unrechtmaBigen Auf-
ruhrs gegen einen angeblichen Tyrannen. Vgl. WA 19, 635.
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Christians I11. gutzuheifen. In einem Brief billigt Luther die Festnahme der
Bischofe mit der Begriindung, sie hatten das Wort Gottes zerstort. Ebenso
unterstutzt er die Beschlagnahme der kirchlichen Guter, allerdings unter der
Bedingung, dass der Konig einen Teil den Kirchen tberlasse, so dass sie u.a.
die Pfarrer erndhren konnten, was ja fur die Verkiindigung des Evangeliums
notwendig sei. Luther betont, dies sei eine Pflicht besonders fur den christ-
lichen Firsten, im Unterschied zu den Egoisten, welche die Reformation nur
als Anlass néhmen, sich selbst zu bereichern (WB 7, Nr. 3112).

Der Widerspruch zu Luthers Grundauffassung kommt deutlich in dem
rechtlichen Grunddokument der Reformation, der von Johannes Bugenhagen
mitverfassten Kirchenordnung (Ordinatio Ecclesiastica)®, zum Ausdruck.
Sie wird mit einem Brief des Kdnigs er6ffnet, in dem dieser zwischen zwei
Ordnungen (»Ordinanzen«) unterscheidet: zwischen der Ordnung Gottes
und jener des Konigs. Das mag als Bestatigung der Unterscheidung von
Geistlichem und Weltlichem erscheinen, aber in Wirklichkeit ist das Gegen-
teil der Fall. Zwar kann die Ordnung Gottes mit einiger Plausibilitat mit
dem geistlichen Regiment identifiziert werden, indem diese Ordnung mit
der Verkindigung des Evangeliums und der Verwaltung der Sakramente zu
tun hat. Aber auch die Ordnung des Konigs umfasst den Dienst gemaR der
Ordnung Christi, indem sie eine Reihe konkreter Regeln enthdlt Uber die
Durchfiihrung des Gottesdienstes, die Berufung von Pfarrern usw. Die For-
mulierungen der Kirchenordnung sind also eine Bestatigung des koniglichen
Kirchenregiments.

Mit der Reformation wurde somit in Danemark das landesherrliche Kir-
chenregiment nach deutschem Muster eingefiihrt. Danemark war sowieso in
vielerlei Hinsicht mit den deutschen Territorialstaaten verwandt: Die bevor-
zugte Sprache des Kénigs war deutsch, und er hat deutsche Experten — vor
allem Bugenhagen — berufen, die Neuorganisierung der Kirche zu leiten.
Die Kirchenpolitik Christians I111. war Teil eines aufenpolitischen Spieles
auf der européischen Szene: Einerseits war der Koénig seinen evangelischen
Glaubensgenossen unter den deutschen Fursten verpflichtet, aber anderer-
seits war der auf Schloss Sonderburg inhaftierte Christian 1. eine potenzielle
Bedrohung, so dass Christian I1l. gezwungen war, mit dessen Schwager
Kaiser Karl V. auf gutem Fuf§ zu stehen.

Zur Erklarung der Tatsache, dass die lutherischen Kirchen Firstenkirchen
geworden sind, womit der lutherischen Unterscheidung zwischen Geistlichem
und Weltlichem eklatant widersprochen wurde, lasst sich vieles sagen. Dass
Luther die Rolle Christians Ill. als Leiter der Kirche guthieR, zeigt einen

5 Die Kirchenordnung wurde in zwei Versionen ausgefertigt, eine fiir das Kénigreich, und eine
fir Schleswig und Holstein (Christlyke Kercken Ordeninge 1542). Kirchenrechtlich waren die
evangelisch-lutherischen Kirchen in Dénemark und Schleswig-Holstein also getrennt.
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Bruch im lutherischen Denken. Die Sache wird dadurch komplizierter, dass
Philipp Melanchthon, der bei der konkreten Organisation der lutherischen
Kirche und insgesamt fir das Verstandnis des Christentums in D&nemark
eine grofle Rolle gespielt hat, eine von Luther abweichende Position dies-
beziiglich vertrat®. Auf die genauen Einzelheiten dieser Differenzen kann
hier jedoch nicht weiter eingegangen werden, man kann aber feststellen, dass
aus dem komplexen — sowohl theologische Argumente als auch organisa-
torische Zwéange enthaltenden — Sachverhalt mindestens drei verschiedene
Auffassungen von dem Verhdltnis der Kirche zum Politischen hervorgehen,
die lutherisch genannt werden kénnen:

1. Man kann den weltlichen Charakter der Obrigkeit so auffassen, dass diese
im Verhaltnis zur Kirche vollig indifferent ist;

2. man kann der Obrigkeit die bescheidene Rolle zuteilen, dem Wirken der
Kirche einen guten Rahmen zu verschaffen;

3. man kann der Obrigkeit eine direkte kirchenleitende Rolle zugestehen.

Die aus der Reformation entstehende Evangelisch-Lutherische Kirche Dé&-
nemarks zeigt ein drittes Modell, welches allerdings nicht nur die kir-
chenleitende Rolle des Kdnigs beinhaltete, sondern auch die Pragung des
politischen und sozialen Lebens durch das lutherische Verstandnis des Chris-
tentums. So enthalt die Kirchenordnung neben der Regelung von Lehre und
Ritual auch Bestimmungen tber die Einrichtung von Schulen, Hospitélern
und Armenkasten. Und nicht zuletzt hat die Entsakralisierung der Ehe das
allgemeine soziale Leben grundlegend gepréagt.

Das landesherrliche Kirchenregiment, das mit der Reformation in Déne-
mark realisiert wurde, kulminierte mit der Einfihrung des Absolutismus im
Jahre 1660. Der Absolutismus bedeutete die vollstdndige Verschmelzung von
Staat und Kirche. Ein Ausdruck daftir war die Anwendung von Zwangsmit-
teln zur Aufrechterhaltung des Christentums, wofir spéter die Zwangstaufe
von Kindern baptistischer Eltern ein bezeichnendes Beispiel wurde.

6 In der Schrift De officio principum, Qvod Mandatum Dei praecipiat eis tollere abusus
Ecclesiasticos (1539) bestimmt Melanchthon ganz anders als Luther geradezu das christliche
Bekenntnis als Zweck des politischen Gemeinwesens. Eines seiner Argumente fiir die leitende
Rolle der Obrigkeit lautet: »in quolibet coetu praecipua membra ceteris praeire debent, &
iuvare alios, ut emendetur Ecclesia. Principes et ceteri Magistratus debent esse praecipua
membra Ecclesiae« (»in jeder Gemeinde mussen die angesehensten Glieder darin den tbrigen
vorangehen und den anderen helfen, daR die Kirche reformiert wird. Die Firsten und anderen
Beamten sollen angesehene Glieder der Kirche sein«. Michael Bever u.a. (Hg.), Melanchthon
Deutsch, Bd. 2: Theologie und Kirchenpolitik, Leipzig 1997, S. 205. Uber Melanchthons
Auffassung, der First habe auch zur Aufgabe, das geistliche Leben seiner Untertanen — ihr
Verhaltnis zu Gott — rechtlich zu regulieren urteilt John Witte: »Melanchthon’s move toward
the establishment of religion by positive law was a marked departure from Luther’s original
teaching«. (John Wirte, Law and Protestantism, Cambridge 2002, S. 131).
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Absolutismus bedeutet bekanntlich, dass die politische Herrschaft in
einer Person konzentriert ist, dem Konig. In dem sogenannten Koénigsgesetz
von 1665 heildt es: »Das beste Beginnen ist in allen Dingen, bei Gott zu
beginnen«. Hieraus folgt, dass es keine weltliche Gewalt iber dem Konig
gibt; nur Gott steht hoher als er. AulRerdem ist es die wichtigste Aufgabe des
Konigs, Gott anzubeten, und zwar in Ubereinstimmung mit dem Augsburger
Bekenntnis. Zu den religiosen Verpflichtungen des Kénigs gehort, dass er
seine Untertanen an den lutherischen Glauben bindet und sein Reich gegen
Ketzerei verteidigt, zur Not auch mit Gewalt. Der absolutistische Monarch
war somit gleichzeitig das Haupt der einzigen religiésen Gemeinschaft
in Danemark, der man angehdren musste, um Einwohner dieses Landes
sein zu durfen’,

Demokratisierung von Politik — und Luthertum?

Der Absolutismus und seine Staatskirchenordnung herrschten in Dédnemark
bis zu den in diesem Lande recht friedlich verlaufenden Umwalzungen des
Jahres 1848. Im Falle Déanemarks ist der Prozess der politischen Modernisie-
rung eng mit Fragen der Nationalitat verbunden, was mit den Besonderheiten
des dénischen Staates zu Beginn des 19. Jahrhunderts zusammenhangt.

Dénemark war zu der Zeit ein »Gesamtstaat«: Es umfasste nach wie vor
aufler dem eigentlichen Danemark Norwegen und die Herzogtlimer Schles-
wig und Holstein, deren Herzog zugleich der dénische Kénig war. Nach den
Napoleonischen Kriegen wurde Holstein Mitglied des deutschen Bundes und
als Herzog von Holstein war der Konig, damals Frederik V1., verpflichtet,
standische Versammlungen einzurichten. 1830 verlangten liberale Kreise in
Kiel eine Verfassung fiir beide Herzogtiimer (mit Personalunion). Es wurden
standische Versammlungen eingerichtet, und zwar sowohl in D&nemark
(Roskilde und Viborg) als in den Herzogtiimern (Schleswig und Itzehoe).
In den 1840ern entstand der Nationalliberalismus in Danemark, eine Bewe-
gung, die liberal war im Sinne der Forderung nach einer freien Verfassung
und national, unter anderem insofern als man eine Verfassung wiinschte, die
sowohl Danemark als auch Schleswig umfasste. Das nationale Schlagwort
lautete »Dénemark bis an die Eider.

Entscheidend wurde das Jahr 1848: In Kopenhagen marschierte eine
Volksmenge zum Schloss, wo der Konig das Versprechen gab, eine freie

7 Eine rechtliche Begriindung des Absolutismus gibt der Theologe Hans Wandal in seiner
1663-1672 erschienenen Schrift Jus regium. Luthers Ablehnung jeglichen Rechtes zum Auf-
ruhr, das darauf hinauslauft, dass sogar der tyrannische Fiirst das von Gott eingesetzte Amt
weltlicher Obrigkeit innehat, formt Wandal so um, dass der Fiirst Immunitét besitzt kraft seiner
personlichen Ausstattung mit heiliger und unverletzbarer Autoritéat.
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Verfassung zu gewahren. Im selben Monat Méarz fand der schleswig-
holsteinische Aufstand mit Besetzung der Garnison in Rendsburg statt, mit
der Begriindung, der Herzog Schleswigs — der d&nische Kdnig — sei nicht
mehr frei. Auch die schleswigsche Bewegung — durch die Verfassungsschrift
Uwe Jens Lornsens® in Gang gesetzt — war national und liberal zugleich.
Es wurde eine freie Verfassung gefordert, welche die Zusammenfiigung
Schleswigs und Holsteins als Mitglieder des deutschen Bundes beinhaltete.
Die durch die nationalen Bewegungen verursachten Spannungen innerhalb
des Gesamtstaates fuihrten zu den sogenannten schleswigschen Kriegen in
den Jahren 1848-1850, die mit dem Krieg Preuens und Osterreichs gegen
Dénemark 1864 und der Eroberung ganz Schleswigs kulminierten. Erst nach
dem Ersten Weltkrieg wurde 1920 der nordlichste Teil Schleswigs auf Grund
einer Volksabstimmung wieder an Danemark abgegeben.

Die dénische Verfassung wurde am 5. Juni 1849 von Konig Frederik V1.
unterzeichnet. Die Verfassung hat weder Schleswig noch Holstein jemals
umfasst, bzw. nur nach 1920 einen Teil Schleswigs. Die Verfassung teilt
wie schon mehrmals erwahnt der Evangelisch-Lutherischen Kirche den
Status der »dénischen Volkskirche, die als solche vom Staat zu unterstiit-
zen ist« (8 4) zu. Wie erwéhnt ist im Grundgesetz eine eigene Verfassung
der Kirche vorgesehen. Nach Meinung des herausragenden — in Flensburg
geborenen — Theologen und Kirchenleiters Hans L. Martensen (1808-1884)
habe eine Kirchenverfassung in irgendeiner Form Kirchliche Autonomie
zu bedeuten. In einer Synode etwa habe die Kirche »ein Organ [...], durch
welches sie, wenn’s Noth thut, sowohl reden als handeln kann«®. Martensen
sieht gleichzeitig sehr scharfsinnig, dass die urspriingliche Begriindung des
landesherrlichen Kirchenregimentes, der Begriff des praecipuum membrum
ecclesiae — und des Summenepiskopats —, in einem quasi-demokratischen
Gemeinwesen mit Religionsfreiheit keinen Sinn mehr hat: »Seit dem Jahre
1848, da freiere politische Verfassungen, mit confessions- und religionslosen
Reichstagen, eingefiihrt wurden, ist der flrstliche Summenepiskopat noch
unzulénglicher geworden zur Schirmung der Rechte der Kirche [...]J«®.

Eine autonome Verfassung ist jedoch — wie bereits mehrfach erwéahnt — nie
gegeben worden und so trégt die Evangelisch-Lutherische Kirche Ddnemarks
in Vielem heute noch die Zlge des landesherrlichen Kirchenregiments. Die
kirchliche Rolle des Landesherrn wird aber nunmehr vom Parlament, dem
Folketing, ausgefullt.

8 Uwe Jens Lornsen, Ueber das Verfassungswerk in Schleswigholstein, Kiel 1830.

9 Hans L. Martensen, Die christliche Ethik. Specieller Theil, Zweite Abteheilung: Die sociale
Ethik. Deutsche vom Verfasser veranstaltete Ausgabe, Gotha 21879, S. 415.

10 Ebd., S. 413.
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Es sind zwar etliche Versuche unternommen worden, der déanischen Kirche
eine eigene Verfassung und somit eine gewisse Selbststandigkeit im Verhalt-
nis zum Staat zu geben, alle Versuche sind jedoch aus verschiedenen Griin-
den — sowohl kirchlichen als auch politischen — gescheitert. Folglich wird die
danische Kirche, wie gesagt, noch von der Politik gesteuert: Die kirchlichen
Gesetze werden vom Folketing verabschiedet und die formal oberste Kir-
chenleitung liegt bei dem Kirchenminister bzw. der Kirchenministerin. Ein
Teil der kirchlichen Regulierung geschieht sogar »auf3erparlamentarisch,
indem etwa die Autorisation von kirchlichen Gesangblichern und gewissen
Ritualen durch kénigliche Resolution — im Grunde ein Instrument des Abso-
lutismus — erfolgt.

Kirche und Politik im heutigen Danemark

Um die kirchenleitende Rolle der Politik zu veranschaulichen, méchte ich
die Anderung erwahnen, die das Parlament 2012 am dénischen Ehegesetz
durchgeflhrt hat. Im neuen Gesetzestext lautet der erste Paragraph: »Dieses
Gesetz gilt fur die Ehe zwischen zwei Personen verschiedenen Geschlechtes
und fur die Ehe zwischen zwei Personen desselben Geschlechtes«. Obwohl
das Gesetz Teil des biirgerlichen Rechtes ist, heiflt es im Paragraphen 15: »Die
Ehe wird entweder durch kirchliche oder standesamtliche Trauung gestiftet«.
Unter etlichen Paragraphen (ber die Rolle der Evangelischen Kirche findet
sich die Bestimmung: »Der Kirchenminister regelt, welche Pfarrer der
Volkskirche Trauungen vornehmen kdnnen, und in welchen Féllen sie dazu
verpflichtet sind« (§ 17). Unverdndert ist die Regelung, dass eine kirchliche
Trauung standesamtliche Gultigkeit hat. Neu ist hingegen, dass eine gleich-
geschlechtliche Partnerschaft den vollen Status einer Ehe haben kann und
dass die Kirche verpflichtet ist, gleichgeschlechtliche Ehen durch Trauung zu
stiften. Da es zumindest theologisch umstritten ist, ob man gleichgeschlecht-
liche Ehen christlich-biblisch gutheiBen kann, muss man feststellen, dass der
déanische Gesetzgeber hier iber sogenannte innerkirchliche Angelegenheiten
entschieden hat'.

Alles in allem kann wohl gesagt werden, dass die dénische Volkskirche
weltweit diejenige evangelisch-lutherische Kirche ist, die sich am wenigsten
von dem urspriinglichen Modell der politischen Kirchenleitung fortentwickelt
hat. Jedenfalls haben in allen anderen nordischen Landern die urspriinglichen
Staatskirchen in variierendem Grade ihre Autonomie erlangt. Wie gesagt

11 Lov om agteskabs indgéelse og oplgsning [Gesetz tiber SchlieBung und Auflésung der Ehe],
URL: https://www.retsinformation.dk/Forms/r0710.aspx?id=173274 (24.01.2017).
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deutet alles darauf hin, dass das jetzige Verhaltnis von Kirche und Staat auch
in ndherer Zukunft bestehen bleiben wird.

Was bedeutet dieses Verhéltnis nun fir die gesellschaftliche Rolle der
Evangelischen Kirche in Dédnemark? Infolge des »Staatskirchenstatus« ist
die evangelische Kirche kein eigenstandiger Gegenspieler zum Staat wie das
etwa die Kirchen Deutschlands sind. Und da es keine zentrale Leitung der
danischen Kirche gibt — sie hat weder eine Synode noch einen Erzbischof —
sind kirchliche AuBerungen zu wichtigen Themen der 6ffentlichen Debatte
nicht existent. Wie ein inoffizielles Dogma besagt: »Niemand kann sich im
Namen der dénischen Volkskirche dufRernl«

Zu den wenigen Ausnahmen diesbezuglich gehdrt ein Hirtenbrief, den der
Kopenhagener Bischof, Hans Fuglsang-Damgaard, im Namen aller Amts-
briider im Jahre 1943 ausgesandt hat. Danemark stand zu diesem Zeitpunkt
unter deutscher Besatzung und im August 1943 fiihrte ein Generalstreik
zur Beendigung der bisherigen Kooperationspolitik der Regierung. Es
wurde von Seiten der nationalsozialistischen Besatzungsmacht der Aus-
nahmezustand verhangt, was u.a. bedeutete, dass die bis dahin geschitzten
déanischen Juden bedroht waren von Festnahme und Deportation. Die Bischdfe
richteten unter dem Titel Die Stellung der danischen Kirche zur Juden-
frage ihr Schreiben zunéchst an die deutschen Behorden und lieRen es dann
als Hirtenbrief in allen Kirchen am 3. Oktober 1943 verlesen. Im Brief wird
die Diskriminierung der Juden sowohl aus christlicher Néchstenliebe als auch
aus danischem Rechtsbewusstsein heraus abgelehnt. Gut lutherisch wird die
Gehorsamspflicht anerkannt, jedoch die Prioritdt des Gehorsams gegen Gott
betont!?2. Abgesehen von solchen Ausnahmesituationen gilt allgemein, dass
Pastoren, Bischtfe und Kirchengemeinderéte, die sich zu politischen The-
men duBern, das prinzipiell als Einzelblrger tun.

Der Status der Volkskirche verleiht der Evangelischen Kirche eine
symbolische Rolle. Dédnemark ist eine konstitutionelle Monarchie und laut
Grundgesetz muss der Konig bzw. die Konigin Mitglied der Evangelisch-
Lutherischen Kirche sein, d.h. der Volkskirche. Die konigliche Familie wohnt
der jahrlichen Er6ffnung des Parlamentes bei, die mit einem evangelischen
Gottesdienst abgeschlossen wird. Kirchliche Ereignisse im Konigshaus —
Taufen, Trauungen, Beerdigungen — genielRen sehr groRe Aufmerksamkeit
von Seiten der Offentlichkeit.

Die gesellschaftliche Rolle der Evangelischen Kirche Danemarks besteht
eher darin, dass sie eben »die danische Volkskirche« ist, d.h. die Erbin der seit

12 Jgrgen Grenthoy (Hg.), Kirkelige dokumenter fra besettelsestiden. Officielle og uofficielle
hyrdebreve, bekendelser og erklaringer fra den danske kirke — samt et tilleeg fra den norske
kirke og den tyske Bekendelseskirke udgivet i anledning af 40 ars dagen for Danmarks
befrielse 5. maj 1945, Sabro 1985.
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der Reformation alles bestimmenden Religionsgemeinschaft im Land. Eine
wichtige Behauptung in der offentlichen Debatte — etwa tiber Einwanderung
und Integration — lautet, Danemark sei ein christliches, ja ein lutherisches
Land. So hat der damalige Ministerprasident — und ehemalige General-
sekretdr der NATO —, Anders Fogh Rasmussen, 2006 in einem viel beach-
teten Zeitungsartikel behauptet, »wir« wiirden als lutherische Gesellschaft
Religion und Politik voneinander trennen. Zum Hintergrund des Artikels
gehorte die sogenannte Karikaturen-Krise, die durch die Veroffentlichung
von Zeichnungen des Propheten Mohammed in einer danischen Tageszei-
tung eine Protestwelle in der islamischen Welt verursachte. Implizit und
stillschweigend enthielt Rasmussens Behauptung der Trennung von Religion
und Politik somit eine Gegentiberstellung von lutherischem Christentum und
Islam. Es gibt Gruppierungen in Déanemark — auch innerhalb der Politik — die
gerade von »ihrer« lutherischen Volkskirche erwarten, dass sie sich im anti-
islamischen Kampf engagiere.

Die Immigration und die damit verbundene verstarkte Présenz des Islams
hat neben den genannten AuRerungen Einzelner auch zur Bildung von Netz-
werken von Pastoren und Kirchenmitgliedern gefiihrt. So gibt es seit 2006
ein Islam-kritisches Netzwerk in der Volkskirche, dem gut 100 Pastoren und
andere Theologen angehdren. Diese Beschrankung der Mitgliedschaft wird
mit Hinweis auf das Pfarrergeliibde begriindet, welches die Verpflichtung
enthélt, »solche Lehren zu bekdmpfen, die dem Glaubensbekenntnis der
Volkskirche widersprechen«. Andererseits gibt es die Volkskirche und (die)
Begegnung der Religion, eine Zusammenarbeit zwischen neun der zehn
danischen Bistlimer. Als Teil dieser Zusammenarbeit wirkt ein Christlich-
Muslimisches Gesprachsforum.

In einer aktiveren Weise arbeitet die 2005 gegriindete Pastoreninitiative,
auch genannt Es ist immer noch kein Platz in der Herberge. Anlass war die
Verscharfung der Asyl- und Einwanderungspolitik der damaligen Regierung.
Wie der zweite Name verrét, verknipften die Initiatoren ihr Anliegen mit der
neutestamentlichen Weihnachtserzahlung. Etliche teilnehmende Pastoren
bauten eine Kritik der Asylpolitik in ihre Predigt am sehr stark besuchten
Heiligabendgottesdienst ein. Dies wurde in der Offentlichkeit als unakzep-
tables Politisieren von Seiten der Pastoren kritisiert. In einem Fall erhielt
ein Pastor von seinem Bischof wegen seiner die Asylpolitik Kritisierenden
Predigt eine Riige. Die Begriindung hierfiir war bezeichnend: Sie beruhte auf
einer Bestimmung des Danischen Gesetzes vom Jahre 1683! Hier heilit es,
die Pastoren sollten sich in ihren Predigten »von jederart Schimpfen und Ver-
héhnung abhalten, so dass sie niemanden bei Nennung des Namens an-
rihren«®. Die Kritik an der Regierung wurde somit von Seiten der bi-

13 Danske Lov, Anden Bog 11, S. 9.
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schoflichen Justiz mit der Beschimpfung einer namentlich genannten Per-
son parallelisiert. Von dieser zweifelhaften rechtlichen Interpretation abge-
sehen bezeugt dieser Fall das teilweise Weiterleben der absolutistischen
Kirchenleitung Dadnemarks.

Gerade die enge Verknlpfung zwischen Staat und Evangelischer Volks-
kirche rufen aber andererseits regelmaRig Kritik von Vertretern einer liberal-
sakularen Denkweise hervor. Es werden hier die bekannten Argumente
vorgetragen: Ein moderner Staat muss religids neutral sein, Religion ist
eine private Angelegenheit, religidse Argumente missen aus der politischen
Debatte ausgeschlossen werden usw. Beanstandet wird beispielsweise die
Sonderstellung des Christentums im Religionsunterricht in den 6ffentlichen
Schulen. Nimmt man jedoch die Formulierung des Grundgesetzes ernst, die
danische Volkskirche werde »als solche vom Staate unterstitzt«, lasst sich
behaupten, dass ein Teil dieser Unterstiitzung eben in der Privilegierung des
Christentumsunterrichts bestehe.

Zum Schluss erlaube ich mir eine personliche Stellungnahme. Im Licht
von Martin Luthers Unterscheidung zwischen dem Geistlichen und dem
Weltlichen muss man das landesherrliche Kirchenregiment als Paradox des
Luthertums bezeichnen. Die Verselbststdndigung der Kirche im Verhaltnis
zum Staate ist deshalb lutherisch gesehen eine Selbstverstédndlichkeit™.
Von daher beflirworte ich die Beseitigung der jetzigen Abhéngigkeit der
dénischen Kirche vom Staat und bin insofern mit den liberalen Kritikern der
bestehenden Ordnung einig. Andererseits lasst sich meiner Meinung nach
die Bezeichnung »Volkskirche«, die im Falle Danemarks die Privilegierung
einer Religionsgemeinschaft — der evangelisch-lutherischen Kirche — bein-
haltet, verteidigen. Die Argumente hierfiir sind aber eher historisch als
prinzipiell: die d&nische Gesellschaft hat sich Uber Jahrhunderte hinweg aus
einer Konstellation entwickelt, in der Bevolkerung und Kirchengemeinde
weitgehend identisch waren. So lange noch 80 Prozent der Bevolkerung
Mitglied der evangelisch-lutherischen Kirche sind — und damit der Begriff
»Volkskirche« legitimiert ist — ist eine gewisse Sonderstellung eben dieser
Kirche berechtigt, zumindest im symbolischen Sinne. Das soll und darf nicht
ausschliel3en, dass andere Religionsgemeinschaften und Kirchen weitgehend
gleichgestellt werden.

14 Die Feststellung Karl Holls vom Jahre 1911 ist deshalb immer noch zutreffend, man solle sich
beziiglich des landesherrlichen Kirchenregimentes dariiber freuen, dass die Entwicklung
jetzt endlich auf die Bahnen zuriicklenkt, die Luther eingeschlagen wissen wollte. Denn der
Preis, den die evangelische Kirche fir die Vorteile dieser Einrichtung zu bezahlen hatte, war
hoch, allzu hoch. Aber die Kirche muss sich bewusst sein, dass sie mit der ihr nunmehr zuteil
gewordenen Selbstandigkeit auch die Verpflichtung tibernommen hat, das Werk Luthers in
seinem Geiste zu vollenden. Vgl. Karl Hort, Gesammelte Aufsatze zur Kirchengeschichte,
Bd. I: Luther, Tubingen 1948, S. 380.
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The Formative Role of Christian Social Thinking
in Dutch Society of the 19th and 20th Century

I. Introduction

The Kingdom of the Netherlands has been created at the end of the Napo-
leonic era. After the separation of the southern part in 1830 — the present
Belgium — it received its present boundaries. The country was governed as
a constitutional monarchy, in which the position of the king dominated over
parliament. Because of the European revolutions of 1848 the king left his
conservative position and without political or social turmoil a liberal consti-
tution was implemented that same year. The present political system is rooted
in this constitution. The most important political institution is the parliament,
which has two parts. The Second Chamber, whose members (150 since 1956)
are chosen directly for a four year term, and the First Chamber (75 members),
whose members are chosen indirectly, i.e. by the Provincial Estates. The king
or queen (Willem-Alexander since 2013) is a member of the house of Orange-
Nassau, that has been related to the Dutch people since the sixteenth century.
He or she is the head of the state and has a ceremonial role, but is also part
of the government, and has an active political role in the creation of a new
cabinet.

Until the 1960s Dutch politics were dominated by Christian political
parties, who governed either with the liberals or with social democrats, and
were the main architects of the Dutch welfare state. As a result of the secu-
larisation, the organisation of society based on religious affiliation declined
rapidly in the 1960s. The electorate became more volatile and in 1967 the
Christian political parties lost their majority for the first time since the intro-
duction of proportional representation half a century before. It seemed their
time was over when a dominantly social-democratic government was created
in the 1973, but the accompanying aggressive polarisation politics, aiming to
exclude the Christian parties and the concept of Christian politics in general,
drew the larger Christian political parties (two Protestant and one Catholic)
together. This resulted in 1980 in a new Christian political party (Christian
Democratic Appeal — CDA) that never again would gain the majority of the
votes, but was large and strong enough to be a key factor in every coalition
government till the present day, except for the years 1994-2002. The main
political issue for the CDA was the restructuring of the welfare state that had
become too costly. Ever since the introduction of proportional representation
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in 1918 there have been several small Protestant parties (and on and off some
small Catholic parties as well) represented in parliament, the last four de-
cades with the average of 6 seats or 4.2 per cent.

The decade of coalitions without the CDA (the purple coalition) ended
with the elections of 2002, when a new populist party, critical of the political
elite and of the multicultural society, entered parliament out of the blue with
more than 15 per cent of the votes. Its leader, Pim Fortuyn, was killed days
before the elections by a leftish activist and, though the party joined a coali-
tion with the Christian-democrats, the party soon evaporated. The populist
influx kept its impact on Dutch politics, however.

The Netherlands is a very densely populated country, with about 17 mil-
lion inhabitants. In 2008 about 80 per cent was Dutch, five per cent was
from European countries, five per cent was from former colonies (Indonesia,
Suriname), five per cent was from Turkey, Morocco and other Arab or Isla-
mic countries, and five per cent from other countries. Migration is a political
issue, not so much because of the amount of immigrants (though they easily
outweigh the emigrants), but because of cultural tensions, especially with
the Muslims. As to religion, more than 40 per cent of the population has no
religious affiliation, 30 per cent is Catholic, 20 per cent is Protestant, six per
cent is Muslim (est. 2006)".

The Netherlands has a prosperous and open economy, which depends
heavily on foreign trade; the agricultural sector is small (two per cent of GDP
in 2005). In 2005 the Netherlands social expenditure (inclusive public health
expenditure) was 24.4 per cent of GDP2,

Percentages of GDP accounted for by overall public spending, by public
spending on social security, education, defence, and by overall (i.e. public
and private) health care expenditure, 1950-2003%.

I1. The development of the welfare state

In order to understand the historical development of the welfare state in the
Netherlands and the role played by religion in this process, it is important
to determine the position of the and the state in Dutch society. Religion has
played a major rule in Dutch history and especially the rise of Protestantism
in the 16th century is closely linked with the origins of the nation. It is no
wonder then, that the Reformed Church had a public role in the Dutch Repub-

URL: https://www.cia.gov/library/publications/the-world-factbook/geos/nl.html (05.11.2009).
2 Willem Apema, Net Social Expenditure, in: OECD Labour Market and Social Policy Occasio-
nal Paper 52 (22001).
3 F. Bos, De Nederlandse collectieve uitgaven in historusch perspectief (CPB document 109), Den
Haag 2006, URL: http://www.rivm.nl/vtv/object_document/06001n32315.html (30.10.2009).
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lic (1581-1795). The church lost this privileged position in the Napoleonic
era. The state eagerly adopted the former responsibility of the church for
education. This meant the end of church control of primary education. The
state also tried to take over responsibilities regarding social care, but the
church successfully protected its financial resources from the state. The poor
law of 1854 gave the church — at least formally — a primary role in the care
for the poor.

The liberal constitution of 1848 had important religious implications,
resulting from the proclaimed freedom of religion and from the resulting
separation of church and state. On the one hand religious institutions were
excluded from the public domain and on the other hand the different deno-
minations now were in open competition with each other on equal footing.
These changes had an invigorating effect on both Protestants (in 1880 about
64 per cent of the population) and Catholics (in 1880 about 36 per cent of
the population). Separated from the state, the former state oriented Refor-
med Church — now called Netherlands Reformed Church — was now in open
competition with the Catholic Church. As a result, both churches started to
reach out to the Dutch people and promoted the foundation of Christian orga-
nisations that tied its members together in newly created religious and social
communities. The churches turned out to be a much stronger and independent
power in society then the liberals had expected. The former state-like church
became a church for the people. It was the churches people adhered to in the
first place, not so much the state*.

The aim of the liberals had been to exclude religion from politics in order
to make the public domain the area of reason and thus improve society. But
the effect was opposite. Organized religion became stronger, especially by
creating a myriad of Christian organisations. In the history of religion in the
Netherlands, the time span between 1860 and 1960 was the age of the church.
This meant that in modern society the influence of the church in religious
life, in social life, in political life, and in family life, was deeper and reached
way further than in the ages before. While churches as such were exclu-
ded from the public domain, the Christian organisations entered public life
instead. This started in the field of education. The majority of the Protestants
still wanted the public institutions to be Protestant in character. When this
possibility was excluded in the new law on primary education of 1857, many
free schools and supporting organisations were founded by orthodox Protes-
tants, i.e. Reformed people. These organisations also functioned as political

4 Annemarie Houkes, Christelijke vaderlanders. Godsdienst, burgerschap en de Nederlandse
natie (1850-1900), Amsterdam 2009.

5 Cf. Callum Brown, The Death of Christian Britain. Understanding Secelarisation, London
22009, pp. 16-57.
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pressure groups to make the public school Christian again, or otherwise to
turn the public schools into religious neutral institutions and grant the Chris-
tian free schools the same rights as public schools. This last option was the
aim of Abraham Kuyper, and his activism in the field of education resulted
in the founding of in 1879 of the first modern political party organisation,
the Anti-Revolutionary Party (ARP). Via this detour Reformed or Calvinist
religion was presented in parliament and politics. The same happened in
other segments of society and within the Netherlands Reformed Church. The
orthodox-Protestants had been part of labour organisations, but when these
organisations did not want to become involved in the education issue, they in
1876 founded their own labour organisations. The Reformed members of the
Netherlands Reformed Church also tried to make their church more ortho-
dox. A minority among them embraced the separation of church and state
and after a serious ecclesiastical conflict in 1886 had no problem to follow
Kuyper in leaving the Netherlands Reformed Church and to found Refor-
med free churches instead. This Reformed strategy was soon adopted by the
Catholics, who joined the Protestants in the school struggle, supported them
in politics, and also founded their own social organisations. Dutch society
started to segment based on a religious cleavage.

In 1889 a younger generation of liberals incorporated this notion of plu-
rality in their political mindset and in exchange for extension of electorate
they accepted the first coalition government of Reformed and Catholics
(1888-1891). This coalition started to grant equal rights to public and Chris-
tian schools alike.

The effect of these activities of religious groups — especially the Reformed,
but soon also the Catholics — was that the structure of Dutch society changed.
Till then the public domain had been unified, either by Protestantism, or
since 1848 by liberalism. From the 1890s on this structure was replaced by
a plural public domain, based on a religious cleavage. Dutch society became
organized along the lines of religious affiliation, or in a broader sense, of
worldviews. Religion (or anti-church, in the case of the social-democrats)
was the vehicle for participation in Dutch society. The old-liberals had been
mistaken in two ways: they had not realized that religion would be such
an important force in public life, and they had not realized the plural cha-
racter of Dutch society would be at odds with their unifying policies. This
»revolution« in society ignited by the Reformed, especially in politics under
leadership of Kuyper in the ARP, and supported by a younger generation
of liberals resulted in a multi-party system in politics, a plural educational
system and a labour movement segmented in social-democratic, Catholic and
Protestant organisations. In this same plural way the issues of education and
of democracy were solved. By 1920 general suffrage for men and women and
proportional representation had been introduced, and public and free schools
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were granted equal rights. Dutch society and Dutch politics had been orga-
nized, not based on a social-economic cleavage (liberal/conservative versus
social-democratic), but along the lines of worldviews: Protestant, Catholic,
social democratic. This meant that to the majority of the Dutch the social
democrats were anti-church and the liberals were non-religious — that is: in
the public domain.

This history of Dutch religion and Dutch democracy may have delayed
the development of modern social policies. Bismarckian social insurance ar-
rangements were not turned into law until the 1910s®. At the time of the First
World War according to Kuyper one legacy of the nineteenth century still
had to be dealt with, and this was »the social question«, more precisely the
issue: what is the responsibility of the state in securing a minimum income
for all citizens. This was especially true for his own party. With regard to
pensions for elderly or disabled workers, at about 1900 all political move-
ments (liberals, Protestants, Catholics and social-democrats) agreed that
private arrangements would not suffice, and that the state had an obligation
to provide a safety net against their destitution’. But they disagreed on which
role the state had to play. With the exception of the social-democrats, the
political parties agreed on a corporatist design, preferably a mixed system
that would combine state regulations with insurances as expression of the
personal responsibility of the beneficiaries. The liberals introduced the Law
on Accidents at working places (1901). It offered a provision based on an
insurance system, implemented by the state. The Protestants successfully
had amended the law, by creating the possibility for employers instead of the
state to take the risk of the insurance.

To the confessional parties, welfare had been viewed primarily as a cha-
ritable activity and a private, church concerné. But interestingly the position
of the church and its social function or responsibility played no role in this
debate. The Christian social organisations and social partners were taking
over its place in society, and social insurance took the place of charity. The
renewed Poor Law of 1913 gave priority to the help of the church, but was
subsidiary in character: if the church would fall short in its social obligation,
the state would step in. The Christian ideal was still a social security provi-
ded by churches and private charity, but the practice was different®.

6 Kees van KersBerGgen, Religion and Welfare State in the Netherlands, in: Id./Philip
Manow (ed.), Religion, Class Coalitions, and Welfare States, Cambridge 2009, pp. 119f.

7 Mirjam HertoGH, »Geene wet, maar de Heerl« De confessionele ordening van het Nederlandse
sociale zekerheidsstelsel (1870-1975), Den Haag 1998, p. 76.

8 Robert H. Cox, The Development of the Dutch Welfare State. From Worker’s Insurance to
Universal Entitlement, Pittsburg/London 1993, pp. 65f.

9 A.H. BorneBroek, De geschiedenis van de gereformeerde diakonie, 1886—1912, in: G. HArINCK
(ed.), Diakonie in heden en verleden, Barneveld 1992, p. 55.
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Due to the fact that Catholics had been second rate citizens till 1848, they
were cautious in the public arena for a long time and did not have a strong
profile in this debate. But they shared the opinion of the Protestants that the
state should only interfere in social affairs when society fell short. After the
introduction of proportional representation in 1918 the Catholics turned out
to be the largest party (with constantly 28 to 31 per cent of the votes till 1967).
The first Catholic prime minister was installed in 1918 and together with the
Protestants they dominated the political scene in the interwar years.

Main challenges for society and the emergence of
the welfare state

The major Dutch social issue prior to the twentieth century had been edu-
cation. This problem had been solved initially in 1889, when religion-based
education was formally recognized and financed partially with public money;,
and finalized legally in 1918 when public and religion-based schools were
financed on equal footing. This law guaranteed at the one hand freedom of
education and on the other hand government control of all schools, public and
non-public. The most obvious result was a massive expansion of non-public
education — mainly Protestant or Catholic. In 1900 only a third of the pupils
attended non-public primary schools, but in 1940 it was 75 per cent.

This legal structure — guaranteeing religious freedom while extending
the public sphere — was also implemented in other spheres, like health care
and broadcasting, and resulted in a pillarized society. A minority objected
against this societal structure because of the alleged fragmentation of Dutch
society or the dominance of religion in every sphere of life. Their protests
were not effective until after World War 11. The main worry of the Catholics
and the Protestants in this new societal structure was to restrict state influ-
ence. This resulted in a professionalization of vocational organisations and
a defensive attitude that hindered them to deal creatively with a new major
social problem that emerged in Dutch society during the First World War:
mass unemployment.

The first Dutch social laws had provided insurance based financial support
for industrial labourers in case of accidents or illness, but mass unemploy-
ment was not met. According to the Poor Law the church was the first res-
ponsible for individuals and families that lost their regular income. But mass
unemployment made abundantly clear that churches lacked both the financial
resources and the administrative structure to deal with this problem. Chur-
ches started to distinguish between the economically poor — victims of the
economic conjuncture — and the socially poor — those who were personally
unable to create a solid financial base. Churches concentrated on helping
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the latter, smaller group'®, passing by the economically poor, who therefore
diverted to provisional public welfare. In 1920 churches still provided about
a quarter of the total amount of Dutch financial resources for public and pri-
vate social care, but in 1938 their participation had fallen to 12.5 per cent, and
after the Second World War they contributed less than five per cent™. The
public role of the churches in the Netherlands in social issues was obscure®?,
and their position outside of the public domain had weakened their social
sensitivity. Due to the growing state influence as a result of the pillarized
structure of society, Christian organisations in the spheres of care, education,
labour professionalized. They developed as the public representatives of their
members and became, next to the political parties, the natural partners of the
state in social issues. Churches lacked such a role as public agent and their
role in the overly structured pillarized society was unclear. Added to this, the
churches had to cope with secularisation, which made an early entrance in
Dutch society, compared to other European countries. The amount of non-
church members in the Netherlands rose from 7.8 per cent in 1920 to 17.1 per
cent in 1947. Especially the Protestant churches were put in a posture of
defence, or concentrated on internal issues. As a result, social issues were out
of their focus and churches mainly stuck to their nineteenth century position
that self help and the subsidiary aid by the social spheres came first — support
by the state was an emergency option only.

But the relation of state and society grew closer after World War I, through
the implementation of the pillarized system and the need to cooperate in the
face of mass unemployment. In politics social issues were dominated by
the Christian political parties, who had a solid majority in parliament and
participated in almost every coalition government since the introduction of
general suffrage in 1918. In the face of the potential attractiveness to the
Dutch electorate of totalitarian ideologies in Russia (1918), Italy (1922), and
Germany (1933), the Christian political and social organisations were forced
to revaluate their traditional condemnation of the dominating role of the
state at the expense of society. This process was accelerated by the impact
of the world economic crisis of 1929, which made new interference of the

10 G. Harinck, De geschiedenis van de gereformeerde diakonie, 1913-1944, in: Harinck, Diako-
nie in heden en verleden, pp. 94f.

11 Frank van Loo, »Den arme gegeven...«. Een beschrijving van armoede, armenzorg en sociale
zekerheid in Nederland, 1784-1965, Meppel / Amsterdam 1981, p. 192.

12 The role of the church in the Netherlands in social welfare issues is overrated in Patrick
Pasture, Building the Social Security State: A Comparative History of Belgium, the Nether-
lands, and Germany, from the Nineteenth Century tot the 1960s, in: Lex Heerma van Voss
et al. (ed.), Between Cross and Class. Comparative Histories of Christian Labour in Europe,
1890-2000, Bern 2005, p. 269: »Far from dying out, the churches, although, their support
fluctuated, also remained important social factors and were strongly involved in social welfare
issues«.
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state with social affairs unavoidable. In the Netherlands the crisis lasted till
1937 and caused mass unemployment, 19 per cent in 1935. The national eco-
nomy shrunk with seven per cent between 1929 and 1934%. The Christian
coalition government took crisis measures, like social security payments to
the unemployed, subsidies on farming, and creating jobs by developing large
infrastructural projects like the construction of public parks in the big cities,
the digging of canals or turning parts of the Southern Sea into arable land.

However, the Protestant political and social organisations could only live
with a residualist welfare policy on a temporary base. Dutch society and
politics were strongly influenced by Protestantism, but from the 1920s on
the Catholics — the largest political party since 1918 — gradually gained more
influence. The Protestants were too divided or too reluctant in allowing more
state influence in social issues and were unable to develop a new Christian
social ideology in the face of modern challenges. In the meantime the Catho-
lic idea of subsidiarity was introduced very carefully and little by little in this
country where anti-papism never slept: in 1925 parliament in an anti-Catholic
rage made a coalition government resign.

Inthe meantime the social-democrats, who had been excluded from govern-
ment since 1918 because of revolutionary leanings, distanced themselves
from some of their dogmatic opinions — antimilitarism, antimonarchism and
anti-capitalism. In 1936 they proposed a socio-economic alternative, giving
room to more government control of the national economy and social care.
The Protestants rejected this Labour Plan outright: »The red thread through
the plan is that of the all-blessing and all-regulating state«'. They overlooked
the fact that the social-democrat plan came close to the corporatist society
the confessional parties envisioned, including a solid family policy. Such a
society was not their aim, but they would accept its functional decentrali-
sation, without fully giving up their aim of socialisation®.

The Catholics had a more nuanced view of the Labour Plan. The papal
encyclical Quadragesimo Anno (1931) had stated in paragraph 80: »[...] the
state will more freely, powerfully, and effectively do all those things that
belong to it alone because it alone can do them: directing, watching, urging,
restraining, as occasion requires and necessity demands«®. This resulted in
publications like Naar de nieuwe gemeenschap [Towards the new community]

13 URL: http://www.cbs.nl/nl-NL/menu/themas/macro-economie/publicaties/artikelen/archief/
2009/2009-2716-wm.htm (07.11.2009).

14 J.M. Peer et al. (ed.), Honderd jaar sociaal, 1891-1991. Teksten uit honderd jaar sociale bewe-
ging en sociaal denken in Nederland, Den Haag 1991, p. 391.

15 HerrtocH, »Geene wet, maar de Heerlk, p. 201. See also: Cox, Development of the Dutch Wel-
fare State, p. 67.

16 URL: http://www.vatican.va/holy_father/pius_xi/encyclicals/documents/hf_p-xi_enc_1931051
5_quadragesimo-anno_en.html (22.10.2009).
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(1939) of the RKWYV [Roman-Catholic Employers Association], a plea for a
new political, economic and cultural order based in social justice. Because the
Catholic social principles were not based on religion, but on natural law, the
door was open to cooperation with everyone aiming at the bonum commune.

The stress was still on stimulating organic forces within society in order to
restrict the interference of the state'’. And reflections on new social structures
were still academic. But when by the end of the 1930s Protestants lacked a
new, coherent social vision on the new social issues of mass ideology and
mass unemployment, Catholics took the lead in the ongoing reflection on the
right social order, and approached the social-democrats. They »converged
on three major areas: global macroeconomic demand management, social
policy, and family policy«.

Role and influence of religious communities

After the Second World War a coalition of Catholics and social democrats
dominated the political scene till 1958. They agreed on active social and
macroeconomic politics to rebuild the country after the infrastructural,
economic and industrial demolition of the war, to control the fast growing
economy, f.e. with a strict income policy, and to guarantee welfare®. It
was not so much the economic decisions and industrialization plans of the
government that speeded the economic recovery as well its psychological
effect: the impression of dynamics, modernity, and progress®. Compared to
the pre-war level, the economic recovery was completed by 1949 and then
followed a period of strong economic growth that lasted till 1973. The ave-
rage growth rate of the GDP was five per cent and the unemployment in these
years was below two per cent. The national economy was dominated by the
industrial and the service sector?. In 1954 a real growth in income started,
that augmented from 1960 on.

In this expanding economic context the Dutch welfare state came into
being. In politics, the new role of the social democrats was instrumental to
this development. In 1946 they founded a new political party: the PvdA -
Labour Party. In two ways this was a departure from their pre-war outsiders’

17 HerrtocH, »Geene wet, maar de Heerlk, p. 201.

18 Van KersBerGeN, The Netherlands, p. 133.

19 Van Kersbergen and Manov stress the importance of the differences in social teachings and
practice between Catholicism and Protestantism for understanding the different directions
social policy development took in European countries, see: Ibid./Manov, Religion, Class Coa-
litions, and Welfare States.

20 J.L. van Zanpen/R.T. GrirriTH, Economische geschiedenis van Nederland in de twintigste
eeuw, Utrecht 1989, p. 245.

21 Friso WieLeNGA, Nederland in de twintigste eeuw, Amsterdam 2009, pp. 220f.
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position: they adopted a non-dogmatic reform program and included reli-
gious traditions in their party. Quite a few Catholics and Protestants as well
as social liberals joined this reform party, and the PvdA became a natural
partner for the KVP, the new Catholic party with a more progressive outlook.
These two largest parties in Dutch politics were in favour of an active role of
the state in social issues, but at the same time each other’s rivals, the one more
Christian to attract voters who traditionally voted for Catholic or Protestant
parties, the other more progressive to prevent the same voters to switch to
the PvdAZ?2. The renewals did not really change the political landscape, but
the black-red coalition paved the way to critique of pillarization and to the
development of the welfare state.

The rigidity of the political landscape was a disappointment to the PvdA.
The party supported a »breakthrough« movement to break at once with the
religious and class cleavage in politics, education and social stratification,
and build up a »real« community, as projected in a presumed pre-pillariza-
tion society. This movement failed in the 1940s, resulting in distrust between
the social democrats and the Catholics. Their political cooperation lasted till
1958 however, long enough to put the welfare state in motion.

The rise of a welfare state was effectively promoted by the social demo-
crats since 1939, when they for the first time joined a coalition government.
As a result, a turn towards the acceptance of a social active state had to
be made by the Christian organisations in the 1950s. The churches played
an important role in this process. The leading circles in the Netherlands
Reformed Church, the largest Protestant denomination representing 30 per
cent of the population, supported the breakthrough movement. This church
had learned from the German church struggle of the 1930s that it had to be
active in opposing modern ideologies and had used the war to present itself
as the moral guardian of Dutch society. The divisiveness of pillarization was
a major hindrance for this new role and had to be removed. These church
leaders agreed with the social democratic ideal of a society that would offer
social security for all at a reasonable standard of living, provided for by the
state. But the orthodox-Protestants within the Netherlands Reformed Church
and those in a dozen of smaller Reformed denominations (ten per cent of the
population) were opposed to the growing influence of the state in society
all over®, In the Cold War climate of the 1950s they considered the growing

22 Piet de Roov, Republiek van rivaliteiten. Nederland sinds 1813, Amsterdam 2002, p. 209.

23 See: George Harinck, Im Schatten des Sozialstaates: Die Diakonie der reformierten Kirchen
der Niederlande, in: Traugott JiunichHeN (ed.), Caritas und Diakonie im »goldenen Zeitalter« des
bundesdeutschen Sozialstaates. Transformationen der konfessionellen Wohlfahrtsverbande in
den 1960er Jahren, Stuttgart 2010, pp. 283-298.
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influence of the state as a step towards a totalitarian state. This critique was
not exclusively Protestant. Anticommunism was a strong factor in the socio-
political reflection of the 1950s.

Protestants were not unanimous about the social role of the state, and
neither were the Catholics. Their objections to the political cooperation with
the social-democrats grew stronger over the years. The PvdA won the 1952
elections — for the first time the social democrats instead of the Catholics
were the largest in parliament. The Catholics lost votes due to an anti-social-
democratic split off. The Catholics (40 per cent of the population) were
alarmed about this loss and the threat of depillarization.

In 1954 the episcopate published the charge De katholiek in het openbare
leven van deze tijd [The Catholic in present day public life]. It was a plea
for a strong influence of Catholic social and political organizations, in order
to oppose secularization and to sustain moral values®. In this charge the
social-democrats were criticized explicitly. The difference between religious
socialism and Christianity was stressed and Catholics should not join social
democratic organizations. The charge showed that the episcopate still rea-
soned hierarchically, and subordinated social organizations to the church®,

The many reactions nationwide to the charge — mostly negative — illus-
trate that Dutch society was in transition. In Catholic circles, the effect of
the charge was not a closing of the ranks?, but a gradually more intensi-
fied debate about the relation between Catholicism and social-political
life, and a drifting away from pillarization?. Following the rapprochement
towards the social-democrats before World War 11, there was a tendency to
make the Catholic organizations less dependent of the church. Religion and
church life were stricter distinguished from social life than before, and in
society the expression of religion shifted from organizational structures to
personal attitudes.

The social-democrats reacted annoyed to their depiction as a godless and
immoral breed. But they restrained themselves in order to save the political
coalition of »red« and »black«. The Protestants reacted divided. The synod
of the Netherlands Reformed Church with its national aspirations strongly
opposed to the episcopal charge and issued in reply a pastoral letter Christen-
zijn in de Nederlandse samenleving [Being a Christian in Dutch society], in
which the church did not side with Christian organizations. To the contrary,

24 See: R.S. Zwarrt, »Gods wil in Nederland«. Christelijke ideologieen en de vorming van het
CDA, Kampen 1996, pp. 69f.

25 Walter Goppun et al. (ed.), Tot vrijheid geroepen. Katholieken in Nederland 1945-2000, Kam-
pen 1999, pp. 115-117.

26 Catholics like G.J.N. M. RuyGers, see: Zwart, »Gods wil in Nederland, pp. 47f.

27 Fe. J.A. BorneEwasser, De KVP in worsteling met de moderniteit, in: Trajecta 13 (2004),
pp. 342-370.
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it opposed anybody’s »identification of the obedience to Christ with a certain
political attitude [...] The sin of this Christian is that he takes the gospel for
a human rule«?. This church stressed solidarity instead: a Christian does
not stand over against, but aside modern man. The Reformed welcomed the
charge as a support for pillarization and some organizations envied this pub-
lic ecclesiastical support for Catholic organizations®. The CNV [Protestant
labor union] asked Protestant churches to stress that its members »not only
individually, but also collectively, should strive to influence society accor-
ding to the demands of God’s Word«®,

The 1954 charge is an important moment when considering religious
aspects in the rise of the Dutch welfare state. Until then it was more or less
accepted among Christians that the church was the center or the foundation
of the societal structure. But the Dutch met Christianity through the orga-
nizations, more so than through the institutional church. In a more complex
society and with a controlled market economy especially the role of socio-
economic organizations — unions, farmers’ organizations — became more
dominant. The position of the churches did not change constitutionally in any
way, but in the mid-1950s they realized their inspirational and binding role
in society was over.

The reason for this growing gap between church and society was on the
one hand the inability of the church to offer an updated Christian blueprint
of society. The diversification, dynamism, and mass character of modern
society had alienated the Christian organizations from the church, or bet-
ter, had emancipated them. In the interwar years stress had been laid on the
eternal Christian principles for society, but these principles did not function
anymore in a dynamic society and petrified instead of stimulated Christian
social thinking.

On the other hand a new theological vision of the relationship between
church and society was responsible for the alienation. Instead of relating to
Christian organizations, the Catholic and Protestant churches stressed the
difference between church and society. They offered a life orientation that
alluded to their otherness®: »ls the institutional way Catholics in our country
are present in our society«, the St Willibrord Union asked rhetorically in

28 C. Aucustin, Kerk in Nederland, 1945-1985. Teksten, Delft 1984, p. 50.

29 K. Groen, Christelijke organisatie. Inleiding tot het ontstaan en de ontwikkeling van het chr.
partijwezen en van het chr. soociaal-economisch organisatiewezen in Nederland, Amsterdam
1955.

30 Quoted in: G. M. pen HartoGH, Antithese, in: F.W. Gros#eipe et al. (ed.), Christelijke encyclo-
pedie 1, Kampen 1956, p. 239.

31 For the Catholic church see: Zwart, »Gods wil in Nederland«, pp. 71-73.
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1958, »fully compatible with the true Christian attitude to life in present day
society«®2? Within Protestantism this turn was strongly influenced by the
theology of Karl Barth. In the interwar years his theology had been used to
criticize Christian organizations (especially Kuyper’s organic view of society
became a target)®, and after the war his theology became the cornerstone in
the new role of the Netherlands Reformed Church as a confessing church for
the Dutch people as a whole. This church’s role was not to sustain society or
add something to it, but to act as an independent moral agent. In 1946 Barth
wrote on the meaning of the church for society: »The Church must set an
example so that by its very existence it may be a source of renewal for the
State and the power by which the State is preserved«34, The function of the
church within modern society was critical by nature and its message was
»prophetic«®. The values the church represented were contrasted with the
reality of modern society. Effectively, society was the negative of the church.
The denominations had to break with the commonality of the church and to
realize its unconventional character, wrote a Reformed theologian in 1960%.
In the Reformed Churches founded by Kuyper the theology of Barth became
dominant and took over the pivotal role of neo-Calvinist theology, and thus
the Christian ethos took the place of the Christian worldview®. The scope
of the sermons in these churches shifted from the social implication of the
gospel to the personal life of the believer, from an accent on a Christian social
structure to individual social engagement®,

The same happened in Catholic circles, where the neo-Thomism became
obsolete in the 1950s. The pope confirmed this development as head of the
Catholic Church in his encyclical Mater et Magistra (1961): »We wish further
to praise those dear sons of Ours who in a true Christian spirit collaborate
with other professional groups and workers” associations which respect the

32 lbid., p. 75.

33 Martien E. Brinkman, De theologie van Karl Barth: dynamiet of dynamo voor christelijk
handelen. De politieke en theologische kontroverse tussen Nederlandse barthianen en neo-
calvinisten, Baarn 1983; Clifford Blake ANpErsoN, Jesus and the »Christian World View«: A
Comparative Analysis of Abraham Kuyper and Karl Barth, in: Cultural Encounters 2:2 (2006),
pp. 61-80.

34 Karl BartH, The Christian Community and the Civil Community, par 33, in: Karl Barts, Com-
munity, State, and Church. Three Essays, Eugene 2005, p. 186.

35 See for example: H.D. pe Loor, Kerk in de samenleving. Een analyse van het spreken der
Nederlandse Hervormde Kerk sedert 1945, Baarn 1970, pp. 213-215.

36 This was J.C. Hoekenpuk, quoted in: AuGustun, Kerk in Nederland, p. 72.

37 John Borr, Een gemiste kans en een nieuwe kans. Herman Bavinck over openbaring en verni-
euwing, in: George Harinck /Gerrit Neven (ed.), Ontmoetingen met Bavinck, Barneveld 2006,
pp. 151-153. AnpERrsoN, Jesus and the »Christian World View, pp. 61-80.

38 H.C. Enpebuk, De Gereformeerde Kerken in Nederland. Deel 2 1936-1975, Kampen 1992,
p. 145,
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natural law and the freedom of conscience of their members.« The church no
longer presented a concept for a Christian world, but wanted to function as
the conscience of the world.

Constellations and conflicts

The start of a full-fledged welfare state after World War 11 was facilitated by
the consultation system of the Dutch economy, a mix of the social-democratic
state controlled economy and Catholicism’s idea of corporatism. The result
was an active role of the government in socio-economic affairs, cooperating
with labour unions and employers’ organizations in the SER [Socio-Economic
Council] (1950) and stimulating national cooperative organizations like the
Landbouwschap [national consultative agricultural board] (1954). A govern-
ment agency for economic policy analysis (CPB) was founded in 1945 and the
socio-economic structures were subject of almost mathematic modeling®.
The 1950s, years of rapid economic growth, controlled income policy, few
strikes and the promise of general welfare, created the optimistic mood in
which pillarization was mitigated by cooperation.

The Catholic and the Protestant socio-economic organizations enlarged
their role in the Dutch consultation system and defined their own ideological
profile. The Protestant CBTB [Christian Farmers and Market Gardener’s
Organization] was still critical of state influence but used the Landbouwschap
to serve the farmers’ interests effectively*®. At the same time they invested
in Christian agricultural education and in ideological reflection (Conference
Center Birkhoven, 1946)*. The same happened in the labor unions. Under
political direction the consultation system or the »poldermodel« was imple-
mented in the Dutch social security system. The Protestant CNV participa-
ted, focusing on an insurance-based social security to guarantee individual
responsibility over state control, and investing in educating its members
(CNV Kaderschool, 1948)*2. The KAB [Catholic Labour Movement] did not
abandon Catholic social thinking either, but they used it no longer to limit
the role of the state. They reinterpreted the subsidiary structure of society:
stress was laid on the duty of the state to intervene if social partners did
not act responsibly, and they made room for state financed professional

39 Kees Scuuyt/Ed Taverng, 1950. Welvaart in zwart-wit, Den Haag 2000, pp. 53f.

40 Rolf van pEr Woung, Op goede gronden. Geschiedenis van de Nederlandse Christelijke Boeren
en Tuindersbond, 1918-1995, Hilversum 2001, pp. 250-261.

41 1bid., Op goede gronden, pp. 291-293.

42 Piet HazensoscH, Voor het volk om Christus’ wil. Een geschiedenis van het CNV, Hilversum
2010, p. 238.
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social workers®. This dynamic interpretation paved the way to cooperation
with the social democrats and was instrumental in creating the »polder-
model«.

Among Protestants a similar flexibility surfaced. They did not want to be
bypassed by modern developments and argued that the state was responsible
for regulating economic life*. They were successful and after seven years of
cooperation with the social-democrats the Catholics and Protestant in 1959
easily shifted to a coalition government with the liberals.

Others were less pragmatic in participating in the welfare state, and in
reaction to this pragmatism stressed »that Christian politics means a discord
with this world, requires social justice, and demands a reform of society«*.
CNV-professional W. Albeda encouraged participation in the welfare state
by stressing the similarities between the different political movements in
the Netherlands with regard to the socio-economic structure of society:
the social meaning of property, anti-totalitarianism, and a humane view of
daily labour. Instead of focusing on a presumed totalitarian character of
the modern state and its effect of careless citizens*, the focus should be on
protecting and restoring social justice: »By and by we have to get acquainted
with the idea, that nowadays there are more functions that the government
has to fulfil permanently than has been the case in the nineteenth century«“.

A positive view of the state to substantiate this argument had been lacking
in the Protestant principle of sphere sovereignty until the 1950s. But instead
of the sovereignty now the responsibility of each sphere was stressed. From
1959 on this interpretation was utilized in the ARP to reformulate the func-
tion of the state, pressed by a CNV-wing within the party. The political leader
of the ARP in 1960 redefined Christian politics as follows: »Christian politics
means that we see and recognize injustice and that we strife for justice. [...]
In this way we are able to serve Christ in this world«*. In the ARP-program
of 1962 radical Christian ideological notions merged with Christian-social
notions from the labour movement®. In both the Catholic and the Protestant
social thinking the accent shifted from the structure of society to its direc-

43 Gobbun, Tot vrijheid geroepen, pp. 114f.

44 Jelle ZiLstra, Per slot van rekening. Memoires, Amsterdam/Antwerpen 199, p. 15.

45 Jan-Jaap vaN DEN BEera, Deining. Koers en karakter van de ARP ter discussie, 1956-1970,
Kampen 1999, p. 184.

46 W. ALBeDA, De rol van de vakbeweging in de moderne maatschappij, Hoorn 1957; reference in:
Van peN BErg, Deining, p. 181.

47 This was a common Protestant argument in the debate on the welfare state, for example by
C.van den Heuvel, spokesman of the Christian Farmers and Market-Gardener Union, see: VAx
per Woupkg, Op goede gronden, pp. 245-255, plus illustration on p. 270.

48 Quoted in: Van peN Bera, Deining, p. 182.

49 Quoted in: Ibid., p. 178.

50 Ibid., pp. 188f. Zwart, »Gods wil in Nederland«, pp. 148f., stressed the social influence of the
CNV, but I agree with Van den Berg that the ideological component should not be overlooked.
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tion or aim. This new interpretation stressed the possibility of restructuring
society, and inspired a more radical way of doing Christian politics — as the
late 1960s would show.

The common opinion that the welfare state was the result of pragmatism
and putting aside differences between worldviews is superficial and over-
looks the fact that religion in the 1950s was not on its way to marginalization,
but was presented in a different way and took on a different function. In the
1950s the ideological profile of Christian organizations was high and solida-
rity was their new creed.

I11. The culture of welfare

The conditions for the founding of a welfare state were present in the
Netherlands by the time of World War 11: the confessional aversion to state
interference in social affairs had diminished and the two largest groups in
Dutch society — the Catholics and the social-democrats — realized they had
to cooperate in order to reach their goals at least partly. But social welfare
in the Netherlands had always been dominated by confessional interests and
ideology: therefore the welfare state could not be implemented before the
stalemate between the church and the Christian organisations on the social
order had been overcome, and both could go their own way. This happened
in the 1950s.

Religious social teachings

In the historiography stress has been laid on the fact that the debates on the
right social order in the interwar period era had been theoretical in charac-
terst, The world economic crisis and the threat of totalitarianism made the
different parties in this debate realize that an ongoing theoretical or ideo-
logical discussion would be useless, unless decisions would be made about
the social praxis. The way to the introduction of social security laws and the
welfare state has therefore been described in terms of pragmatism®. Implied
in this qualification is often that religion or denominations did not play a
role anymore. This qualification has been strongly influenced by the rise of
secularisation of the 1960s and 1970s. In this perspective religion is viewed

51 F.e. HertoGH, »Geene wet, maar de Heerl«.

52 F.e.T. SaLemink, Medezeggenschap en bedrijfsorganisatie. Debat in de Nederlandse katholieke
arbeidersheweging 1918-1976, in: Een eeuw medezeggenschap. Cahier over de geschiedenis
van de christelijk-sociale beweging, Amsterdam/Utrecht 1997, p. 65; Cox, The Development
of the Dutch Welfare State, p. 219.
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as a super additum society could do without. Leaving aside now the finalistic
character of this description of the 1950s, it is a one sided interpretation of
what actually happened. As soon as the changing position and function of
the church in society has been detected, the conclusion is drawn that the
role of religion in social affairs is diminishing. But in the first place church
should not be equalled with religion. Christian organisations don’t stop to be
Christian when the direct relationship with the church changes or is ended.
And secondly, research should pay attention to the changing way religion is
positioned and functioned in church and society. »The renewal of the forties
and fifties [...] was qualitatively different from the political, moral, and theo-
logical renewal of later years«® —i.e. after the completion of the welfare state.
I myself would prefer to interpret this change in the position and function of
religion and church in society as a move from transcendent to more imma-
nent belief systems, and as far as society concerns, from abstract to concrete
ideologies®.

Itis clear then, that in the Dutch situation the contribution of the churches
to the culture of the welfare state was small. In general their attitude towards
the welfare society was critical, as was the case in all publications on the
modernisation of the after war society, also in those by sociologists and other
society watchers: loneliness, nihilism and collectivism were detected as the
evils of modernity. Smaller Protestant churches often took an antithetical
stand, especially because of the role of the state in social and economic life.
With an often repeated reference to Soviet Russia the influence of the state
was rejected as a threat to religion and the church, and to the individual per-
son, who would be deprived of his responsibility. When the welfare state
was developed quickly in the 1950s one denomination even reflected on the
possibility to withdrawal from society as far as social care concerned, and to
aspire a church as a social autarky, with the deacons administering the social
care of the congregation®. These smaller Protestant denominations often had
a view of society that still relied heavily on the organic view of Kuyper, with
a strong accent on civil liberties and the restriction of the function of the
state to keeping law and order. Larger denominations were more appreciative
of the growing role of the state, but no longer sustaining the present social
order, their contribution was the application of religion as a critical, prophetic
function in society. The coming of the »fourth man« (Alfred Weber) was

53 James Kennepy, Nieuw Babylon in aanbouw. Nederland in de jaren zestig, Amsterdam 1995,
p. 42.

54 G. van TiLro, Sjaloom. Een godsdienstsociologisch onderzoek naar de veranderingen van een
sociaal-politieke actiegroep, in: G. Schipper-PeET et al. (ed.), Tussen hemel en aarde, Alphen
aan den Rijn 1976, pp. 217, 241.

55 Roelof Janssens, Geschiedenis van de gereformeerde diakonie, 1965-1992, in: Harinek, Dia-
konie in heden en verleden, pp. 178-182.
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announced: post-Christian, post-church and post-bourgeois®®. Stress was laid
on dehumanizing aspects of the welfare state, like the dominance of the eco-
nomic aspects of life and the systemized, non-personal character of society.
The attitude towards modern society in the pastoral letter of the Netherlands
Reformed Church Being a Christian in present day society in 1955 was
outspoken pessimistic®”: »Large segments of the population are victims of
a growing spiritual uprooting that might create a nihilistic and neutralis-
tic attitude, which, if this spreads in society, would erode and undermine
all relations«. Stress was laid on the fact that modern society was lacking
the church:

Our acts should be directed in general to creating space for the tormented, confused,
and pushed on creature, who needs time and the opportunity to convert himself with
heart and soul to God, to long for the coming of the Kingdom en to turn to the Spirit.

A critical attitude towards the welfare society was also discernible within the
Catholic Church. In reaction to the individualistic tendencies in the welfare
state the importance of the community and of human beings as persons were
stressed. Personalism as a third way between state and market was present
in the Dutch Catholic tradition before the Second World War, but became
influential in the 1950s, alongside with the preference for democracy over
corporatism. This was the case in social-democratic circles as well. The wel-
fare state was not heaven, and norms, family, and community were havens of
refuge in modern society.

There was one function within the churches that was directly involved
in the implementation of the welfare state, and these were the deacons and
their help of the needy. In reaction to the development of the welfare state
the church paid more attention to its social function. In 1958 the Diaconate
Year was introduced in the Netherlands, in which younger volunteers were
active in caring for elderly and handicapped people and needy persons. This
initiative was presented as »a shift from means to people, from presenting
something of ourselves to the engagement of ourselves [...] a new availability
and relation towards the other«%. The aim of the deacons was to be actively
present in the welfare society, not as a result or an effect of the gospel, but as
an independent way of preaching the gospel »in the language of the hands«®,
The essence of the new role of the deacons should not be charity but justice:

56 J.C. Hoekenpuk, Rondom het apostolaat, in: Wending 7 (1952), pp. 547-554.

57 See: H. pe Vos, De achtergronden van het herderlijk schrijven, in: Nederlands Theologisch
Tijdschrift 10 (1956), p. 326.

58 Herman NoorpeGraAF/Wim Tieman, Vernieuwing van het diaconaat. Doen en denken van
J. C. van Dongen (1907-1983), Delft 2002, p. 19.

59 J. C. Hoekenpuk, Pantomime van het heil, in: Wending 11 (1956), p. 680.
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»Choosing sides with the poor, intervene correctively in society and make
Peace visible, as promised and meant by God«®. Serving was the unique
trademark of the church, and behind this all is the idea that modern soci-
ety cannot do without the church, the representative of a better world. »The
prophetic task of the church«, Feitse Boerwinkel said in 1953, »is that she
has to be the conscience of the world, when humanity seeks for social and
international justice, for the good life and the true authority«®,

In this critique by churches of the welfare state the social-economic com-
ponent is almost absent. Churches were mainly worried about the effect of
non-religion on the character and direction of society in general, and not so
much in the concrete realisation of social security. They did welcome though
the founding of the Department of Social Work in 1952 and readily applied
for state subsidies for their charity and welfare work. This gave a strong
impulse to the professionalization this branch — among others the founding
of the School for Social Work De Horst (1953) — that soon was absorbed in the
subsidized welfare sector and lost its ecclesiastical character®?.

Social values in society

Till the Second World War the only result of the debates on social order
and social security was the Bedrijfsradenwet [Law on Company Councils]
(1933). This law was inspired by Catholic social thought, in which the indus-
try (a group of companies operating in the same branch) was taken as one
of the communities within an organic society. The councils were meant
as an institution for deliberation with an advisory and executive function
regarding social laws. This idea of community implicated a co-responsibility
for an industry by its employees and it excluded the labour union, being the
organisation of only one part of the community. Important in the debates
in parliament on this law was the restriction of the role of the state and the
cooperation of employers and employees. To the Catholics this was a step
forward to a corporatist society, to the Protestants the law guaranteed the
independence of this social sphere and to the social democrats the possibility
of co-management was not excluded, and thus this law was adopted. This
law turned out to be ineffective because the councils lacked authoritative
power, but its adoption was an important signal that effective cooperation
by social-democratic and confessional parties in structuring the social

60 NoorbpeGrAAF/ TiEMAN, Vernieuwing van het diaconaat, p. 22.
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order was possible®®. When the call for state intervention became louder,
these parties knew they were the political partners that had to find a way to
realize this.

During the Second World War the reflection on social order and social
security shifted from abstract ideologies to concrete proposals. The eco-
nomic world crisis and the recovery of the Dutch economy after the war
required a more active role of the state in the social-economic sector. The
Catholics now wanted to extend the Publiekrechtelijk Bedrijfsorganisatie
[PBO - corporate company councils] »which not only serve the common
interest of those involved, but also serve to strengthen their moral conscious-
ness and social responsibility«%4. The Reformed supported this idea in 1947
as long as the voluntary base was respected, as did the social democrats. For
the latter it was a first step towards the socialisation of industries. This time
the red-black Beel-government presented a Law on the PBO, which implied
that the government would abandon its pre-war residualist position, inspired
by the Protestant idea of sphere sovereignty, and exchange this for Catholic/
social-democratic ideas about a controlling role for the state. Eventually the
law was adopted by parliament in 1949, after the Catholics successfully had
put limits on the role of the state. As a result the Sociaal-Economische Raad
[SER — Social-Economic Council] was installed as an advisory board of the
government on the one side, and as the board of PBO’s on the other side.
Adjacent to this law, in 1950 the Wet op de Ondernemingsraden [OR — Law
on Company Councils] was adopted. The Law on the PBO organized the
cooperation at the top, the Law on the OR on the shop floor.

It seemed as if the Catholic idea of an organic society had materialized, but
compared to the pre-war years the free trade unions now were accepted as a
social partner, representing the voluntary base of the corporate social system.
And when the PBO came it was, as one Protestant put it, a perfect solution for
a problem that did not exist any longer. The PBO presupposed a static society
with a national economy based on agriculture and crafts instead of big indus-
tries. It also might have served as an alternative to a static plan economy like
the social-democrats had in mind in the interwar period®. Directly after the
war there had been a strong sense of solidarity that produced a certain degree
of sympathy for the communitarian idea behind the PBO. But the experience
with totalitarian ideologies had made several Catholic social thinkers more
critical of the idea of a corporate society, which in 1951 was rejected by one of
them »a romantic way of looking back on the past«®®. This change meant that
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»the ideological essence of the Catholic view of an organic society, based on
a metaphysical theory on man and society, was replaced by a more historical
and pragmatic view of society and economy«®’.

This replacement resulted in the non-functioning of the Law on the PBO.
In 1952 optimistically a minister for the PBO was appointed in the govern-
ment; in 1956 just a state secretary, and in 1959 the function disappeared®®.
The SER did function, but not as the top of a larger structure, but as advisory
board of the government and central platform for consultation with the social
partners. As a matter of fact, the static idea of sphere sovereignty with its
stress on freedom and independence was better fitted for the fast developing
national economy than the romantic idea of an organic society. Interestingly
this deconfiture of the idea of an organic society happened without much
debate — the turmoil did come, but only after a decade. For this reason the
1950s are described as the black hole in Dutch history, or the decade of an
»underground depillarization«®®.

This was the case in social issues too. Trade unions ware hesitant in giving
up their concrete influence in companies and over the years the Law on the
OR turned out be more effective, because it paved the way to democratization
of the company. Before the war the CNV had laid more stress on the parti-
cipation of the factor labour in the company than on that of labourers. After
the war especially CNV-leader and jurist W. F. de Gaay Fortman promoted
on Biblical grounds social and economic co-management in the companies
as a realization of the equal responsibilities of capital and labour. Demo-
cracy would become the new buzzword, replacing corporatism. A more
personalist view of society came en vogue, with a stress on the dignity of
the individual and on his rights and freedoms. However, the implementation
of these ideas would have to wait till the 1970s. Over the years the Catholic
trade unions also abandoned classic Catholic social thought and accepted
the »collective social legal order of the »mixed economy««™. By 1960 the
socialization of the economic order was accepted in Catholic social and poli-
tical organisations, not as the present historical context, but as the preferred
social order.

In Catholic circles the trade unions assumed a more independent role in
social-economic issues than before the 1950s. So did the Protestant trade
unions, largely united in the CNV that by and large had supported the con-
servative social-economic policies of the ARP during the world economic
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crisis. After the war the CNV was disappointed about its own lack of crea-
tivity during the crisis and they played a more independent role under the
presidency of Maarten Ruppert. Now they urged the ARP to accept the PBO,
otherwise they feared the Protestant labourers would join the PvdA™. The
political profile of the CNV in these years was stronger than ever before.
The CNV distanced itself from the ARP, because it wanted to be a Christian
labour movement with a universal message, read: it did not want to loose the
»breakthrough«-Protestants who had joined the PvdA. This aim soon proved
to be too idealistic — the breakthrough-sympathizers left the Christian orga-
nisations anyway?™.

The Protestants struggled longer than the Catholics to produce an updated
view of society, mainly because the political parties stuck to the static inter-
pretation of sphere sovereignty till the late 1950s. In the PBO-debate the ARP
and the Protestant employers rejected any legislative authority for a corporate
institution. Legislation was the prerogative of the state only. Werkman sket-
ched this disagreement as conservative realism rooted in 19th century social
thought over against progressive idealism™. This refers to the same kind of
struggle in Catholic circles to get rid of the idea of an organic society. But in
Protestant circles more stress was laid on the confusion caused by modern
society™ and their idea of sphere sovereignty made them more hesitant to
accept a more active role of the state in social issues.

The debates on PBO and OR and their implementation from 1950 on was
the context in which Catholics and Protestants started the debates on social
security and welfare. Especially the role of their unions had grown stronger
and independent and their ideological openness to change and dynamism
promoted cooperation with the social democrats on social security laws.
Important was that the PvdA had changed its attitude towards religion and
adopted some Catholics but especially breakthrough-Protestants as party
members. Among them Rev. Willem Banning was influential. When the
charge of the Catholic bishops was published in 1955, he reacted: »In the
domain of life- and worldviews the PvdA has found a solution which on the
one hand radically rejects political organisations based on a confession, and
on the other hand fully clears the way for religious-based social and poli-
tical ideals.« To him the breakthrough was not a way out of the Christian
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political parties and towards a neutral way of doing politics, but a new res-
ponsibility for »the best spiritual heritage of our people and bound to moral
norms«™.

Patterns of inclusion/exclusion

The cooperation of state and society, expressed in prewar social security
laws and the PBO- and OR-law that structured social order, was inspired
by the mass unemployment of the 1930s. The recovery had to be generated
by an expanding economy, but also by a social security system, that would
provide an income went the economy failed, thus stated in 1943 the Dutch
government in exile in London. This idea was in line with international
developments regarding social security, as expressed in the Atlantic Charter
(1941) as »freedom from want«, and in William Beveridge’s Social insurance
and allied services (1942).

The existing social security laws — on accidents, illness, disability, and
child supply — were based on compulsory insurances for laborers in paid
employment only. This system originated in confessional political thought
and was meant to prevent state pensions. For practical reasons it was restric-
ted to employed laborers, and the oppositional social-democrats were not
focused on other groups at that time. During the war the universal entitlement
of the beneficiaries has been considered for the first time, with reference
to Beveridge. Social security should no longer be based on the relationship
between employer and employee, but on the relation between the community
and the individual. That is why the state, as the organization of the commu-
nity, is responsible for social insurance in the first place, and should not leave
this issue to the social partners. And the revision of the social security sys-
tem should be accompanied by a unification and rationalization. The system
should provide income as well as medical care.

The first social law adopted after the war was the Emergency Law on
Provision for Elderly People (1947). It was proposed by the social democrats
and meant for all men and unmarried women above 65 with an income
deficiency, regardless their employment track. This law was not insurance
based, but for emergency reasons only. This base was not meant as a step
towards state pensions. The law was introduced with the explicit promise that
the final law would be insurance based. The confessional parties accepted
this law, given the fact they had always wanted to extend the pre-war social
security laws to the independent workers, and the Beveridge-idea provided

75 W. Banning, De geestelijke achtergrond van het socialisme, in: Socialisme en Democratie
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the opportunity, and given the fact that many elderly people were in difficult
financial circumstances after the war. This made them accept the state based
order of this social law.

In 1954 the SER advised for a permanent law on old age for every inhabi-
tant, but some Catholics and Protestants were opposed to the idea of a general
public insurance: in this way the state would discourage all private initiative
and industry-based insurances. The final text restricted the role of the state
compared to the original ideas developed in London during the war. The law
was financed by a premium as part of the income tax, so paid by all employed
for the benefit of all inhabitants. The Catholic-social-democratic coalition
followed the SER-advise. The character of compulsory insurance was defen-
ded with a reference to the personal responsibility of each inhabitant: »In
the present social relationships the idea of a personal responsibility, also for
providing an income at older age, can only be realized in an advantageous
way by a system of compulsory insurance for old age. Therefore the state
has the duty and the right to bring about such an insurance in name of the
common interest«™.

The Protestant and Catholic parties in parliament were satisfied with
the insurance character of the law, while the social-democrats stressed the
character of the law as a synthesis of those in favor of a state pension and
those who favored personal responsibility. The only staunch opponents were
right wing Reformed, who objected to any state interference in social issues
as »made in Germany«”. The General Old Age Insurance Law (Algemene
Ouderdomswet (AOW) was adopted and implemented on January 1, 1957.

This was the first citizenship-related, inclusive social law in the Nether-
lands. The underlying idea of the community, represented by the state
(Beveridge) was mitigated by the social and political organizations. But the
inclusive character of the law was accepted because the elderly were the sub-
ject of the law. The Emergency Law was agreed upon, but then the first step
was taken, and it was mentally hard to return to the institutional order prior to
this law. But different from the situation in Great Britain, the Beveridge-idea
was still met with suspicion: the occupation by the Nazi-regime had made
the people in occupied countries suspicious of state intervention™. Like in
Germany and Belgium, also in the Netherlands »Christian labour opposed
a public social security scheme as envisaged in the Beveridge Report«™. Its
basic idea of community was mitigated in the executive aspects of the law.
In the brainstorming phase in London the executive of the social law was
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the state, but after the war the Dutch Catholic and Protestant political parties
and labor unions succeeded in shifting the execution of these laws to the
companies, limiting the role of the state to supervising, and extending the
existing social insurances. The Protestants and Catholics were supported in
this move away from the state by the liberals.

Given the dynamic turn in social thinking in the 1950s, of which the first
indications were discernible before the war, this change in the confessional
position should not be interpreted as a concession to the social-democrats
and their aim of a state base institutional order in social security. The shift is
inherent in the changes in social thinking within confessional circles. In the
prewar years stress was laid on the mutual responsibility of social security,
and for that reason the insurance system was the best option. The role of the
state was only subsidiary. After the war they shifted the accent within the
same subsidiary option from the mutual responsibility of the laborers to the
responsibility of the state to intervene when the laborers for one reason or
the other failed in taking their responsibility. This gradual change made it
possible in the Netherlands to shift from a labor and profession related social
security system to a citizenship-related social security system®, State pen-
sions have never been a realistic option in Dutch politics. The social demo-
crats realized this, and after the war adopted the subsidiary option, which was
an important concession to the insurance based system the Protestants and
Catholics had been promoting since the beginnings of the twentieth century.
The result has been summed up by Hertogh as follows:

»The AOW unites the subsidiary option of personal responsibility for its existence
with the institutional option of collective responsibility. The subsidiary order principle
is expressed in the insurance idea, the institutional order principle is underlined by an
insurance based on citizenship«®.

The coalition between social democrats and Catholics lasted till 1958.
This coalition prepared the second general law, the Algemene Weduwen-
en Wezenwet [AWW — Widows and Orphans Act,], but was adopted by a
confessional-liberal coalition in 1959. This law was based on the same idea
of a general basic provision, leaving room for other provisions and private
care. A child allowance law for families with three and more children had
been presented by the Catholic minister of Social Affairs C.P.M. Romme
in 1938, and was adopted in the next year. This law was employee-based;
independent workers were excluded. This restriction was only for practical
reasons, and might as well have been more inclusive, for »the community is

80 HEertoGH, »Geene wet, maar de Heerl, p. 318.
81 lbid., p. 319.
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for its continuation dependent of the natural orderly development of family
life«®2, The law was insurance based, not private but collectively organized,
and paid as a supply to the income. In 1951 an emergency law on child supply
for independent workers was adopted, and a final law, the Algemene Kin-
derbijslagwet [AKW — Child Supply Act] in 1961. This was a general law, in
which the obligation to pay premiums had been shifted from the employee
to the employer. At first the government was not willing to include the first
child and to pay part of the premiums. Only the Catholics were satisfied with
the law. But after pressure from the parliament partial state aid was included
in the law. As a result, the minister of Social Affairs resigned. The general
law that is considered the keystone of the building of the Dutch welfare state
is the Algemene Bijstandswet [ABW — General Assistance Act]. This law
replaced the Poor Law of 1912. In the 1950s attempts were made in vain
to prolong the preference of private and church-related social security, both
material and immaterial. In 1952 this subject shifted to the new Department
for Social Work. When in 1962 a new law was presented to parliament by
two Catholic ministers their starting point was that the state has the duty
to provide social security. The role of the church had vanished, as had the
immaterial help. »The realization of social security and social justice« the
ministers wrote in their explanation of the law, »has become one of the main
responsibilities of the state and is one of the characteristics of the welfare
state«®, The subsidiary principle had been abandoned altogether since the
alleviation of financial needs was no longer inspired by compassion but
based on right and reasonability. This aspect of social security is an original
function of the state, resulting from its duty to provide social justice, as the
Protestants and Catholics stressed. The aim of the law was to function as
a last resort to citizen in their aim to live independently. The law was wel-
comed by parliament as a codification of existing practice with the exception
of some Reformed who adhered to the subsidiary principle, and adopted in
1963. Alongside these general laws insurance laws were adopted against
illness (1967), unemployment (1967), and disability (1974). Interestingly, this
new public social security system based on a mix of insurances by employees
and via general insurances based on citizenship were introduced without
much political turmoil, and without much explanation for the change either.
The debate on the legal grounds for social security and on the group of
beneficiaries was settled in the 1950s, but the debate on the executive orga-
nization of social security went on in the 1960s and 1970s. A modification
of the complex organization and the integration and simplification of the
social laws turned out to be a complex problem, especially because the social

82 Ibid., p. 334.
83 Ibid., p. 340.
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partners resented changes that might diminish their influence on the social
security system. And from the late 1970s on the costs of the social security
system — build up in the optimistic years of economic growth — had to be
limited, and this too caused serious political problems.

IV. Institutions of the welfare system

The present arrangements of the Dutch welfare state still resemble the struc-
ture of its formative period of the late 1950s and early 1960s. The social secu-
rity is divided in fully state financed social security and two main insurances:
the public insurances and the employee’s insurances. At the heyday of the
Dutch welfare state in the 1970s, in Europe only the Scandinavian countries
had a better furnished social system?®. In the 1980s, when the Dutch economy
suffered under the expenses on social security, the government realized bud-
get cuts in the social security system despite massive public protest and the
social partners agreed on moderate income demands and an active employ-
ment policy (Wassenaar Agreement 1982). The Christian-democrats and the
liberals supported the slimming of the welfare state, but the social-democrats
were hesitant or opposing. A critical moment was the restriction of the Wet
op de Arbeidsongeschiktheidsverzekering [WAO - Disability Insurance
Act] in 1991, almost objected by the governing social-democrats. They had
to give in to the CDA under the reproach of having betrayed its ideological
roots. Both parties experienced the effects of depillarization. The PvdA lost
traditional social-democratic voters in the 1990s, but in 1994 the CDA paid
a price for its hegemony plus plans for slimming the AOW-budget, and lost
more than a third of its voters. Since then the Dutch political landscape is far
less stable than it had been in the four decades after the war.

After successful years in the 1990s — a success that postponed the budget
cuts in social security or mitigated its effects — an economic backdrop in the
early 21st century asked for budget cuts again.

Social services

Since the 1990s the stress in labour market policy has been moved from the
government to the citizen. The search for work comes first, which, combined
with a decentralisation of financial public assistance, resulted in reduction
of WWB-applications. A problem is the lack of instruments like income or
fiscal policy by municipalities to influence the labour market.

84 WieLENGA, Nederland in de twintigste eeuw, p. 270.
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In education investments are made to restrict arrears in learning
(350.000 pupils out of 1,5 million in primary schools), to support children
with disabilities, to provide financial support after school intake and guest
parents, to provide free school books in secondary education and scholarship
for university students. As to the labour market extra attention is paid to
youth unemployment, women re-entering the job market, education and star-
ting employers. The government has been aiming to halve the number of new
school drop-outs: from over five per cent annually in 2002, to 2.5 per cent in
2012, or from 71.000 to 35.000 school drop-outs per year.

In 2007 a new Department for Youth and Family has been created — but this
was closed in 2010. The stress of this department had been more than before
on a government policy supporting families. A key issue in family policy
is the relatively low labour participation of women with children. Since the
1950s Dutch family policies were ambivalent. On the one hand the family as
social nucleus was protected, but on the other hand female participation on
the labour market was encouraged. This participation is still relatively low
compared to European standards, but the issue is left to the labour market.
Apart from positive discrimination — in the case of application female candi-
dates with equal qualities have a preference — and from 2007 on employers
pay their employees a percentage for child care and there is a supplementary
child care tax. Family policy is still fragmentary and the financial support for
child care facilities like creches and child minding has been reduced.

Detected problems

At about 1980 it was fully clear that the welfare state was too costly, but
since the social security system in the Netherlands had a mixed character —
government and social partners were part of it — and coalition governments
are unavoidable, it has been difficult to make the system financially slimmer.
This succeeded in the 1990s when the economy was booming. After 2000
the social security was restructured. Responsibilities have been reallocated
from the central government to local governments, and the beneficiaries
were urged to be more active on the job market. In general there was a shift
from an active state to the activation of the citizen by the state®. A problem
is the lack of instruments by the local government to plan and execute an
active social policy, and the appeal to the social and economic responsibility
of highly individualized citizens by a government that withdraws from these

85 D.Th. Kumper, Van verzorgingsstaat naar verantwoordelijke samenleving, in: Ibid., Tussen
observatie en participatie. Twee eeuwen gereformeerde en antirevolutionaire wereld in ontwik-
kelingsperspectief, Hilversum 2002, pp. 281-294.
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responsibilities. The socially embedded citizens of the days of the pillari-
zation have gone, and with them the ideal of a national welfare state for all.
And no alternative for this embeddedness — a precondition for any social
policy — has been found yet.

V. Conclusion

The impulse for the creation of the Dutch welfare state came from the Catho-
lic and Protestant social organisations and their new, dynamic interpretation
of their respective key social ideas, i.e. subsidiarity and sphere sovereignty.
There was a distinct social-democratic influence in this creation as well, but
the ideas of the social democrats — like state pension — could never be realized
in the given political and social circumstances of the Netherlands.

The confessional shift in social thinking could only be made after the
respective churches had severed a direct relationship between their teachings
and the way society should be structured, and thus between the church(es) and
Christian (read: Protestant) or Catholic social and political organisations. The
churches either distanced themselves from the political and social domain,
or the social and political organisations distanced themselves from the chur-
ches. This separation was not always considered positively as a liberation,
nor was it always considered negatively as the upbeat to secularization. Both
the churches and the organisations in the 1950s used this mutual freedom to
redefine their functions and positions in society, and the opinions resulting
from this reorientation reflected a new vision on society and social security,
that was a precondition for the development of the welfare state.

This confessional change has often been interpreted, by Hertogh among
others, as a shift from a theoretical to a more pragmatic approach®, or,
by Cox, as a tactical move in order to remain an influential position in a
secularising society®”. But in this way the content, meaning and effect of the
confessional ideological shift of the 1950s is misinterpreted or trivialized. As
a matter of fact the creation of the welfare state is not understandable without
understanding the confessional ideological shift that preceded it. | agree with
Pasture that the shift towards inclusive social insurances and social secu-
rity »was essentially an ideological evolution«®. Hertogh is right, when she
speaks of a stalemate situation before the war. But the effect of the shift was
not a farewell to Christianity, but a new Christian radicalism in social and
economic issues by organisations and churches, but both in their own way.

86 F.e. HertoGH, »Geene wet, maar de Heerl, in her epilogue, pp. 365-378.
87 Cox, The Development of the Dutch Welfare State.
88 Pasturk, Building the Social Security State, p. 283.
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The churches and the organisations in the interwar years had prevented each
other from experimenting with alternative solutions for the social-economic
problems they faced. After the war room was made for these experiments.

Given the numerical (with up to 40 per cent by far the largest minority) and
political (the largest or second largest party) dominance of the Catholics from
the interwar period on, it is no surprise that they played a large role in the
construction of the Dutch welfare state and in its fast extension after 1958.
And it was no little help that their subsidiary social principle had always left
more room than the Protestant principle of sphere sovereignty had done. But
the Protestants by and large supported the Catholics in their social views,
also because the Protestants adapted their principles too. In the new confes-
sional view of the state, developed in the 1950s, the state had according to the
Christian principles to administer social justice and act as a shield to protect
the weak, as the Catholic political party formulated in 1959, and the ARP
in 1962,

The way from social security based on paid labour to social security based
on citizenship was a long road in the Netherlands, but from beginning to
end this road was marked by confessional social thinking. The confessionals
stuck to their social principle, even after the ideological shift of the 1950s:
an organic view of society organized by the subsidiary principle or sphere
sovereignty, which stresses mutual solidarity and self help under surveillance
of the state. Compared to this view the liberal and social-democratic view
lacked consistency®. Over the years their principles came more and more
in line with the confessional view. The 1950s, often overlooked as »a black
hole« in Dutch history, was one of the most dynamic and creative decades in
confessional social and political thinking in the twentieth century.

89 Zwart, Gods wil in Nederland, p. 78; Van pen BEerg, Deining, p. 187f.

90 See: J.P. van pEN Toren, »Meerstromenland in de polder. De invloed van het CNV op de
vormgeving van de naoorlogse verzorgingsstaat«, in: 90 jaar CNV: mensen en uitgangspunten.
Cahier over de geschiedenis van de christelijk-sociale beweging, Amsterdam/Utrecht 2001,
p. 132.
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Marc Lienhard

Evangelisches Bekenntnis, Identitat und
gesellschaftliche Verantwortung des
franzosischen Protestantismus heute

1. Der Protestantismus in Frankreich:
ein neuer Anfang im 19. Jahrhundert

Nach der Unterdriickung, die von 1685 bis zur Franzosischen Revolution
stattgefunden hatte, konnte sich der Protestantismus im 19. Jahrhundert
wieder entfalten und auch im offentlichen Leben in Erscheinung treten. Die
Revolution proklamierte die Religionsfreiheit, Napoleon reorganisierte die
kirchlichen Institutionen. Die Kirchen wurden alle gleichgestellt. Die Pfar-
rer wurden vom Staat besoldet, der auch das Recht hatte, die Ernennungen
zu ratifizieren. Die reformierte Kirche wurde in 40 Konsistorien aufgeteilt;
eine nationale Synode war nicht vorgesehen. Die Kirche Augsburgischen
Bekenntnisses hatte neben den Konsistorien ein Oberkonsistorium und ein
Direktorium mit Sitz in StraBburg und sieben geistlichen Inspektoren. Von
200.000 Protestanten in Innerfrankreich stieg die Zahl auf 500.000, im Elsass
von 183.000 auf 210.000.

2. Kirchliche Tendenzen im 19. Jahrhundert

Im 18. Jahrhundert konnte der franzdsische Protestantismus sich kaum mit
der Aufkl&rung auseinandersetzen, er musste um seine Existenz k&mpfen.
Allerdings 6ffneten sich gegen Ende des 18. Jahrhunderts viele evangelische
Pfarrer dem Geist der Aufklarung. Es entstand so etwas wie eine Allianz
zwischen Aufkldarung und Protestantismus, die besonders zu Beginn der
Revolution sichtbar wurde. Dem gegentber geriet das alte calvinistische Erbe
in den Hintergrund. Calvin und die reformierte Tradition galten bei vielen als
Uberholt. Lehren wie die doppelte Pradestination, die Zwei-Naturen-Chris-
tologie, die Satisfaktionslehre und die Ekklesiologie (Kirchenzucht) wurden
als nicht mehr hinnehmbar angesehen. Das anderte sich zum Teil wieder
im 19. Jahrhundert. Auf theologischem Gebiet war der sogenannte Libera-
lismus, der das Erbe der Aufklarung bewahrte und angesichts der neuen
Fragestellungen erneuerte, zwar dominierend, und die Ethik und die Ver-
besserung der Gesellschaft wurden betont. Im Unterschied zu Deutschland
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vergingen jedoch mehrere Jahrzehnte, bis die franzdsische protestantische
Theologie durch den Einfluss Schleiermachers auf neue Bahnen gefiihrt
wurde.

Neben dem Liberalismus entstanden Erweckungsbewegungen, u.a. durch
den Einfluss, der aus England kam, besonders des Methodismus. Damit
wurde wieder angeknupft an das reformatorische Menschenbild (Betonung
der Suindenverderbnis des Menschen) und an die reformatorische Soteriolo-
gie (Rechtfertigung durch den Glauben). Die Akzente wurden jedoch anders
gesetzt als in der Reformation: Die Bekehrung und die Friichte des Glau-
bens standen im Mittelpunkt, Kirche wurde als freiwillige Vereinigung der
Bekehrten erlebt und nicht so sehr von Wort und Sakrament her gedeutet. Die
Gottesdienste wurden emotional gefeiert und erlebt.

Erst im 20. Jahrhundert entstand so etwas wie ein Neucalvinismus, der
sich bemihte, das Erbe Calvins und der reformierten Bekenntnisschriften
wiederaufzunehmen. Dariiber hinaus libte wéhrend einer Generation (1930-
1960) die Theologie Karl Barths einen maflgeblichen Einfluss aus, eine
Theologie, die auf ihre Weise das reformierte Erbe aufnahm, bis sie in den
1960er Jahren durch andere theologische Stromungen, vor allem durch den
Ansatz Paul Tillichs, verdrédngt wurde. Heute spricht man hier und da sogar
von einer »lutheranisierenden« Tendenz innerhalb der reformierten Kirche
Frankreichs.

3. Eine Vielfalt von diakonischen und
missionarischen Werken und Vereinen

Im 19. Jahrhundert initiierte der Protestantismus in Frankreich eine erstaun-
liche Fulle von diakonischen und missionarischen Werken. Angesichts der
Industrialisierung und der Verstadterung, angesichts auch der Sékularisie-
rung, die in Frankreich schon im 19. Jahrhundert viele Kreise und soziale
Schichten erfasste, bemuhten sich die Kirchen um Evangelisation und Mis-
sion, aber auch um eine diakonische Présenz in der Gesellschaft. Das hat
den Einsatz der Laien befligelt, aber auch dazu geflihrt, dass diese Werke
und Vereine von manchen als eine Ersatzkirche erlebt wurden, in der sie
sich manchmal mehr engagierten als in den Ortsgemeinden. Wichtig wurden
aber auch die tibergemeindlichen Begegnungen zur Starkung einer protes-
tantischen Identitét in der Gesellschaft. Unter den vielen diakonischen Griin-
dungen sollen hier nur die Asiles John Bost von La Force erwéhnt werden
(vergleichbar mit Bethel), die bis heute Behinderte aller Art aufnehmen und
die eine groRe Ausstrahlung haben. Auf missionarischem Gebiet war schon
1822 die Pariser Mission gegrindet worden. Fir die Evangelisation hatte sich
1833 die Société Evangélique de France das Ziel gesetzt, das ganze Land fiir
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das Evangelium zu gewinnen. Die Evangelisation drang effektiv in Gebiete
ein, die bislang kaum vom Protestantismus bertihrt worden waren. Nach 1871
hat der Schotte McAIl mit seiner Mission Populaire auch Arbeiterviertel im
Osten von Paris erreicht.

Der Protestantismus war auch durch sein Wirken auf kultureller Ebene
und durch die Griindung von Schulen in der Gesellschaft présent. Politiker
wie Guizot waren evangelisch oder standen dem Protestantismus nahe.
Die deutsch-franzdsischen Kriege stellten allerdings eine Belastung dar,
da Luther und das kriegerische Deutschland in eins gesetzt wurden. Diese
Identifizierung gefahrdete auch den franzosischen Protestantismus, obwohl
sich dessen Vertreter flir das Vaterland patriotisch einsetzten und sich mehr
an Calvin ausrichteten als an Luther.

4. Neue Aspekte im 20. Jahrhundert

a. Zunachst ist auf die Trennung zwischen Kirche und Staat hinzuweisen, die
1905 erfolgte. Das Konkordat und die Organischen Artikel (die Protestanten
betreffend) wurden abgeschafft. Die Religion wurde zur Privatangelegen-
heit erklart. Es gab keine Unterstiitzung mehr fiir die Kirchen. In diesem
Zusammenhang setzte sich der Begriff »laicité« durch, der so schwer in
andere Sprachen zu Uibersetzen ist. Er war im letzten Drittel des 19. Jahrhun-
derts aufgekommen, als sich die Republik gegen die so méchtige katholische
Kirche durchsetzen musste. Bis heute gehort er zu den Grundpfeilern der
franzosischen Identitat. Er besagt ein Doppeltes:

1. Dass die Religionen und Kirchen nicht die staatlichen Institutionen beherr-
schen durfen. Diese sollen nicht unter religidsen Vorzeichen stehen. Zum
Beispiel soll kein Religionsunterricht in den 6ffentlichen Schulen erteilt
werden.

2. Laicité bedeutet auch Religions- und Gewissensfreiheit. Jeder Biirger darf
nach seiner Religion leben. Es soll keine Diskriminierung im offentlichen
Leben aufgrund der Religion geben.

Die Proklamation der Laizitat, die Gleichstellung und Privatisierung der
Religionen, hat jedoch bis auf den heutigen Tag den Staat nicht daran gehin-
dert, in die Organisation der Kirchen einzugreifen. So hat vor ein paar Jahren
der damalige Innenminister Sarkozy einen Nationalrat fur die Muslime orga-
nisiert. Obwohl es heift, dass in Frankreich die radikalste Trennung der Welt
zwischen Kirche und Staat zu finden sei, unterstutzt der Staat die Kirchen
und Religionen. Sie haben Anrecht auf Fernsehsendungen und auf glinstige
Altersrenten fir die Pfarrer. Auch der Unterhalt von kirchlichen Gebduden
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kann gegebenenfalls vom Staat oder von den Gemeinden unterstiitzt werden.
Vom Staat besoldete Pfarrer sind in Gefangnissen und in der Armee tétig,
und die Kirchen sind im Rat fir ethische Fragen vertreten. Noch 2014 hat der
franzosische Staatsprasident die Kirchen und die Religionsvertreter empfan-
gen und um ihre Hilfe gebeten, damit der Konflikt zwischen Israel und der
Hamas nicht nach Frankreich (ibergreife.

b. Als zweiter Punkt ist die 6kumenische Bewegung im 20. Jahrhundert zu
nennen. Diese hatte zundchst innerevangelische Auswirkungen. Die refor-
mierte Kirche hatte sich im 19. Jahrhundert gespalten, zum Teil schon 1848.
Spatestens nach 1870 kam es zu einer liberalen reformierten Kirche auf der
einen Seiten und zu einer orthodoxen auf der anderen Seite. Im Jahr 1905
entstand der protestantische Kirchenbund, der die verschiedenen evangeli-
schen Kirchen, auch die Lutheraner und spéter die Baptisten, versammelte.
Die innerreformierte Annaherung fuhrte 1938 zur Wiedervereinigung der
reformierten Kirche, der sich nur eine Minderheit verweigerte. 2013 kam es
zu einer Union mit den Lutheranern, die in Innerfrankreich nur eine kleine
Minderheit darstellen.

Die evangelisch-katholische Ann&herung wurde durch das zweite Vati-
kanische Konzil verstarkt und hat zahlreiche Friichte getragen, wie zum
Beispiel eine gemeinsame Bibellibersetzung. Begegnungen und gemeinsame
Unternehmen aller Art sind heute zur Gewohnheit geworden, wenn auch hier
und da im Kirchenvolk, aber auch bei einigen Theologen, immer noch Miss-
trauen sich bemerkbar macht und der Wille, die eigene ldentitdt zu wahren.
Auler den jeweiligen kirchlichen Institutionen verfugt eine Gemeinschaft
wie Taizé (iber eine groRe internationale Ausstrahlung.

c. Uber die Okumene hinausgehend hat der interreligiose Dialog an
Gewicht gewonnen, insbesondere derjenige mit dem Islam. Es gibt heute
mehr als 4 Millionen Muslime in Frankreich. Der Islam ist die zweite Reli-
gion des Landes. Die in Frankreich lebenden Muslime kommen meistens
aus Nordafrika. Manche leben schon seit mehreren Generationen im Lande,
und Moscheen sind heute an vielen Orten zu finden. Probleme gibt es aller-
dings mit Kleidungsvorschriften und mit der Esskultur (u.a. in den Schulen),
oder mit den Bindungen mancher Muslime an ihre Ursprungslander und
der Identifikation mit bestimmten Kriegs- oder Konfliktparteien. Manche
Christen an der Basis empfinden den Islam als gefahrlichen Fremdkorper,
der die ldentitédt des sogenannten »christlichen Europas« bedroht. Die meis-
ten Pfarrer und Kirchenleiter sind eher entgegenkommend und bemtihen sich
um Dialog. Evangelische Gemeinden haben in Stra3burg vor 30 Jahren den
Muslimen R&ume fir ihren Kultus zur Verfligung gestellt. Die evangelischen
Kirchen des Elsass haben eine Sonderstelle gegriindet fir die Kontakte mit
den Muslimen. Im Jahr 1998 haben sich die beiden evangelischen Kirchen-
présidenten, der katholische Bischof und der Grofirabbiner fur den Bau
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einer groBen Moschee eingesetzt. Ein fiihrender evangelischer Theologe
StralRburgs hat sich darum bemdiht, die Griindung eines Instituts oder einer
Fakultat fur islamische Theologie an der Stralburger Universitét in die Wege
zu leiten; er ist aber mit diesem Vorschlag nicht durchgedrungen. An vielen
Orten in Frankreich macht sich der ernsthafte Wille bemerkbar, die Span-
nungen des Nahen Ostens nicht nach Frankreich zu Ubertragen.

5. Das gesellschaftliche Engagement der Kirchen

Die diakonischen Werke des 19. Jahrhunderts in den Gemeinden oder am
Rande der Gemeinden und Kirchen konnten im 20. Jahrhundert nicht alle
erhalten bleiben. Manche sind verschwunden, andere haben sich sakulari-
siert. Je mehr der Staat seine soziale Verantwortung wahrnahm, zum Beispiel
im Gesundheitswesen, je mehr wurden auch eigene kirchliche Institutionen
in Frage gestellt. Die franzgsische Gesetzgebung des 20. Jahrhunderts hat
die Grindung oder die Bewahrung konfessionell gebundener Werke und
Vereine aller Art erschwert. Aufgrund eines Gesetzes von 1901 diirfen privat
gegriindete Firsorgeinstitutionen nicht gewinnorientiert funktionieren und
nicht konfessionell gebunden sein, auch wenn das Wort »protestantisch« im
Titel vorkommt. Die Mitarbeiter sollen nicht nach der Konfession eingestellt
werden. Gottesdienste gehdren im Prinzip nicht zu den Aktivitaten dieser
Institutionen oder kénnen nur auf freiwilliger Basis angeboten werden. Nur
die Wohltatigkeit gehoért zum Ziel und kann von der 6ffentlichen Hand unter-
stutzt werden. Die Trennung zwischen Kirche und Staat verbot den Kirchen-
gemeinden, die als associations culturelles registriert sind, die Diakonie und
die Firsorge zu unterstiitzen. Die Beitrége ihrer Mitglieder sollen nur dem
Kultus zugutekommen und dem innerkirchlichen Leben. Fir die Diakonie
missen eigene Vereine gegriindet werden. Trotzdem geschieht so manches
auf lokaler Ebene. Mitglieder der Gemeinden, unter welchem institutionellen
Dach auch immer, bemiihen sich um Verteilung von Lebensmittelpaketen
und um Aufnahme von Obdachlosen. Sie unterhalten Kleiderkammern fir
Kleiderverteilung. Hier und da erstreckt sich die Fursorge auch auf Gefan-
gene oder auf ihre Angeh6rigen, wenn sie sie besuchen. Es gibt natirlich auch
die Mitarbeit an Entwicklungsaktionen und Kontakte zu den Immigranten.
Neben der Diakonie auf Gemeindeebene gibt es auch die grofen Werke
und Institutionen. Ich habe das bedeutende Werk von La Force schon
erwahnt. Es ist dieser Anstalt, die eine groRe Ausstrahlung hat, bis auf den
heutigen Tag gelungen, sozialen und medizinischen Fortschritt einerseits und
protestantische ldentitat anderseits zu verbinden. Aufgrund der Grindungs-
statuten ist ein Pfarrer Leiter der Anstalt. Ein reiches Angebot an Katechese
und Gottesdiensten gehdrt einfach zum Leben des Hauses. Dies ist auch der
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Fall in der ahnlichen elsassischen Anstalt des Sonnenhofs (bei Bischwiller).
Die verschiedenen protestantischen Institutionen sind vereint in der Fédéra-
tion de I’Entraide Protestante, zu der ungeféhr 350 Vereine und Stiftungen
mit 800 Anstalten und Dienststellen gehdren, in denen 12000 Freiwillige und
16000 Angestellte arbeiten. Auch kleine Vereine wie die lokalen Diakonate
sind angeschlossen, auch wenn sie nicht maRgebend sind. Diese Féderation
will sich nicht unmittelbar diakonisch betatigen, sondern den verschiedenen
Vereinen und Institutionen helfen, ihre eigene Arbeit zu tun, u.a. um ethische
Fragen zu Kklaren und protestantische Grundentscheidungen in der Gesell-
schaft zu veranschaulichen und verstandlich zu machen.

Zu erwahnen ist auch die CIMADE (Comité intermouvement d’aide aux
personnes déplacées). Sie ist in der Zeit des Zweiten Weltkrieges entstan-
den, um den Elséssern und Lothringern zu helfen, die nach Innerfrankreich
evakuiert worden waren. Sie wurde dazu gefiihrt, auch franzdsischen und
fremden Juden zu helfen, die verfolgt wurden, aber auch anderen bedrohten
Menschen. Heute noch kiimmert sie sich um Flichtlinge und berat sie auf
juristischem Gebiet. Unvermeidlich wurde sie dabei auch auf das politische
Feld geflihrt: Engagement fur die Menschenrechte, Entwicklungshilfe (in
Verbindung mit dem Okumenischen Rat der Kirchen), Einsatz fiir politische
Flichtlinge.

Es muss festgestellt werden, dass in vielen Fallen nicht nur die NutznielRer
der Diakonie, sondern oft auch das Personal und die Leitung der Werke kaum
an der protestantischen Identitét interessiert sind. Als Garanten fr die evan-
gelische Kirchlichkeit eines diakonischen Werkes bleiben nur die Mitglieder
des Verwaltungsrates und die Présenz eines evangelischen Pfarrers. Die
offentlichen Autorititen haben im Laufe der Zeiten verschiedene Haltungen
eingenommen. Lange Zeit haben sie aufgrund der gewahrten Unterstutzung
nur darauf bestanden, dass die gesetzlichen Normen und Ziele der Sozialar-
beit eingehalten wurden. Dies wird bis heute streng kontrolliert. Private Ver-
eine wurden nur in begrenztem Mal subventioniert. Die Abhé&ngigkeit von
offentlichen Mitteln kann den Leitern einer Institution als VVorwand dienen,
Forderungen nach einem erkennbar christlich-diakonischen Werk abzuwei-
sen. In den letzten Jahren hat sich der Staat starker zurilickgehalten und hat
wieder mehr private Vereine unterstitzt, weil diese naher an der Notsituation
und mobiler sind und daher den Bedurfnissen besser entsprechen kénnen.

6. Die sozio-politischen Stellungnahmen der Kirchen
Zahlreich waren im 20. Jahrhundert die 6ffentlichen sozio-politischen Stel-

lungnahmen der Kirchen, besonders der reformierten Synoden und des Pro-
testantischen Kirchenbundes und ihrer Leiter. Marc Boegner intervenierte
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im Krieg fur die verfolgten Juden und, nach dem Krieg, fur die deutschen
Kriegsgefangenen. Die Stellungnahmen des Kirchenbundes betrafen den
Algerienkrieg u.a. die Folterungen und Gewalttaten, die ihn begleiteten.
Immer wieder hat der Kirchenbund auch Stellung genommen zur Frage der
Asylbewerber. Grof3es Aufsehen hat der Text Eglise et Pouvoir (1968) erregt,
der nicht nur eine Analyse der wirtschaftlichen Situation bot, sondern auch
flr eine bessere Gesellschaft eintrat und zum Kampf gegen den Kapitalismus
aufrief. Abgesehen von ungenauen historischen Einzelheiten und der frag-
wirdigen Pragung durch die ldeologie der 60er Jahre, betonte der Text zu
Recht, dass der christliche Glaube sich nicht auf die personliche und private
Sphére beschranken kann.

In den letzten Jahren sind die sozio-politischen Stellungnahmen der
Kirchen zurlickhaltender geworden. Besondere Aufmerksamkeit hat das
Aufkommen der rechtsextremen Bewegung von Le Pen gefunden. Dabei
hat man sich nicht beschrénkt auf Stellungnahmen von Synoden oder ein-
zelner Prediger, sondern sich bemiht, durch Arbeit und Reflexionen in
den Gemeinden und in einer Bewegung, die den Titel trdgt Comprendre et
s’engager, die sozialen und politischen Hintergrinde, Wertvorstellungen und
Zielsetzungen dieser Bewegung aufzuzeigen und zu bek&mpfen. Daneben
sind heute die Umweltfrage, Fragen wie die Trauung gleichgeschlecht-
licher Paare oder das Problem des Lebensendes in den Vordergrund getre-
ten. Sie beschaftigen Gemeinden und Synoden und sind auch Anlass zu
offentlichen Stellungnahmen. Vor kurzem wurde auch, in Verbindung mit
Nicolas Hulot, einem prominenten Akteur der 6kologischen Bewegung,
eine Fastenaktion organisiert. Unter dem Motto Pour un jelne climatique
wird hier und da an jedem ersten Tag im Monat gefastet zum Schutz der
Umwelt.

7. Leben als Minderheitskirche

Es gib heute etwas mehr als eine Million Protestanten in Frankreich:
zwei Prozent von einer Gesamtbevolkerung von 66 Millionen Franzosen. Im
Elsass sind es 17 Prozent. Seit Jahrhunderten leben die franzésischen Pro-
testanten als Minderheit. Es war nicht immer leicht, anders zu leben als die
grolRe Mehrheit, andere Kirchliche Feste zu feiern, andere Wertvorstellungen
zu haben, ein anderes Verhaltnis zur Sexualitat: franzosische Protestanten
waren die ersten Anwalte der Geburtenkontrolle. Die Minderheitssituation
konnte aber auch im 19. und 20. Jahrhundert in Uberlegenheitsbewusstsein
ausarten. Die Protestanten haben sich oft besser gefuhlt als die anderen:
freier, fortschrittlicher, moderner. Heute kdnnen sie feststellen, dass viele
ihrer Werte zum Allgemeingut der Franzosen geworden sind.

© 2017 Vandenhoeck & Ruprecht | Brill Deutschland GmbH
https://doi.org/10.13109/9783666101540 | CC BY-SA 4.0



352 Marc Lienhard

Die Erfahrung wurde gemacht, dass die Zahlen nicht alles ausmachen
fir die Ausstrahlung einer Kirche. Es gelang dem schon erwéhnten Marc
Boegner, hinter dem nur eine knappe Million von Protestanten stand, auf
wiirdige Weise evangelische Uberzeugungen in der Offentlichkeit zu ver-
treten. Bis heute ist der Einfluss der protestantischen Minderheit in Frank-
reich hoher als es die Mitgliederzahl von vornherein nahelegt. In einigen
Féllen hat die Minderheitssituation zu einem besseren Verstandnis fur andere
Minderheiten beigetragen, wie etwa die Juden oder die Asylbewerber. Als
die franzosische Regierung vor einigen Jahren einen Gesetzesentwurf vor-
legte, der restriktive Mallnahmen gegeniiber mehreren Freikirchen vorsah,
meldeten die evangelischen Kirchenfiihrer Bedenken an. Aufgrund einer
jahrhundertalten Erfahrung sahen sie sich veranlasst, vor Ubergriffen des
Staates auf die Freiheit der Personen und der Religionsgemeinschaften
zu warnen.

VVon Bedeutung fur eine Minderheitskirche, die oft in einer Diaspora lebt,
ist die Erfahrung von Gemeinschaft, bzw. von Mangel an Gemeinschaft.
Deshalb sind Ubergemeindliche, regionale und nationale Versammlungen —
wie etwa das Protestantentreffen im Musée du Désert Anfang September —
so wichtig. Von grofRer Bedeutung fur das Gemeinschaftsbewusstsein ist
auch ihre Prasenz in den Medien. Vor ein paar Jahrzehnten wurde sogar
der Vorschlag gemacht, dass die Zuschauer eines Fernsehgottesdienstes mit
Abendmahl sich daran beteiligen kénnten, indem sie selber Brot und Wein
bei sich zu Hause einsegneten und kommunizierten. Meines Wissens hat sich
aber der Vorschlag nicht durchgesetzt.

Zur ldentitat trdgt immer wieder die Erinnerung an die Geschichte bei.
Minderheitskirchen haben oft ein viel intensiveres Verhéltnis zur Geschichte.
So feiern die franzgsischen Protestanten ihre Mértyrer, die groBen Ereig-
nisse wie etwa die Aufhebung des Edikts von Nantes, die groflen Gestalten
wie Calvin, oder im Elsass Oberlin und Albert Schweitzer. Aber dieses
Feiern kann auch passeistische Zuge aufweisen und sich auf Kosten einer
Zukunftsvision vollziehen. Fur jiingere Menschen ist tibrigens die Beziehung
zur Geschichte nicht selbstverstandlich.

8. Die Evangelisation

Insofern Minderheitskirchen oft ein hohes Selbstbewusstsein besitzen, liegt
es nahe auch neue Mitglieder anzuwerben. Dies ist, soziologisch gesehen,
umso dringlicher als auch die Minderheitskirchen Mitglieder verlieren durch
Mischehen oder durch Entkirchlichung. Dies ist auch der Fall in Frankreich.
In hohem MalRe sind heute viele Mitglieder der reformierten Kirche Frank-
reichs katholischen Ursprungs. Aber die Grundfrage ist natlrlich nicht,
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theologisch gesprochen, die Erhaltung oder Verstarkung einer Kirche, son-
dern die Evangelisation. Frankreich ist seit Jahrzehnten ein entchristlichtes
Land. Die Kirchen stehen heute vor der Frage, wie sie die frohe Botschaft
des Evangeliums Uber ihre Kirchengebdude hinaus an Fernstehende aller Art
weitertragen kdnnen. Den Freikirchen gelingt dies oft besser. Aber auch die
traditionellen Kirchen bemihen sich immer mehr, trotz ihrer kleinen Zahlen
und schwachen Mittel, diese Aufgabe zu erfullen.

Anhang

Zahl der franzosischen Protestanten: 800.000, die Mitglieder der Kirchen
sind, die dem Protestantischen Kirchenbund in Frankreich angehéren. Dazu
kommen 200.000 bis 300.000 Mitglieder von anderen Kirchen und Gemein-
schaften.

Zwei bis drei Prozent der franzésischen Bevolkerung sind evangelisch.
Der Protestantische Kirchenbund in Frankreich (Fédération Protestante de
France) wurde 1905 gegrundet. Er besteht aus mehr als 30 Kirchen und mehr
als 80 Vereinigungen, die mehr als 500 Gemeinschaften, Werke und Institu-
tionen représentieren. Die im Bund vertretenen Kirchen bestehen insgesamt
aus 1400 Gemeinden, die von 1650 Pfarrern bedient werden.

Die wichtigsten Mitgliedskirchen des Bundes sind die Unierte Protestan-
tische Kirche von Frankreich (Eglise protestante unie de France-EPUF),
2013 gegriindet, sie besteht aus reformierten und lutherischen Gemeinden
(ein Drittel des Bundes); die Union der protestantischen Kirchen von Elsass-
Lothringen (Union des Eglises protestantes d’Alsace et de Lorraine, UEPAL,
2006 gegrundet), die ebenfalls etwa ein