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Zu diesem Heft

Das letztjahrige Bonner Seminar iiber ,Luther und die Kunst* hat unter an-
derem den Fernwirkungen des Reformators auf das Kunstverstindnis und
die Kulturszene der Gegenwart nachgespiirt. Drei Beitrage des vorliegenden
Heftes dokumentieren diese Erkundungen: Thomas Erne zieht die Linie von
Luthers Theorie des Bildes zur modernen Prozelkunst und ihrer Betonung
der die Wirklichkeit neu bestimmenden Wirkung von Bildern. Gotthard Fer-
mor weist auf Parallelen zwischen der reformatorischen Popularisierung des
Evangeliums und der Prasenz des Religiosen in der Popkultur hin. Und Frank
Vogelsang analysiert Gemeinsamkeiten von reformatorischer Theologie und
moderner Kunst im Gegeniiber zu einem verkiirzten naturwissenschaftlich-
technischen Wirklichkeitsverstandnis.

Zeigen diese Studien, wie sich ein auf Luther zuriickgreifendes Denken
in die gegenwirtige Weltdeutung einmischt und ihre Diskurse vorantreibt,
fithrt Albrecht Beutels Beitrag zuriick zur Aufgabe der Erschliefung von Lu-
thers Werk, die gerade um seiner Aktualitit willen notwendig bleibt. Er zeigt,
dafl mit dem 2009 abgeschlossenen Register zur Weimarer Lutherausgabe ein
Hilfsmittel vorliegt, das bei sinnvoller Nutzung zu theologischer Klarung ver-
hilft und eine Fiille von Entdeckungen bereithdlt — auch hochst unterhaltsa-
me. In der Rubrik Werkstatt wertet Reinhard Brandt die Umfrage am Stand
der Luther-Gesellschaft auf dem Miinchner Okumenischen Kirchentag im
vergangenen Jahr aus, die das 6kumenische Problembewufitsein zu schirfen
vermag.

Voran geht diesen Beitragen wie immer Luthers eigenes Wort, diesmal in
eine ebenfalls von Reinhard Brandt im Garten des Wittenberger Lutherhauses
gehaltene Andacht verpackt. Die Auslegung der Jesusworte gegen die Sorge
ist ein im besten Sinne erbaulicher Einstieg in diesen Jahrgang unserer Zeit-
schrift und ein programmatischer Rahmen fiir die Weiterarbeit auf den Spu-
ren des Reformators, auch fiir die in der Biicherschau dokumentierte. Beson-
ders hingewiesen sei auf die unter der Rubrik Luther Nachrichten abgedruckte
Suchmeldung aus Eisleben.

Hellmut Zschoch

' Vgl. den Bericht von Michael Lapp in: Luther 81 (2010), 174-178.
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Sorget nicht!

Luthers Auslegung von Mt 6,25a.28-30 - in seinem Garten vergegenwartigt'

Von Reinhard Brandt

Liebe Tagungsgemeinde,
im Garten des Lutherhauses bietet sich eine ,florale“ Andacht an, etwas iiber Blumen,
besondere Blumen in Luthers Garten.

In der Heiligen Schrift, in der Bergpredigt Jesu, gibt es eine wichtige Stelle, wo die
Blumen uns als Vorbilder vor Augen gestellt werden: Mt 6, auszugsweise ab Vers 25:

Darum sage ich euch: Sorgt nicht um euer Leben, was ihr essen und trinken werdet;
auch nicht um euren Leib, was ihr anziehen werdet.

Warum sorgt ihr euch um die Kleidung? Schaut die Lilien auf dem Feld an, wie sie
wachsen: sie arbeiten nicht, auch spinnen sie nicht. Ich sage euch, dafl auch Salomo
in aller seiner Herrlichkeit nicht gekleidet gewesen ist wie eine von ihnen.

Wenn nun Gott das Gras auf dem Feld so kleidet, das doch heute steht und morgen
in den Ofen geworfen wird: sollte er das nicht viel mehr fiir euch tun, ihr Klein-
glaubigen?
Drei Blumen dazu, aus Luthers Garten, aus seinen Predigten und den Mitschriften
Rorers:

BB R

»Sorgt nicht um euer Leben®, 14dt Jesus in der Bergpredigt ein. Daher zuerst eine Aus-
legung oder fast eine Karikatur Luthers zur Sorge. Den grofiten Teil unseres Lebens
kénnen wir uns gar nicht sorgen! Und doch meinen wir immer wieder, wir kénnten
mit unserer Sorge etwas ausrichten und streiten damit gegen Gott. Aus einer Predigt
schon des Jahres 1516:2

»Was fiir ein ndrrisches Mifitrauen und Sorgen!

Die meiste Zeit und an den meisten Orten unseres Lebens leben wir doch,
ohne fiir uns zu sorgen! Schlafen wir etwa nicht die Hilfte unseres Lebens?
Und wer sorgt fiir sich, wenn er schlaft?

Und dazu denken wir an so vielen Orten, bei so vielen Menschen, Dingen
und Sachen gar nicht daran, fiir uns zu sorgen. Denn wo wire einer, der iiber-
all und in all seinen Werken, bei allen Menschen, in allen Gefahren immer

! Morgenandacht beim Seminar ,,Glaube und Bildung"“ im Garten des Lutherhauses am 25. Sep-
tember 2010.

2 Predigt vom 24. August 1516: WA 1, 811F., hier nach Erwin Miilhaupt, Luthers Evangelienausle-
gung, Bd. 2,178 ., 180.

Luther, 82. Jg., 2-4, ISSN 0340-6210
© 2011 Vandenhoeck & Ruprecht GmbH & Co. KG, Géttingen



Sorget nicht! 3

daran dichte, wie er sich erhalten kann? Man kann die Gefahren ja gar nicht
alle kennen und von iiberallher konnen uns tausend Zufille zustolen.

Dabei will ich gar nicht reden von unserer Kindheit und Jugendzeit, denn es
gibt so viele andere Gelegenheiten, wo wir entweder im Leichtsinn oder wegen
der Arbeit gar nicht ans Sorgen denken. Wenn einer dies alles recht bedenkt,
so wird er drum finden, daf8 er wohl kaum den 10. oder 20. Teil seines Lebens
um sich Sorge tragt.

Aber wiewohl er den grofiten Teil seines Lebens das Sorgen einfach lassen
muf, so streitet der Mensch dennoch wihrend des kleineren Teils des Lebens
mit seiner unruhigen Sorge unabldssig gegen Gott, der ihn die meiste Zeit, ja
immer behiitet und bewahrt.”

BB B

Heimtiickisch, eine besondere Schande und ein Schade ist die Sorge um Gut und Geld,
um den Mammon, wie Luther iibersetzt: ,,Ihr konnt nicht Gott dienen und dem Mam-
mon.“ [Mt. 6,24] Speziell dazu predigt Luther:?

»Andere Siinden machen doch wenigstens frohlich, und wir kriegen etwas da-
von, wie zum Beispiel Speisen oder Huren und dergleichen. Das macht doch
Freude, und wer dafiir Zorn erntet, hat doch seine Lust daran gehabt.

Aber diesem Laster [= dem Mammon] kann man nur dienstbar sein und
hat keine Lust davon: da liegt’s auf einem Haufen und laft sich bedienen. Es
fallt ihm nicht einmal ein, ein Seidel Wein dafiir zu bringen. Der Rost kommt
driiber und dennoch greift man’s nicht an, um diesen Herren nicht zu erziir-
nen. Und wenn man ihn lange behiitet, so hat man nicht mehr davon als der
allerarmste Bettler.”

Was fiir eine spezielle, lustige Blume, dieser Siindenvergleich Luthers, bei dem Gut
und Geiz noch einmal besonders schlecht wegkommen: denn nicht einmal Lust be-
reiten sie!

BB R

Und dann direkt die Blumen als unsere Lehrmeister und Doktoren. Dazu Luther:*

»Christus will sagen: Euer Leben ist nicht euer ... ! Und dennoch sorgt ihr
euch, wie ihr euch kleiden sollt.

Nicht als ob wir uns nicht kleiden und nihren sollten! Wir sollen wohl ar-
beiten, aber nicht sorgen! Die Arbeit ist unser Elend. Wenn wir aber noch die
Sorge dazu tun, dann sind wir Narren; denn es ist genug, daf ein jeder Tag
seine eigene Plage habe. ...

* Predigt vom 17. September 1525: WA 17 1, 414 ff; hier nach Miilhaupt, a.a.O., 183
¢ A.a.0,188.



4 Luther - fiir heute neu entdeckt

Habt Dank, ihr [Lehr-]Meister, die ihr von den Kiihen gefressen werdet und
doch von Gott so hoch erhoben werdet, daf} ihr Doktoren iiber uns sein sollt.
... Wir miissen zugeben, daf} das kleinste Grislein, das eine Kuh oder ein Vo-
gel mit Fuflen tritt, unser Lehrer ist.

Herrlich, die Blumen unser Lehrmeister, die von den Kiihen gefressen werden! Und
Gott sorgt fiir sie, dafl sie herrlich gekleidet sind! Wie viel mehr wird Gott ...?

BE R

Drei Blumen aus Luthers Garten, aus Predigten des Jahres 1516 und 1525. Sag es mit
Blumen! Mit Blumen sagt uns Jesus, sagt Luther: ,,Sorget nicht!
So wiinsche ich Thnen heute einen Tag ohne Sorgen! In Jesu Namen. Amen.

Pfarrer Dr. Reinhard Brandt, Hermann-von-Bezzel-Strafle 6, 91564 Neuen-
dettelsau; E-Mail: reinhard.brandt@elkb.de



Ikonische Performanz

Luther und die Folgen fiir die Kunst der Gegenwart'

Von Thomas Erne

I. Zur Frage nach dem Ort des Bildes im Evangelischen Kirchenraum

Im Horizont einer Transformation, die seit Luther das Verstindnis des Bil-
des verdndert hat, soll die Frage nach dem Bild und seinem Ort im evangeli-
schen Kirchenraum verfolgt werden. Meine These lautet zunéchst ganz kon-
ventionell und im Sinne Luthers?, dafl der Ort des Bildes im evangelischen
Kirchenraum in seinem religiosen Gebrauch zu suchen ist. Der rechte ,,usus*
macht in evangelischer Sicht sowohl einem Raum zu einer Kirche, zu einem
Kommunikationsheiligtum und zur sancta ecclesia, als auch ein Bild zu ei-
nem heiligen Bild und einem Medium religioser Erfahrung. Das gilt auch fiir
Kirchenrdume diesseits ihrer aktuellen gottesdienstlichen Inanspruchnahme.
Die Atmosphire’ in Kirchenrdumen ist in gebrauchstheoretischer Perspektive
ein durch den religiésen ,,usus“ generiertes Angebot, den Raum als eine Aus-
drucksgestalt religioser Erfahrung zu verwenden.

Die bildpraktischen und raumpraktischen Folgerungen aus Luthers Ein-
sicht in den Gebrauchscharakter der Sinnzeichen treten aber nur ansatzweise
in der Kirchenkunst zur Zeit Luthers in Erscheinung. Neben Lukas Cranach
wird Rembrandt als der Maler angefiihrt, der ,,das Erhabene gerade in dem
Unscheinbaren, dem Verachteten gezeigt ... [und] eben das verwirklicht, was
Luther gewiinscht hat* Der zweite, weniger konventionelle Teil der These
lautet daher: Einige der Folgen Luthers fiir die Kunst zeigen sich erst heute in
der Kunst. In einer wichtigen Dimension, der einer ikonischen Performanz,
zeigen sich die Folgen Luthers fiir die Kunst erst in der Kunst der Gegenwart,
und zwar priagnant in deren ,,performativem turn“’ Die prozessuale Form der

Vortrag beim Seminar ,Luther und die Kunst® am 28. Mai 2010 in Bonn; eine ausfiihrlichere
Fassung erscheint in: Reinhard Hoeps (Hg.), Handbuch der Bildtheologie, Bd. 3: Zwischen
Zeichen und Prisenz, Paderborn 2011.

Vgl. Christoph Weimer, Luther, Cranach und die Bilder. Gesetz und Evangelium - Schliissel
zum reformatorischen Bildgebrauch, Stuttgart 1999, 30f.

Vgl. Gernot Béhme, Anmutungen. Uber das Atmosphirische, Stuttgart 1998.

Karl Holl, Die Kulturbedeutung der Reformation, in: ders., Gesammelte Aufsitze zur Kir-
chengeschichte, Bd. 1: Luther, Tiibingen ©1932, 468-543, 542.

Zum ,,performativen turn“ in der Kunst, vgl. Erika Fischer-Lichte, Asthetik des Performativen,
Frankfurt a. M. 2004. Zum ,performativen turn® in der Religion, vgl. Thomas Klie, ,,Daf} Re-
ligion schon werde®. Die performative Wende in der Religionspidagogik, in: Thomas Schlag/
Thomas Klie/Ralph Kunz (Hg.), Asthetik und Ethik. Die 6ffentliche Bedeutung der Prakti-
schen Theologie, Ziirich 2007, 49-63.
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6 Thomas Erne

Kunst, die sich an der Interaktion, dem Experiment und dem Effekt orientiert,
das ist die Seite der Gegenwartskunst, die einer evangelischen Religionspraxis
zugewandt ist. Man denke an Yona Friedmanns, Ville Spatiale (2009), das Mo-
dell einer beweglichen Architektur, die sich aus der Imagination und Impro-
visation ihrer Benutzer entwickelt oder an die Aktionen des Moscow Poetry
Club, Poets Machine (2009).5

Da die Reformation keine neuen Zeichen entwickelt, sondern eine neue
Einstellung zu den Zeichen, ist die hermeneutisch-pragmatische Ausdiffe-
renzierung von Kunst und Religion die entscheidende Folge Luthers fiir die
Kunst, so die These von Werner Hofmann: ,Was ein Bild ist, was es aussagt,
was es bedeutet, entscheidet sich im Betrachter. Das Kunstwerk wird zu ei-
nem Angebot, das sich im Rezipienten vollendet, wenn nicht iiberhaupt erst
konstituiert ... Alles das hat mit Luther begonnen®’ Diese Freigabe der Bilder,
die nach Luther weder gut noch bose sind und die man haben kann oder auch
nicht, verlagert die Beurteilung der Bilder von der Substanz zur Funktion, von
der Bildausfithrung zum Bildgebrauch, und schafft so eine autonome Kunst-
sphire prinzipiell bedeutungsoffener Objekte.? Offen bleibt dabei, ob und wie
der rechte ,usus“ mit den Kunstwerken zu tun hat: Ob also die religiése Deu-
tung der Kunst im Horizont des Unbedingten® auch in den Kunstwerken sinn-
lich erscheint oder zumindest einen Anhalt an den sinnlichen Erscheinungen
hat. Sonst konnte fiir die religiose Pragmatik und Hermeneutik des Kunst-
gebrauchs auch ein Wischetrockener, Stuhl, Regenschirm, Telefonbuch oder
eine ,,Schneeschaufel®, so das Readymade von Marcel Duchamp, In Advance
of the Broken Arm (1915), zum Kunstwerk werden. Der Gegenstand miifite nur
in bestimmter religiéser Absicht gebraucht werden.

Diese offene Stelle im bildtheoretischen Konzept Luthers schliefen m.E.
nicht Lukas Cranach oder die Kirchenmalerei der lutherischen Orthodoxie,
sondern die vorlaufigen Ordnungen des Bildes, die Interaktionen und In-
stallationen der Gegenwartskunst. In diesem Kontext einer ,performativen®
Gegenwartskunst hat die Frage nach dem Ort des Bildes im evangelischen
Kirchenraum in der Gegenwart ihren sachlichen Ort. Im folgenden wird zu-
néchst (II.) vor dem Hintergrund der Bildbestreitung in den Kirchenraumen
der evangelisch-reformierten Tradition die Orte, der Gebrauch und die Funk-
tion der Bilder in evangelisch-lutherischen Kirchen nachgezeichnet. Luthers
Freigabe der Bilder hatte Folgen fiir das Bild im evangelischen Kirchenraum

N

Fare Mondi Making Worlds. Exhibition. La Biennale di Venezia, 53. Esposizione Internationa-
le d’Arte, Venedig 2009, 58f. und 114f.
Werner Hofmann, Luther und die Folgen fiir die Kunst, Miinchen 1983, 46.
Zur Freigabe der Bilder als Artefakte im Bilderstreit der Reformation vgl. Thomas Lentes, Zwi-
schen Adiaphora und Artefakt. Bildbestreitung in der Reformation, in: Reinhard Hoeps (Hg.),
Handbuch der Bildtheologie, Bd. 1: Bild-Konflikte, Paderborn 2007, 213-240, 2371.
Evangelischer Bildgebrauch wird von Wilhelm Gréb als Deutungspraxis im Horizont des Un-
bedingten entworfen, vgl. Wilhelm Grab, Sinn fiirs Unendliche. Religion in der Mediengesell-
schaft, Glitersloh 2002, 112.

o N
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Ikonische Performanz 7

bis in die Gegenwart (IIL.), die noch nicht alle eingel6st sind. Eine dieser un-
eingelosten Folgen Luthers fiir die Kunst zeigt sich im ,,performativen turn®
der Gegenwartskunst (IV.), mit dem das Bild einen neuen Ort im evangeli-
schen Kirchenraum gewinnt.

II. Luther und das Bild im evangelischen Kirchenraum

1. Bilder im evangelischen Kirchenraum: Wittenberg und Ziirich

Das Grofimiinster in Ziirich und die Stadtpfarrkirche in Wittenberg sind pro-
minente Kirchenrdaume der evangelischen Kirche. Beide Kirchen waren pro-
minente Predigtorte — in Ziirich stand die Kanzel Zwinglis, in Wittenberg die
Luthers" -, aber nur eine Kirche war und ist auch ein prominenter Bildort des
Protestantismus. Gerade so machen die Ziiricher und die Wittenberger Kirche
die innerprotestantische Differenz im Umgang mit Wort und Bild anschaulich.
Das Ziiricher Grofimiinster ist bis heute weitgehend ein Kirchenraum ohne
Bilder, ganz in der reformierten Tradition des Bilderverbotes. Die Wittenber-
ger Stadtpfarrkirche dagegen bietet bis heute Teile der erhaltenen vorreforma-
torischen Kirchenkunst, vor allem aber das neu geschaffene reformatorische
Bildprogramm, das aufgrund der pragmatischen Haltung Luthers gegeniiber
den Bildern in lutherischen Kirchen bis ins 18. Jahrhundert selbstverstindlich
war. Trotz der Zerstorung vorreformatorischer Kirchenkunst, die es auch in
lutherischen Territorien gab, war der Bestand an vorreformatorischem und
reformatorischem Kunstgut in lutherischen Kirchen im 17. Jahrhundert er-
heblich und beides wire auch noch heute erheblich grofier, wenn nicht durch
»kriegerische Ereignisse und Raublust der Soldateska, durch Diebstihle und
Feuersbriinste, durch neues kiinstlerisches Wollen [!], durch die Niichternheit
des Rationalismus, den ,bilderstiirmerischen Reinigungseifer des 19. Jahrhun-
derts’ ... noch langst nach der Reformation vieles verloren gegangen ware“."
Das Bild des Protestantismus gepragt haben jedoch die bilderlosen Kir-
chenrdume. Berithmt sind zwei Kupfer aus dem Umkreis des flimischen Ar-
chitekturmalers Hendrick von Steenwijk.”? Der katholische Kirchenraum ist

¥ Beide Kanzeln existieren nicht mehr. Die Reste von Luthers Holzkanzel sind in Wittenberg
im Lutherhaus zu sehen. Zwinglis Kanzellettner, der 1526, nachdem der Ziiricher Bildersturm
die Bilder im Miinster zerstort hatte, aus Altarplatten aus Ziircher Kirchen neu gebaut wor-
den war - Zwingli stand beim Predigen auf der Altarmensa aus der Predigerkirche -, wurde
1853 durch Ferdinand Stadler abgebrochen; vgl. Daniel Gutscher/Matthias Senn, Zwinglis
Kanzel im Ziircher Grofimiinster — Reformation und kiinstlerischer Neubeginn, in: Hans-
Dietrich Altendorfer/Peter Jezler (Hg.), Bilderstreit. Kulturwandel in Zwinglis Reformation,
Ziirich 1984, 109-116, 112.

"' Martin Wandersleb, Luthertum und Bilderfrage im Fiirstentum Braunschweig-Wolfenbiittel
und in der Stadt Braunschweig im Reformationsjahrhundert, Gottingen 1970, 172 .

2 Vgl. Wolfgang Briickner, Lutherische Bekenntnisgemalde des 16. bis 18. Jahrhunderts. Die il-
lustrierte Confessio Augustana, Regensburg 2007, 24f.



8 ‘Thomas Erne

ein reich geschmiickter gotischer Raum mit vielen Bildern und Seitenaltiren,
einer Fiille an liturgischen Orten und liturgischen Events. Die evangelische
Kirche, und zwar deutlich in der reformiert-calvinistischen Tradition, zeigt
einen leeren schmucklosen Raum, in der eine andichtige Gemeinde, ohne
Ablenkung durch visuelle Zeichen auf die Kanzel und die Predigt ausgerich-
tet ist. Im Hintergrund findet an einer leeren Mensa, ohne Aufbauten, ein
Abendmahl statt. An der Altarwand findet sich kein Kruzifix, dort hingen
nur eine Uhr und die mosaischen Gesetzestafeln. Der Prototyp einer evan-
gelischen Kirche ist demnach der calvinistische Betsaal, dessen leerer Tisch,
leerer Chor, leere Winde, die Folgen des reformierten Eifers gegen die Bilder
demonstriert. Der weitaus differenziertere und komplexere Umgang mit den
Bildern in lutherischen Kirchenraumen, vor allem die ,,bewahrende Kraft des
Luthertums in Bezug auf mittelalterliche Kunstwerke, fiir die sich weder in
qualitativer noch in quantitativer Hinsicht iiberzeugende Analogien in den
anderen abendlindischen Konfessionskirchentiimern aufweisen lassen“?,
fallt dieser suggestiven Gegeniiberstellung von evangelischer Leere und ka-
tholischer Fiille zum Opfer. Sie bestatigt zwar ein gingiges Vorurteil, wird
aber der Bedeutung und Funktion der Bilder im lutherischen Kirchenraum
nicht gerecht."

2. Evangelischer Bildgebrauch

Der theologische Kern dieser Differenz im Umgang mit den Bildern zeigt sich
im Marburger Religionsgesprach von 1529 zwischen Reformierten und Lu-
theranern iiber das Verstindnis des Abendmahls.” Luther bestand gegeniiber
Zwingli darauf, daf8 sich die Inkarnation des Logos in der Inverbation, in der
Kommunikation des Evangeliums in Wort und Sakrament fortsetzt. In ein
und demselben geistigen Akt hilt Luther daran fest, dafl der gottliche Logos
in endliche Zeichen eingeht und sie zugleich iiberschreitet. Der rechte religiése
Gebrauch der Zeichen - ,Misbrauch und falsche zuuersicht an bilden habe
ich alle zeit verdampt ... . Was aber nicht misbrauch ist, habe ich ymer las-
sen und heissen bleiben und halten, also das mans zu niitzlichem und seligem
brauch bringe.“ - besteht fiir Luther darin, an der Realprisenz des Logos in
den Zeichen festzuhalten und zugleich die Zeichen als Zeichen vom Logos zu

1 Thomas Kaufmann, Die Bilderfrage im frithneuzeitlichen Luthertum, in: Peter Blickle u.a.
(Hg.), Macht und Ohnmacht der Bilder. Reformatorischer Bildersturm im Kontext der euro-
pdischen Geschichte, Miinchen 2002, 407-451, 408.

¥ Nach Hegel wird ,,durch den Bildverzicht ... die protestantische Religion iiber die anschau-
liche Vermittlung der Gottesvorstellung in der ,schénen Religion® des Katholizismus hinaus-
gefiihrt* (zit. nach Annemarie Gethmann-Siefert, Einfithrung in Hegels Asthetik, Miinchen/
Paderborn 2005, 157).

15 Zum Zusammenhang von Bilderlehre und Abendmahl vgl. Lentes (s. Anm. 8), 229f.

6 Martin Luther, Ein betbiichlein mit eym Calender und Passional hiibsch zu gericht (1529),
WA 10/11, 458-470 (nur Text), Zitat 459,5-8; Reprint: 50 Holzschnitte aus der Werkstatt Lu-
kas Cranach d. A., Kassel 1982.
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unterscheiden. Man hat Gott nur in Bildern, wenngleich ihn kein Bild erschop-
fend erfafit. Luthers Position im Abendmahlstreit hat eine darstellungstheo-
retisch gravierende Konsequenz: Gott ist nur in unabschlieffbaren Prozessen
darstellbar. Wenn die Gegenwart Gottes sich an konkreten Zeichen zeigt, die
zugleich iiberschritten werden miissen,” um den Sinniiberschuf, der mit der
Nennung des Namens Gottes verbunden ist, zur Darstellung zu bringen, dann
impliziert dies einen offene Prozef} von Formgebung und Formiiberwindung.
Die Transzendierungsleistung der christlichen Religion ist folglich derjenigen
dhnlich, der auch die performativen Formen der Gegenwartskunst verpflichtet
sind. Im Glauben, jedenfalls in lutherischer Perspektive, ist Transzendenz der
Prozef3, der von Zeichen zu Zeichen fortschreitet und der seinen Niederschlag
auch in der institutionellen Form der Kirche findet, das ,,parler sans fini“ in
einer ,ecclesia semper reformanda®. Allerdings ist die Unabschliefbarkeit der
asthetischen Transzendierungsleistung, die ,,peinture sans fini®, von der des
Glaubens dadurch zu unterscheiden, so der Vorschlag von Matthias Jung,” daf3
der Glaube seine Ausdrucksformen iiberschreitet, weil und insofern er sich in
seinen Zeichenprozessen auf eine externe Referenz bezieht, auf Gott als trans-
subjektive Wirklichkeit. Asthetische Transzendenz dagegen ist durch eine ei-
gentiimliche Suspension des referentiellen Auflenbezugs charakterisiert. Ex-
terne Referenz trigt in der Kunst zum Ausdruck bei, wihrend in der Religion
der Ausdruck referentiell gebunden ist und umgekehrt zur Referenz beitrigt.
Zwingli 16st die Spannung auf, die bei Luther im Festhalten und Uber-
schreiten konkreter Zeichen fiir die Représentation Gottes entsteht. Er vo-
tiert fiir den reinen Hinweischarakter der Zeichen im Abendmahl. Gott ist
Geist, auf den die Zeichen verweisen, aber den sie nicht reprisentieren. Statt
Transzendenz als Zeichenprozef} folgt daraus Transzendenz als das Jenseits
der Zeichen. Axiomatisch faflt die reformierte Tradition diese Konsequenz in
der anti-lutherischen Kampfformel: ,finitum infiniti non capax®" Die Diffe-
renz, die sich in Marburg im Abendmahlsverstindnis zeigt, ist folgenreich
fiir das innerprotestantische Verhiltnis zum Bild. Wenn das Endliche die
Gottheit Gottes nicht fafit, dann unterlduft ein Bild Gottes die strikte Schei-
dung von signum und res und suggeriert Prasenz, wo es nur Reprisentanz
geben kann.?® Die reformierte Ziahlung der zehn Gebote (Ex 20,1-17) fiihrt

7 Vgl. Georg Wilhelm Friedrich Hegel, Enzyklopidie, § 552: ,wogegen in der lutherischen Kir-
che die Hostie als solche erst und nur allein im Genusse, d.i. in der Vernichtung der Aufier-
lichkeiten derselben, und im Glauben, d.i. in dem zugleich freien, seiner selbst gewissen Gei-
ste, konsekriert und zum gegenwirtigen Gottes erhoben wird“ (ders., Werke [in 20 Binden],
Bd. 10, Frankfurt a. M. 1970, 357).

8 Vgl. Matthias Jung, Erfahrung und Religion. Grundziige einer hermeneutisch-pragmatischen
Religionsphilosophie, Miinchen 1999, 385f.

¥ Weder lafit sich die Formel ,finitum capax est infiniti“ bei Luther nachweisen noch die Ge-
genformel bei Calvin; vgl. Margarete Stirm, Die Bilderfrage in der Reformation, Giitersloh
1977, 104.

2 Stirm (s. die vorige Anm.) sieht das Bilderverbot bei Zwingli im Problem begriindet ,,allein
um die diesen Bildern entgegengebrachte Verehrung® (a.a.O., 147) zu verhindern. Zwinglis
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folglich das Bilderverbot als zweites Gebot, wiahrend es in lutherischer Zih-
lung wegfallt. Luther hat das Bilderverbot allerdings nie bestritten. Fiir ihn
war es bereits im ersten Gebot enthalten. Er hat es nur auf den Gebrauch,
nicht auf das Bild bezogen.

3. Funktion der Bilder im lutherischen Kirchenraum

Die lutherischen Kirchenrdume waren seit der Reformation mit Bildern und
Skulpturen ausgestattet. ,Im Fortgang des 16. Jahrhunderts wurde die Bild-
lichkeit in wachsendem Mafle als beinahe unverzichtbarer Bestandteil der
Kirchenausstattungen empfunden und in profilierter Auseinandersetzung
mit den Reformierten verteidigt und empfohlen®*

Bilder finden sich als Altarretabeln, obwohl Luther fiir einen ,,freistehen-
den Tisch mit einem versus populum dahinterstehenden Liturgen®? pladierte.
Prominentes Beispiel ist der Wittenberger Altar von Lukas Cranach, der nach
Luthers Tod 1547 eingeweiht wurde. Weitere wichtige Bildorte sind Epitaphe,
in denen sich das Bekenntnis der Verstorbenen zum lutherischen Glauben wi-
derspiegelt, die Kanzel, deren Bildprogramm in der Regel Christus und die
vier Evangelisten umfafit, der Schalldeckel mit Taube als Symbol des Geistes
und umlaufenden Schriftworten, der Taufstein, dessen Stellung veridndert
wurde und vom Eingang in den Altarbereich ins Angesicht der Gemeinde
gestellt wurde, hiufig mit der Darstellung des Kinderevangeliums (Mk 10,13~
16), und schlieflich die Bemalung der Emporen, auf denen sich umfangreiche
Bildzyklen finden, die ganze heilsgeschichtliche Sequenzen vom Siindenfall
iiber die Versohnung in Christus bis zur Erlosung im Endgericht vor Augen
fithren. Deckenmalereien dagegen kommen in lutherischen Kirchen ,,seltener
vor als Emporenmalereien, Wandmalereien noch seltener®.?

Das lutherische Bildprogramm ist christologisch zentriert und biblisch
orientiert: ,Wo das Luthertum selber bildschopferisch produktiv wurde,
fand es primir in einer biblisch orientierten und christologisch fokussier-
ten Bildlichkeit seinen Ausdruck®?* Im wesentlichen konzentriert es sich
dabei auf Passion und Auferstehung Christi, Szenen aus dem Leben Jesu,
biblische Szenen zu dogmatischen Topoi und Katechismusdarstellungen:
An die Stelle der Heiligen oder der Stifterbilder treten ,nun Typen oder Ex-
empel, welche das Amt der Predigt illustrieren®,”® meist die Reformatoren

Bildkritik liegt ein quasi magisches Bildverstindnis zugrunde: ,Diesen ,G6tzenbildcharak-
ter' verliert das Bild nie, auch wenn es eine Zeitlang nicht verehrt wird“ (a.a. 0., 144).

2 Kaufmann (s. Anm. 13), 411.

2 Peter Poscharsky, Das lutherische Bildprogramm, in: ders. (Hg.), Die Bilder in den lutheri-
schen Kirchen, Miinchen 1998, 21-39, 22.

% A.a.0,28

* Kaufmann (s. Anm. 13), 449.

3 Hans Belting, Bild und Kult. Eine Geschichte des Bildes vor dem Zeitalter der Kunst, Miin-
chen 1990, 522.
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oder die Ortspfarrer als wahre Lehrer der Kirche. So findet sich im Mittel-
blatt des Wittenberger Altars ein Bild Luthers als Junker Jorg am runden
Abendmahlstisch, wihrend auf der linken Seite Philipp Melanchthon in
einer Taufszene und auf der rechten Seite Johannes Bugenhagen bei der
Beichte zu sehen sind.

Was aber hat es mit dieser Bildfiille im Gesamtraum und an den einzel-
nen Bildorten der lutherischen Kirche auf sich? Bilder im Kirchenraum sind
nach Luther ,zum ansehen, zum zeugnis, zum gedechtnis, zum zeychen®.?
Entsprechend werden die Bilder des lutherischen Bildprogramms als Be-
kenntnis-, Erinnerungs-, und Erzahlbilder” charakterisiert, die gegebenen
Inhalten aus Bibel und Bekenntnis dienen. Es ist eine gebundene Deixis, das
Zeigen eines Was, eines Inhalts, nicht die ,Hintergriindigkeit des Zeigens®,®
das Daf} des Zeigens, das Gottfried Boehm als genuine Leistung der Bildlich-
keit des Bildes herausgearbeitet hat. Fiir dieses gebundene Zeigen ist der Wit-
tenberger Altar ein prominentes Beispiel. Die Predella zeigt ein Bild iiber den
rechten Bildgebrauch. Luther steht auf der Kanzel. Seine Linke ruht auf der
aufgeschlagene Bibel, mit der rechten Hand weist er auf den Gekreuzigten in
der Bildmitte, wahrend die ihm gegeniiber sitzende Gemeinde, diesem Fin-
gerzeig folgend, auf den Gekreuzigten blickt. Das Zeigen auf Christus trifft
nicht nur Luthers Predigtverstindnis, sondern auch sein Verstindnis der Bil-
der: ,,Zu den Bildthemen, die ausdriicklich Luthers Gefallen finden, gehért
der weisende Taufer.” Wort und Bild sind dann richtig konzipiert, wenn
sie auf Christus zeigen. Und sie werden von der Gemeinde richtig rezipiert,
wenn sie als Hinweis auf Christus gebraucht werden, und das bedeutet, wenn
der Gebrauch der Bilder und Worte den Horer und Betrachter nicht an das
Bild, sondern an Christus selber bindet.

Die Bilder im lutherischen Kirchenraum wollen folglich keine autonome
Kunst sein. Es ist religiose Gebrauchskunst mit illustrativem Charakter, ver-
gleichbar den Bibel-Illustrationen eines Schnorr von Carolsfeld, der Vorlagen
von Rafael nutzte, um in den Bibeltexten ,das Gehorte oder Gelesene gewiss
veranschaulichen und behaltbar [zu] machen“3® Luther beschreibt im Vor-
wort zu seinem mit Holzschnitten aus der Werkstatt von Lukas Cranach illu-
strierten Passional die Synésthesie der Kiinste im Blick auf die Werke Gottes,
von denen man ,singet und saget, klinget und predigt, schreibt und lieset,
malet und zeichent” und bestimmt dann die spezifische Aufgabe der Bilder
in der Memoria der Ungebildeten, der Kinder und Leseunkundigen: ,,umb
der kinder und einfeltigen willen, welche durch bildnis und gleichnis besser

% ‘WA 18, 80,7 (Wider die himmlischen Propheten, von den Bildern und Sakrament, 1525).

7 Vgl. Briickner (s. Anm. 12), 30.

® Gottfried Boehm, Wie Bilder Sinn erzeugen. Die Macht des Zeigens, Berlin 22008, 19-33.

¥ Weimer (s. Anm, 2), 114,

Bibel fiir Kinder in deutscher und russischer Sprache [mit Bildern von Julius Schnorr von
Carolsfeld], Erlangen *1991, Vorwort.

noN
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bewegt werden die Gottlichen geschicht zu behalten, denn durch blosse wort
odder lere®.

Gleichwohl sind Erinnerungsbilder nicht zu unterschétzen.*? Sie konnen als
Bilder ,,mir gegenwirtig halten, was aus sich selbst mir gegenwartig sein will“.
Konstitutiv gehort daher zu den illustrativen Bildern nicht nur die Beziehung
auf einen gegebenen Inhalt, sondern auch die Beziehung auf den Rezipienten.
Was aus sich selbst gegenwirtig werden will, muf in mir gegenwirtig werden.
Wenn es nicht reicht sich nur einzufiigen in ein gegebenes religioses System,
sondern es der individuellen Artikulation des Glaubens bedarf, dann muf das
Subjekt eine ,,personlich verantwortete, expressive Beziehung zu den narrati-
ven Identifikationsangeboten der religiosen Tradition“** unterhalten kénnen.
Dazu bedarf es der Bilder, denn die individuelle Erinnerung hat selber ,,szeni-
schen Charakter“* Aber nur dann arbeiten Bilder der subjektiven Aneignung
der Religion zu, wenn sie nicht mehr kultisch, sondern pragmatisch verfafit
sind und, vom ,,image“ zur ,,art“* transformiert, die individuelle Artikulation
religiéser Erfahrung unterstiitzen.

III. Der gegenwirtige Ort des Bildes im evangelischen Kirchenraum

1. Luthers Freigabe der Kunst

Luthers Freigabe der Bilder setzt im Luthertum einen komplexen Bildgebrauch
in popular-religioser Absicht frei. Bilder dienen im Raum der Kirche der pro-
testantischen Selbstvergewisserung und der symboldidaktischen Vermittlung
des Glaubens. Es sind Erinnerungszeichen, Argumentationshilfen, katecheti-
sche Unterweisung und ,,Early Comicstrips“*” Das alles sind bemerkenswerte
Formen einer Popularisierung der Religion mit Hilfe illustrativer Bildforma-
te, Flugschriften, Altarbilder, Kanzelbilder, Emporenbilder etc. Sie sorgen fiir
die erfolgreiche Ausbreitung und Akzeptanz lutherischer Lehre und From-
migkeit in breiten Schichten der Bevolkerung. Aber selbst wenn man in der
funktionalen Erniichterung der verwendeten Bildformate eine Folge von Lu-
thers Kritik an den Kultbildern sieht, weil nun die Bilder im Raum der Kir-

3 WA 1011, 458,31f. und 458,17-19 (Ein betbiichlein mit eym Calender und Passional hiibsch zu
gericht, 1529).

32 Zum Bilderstreit der Reformation als Streit um Techniken und Orte der Erinnerung vgl. Len-
tes (s. Anm. 8).

® Traugott Koch, Grundsitzliche Uberlegungen zur Ikonographie evangelischer Kirchenmale-
rei in der Zeit der lutherischen Orthodoxie, in: Poscharsky (Hg.) (s. Anm. 22), 9-20, 15.

3 Matthias Jung, Qualitatives Erleben und artikulierter Sinn - eine pragmatische Hermeneutik
religioser Erfahrung, in: Wilhelm Grdb u.a. (Hg.), Asthetik und Religion, Frankfurt a.M.
2007, 51-81, 77.

% Eilert Herms, Die Sprache der Bilder und die Kirche des Worts, in: Rainer Beck/Rainer Volp/
Gisela Schmirber (Hg.), Die Kunst und die Kirchen, Miinchen 1984, 242-259.

% Belting (s. Anm. 25), 26.

3 Briickner (s. Anm. 12), 110.
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che ,,das Heil nicht mehr auf magisch-reale Weise vermitteln, nicht mehr un-
abhédngig vom Glauben, vom Subjekt des Glaubens, seinem Verstehen seiner
Deutung®,*® so bleibt ein ambivalenter Eindruck. Denn die Analyse der popu-
laren Kultur der Gegenwart zeigt, dafl auch die an eine breite Rezeption ge-
bundenen Bildformate ihre ,,strukturellen Konstanten medienspezifisch und
rezipientenorientiert variieren“® miissen, um populir zu sein und zu bleiben.
Wird den populéren Bildformaten die Variation, der Spielraum asthetischer
Transzendierung vollstindig beschnitten, dann ist es auch um ihre Populari-
tat geschehen. Genau dazu scheint Luthers Freigabe der Bilder im Luthertum
gefithrt zu haben. Der illustrative Charakter der Bilder im Kirchenraum hat
die Tendenz, die Kunst im Blick auf die getreue Wiedergabe religiéser Inhalte
zu vereindeutigen.

Ein gewisser praktischer ,Literalismus™? Luthers ist an dieser Entwicklung
nicht unbeteiligt. Luther wollte, daf8 die Bilder der von ihm iibersetzten Bi-
bel ,wirklich fiir den Text eintreten, ihn erldutern und unterstiitzen“ und der
Kiinstler deshalb kein ,unniitz Ding, das zum Text nicht dienet, sollt dazu
schmieren“* Die Dynamik der religiésen Transzendierung, die Unabschlief3-
barkeit der Prozesse, die Gott vergegenwartigen, fithrt zu der umgekehrten
Konsequenz im Blick auf die Kunst. Die Unabschlieflbarkeit der dsthetischen
Formprozesse muf3 stillgestellt werden - ,keine unniitz Ding, das nicht dem
Text dienet” -, damit die Kunst der Religion dient. An der Eindeutigkeit des
Ilustrativen kann sich die Dynamik religiéser Zeichenprozesse, der Glaube
als ein ,vollzugsbestimmtes Unterscheidungsbewusstsein?, ungehindert
entfalten. Vor diesem Hintergrund steht eine konsequente Freigabe der Bilder,
die als bildtheoretische Leistung Luthers gilt, im Raum der evangelischen Kir-
che noch aus, jedenfalls sofern es sich bei den Bildern auch um die Darstellung
von Ereignissen und Prozessen und nicht nur von Zustinden und Resultaten
handelt. Auch das wire im Sinne Luthers. Immerhin wurde ihm der Vorwurf
der Kunstinkompetenz gemacht, weil er die Grenzen der bildenden Kunst
nicht beachte und von Bildern keine Zustinde, sondern die Darstellung von
Ereignissen erwarte.*’

Da es sich um Bilder im evangelischen Kirchenraum handelt, also um die
asthetische Transzendenz am Ort der christlichen Religion, wird in dieser
Konstellation das Verhiltnis zweier differenter Typen von Transzendenz vi-
rulent. Denn Kunst und Religion leisten auf eine je unterschiedliche Weise,

3 Wilhelm Gridb, Sinn fiirs Unendliche, 2002, 126.

% Dietrich Korsch, Theologische Hermeneutik populirer Kultur - fundamentaltheologisch, in:
Joachim Kunstmann/Ingo Reuter (Hg.), Sinnspiegel. Theologische Hermeneutik Populirer
Kultur, Paderborn 2009, 37-46, 44.

* Jérome Cottin, Das Wort Gottes im Bild. Eine Herausforderung fiir die protestantische Theo-
logie, Gottingen 2001, 264.

' Hans von Campenhausen, Luthers Stellung zu bildenden Kunst, in: KuKi 17 (1940), 2-5, 4.

%2 Michael Moxter, Kultur als Lebenswelt. Studien zum Problem einer Kulturtheologie, Tiibin-
gen 2000, 151.

4 Vgl. Stirm (s. Anm. 19), 126,
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die sie zugleich verbindet und trennt, eine Transzendierung von Zeichen. Aus
diesem Grund ist das verwandtschaftliche Verhiltnis von Kunst und Kirche
nie frei von Konflikten.** Man kann versuchen die Spannung zwischen ésthe-
tischer und religioser Transzendenz aufzulésen und die Kunst im Horizont
der Religion zu vereindeutigen oder die Religion mit der Kunst zu vereini-
gen. Das eine zeigt der illustrative Bildgebrauch im Luthertum, das andere
das Phianomen einer Kunstreligion, in der Religion als hochstes Symbol einer
asthetischen Transzendenz rekonstruiert wird. Man kann die Differenz aber
auch auf unterschiedlichen Niveaus der Komplexitit kultivieren, um in Inter-
ventionen und Interaktionen von asthetischer und religiéser Transzendenz
einen wechselseitigen Gewinn an Priagnanz fiir Kunst und Kirche zu erzielen.
Die externe Referenz der Religion, die Deixis auf Christus besagt nur, daf die
asthetische Erfahrung im Letzthorizont der Religion ,in eine andere Bewe-
gung transformiert wird“.** Es handelt sich folglich um eine (religiose) Erfah-
rung mit (asthetischer) Erfahrung, nicht aber darum, das zweckfreie Spiel der
Kunst zu negieren oder zu unterbinden.

2. Populirer Bildgebrauch

Bilder im evangelischen Kirchenraum sind Kunstwerke zum religiosen Ge-
brauch. Es sind Kunstwerke nicht an sich, sondern es sind Kunstwerke ,,pro
me*,* Bilder fiir die Artikulation religioser Erfahrung aus der Perspektive
einzelner Subjekte. Dieser religiose Gebrauch schliefit die Kritik an einer
bestimmten Auffassung von asthetischer Autonomie ein, fiir die es kon-
stitutiv ist, die Kunst vom (religiosen) Leben zu trennen, ,indem sie sich
durch eine Grenze gegen die Zudringlichkeit der alltdglichen Wirklichkeit
abschirmt“* Ein am ,usus“ orientiertes evangelisches Bildverstandnis,
bestiarkt durch kirchensoziologische Untersuchungen zu den Milieus der
Kirchenmitglieder,* liefert dagegen gute Griinde an den populdren Ge-
brauchsformen des Bildes festzuhalten. Die Frage ist nur, ob die dsthetische
Transzendenz stillgestellt werden muf3, wenn populire Bilder einen Ort im
Kirchenraum bekommen.

* Vgl. Horst Schwebel, Die Kunst und das Christentum. Geschichte eines Konflikts, Miinchen
2002.

# Thomas Wabel, Realprisenz. Asthetik und Religion am Beispiel von Eduardo Chillidas
»Kreuzaltar®, in: Grdb u.a. (Hg.) (s. Anm. 34), 283-305, 298, Anm. 77.

“ Das ist auch ein Grundzug der Asthetik Hegels; vgl. Gethmann-Siefert (s. Anm. 14), 346:
»nehmen sich Hegels Uberlegungen verbliiffend niichtern und simpel aus. Es wird gefragt
nach der Bedeutung der Kunst ,fir uns™

¥ Bernhard Waldenfels, Architektonik am Leitfaden des Leibes, in: Eduard Fiihr/Hans Friesen/
Anette Sommer (Hg.), Architektur im Zwischenreich von Kunst und Alltag, Miinster u.a.
1997, 45-61, 55.

% Vgl. Wolfgang Huber (Hg.), Kirche in der Vielfalt der Lebensbeziige. Die vierte EKD-Erhe-
bung tber Kirchenmitgliedschaft, Giitersloh 2006.
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Ein Beispiel fiir ein populdres Altarbild im evangelischen Kirchenraum
steht in Adenstedt. Das Adenstedter Altarretabel des ostfriesischen Malers
Hermann Bufl von 2005 zeigt die Landschaft und die Menschen von Aden-
stedt in einer realistischen Malweise.*” Im geschlossenen Zustand ist ein blii-
hendes Adenstedter Weizenfeld zu sehen. Werden die Tafeln geoffnet, ist auf
dem Mittelblatt dasselbe Feld abgeerntet, rechts daneben ein Ort der Medi-
tation, die Adenstedter Kuhle, ein Teich mit einer Bank, links sind ,,verloren
wirkende Menschen der Gegenwart dargestellt“>® Das Kreuz in der Predella
und das mittelalterliche Kirchenfenster im Hintergrund, das den Altar mit
einem segnenden Christus iiberragt, verbindet die ,,profanen Altarbilder mit
einem religidsen Deutungsrahmen, dem Zeigen auf Christus. Uberzeugend
ist die Idee, einen lokalen und personlichen Bezug in den realistischen Altar-
bildern herzustellen. Die Adenstedter Gemeinde erkennt sich und ihre Region
in threm Altar wieder und zwar im Horizont des Glaubens. Das greift eine
Linie des lutherischen Bildprogramms unter gegenwirtigen Bedingungen auf.

Nun lassen sich weniger konventionelle Formen einer populdren Bildspra-
che im Horizont der Religion denken. Madelon Vriesendorps Mind-Game
(2009)"' ist eine Biihne, auf der symbolische Objekte zur schopferischen Inter-
aktion einladen. Davor steht eine Bank mit der Inschrift, die an die Aufforde-
rung an Moses vor dem brennenden Dornbusch erinnert und die den Respekt
vor der sakralen Atmosphdre mit Pragmatik und protestantischem Reflexi-
onspathos verbindet: ,,Take off your shoes, create compositions, analyse®.*

Populir sind nicht solche Formen, die den &sthetischen Spielraum fiir die
individuelle Deutung vollig stillstellen, sondern ihn im Blick auf eine brei-
te Rezeption begrenzen. Das symboldidaktische Erbe des lutherischen Bild-
programms wird im 21. Jahrhundert vermutlich nicht ein Tafelbild wie in
Adenstedt antreten, sondern die Bilder des Kinos und des Internets. In den
Bildwelten des populiren Films werden Ausdrucksformen entwickelt, die mit
biblischen Erzahlformen kompatibel sind* und zugleich in der Moderne als
gilltiger Ausdruck der eigenen Lebenserfahrung verstanden werden. Der Film
»Luther“* ist ein Beispiel, wie sich in der Moderne lutherische Identitit im
Medium des populiren Bildes entfalten und weltweit verbreiten kann. Daf3
diese inzwischen einen Ort im evangelischen Kirchenraum gefunden haben,
zeigt die Rezeption des populédren Kinos im evangelischen Gottesdienst und

4 Michelle Grund, Hermann Bufl. Das Adenstedter Altarretabel, in: Markus Zink/Martin Benn
(Hg.), Siehe! Zeitgenossische Kunst in evangelischen Kirchen, Materialhefte des Zentrum
Verkiindigung der EKHN 108, Frankfurt a. M. 2007, 15-18.

* A.a.0,15

' Madelon Vriesendorp, Mind Game (2009). in: Fare Mondi (s. Anm. 6), 160f.

2 A.a.0, 160.

% Vgl. Reinhold Zwick, Montage im Markusevangelium. Studien zur narrativen Organisation
der iltesten Jesuserzahlung, SBB 18, Stuttgart 1989. ’

¢ Der Film , Luther” wurde 2003 von der evangelischen Filmvertriebsgesellschaft Eikon/Berlin
unter finanzieller Beteilung des amerikanischen Pensionsfonds Thrivent Financial for Lu-
therans produziert.
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in der evangelischen Filmpredigt.* Die religiése Aneignung der Bildwelten
der populiren Filmformate hilft nicht nur der religiésen Kommunikation
liber biblische Texte, sich als giiltiger Ausdruck gegenwirtiger Lebenserfah-
rung zu entfalten. Die religiose Deutung bringt auch umgekehrt eine trans-
subjektive Wirklichkeit hervor, die zum Film gehort, aber nur in religi6ser
Deutung des Films ,,da“ ist.

3. Die Performanz des Bildes im Raum der Kirche

Allerdings besteht so die Gefahr, dafl das Bild im evangelischen Kirchenraum
dem Illustrativen verhaftet bleibt. Das Verhiltnis von Bild und Wort im Kir-
chenraum, auch in Predigten, die Filme einbeziehen, wird in der Regel von
inhaltlichen Beziigen und Analogien her organisiert, weniger von der Insze-
nierung, der medialen Form des Bildes, seiner narrativen Struktur und szeni-
schen Dramaturgie.*® Daf3 sich Bilder nicht erschopfen in volkspadagogischen
und mnemotechnischen Illustrationen religiéser Inhalte, das war auch dem
Luthertum bewuft. Bilder schlieflen affektiv-asthetische Momente ein. Fiir
dieses affektive und effektive Potential des Bildes 6ffnet Luthers Kritik an der
(kultischen) Macht der Bilder den Blick: ,,Weil die Macht der Bilder durch
das Wort prinzipiell gebrochen war, konnten und sollten sie auf Menschen
wirken“”” Trotzdem ist die performative Dimension, das Bild als ein Energie-
trager mit seiner formgebenden Kraft, in der evangelischen Bildtheologie bis-
her nicht ausreichend gewiirdigt worden, nicht zuletzt, weil die theoretischen
Mittel dazu fehlten.*®

Die Kunst in ihrer Performanz im Blick auf alltagliche Erfahrungen ver-
standlich zu machen, das ist die Starke der pragmatischen Erfahrungsisthetik
John Deweys,” deren Relevanz fiir die Frage nach dem Bild im evangelischen
Kirchenraum abschlieflend skizziert werden soll. Fiir Deweys Ansatz ist das
Verhiltnis von Alltag und Kunst zentral. Die dsthetische Erfahrung bildet kei-

nen Gegensatz zum Alltag, sondern sie entwickelt und verdichtet bestimmte

* Vgl. Thies Gundlach, Bilder - Mythen - Movies. Gottesdienste zu Unterhaltungsfilmen der

Gegenwart, in: PTh 83 (1994), 550-563; Hans-Ulrich Gehring/Inge Kirsner, Filmgottesdienste,

Jena 2005.

Vgl. Martin Nicol, Einander ins Bild setzen. Dramaturgische Homiletik, Géttingen 2002;

Reinhold Zwick, Weshalb ein Prediger bisweilen ins Kino gehen sollte. Rezeptionsisthetische

Anmerkungen zum Film, in: Erich Garhammer/Heinz-Giinther Schottler (Hg.), Predigt als

offenes Kunstwerk, Miinchen 1998, 82-96.

7 Kaufmann (s. Anm. 13), 450.

8 Dieses Theoriedefizit evangelischer Bildtheologie bearbeitet Philipp Stoellger, Das Bild als un-
bewegter Beweger? Zur effektiven und affektiven Dimension des Bildes als Performanz sei-
ner ikonischen Energie, in: Gottfried Boehm/Birgit Mersmann/Christian Spies (Hg.), Movens
Bild. Zwischen Evidenz und Affekt, Paderborn/Miinchen 2008, 182-217.

% Den Hinweis auf das Potential von Deweys Asthetik verdanke ich Matthias Jung, Qualitative
Erfahrung in Alltag, Kunst und Religion, in: Gert Mattenklott (Hg.), Asthetische Erfahrung
im Zeichen der Entgrenzung der Kiinste. Epistemische, dsthetische und religiose Formen von
Erfahrung im Vergleich, Hamburg 2004, 31-53, 45 ff.

5

5
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Aspekte der alltidglichen Erfahrung. Kunstwerke sind Resultate dieser Ver-
dichtungsprozesse. Sie bewahren den alltaglichen Zusammenhang, aus dem
das Kunstwerk stammt und sie verstellen ihn zugleich aufgrund ihres Ergeb-
nischarakters: ,Man errichtet eine Mauer um ihn [= den Kunstgegenstand]“.
Aufgabe einer Kunsttheorie ist es daher die Kunstwerke (works of art) wieder
vom Werk der Kunst {actual work of art) her verstandlich zu machen, vom
produktiven Prozef3, aus dem das Kunstwerk stammt und fiir dessen Vollen-
dung es gemacht ist.

Was ist nun dieses Werk der Kunst, das in Kunstwerken manifest wird? Es
ist ein bestimmter Rhythmus aus widerstrebenden Momenten, die ein leben-
diges Wesen in der Interaktion mit seiner Umwelt durchlduft, Anpassung und
Widerstand, Aktion und Reaktion, Ausatmen und Einatmen etc. Wenn dieser
Rhythmus eine Form gewinnt, eine Spannung aufbaut, sich anreichert, ver-
dichtet und entwickelt, so daf} jedes Teil der Sequenz ins andere hiniibergreift
und sich am Ende der Kreis schliefit, dann kann die Energie fliefen, die in der
Auseinandersetzung des lebendigen Wesens mit seiner Umwelt im Spiel ist.
Aus solchen kumulativen Spannungsbogen besteht das dsthetische Moment
an jeder Erfahrung, ohne daf} deshalb jede Erfahrung eine 4sthetische Erfah-
rung wire. Ohne ein minimales Moment einer dsthetischen Pragnanz wire
keine Erfahrung eine solche, weil sie sich nicht aus dem Strom des Alltags
ins Bewufitsein heben konnte. Die im engeren Sinne dsthetische Erfahrung
bringt diese Formprozesse in Kunstwerken an sich und als Selbstzweck und in
moglichst grofler Perfektion zur Darstellung und vollendet so den Spannungs-
bogen von Teil und Ganzem in der Einheit einer einzelnen Erfahrung. Mit
Vollendung meint Dewey allerdings keinen Abschluf3 im Sinn einer ,,peinture
fini“, sondern die vollendete Integration einer Bewegung, ,Wenn sich somit
ein Energiekreis schliefit, so bedeutet dies das Gegenteil von Stillstand, von
stasis, Reifung und Fixierung sind polare Gegensitze“*

Denn ,stasis®, der Stillstand, wire das Gegenteil, das Miflingen astheti-
scher Formwerdung, das Dewey die Anidsthesie der Erfahrung nennt, die sich
in einer ,,Schlaftheit loser Enden? duf3ert: Der Bogen, der sich im dsthetischen
Formierungsprozefl der Erfahrung aufbaut, wird iiberhaupt nicht gespannt.
Die Enden hiangen schlaft herab, weil die etablierten Formen nicht aufs Spiel
und in eine innere Beziehung gesetzt werden. Man konnte das die ,,Siinde”
der Konventionalitdt nennen: ,Stillstand, Verengung, hervorgerufen durch
Teile, die nur mechanisch miteinander verbunden sind.™* Oder aber es fehlt
der Entschluf§ sich auf bestimmte Formen festzulegen. Das fiihrt zur ,,Siinde”
des Eskapismus: ,,Die Dinge geschehen, aber sie werden weder entschieden
miteinbezogen noch entschieden ausgeklammert; wir lassen uns treiben.*

¢ John Dewey, Kunst als Erfahrung, Frankfurt am Main 1980, 9.
o A.a.0,53

62 Ebd.

8 Ebd.

5 A.a.0.,52.
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Anisthetische Erfahrung ist daher entweder mechanisch oder ohne inneren
Zusammenhang, langweilig oder oberflachlich.

Damit laf3t sich ein spezifisch neuzeitlicher Ort des Bildes im evangelischen
Kirchenraum nédher umreiffen. Dewey denkt die Materialitit der Kunst als
Trager von formgebender Energie, die dann zu flielen beginnt, wenn das
Kunstwerk die disparaten und fragmentierten Merkmale der Erfahrungswelt
in einem Wechselspiel von Teil und Ganzem integriert: ,,Kurz, Kunst verei-
nigt in ihrer Form eben jene Beziehung von aktivem Tun und passivem Er-
leben, von abgegebener und aufgenommener Energie, die eine Erfahrung zur
Erfahrung macht™.

Das Bild im Kirchenraum hitte in dieser Perspektive seinen Ort nicht pri-
mar in der Illustration von Inhalten, sondern als ein Speicher affektiver und
effektiver Formierungsenergie. Bilder sind ein Katalysator fiir eine ,,gelauterte
und verdichtete Entwicklung von Eigenschaften®, und zwar derjenigen Ei-
genschaften, die zu einem spannungsvollen und dichten Aufbau religioser Er-
fahrung beitragen. Das naheliegende Beispiel fiir einen durch die ikonische
Performanz der Kunst entwickelten Spannungsbogen ist der Gottesdienst
selber. Zu denken wire daher nicht nur an den Raumbezug der modernen
Installationskunst, eine ,,Site-specific Art im Kirchenraum™’, sondern an den
Handlungsbezug, die Performanz der Kunst in einer ,liturgy- specific art®
Der Gottesdienst selber wire das ,Kunstwerk®, das sich in der Interaktion
von Kunst und Liturgie in einem performativen Prozef} bildet und bei dem
die hermeneutisch-pragmatische Beteiligung der Gemeinde von konstitutiver
Bedeutung ist.

IV. Zum ,performativen turn® in der Kunst der Gegenwart und dem Ort
des Bildes im Raum der evangelischen Kirche

Daniel Birnbaum, Kurator der 53. Biennale, begreift Kunst nicht von ihren
Resultaten, sondern von ihren Prozessen her: ,Ein Kunstwerk ist mehr als
ein Objekt und kann bei seinem Rezipienten mehr bewirken als eine Ware*5
Das Mehr, das Birnbaum der Gegenwartskunst zutraut, sind imaginative In-
ventionen, die Weisen des Welterfindens, so der Titel der Biennale. Die Werke
der Kunst, ihre visuelle Prasenz und Schonheit, werden dadurch nicht obsolet,
aber sie werden zu Knotenpunkten eines Prozesses von ,ongoing re-readings
and misreadings“’, von fortdauerndem Wiederlesen und Mif3verstehen.

% A.a.0,62.

% A.a.0.,59.

7 Frank Hiddemann, Site-specific Art im Kirchenraum. Eine Praxistheorie, Berlin 2007.

s8 A work of art is more than an object and can do more to its audience than a commodity™
Daniel Birnbaum, We are Many, in: Fare Mondi (s. Anm. 6), 185-191, 187.

¢ Ebd.

o
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Es verlduft eine Bruchlinie mitten durch die Gegenwartskunst. Man sucht
auf der Biennale lange nach Kunstwerken, wie man sie in der Dogana della
Punta sieht. Der japanische Architekt Tadao Ando™ hat das alte Hauptzollamt
Venedigs in einen auratischen Kunstort verwandelt. Hier wirken die Bilder
und Objekte der Sammlung Pinault wie entriickte Kostbarkeiten. Es sind voll-
endete Kunstwerke in dem formalen Sinn, dafi sie beendet und abgeschlossen
sind, wenn sie in Pinaults Museum kommen. Das trennt die Dogana della
Punta von der Biennale. Das Museum zeigt Werke, die ihre Wirkungsge-
schichte entfalten, weil und insofern sie ihre Entstehungsgeschichte, die ihrer
»creatio®, wie die ihrer immerhin auch denkbaren ,,creatio continua®, definitiv
hinter sich haben.

Schon in der klassischen Moderne finden sich beide, die vorlaufige und
die endgiiltige Ordnung der Bilder. Experiment und Ergebnis gehoren zwar
zusammen: Von zwei verwandten Familien von Begriindern spricht Michel
Foucault: ,Es gibt die, die aufbauen und den Grundstein legen; es gibt die, die
graben und aushohlen®, und Foucault vermutet, dafl ,,wir in unserem unge-
wissen Raum vielleicht denen niher sind, die aushéhlen: Nietzsche (eher als
Husserl), Klee (eher als Picasso)“”" Aber es ist kein Zufall, dal die Betonung
der Biennale auf dem unabschliefbaren Experiment der Kunst liegt und nicht
auf ihrer Vollendung. Kaum eine der auf der Biennale vorgestellten kiinstle-
rischen Positionen sympathisiert mit dem Ergebnis einer ,,peinture fini“. Die
Mehrzahl der Kiinstler reagiert auf den ,ungewissen Raum®, in dem wir leben,
mit Kunst als offenem Prozef3, einer ,,peinture sans fini®

In dieser Fokussierung der Kunst auf den unabschliefbaren Kunstgebrauch
und Kunstvollzug bietet die Biennale einen Freiraum fiir subversive Experi-
mente, die einer zunehmenden Verdinglichung der Gegenwartskunst entge-
genarbeiten. Museen scheinen dagegen Bildorte zu sein, die durch das ,,noli
me tangere“’? der ausgestellten Werke diese Subversion verhindern. Giorgio
Agamben sieht im musealen Syndrom die Chiffre fiir eine globale Verdingli-
chung. Er spricht von der ,Museifizierung“ der ganzen Welt, sofern sie nichts
anderes mehr ist und tut als ,,die Unmaéglichkeit des Benutzens, Wohnens, des
Erlebens“”® auszustellen. In einer ,increasingly fetishistic visual industry“’*
fillt es zunehmend schwer das Werk der Kunst, nicht die Kunstwerke, so die
zentrale Differenz bei John Dewey,”” angemessen zur Darstellung zu bringen.

™ Francesco dal Co, Tadao Ando per Francois Pinault, Mailand 2009.

7 C’était un nageur entre deux mots - Michel Foucault im Gesprich mit Claude Bonnefoy,
1966, zit. bei Wilhelm Schmid, Auf der Suche nach einer neuen Lebenskunst. Die Frage nach
dem Grund und die Neubegriindung der Ethik bei Foucault, Frankfurt a. M. 1991, 103.

2 Vgl. Jean-Luc Nancy, Noli me tangere, Ziirich/Berlin 2008. Das Kontakt-Tabu kann im Zen-
trum der intensivsten Bildberithrung stehen, wenn es den Punkt betrifft, ,den das Beriithren
nicht rithrt, den es nicht beriihren darf, um sein Rithren [touche] zu vollziehen® (a.a. O., 20).

7 Giorgio Agamben, Profanierungen, Frankfurt a. M. 2005, 82.

% Birnbaum (s. Anm. 57), 187.

> Vgl. Dewey (s. Anm. 60), 9.
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Die evangelischen Kirchen dagegen kénnen und miissen Laboratorien sein,
Orte ,permanenter Konferenz“, wie das Joseph Beuys forderte, ,,geistige For-
schungsstitte, deren Besonderheit in der Prisenz kérperlicher Materialien
liegt, die als Katalysatoren des Denkens fungieren“”® — und des Glaubens.
Denn seiner unabschliefSbaren Darstellungslogik nach ist das Christentum,
jedenfalls in evangelischer Perspektive, eine ,noch nicht abgeschlossene Welt-
religion, die den ,,Stoff ihrer eigenen Uberlieferung als Energietrager”” be-
handelt und im ,,performativen turn® der Gegenwartskunst des uneingeldsten
Potentials einer von Luther inspirierten Bildtheologie ansichtig wird.

Professor Dr. Thomas Erne, EKD-Institut fiir Kirchenbau und kirchliche
Kunst der Gegenwart an der Philipps-Universitit Marburg, Lahntor 3, 35032
Marburg; E-Mail: thomas-erne@t-online.de

76 Joseph Beuys, zit. bei Alex Stock, Keine Kunst. Aspekte der Bildtheologie, Paderborn 1996,
127.
77 Stock, a.a.0.,128.



Luther goes Rock?!

Religiose Dimensionen in der Popmusik’

Von Gotthard Fermor

1. Motivationen zur Beschdftigung mit dem Thema aus Luthers Theologie

Es gibt zwei gute Griinde, angeregt vom Nachdenken iiber das Tagungsthema
»Luther und die Kunst®, auch beim Kulturbereich der Popmusik zu landen:

L1. Luther hat sich eingesetzt fiir eine theologia popularis zumindest im Sinne
einer lectio popularis. Davon zeugt sein beriihmt gewordenes Diktum: ,,Dem
Volke aufs Maul schauen®. In seinem ,,Sendbrief vom Dolmetschen® (1530) hat
Luther die Prinzipien seiner Bibeliibersetzung dargelegt und verteidigt:

»Man mus nicht die buchstaben inn der lateinischen sprachen fragen, wie man sol
Deutsch reden, wie diese esel thun, sondern, man mus die mutter jhm hause, die
kinder auff der gassen, den gemeinen man auff dem marckt drumb fragen, und den
selbigen auft das maul sehen, wie sie reden, und darnach dolmetzschen, so verste-
hen sie es den und mercken, das man Deutsch mit jn redet.?

Luthers theologisches Anliegen gilt also dem Volk, dem populus, und ist
insofern populdr - Ziel der Heiligen Schrift ist die Lebenswirklichkeit der
Menschen; wir sprechen heute von den Anliegen einer lebensweltrelevanten
Theologie,’ die somit urreformatorische Anliegen aufnimmt.

Die Kulturform seiner Bibeliibersetzung ist auch insofern populir, als sie
sich auf das miindlich gesprochene Deutsch bezieht. Der Text der Bibel soll
also durchaus inszeniert werden im miindlichen Vortrag und Vorlesen.

1.2. Ebenso populdr ist Luthers Wirkung als Liederdichter, die auf seiner
grundsitzlichen Hochschiatzung der Musik fuflt. Diese, liebevoll die Frau
Musica genannt, rangiert bekanntlich gleich nach der Theologie und wird von
ihm wiederholt als Schopfungsgabe gepriesen, wohlgemerkt auch in ihrem
Klangcharakter und nicht nur als Transportmittel der Botschaft.*

Um Anmerkungen erganzter Vortrag auf dem Seminar der Luther-Gesellschaft ,Luther und
die Kunst“ am 28. Mai 2010 in Bonn; der Vortragsstil ist beibehalten.
WA 30, 632-646, hier 637.
Vgl. stellvertretend fur viele: Wolf-Eckart Failing, Lebenswelt und Alltaglichkeit in der Prak-
tischen Theologie, in: ders./Hans-Giinter Heimbrock (Hg.), Gelebte Religion wahrnehmen.
Lebenswelt - Alltagskultur - Religionspraxis, Stuttgart 1998, 145-176.
* Vgl. Oskar S6hngen, Die Musikanschauung der Reformatoren. Martin Luther, in: ders., Theo-
logie der Musik, Kassel 1967, 80-112.
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Zahlreiche Gesangbucherlieder stammen in Text und Musik von ihm (und
konnen zu den ,Hits“ in demselben gezahlt werden).> Auch hier im Bereich
der Musik finden wir den Grundzug von Luthers Lebensweltorientierung in
seiner Theologie wieder, nicht zuletzt durch das Faktum der sogenannten
Kontrafakturen, also der Umdichtung eines weltlichen Gedichts oder Liedes
fiir geistliche Zwecke, meist unter Beibehaltung der Melodie. Zahlreiche be-
kannte Luther-Lieder haben weltliche Vorlagen. Aus ,,Begierlich in dem Her-
zen mein“ wurde ,,Ach Gott vom Himmel sieh darein, aus ,,Innsbruck, ich
mufd Dich lassen“ wurde ,,Oh Welt, ich muf3 Dich lassen®. Schauen wir uns ein
Beispiel ndher an: ,Vom Himmel hoch, da komm ich her*:

Zum Text: ,Martin Luther hat ihn fiir seine Kinder zur Weihnachtsbe-
scherung 1534 gedichtet. Als Melodie dazu benutzte er eine schon damals alte
Weise, die sicherlich ins 15. Jahrhundert, wenn nicht sogar ins 14. Jahrhundert
zuriickreicht. Bei diesem Lied handelt es sich um ein Ritsellied beim ,Kranz-
singen’. ... In unserem Lied werden in mehr als dreiftig Strophen Ritselfra-
gen gestellt.“® Der ,Kranz“ war der Preis, um den die jungen Minner beim
Kreistanz singen mufiten, im Sinne eines Ritselratens. Hier die ersten drei
Strophen des Ritselliedes:

»Ich kumm aus frembden landen her
und bring euch vil der newen mir
der newen mar bring ich so vil

mer dann ich euch hie sagen will

Die frembden land sie seind so weit

darin wechst uns gut summerzeit

darin wachsen bliimlin rot und weif}

die brechend junkfrawen mit ganzem fleifl

Und machen darauff einen kranz
und tragen in an dem abentanz

5 Die frithesten Lieder stammen aus dem Jahr 1523 (z. B. ,,Nun freut euch, liebe Christen g’mein®,
EG 341). Insgesamt finden sich ganz verschiedene Gattungen wie Psalmlieder (z.B. ,,Aus tie-
fer Not schrei ich zu dir®, EG 299), Ubersetzungen lateinischer Hymnen (z.B. ,Nun komm,
der Heiden Heiland*, EG 4), liturgische Gesénge (z.B. die Vertonung des ,Agnus Dei®, EG
190.2), Katechismuslieder und ,,Klassiker“ der Reformation wie ,,Ein feste Burg ist unser Gott“
(EG 362), vgl. EG, Ausgabe fiir die Evangelische Kirche im Rheinland, 1567. Vgl. vertiefend:
Friedrich Spitta, ,Ein feste Burg ist unser Gott“. Die Lieder Luthers und ihre Bedeutung fiir
das evangelische Kirchenlied, Géttingen 1905; Johannes Block, Verstehen durch Musik. Das
gesungene Wort in der Theologie. Ein hermeneutischer Beitrag am Beispiel Martin Luthers,
Tiibingen 2002; Christian Méller, Kirchenlied und Gesangbuch: Quellen zu ihrer Geschichte.
Ein hymnologisches Arbeitsbuch, Tiibingen 2000.

¢ Kurt Konrad Knippschild, Vom Himmel hoch da komm ich her. Der Ursprung eines Weih-
nachtsliedes (www.altstadtverein-fuerth.de/blaeddla/41/Weihnacht7.pdf; 7. November 2010),
unter Verwendung folgender Quellen: Franz M. Bohme (Hg.), Geschichte des Tanzes in
Deutschland, Bd. 2, Leipzig 1886, Nachdr. Hildesheim 1980, Nr. 15 a; Ludwig Erk/ders. (Hg.),
Deutscher Liederhort, Bd. 3, Leipzig 1893, Nachdr. Hildesheim 1972, Nr. 1062 und Nr. 1928;
Franz M. Béhme (Hg.), Altdeutsches Liederbuch, Leipzig 1877, Nachdr. Hildesheim 1966,
Nr. 271 und Nr. 518.
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und lond die gesellen drumb singen
bif3 einer das krenzlin tut gewinnen®’

Ab 1535 taucht Luthers Fassung in den ersten Gesangbiichern auf. Doch nach
wie vor erklang auch im Sommer das weltliche Tanzlied. Luther schwebte also
womdglich eine inszenatorische Einbindung des Liedes als Tanz bei Krippen-
spielen vor, keine Seltenheit zu jener Zeit mit ihren Christkindprozessionen
und -inszenierungen. Die Choralmelodie hat wohl Luther selbst komponiert.

Daf} Martin Luther die Melodie zu ,,Ein feste Burg ist unser Gott“ angeblich
in der letzten Nacht vor dem Reichstag zu Worms aus einem Oppenheimer
Kneipenfenster gehort habe, mag eine Legende sein — aber wer weif$? Zumin-
dest zeugt die Legende von der hier angesprochenen Lebensweltorientierung
Luthers. Und daf} er diese Melodien (deren Ursprung er ja nicht unbedingt
verdammt) benutzt, kénnte sogar dahingehend interpretiert werden, daf er
etwas von der geistlichen Potentialitit solcher profaner Kulturgiiter geahnt
haben mag. Seine Schopfungstheologie weist hier vielleicht den Weg.?

Fragen wir uns nun, was wir — angeregt durch Luthers lebensweltbezogene
Theologie — heute an religios bedeutsamen Spuren in der Popmusik finden
kénnen und was uns dies theologisch zu denken gibt.

2. Spurensuche in der gegenwirtigen Musikkultur

Ich konnte mich nicht dagegen wehren, meine Spurensuche da zu beginnen,
wo man heute den Menschen gut ,,aufs Maul schauen” kann: in ihrer Medien-
nutzung, und spezifischer in dem Medium, das nach und nach zum Leitmedi-
um unserer Kultur avanciert, im Internet.

Gibt man - aus purer Lust an der Neugier, wie ich zunéchst gestehe - den
Suchbegriff ,,Martin Luther” beim Internetportal You Tube ein, das einem
verlafilich Auskunft iiber den gegenwirtigen Musikgebrauch geben kann,
dann findet man dies:®

Beispiel 1: Martin Luther ,,Daily Bread“

Der schwarze Soulmusiker Martin Luther singt hier ein Liebeslied, das im Vi-
deo mit den beiden Erzahlstringen seiner verstimmten Partnerin und dem sie
ansingenden Singer (begleitet von seiner Band, die zu Hause bei ihm einfillt)
visualisiert wird.

~

Zit. nach Knippschild (s. die vorige Anm.).

Vgl. Sohngen (s. Anm. 4), 84fF; Henning Schroer, Poiesis, Creatura, Charisma. Musik aus theo-
logischer Perspektive, in: Peter Bubmann (Hg.), Menschenfreundliche Musik. Politische, the-
rapeutische und religiose Aspekte des Musikerlebens, Giitersloh 1993, 21-34. Vgl. zum ak-
tuellen Horizont solch eines dialogischen Kirchenmusik-Verstindnisses: Gotthard Fermor/
Harald Schroeter-Wittke (Hg.), Kirchenmusik als religiése Praxis. Praktisch-theologisches
Handbuch zur Kirchenmusik, Leipzig 2005.

Alle Videos konnen leicht unter Eingabe der genannten Stichworte bei www.youtube.de nach-
verfolgt werden.

®

©
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Nun mag es ein Zufall sein, dafl wir hier als Martin Luther einen schwarzen
Soulmusiker finden. Dafl wir im Songtitel auf eine religiose Anspielung (ein
Zitat aus dem Vaterunser: ,,Give us our daily bread“) stoflen, hat schon fast
etwas mit Wahrscheinlichkeiten zu tun. Und der Gebrauch religioser Sprach-
wendungen zur Beschreibung der Liebesbeziehung, um die es im Song geht,
ist fiir das Thema ,,Popmusik und Religion“ schon geradezu paradigmatisch.

Neben einem Rap zu den 95 Thesen und diversen Martin-Luther-Musicals
fithren die meisten Treffer auf Google und You Tube schnell zu Martin Luther
King (von dem auch unser schwarzer Soulmusiker seinen Namen haben wird)
und - fast im selben Atemzug - zu Barack Obama, der als popularkultureller
Redivivus von Martin Luther King inszeniert wird. Einige Fundstiicke in die-
ser Linie mogen das belegen. Sie fithren uns vor allem die religiésen Dimen-
sionen dieser popkulturellen Inszenierungen im politischen Kontext auf den
Spuren Martin Luther Kings uniibersehbar vor Augen (und Ohren):

Beispiel 2: ,Yes we can” (Will.[.Am)

Der schwarze Sanger der Black Eyed Peas Will.L.Am hatte 2008 ohne jegli-
ches Involviertsein in die Wahlkampfkampagnen vollig unaufgefordert ein
Video produziert mit dem alten Gewerkschaftsruf ,Yes we can® als Titel, den
Barack Obama als Leitmotiv fiir seine Kampagne benutzte. Dazu lud er vie-
le bekannte Schauspieler/innen und Musiker/innen zur Mitwirkung ein. Das
schlicht gehaltene Video in schwarz-weifd collagiert eine flammende Original-
rede Obamas bei den 2008-Primaries in New Hampshire (die im Originalton
zu horen und ab und zu mit Bildern zu sehen ist) mit den parallel die glei-
chen Zitate sprechenden oder singenden Stars der amerikanischen Popkul-
tur, unterbrochen von einem akustischen Hip-hop-call-and-response-Refrain
(»Yes we can®). Im Text wird auf Glaubensbekenntnisse der amerikanischen
Nation, auf messianische Freiheitserwartungen, auf den Pioniergeist, auf die
afro-amerikanische Befreiungsgeschichte und in Parallelisierung zu Mose auf
dem Berg Nebo auf Martin Luther King hingewiesen, der in seiner berithmten
Rede vor dem Capitol in Washington (,,I have a dream®) sich wie Mose auf
dem Berg stehen und in das verheiflenen Land der Freiheit blicken sah. All das
soll Wirklichkeit werden kénnen: Yes we can!

Beispiel 3: Barack Obama als Martin Luther King, Jr.

In einem weiteren Fundstiick wird genau diese Parallelitit Barack Obamas mit
Martin Luther King medientechnisch inszeniert, indem eine (nur visuell gezeig-
te) Wahlkampfrede Obamas mit Worten einer Originalrede Martin Luther Kings
unterlegt wird und anschlieflend, nach Beendigung der Rede Obamas, Gospel-
musik ertént. Man braucht einen Moment, um den Unterschied zu merken.

Beispiel 4: Inauguration Concert for Barack Obama - U 2
Diese in den vorhergehenden Beispielen angesprochene Parallelitdt nimmt
die irische Band U 2 wihrend ihres Auftritts beim Inauguration Concert am
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Capitol Hill in Washington auf, als sie ihren Welthit ,,Pride - In the name of
love® beisteuert. Im Text wird die Traditionslinie von Jesus bis Martin Lu-
ther King besungen. In der Anmoderation weist der Sdnger Bono auf Martin
Luther Kings berithmte Rede ,,I have a dream® an dieser Stelle hin, mit dem
Vermerk, dafl dieser Traum nun Wirklichkeit geworden sei!

Beispiel 5: Inauguration Concert for Barack Obama - Bruce Springsteen

An gleicher Stelle inszeniert Bruce Springsteen seinen Aufstands-/Aufer-
stehungs-Song ,The Rising” mit einem groflen schwarzen Gospelchor in
kirchlicher Chorkleidung. Spétestens hier sind die Grenzen zwischen civil
religion und afro-amerikanischer Spiritualitétstradition beim Konzert zur
Amtseinfithrung des ersten schwarzen amerikanischen Pridsidenten nicht
mehr erkennbar. Die Gottesdienstanklinge sind uniiberseh- und uniiber-
horbar.

Das letzte Beispiel soll dazu dienen, den Blick von Obama und Amerika nach
Deutschland hin zu weiten:

Beispiel 6: Gronemeyer-Stadionkonzert - Konzertanfang'

Man sieht die Vorbereitungen der Band vor einem Auftritt im Gelsenkir-
chener Parkstadion: Die Band bildet noch im Backstage-Bereich einen Kreis,
um sich einzuschworen. Gronemeyer schiittelt zahireichen Fans auf dem Weg
zur Bithne die Hinde, manche scheint er gar zu ,,segnen®. Spannung baut sich
auf, das erste Lied beginnt, Gronemeyer betritt langsam singend die Biihne,
die noch verhiillt ist, und erst als die Band voll einsetzt, fallt der Vorhang und
die Bithne erstrahlt in vollem Licht.

Auch an dieser Stelle eine kurze Auskunft iiber meine Motivation, ausge-
rechnet dieses Beispiel zu beriicksichtigen. Es schliefit nicht nur nahtlos an
das vorhergehende Beispiel an, sondern es verbindet sich fiir mich damit
auch ein familidres Aha-Erlebnis. Als ich diese DVD das erste Mal anschau-
en wollte, war mein damals 2 %-jahriger Sohn dabei und kommentierte diese
ersten Minuten der Eingangssequenz mit dem Ausspruch: ,,Boh Papa, schau
mal: groffe Gemeinde®! ,,Richtig” sagte der Papa, genauso erstaunt wie spon-
tan zustimmend und hitte sich gerne schon mit diesem kleinen schlauen
Kerl und seiner guten intuitiven Wahrnehmung tiber die Vergleichspunkte
der Gemeinde bei Gronemeyer und der seiner heimatlichen Kirchengemein-
de unterhalten. Erstere kannte er bis dahin noch nicht, letztere aber doch
sehr wohl, hatte er doch erst kurz vorher beim Krippenspiel erste Biihnener-
fahrungen gemacht. Und ja, er hat Recht: Dort kommen Menschen in einem
besonderen Raum zusammen, um zu singen (das gefiel ihm mit am meisten
in der Gemeinde), sie werden nicht selten am Eingang von einem besonde-
ren Menschen begriifit; in den Gottesdiensten, die er bisher kennengelernt
hatte, war auch schon mal eine Band zugegen, es durfte gelacht werden. Er

1 DVD: Herbert Gronemeyer, Mensch - live, K6ln 2003.
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geht dort gerne hin, in diesen besonderen Erlebnis-Raum ,Gemeinde, in
dem es anscheinend auch immer um etwas sehr Wichtiges geht. Dariiber
wiirde ich gerne mit ihm weiter philosophieren, wenn er dann einmal élter
ist: Dariiber, daf§ sich tatsdchlich liturgische Qualititen eines Popkonzertes
ausmachen lassen; dariiber, daf} hier Menschen sich in und mit der Musik
in den ésthetischen Mitvollzug des Thematisierens menschlicher Grundfra-
gen mit hineinnehmen lassen und die Grundelemente dieser Liturgie sicher
und meist auswendig beherrschen, wihrend sie doch in der Liturgie eines
evangelischen Sonntagmorgengottesdienstes womaglich eher hilflos wiren.
Daf3 sie Kraft aus dieser Gemeinde auf Zeit beziehen; dafl die Songs und
Verkiindigungsinhalte eines Herbert Gronemeyer sie mit in den Alltag be-
gleiten - Inhalte, die auf dieser Tournee zu seiner CD ,Mensch“ geradezu
programmatisch den Menschen zwischen Licht und Dunkel, Treue und Ver-
rat, Dummbheit und Zukunftshoffnung sowie immer wieder zwischen Tod
und Leben zeichnen und im Mitsingen Anteil an einer religiésen Ausrich-
tung geben, in einem leise, aber vernehmbar angedeuteten Glauben an ein
Tragendes in und hinter diesen Polarititen - freilich ohne je das Wort Gott
direkt an- oder auszusprechen. Ein Fundstiick, bei dem ich gerne zugebe,
dafl mich der Song ,,Der Weg®, in dem er den frithen Krebstod seiner Frau
verarbeitet, mehr als einmal tief angeriihrt hat. Seitdem wurde er auf zahl-
reichen Beerdigungen gespielt, ganz ohne Kontrafaktur, mit dem ,,sdkula-
ren” Text, der fiir viele Menschen, eine spirituelle Dimension angesichts des
Todes eroffnet hat.

Konnte man dies als spirituellen Export aus der sdkularen Musikkultur in
die Kasualhandlungen der Kirchen bezeichnen," so gibt es im Gronemeyer-
Konzert, bei der letzten Zugabe, einen Re-Import einer geistlichen Tradition
in den Raum eines Popkonzertes, den man nur ganzlich blind als ,,sdkular® im
Sinne von religionslos bezeichnen kénnte.

Beispiel 7: Gronemeyer-Stadionkonzert — Schlufl

Herbert Gronemeyer singt solo am E-Piano als Zugabe ,,Der Mond ist aufge-
gangen® von Matthias Claudius. Die DVD zeigt Ergriffenheit und Mitsingen
im Publikum.

So weit so gut. Nun kénnte man einwenden: Typische Fundstiicke eines Theo-
logen, der findet, wonach er sucht. Stimmt. Aber ich halte dagegen. Machen Sie
selbst den Test: Gehen Sie in einen CD-Laden und schauen sich nur die Neu-
verdffentlichungen an, ob sich religios erkennbare Stiicke, Bilder, Texte darauf
finden. Schauen Sie einmal ein bis zwei Stunden MTV oder Viva, ob sich religi-
0s erkennbare Symbole, Bilder, Inszenierungen finden. Gehen Sie einmal in ein
Konzert von Gronemeyer, Pur, Madonna, den Black Eyed Peas oder wem auch

" Vgl. dazu das Themenheft ,Musik im Trauergottesdienst, Thema Gottesdienst 18, Diissel-
dorf 2002; Eberhard Hauschildt, Unterhaltungsmusik in der Kirche. Der Streit um Musik bei
Kasualien, in: Gotthard Fermor/Hans-Martin Gutmann/Harald Schroeter (Hg.), Theophonie.
Grenzginge zwischen Musik und Theologie, Rheinbach 2000, 285-298.
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immer oder schauen sich ihre DVDs an. Diese Kultur ist so voll von Religion,
daf eine theologische Beschaftigung damit unabwendbar ist."?

Denn die Frage bleibt: Was ist an den Konzerten, Texten, Videos, den ver-
wendeten Symbolen, musikalischen Strukturen, den Rollenspielen, der Auf-
fithrungspraxis denn tatsichlich ,,religiés“? Ist das nicht alles postmodernes
Spiel, eingebettet im kulturindustriellen Verkaufszirkel, der sich quasi-religi-
oser Gefiihle bedient, um die Verkaufszahlen zu steigern? Sicher ist fast alles,
was wir an Popmusik 6ffentlich wahrnehmen kénnen, Teil eines u.a. auch
stark globalisierten Marktes. Aber ist die religiose Wirkkraft dieser offenen
Kunstwerke (denn das bleiben sie in der Rezeption trotz Markt immer) denn
damit schon verstrahlt? Ich meine nein. Dennoch wird es an dieser Stelle im-
mer dringender zu kliren, wovon vorlaufig die Rede sein soll, wenn immer
wieder das Wort ,,Religion” bemiiht wird, um diese Phdanomene zu charakte-
risieren, bevor wir uns der Frage zuwenden, warum so haufig Religion in der
Popmusik zu finden ist.

3. Begriffliche Verstindigungen: Popmusik - Religion

Von Popmusik ist hier die Rede in bezug auf den meist synasthetisch gestalte-
ten Phinomenkomplex, der sich aus der Schnittstelle des Rock 'n’ Roll als des
Scharniers zwischen afro-amerikanischer Musiktradition und der sich von
ihr herleitenden Popmusik entwickelt hat. Auf eine weitergehende, immer
notige Differenzierung der musikalischen Merkmale von Popmusik auf der
korperlich-bewegten, der imaginativen und der geistigen Ebene verzichte ich
hier nur aus Platzgriinden.

Religion 1483t sich aus meiner Sicht in der Popmusik aufspiiren, analysieren
und theologisch als Herausforderung begreifen kann, wenn man zumindest
drei Fragerichtungen berticksichtigt:

1. In ,traditionsgeschichtlicher” Perspektive kann gezeigt werden, dafl Popmu-
sik in einem erheblichen Mafe in Texten, Musik und Bildinszenierungen auf ge-
pragte Traditionsgehalte von Religionen und Religionsgemeinschaften selektiv-
synkretistisch Bezug nimmt. Unter Traditionsgehalten sind hier Erzdahlungen,
gepragte Begriffe, Symbole, Mythen, Bild- und Musikelemente zu verstehen.

2. Religionssoziologisch: Popmusikalische Phinomene kommen als ,re-
ligiose” in dieser heuristischen Perspektive in den Blick, wenn sie sich auf
besondere Organisationsformen (z.B. als Kult, Ritual), besondere Orte (an
»heiligen® Orten), besondere Zeiten (Festzeit, Ritualzeit) und Rollen (Priester,
Schamane, Messias, Prophet, Stellvertreter) ansprechen lassen.

"> Diese Beschiftigung hat inzwischen auch schon eine breite Forschungslandschaft etabliert,
vgl. exemplarisch: Harald Schroeter-Wittke, Popkultur und Religion. Best of ..., Jena 2009;
Kristian Fechtner u.a. (Hg.), Handbuch Religion und Populire Kultur, Stuttgart u.a. 2005.

" Die folgenden Uberlegungen finden sich ausfiihrlich in: Gotthard Fermor, Ekstasis. Das religiose
Erbe in der Popmusik als Herausforderung an die Kirche, Stuttgart u.a. 1999. Kurzfassung u.a.
in: Wolfgang Kabus (Hg.), Popularmusik, Jugendkultur und Kirche, Frankfurt a. M. 2000, 33-52.
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3. Religionsphdnomenologisch: Transzendenz kann in popmusikalischen
Phinomenzusammenhingen als Schwellenerfahrung bestimmt werden. Pha-
nomene in der Popmusik lassen sich als ,religiose ansprechen, wenn sie als
yliminale“ Phanomene identifiziert werden konnen (von lat. limes = Grenze,
Grenzwall). Als religiose Phanomene in der Popmusik sind unter diesem Ge-
sichtspunkt also solche anzusprechen, die als Grenzerfahrung, als entgren-
zende Phinomene wahrgenommen werden konnen. Diese Entgrenzungser-
fahrung kann dann sinnvollerweise als eine transzendierende aufgenommen
werden, wenn sie in der Beanspruchung kultureller Zeichen (also in der syn-
asthetisch inszenierten Popmusik) auf ein Unverfiigbares, in ihrer Gestaltung
nicht Einholbares, verweist. Also in etwa das, was man mit und iiber Thomas
Luckmann hinaus als ,,groffe Transzendenzen®bedenken kann."

Nicht in jedem Beispiel, aber enorm haufig lassen sich alle drei Suchrichtun-
gen zur Bestimmung der Religiositit von Popmusik positiv beantworten. Die
letzte Perspektive ist dabei auch immer kritisch anzuwenden, da nur sie dazu
geeignet ist, ,Religion” mit Transzendenzbezug von ,,Religion” als funktiona-
lem Aquivalent ohne Transzendenzbezug zu unterscheiden, was in der theo-
logischen Durchfiithrung dieser heuristischen Perspektive unverzichtbar ist.

Die Art und Weise der Thematisierung und Inszenierung von Religion in
der so aufgespiirten Popmusik ist Bedingungen unterworfen, die die Popmusik
mit den Kennzeichen der Lebbarkeit von Religion in der heutigen Erlebnis-
und Mediengesellschaft insgesamt teilt. Diese Kennzeichen kénnen hier nur in
einigen wenigen Stichworten markiert werden. Zu nennen sind zumindest die
Aspekte der Erlebnis- und Wahlreligiositit, der pluralen und synkretistischen
Aufficherung sowie der Individualisierung und Privatisierung von Religion."

Funktionale Theorien ordnen Popmusikphinomenen auf dem Horizont
solcher gesamtgesellschaftlicher Beschreibung gerne den Status von funktio-
nalen Aquivalenten zu, wobei man bei der Erklarung der Phinomene diese oft
zu Koordinaten einer Ersatzreligion degradiert. Ob dieser Sprachgebrauch die
Phianomene trifft, wird aus gutem Grund bezweifelt.

Dieser eher negativen Lesart der Phinomene mdchte ich eine andere ent-
gegensetzen, die zeigen will, dafl Popmusik, auch in der Fragerichtung der
dritten (kritischen) Perspektive, potentiell eine religionsgenerierende Erfah-
rung ist.

4. Das religiose Erbe in der Popmusik

Ich gehe dabei von der These aus, daf3 auch die musikalischen Strukturen
von Popmusik religionsproduktiv und -generierend wirken. Weil Popmusik in
ihren verschiedensten Kontexten am Erbe der afro-amerikanischen ekstati-

4 Vgl. dazu Hubert Knoblauch, Populire Religion. Auf dem Weg in eine spirituelle Gesell-
schaft, Frankfurt a. M. 2009.
5 Vgl. ebd.
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schen Musikreligiositit partizipiert, ist Religion in ihr kein Zufallsprodukt.
Ich behaupte: Produzenten und Rezipienten von Popmusik spiiren unter Um-
stinden, daf3 sie durch die Art eines spezifischen Musikerlebens sozusagen
auf Religion stoflen oder gestoflen werden, dafd sie teilhaben an einem Erbe,
das man getrost als ,religiés“ bezeichnen kann und dessen sie sich mehr oder
weniger bewuf3t sind. Ganz so abwegig scheint diese Behauptung dann nicht
mehr, wenn wir uns vor Augen fithren, welchen Traditionen sich die Popmu-
sik verdankt, welches ihre Wurzeln sind. Sie entstammt musikalisch aus reli-
giosen Traditionen, aus der verwickelten Geschichte der afro-amerikanischen
Musik zwischen Spirituals und Blues, zwischen ekstatischem Gemeindegot-
tesdienst und ekstatischen Tanz- und Konzertabenden. Diese Spannung war
ihr Ferment und ist bis heute ihr religioses Erbe.

Die expressiven Gehalte der Stimmgebung, das Gemeinschaftserlebnis-
se ermoglichende call & response-Prinzip, die ekstatisch-transzendierenden
Wirkungen des Rhythmus, das Paradox von Wiederholung und Ekstase in
der Melodik und Harmonik, der offen-entgrenzende, spielerisch-prisentative
Charakter der Improvisationen - all dies sind musikalische Strukturen, die
sich u.a. der afro-amerikanischen Tradition verdanken. Sie sind in der Pop-
musik traditionsbildend geworden und insofern religionsproduktiv, als ,,Be-
wegung”“ (besonders im ekstatischen Ergriffensein) auch ,,meta-physisch® als
ein Moment von Transzendenz ausgerichtet sein kann. D.h. diese Musik hat
als diese Musik das Potential in sich, tiber sich hinauszuweisen (religionspha-
nomenologische Perspektive).

Dieses Erleben bedarf dann der symbolischen Verarbeitung. Somit ziehen
die spezifischen musikalischen Strukturen und Erlebnisgehalte der Popmusik
visuelle und sprachliche Manifestationen verschiedener religioser Traditionen
an. Bilder, Texte, Symbole, Mythen sind nétig, um dieses Erleben auf der Text-
und Bildebene von Musik zu spiegeln. Dies erkliart m.E. die Haufigkeit der
verwendeten Symbole, Bildwelten und Erzdhlungen aus religiosen Traditio-
nen (traditionsgeschichtliche Perspektive).

Ebenso dienen die kultischen und rituellen Inszenierungen von Popkonzer-
ten dazu, diese transzendenzoffenen Gehalte sozial zu erleben und die dafiir
notwendigen Ubergangsraume zu gestalten. Die Ubergangsenergien, die in
diesem Musikerleben frei werden, wollen gestaltet werden (religionssoziologi-
sche Perspektive).

Meine These ist: Durch die Teilhabe an diesen musikalischem Erleben, das
wir in einem Begriff als ekstatische Musikreligiositdt zusammenfassen kon-
nen, ist ein musikalisches Erbe prisent, das immer schon im Kontext religi-
oOser Vollziige gestanden hat.

Diese ,,Beerbungslinie®, die im Erleben aktiv ist, beginnt mit der westafri-
kanischen Musikreligiositét, in der der Rhythmus strukturierendes Prinzip
allen Lebens ist. Er verbindet Welten, stiftet Gemeinschaft, strukturiert das
Leben. In seiner ekstatischen Qualitidt ist er vor allem deshalb entscheidend
wichtig, da er das wesentliche Medium der Kommunikation mit der anderen
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Welt ist: Auch die Gétter und Ahnen sind dem Rhythmus unterworfen, und
man kann so mit ihnen in Kontakt treten. Im Rhythmus kreuzen sich die
Welten unserer Wirklichkeit.

Dieses religiése Erbe des Rhythmus blieb erhalten, als die frithen Sklaven
in Amerika diese Religiositit zwar ohne Trommeln, aber doch wippend, klat-
schend, schwingend in die ihnen nahegebrachten Hymnen der Baptisten und
Methodisten hineinsangen: Es entstanden die Spirituals, in denen - ganz auf der
Linie ihrer Herkunft — das Wie des Musizierens genauso wichtig war, wie das
Was der textlichen Inhalte, womit sie diese nicht selten auch verandert haben.

Noch etwas stirker haben die Bluesmusiker/innen das afrikanische Erbe
erhalten, indem sie sich z. T. bewufit auf Vorstellungen afrikanischer Religio-
sitat beriefen, um sich von den weiflen Christen abzusetzen, die ihre Unter-
driicker waren. Bluessongs waren oft Protestsongs. Und - das haben sie in
der gemeinsamen Wurzel aus den work songs mit den Spirituals gemeinsam
- sehr alltagsnah. Ein Thema, durchaus auch religioser Natur, unterscheidet
allerdings schon die Blues von den Spirituals: das Thema Liebe/Sex/Eros. Und
diese Spannung sollte fiir die Weiterentwicklung des religiésen Erbes in der
Popmusik entscheidend werden, wir sprechen von einer doppelten Wurzel der
Popmusik in den Spirituals und den Blues bzw. den Weiterentwicklungen im
Gospel und dem Rhythm & Blues.

Denn schon die ersten Protagonisten des Rock 'n’ Roll, der das wesentliche
Scharnier zwischen afro-amerikanischer Musikentwicklung und der der Pop-
musik ist, sind nahezu alle in charismatischen, meist pfingstlerischen Kirchen
grof3 geworden, haben dort durchaus ekstatische Musik im Gottesdienst ken-
nen und lieben gelernt, aber die gleiche Musik auch samstags in den Kneipen
(den juke joints) gehort, mit einem entscheidenden Unterschied: Nun war da
auch von Sex und erotischer Liebe die Rede. Diese Spannung zwischen sams-
tagabends und sonntagmorgens mufite sich irgendwohin auflésen, bei den
meisten zugunsten des Samstags, aber eben nicht ohne die religiésen Wurzeln
ihrer Musikpraxis zu vergessen. Im Gegenteil: Sie nahmen den Prediger nun
mit auf die Biihne, genauso wie das Empfinden von Ritual, von musikalischer
Gemeinde, von der transzendierenden Kraft der Musik, auch in den Texten.

Und so wurde aus der religiés-musikalischen Verehrung Gottes die eines
geliebten irdischen Gegeniibers, aber doch als higher love, in der die gottli-
che Macht der Liebe erfahrbar ist. Und dies hilt sich durch bis heute und ist
aus meiner Sicht das religiose Erbe der Popmusik, das sie mit seinen Wurzeln
in der Spannung der afro-amerikanischen Musikkultur verbindet, so dafl die
liturgischen Anmutungen eines Gronemeyer-Konzerts oder bei Bruce Spring-
steen'® auch gar nicht mehr verwundern miissen.

Dafl Musiker/innen sowie Musikrezipierende sich dieses Erbes bewufit
sind, ist natiirlich keineswegs zwingend, die ekstatischen Aspekte im Popkon-
zert konnen auch nur im hedonistischen Rahmen verbleiben.

1 Vgl. die Beispiele oben unter 2.
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5. Religion in der Popmusik - Herausforderungen fiir die Theologie

Ich mufl mich hier mit einigen Andeutungen begniigen, die eher program-
matisch den Horizont aufzeigen sollen, woriiber m.E. nachgedacht werden
mufl.”

5.1. Die Spuren der ekstatischen Musikreligiositit in der eigenen jiidisch-
christlichen Tradition miissen stirker bewufit gemacht werden. Tanz und
Musik im Alten und Neuen Testament sind keine Randphdnomene, sondern
veritable Ausdrucksformen einer reichen Glaubensmedialitit. Allein der Ge-
brauch der Musikinstrumente macht Vergleichspunkte z. B. auch zu schama-
nistischem Musizieren, wie dies in der Popmusik hiufig bemiiht wird, mog-
lich und auch nétig.

5.2. Die theologische Beurteilung von Naturreligiositat, die nicht selten
den Hintergrund fiir Phinomene ekstatischer Musikreligiositdt bildet, ist neu
zu priifen. Schon im Alten Testament bilden sich hier Ablehnungshaltungen,
die gegeniiber Musikpraktiken wie denen im Dionysos-Kult in neutestament-
licher Zeit wiederaufleben, die schopfungstheologisch als hochst fragwiirdig
einzustufen wiren.

Denn das ist ja die wirklich sprechende Herausforderung dieser ekstati-
schen Musikreligiositat, dafl sie — um einmal in der Sprache der Popmusik
zu bleiben - body language ist, eine entgrenzend-musikalische Sprache, die
nach anderer Sprache in Text, Bild und Symbol verlangt, und daf} sie Sex und
Religion im Zusammenhang sieht.

5.3. Gefragt ist eine wahrnehmungsoffene sowie deutungskompetente Kul-
turtheologie, die sich in Aneignung und Kritik in den Brennpunkten zwischen
Schopfungstheologie und Pneumatologie den Phidnomenen einer ekstatischen
Musikreligiositit so zuwendet, dafl sie in ihnen auch Phanomene geistlicher
Musik zu benennen vermag. Ihre transformative Praxis miifite jedoch imstan-
de sein, den integrierenden Impulsen des Geistes Christi folgen zu kdnnen,
wenn sie zu kirchlicher Musikpraxis werden wiirde.

5.4. Wir brauchen spezifischer eine pneumatologisch inspirierte Musik-
theologie, also eine, die von der Phinomenologie des Heiligen Geistes auch
auflerhalb der Kirche her arbeitet, die ihre Wahrnehmungs-, Deutungs- und
Inszenierungskompetenz interdisziplinar z.B. im Gesprich mit der Kulturan-
thropologie, der Religionssoziologie sowie der Religionsphinomenologie ent-
wirft. So kommen der Ritual- und Schwellen- bzw. Entgrenzungscharakter von
Musikerfahrungen, ihre Inszenierung als kleine, mittlere und grole Transzen-
denzen in den Zwischenrdumen des Alltags bis zu den kultischen Kontexten
eines Popkonzerts bzw. Technoraves sowie ihr grundsitzlicher Verweischarak-
ter auf ein sie Uberschreitendes in den Horizont theologischer Selbstklarung.'®

7 Ausfiihrlicheres s. bei Fermor, Ekstasis (s. 0. Anm. 13).

8 Vgl. - als ein Beispiel - den gelungenen Entwurf von Hubert Treml, Spiritualitit und Rock-
musik, Ostfildern 1997; ders., Anklinge. Von der Nihe der popmusikalischen Praxis zur Reli-
gion und vom theologischen Umgang mit beiden, in: Fermor u.a. (Hg.) (s. Anm. 11), 180-203.
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6. Religion in der Popmusik - Herausforderungen fiir die Kirche

Hier gilt ist es zundchst wahrzunehmen, daf in der kirchlichen Praxis von
kulturellen Milieus her argumentiert wird, wie sie inzwischen breit erforscht
werden.” Entscheidend scheint es mir dabei zu sein, diese Milieugebunden-
heit der Argumentation iiber Musik in der Kirche als kulturelles Phinomen
wahrzunehmen und ihr nicht schon eine theologische Gewichtung zu verlei-
hen. Bachs Chorile haben theologisch zunichst keine hohere Gewichtigkeit
als ein Popsong von Madonna, der nach dem Verhiltnis von Gebet, Liebe und
Christus fragt. Bach mag kulturell-geschichtlich ein hoheres Gewicht in vielen
Kirchengemeinden haben, aber daraus kann nicht auch schon ein Anspruch
abgeleitet werden, die Inhalte des Evangeliums fiir einen Grofiteil der Kir-
chenmitglieder damit angemessener zu inszenieren als mit einem Popsong.

Die Milieustudien weisen da einen ganz anderen Weg. Theologisch kann
man in der Diskussion nach den musikalischen Priferenzen in der Kirche
von dem bewihrten paulinischen Modell der Charismenlehre ausgehen, um
die kulturellen und die theologischen Fragen hilfreich zuzuordnen: In ihrem
theologischen Status unterscheidet sich die kulturelle Gabe der Orgelimpro-
visation iiber einen Cantus Firmus in keiner Weise von der einer ekstatischen
Inszenierung im Rockkonzert. Beide kénnen Ausdruck des Glaubens sein
und dem Aufbau der Gemeinde dienen, und es wire weder den Moglichkeiten
der Schopfung noch den Moglichkeiten der Entfaltung des Geistes gegeniiber
angebracht, hier kulturell vorzensieren zu wollen. Eine Ausblendung von Pop-
musik 1aft den Reichtum an Glaubenspraxis verarmen. Die Moglichkeiten
der Schoépfung wollen genutzt werden, um auch darin Evangelium zu verkiin-
den. Hier sehe ich von Luthers Musiktheologie her, wie sie Oskar S6hngen
analysiert hat, Ankniipfungspunkte in der theologischen Argumentation. Je-
doch, auch wenn hier - mit Paulus - schopfungstheologisch im Prinzip alles
erlaubt scheint, niitzt nicht alles dem Gemeinschaft bauenden Anliegen des
Geistes Christi. Hier liegt der Angelpunkt fiir eine kritisch-konstruktive kul-
turelle Zeitgenossenschaft von kirchlicher Praxis, wie ich sie mir in vierfacher
Weise vorstelle:

1. Sie ist aufgerufen, die vielfiltigen religiésen Inszenierungen in der Pop-
kultur wahrzunehmen. 2. Sie ist aufgerufen, auch dieser Glaubenskultur Rau-
me zur Verfiigung zu stellen. 3. Sie ist aufgerufen, im kritischen Dialog von
diesem Partner zu lernen, wie musikalisch Theologie getrieben wird, die in
den Lebenswelten relevant ist. Die Kirche sollte die sogenannte sakulare Pop-
musik als veritablen theologischen Gesprachspartner tatsichlich ernst neh-
men, vor allem deshalb, weil sie nicht von unverriickbaren Sprachwendungen
religioser Inhalte ausgeht, die dann musikalisch transportiert werden, son-
dern sich diese kreativ, prozesshaft, kritisch aneignet - musikalisch wie sym-
bolisch. 4. Sie ist aber auch aufgerufen, die Erlebnisprodukte einer solchen

¥ Vgl. Claudia Schulz/Eberhard Hauschildt/Eike Kohler (Hg.), Milieus praktisch, Gottingen
2008.
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Religiositdt auf ihre Relevanz fiir den Alltag und das gemeinsame Leben hin
zu befragen, d. h. Erlebnis und Leben im Zusammenhang zu betrachten. Hier-
bei ist das Kriterium der Integration deutlich einzufordern, damit die entgren-
zenden und transformierenden Potentiale der religiésen Erfahrungen in und
mit Popmusik nicht wieder verspielt werden. Im Rahmen der Erlebnisreligion
eines Popkonzertes wird diese Frage oft gestellt: ,Wie wollen wir leben?* Aber
ihre Beantwortung kann und darf den Alltag nicht ausblenden.

Martin Luther wire vielleicht nicht jeden dieser Gedankenginge so weit
mitgegangen, aber gerade seine musiktheologischen Auflerungen sind von
grundlegender dialogischer Struktur: Evangelium und Musik weisen bestin-
dig und gegenseitig aufeinander hin. Und: Seine Kontrafakturen, von denen
eingangs die Rede war, enthalten nicht unbedingt schon ein ,,kontra“ zu ihren
»sdkularen® Herkunftskontexten. Sie werden mit ihren Originaltexten ja auch
weiter gesungen und von Luther nicht bekampft (daher ist der Fachbegrif fiir
das zu beschreibende Phanomen auch nicht wirklich glicklich), auch wenn
Luther nicht, wie heute in der theologischen Popkulturforschung, ihre eigene
Theologizitit aufspiiren wollte. Anregungen in Luthers Theologie fiir solche
Streifziige zwischen Popkultur und Theologie gibt es m. E. jedoch zuhauf, die
uns ermutigen zu einer Theologie, die mit Martin Luther alles daran setzt, fiir
die Lebenswelt der Menschen relevant zu sein.

Professor Dr. Gotthard Fermor, Eifelweg 29, 53424 Oberwinter;
E-Mail: gotthard.fermor@arcor.de



Wirklichkeitsdeutung

Zur Allianz zwischen Theologie und moderner Kunst!

Von Frank Vogelsang

1. Wie ist das Wort Allianz zu deuten?

Der Untertitel des Vortrags mag erstaunen: Der Begriff Allianz ist nicht ge-
rade ein oft gebrauchter Begriff, um das Verhaltnis zwischen Theologie und
Kunst zu deuten. Hier scheint eher die Beschreibung eines freundlichen, aber
doch distanzierten Interesses angemessen, wenn man denn das komplizierte
Verhiltnis positiv beschreiben will. Doch oft ist sogar freundliches Desinter-
esse eine naheliegende Beschreibung. Die Kunst erinnert sich mit gemisch-
ten Gefiithlen an jene Zeiten, in denen die Kirchen die Hauptauftraggeber fiir
Kunstwerke waren und bestimmte inhaltliche Vorgaben mit den Auftrigen
verbanden. Sie interpretiert die Geschichte der Trennung von der kirchlichen
Hegemonie als einen Prozef der Emanzipation, als die Entwicklung zu einer
eigenstandigen Identitat. Auf der anderen Seite steht die Theologie, die in der
Regel distanziert-skeptisch den modernen Kunstbetrieb beobachtet und sich
in der Regel nur fiir jene Kunstwerke erwarmen kann, die bestimmten enger
gefafiten dsthetischen Kriterien folgen.

Was also kann angesichts dieser Situation der Begriff einer Allianz zwischen
Kunst und Theologie bedeuten? Nun ist der Begriff der Allianz aus dem politi-
schen Bereich entlehnt. Er kennzeichnet einen Zusammenschlufl von Staaten
zu bestimmten, genau definierten Zwecken, ohne daf dieser die Souverénitat
der einzelnen Staaten einschriankt. Eine Allianz ist also ein Zweckbiindnis
zweier verschiedener Partner. Auf das Verhiltnis von Kunst und Theologie
tibertragen heifit das: Es geht um ein Biindnis zu einem bestimmten Zweck,
das aber sich allein auf diesen Zweck hin gestaltet und ansonsten die Partner
in ihrer Selbstindigkeit belafit.

Der Titel des Vortrags weist nicht einfach auf einen gegebenen Zustand,
sondern impliziert eine Aufforderung, eine mogliche, aber noch nicht
verwirklichte Option: Wire es denkbar, daf sich Theologie und moderne
Kunst in eine klar definierte Allianz mit einem bestimmten Ziel begeben?
Die folgenden Gedanken wollen genau diese Moglichkeit erdrtern und die
Art und den Umfang dieser Allianz umreiflen. Sodann werden die Beitrige
zu beschreiben sein, die die beiden Partner der Allianz zu leisten in der
Lage sind.

! Vorgetragen beim Seminar , Luther und die Kunst“ in Bonn am 29. Mai 2010.
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2. Die Darstellung der Wirklichkeitsdeutung der Leonardo-Welt

Die dritte Grofle, die die Bildung einer Allianz so unterschiedlicher Partner
sinnvoll erscheinen lafit, ist die vorherrschende Deutung der Wirklichkeit
in unserer Zeit. Diese Deutung ist ein gesellschaftliches Phianomen, das die
Weltvorstellung der meisten Zeitgenossen weitgehend prigt. Sie speist sich
nicht aus religiésen Traditionen, auch nicht aus asthetischen Vorgaben der
Kiinste, sondern mafigeblich aus der grolen Erfolgsgeschichte der Naturwis-
senschaften und der mit ihnen einhergehenden Entwicklung der Technik. Es
ist einigermaflen heikel, die Wirklichkeitsdeutung, um die es hier geht, so eng
mit den Naturwissenschaften zu verbinden. Andere Beschreibungen verwen-
den auch eher die Ausdriicke neuzeitliche oder schlicht moderne Wirklich-
keitsdeutung. Jiirgen Mittelstral hat den Ausdruck Leonardo-Welt gepragt
und damit die technische Anwendung starker in den Blickpunkt geriickt.?
Das Phinomen ist komplex, da es nicht um eine philosophisch reflektierte
Position, sondern um ein gesellschaftliches Phinomen mit eklektizistischen
Verbindungen vieler einzelner Einsichten geht. In ihm spiegelt sich aber ein
grundsitzliches Verstandnis der Wirklichkeit, das grofle Wirkungen zeitigt.
Deutungen im Rahmen der Leonardo-Welt fithren zu selektiven Wahrneh-
mungen, die das Verstandene und Manipulierbare der Wirklichkeit betonen
und deren Geheimnisse, den weiten Raum des Unfafbaren, weitgehend igno-
rieren. Zudem dréngen sie auf Vollstandigkeit: Es geht um die eine Wirklich-
keit, iiber die man Urteile fillt, in der man erfolgreich handelt. Die einfachste
Charakterisierung dieser Deutung der Wirklichkeit lautet: Wir betrachten die
Wirklichkeit, als konnten wir sie uns von auflen ansehen, als seien wir Beob-
achter, die nach Belieben eingreifen konnen.

Diese Haltung dhnelt dem Zugang der naturwissenschaftlichen Forschung.
Deshalb mochte ich gleich zu Beginn die Differenz, die zwischen der angezeig-
ten Wirklichkeitsdeutung und den Naturwissenschaften existiert, benennen:
Die Naturwissenschaften sind als empirische Forschung an strenge methodi-
sche Vorgaben gebunden. Die Beachtung der Methoden, mit deren Hilfe Er-
kenntnisse gewonnen werden, ist fiir das wissenschaftliche Selbstverstindnis
zentral. Ein Text mit neuen naturwissenschaftlichen Befunden wiirde keinen
Review-Prozef einer wissenschaftlichen Fachzeitung passieren, wenn er nicht
genau die Methoden beschriebe, mit deren Hilfe die Erkenntnisse erlangt
wurden. Die fortschreitende Ausdifferenzierung der Naturwissenschaften ist
mafigeblich durch die Vergréflerung des Spektrums der Methoden bestimmt,
die wiederum eng mit den wachsenden technischen Fihigkeiten verkniipft
sind. Der Bezug auf Methoden bewahrt aber immer eine Erinnerung daran,
daf es um eine Erkenntnis unter spezifischen Voraussetzungen geht, nicht um
eine Erkenntnis im allgemeinen. Die naturwissenschaftliche Forschung war

? Jiirgen Mittelstraf, Leonardo-Welt. Uber Wissenschaft, Forschung und Verantwortung,
Frankfurt a. M. 1992.
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in bezug auf unser Wirklichkeitsverstindnis erfolgreich: Viele traditionelle
metaphysische Annahmen und Unterscheidungen haben sich als falsch er-
wiesen. Wihrend man zum Beispiel im Mittelalter die Existenz unterschied-
licher Substanzen annahm und damit den Himmel von dem Irdischen ka-
tegorial trennte, so ist diese Unterscheidung spatestens mit der Entdeckung
der Jupiter-Monde in Frage gestellt.’ Und hier, in der negativen Ausgrenzung
falscher Annahmen, liegt in der Tat eine Stirke der naturwissenschaftlichen
Erkenntnis. So kann Eberhard Jiingel die Moderne als Kritik der traditionel-
len Metaphysik auch fiir die Theologie begriifien, denn sie hilft, ein falsches,
ein absolutistisches Gottesbild zu beseitigen.! Das alte Gottesbild war durch
die metaphysischen Unterscheidungen abgesichert. Wenn man allein bei die-
ser aufklarerischen Seite der Naturwissenschaften bliebe, wire viel gewonnen:
ein freier Raum fiir die Entdeckung der Wirklichkeit und ein freier Raum fiir
die Entdeckung von Gott.

Nun aber bleibt die populdrwissenschaftliche Verarbeitung der Naturwis-
senschaften nicht bei diesem aufklirerisch-kritischen Kern, sondern man
folgert daraus schnell auf das Ganze: Dabei aber muf8 man sich nun nicht
mehr die Mithe machen, die Erkenntnisse in Hinblick auf die Methoden, die
zu ihnen verholfen haben, zu relativieren. Wenn falsche metaphysische An-
nahmen durch die naturwissenschaftliche Forschung widerlegt sind, kann sie
dann nicht ihrerseits auch ein Weltbild fundieren? Genau das geschieht be-
wufdt und unbewuf3t, und hier sind wir beim Kern des Problems. Wir haben
uns schon so sehr darin geiibt, dieses Weltbild zu fixieren, dafl wir nicht mehr
ohne es auskommen kénnen. Wenn man in einem Party-Gesprach Empérung
verursachen will, gelingt das kaum, wenn man etwa die Existenz Gottes in
Frage stellt. Das ist immerhin eine gute Hypothese. Wenn man allerdings die
Evolutionstheorie in Frage stellt, dann schligt einem genau jene Empérung
und Verstandnislosigkeit entgegen wie vielleicht vor 300 Jahren bei einer athe-
istischen Hypothese. Die Ergebnisse der naturwissenschaftlichen Forschung,
der Fortschritt der Wissenschaften erscheinen als eine zivilisatorische Grund-
bedingung, von der man sich nicht ungestraft verabschieden kann.

Die berechtigten Erkenntnisfortschritte der Naturwissenschaften sind ein
kontinuierlicher Nahrstoff fiir jene falsche Wirklichkeitsdeutung, auf die es
hier ankommt. Diese Deutung ist durch weitgehend ungenaue Adaption na-
turwissenschaftlicher Erkenntnisse bestimmt, die sie in ein umfassendes und
auf Vollstandigkeit ausgerichtetes Wirklichkeitsverstindnis einbindet. Priifen
wir uns selbst: Kaum jemand, der nicht eine Vorstellung davon hat, wie das
Weltall entstanden ist, namlich durch den Urknall. Kaum jemand, der nicht
eine Vorstellung davon hat, wie das Leben sich auf der Erde entwickelt hat,
vom Einzeller hin zum homo sapiens sapiens. Irgendwann zwischendurch

* Vgl. Paul Feyerabend, Wider den Methodenzwang, Frankfurt a. M. 1986, 145.
* Vgl. Eberhard Jiingel, Gott als Geheimnis der Welt, Zur Begriindung der Theologie des Ge-
kreuzigten im Streit zwischen Theismus und Atheismus, Tiibingen 72001, 51.



Wirklichkeitsdeutung 37

grasten Dinosaurier unter blauem Himmel auf griinen Wiesen, dann, ein
paar Jahre spiter, liefen die ersten Hominiden auf der offenen afrikanischen
Steppe. Schliefllich kaum jemand, der nicht eine Vorstellung davon hat, wie
das Denken zustande kommt, haben wir alle doch geniigend Bilder gesehen,
wie neuronale Aktivitaten sich in unserer Hirnsubstanz an bestimmten Orten
ausbreiten, sozusagen Gedanken, festgehalten in den Bilddaten der Compu-
tertomographen. All dies ergibt eine mehr oder minder geschlossene Vorstel-
lung davon, wie die Welt aufgebaut ist, von ein paar schwarzen Lochern viel-
leicht abgesehen, die wir bislang noch nicht richtig erkunden konnten.

Doch, und das ist nun der entscheidende Einspruch, die sich hier vollzie-
hende Folgerung auf das Ganze, die Ignorierung der methodischen Vorgaben,
die die Aussagekraft einzelner Erkenntnisse eingrenzen, ist in hohem Mafle
spekulativ und gerade nicht durch wissenschaftliche Forschung abgedeckt.
Die Wirklichkeitsdeutung hat trotz der vielféltigen unterschiedlichen Ele-
mente ein gemeinsames Charakteristikum: Sie behauptet, die Wirklichkeit
als Ganze ,,von auflen sehen zu kdnnen, so, als seien wir selbst nicht beteiligt.
Die Welt ist ein aufgespannter Raum, gefiillt mit sehr vielen unterschiedlichen
Dingen, die wir erforschen und deren Gesetzmafligkeiten wir erkunden. Wir
Menschen sind als Objekte selbst Dinge in dieser Welt, hochkomplexe Ein-
heiten, die erstaunlicherweise dazu befihigt sind, zu denken und intentional
zu handeln und eben diese Welt zu erforschen. Doch von wo aus beschreiben
wir auf diese Weise die Welt und uns als ihre Bewohner? Tatsdchlich sind wir
keine extraterrestrischen Wesen, sondern als leibliche Wesen ganz und gar in
das einbezogen, was wir beschreiben wollen. Das hat aber tiefgreifende episte-
mologische Konsequenzen; wir beeinflussen stets auf nicht nachvollziehbare
Weise das, was wir erkennen wollen. Ignorieren wir aber unsere Erkenntnissi-
tuation, fithrt das schnell zu spekulativen Schliissen. In einer naiven Haltung
versuchen wir, das Ganze der Welt und den Menschen ,,an sich® deuten zu
wollen. Diese Schliisse auf das Ganze sind aber in keiner Weise mehr durch
die naturwissenschaftlichen Forschungen abgesichert.

Sollten wir moderne Menschen nun also unsere endliche Erkenntnisfahig-
keit, die Problematik unseres eigenen leiblichen Eingebunden- und Beteiligt-
seins in diese Wirklichkeit vergessen haben? Ignorieren wir unsere Beheima-
tung in der Welt nicht gerade dadurch, dafl wir annehmen, wir konnten ein
umfassendes Bild gewinnen? Verwechseln wir nicht den abstrakten Raum
physikalischer Modelle mit dem Raum, in dem wir atmen, in dem wir tasten,
in dem wir leben?

Wenn man niher hinsieht, dann stellt man erstaunt fest, dafl es interes-
santerweise in den Vorstellungen der meisten Zeitgenossen doch erhebliche
Briiche, Inkonsistenzen und auch Widerspriiche zu den gerade genannten
dominanten Vorstellungen gibt. Zugleich mit den Annahmen der Leonardo-
Welt existiert ndmlich ein ungebrochenes Interesse an véllig anders gearteten
Vorstellungen. So boomt der im weiten Sinne religiése Buchmarkt mit einem
riesigen Angebot alternativer Deutungen, deren Stichworte, wahllos heraus-
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gegriffen, Reinkarnation, Reiki, Bachbliiten, Horoskope oder dhnlich lauten
konnen. Auch christliche Vorstellungen werden nicht einfach abgelehnt. Aber
es wird auch nichts mit Entschiedenheit behauptet; eine wilde Mischung von
Ansichten garniert die in sich geschlossene und hermetische Auflenansicht,
die sich auf wissenschaftliche Ergebnisse beruft. Nach meinem Dafiirhalten
sind beide Phdnomene aufs engste miteinander verbunden: Die Offenheit fiir
esoterische Mutmaflungen ist die Kehrseite einer Entwurzelung in einer ob-
jektivierten Welt.

Denn tatsichlich ist ja die Annahme falsch, wir konnten eine vollstandige
Beschreibung der Welt im Sinne einer Sammlung von analysierbaren Objek-
ten erstellen. Unsere Erkenntnissituation, bestimmt durch unsere leibliche
Existenz, ist eine andere. Wir spiiren, wir haben ein intuitives Verstindnis
davon, dafl unsere erfahrbare Wirklichkeit nicht in einer solchen abstrakt
strukturierten Beschreibung aufgeht. Die Wirklichkeitsdeutung der Leonar-
do-Welt selbst liefert fiir diese Ahnung allerdings keine Argumente und keine
Anbhaltspunkte. Viele Menschen spiiren, dafl das Bild, das in der Moderne
von der Wirklichkeit gezeichnet wird, unvollstindig ist, dafl da noch mehr
ist. Doch fiir dieses Mehr gibt es keine gemeinsame Sprache mehr. Wir sind
spracharm geworden, wenn es um die Deutung von Wirklichkeit jenseits des
wissenschaftlich Beschreibbaren geht.

3. Die Allianz zwischen Kunst und Theologie im Negativen

Hier sehe ich also eine grofle kulturelle Herausforderung in unserer Zeit, die
zu einer Allianz von Theologie und moderner Kunst fithren konnte. Auf der
Grundlage der geschilderten Situation ergibt sich eine zweifache Aufgabe: Es
geht zum einen um einen aufklirerischen Anspruch, den sowohl Kunst als
auch Theologie erheben konnen. Sie wenden sich in diesem Sinne gegen eine
zu einfache Schlieffung der Weltbeschreibungen durch einen naturalistischen
Ansatz. Es geht darum zu entdecken, wie unendlich viel reicher die Wirklich-
keit ist, und auch, wie viele fundamentale Geheimnisse auch heute noch in
sie eingelassen sind. Bei dieser Aufgabe ist die Allianz leicht zu vergrof3ern.
Hier kann man auch eine sich kritisch verstehende Philosophie nennen, etwa
die Position von Jiirgen Habermas, der vor einer Hegemonie naturalistischer
Positionen warnt und Argumente fiir deren Unhaltbarkeit sammelt.’ Diese
erste Aufgabe hat zunéchst einmal eine negative, kritische Ausrichtung, sie
wendet sich gegen falsche Anspriiche. Der Zweck dieses Blindnisses, der Alli-
anz, besteht darin, eine allgemein gewordene reduzierte Vorstellung von der
Wirklichkeit in der Moderne in Frage zu stellen.

5 Vgl. Jiirgen Habermas, Zwischen Naturalismus und Religion. Philosophische Aufsitze, Frank-
furt a. M. 2005.
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Wenn ich im folgenden von der Kunst, aber auch von der Theologie rede,
dann vollziehe ich eine eigentlich nicht statthafte Verkiirzung. Denn weder
gibt es die Kunst noch die Theologie. Es lassen sich leicht zu den dargestellten
Akzenten auch Gegenbeispiele finden. Doch die Gegenbeispiele machen die
Ausfithrungen nicht wertlos. Denn es kommt auf die innere Konsistenz des
Gesagten an. Ich mochte also nicht eine umfassende Definition von Kunst
oder Theologie nahelegen, sondern vereinfachte, aber plausible Beschreibun-
gen von komplexen Arrangements anbieten, die bei unserer Fragestellung er-
hellend sein konnen.

Wie also konnen Kunst und Theologie der naturalistischen Herausforde-
rung begegnen? Die Kunst nimmt sich dieser Aufgabe an, indem sie den Be-
trachter mit Objekten konfrontiert, die ihn aus seiner gewohnten Sicht der
Dinge herausreiflen. Die Kunst erinnert, so eine Formulierung von Maurice
Merleau-Ponty, daran, ,daf3 sich das Sehen aus der Mitte der Dinge heraus
vollzieht“® Das geschieht nicht kognitiv, das geschieht nicht thetisch, das ge-
schieht aber so, daf} der Betrachter, die Betrachterin, in der Begegnung mit
dem Kunstwerk etwas zu spiiren bekommt; dieses zeigt etwas von der Wirk-
lichkeit, was wir nicht verrechnen konnen. Das Kunstwerk bietet sich im
gliicklichen Fall nicht als ,,das Ding da“ an, sondern es kommt néher, nimmt
einen eigentiimlichen Kontakt auf, geht mit dem Betrachter eine Koexistenz
ein, in dem nicht mehr so klar ist, was wem zugehort, was Betrachter und was
das Betrachtete ist.

Die Kunst entzieht sich der objektiven Verdinglichung. Selbst ein Ding,
das als objet trouvé scheinbar nur ein zufilliges Ding sein will, ist in dem
Rahmen, in dem sich Kunst prisentiert, also etwa in einem hochartifiziellen
Ausstellungsraum, nicht mehr nur Ding. Die Kunst ist auf den Betrachter an-
gewiesen wie ein technischer Gegenstand auf den Benutzer, aber auf andere
Weise. Denn der Betrachter von Kunst kann sich der Kunst nicht bemich-
tigen, wie ein Nutzer des technischen Gerites. Es handelt sich im gelingen-
den Fall um eine nicht verrechen- und manipulierbare Beziehung, weil der
Betrachter das Kunstwerk nicht in einem intentionalen Zugang dominiert.
Nun muf allerdings ein grofles Aber folgen, denn im wirklichen Leben kann
diese intendierte Beziehung auch scheitern, die Uberginge sind flielend. Eine
sensible Nutzerin eines technischen Gerites kann sich durch das Artefakt auf
existentielle Weise herausgefordert fithlen, ein Besucher eines Museums kann
einen kulturellen Nachmittag gestalten und sein Repertoire an klugen Bemer-
kungen erhéhen wollen.

Die Kunst bewahrt aber im gelingenden Fall eine Ahnung davon, wie we-
nig wir uns der Wirklichkeit bemiéchtigen konnen. Wie geht die Theologie
vor? Die kritische Aufgabe nimmt nun die Theologie zum Beispiel dadurch
wahr, daf? sie auf die Dimensionen weist, die unser Leben immer schon aus-

¢ Maurice Merleau-Ponty, Das Auge und der Geist. Philosophische Essays, hg. von Christian
Bermes, Hamburg 2003, 280.
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machen, iiber die wir aber nicht verfiigen. Jedes Leben und jeder Mensch ist
auf anderes Leben, andere Menschen angewiesen, ohne dafl wir uns ihrer je
versichern konnten. Unsere Existenz ist fundamental ungesichert, Heimat ist
immer gefdhrdet. So zeigt sich, dafl wir bei aller Kunstfertigkeit und techni-
scher Raffinesse unsere Existenz nicht sichern konnen, dafl wir so mit einem
Gesetz konfrontiert sind, an dessen Bedingungen wir mit dem Wunsch der
Absicherung notwendig scheitern: Securitas, Sicherheit herzustellen, ist keine
Menschenmoglichkeit.

Wir Menschen haben ein Bediirfnis nach Sinn in unserem Leben. Aber
auch dieser Sinn ist mit keiner Technik und mit keiner wissenschaftlichen
Analyse zu erzwingen. Sinn zeigt sich oder zeigt sich eben auch nicht. Sin-
nerfahrungen sind immer fragil. Mit der Warum-Frage - auch wenn man sie
im naturwissenschaftlichen Kontext stellt, etwa: Warum sind die Naturkon-
stanten genau so und nicht anders, warum also kann es Leben auf dieser Erde
geben? - kommen wir zu keinem Ende. Hier duflert sich unsere existentielle
Grundsituation, die wir gerade aus theologischen Griinden nicht tiberspielen
diirfen, denn ihre Beachtung hindert uns, unsere Situation mit der Gottes zu
verwechseln.

Durch das negative Argument entsteht Raum, 6ffnet sich eine Wirklichkeit,
deren Untiefen immer wieder neu auszuloten sind, die sich jeder technischen
und rein analytischen Verfiigbarkeit entzieht, weil es konstitutiv auf die Betei-
ligung dessen ankommt, der die Wirklichkeit erfahrt. Hier wird die unbetei-
ligte Auflensicht aufgehoben, hier geht es darum, den Moment des Kontakts,
des Eingebundenseins zu betonen. Das ist ein Aufruf zu einer Kultur, die
unsere Endlichkeit ernst nimmt, die nicht iiberspielt, dafy wir als Menschen
Fleisch von dem Fleische der Welt sind, die unterstreicht, dafl wir uns zwar
von dem Sichtbaren distanzieren kénnen, dafl wir uns aber niemals aus dem
Sichtbaren herauslosen kénnen. Wir haben die Wirklichkeit so wenig unter
Kontrolle und so wenig verstanden, wie wir uns selbst unter Kontrolle oder
verstanden haben. Umfassende Transparenz ist und bleibt eine Illusion. Wir
sind Teil dieser Wirklichkeit und partizipieren an ihrem Geheimnis.

4. Die Allianz zwischen Kunst und Theologie im Positiven

Aber die Allianz zwischen Theologie und Kunst kann auch noch weiter rei-
chen als bei dieser Aufsprengung des hermetischen und naturalistischen
Weltbildes der Moderne. Weiter reicht das Vorhaben, starke Bilder zu entwik-
keln und Wahrnehmungserlebnisse zu fordern, die es fiir moderne Menschen
erfahrbar machen, wieso und in welcher Weise die Wirklichkeit viel reicher
ist als eine naturalistische Beschreibung es auszudriicken in der Lage wire.
Wir brauchen ein lebendiges und ausdrucksstarkes Verstandnis fiir das Offe-
ne und Geheimnisvolle, das auch im Nahbereich unserer Wirklichkeit waltet,
und dieses Verstindnis werden wir nur erlangen, wenn wir uns auf die ent-
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sprechenden Dimensionen der Erfahrung einlassen. Es gibt viel zu entdecken,
nicht nur im Weltall, sondern auch direkt vor unserer Nasenspitze, wahr-
scheinlich sogar dort am meisten. Wie ist es denn mit jenen Atmospharen, die
uns tagtaglich umgeben? Spiiren wir ihren Reichtum, ihre Vagheit und ihre
nur begrenzte Gestaltbarkeit?

Die Kunst kann uns helfen, unsere Sinne zu sensiblisieren, neu auf Struk-
turen, auf Farben, auf Formen zu achten, die uns entgehen, wenn wir unsere
Augen auf die Ferne fixieren und die Dinge nur noch starr betrachten, als
betrachteten wir sie von auflerhalb der Welt. Wer ein Gespiir fiir das Nahe
entwickelt, erlebt mehr. Zu der Sensibilisierung kommt eine gewisse Locker-
heit hinzu. Wer seine Umwelt stets als Ansammlung von Dingen zu katego-
risieren versucht, der bleibt an Oberflichen hingen. Wer alles im Sinne einer
Idealsprache auf den Begriff bringen will, ignoriert die Tiefendimension von
Sprache. Denn Sprache, das zeigt die Poesie, kann nicht nur fixieren, sie kann
auch die Verhiltnisse ins Schwingen bringen. Wer mit moderner Kunst um-
geht, braucht eine Offenheit des Geistes. Ein lexikalisches Wissen ergibt sich
daraus nicht. Und man braucht die innere Spannkraft, um ihre Offenheit und
Uneindeutigkeit auszuhalten. Aber dann wird man auch beschenkt mit einer
Vielzahl von Eindriicken, die helfen konnen, das Leben in seinem Reichtum
noch einmal neu schitzen und entdecken zu lernen.

Auch die Theologie weiff darum, daf} das Entscheidende in der Nihe ge-
schieht. Wie lautete die Predigt des Evangeliums, mit der Jesus sein Wirken
begann? , Tut Bufle, denn das Himmelreich ist nahe herbeigekommen.“ (Mt
3,2) Das Reich Gottes ist nah, ja sogar mitten unter uns (Lk 17,21), und die,
die Augen haben zu sehen und Ohren haben zu héren (Mt 13,16), konnen dies
erkennen. Die Gleichnisse haben nach Jingel nicht darin ihre Pointe, daf sie
statische Analogien zu fernen Dingen aufstellen, sondern dadurch, dafi sie die
Verhiltnisse durch das Ankommen Gottes in Bewegung bringen.” Das nahe
Gottesreich 1488t diese Welt nicht wie sie ist. Doch wie konnen wir das wissen,
wie konnen wir das erfahren? Sicherlich nicht so, dafl wir die Augen auf Fern-
sicht stellen und die Dinge abstrakt betrachten. Die Gestalt dessen, der unter
die Rduber gefallen ist, kann man abstrakt betrachten und dann voriiberge-
hen. Man kann sich aber auch die Situation durchaus im korperlichen Sinne
»zu Herzen® gehen lassen und so in dem Verletzten den Néchsten erkennen.

Es kommt also fiir die Theologie im positiven Sinne darauf an, die Erfah-
rungen mit Gott nicht nur auf Transzendenzerfahrungen einzuschrinken,
sondern es geht um die Einweisung in die alltaglichen Erfahrungsmomente,
die wir besser verstehen konnen, wenn wir sie als Erfahrungen mit Gott deu-
ten und erleben. Das tagliche Brot zum Beispiel ist auch in unserer gut ver-
sorgten Gesellschaft in keiner Weise banal, sondern auch fiir uns notwendige
Grundlage und Geschenk an unser Leben. Es geht darum, daf3 wir die Fahig-

7 Vgl. Jiingel (s. Anm. 4), 390. Vgl. auch Christian Link, Die Welt als Gleichnis. Studien zum
Problem der natiirlichen Theologie, Miinchen 1976. 302.
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keit erlangen, diese Dimensionen der Wirklichkeit, in der wir uns befinden, so
zum Ausdruck zu bringen, daf} die distanzierende Auflenansicht auf die Welt
aufgebrochen wird.

Die Wirklichkeit zeigt sich anders fiir denjenigen, der sie nah an sich her-
ankommen lifit, dem bewufit bleibt, wie sehr er oder sie in ihr verwurzelt
ist. Doch dazu miissen wir die Kunst beherrschen, uns offen zu halten, die
alltaglichen Kategorien der Verfiigbarkeit und Berechenbarkeit immer wieder
in Frage zu stellen und uns die Neugier zu bewahren, insbesondere die Neu-
gier fiir die Konstellationen, die sich entziehen, weil sie uns nah sind. Nur so
kann man Erfahrungen sammeln, die unsere Beziehung zu Gott bereichern.
Gerhard Ebeling hat einen Ausspruch von Luther aufgenommen und in be-
sonderer Weise betont: sola experientia facit theologum, die Erfahrung erst
macht den Theologen, die Theologin aus.® Erfahrung ist keine transzendente
Grofe, sondern immer auch gebunden an sinnliche Erfahrungen. ,Uberdies
erhalten fiir Luther gerade auch die gew6hnlichen, alltidglichen Erfahrungen
theologisches Gewicht, indem sie ihrer Tiefendimension nach Gotteserfah-
rung werden.” Gerade Luther verstand es wie kaum ein anderer, sinnliche
Erfahrungen fiir die Ausdeutung der Welt im Lichte des Evangeliums auf-
zunehmen, etwa wenn er in den Invokavit-Predigten Gott als einen gliithen-
den Backofen voller Liebe bezeichnet.” In ein und derselben ErschlieBung der
Wirklichkeit scheint auf diese Weise nicht nur das Gesetz, sondern auch das
Evangelium auf, denn unsere Wirklichkeit ist in das christologisch fundierte
Geschehen der Versdhnung voll und ganz einbezogen. Die Wirklichkeit kann
sich im Vorschein des Reiches Gottes zeigen; so zeigt sich die Gegenwart des
Geistes.

5. Die Begrenztheit der Allianz zwischen Kunst und Theologie

Die geschilderte Allianz zwischen Theologie und Kunst hat in der Opposition
gegen die hermetische Sicht der Welt von auflen eine negative und in der Er-
schlieBung neuer Dimensionen der Wirklichkeit eine positive Seite. Doch die
Allianz bleibt eine Allianz und hat damit auch klare Grenzen. Wenn man die
positive Weise der Ausdeutung der Wirklichkeit weiterentwickeln will, zeigt
sich schnell, daf8 hier sich die Wege zwischen den beiden Allianzpartnern
schnell wieder scheiden. Denn Kunst kann sich nicht dem theologischen Pro-
gramm verschreiben. Mag die eine oder andere Kiinstlerin oder der ein oder
andere Kiinstler aus dem personlich erlebten christlichen Glauben heraus ihre
oder seine Arbeit verstehen und bereit sein, noch viel weiter den gemeinsa-

¢ Gerhard Ebeling, Wort und Glaube, Bd. 3: Beitrage zur Fundamentaltheologie, Soteriologie
und Ekklesiologie, Tiibingen 1975, 10. Vgl. auch ders., Dogmatik des christlichen Glaubens,
Bd. 1, Tiibingen *1987, 42.

* Ebeling, Wort (s. Anm. 8), 10.

1 WA 10111, 56,2 f. (Predigt am 15. Mirz 1522).
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men Weg zu suchen, so distanzieren sich andere nun deutlich. Die christliche
Theologie hat die Aufgabe, gebunden an das Zeugnis der Bibel, die Welt in
der Beziehung zu Gott, unter dem Vorzeichen von Schopfung, Erlosung und
Versohnung zu deuten, die Kunst existiert dagegen in der Freiheit, sich gegen-
tiber allen nur moglichen kulturellen Vorgaben kritisch und distanzierend zu
verhalten.

Wir leben in einer in viele Dimensionen offenen Wirklichkeit, deren zentra-
le Geheimnisse wir nur erahnen kénnen. Gott ist tatsidchlich das Geheimnis
unserer Welt, er ist nicht nur ein jenseitiges Geheimnis. Wenn wir nun von
dem Geheimnis in unserem alltaglichen Leben nichts spiiren, dann verlieren
wir auch die Frage nach Gott. Unsere Kultur tendiert zu einer geheimnislo-
sen Welt, zu einer Welt, die wir iiberschauen. Davon zeugen insbesondere ihre
Bilder: etwa das Bild vom Urknall oder die Bilder von Gehirnaktivititen oder
auch die Bilder von Google Earth. Deshalb ist es erst einmal wichtig, eine Ah-
nung davon wiederzuerlangen, wie geheimnisvoll unsere Wirklichkeit auch
heute noch ist und immer sein wird. Unsere Leiblichkeit, unser Eingebunden-
sein in diese Welt, unsere Unfahigkeit, uns ganz und gar aus ihr herauszuldsen,
weist uns in die geheimnisvolle Nahe der Welt." Und gerade hier kénnte es zu
einer begrenzten Allianz zwischen Kunst und Theologie kommen. Sowohl die
Theologie als auch die Kunst kdnnen Ausdrucksformen, Metaphern, Struktu-
ren, Installationen und Szenarien entwickeln, die auf die existentielle Situation
des Menschen hinweisen, die sie erlebbar machen. Angesichts der Dominanz
der objektivierenden Bilder in unseren Vorstellungen gibt es viel zu tun.

Akademiedirektor Dr. Frank Vogelsang, Evangelische Akademie im Rheinland,
Mandelbaumweg 2, 53177 Bonn; E-Mail: frank vogelsang@akademie.ekir.de

' Vgl. auch Frank Vogelsang, Offene Wirklichkeit. Ansatz eines phanomenologischen Realis-
mus nach Merleau-Ponty, Freiburg i. Br./Miinchen 2011.



Das Sachregister der Weimarana aus der Sicht
des Theologen'

Von Albrecht Beutel

Fur die Aufgabe, das Luther-Register aus der Sicht des Theologen umfassend
und tiefenscharf darzustellen, wurde mir ein Zeitraum von 15 Minuten ge-
wiahrt. Diese Frist ist karg bemessen. ,,Des kargen bewthel ist keynem nucz®,
stellte Luther in seiner Auslegung von Jes 32,7 fest.” Nicht immer gereicht ei-
nem das Sachregister der Weimarana zum Trost.

Angesichts dieser dramatischen Terminierung sei mir eine weitldufige Vor-
bemerkung gestattet. Zu den Subskribenten der Weimarer Luther-Ausgabe
zahlte auch der in Korntal als Rektor amtierende Gustav Decker. Obwohl ihn
das in Band 2 eingeriickte ,Verzeichnis der Subskribenten® unter falschem
Vornamen verbucht hatte, setzte er den Bezug der Ausgabe getreulich fort.
Spater iibernahm sein dltester Sohn, der Stuttgarter Stadtpfarrer Eberhard
Decker, das Abonnement. Die erheblichen Anschaffungskosten lieflen sich
dadurch kompensieren, dafl der familidre Sommerurlaub regelmaglig um eine
Woche verkiirzt wurde.* Im August 1951 erreichte Eberhard Decker ein Schrei-
ben des Berliner Antiquars Fritz Haller. Darin hief§ es: ,Die Weimarer Luther-
ausgabe ... gehort zu den Werken, die von wissenschaftlichen Institutionen,
die infolge Verlust durch Kriegseinwirkungen ... ihren Biicherbestand neu
aufzubauen haben, benétigt werden. Zweck unserer Anfrage ist, festzustellen,
ob etwa die seinerzeit bezogene Lutherausgabe unbenutzt und entbehrlich ist.
... Sicher wiirden wir zu einem Abschlufl kommen, der Sie zufrieden stellen
wiirde“. Entriistet notierte Decker auf diesem Brief: ,,Denke nicht daran zu
verkaufen. Die Ausgabe liegt nicht brach!

Tatsachlich weist die Deckersche Weimarana intensive Gebrauchsspu-
ren auf, nicht allein in Form von Unter- und Anstreichungen, sondern auch
dergestalt, daf} auf dem Schmutztitel jedes Bandes in kleinster Handschrift
zahlreiche Begriffe und Wendungen mitsamt den entsprechenden Fundorten
zusammengestellt sind. Ein hochst respektables Privatregister also, von einem
tatigen Liebhaber der Lutherausgabe angelegt und kontinuierlich erginzt.

! Vorgetragen am 11. November 2009 auf dem von Ulrich K6pf als Abschluflveranstaltung der
Tibinger Forschungsstelle Luther-Register organisierten Symposion ,,Luther in Tibingen -
Vollendung und Zukunft eines Jahrhundertprojekts®. Der Text wurde um Nachweise erginzt,
im brigen aber in seinem sprechsprachlichen Duktus belassen.

WA 3111, 202,21f. (Jesajavorlesung, 1527-1530).

Laut freundlicher Mitteilung des Sohnes Hansmartin Decker-Hauff.

Dieser Brief ist in Bd. 1 der Deckerschen Weimarana eingelegt.
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Unbeschadet aller Liebhaberei, die dabei unzweifelhaft im Spiele war, ist
die Machart der WA-Registerbande® schlechterdings professionell. Fiir den
wissenschaftlichen Umgang mit Luther bedeuten sie einen kaum hoch genug
einzuschitzenden, zweifachen Wert: weil sie der Lutherforschung ein unent-
behrliches Hilfsmittel bereitstellen und weil sie etliches andere, das bisher als
Hilfsmittel benutzt wurde, entbehrlich machen. Die registratorische Darbie-
tung ist dabei konsequent an den vielfaltigen Benutzerinteressen orientiert.
Bei strukturierten Artikeln bietet der Artikelkopf Hinweise auf Lutherschrif-
ten, in deren Titel das jeweilige Stichwort erscheint, ferner auf thematisch ein-
schlagige Textpassagen, auf sprichwortliche Wendungen sowie definitorische
Auflerungen Luthers zum Sprachgebrauch. Besonders hilfreich ist, zumal
im flielenden Bestand des Frithneuhochdeutschen, die zugleich als Gliede-
rungsprinzip dienende semantische Differenzierung. Welcher Theologe, und
vielleicht darf man sogar hinzufiigen: welcher Germanist, wiirde schon aus
dem Stand zu sagen vermaégen, dafl beispielsweise das Wort ,,ausreden® gleich
sechs verschiedene Bedeutungen hatte: ,1. aussprechen, verkiindigen, 2. mit
Akzent aussprechen, 3. zu Ende reden, 4. erschopfend schildern, 5. sich her-
ausreden, 6. von einer Meinung abbringen®. Die Ordnung des Materials ist an
alphabetisch sortierten Schlagworten, die in der Regel dem Sprachgebrauch
Luthers entlehnt sind, orientiert; innerhalb der einzelnen Schlagworte findet
sich oft eine weitere Differenzierung nach Binnenaspekten, die jeweils durch
ein Kurzzitat kenntlich gemacht sind.

Rasch wird der Benutzer des Sachregisters zu schitzen lernen, dafl die Re-
gistratoren von jeder Bevormundung den grofitméglichen Abstand gewahrt
haben. Zumal bei hochtheologischen Lemmata wie etwa ,,deus” oder ,,consci-
entia“ oder ,fides“ wird man dankbar goutieren, daf die sachliche Gliederung
des Artikels keineswegs den Anspruch einer zwingenden sachlogischen Sy-
stematik erhebt, sondern lediglich eine unpritentiose Hilfe zur Orientierung
bereitstellt. Der allenthalben begegnende Hinweis, der Leser mage, gleich wel-
ches Interesse ihn leitet, doch jeweils den ganzen Artikel zur Kenntnis neh-
men, unterstreicht noch einmal die dem Benutzer eingeraumte, damit freilich
auch unvertretbar zugemutete Autonomie. Dergestalt helfen die Registerban-
de ebenso zu punktueller Information wie zu grundlegender Erschliefung;
sie bedienen ebenso den nicht nur bei Jubildums-Festrednern auftretenden
Bedarf an kernigen Zitaten wie das wissenschaftliche Forschungsanliegen,
von dienstbaren Helfern in das filigrane Koordinatensystem eines Wortfeldes
oder Fachbegriffs umsichtig eingewiesen zu werden.

Um das unentbehrliche Hilfsmittel, das die Registerbinde der Weimarana
darstellen, nutzbar gebrauchen zu kénnen, sind nun allerdings zumeist drei
Sekundirhilfsmittel vonnéten. Deren erstes ist das, was meinem Kurzreferat
abgeht: ndmlich Zeit. Bei Wortern, die Luther lediglich einige paar- oder dut-

> WA 64-68 (Lateinisches Sachregister); WA 69-73 (Deutsches Sachregister).
¢ WA 69, 222.
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zendmal einsetzte, bietet das Register begreiflicherweise nur den numerisch
geordneten Nachweis der Stellen. Also wird man die gesamte Weimarana auf-
suchen und Stelle fiir Stelle nachschlagen miissen. Zeit bedarf auch - und es
ist sinnvolle Zeit —, wer etwa in der neuen lateinisch-deutschen Lutheraus-
gabe dariiber stolpert, dal dort ,De servo arbitrio“ als ,Vom unfreien Wil-
lensvermdgen” iibersetzt worden ist,” und sich in seinem Zweifel - bedeutet
»arbitrium* tatsachlich Willensvermdgen oder nicht vielmehr Willensvollzug?
- ratsuchend an Luther wendet. Obschon der Artikel ,,arbitrium® keine de-
finitorische Wendung voranstellt, findet der hartnickige Nutzer unter dem
Schlagwort ,activitas“ die entscheidende Hilfe: ,,Der Gebrauch des Willens
gleicht einer Tat im Vollzug“?

Ahnliches widerfahrt einem bei der Suche nach zentralen Wendungen, die
jedem Theologen geldufig sind, etwa Luthers Rede vom ,deus absconditus®
oder von der Kirche als einer ,creatura verbi“. Beide Male wird man nicht
punktgenau fiindig werden, dafiir aber bald feststellen, dal Luther diese
Wendungen niemals formelhaft wiederholt, sondern in einer groflen Vielzahl
von Varianten gebraucht hat. Der damit einhergehende Erkenntnisgewinn ist
enorm: Das Sachregister kann einen lehren, wie beharrlich sich Luther jeder
schulmifigen Sprachfixierung verweigert und wie lebendig er sein Denken
immer wieder neu zum Ausdruck gebracht hat. Das macht die Beschéftigung
mit der Theologie Luthers so ungemein anregend, aber eben auch so unge-
mein anspruchsvoll. Gerhard Ebeling, als er 1993 von Studenten in Neuchatel
gefragt wurde, ob in Luthers Theologie denn nicht auch eine Schwiche zu be-
nennen sei, dachte lange nach und gab schliefllich zur Antwort: Eine Schwi-
che Luthers liege ,allenfalls darin®, in der ,sprachlichen und begrifflichen
Vielfalt“ seines Denkens ,,der weiteren Tradierung seiner Theologie nicht die
erforderliche Prizision vermittelt zu haben®’

Ein letztes Beispiel: Unter dem Titel ,Das blinde, undeutliche Wort ,Kir-
che™ hat Siegfried Grundmann gesammelte Aufsitze von Johannes Heckel
postum herausgegeben. Das Vorwort unterstreicht die zentrale Bedeutung des
titelgebenden Luther-Zitats, ,,das sich mehrfach in den Schriften des Reforma-
tors findet®,"” ohne dafiir allerdings eine Belegstelle zu nennen. Der 18 Spal-
ten umfassende Registerartikel ,,Kirche*! prasentiert zwar nicht das gesuchte
Zitat, nimmt einen um so nachhaltiger aber dadurch gefangen, dafl er dem
staunenden Leser die bunte Vielfalt vor Augen fiihrt, in der Luther das von

7 Martin Luther, Lateinisch-deutsche Studienausgabe. Bd. 1: Der Mensch vor Gott, hg. von
Wilfried Hdrle, Leipzig 2006, 219 (Hervorhebung von mir).

8 ,Usus ... arbitrii: sicut actus: WA 9, 72,29 (Randbemerkungen zu den Sentenzen des Petrus
Lombardus, 1510/11).

® Gerhard Ebeling, Praparationsnotiz fir das Gespriach mit den Studenten, hs., 5. November
1993 (Universitatsarchiv Tiibingen, Nachlal G. Ebeling, Signatur: 633/660).

1 Johannes Heckel, Das blinde, undeutliche Wort ,,Kirche“. Gesammelte Aufsitze, hg. von Sieg-
fried Grundmann, Koln/Graz 1964, Vorwort.

WA 71, 285-294.
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ihm scheinbar ungeliebte Wort ,,Kirche” zeitlebens gebrauchte. Fiindig kann
man iibrigens, dies nur am Rande, sehr rasch unter dem Stichwort ,,undeut-
lich“ werden."

Das andere Sekundirhilfsmittel, das einem Gebrauch der Luther-Register
jederzeit zutraglich ist, besteht in einem zureichenden Sachverstand. Drei Bei-
spiele mogen dies rasch illustrieren. In der Geschichte der Praxis und Theorie
des Ubersetzens spielt Luther bekanntlich eine namhafte Rolle. Wer diesen
Umstand erkunden will, jedoch das Mittel- und Frithneuhochdeutsche nicht
flieBend beherrscht, der konsultiert selbstverstindlich zuerst das Stichwort
»ubersetzen“. Dort sieht er alsbald, daf! diese Vokabel seinerzeit ausschlief-
lich im Sinne von ,,iibervorteilen® gebraucht wurde und er deshalb auf falscher
Fihrte ist. Auch wenn die Erkenntnis, daf8 der Ubersetzer im Sprachgebrauch
des 16. Jahrhunderts ein Ausbeuter und Betriiger ist, zu mancherlei boshaften
Sottisen reizt, kommt doch in unserem Fall allein derjenige ans Ziel, der weif§
oder sich sagen laf3t, daf3 das, was er sucht, bei Luther allein unter dem Stich-
wort ,dolmetschen® zu finden ist.

Analog verhilt es sich mit der Suche nach dem auch heute noch treffen-
den Kampfbegriff der ,theologia gloriae“. Weder unter ,,theologia“ noch un-
ter ,,gloria“ wird sich Zielfithrendes finden. Man muf den Gegenbegriff der
»theologia crucis® schon kennen, um in die rechte Spur zu gelangen. An deren
Ende, in der Heidelberger Disputation, wird sich iibrigens zeigen, daf§ Luther,
anders als bei der Kreuzestheologie, gar nicht von ,theologia gloriae“, sondern
lediglich von dem ,,theologus gloriae® spricht.”

Wiederum ahnlich verhilt es sich mit dem dritten Beispielwort. Religions-
theologie steht gegenwirtig hoch im Kurs, und die Vermutung, es konnte zu
diesem Themenfeld von Luther nicht wenig zu lernen sein, ist durchaus be-
griindet. Allerdings halten dafiir die Lemmata ,religio” und ,,Religion“ nur
karglichen Nahrwert bereit, weil der Begriff fiir Luther doch eher marginale
Bedeutung besafl. Erst wer eine Registersuche auf einschligige Aquivalente
wie ,,timor dei®, ,,cultus dei®, ,,pietas* oder, dies vor allem, auf das Wort ,,fides"
ausweitet, wird sein Erkenntnisinteresse befriedigt finden und dabei dann in
der Tat, weit iiber Ernst Feil hinaus, ein hochst instruktives Konzept refor-
matorischer Religionstheologie freilegen konnen.

Im iibrigen darf in der Benutzung der Sachregister niemals vergessen wer-
den, daf hier, trotz der nun komplett vorliegenden zehn dickleibigen Ban-
de, eine gehorige Reduktion des Gesamtmaterials unumginglich war. Bei

2 ,Und weren im kinder glauben solche wort gebraucht worden: Ich gleube, das da sey ein
Christlich heilig Volck, so were aller jamer leichtlich zu vermeiden gewest, der unter dem
blinden undeudlichen wort [Kirche] ist eingerissen, Denn das wort, Christlich, heilig volck,
hette klerlich und gewaltiglich mit sich bracht beide, verstand und urteil, was Kirche odder
nicht Kirche were“ (WA 50, 625,3-7 [Von den Konziliis und Kirchen, 1539}).

B WA 1, 354,21 (1518).

" Ernst Feil, Religio. Die Geschichte eines neuzeitlichen Grundbegriffs vom Friihchristentum
bis zur Reformation, Géttingen 1986, 236-245.
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Stichworten mit mehr als 500 Belegen wird in der Regel nur ein Beleg pro
Seite gegeben, selbst wenn das Stichwort auf dieser Seite viel ofter erscheint.
Andere, inhaltliche Auswahlkriterien treten hinzu, und wer einen bei Luther
zentralen Begriff von Grund auf erforschen will, wird im lateinischen Teil
des Registers moglicherweise den letzten Eintrag am spannendsten finden.
Im Artikel ,fides lautet er: ,et alii 1.190% bei ,,peccatum® ,.et alii 1.200 bei
~conscientia® ,.et alii 2.940“" Diese Angaben verweisen auf Belegstellen, die
zwar in den Zettelkisten des Tiibinger Instituts fiir Spatmittelalter und Refor-
mation vollstindig erfafit, im gedruckten Register jedoch nicht mehr genannt
sind. Wer deshalb wahrhaft griindliche Lutherforschung betreiben mochte,
der wird als drittes Sekundarhilfsmittel eine Bahncard erwerben, um seine
Forschungen, die er mit Hilfe des gedruckten Luther-Registers begonnen hat,
in Tiibingen zu vollenden. Es ist, nicht nur fir die historische Theologie, son-
dern fur alle Kulturwissenschaften, die sich mit dem Werk Martin Luthers be-
fassen, von absolut prioritirem Interesse, dafl dem beharrlichen Engagement
Ulrich Kopfs, die Zettelkisten des Luther-Registers auch nach Abschluf3 der
Registerbande der Forschung weiterhin zugédnglich zu halten, ein dauerhafter
Erfolg beschieden sein moge. ,,Luther in Tiibingen® - die Parole soll und wird
weit liber den heutigen Tag hinaus gelten!

An einem randstindigen, aber vielleicht doch bezeichnenden Beispiel sei
schliefflich andeutend vor Augen gefiihrt, dafl die Luther-Register bisweilen
sogar einen verqueren Forschungsansatz zu korrigieren vermogen. Im ausge-
henden 20. Jahrhundert hat die finnische Lutherforschung unter der Agide
von Tuomo Mannermaa das Motiv der ,deificatio® bzw. ,theosis®, also der
»Vergottlichung des Menschen® zur zentralen Botschaft des Reformators er-
hoben. Die skeptischen Reaktionen der auflerfinnischen Lutherforschung
blieben wirkungslos, gebetsmiihlenartig wiederholte ein treu ergebener Kreis
von Mannermaa-Schiilern die These des Meisters, in dem Motiv der Vergott-
lichung liege das Zentrum von Luthers Theologie. Eine daraufhin nach Hel-
sinki einberufene Konferenz bot, neben allerlei postulatorischen Vortragen,
auch ein bescheidenes Referat, das schlicht den im damals teilweise noch un-
gedruckten Luther-Register dokumentierten Bestand présentierte.' Entgegen
der finnischen Beteuerung, der Terminus ,deificatio bzw. ,,Vergottlichung®
sei bei Luther zu finden, ist ndmlich das Gegenteil richtig: Er findet sich nicht!
Was sich findet, ist ,,deificator” (1 Beleg), ,,deifico” (4 Belege), ,,deificus® (2 Be-
lege), ferner ,vergotten® (11 Belege) und ,,durchgotten” (15 Belege). Zieht man
von diesen insgesamt 33 Belegen nicht allein ab, was eindeutig als Fremdtext
oder zweifelhafte Uberlieferung zu gelten hat, sondern auch diejenigen Stel-
len, die sich auf die unio in Christo, das Taufwasser, die Engel oder die von
Gott geschaffenen Stinde beziehen, so verbleiben lediglich neun Stellen, die

5 Im deutschen Sachregister sind entsprechende Angaben stillschweigend entfallen.

1 Albrecht Beutel, Antwort und Wort. Zur Frage nach der Wirklichkeit Gottes bei Luther (in:
ders., Protestantische Konkretionen. Studien zur Kirchengeschichte, Tiibingen 1998, 28-44).
Fiir die Einzelnachweise sei auf diesen Beitrag verwiesen.
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zweifelsfrei anthropologisch bzw. soteriologisch gemeint sind. In drei Fillen
handelt es sich dabei um eine eschatologisch pointierte Paraphrase von Eph
3,19, wo von einem Erfiilltwerden mit der géttlichen Fiille gesprochen wird.
Interessanter ist, wenn Luther ,deificatus® bzw. ,vergottet” zweimal als Syn-
onym zu ,,pius“ bzw. ,,fromm"“ gebraucht. Uberblickt man die restlichen Stel-
len, so zeigt sich, daf8 Luther sich niemals an einer ontologisch beschreibbaren
Verfassung oder Verdnderung des Menschen interessiert zeigt.

Besonders eindriicklich ist eine Praparationsnotiz zu Gal 5,6b (,.fides, quae
per charitatem operatur®/,,der Glaube, der durch die Liebe tatigist“), in der Lu-
ther das am Menschen sich vollziehende ,,deificare” gerade nicht ontologisch
abstrakt, sondern als Ausdruck der ihm sola fide widerfahrenden iustificatio
verstanden wissen will. Daf} diese in konstitutiver Weise auf den Glauben be-
zogen ist, bringt Luther in einer geradezu definitorisch gebrauchten Wortpré-
gung zum Ausdruck, indem er die dem Glauben moéglich werdenden ,,opera
deificata“ als ,fideificata® erkldrt.” So zeigt sich, aufs Ganze gesehen, dafl Lu-
ther das Wort ,deificare” samt Derivaten nur duflerst spérlich gebraucht und
sich auch in diesen vereinzelten Fillen niemals auf weitergehende athanasia-
nische Uberlegungen zur Vergéttlichung des Menschen einlassen mag.

Dieser niichterne Sachstandsbericht wurde seinerzeit von den finnischen
Lutherforschern souverin ignoriert. Im Stillen hat er gleichwohl seine Wir-
kung getan. Das soeben publizierte Buch ,Justification and Participation in
Christ® von Olli-Pekka Vainio gibt einleitend lapidar zu verstehen, die von der
Mannermaa-Schule verfochtene Theosis-Lehre sei ein Irrweg gewesen, der,
wie sich aus dem Luther-Register schliissig nachweisen lasse, im Textbestand
des Reformators jeglichen Anhalts entbehre.” Die Arbeit der Registratoren ist
dort bereits fruchtbar geworden, und die grofle Ernte, dessen bin ich gewif3,
sie steht allererst noch ins Haus!

Solche Zuversicht néhrt sich nicht zuletzt aus der Erkenntnis, daf} das Lu-
ther-Register sogar autoreferentielle Qualitaten aufweist, ja daf} es unter dem
Lemma ,Register eine regelrechte Gebrauchsanleitung bereithdlt. Von der
wissenschaftlichen Lutherforschung ist ja bekanntlich eine Lutherinterpreta-
tion zu unterscheiden, die ihre Einsichten nicht aus der Textwelt des Refor-
mators entwickelt, sondern unbekiimmert in dieselbe hineintrégt. Solchen
unhistorischen Usurpatoren gilt die Mahnung einer Predigt von 1530: ,,Wenn
man dir das Register furhelt, da vergehet dirs gelechter*!" In der Konfronta-

7 WA 40 1, 20,29-31 (Galaterkommentar 1531/1535). - Schlief8lich bleibt noch das Wort ,.dei-
formis® bzw. ,,gottférmig" iibrig, das bei Luther achtmal belegt ist, freilich nur zwischen 1515
und 1522. Sofern nicht eine eindeutig analogische Verwendung vorliegt, hat Luther dabei -
zumeist ausdriicklich - die forensische Situation des Menschen vor Gott und der Welt im
Blick, welche die Rede von der Gottférmigkeit des Menschen allererst sinnvoll und méglich
sein lafit.

' Olli-Pekka Vainio, Justification and Participation in Christ. The Development of the Lu-
theran Doctrine of Justification from Luther to the Formula of Concord (1580), Leiden/
Boston 2008, 3.

¥ WA 32, 165,10 (Predigt iiber Mt 18,23ff., 13. November 1530).
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tion mit dem Schrifttum Luthers erkennen sie kleinlaut die eigene Defizienz:
»Wenn wir nu das register ansehen, wie viel wir schuldig sind, mussen wir
zappeln und zagen und finden keinen rad“?® Trost und Ermunterung gibt es
hingegen fiir alle diejenigen, die das Lebenswerk Luthers in historisch-kriti-
scher Sorgfalt zu erkunden bestrebt sind: ,Erkennet uns als diejenigen, die
gute Haushalter sind und so ein grofes Register haben®? Darum: ,Nimb das
register her fur“!?? ,Bleibe ynn dem Register!”* ,Nim fur dich das register ...
und durch lauff das selbige jnn seinen angezeigten ... wercken und wundern,
so wirstu sehen und finden“!*

Professor Dr. Albrecht Beutel, Erich-Greffin-Weg 37, 48167 Miinster;
E-Mail: beutel@uni-muenster.de

20 WA 19, 517,18f. (Sermon von dem Sakrament des Leibes und Blutes Christi, wider die
Schwarmgeister, 1526).

2, Agnoscite pro talibus, qui tales estis oeconomi et quod habetis so ein gros register: WA 36,
315,37 f. (Predigt iiber Lk 16,9, 5. September 1532).

2 WA 25, 60,32f. (Vorlesung tiber den Titusbrief, 1527).

3 WA 341, 107,8 (Predigt iber Rom 12,7ff., 15. Januar 1531).

% WA 3011, 542,25f. (Eine Predigt, daB man Kinder zur Schulen halten solle, 1530).



Worauf die Kirchen sich denn einigen sollten?

Eine Umfrage beim 2. Okumenischen Kirchentag

Von Reinhard Brandt

Johannes Schilling zum 60. Geburtstag

Die Kirchen sollten sich doch einigen - lautet die bekannte Forderung, die
oft erhoben wird und auch auf dem 2. Okumenischen Kirchentag (OKT) in
Miinchen vom 12. bis 16. Mai 2010 immer wieder erhoben wurde.

- So will nach dem Miinchner Erzbischof Reinhard Marx, einem der Ver-
treter der gastgebenden Kirchen bei diesem OKT, die rémisch-katholische
Kirche ,,wirklich eine sichtbare Einheit“.

- Und in seinem Gruflwort zur Eréffnungsveranstaltung rief Oberbiirger-
meister Christian Ude aus Miinchen dazu auf, die Kirchen mochten sich
doch auf gemeinsame Positionen einigen.

Dies entspricht erstens der bekannten Position der rémisch katholischen Kir-
che, die sich die Einheit der Kirchen nur als eine ,sichtbare Einheit in einer
bischoflich in der Gemeinschaft mit und unter dem Papst verfafiten und gelei-
teten Kirche vorstellen kann.!

Es ist zweitens eine gesellschaftliche Projektion. Man stellt sich die Kirchen
vor wie politische Parteien, die in parlamentarischen Verhandlungen sich ir-
gendwie auf einen Kompromif3, eben auf gemeinsame Positionen einigen sol-
len. Mehr oder minder alles ist Verhandlungsmasse - und dann muf; eben der
eine Partner hier, der andere dort etwas nachgeben, damit ein pragmatischer
Konsens moglich wird.

Die Fragen, die sich mit der Forderung nach solcher Einigung unabweisbar
stellen, liegen auf unterschiedlichen Ebenen:

- Unmittelbar im Vordergrund steht die Frage auf der Sachebene. Gesetzt
den Fall, es gibe solche Verhandlungen: Worauf sollten sich die Kirchen
denn bitte einigen? Auf welche Position soliten sie sich denn verstindigen?

- Sichtbar wird dabei auch, ob denn die Kirchenglieder die Position je ihrer
Kirche in den bekannten Konfliktpunkten wirklich teilen!

- In der Diskussion iiber die strittigen Punkte stellt sich zugleich die Frage
nach der Plausibilitit: Wer von den Kirchengliedern teilt denn die Forde-
rung nach einer Einigung der Kirchen? Und wer findet bereits die Frage-
stellung falsch? Wer verweigert sich dieser Frage?

' Vgl. Zweites Vatikanisches Konzil, Dekret iiber den Okumenismus, Art. 2.

Luther, 82. Jg., 51-61, ISSN 0340-6210
© 2011 Vandenhoeck & Ruprecht GmbH & Co. KG, Géttingen



52 Reinhard Brandt

— Dies ist zugleich die Frage nach einer eigenen Position, nach einer begriin-
deten 6kumenischen Zielstellung. Soll Einigung, gar Einheit das 6kumeni-
sche Ziel sein? Was ist dazu neben der bekannten rémisch-katholischen die
evangelische Position?

In der offentlichen Diskussion werden diese Fragen meist abgeblendet oder
ausgeklammert, wenn eine Einigung der Kirchen publikumswirksam gefor-
dert oder erhofft wird.

L

Die Luther-Gesellschaft hat es mit ihrem Stand auf der Agora des 2. Oku-

menischen Kirchentags unternommen, bei einer kleinen Umfrage eben diese

Fragen zu stellen, und zwar zunichst auf der Sachebene. Kaum ein Besucher

des Kirchentages wiirde bestreiten, daf} es schon ware, wenn die Kirchen sich

einig wiren. Wir wollten statt dessen wissen, wie sich dieser Wunsch bei eini-
gen der bekannten (mehr oder weniger) strittigen Fragen konkret artikuliert:
auf welche Positionen die Kirchen sich denn einigen sollten.

Sechs kontroverse Fragestellungen wurden jeweils zur ,Wahl“ gestellt. Auf
welche Position miifite und sollte man sich verstindigen, ,damit Okumene
besser funktioniert ...“? — wie die Uberschrift iiber dem Stand und dem Fra-
genkatalog lautete.

Die Besucher sollten also alternativ zwischen zwei Positionen - bzw. aus-
differenzierter zwischen drei oder vier Alternativen - entscheiden. Jeder
Besucher bekam sechs Holzplittchen in die Hand und sollte sechsmal eine
Entscheidung zwischen den verschiedenen Alternativen treffen, d. h. die Platt-
chen in einen der beschrifteten Beutel werfen, die jeweils als Alternative ne-
beneinander hingen.

Um anschlieffend nachvollziehen zu kénnen, wie viele romisch-katholische
und wie viele evangelische Christen an der Umfrage teilgenommen haben,
wurde nach Farben differenziert:

- Wer als Konfession ,evangelisch“ angab, bekam sechs lila Holzplattchen.
Darunter sind sicher auch Methodisten und Baptisten und Vertreter aus
anderen Freikirchen.

- Wer als Konfession ,,katholisch® angab, bekam sechs gelbe Plattchen. (In
wenigen Fillen haben sich Mitglieder der altkatholischen Kirche iiber ihre
Zuordnung beraten, die gréflere Niahe zur evangelischen Kirche gesehen
und lila Plattchen genommen; statistisch fallt dies nicht ins Gewicht.)

- Einige Teilnehmer an der Umfrage waren auch griechisch- oder rumi-
nisch-orthodox oder zum Beispiel neuapostolisch; moglicherweise auch
konfessionslos: Sie bekamen sechs ,,neutrale“ Plittchen.

Mit der Markierung der Konfession der Abstimmenden ergibt sich die Mog-
lichkeit, konfessionelle Profile zu erheben. Zum Beispiel:
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- Sehen sich in der einen oder anderen Frage romisch-katholische Christen
den offiziellen Positionen ihrer Kirche verpflichtet? Oder vertreten sie eher
Positionen, die herkommlich als evangelisch zu identifizieren sind?

- Wie viele evangelische Christen wiren umgekehrt bereit, den Papst als
Oberhaupt auch der evangelischen Kirche anzuerkennen? Solche Stimmen
gibt es ja! Und wie viele romisch-katholische Christen fordern eben dies,
damit die Okumene besser funktioniert?

Schon das Beispiel zeigt, daf die Fragen natiirlich viel differenzierter sein
miifiten, denn es wire sofort zuriickzufragen, wie das gemeint sei: der Papst
als Oberhaupt auch der evangelischen Kirchen. Nur unspezifisch als ,,Spre-
cher der Christenheit“? Dann als ,,Sprecher” auch gebunden an das, was etwa
evangelische Synoden beschlieflen? Oder bezogen nur auf einen Minimalkon-
sens? Oder der Papst als ,,Oberhaupt® mit einem Recht menschlichen Charak-
ters (ius humanum) auch gegeniiber den evangelischen Kirchen? Der Codex
Iuris Canonici solle auch bei diesen gelten? Oder ist gar an ein ,gottliches*
Recht (ius divinum) gedacht?

Doch auch wenn die Notwendigkeit weiterer Differenzierung unmittelbar
einleuchtet, hat sich gezeigt, dafl mit den sechs strittigen Themenkomplexen
und den zwei bis vier Alternativen zur Auswahl die Grenze schon erreicht
ist, was an Komplexitat bei einer solchen ,,Umfrage en passant® zu leisten ist.
Immer wieder war zu erkliren, wo (bei jeder Reihe von Alternativen neben-
einander!) wie viele (je eines!) Stimmplattchen einzuwerfen waren. Fiir dieje-
nigen, die auf differenzierterer Behandlung bestanden, gab es die Moglichkeit,
die eigene Ansicht in einem Schreibheft zu notieren.

2.

Im folgenden bieten wir das Ergebnis der Umfrage als Tabelle mit den abso-
luten Zahlen, wie viele Stimmplattchen von welcher Farbe in welchem Beutel
waren, wie viele Christen aus welcher Konfessionsfamilie also so oder so zwi-
schen den Alternativen gewihlt haben. Die Tabelle auf der folgenden Seite
zeigt das Gesamtergebnis iiber alle drei Tage (13.-15. Mai 2010). Daf} es an ei-
nem der Tage eine besondere Haufung bei einzelnen Fragen gegeben hitte, hat
sich bei der Auswertung nicht gezeigt, daher sind die Summen hinreichend
aussagekraftig.?

Jeder Besucher des Standes hat sechs Plittchen erhalten, somit haben sich
rund 1500-1600 Menschen an der Abstimmung beteiligt: etwas mehr als die
Zahl von 8997 Abstimmungen signalisiert, daf sich manche Besucher einigen
der Fragen verweigert und zwei oder drei Pldttchen zuriickgegeben haben.

2 Tabellarische Auswertung: Elisabeth Grabner.



. rom.- gesamt  gesamt pro
Alternative Fragestellung evang. . sonst pro Frage Alternative
1 ... miifite die katholische Kirche die evangelischen Kirchen als Kirche anerkennen 839 239 25 1103
... miifiten die evangelischen Kirchen den Papst auch als ihr Oberhaupt anerkennen 9 62 1 72
rr.luf.ltgn beide Kirchen anerkennen, dafi sie je in ihrer Eigenart Kirche Jesu 741 424 7 1182 2460
Christi sind
... miifite die katholische Kirche die lutherische Reformation bei sich einfiihren 83 18 2 103
2 ... miifite die katholische Kirche ev. Christen zum Abendmahl zulassen 1016 396 25 1437
...miiflte die katholische Kirche wenigstens die ev. Ehepartner in konfessionsver- 33 167 15 495
bindenden Ehen zum Abendmahl zulassen 1999
... miiiten die ev. Kirchen auf die Forderung nach Abendmahlsgemeinschaft
. 25 42 0 67
verzichten
3 ... mufite die katholische Kirche die Frauenordination einfithren 880 423 21 1324 1367
...miif8ten die evangelischen Kirchen die Frauenordination wieder abschaffen 12 29 2 43
4 = ‘miiBte fiie .katholische Kirche die staatliche Schwangerschaftskonfliktberatung 83 378 23 1237
in ihren Einrichtungen zulassen
. . . . . . 1296
... miifiten die evangelischen Kirchen sich aus der staatlichen 24 35 0 59
Schwangerschaftskonfliktberatung zuriickziehen
5 ...miif8te die katholische Kirche den Ablaf abschaffen 797 246 22 1065 1119
...mii8ten die evangelischen Kirchen den Ablaf} einfithren 14 40 0 54
6 .. miiflte die katholische Kirche die Heiligenverehrung abschaffen 441 48 1 500 756
.. miifiten die evangelischen Kirchen die Heiligenverehrung einfithren 71 182 3 256
Summen 6101 2729 167 8997 8997

Jpuelg preyuiay
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3.

Von den Besuchern waren gut 1000 (ca. 65-70 %) evangelisch und 450-500
(knapp 30 %) romisch-katholisch, wahrend die Zahl der Besucher sonstiger
Konfessionen praktisch nicht ins Gewicht fiel. Dies entspricht in etwa der
konfessionellen Aufschliisselung der Besucher des OKT insgesamt. Ange-
sichts des iiberwiegend katholischen Umfelds in Miinchen und Oberbayern
dokumentiert sich darin vielleicht ein geringeres Interesse an 6kumenischen
Fragen bei der romisch-katholischen Bevélkerung. Hinzu kommt, dafl auch
sonst die Katholikentage weniger im Bewuf3tsein sind und weniger besucht
werden als die evangelischen Kirchentage.

Die tagesgenaue Rechnung zeigt dariiber hinaus, daff am ersten Tag deut-
lich mehr Protestanten (74 %) als Katholiken (22 %) am Stand waren, was mog-
licherweise der prozentual hoheren Teilnahme der Katholiken an den grofien
Gottesdiensten in der Stadt (das Fest ,,Christi Himmelfahrt* am 13. Mai 2010)
und daher einem geringeren Besuch auf dem Messegeldnde geschuldet ist.

Jedenfalls laf3t sich ein Sondereffekt im Blick darauf, daf} es sich erkennbar
um einen Stand der Luther-Gesellschaft gehandelt hat, nicht feststellen — und
ist auch nicht wahrscheinlich, da die Passanten in den Gingen durchgingig
von den Mitarbeitenden angesprochen wurden, ohne dafl deren Konfession
zu erkennen gewesen wire.

4.

Fiir jede der sechs Alternativen war je ein Stimmpléttchen vorgesehen. Der An-

ordnung der Umfrage zufolge miifiten daher bei jeder Alternative gleich viele

Stimmen zu verzeichnen sein (im Durchschnitt 1500-1600). Dies ist erkennbar

nicht der Fall und war auch im Vollzug zu beobachten. Viele Besucher haufel-

ten, obwohl dies eigentlich nicht vorgesehen war. Haufungen ergaben sich

- dort, wo eine Frage als besonders virulent erschien und die Besucher sich
von einer der Positionen besonders angesprochen fiihlten: in der Forderung
an die romisch-katholische Kirche, evangelische Christen zur Kommunion
zuzulassen (1999 Voten), sowie

- dort, wo bei ausdifferenzierten Antwortmoéglichkeiten zwei Stimmen verge-
ben wurden fiir zwei Alternativen, die zwar theologisch sorgsam zu unter-
scheiden sind, die aber dhnlich klingen und darum beide gewihlt wurden:
bei der Forderung an die katholische Kirche, die evangelischen Kirchen in
der einen oder anderen Weise als Kirche anzuerkennen (2460 Voten).

Daneben gab es die Alternative betreffend die Heiligenverehrung, bei der vie-
le Besucher nicht votierten (756 Voten). Teils hatten sie durch Hiufeln ihre
Stimmplattchen bereits aufgebraucht, teils verweigerten sie bewuflt sich der
Alternative: Warum miisse es denn iiberhaupt eine Einigung geben, wurde
mit Nachdruck eingewandt. Warum konne nicht in der einen Kirche Heili-
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genverehrung geiibt werden, wihrend sie in der anderen nicht im Brauch ist
bzw. abgelehnt wird?

Dabei wurde keineswegs auf das mindere Gewicht einer Frage der From-
migkeitspraxis gegeniiber Fragen von Lehre, Leitung und Ethik rekurriert: als
konne bei der Frommigkeit eine Einigung hintanstehen, bei Lehre und Lei-
tung aber nicht. Vielmehr wurde am praktischen Beispiel der frommen Hei-
ligenverehrung (und in geringerem Umfang bei der ethischen Frage nach der
Schwangerschaftskonfliktberatung) grundsitzlich erértert, ob und warum
denn iiberhaupt eine Einigung der Kirchen nétig sei.

Dies fiihrte oft zu intensiven Diskussionen, ob die Fragestellung an unserem
Stand denn tiberhaupt sachgerecht sei. Da diese jedoch nur die géngige Forde-
rung abbildet, miindete dies in die Frage, ob denn die 6ffentliche Erwartung
an die Kirchen, sie mochten sich einigen, wirklich zielfithrend ist. Kénnte es
nicht sein, dafl die Kirchen je fiir sich verfafit bleiben und sich organisieren,
je auch mit ihren eigenen Frommigkeitspragungen, die sich gegenseitig berei-
chern? Konnten nicht getrennte Kirchen trotzdem Gemeinschaft miteinander
haben, auch in engster Form am Tisch des Herrn? Ist nicht schon dies ,.eine
wirklich sichtbare Einheit®, auch ohne eine Angleichung der Einheits- und
Leitungs- und Machtstrukturen?

Die Diskussionen, die bis zu diesem Punkt fithrten, waren Héhepunkte bei
der Betreuung des Standes. Mit ihnen wurde auf einer Ebene jenseits der kon-
kreten Fragen und Alternativen das ,katechetische Ziel erreicht.

Diskussionen anderer Art gab es zu einzelnen Forderungen und Begriffen
und Alternativen. Vielfach unglaubiges Erstaunen erregte, dafl auch nach
dem Ablafl gefragt wurde. Der Ablaf ist jedoch bis heute in der Lehre und
im Kirchenrecht der romisch-katholischen Kirche fest verankert,® auch wenn
er in den meisten Gegenden Deutschlands (!) kaum eine Bedeutung fiir die
Frommigkeitspraxis in der romisch-katholischen Kirche hat.

Vielen Besuchern war unbekannt oder es wurde von ihnen bestritten, dafl
es heute noch den Ablafd gibe. Besonders apart war ein Besucher, der sich nicht
davon abbringen lief3: Gerade hitte in einer anderen Halle des Messegeldndes
Erzbischof Marx vorgetragen, Papst Benedikt XVI. habe den Ablal nun end-
gultig abgeschafft. Sofortige Recherche im Internet und spétere Nachfrage beim
Presseamt der Erzdiézese Miinchen ergab, dafl es weder eine Anderung des Ab-
laiwesens noch eine Aulerung von Erzbischof Marx dazu gegeben hat.

*> Die heute giiltige Ablaflkonstitution von Papst Paul V1., Indulgentiarum Doctrina vom 1. Ja-
nuar 1967, ist in deutscher Ubersetzung abgedruckt in: Handbuch der Ablisse. Normen und
Gewihrungen (= Enchiridion Indulgentiarum), Bonn 1989, 69-93. Im Internet findet sie sich
auf lateinisch, englisch und franzésisch (leider nicht auf deutsch) unter der Adresse www.va-
tican.va/holy_father/paul_vi/apost_constitutions/documents/hf_p-vi_apc_19670101_indul-
gentiarum-doctrina_lt.html. Die aktuellen Ablalausschreibungen finden sich auf der Home-
page der Apostolischen Ponitentiarie, www.vatican.va/roman_curia/tribunals/apost_penit/
index_ge.html. Im rémisch-katholischen Kirchenrecht stehen die einschligigen Bestimmun-
gen im CIC/1983, can. 992-997. Vgl. insgesamt Reinhard Brandt, Lasst ab vom Ablass. Ein
evangelisches Plidoyer, Gottingen 2008.
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5.

Wie waren die abgegebenen Stimmplittchen nun konfessionell verteilt? Uber-
sichtlicher als die Gesamttabelle zeigen dies zwei Ausziige aus dieser, und
zwar zunichst die Stimmverteilung bei den Antworten, die tendenziell (und
teils subkutan) als die romisch-katholischen Forderungen fiir den Fortgang
der Okumene gelten miissen:

rom.- gesamt

Fragestellung evang. . sonst pro Frage
... miifiten die evangelischen Kirchen den Papst auch als

1 . 9 62 1 72
ihr Oberhaupt anerkennen

5 ... miiBten die ev. Kirchen auf die Forderung nach 25 42 0 67
Abendmahlsgemeinschaft verzichten

3 r.nuB.ten dl.e evangelischen Kirchen die Frauen- 12 29 ) 43
ordination wieder abschaffen

4 --- miiflten die evangelischen Kirchen sich aus der staat- 24 35 0 59
lichen Schwangerschaftskonfliktberatung zuriickziehen

5 o miifiten die evangelischen Kirchen den Abla8 ein- 14 40 0 54
fithren

6 muBte.n ({le evangelischen Kirchen die Heiligenver- 7 182 3 256
ehrung einfithren
Summen 155 390 6 551

Sodann parallel die Aufstellung der tendenziell als evangelisch zu assoziieren-
den Antworten:

Fragestellung evang. Z;Th sonst gesamt

... miiflte die katholische Kirche die evangelischen Kirchen
als Kirche anerkennen
... miifiten beide Kirchen anerkennen, daf sie je in ihrer

839 239 25 1103

! Eigenart Kirche Jesu Christi sind /4l 44T 1182
= mgﬁte die katholische Kirche die luth. Reformation bei 83 18 2 103
sich einfithren
... miifite die katholische Kirche ev. Christen zum Abend- 016 396 25 1437
mahl zulassen

2 ... miifite die katholische Kirche wenigstens die ev. Ehe-
partner in konfessionsverbindenden Ehen zum Abend- 313 167 15 495
mahl zulassen

3 rr.x.uﬁte die katholische Kirche die Frauenordination 880 423 21 1324
einfithren
... miiflte die katholische Kirche die staatliche Schwanger-

4 schaftskonfliktberatung in ihren Einrichtungen zulassen 836 378 23 1237

5 ... mitf3te die katholische Kirche den Ablaf} abschaffen 797 246 22 1065

6 miifite die katholische Kirche die Heiligenverehrung 441 48 m 500
abschaffen

Summen 5946 2339 161 8446
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Es zeigt sich durchgingig, daf} sich die evangelischen Besucher in hohem
Mafle mit den ,tendenziell evangelischen“ Antworten identifizieren, und zwar
zu 97,45 %.

Vollig anders ist es bei den katholischen Teilnehmern an der Umfrage: Sie
haben nur zu 14,3 % fiir die ,tendenziell katholischen Antworten“ gestimmt,
wihrend sich 85,7 % von ihnen den tendenziell eher evangelischen Antworten
angeschlossen haben.

Das jedoch bedeutet, daf} die romisch-katholische Amtskirche mit ihrer
Haltung etwa in der Abendmahlsfrage oder bei der Frage der Anerkennung
der evangelischen Kirchen als Kirche weder auf Resonanz bei evangelischen
Christen noch auf Plausibilitit bei ihren eigenen Mitgliedern stof3t, zumindest
bei denen, die 6kumenisch interessiert und engagiert einen OKT besuchen.
Diese wiinschen eher, dafl die romisch-katholische Kirche evangelische Posi-
tionen iibernimmt, zum Beispiel bei der Frauenordination (423 gegen 29 Vo-
ten; 92 %) und bei der ethischen Frage der Schwangerschaftskonfliktberatung
(378 gegen 35 Voten; 91%).

Signifikant anders war es wiederum bei der Frage nach der Frommigkeits-
praxis der Heiligenverehrung. Nur 48 katholische Voten pladierten fiir die
Abschaffung der Heiligenverehrung in ihrer Kirche, demgegeniiber spra-
chen sich 182 Katholiken (79 %) fiir die Einfithrung der Heiligenverehrung
in den evangelischen Kirchen aus. Umgekehrt ist es zwar eine Mehrheit von
441 evangelischen Christen, die fur eine Abschaffung der Heiligenverehrung
auch in der katholischen Kirche pladieren, aber immerhin gibt es 71 Stimmen
(13 %), die sich fiir eine evangelische Heiligenverehrung aussprechen - die ja
in gewisser Weise auch die Reformation gekannt hat.*

6.

Nicht als Zweier-Alternative, sondern vierfach ausdifferenziert waren die
Antworten zur Frage, ob und in welcher Weise die romisch-katholische Kir-
che die evangelischen Kirchen als Kirche anerkennen soll.

Dies tut sie bekanntermaflen nicht, sondern spricht stets von ,kirchlichen
Gemeinschaften, weil den evangelischen Kirchen die Priesterweihe und die
bischofliche Verfafitheit unter dem Papst abgehen. Den meisten Besuchern
war dies auch bewuflt; nur wenigen war der Sachverhalt zu erkldren, wurde
dann aber als skandalos empfunden.

Die Antwortméglichkeiten waren mit Bedacht formuliert: ,,Damit Okume-
ne besser funktioniert, ...

+ Vgl. CA 21: ,Vom Heiligendienst wird von den Unseren so gelehrt, dass man der Heiligen geden-
ken soll, damit wir unseren Glauben stirken, wenn wir sehen, wie ihnen Gnade widerfahren und
auch wie ihnen durch den Glauben geholfen worden ist; aulerdem soll man sich an ihren guten
Werken ein Beispiel nehmen, ein jeder in seinem Beruf. Aus der Heiligen Schrift kann man aber
nicht beweisen, dal man die Heiligen anrufen oder Hilfe bei ihnen suchen soll.“
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- ... mifite die katholische Kirche die evangelischen Kirchen als Kirche an-
erkennen® In dieser Form ist die Forderung geldufig und hat darum die
meisten Stimmen (839) von evangelischen und unter den Alternativen die
zweitmeisten Stimmen (239) von katholischen Besuchern erhalten. Gleich-
wohl ist die Forderung in dieser Form unbestimmt: In welcher Weise soll die
katholische Kirche die evangelischen Kirchen als Kirche anerkennen? In
der Weise, wie sie sich selbst als Kirche versteht? Doch das ist erstens nicht
zu erwarten, weil die Unterschiede bzw. (aus rémisch-katholischer Sicht)
Defekte weiter bestehen. Es ist aber auch von evangelischer Seite nicht zu
wiinschen, denn nach rémisch-katholischem Mafistab Kirche zu sein, das
hiefle, die Priesterweihe nach deren Verstindnis wieder einzufithren (was
Luther als die erste Mauer der Romanisten niedergerissen hat’); und es hie-
Be, die hierarchische Verfafltheit der Kirche (unter Ausschlufl der Laien
von der Kirchenleitung) wieder herzustellen — was kaum ein evangelischer
Christ will. In manchen Debatten, die es am Stand gab, wurde die Falle,
die in dieser Formulierung der Forderung nach ékumenischer Einigung
steckt, wohl erkannt, so daf8 das Stimmplattchen dezidiert evangelisch ge-
rade nicht dieser Option gegeben wurde.

- ... miifiten die evangelischen Kirchen den Papst auch als ihr Oberhaupt an-
erkennen® Die Formulierung bleibt in der Schwebe, weil nicht definiert ist,
was im Sinne der Forderung ein ,,Oberhaupt ist: mit welchen Rechten und
Befugnissen ausgestattet?! Wahrscheinlich hitte eine Formulierung ,den
Papst als ihren Sprecher anerkennen® mehr Zuspruch gefunden, obwohl sie
mindestens ebenso unbestimmt schwebend ist: welche Funktion ein ,,Spre-
cher® habe?! Gleichwohl ergibt die Auswertung ein iiberaus klares Bild: nur
9 evangelische Voten und selbst unter den Katholiken nur 62 Stimmen fiir
diese Option: das sind 5%o der von evangelischen Besuchern und 8,3 % der
von den Katholiken fiir die Alternativoptionen in dieser Reihe abgegebenen
Stimmen. Angesichts dessen, dafy prominente Vertreter des Luthertums ge-
legentlich iiber eine solche Sprecher-Rolle des Papstes rasoniert haben,® ist
dies ein eindeutiges Signal zur Resonanz solcher Uberlegungen unter 6ku-
menisch gesonnenen Christen.

- ... mifsten beide Kirchen anerkennen, daf$ sie je in ihrer Eigenart Kirche
Jesu Christi sind“: Diese Formulierung ist die eigentlich evangelische Opti-
on, weil sie den Maf3stab dessen, was eine Kirche zur ,,Kirche im eigentlichen
Sinn“ macht, jeweils dem je eigenen Selbstverstdndnis entnimmt und keine

5 Vgl. Martin Luther, An den christlichen Adel deutscher Nation: Von des christlichen Standes
Besserung (1520). Leicht greifbar in: Gerhard Ebeling/Karin Bornkamm (Hg.), Martin Luther.
Ausgewihlte Schriften. Bd. 1, Frankfurt a. M. 1982, 150-237, hier 155.

¢ Vgl. auch: Bilaterale Arbeitsgruppe der Deutschen Bischofskonferenz und der Kirchenleitung
der Vereinigten Evangelisch-Lutherischen Kirche Deutschlands, Communio Sanctorum. Die
Kirche als Gemeinschaft der Heiligen, Paderborn/Frankfurt a. M. 2000. Zu einem gesamt-
kirchlichen ,,Petrusdienst” (wie er dort genannt wird) ,,nach lutherischem Verstandnis“ vgl.
94f.
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Kirche sich einem fremden Maf3stab unterwerfen miifite. Voraussetzung da-
fiir wire allerdings, daf die romisch-katholische Kirche ihren Anspruch, die
Kirche Jesu Christi (die Kirche, die wir im Glaubensbekenntnis als die eine,
heilige, apostolische und allgemeine Kirche bekennen) ,,subsistiere” in und
nur in der hierarchisch unter dem Papst verfaiten romisch-katholischen
Kirche, aufgibt.” Von den evangelischen Besuchern bekam diese Option 741
Stimmen (44 %), also weniger als die unbestimmte Option ,, Anerkennung
durch die romisch-katholische Kirche (50 %), vermutlich deshalb, weil sich
die mediale Aufmerksamkeit auf die , Anerkennung durch die katholische
Kirche“ richtet. Unter den Katholiken allerdings konnen sich weniger Be-
sucher eine Anerkennung der evangelischen Kirche vorstellen (239 Stim-
men = 32% der katholischen Voten in dieser Reihe), moglicherweise des-
halb, weil sie als einseitiger Akt erscheint; demgegeniiber bejahen 424 von
ihnen (57 %), dafd sich jede Kirche entsprechend ihrem Selbstverstindnis als
Kirche versteht und dies von der jeweils anderen Kirche anerkannt wird.

- ... miifite die katholische Kirche die lutherische Reformation bei sich ein-
fithren™ Dies ist anndhernd die entgegengesetzte Aussage zur Forderung,
die evangelischen Kirchen mogen den Papst auch als ihr Oberhaupt an-
erkennen und somit in die papstliche Kirche zuriickkehren. Es war (auch
durch die Anordnung des Beutels, der iiber den Rand des Stinders hinaus
ragte) klar, dafl dies nur eine extrem vorgeschobene Position sein kann, weil
damit das evangelische Selbstverstindnis fiir die Beurteilung der romisch-
katholischen Kirche zum Maf3stab gemacht wiirde, wahrend wir den umge-
kehrten Akt 6kumenisch kritisieren. Doch immerhin haben 83 Protestanten
und 18 Katholiken diese Option gewahlt, haufig mit einem heftigen Grinsen.

Insgesamt zeigte sich, dafl die Ausdifferenzierung der Alternativen bei der
Frage der gegenseitigen ,, Anerkennung“ die Besucher sehr forderte (die weit-
aus meisten Stimm-Haufelungen gab es hier), dafi sie aber auch zur Diskussion
anregte: Oft standen Gruppen von drei, vier Menschen vor dieser Reihe von
Beuteln und debattierten, welches nun die sachgerechte Option wire. Das Ziel
der ganzen Umfrage, die Menschen auch iiber das Ziel allen 6kumenischen
Handelns ins Gesprich zu bringen, wurde hier auf der Sachebene erreicht.

7.

Erganzt wurde die Abstimmung durch die Méglichkeit, dal Besucher eige-
ne, divergierende Meinungen auf Zettel oder in ein Buch schreiben konnten:
»aber das mufl man doch viel (!!) differenzierter sehen! Natiirlich konnen

7 Vgl.: Zweites Vatikanisches Konzil, Dogmatische Konstitution Lumen Gentium, Kap. 8. Fer-
ner u.a., Kongregation fiir die Glaubenslehre, Erklirung Dominus Iesus. Uber die Einigkeit
und die Heilsuniversalitit Jesu Christi und der Kirche (6. August 2000. VApS. 148), 22 mit
Fufinote 56.
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diese 37 Seiten Text hier nicht wiedergegeben werden, aber einige Aspekte las-
sen sich aus vielen Eintragen zusammenfassen:

Kritisiert wurde, dafl die Thesen (zumindest aus katholischer Sicht) sehr
provokant und polarisierend formuliert sind. Besser wire jeweils ein dritter
Beutel mit einem Kompromifivorschlag gewesen - ohne dafl beschrieben
wurde, wie ein solcher Kompromif§ in der Abendmahlsfrage oder bei der
Beteiligung am System der staatlichen Schwangerschaftskonfliktberatung
aussehen miifte.

Kritisiert wurde, dafl bestimmte Themen fehlen: der Zolibat fiir Priester
zum Beispiel, aber auch die Marienverehrung.

Verschiedentlich wird auf die Praxis verwiesen: auf die 6kumenische Zu-
sammenarbeit zweier Gemeinden, das gemeinsame Engagement bei den
Pfadfindern und das gute Verhiltnis in der Familie bei konfessionsverbin-
denden Ehen.

Immer wieder wird darauf hingewiesen, daf Okumene von ,,unten“ anfan-
gen mufl und lingst angefangen hat. Verbunden ist das mit einem skepti-
schen Blick auf die Amtskirche: ,,So lange die kath. Kirche einen ,Stellver-
treter Christi‘ hat ..., wird es keine Okumene geben.”

Viele Notizen gelten der Frage der Heiligenverehrung: ,,Bei der Heiligenver-
ehrung fehlt mir die dritte Tiite: ,Die Evangelischen sollen die Marien- und
Heiligenverehrung akzeptieren und wiirdigen, ohne selbst dazu gezwungen
zu werden.™

Ahnlich wird immer wieder auch zur grundsitzlichen Frage votiert und die
Forderung, die Kirchen mégen sich einigen, kritisch hinterfragt: ,Okume-
ne heifit fiir mich, die Unterschiede stehen zu lassen und die Gemeinschaft
zu suchen, das Gemeinsame auszubauen.“ ,Lassen wir uns gegenseitig be-
stehen und als Christen sehen.“ ,,Unter Okumene verstehe ich iiberhaupt
nicht die Notwendigkeit, die ,Eigenheiten‘ der einen oder anderen Institu-
tion abzuschaffen, sondern es heifit fiir mich Toleranz gegeniiber den Re-
geln der jeweils anderen Kirche und Betonung dessen, was wir gemeinsam
glauben.®

Mit solchen Uberlegungen, die sich auch immer wieder in den Gespriachen
ergaben, hat der Impuls, den wir mit der Umfrage geben wollten, seine vielfal-
tigen Wirkungen gehabt.

Ein handschriftlicher Eintrag in dem ausgelegten Buch lautet: ,Der Mensch

ist auf Begegnung angelegt und auf Gesprach. Philipp Melanchthon.“ Wer
wollte dem widersprechen, zumal beim OKT 2010 im Melanchthon-Jahr. Der
Stand der Luther-Gesellschaft auf der Agora des OKT hat dazu jedenfalls viel-
fach Anregungen geboten.

Pfarrer Dr. Reinhard Brandt, Hermann-von-Bezzel-Strafle 6, 91564 Neuen-
dettelsau; E-Mail: reinhard.brandt@elkb.de



Luther Nachrichten

Die Stiftung Luthergedenkstitten in Sachsen-Anhalt bereitet zur Zeit die Sa-
nierung und Erweiterung von Martin Luthers ,,Sterbehaus® in Eisleben vor.
In diesem Zusammenhang soll auch die von Friedrich Wilhelm Wanderer
(1840-1910) entworfene Raumausstattung im ,Schlaf-“ und ,,Sterbezimmer®
rekonstruiert werden - dazu fehlen allerdings noch wichtige Informationen:

So gehorten zum historistischen Bildprogramm urspriinglich sechs klei-
ne farbige Glasbilder in Medaillon-Form (Durchmesser: ca. 35 cm), die von
Wanderer entworfen und von Sebastian Eisgruber (1860-1894) zwischen 1892
und 1894 ausgefiihrt wurden. Nach den vorliegenden Quellen zeigten sie den
»Luther von Worms® (als Augustinermonch), Ulrich von Hutten, eine Alle-
gorie auf Geburt und Tod Luthers in Eisleben, einen Engel mit den Wappen
Luthers und Katharinas von Bora, sowie die Stadtwappen von Augsburg (mit
dem Datum ,,1530“) und Wittenberg (mit Spruch). Lediglich von der Allegorie
ist eine Abbildung erhalten, die inzwischen auch auf der Internetseite der Stif-
tung Luthergedenkstitten (www.martinluther.de) zu finden ist.

Die Glasbilder sind moglicherweise zwischen 1940 und 1950 verschwunden.
Der Zeitpunkt des Verlustes konnte bislang nicht hinreichend geklart werden;
fest steht nur, dafl die Glasbilder auf Fassadenansichten des ,,Sterbehauses®
aus den 1930er Jahren noch zu erkennen sind. Bis auf die genannte Ausnahme
sind leider keine Zeichnungen oder Fotografien der Bildmotive erhalten.

Fiir die Rekonstruktion der urspriinglichen Raumausstattung ist die Stif-
tung Luthergedenkstitten auf der Suche nach den verschollenen Fenstern
bzw. nach Bildmaterial (Zeichnungen, Fotografien), das eine Rekonstruktion
ermdglichen konnte. Auch Informationen zu Zeitpunkt und Umstanden des
Verschwindens sind von Interesse.

Alle Hinweise (auf Wunsch auch vertraulich) werden gerne entgegenge-
nommen: Stiftung Luthergedenkstitten in Sachsen-Anhalt, z. H. Dr. Jochen
Birkenmeier, Lutherstrafle 15-17, 06295 Lutherstadt Eisleben, Tel. (03475)
7147824, E-Mail: jochen.birkenmeier@martinluther.de
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Luthers Tischreden, hg. von Reinhard
Dithmar, Weimar/Eisenach: Wartburg
Verlag 2010, 240 S. - ISBN 978-3-86160-
236-1.

Mit ,,Luthers Tischreden® hat Reinhard
Dithmar wieder (nach ,,Luthers Fabeln
und Sprichworter’, Darmstadt 2009)
eine Geschenkausgabe vorgelegt, die den
Leser in Luthers Sprache, Denken und
Theologie hineinnimmt.

Luthers Tischreden sind keine stilisier-
ten Gespriche, wie sie etwa Goethes ,,Ge-
spriche mit Eckermann® darstellen; sie
sind auch kein ,,Symposion® zielgerichte-
ter Diskussion verschiedener Partner. Es
handelt sich um Luthers von Freunden
spontan aufgezeichnete Tischbeitrige
zu verschiedenen Themen; durch ihre
Unmittelbarkeit ziehen sie den Leser als
Mithérenden ins Nachdenken iiber die
zum Teil breiter darlegenden, zum Teil
fragmentarisch andeutenden Auflerun-
gen des Reformators und so ins Gesprich
iiber Glaube und Frommigkeit. Direkt in
der Anrede, kraftvoll im Ausdruck, ele-
mentar in den Aussagen, lassen Luthers
Tischreden das gesprochene Wort des
Gastgebers selbst wahrnehmen.

D. skizziert in der Einleitung Ortlich-
keit, Atmosphire, Verlauf sowie die Teil-
nehmer an den Tischgesprachen im Haus
der Familie Luther. Vor allem kennzeich-
net er die Mitschreiber, die ab 1531 die
Tischgespriache notierten: Konrad Cor-
datus, Veit Dietrich, Johannes Mathesi-
us, Anton Lauterbach, Kaspar Heyden-
reich, Hieronymus Besold, Georg Rorer.
Johannes Aurifaber war es, der 1566 die
erste (deutsche) mehrfach nachgedruckte
Sammlung von Luthers Tischreden als
»Tischreden und colloquia® herausgab.
Johannes Mathesius schrieb die erste
Lutherbiographie ,,Luthers Leben in Pre-

Luther, 82. Jg., 63-79, [SSN 0340-6210
© 2011 Vandenhoeck & Ruprecht GmbH & Co. KG, Gottingen

digten®, hervorgegangen aus einer Pre-
digtreihe in Joachimsthal.

D. hat aus den mehr als 7000 Tisch-
reden Luthers in den sechs Bianden der
Weimarer Ausgabe (die Numerierung
der WA behilt er bei) eine notwendi-
ge Auswahl getroffen; unter folgenden
Themen hat er diese systematisch ge-
gliedert: Luthers Biographie; Gott und
Gottvertrauen mit den Gesichtspunkten
Gott, Gottes Wort, Gottes Gerechtig-
keit, Gottvertrauen; Jesus Christus und
die Christen; Satan und Siinde; Kirche
mit den Unterthemen Papst und Papst-
tum, Kirche, Predigt und Prediger; Bibel;
Katechismus; Sakramente; weiter: Ob-
rigkeit unter Einbeziehung der Aspek-
te weltliches Regiment, Kaiser, Fiirsten
und Adel, Widerstand; Lander und Orte;
Hochschule und Schule; Berufe; Familie;
Spielen und Trinken; Natur und Tier;
schliefflich: Anfechtung und Leid; Trost
und Freude; Glaube und Gebet; Tod. Den
Abschluf bildet Luthers theologische In-
terpretation der ,Lutherrose” in seinem
Brief an Lazarus Spengler vom 8. Juli
1530.

Die Themen kommen in Luthers
Tischreden in verschieden strukturier-
ten Sprechakten und unterschiedlichen
Redeformen zum Ausdruck. Immer
wieder und immer neu herausfordern-
de Themen der Glaubens- und Lebens-
geschichte sowie der Lebenswelten der
Christ- und Weltperson im geistlichen
und weltlichen Regiment Gottes spiegeln
die Tischreden andringend wider durch
ihre theologische Aussagekraft und die
pastorale und profane Weisheit des Re-
formators. Ins Gesprich nehmen sie den
Leser mit dem existentiell denkenden
Frommigkeitstheologen Martin Luther.
Predigthilfen geben sie noch heute dem
Verkiinder des Wortes Gottes in Gesetz
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und Evangelium und der Rechtfertigung
des Siinders allein aus Gnade um Christi
willen durch den Glauben zu Heilsge-
wifSheit und Trost.

D.s Sammlung ,Luthers Tischreden®
ist mit Stichen aus den ,Lutherlebens-
bildern“ von Georg Emanuel Opitz ver-
sehen; das Frontispiz und den Einband
schmiickt das Titelblatt der von Johan-
nes Aurifaber herausgegebenen Tisch-
reden Luthers (1573). So bietet sich die
Sammlung auch als &dsthetisch schoner
Geschenkband fiir eine breit geficherte
Schar Interessierter an.

Michael Plathow

Christian Feldmann: Martin Luther,
Reinbek: Rowohlt 2009, 160 S. - ISBN
978-3-499-50706-9 (rowohlts monogra-
phien).

Wer Interesse an Geschichte und ihren
Protagonist(inn)en hat und sich schnell
und zuverlissig einen Ein- und Uber-
blick verschaffen mochte, greift gerne zur
Reihe der Kurzmonographien, weil sie
preiswert sind und neben Informationen
zu Leben und Werk auch Bildmaterial
und Selbstzeugnisse bieten.

In dem Band zu Luther gelingt es dem
Autor, den Reformator, von dem ja auch
kirchenhistorisch weniger Bewanderte
manches zu wissen meinen, auf erfri-
schende Weise neu vorzustellen. Hier
wird kein Reformatorendenkmal be-
sichtigt, sondern ein duflerst lebendiger,
in manchem widerspriichlicher, vor al-
lem aber in seinem Werk hochaktueller
Mensch und Theologe vorgestellt. In sie-
ben Kapiteln zeichnet F. den Lebensweg
des Reformators nach und rezipiert dabei
vor allem Volker Leppins Lutherbiogra-
phie, deren eigenwillige Luder/Luther-
Terminologie er sich ebenfalls zu eigen
macht. Auch der archdologische For-

schungsstand der ,Fundsache Luther®
wird von ihm aufgenommen.

Schwerpunkte der Lebensbeschrei-
bung sind Luthers erste Lebensphase bis
1517 (,,Ein Aufsteiger wird M6nch®), der
Ablaf3streit (1517/18), der Konflikt mit
Rom (1518-1521), ein Kapitel zu Luthers
»aufregend neue[r] Theologie* (1521-
1525), die Auseinandersetzung mit refor-
matorisch Andersdenkenden, vor allem
mit Miintzer und den Bauern (,,Reforma-
tion statt Revolution®, 1523-1525), sowie
der Weg iiber den Augsburger Reichstag
(»ein zorniger Kirchenvater®, 1525-1530)
hin zu den letzten Jahren von Luthers
Wirken (,Die Bewegung wird zur Kir-
che®, 1530-1546).

Der Fokus liegt - allein schon dem
Format der Reihe geschuldet - stets auf
Luthers Person, weniger auf dem histo-
rischen Kontext oder den Gestalten ne-
ben Luther (einige wenige Informationen
dazu bieten eingefiigte Textfenster). Mit
gut ausgewdhlten Zitaten gelingt es F,
das Bild eines Mannes zu zeichnen, der
leidenschaftlich fiir die von ihm erkannte
Wahrheit eintrat. Luthers Theologie wird
dabei in ihren wesentlichen Grundent-
scheidungen anschaulich und vor allem
auch fir interessierte Nichttheologen
verstindlich auf den Punkt gebracht.
Auflen vor bleiben allerdings die Ausein-
andersetzung um das Abendmahl und
der Streit mit Erasmus. Gerade bei diesen
in der Veranschaulichung zugegebener-
maflen schwierigeren Themen hitte man
sich tiber eine ebenso elementare Dar-
stellung gefreut.

Trotz ihrer Kiirze differenziert fdllt
die Darstellung von Luthers Verhaltnis
zu den Juden aus. Bei der Bewertung des
Bauernkrieges und seiner Folgen dage-
gen geht der Vf. etwas zu pauschal mit
anachronistischen Begriffen wie ,,demo-
kratisch“ etc. um und neigt zu einer ver-
einfachenden Sichtweise (,,vitale religiose
Volksbewegung“ gegen ,Fiirstenrefor-
mation”“ und ,,behédbige Landeskirchen®).
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Auch sonst hantiert F. allzu leichtfertig
mit heutigen Kategorien wie ,mittelal-
terlich” und ,neuzeitlich“. Der Leser er-
hilt so zwar eine griffige Einordnung des
Phinomens ,Luther, gerdt so aber bis-
weilen doch wieder in gingige Klischees,
die der Vf. eigentlich vermeiden wollte
(7). Im Ton frisch und unpathetisch, ge-
rit ihm manches etwas zu salopp und
auch inhaltlich verkiirzt (so schwankt
z.B. Augustin in seinem Denken ,zwi-
schen mystischer Leidenschaft und Ord-
nungsfanatismus“ [18]; Karlstadt, dessen
Verhaltnis zu Luther F. arg geschont dar-
stellt, wird charakterisiert als ,ehrgeizi-
ger Heiflsporn“ [69] und auch ,Uber Lu-
ther gib es in seinen letzten Lebensjahren
nicht mehr viel zu erzahlen® [130]).

Starken des Buches sind - neben den
trotz des Buchformates gut reproduzier-
te Abbildungen z.T. auch unbekannterer
Bilder - das Literaturverzeichnis mit Er-
lduterungen, ein Namensregister und vor
allem die Zeugnisse anderer Personlich-
keiten, von Herder bis Johannes Paul II,.
zu Luther, unter denen besonders Tho-
mas Mann hervorsticht, der in freimiiti-
ger Abneigung bekennt, daf er sich am
Tisch Luthers ,wie im trauten Heim ei-
nes Ogers® (151) gefiihlt habe. Insgesamt
eine - trotz der benannten Schwichen
~ besonders fiir Nichttheologen empfeh-
lenswerte, weil ,entstaubte® Lutherbio-
graphie.

Arne Dembek

Luthers Thesenanschlag - Faktum
oder Fiktion, hg. von Joachim Ott und
Martin Treu, Leipzig: Evangelische Ver-
lagsanstalt 2008, 207 S. - ISBN 978-3-
374-02656-2 (Schriften der Stiftung Lu-
thergedenkstitten in Sachsen-Anhalt 9).

Wenn es denn eines Beweises fir die
These bedurft hitte, wonach jede ,,story"

einem ,masternarrative” folgt, das haufig
unausgesprochen Struktur und Ziel der
Argumentation beeinflufit, so ist dieser
Band ein hervorragendes Beispiel dafiir.
Schon linger geht es nicht mehr um ein
blofes ,Hat er nun oder hat er nicht?“
(69). Freilich wird das, worum es denn
anstelle des bloflen Faktums eigentlich
geht, auch in diesem Band nicht offenge-
legt.

Den Anlafl fiir diesen Tagungsband
bildet die im Frithjahr 2007 nach iiber
30 Jahren relativer Ruhe wieder aufge-
brochene Diskussion {iber die historische
Faktizitit des Thesenanschlages vom 31.
Oktober 1517. Der langjdhrige Kustos der
Lutherhalle in Wittenberg, Martin Treu,
hatte sich noch einmal den undatierten
Eintrag Georg Rorers, des ersten von Lu-
ther ordinierten Vertreters der Witten-
berger Reformation, in einem der in der
Thiiringischen Universitits- und Lan-
desbibliothek in Jena befindlichen Druk-
ke des Neuen Testaments von 1540 vor-
legen lassen. Dieser besagt, dafl Luther
am Vorabend des Allerheiligenfestes 1517
seine lateinischen Thesen iiber den Ablafl
an die Tiiren der Wittenberger Kirchen
angeschlagen habe. Obwohl Hans Volz
diese handschriftliche Notiz bereits 1972
in der WA (48, Revisionsnachtrag 166 mit
Anm. 3) publiziert hatte, entziindete sich
an Treus nachmaliger Bewertung dieses
Fundes erneut die seit den siebziger Jah-
ren festgefahrene Diskussion.

Der Sammelband wird durch zwei
Beitrage von ,Zeitzeugen® der fritheren
Debatte um Erwin Iserlohs Anfragen er-
offnet: Bernd Moeller (Thesenanschlige,
9-32) stellt umsichtig den Anlaf} und die
wichtigsten Argumente des damaligen
Streites und der sich aus ihm ergebenden
offenen Fragen vor. Alles andere als beck-
messerisch werden methodische und hi-
storiographische Defizite der Forschung
summiert und mit einer Indizienkette die
nachmalige Verteidigung der Historizitat
des Thesenanschlags nachvollziehbar ge-
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macht. Der jiingst verstorbene Leipziger
Lutherforscher Helmar Junghans (Martin
Luther, kirchliche Magnaten und Thesen-
anschlag. Zur Vorgeschichte von Luthers
Widmungsbrief zu den ,Resolutiones
disputationum de indulgentiarum virtu-
te* an Papst Leo X., 33-46) wirft in seiner
akribischen Quellenkritik die Frage auf,
ob Luther bereits vor dem 31. Oktober
1517 gegen den Ablaf polemisiert habe.
Danach scheint es nicht unwahrschein-
lich, daf} Luther sich neben der Kritik,
die er im Horsaal und auf der Kanzel du-
Berte, brieflich an kirchliche Magnaten
gewendet habe. Freilich bleibt dabei der
Vergleich zwischen Ur- und Nachschrift
der Vorlesungen, in denen Luther offen-
bar erheblich mit seiner Kritik an der
kirchlichen Praxis sich zuriickgehalten
habe, unberiicksichtigt.

Martin Treu (Urkunde und Reflekti-
on. Wiederentdeckung eines Belegs von
Luthers Thesenanschlag, 59-67) stellt
sodann seinen Fund griindlich vor und
begriindet, warum ihm eine Datierung
vor Luthers Tod plausibel erscheint. Eine
kundige Ubersicht iiber den noch nicht
ausgeschopften Rorer-Nachlafl in Jena
bietet der dortige Bibliothekar Joachim
Ott (Georg Rorer [1492-1557] und sein
Nachlaf in der Thiiringer Universi-
tits- und Landesbibliothek Jena, 47-58).
Der seinerzeit in Jena, jetzt in Tlibingen
lehrende Reformationshistoriker Volker
Leppin legt in seinem Beitrag hingegen
dar, dafl die ,Legende vom Thesenan-
schlag nicht Grund, sondern Folge der
Monumentalisierung Luthers® (69), die
bereits zu seinen Lebzeiten eingesetzt
habe und teilweise von ihm sogar ge-
steuert wurde, gewesen sei (Die Monu-
mentalisierung Luthers. Warum vom
Thesenanschlag erzdhlt wurde - und
was davon zu erzdhlen ist, 69-92). Im
Gesamtzusammenhang der (Selbst-)Sti-
lisierung Luthers sieht L. den ,,Plausibi-
litatshorizont" fiir legendarische Auswei-
tungen der Biographie, zu denen er den

Thesenanschlag zihlt. Den Argumenten
fir einen Thesenanschlag setzt er Au-
Berungen Luthers entgegen, die auf ein
Nacheinander der Briefe an die Bischofe
und Verbreitung der Thesen hindeuten.
In Bezug auf die Rorer-Nachricht macht
er Gesichtspunkte geltend, die den Quel-
lenwert relativieren.

So richtig es ist, die (Selbst)Stilisierung
Luthers als eines der master-narratives
der frithen Reformationshistoriogra-
phie zu beachten, ist doch auch auf eine
mogliche anachronistische Verschmel-
zung zu achten: Ist der Luther, der im 16.
Jahrhundert mdglicherweise legenda-
risch verehrt wird, identisch mit jenem
Lutherbild, das dann im 19. Jahrhundert
hochst merkwiirdige Bliiten treibt, die
man teilweise noch heute in der Luther-
halle in Wittenberg bewundern kann? L.
geht relativ selbstbewuft von einer Kon-
struktion der ,Thesenanschlagslegende®
aus und laflt die Frage unbeantwortet,
wie die ,Lutherlegende® dann ins 19.
und 20. Jahrhundert transferiert wurde.
Besonders aber die Frage, welche Bedeu-
tung diese Legende fiir die reformatori-
sche Identitat lutherischer Provenienz im
21. Jahrhundert hat, bleibt vollends aus-
gespart. Dabei wiirde ihre Beantwortung
einiges Licht ins Dunkel der nicht véllig
erbitterungsfreien Diskussion werfen.

Die Frage der historischen Berechti-
gung von Melanchthons Erinnerungen
riickt im Kontext der Bearbeitung der
unmittelbaren Zeitzeugen immer stirker
in den Fokus. Aufgrund eines Textzeug-
nisses von 1553 gibt Timothy Wengert die
Maoglichkeit zu bedenken, dal Georg Ma-
jor, der sich 1517 in Wittenberg aufhielt,
ein Zeuge des Thesenanschlages und
die mogliche Quelle fiir Melanchthons
einschligige Berichterstattung gewesen
sein konnte (Georg Major: An ,,Eyewit-
ness” to the Posting of Martin Luther’s
Ninety-five Theses, 93-97). Dieser Bei-
trag bereichert die Diskussion zweifellos
und macht deutlich, daf} die von Leppin
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eingenommene Position, wonach sowohl
Major - als auch Rorer - in Abhéngigkeit
von Melanchthon formulieren, weiterer
Beweise bedarf.

Die folgenden Beitrige des Bandes sind
teilweises wissenschaftsgeschichtlich sehr
instruktiv (Konrad Repgen, Ein profan-
geschichtlicher Riickblick auf die Iser-
loh-Debatte, 99-110; Vinzenz Pfniir, Die
Bestreitung des Thesenanschlags durch
Erwin Iserloh, 111-126). Sie erinnern -
versehen mit griindlichen Quellenbele-
gen — an die Debatte der 1960er Jahre im
Spiegel der breiteren Offentlichkeit. Rein-
hard Brandt (,Reformator ohne Ham-
mer“. Zur Offentlichen Aufmerksamkeit
fiir die Bestreitung des Thesenanschlages,
127-140) greift dieses ebenfalls - nun-
mehr aus evangelischer Sicht - auf. So
hilfreich diese retrospektiven Erorterun-
gen sind, so lassen sie die Frage nach dem
~Warum® der hitzigen Diskussionen um
ein relativ marginales Detail der Uber-
lieferung zu Luther und der von ihm in-
itilerten Reformation weitgehend aufler
Acht. Angesichts der gegenwirtig inten-
sivierten Forschungen zu Entstehung,
Transformation und Konservierung pro-
testantischer Identitit wire diese Debatte
als herausragendes Beispiel fur die iden-
titatsstiftende und -wahrende Persistenz
von derartigen Atiologien im nachaufge-
klarten Zeitalter zu untersuchen.

Das bleibende Interesse an dem Er-
eignis beleuchten Henrike Holsing in der
visuellen Uberlieferung der Luther- und
Reformationsmemoria (Luthers Thesen-
anschlag im Bild, 141-172) und Esther
Wipfler im Film (Luthers 95 Thesen im
bewegten Bild, 173-197). Uber die kon-
fessionelle Erinnerungskultur und die
aus ihr erwachsende bzw. in ihr wurzeln-
de Identitat dirfte das letzte Wort noch
nicht gesprochen sein. Und an ihr sowie
der weiteren Diskussion - nicht zuletzt
im Blick auf die 6ffentliche Performanz
der Argumente und ihrer Reprisen-
tanten - wird vieles abhéngen, was mit

ginzlich unhistorischen Themen und
Problemstellungen im Kontext des Auto-
rititsverlusts der evangelischen Kirchen
sowie der Authentizitit ihrer Verkiindi-
gung zu tun hat.

Markus Wriedt

Werner Zager (Hg.): Martin Luther und
die Freiheit, Darmstadt: Wissenschaftli-
che Buchgesellschaft 2010, 271 S. - ISBN
978-3-534-23579-7.

Die ausgerufene ,Luther-Dekade* hat
einen klaren Fluchtpunkt: 2017. Damit
sind die Dinge fiir Wittenberg klar. Aber
was ist mit all den wichtigen Lutherstat-
ten, deren eigentliche Jubilden erst noch
folgen, wenn das grofle Fest gefeiert ist?
Natiirlich richtet man sich auch hier auf
die Fiinfhundertjahrfeier aus - der vor-
liegende Band, hervorgegangen aus einer
Wormser Tagung, bezeugt dies.

Dem Band spiirt man die Ausrichtung
der Tagung auf den weiteren Kontext der
Erwachsenenbildung an, sowohl in der
Anlage einzelner Beitrage als auch in der
Thematik der Abschnitte. Die hier erfol-
gende Vermittlung von Theologie und
Kirchengeschichte an ein breiteres Pu-
blikum erfolgt dabei fast durchweg auf
hohem Niveau; lediglich der Aufsatz von
Ulrich Wodarzik ,,Martin Luther und der
Deutsche Idealismus® wirkt inhaltlich
und sprachlich wie ein Fremdkorper.

Die grofle qualitative Spannbreite
zeigt demgegeniiber der Beitrag von Hell-
mut Zschoch, den man jedem in die Hand
wiinscht, der mit der Umsetzung des
»Impulspapiers® ,Kirche der Freiheit”
befaflt ist. In beeindruckender gedank-
licher Klarheit und theologischer Tiefe
wird hier entfaltet, dal Freiheit evange-
lisch zentral als Freiheit fiir die Kirche im
Sinne der Gemeinschaft der Glaubenden,
namlich als Dienst der Evangeliumsver-
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kiindigung zu verstehen ist, daf3 sie aber
zusammenhdngt mit der zunéchst in der
Reformation zu erringenden Freiheit von
der Kirche als menschlicher Autoritits-
instanz und mit der Freiheit in der Kir-
che als rechtliche Gestaltwerdung.

Auch andere Aufsitze bemiihen sich,
Luthers Anregungen in das theologische
Gesprich der Gegenwart einzubringen.
So entfaltet Reiner Wimmer von Luthers
Religionsbegriff aus einen Vorschlag fiir
das interreligiése Gesprich, und Dietrich
Korsch stellt die Bedeutung des reforma-
torischen Freiheitsverstindnisses fiir eine
moderne Ethik dar. Wimmer geht dabei
von der Gottesbestimmung in Luthers
Auslegung des Ersten Gebots im Grofien
Katechismus aus, um in einem geistesge-
schichtlichen Durchgang durch aufklire-
rische Konzepte ein Modell von Toleranz
als Ablehnung eines Wahrheitsanspruchs
bei gleichzeitiger Anerkennung der ihn
erhebenden Person (146) zu skizzieren.
Wie Wimmer liest auch Korsch Luther
und Kant zusammen, um ein reformato-
risches Konzept von Freiheit in der Span-
nung zwischen Verdanktheit der eigenen
Existenz und Autonomie des Handelns
zu entwerfen. In beiden Fillen kann man
die Frage stellen, wieviel Luther nach der
neuzeitlichen Lektiire noch iibrig ist -
doch zeigen beide in jedem Fall, welche
Moglichkeit konstruktiven Weiterden-
kens eine moderne Auseinandersetzung
mit Luther eroffnet.

Stirker an den historischen theologi-
schen Konstellationen interessiert sind
die Beitrige von Johannes Schwanke und
Markus Wriedt. Schwanke geht mit gro-
Bem Engagement der Debatte um den
freien Willen zwischen Luther und Eras-
mus nach und insistiert insbesondere
bei Luther in beeindruckender Hartnik-
kigkeit auf argumentativen Problemen
und Anstofigkeiten fiir das moderne
Verstindnis - die Entscheidung freilich
stellt er in fast Lessingscher Manier un-
ter einen eschatologischen Vorbehalt.

Wriedt stellt das Verhaltnis von Luther
und Melanchthon anhand der Leitbegrif-
fe ,Tradition und ,,Innovation® dar und
macht so deutlich, dal weder schlichte
Umbruchs- noch ebenso einlinige Konti-
nuititsvorstellungen ihr Verhdltnis zum
spiten Mittelalter erfassen konnen, son-
dern dieses in unterschiedlichen Akzen-
tuierungen detailliert zu beschreiben ist
- die von Wriedt nur angedeuteten Fol-
gen fiir das 6kumenische Gesprich (80)
verdienten es, aufgegriffen zu werden.

Einen unter dem Haupttitel kaum zu
erwartenden Schwerpunkt bildet in dem
Band der Bezug auf Worms. Er pragt
zum einen den einleitenden Artikel des
Herausgebers, der detailliert Luthers
Auftreten in Worms samt unmittelbarer
Vor- und Nachgeschichte nachzeichnet,
vor allem aber den grofien, hundertsei-
tigen Aufsatz des Leiters der Wormser
Stadtbibliothek Busso Diekamp uber
Luthers Spuren in Worms. Er hitte es
verdient, als eigene Broschiire veroffent-
licht zu werden, so intensiv ist die dar-
in vollzogene historische Spurensuche;
angesichts des Fehlens von Uberresten
nachweisbarer historischer Lutherstitten
aufgrund des Stadtbrandes 1689 ist sie
auf ,Vorstellungskraft® angewiesen (165)
- durch Diekamps Darlegungen aber
wird diese gut angeleitet und historisch
geerdet. Erst recht finden sich Spuren der
Luthermemoria in Worms, und so bildet
kaum zufdllig einen Schwerpunkt der
Analyse das dortige Lutherdenkmal.

So hat man in diesem Buch einen klei-
nen, beeindruckenden Reisefithrer und
zugleich eine Einfithrung in wichtige
Grundthemen von Luthers Theologie.
Die Unterschiedlichkeit der Aufsitze im
einzelnen hat hieraus nicht unbedingt
ein geschlossenes Ganzes, wohl aber ei-
nen bunten Blumenstraufl gemacht - ein
lesenswerter Begleiter auf dem Weg zum
Jubildum.

Volker Leppin
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Johannes Ehmann: Luther, Tiirken
und Islam. Eine Untersuchung zum
Tirken- und Islambild Martin Luthers
(1515-1546), Giitersloh: Giitersloher Ver-
lagshaus 2008, 498 S. - ISBN 978-3-579-
05371-4 (Quellen und Forschungen zur
Reformationsgeschichte 80).

Die vorliegende Arbeit wurde im Som-
mer 2005 als Habilitationsschrift an der
Universitit Heidelberg angenommen
und im darauffolgenden Jahr mit dem
Martin-Luther-Preis ausgezeichnet. Im
Mittelpunkt der Untersuchung steht
Luthers ,,Verlegung des Alcoran® (1542),
deren Ziel nach E. ,in der polemischen
Widerlegung und apologetischen Zu-
rickweisung aller offenbarungstheolo-
gischen Anspriiche Mohammeds, des
Koran und damit des Islam selbst™ ist
(15). Dabei arbeitet der Vf. nicht nur
historisch-deskriptiv, sondern will ,die
aus der Erfahrung Luthers mit Tiirken
und Islam zu gewinnenden Einsichten
zumindest als Frage an zeitgemifles
kirchlich-theologisches Denken® weiter-
geben (19).

Am Anfang (A. Einfiihrung) stehen
methodische Uberlegungen und ein aus-
fihrlicher, das gesamte 20. Jahrhundert
umfassender Forschungsiiberblick. Es
folgt der erste Hauptteil (B.) ,Die Ver-
legung als interpretatorische Leistung
Luthers” mit einer detaillierten Analyse
des Textes, seiner Kiirzungen, Erweite-
rungen und Stilmittel, die Luthers Uber-
setzung als ,einen Akt der sprachlichen
Inkulturation® erweisen (129). Unter den
Bedingungen seiner Zeit kann Luther
zwischen der Abwehr der nach Europa
vordringenden Tiirken einerseits und der
Lehrauseinandersetzung mit dem Islam
andererseits unterscheiden (190).

Im zweiten Hauptteil (C.) rekonstru-
iert E. ,Luthers Stellung zum Islam in
ihrer historischen und theologischen
Entwicklung®, wobei er zahlreiche Texte
des Reformators von 1515 bis zu seinem

Tode durchschreitet und damit die ,,Ver-
legung des Alcoran® als ,,Zielpunkt einer
Entwicklung des Islambildes Luthers® in
den Blick nimmt (191). Dabei kommen
in der Bufltheologie Luthers die Tiirken
als ,,Zuchtrute Gottes“ in den Blick (224),
die Zwei-Reiche- und Drei-Stinde-Lehre
weisen ,den Weg zu einer dynamischen
Erérterung der theologischen und gesell-
schaftlichen Probleme durch Luther in
den zwanziger Jahren®: ,Luthers Kampf
gegen die Tiirken stelit sich ... als Be-
kampfung all derer dar, die in Glauben
und Handeln Obrigkeit und Stinde
zerstoren wollen und in ihrem Einfluss-
bereich auch zerstort haben (289f.).
Anfang der dreifliger Jahre machen sich
Luthers apokalyptische Erwartungen
auch in der Tirkenfrage bemerkbar
(296), Mitte der dreifliger Jahre ist eine
»zunehmende Einzeichnung der Tiirken
in die theologische Front der Schwir-
mer” und damit eine ,Theologisierung
der Tiirkenfrage als explizit religions-
theologische Erfassung des Problems*
erkennbar (366). Schliefllich kritisiert
der Reformator den Islam als Gesetzes-
und Vernunftreligion (387f). Auf rund
zwanzig Seiten formuliert der abschlie-
Bende Teil der Studie (D.) schliefllich das
~Gesamtergebnis: Luther, Tiirken und
Islam®

Einige fiir den gegenwirtigen christ-
lich-islamischen Dialog wichtige Aspekte
seien benannt: Luther unterscheidet zwi-
schen den ,Tiirken als Reichsfeinde[n]
und dem Islam als Gottesfeind“ (313).
Darum ist der Krieg gegen die Tiirken ist
fiir ihn kein ,,,Glaubenskrieg’ im Sinne
eines Kreuzzuges“ gewesen (251). Luther
geht davon aus, ,,dafl nicht die Frage ver-
schiedener Gottheiten zur Debatte steht,
sondern allein die rechten Gehorsams
gegen Gott, der allen offenbar ist und ...
anscheinend von Luther auch im Islam
vorausgesetzt wird.“ (341f). Der Dis-
sens besteht in der Rechtfertigungslehre,
denn die Muslime erscheinen als Vertre-
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ter einer Gesetzes- und Vernunftreligion
und sind deshalb ,nicht imstande ...,
im Glauben an Christus Gott recht zu
erkennen. (348). Immer wieder wirft E.
die Frage nach Luthers Quellenkenntnis
auf und konstatiert: ,,Luthers aus heuti-
ger Sicht unzureichende Kenntnis des
Koran - und damit des Islam - wird im
Sinne einer umfassenden Verwerfung
des Islam wirksam, zumal ... davon aus-
zugehen ist, dafl Luther ... keine aus den
Quellen geschopfte Islamkenntnis hat
gewinnen konnen.” (443)

E.s Studie gewinnt ihre Uberzeu-
gungskraft aus einer intimen Kenntnis
der Luthertexte und einer ebenso filigra-
nen wie kritischen Nachzeichnung der
Denkwege und Argumentationsmuster
des Reformators. Sie bereichert nicht nur
die Lutherforschung, sondern benennt
auch Fragestellungen, die fiir den gegen-
wirtigen interreligiosen Dialog von Be-
deutung sind.

Frank Hofmann

Beyssig sein ist nutz und not. Flug-
schriften zur Lutherzeit, hg. von Jutta
Krauf}, Regensburg: Schnell & Steiner
2010, 192 S. - ISBN 978-3-7954-2417-6.

Die Wartburg ist nicht nur UNESCO
Weltkulturerbe und ein besonderer deut-
scher Erinnerungsort, sondern auch ein
Museum mit groflartigen Bestinden, das
bis zum Reformationsjubildum 2017 und
dariiber hinaus Sonderausstellungen ver-
anstaltet. Eine erste Ausstellung 2009 war
der Lutherbibel gewidmet (,,Dies Buch in
aller Zunge, Hand und Herzen® vgl. Lu-
ther 81 [2010], 110f.). Die Ausstellung 2010
tber Flugschriften versammelte eine
Fiille interessanter Objekte aus eigenem
und dem Besitz von Leihgebern. Fiir die
Forschung hinderlich ist, daf8 eine um-
fassende Aufarbeitung des hochkariti-

gen Wartburg-Bestandes dieser Schriften
bisher nicht zustande gekommen ist. Es
ist dringend zu wiinschen, daf8 sich die-
ses Ziel innerhalb der Reformationsdeka-
de verwirklichen lafit.

Der Katalog enthdlt kein Verzeich-
nis der ausgestellten Stiicke. Er firmiert
vielmehr als ,,Ein kurzweiliger Begleiter
durch den ,Blitterwald’ der Sonderaus-
stellung vom 6. August bis zum 31. Ok-
tober 2010 auf der Wartburg®, und das
ist er auch, aber nicht nur. Die von der
Herausgeberin Jutta Kraufl, dem Burg-
hauptmann Giinter Schuchardt sowie
Hilmar Schwarz und Petra Schall ver-
fafiten Beitrige behandeln Flugschriften
als Massenmedien der Reformationszeit,
die 95 Thesen, die frithen Lutherbild-
nisse, Luthers Hauptschriften von 1520,
das ,,Passional Christi und Antichristi®,
den Grobianismus in Luthers Schriften
und die Reformation und ihre Drucke
am Beispiel der Reichsstadt Niirnberg.
- Auf manche detaillierten Ausfithrun-
gen, etwa zu den Thesendrucken, hitte
man in diesem Zusammenhang verzich-
ten konnen, zumal sie keine neuen For-
schungsergebnisse prisentieren. An etli-
chen Stellen, zumal in dem Beitrag iiber
die Lutherbildnisse, vermifit man die
Rezeption der neueren Literatur. Leider
sind auch die Titelumschriften nicht im-
mer korrekt, in den lateinischen Texten
gibt es kleinere Versehen (S. 23 ist ,,stant™
mit ,Zustand, nicht mit ,,Staat“ wieder-
zugeben), und zu den ungenauen Uber-
setzungen von ,,Luther Deutsch® gibt es
inzwischen bessere Alternativen. - Dage-
gen sind besonders instruktiv die gesam-
melten Beispiele von Luthers Polemik,
die ,,Spitznamen” der Luthergegner und
die Schmihtexte gegen Luther (102-114),
die Ubersicht iiber die Niirnberger Druk-
ke von Lutherschriften (173) und die Kar-
ten mit Druckorten derselben (176-179).
Wer iiber einschldgige Literatur nicht
verfiigt, wird auch die Biogramme der
Zeitgenossen (freilich war Wenzeslaus
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Linck kein ,Kontrahent im reformatori-
schen Lager®), der Papste und das Glos-
sar mit Gewinn benutzen.

Besonders erwidhnenswert ist die aus-
gesprochen schone Gestaltung des Kata-
logs; Axel Bertram steht fiir Geschmack
und Qualitit. Die Sonderausstellung
2011 soll ,Luthers Bilderbiographie in
den einstigen Reformationszimmern der
Wartburg® gewidmet sein. Ein Besuch
diirfte sich lohnen.

Johannes Schilling

Martin H. Jung: Philipp Melanchthon
und seine Zeit, Gottingen: Vandenhoeck
& Ruprecht 2010, 168 S. - ISBN 978-3-
525-55006-9.

In der Reformationsdekade bis zum Ju-
bildum 2017 folgte dem Calvin-Jahr das
Melanchthon-Jahr. Anlafilich des 450. To-
destages von Philipp Melanchthon am 19.
April 2010 stand das Jahr einerseits unter
dem inhaltlichen Schwerpunkt ,Refor-
mation und Bildung®, andererseits dien-
te es der Erinnerung an sein Leben und
Werk. Dieser war ,ein erstrangiger Refor-
mator ... von européaischem Format“ (7£.)
- so formuliert es J. in seinem kleinen und
feinen Biichlein, dessen Titel ,,Philipp Me-
lanchthon und seine Zeit“ in beiden Teilen
ernst genommen werden will. Tatsachlich
versucht J. nichts weniger als eine Refor-
mationsgeschichte in nuce anhand von
Melanchthons Lebenswerk; das Buch ist
also keine reine Biographie.

Der Osnabriicker Kirchenhistoriker
wendet sich nicht an ein Fachpublikum,
sondern an eine breitere Leserschaft.
Theologische und historische Hinter-
griinde werden erldutert, Fremdworter
tibersetzt, Inhalte durch kurze Unter-
kapitel gegliedert, Fufinoten und allzu
verschachtelte =~ Nebensatzkonstruktio-
nen vermieden. Das alles ist gut gelun-

gen und verdient Anerkennung. Wire
es nicht noch leserfreundlicher gewesen,
das reine Text-Buch durch Portrits und
andere Bilder zu bereichern?

Wer also nun war Melanchthon? Oder
wie J. es - eine Umfrage in dessen Ge-
burtsstadt Bretten aufnehmend - in der
Uberschrift seines ersten Kapitels formu-
liert: ,Wer oder wasist ein Melanchthon?“
(7) Diese humorvoll irritierende Frage
und die bei der Umfrage darauf gegebe-
nen Antworten machen deutlich, dafl es
sich lohnt, bei der Darstellung von Me-
lanchthons Leben und Werk nicht all-
zuviel als bekannt vorauszusetzen. Und
so beginnt J. damit, die politischen und
die Lebensumstinde in Melanchthons
Geburtsjahr 1497 zu erlautern, auch die
theologischen und philosophischen Ge-
dankenwelten werden skizziert, wobei
die Theologie des Mittelalters ab und an
etwas zu schlecht wegkommt.

In diese Welt hinein wurde der junge
Philipp Schwarzerdt geboren, iibersetz-
te seinen Namen humanistischer Mode
folgend ins Griechische, studierte in Hei-
delberg und Tiibingen, wechselte 1518
Griechischdozent an die im Umbruch be-
findliche Wittenberger Universitat. Hier
traf er auf Martin Luther und wurde zu
einem seiner ersten Parteiginger — die-
se Begegnung pragte sein ganzes weite-
res Leben. Zwar waren Luther und Me-
lanchthon nicht lebenslang enge Freunde,
aber ohne ijhrer beider Zusammenar-
beit wire die Reformation wohl nicht so
durchschlagend erfolgreich gewesen. Z.B.
ist die ,Luther-Bibel, auch heute noch
der mafigebliche Bibeltext des deutsch-
sprachigen Protestantismus, eigentlich
eine ,,Luther-Melanchthon-Bibel“ (21). J.
referiert Melanchthons grofles dogma-
tisches Lehrbuch, die ,Loci communes
rerum theologicarum“ (zuerst 1521) und
laft dabei auch einige wenige kritische
Bemerkungen einfliefen. Der weitere
Weg der Reformation iiber Visitationen
und verbesserte Bildungskonzepte bis hin
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zum Augsburger Reichstag 1530 und dem
mafigeblich von Melanchthon verfafiten
evangelischen Bekenntnis, der Confessio
Augustana, wird berichtet. Die wichtigen
theologischen Festlegungen der Confessio
Augustana bleiben in der knappen Dar-
stellung freilich zumeist unsichtbar; in
den eingeschobenen Kapiteln zu Abend-
mahl, Kindertaufe, Willensfreiheit und
Heiligenverehrung wird dies spiter zu-
mindest teilweise nachgeholt.

Angemessenen Raum nehmen Me-
lanchthons Beteiligung an den verschie-
denen Religionsgespriachen um 1540 und
gegen Ende der 1550er Jahre ein. Der
Kontakt mit Johannes Calvin wird eben-
so erwihnt wie dessen Auswirkung auf
die lutherische Melanchthonrezeption:
Dafl Melanchthon nicht immer mit der
Wertschatzung rezipiert wurde, die ihm
eigentlich zugestanden hitte, liegt auch
am Verdacht der sogenannten Gnesio-
lutheraner gegen ihn und seine Schiiler,
~Kryptocalvinisten® - heimliche Calvin-
anhinger” (70) zu sein.

Als ,Auflenpolitiker” (101) der Re-
formation war Melanchthon auch an
zentraler Stelle in den Begegnungen
mit der romisch-katholischen Kirche
beteiligt. J. formuliert hierzu pointiert:
»Melanchthon hatte ... ein anderes Ver-
stindnis von Okumene als viele Chri-
sten heute. Er wollte nicht das friedliche
Miteinander getrennter Kirchen, son-
dern strebte wirklich die Einheit an. Es
gab fiir ihn nur eine wahre Kirche, nur
eine wahre Lehre. ,Versohnte Verschie-
denheit® war fiir ihn denkbar im nicht
der Heiligen Schrift widersprechenden
Brauchtum, aber nicht in Kernfragen der
theologischen Lehre und der kirchlichen
Praxis“ (116). Spannend wire es, hier
weiterzudenken: Welchen Impuls kann
Melanchthon fiir heutige Theologie und
Kirche bedeuten? Wenn er beispielswei-
se aktuell weit verbreiteten und bewéhr-
ten Okumene-Konzepten widerspricht,
mifite diese Anfrage gegenwirtig nicht

viel ernster genommen werden? Oder
lassen sich die Unterschiede der Konzep-
te doch eher auf ihre unterschiedlichen
Kontexte und das halbe Jahrtausend ge-
schichtlichen Abstands zuriickfiithren?

Auch die private Seite von Me-
lanchthons Leben findet Erwahnung:
insgesamt aber bleibt er in J.s Darstellung
weniger wegen seiner ,menschlichen®
Seiten als vielmehr wegen seiner theo-
logischen und kirchlichen Wirkungen
interessant - was auch die ausfiihrliche
Darstellung der Wirkungsgeschichte bis
in die Gegenwart hinein verdeutlicht.
Dafl Melanchthon als ,,Praeceptor Ger-
maniae“, also als Lehrer Deutschlands,
angesehen wurde, wird sachgemaf durch
den Hinweis kommentiert, daf man ihm
den Ehrentitel ,,Praeceptor Europae® zu-
erkennen sollte.

Wer auf den Geschmack gekommen
ist, kann anhand des detaillierten und
sorgsam eingeleiteten Quellen- und Li-
teraturverzeichnisses (158-168) zu Me-
lanchthons Leben und Wirken weiter-
lesen und -forschen. Ob allerdings der
anscheinend intendierte, eher allgemein
interessierte Leser wirklich mehr als 150
Buch- und Aufsatztitel braucht, liefle
sich fragen. Doch soll diese Frage nichts
daran dndern, daf} der Wert von ,,Me-
lanchthon und seine Zeit“ aufler Frage
steht — und das iiber das Melanchthon-
Jahr 2010 hinaus.

Vicco von Biilow

Verfasserlexikon Deutscher Huma-
nismus 1480-1520, hg. von Franz Josef
Worstbrock, Band 2, Lieferung 1, Berlin/
New York: de Gruyter 2009 - ISBN 978-
3-11-022595-2.

Nachdem der erste von zwei Bianden des
Verfasserlexikons Deutscher Humanis-
mus (vgl. meine Besprechungen in Lu-
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ther 78 [2007], 118-120; 79 [2008], 191f.;
80 [2009], 186f.) abgeschlossen ist, geht
es zum Glick planmiflig weiter: Der
neue Faszikel behandelt von Johannes
Landsberger, der 1494 mit einem Dialog
zur Propagierung der studia humanita-
tis in Leipzig hervortrat, bis zu Thomas
Murner insgesamt 27 Autoren. Luther
und die Reformation werden wiederum
in vielfaltiger Weise beriihrt; wie stark,
wird sich im einzelnen erst herausstellen,
wenn es am Ende von Band 2 ein Regi-
ster geben wird, dessen Erarbeitung an-
gekiindigt ist. Die Sdulen des Unterneh-
mens sind und bleiben der Herausgeber
und J. Klaus Kipf.

Die behandelten Autoren gehéren un-
terschiedlichen Generationen und Regio-
nen an. Zu den literarischen Schwerge-
wichten dieser Lieferung gehéren Jakob
Locher (Philomusus) (1471-1528) und Ot-
mar Luscinius (Nachtigall) (um 1478/80-
1537), denen entsprechend ihrer Bedeu-
tung ausfithrliche Artikel gewidmet
sind. Ein eindrucksvoller Vertreter des
Klosterhumanismus um 1500 ist der Bo-
sauer Bibliothekar Paul Lang (um 1470-
nach 1536), dessen Zeitzer und Naum-
burger Chroniken neue Aufmerksamkeit
und vielleicht auch eine neue Ausgabe
verdienten. Je niher die Autoren an die
Lebens- und Wirkungszeit Luthers und
an Mitteldeutschland heranriicken, de-
sto stéirker ist die Herausforderung, sich
irgendwie mit der Reformation und ih-
ren Wirkungen zu beschiftigen. Kontro-
verstheologisch von einigem Interesse ist
in diesem Zusammenhang der Rebdorfer
Prior Kilian Leib (1471-1553), ein gelehr-
ter Autodidakt, dessen Auseinanderset-
zung mit Luther und der Reformation
freilich, wie bei manchen seiner ,,altglau-
bigen® Kollegen, keine grofiere Wirkung
erzielte, da seine Schriften ungedruckt
blieben oder keine groflere Verbreitung
fanden. Auch der Abt des Zisterzienser-
klosters Aldersbach in Niederbayern,
Wolfgang Marius (1469-1544), hat ein

vielfiltiges dichterisches, historiogra-
phisches und kontroverstheologisches
Werk hinterlassen. 1526 verfafite er einen
»votorum monasticorum tutor®, dessen
Autograph bislang ebenfalls ungedruckt
geblieben ist.

Ins Zentrum der frithen Universitat
Wittenberg gelangt man mit Nikolaus
Marschalk (ca. 1460/70-1525), dessen
»Engagement fiir die systematische
Vermittlung und Verbreitung der alten
Sprachen ... in seinem Umfeld ... eine
Pionierleistung® (199) darstellt - was
man auch von Gerlinde Huber-Rebenichs
Artikel sagen konnte. Vielleicht wird die
Summe ihrer zahlreichen gewichtigen
Beitrige zum Verfasserlexikon irgend-
wann einmal in eine neue Darstellung
des Erfurter Hamanismus miinden. An-
dreas Meinhardi, dessen Lob der Stadt
und Universitit Wittenberg Martin Treu
1986 erstmals ins Deutsche iibersetzt hat
(die Neuausgabe Sproda: Edition Akan-
thus 2008 fehlt 212), erfihrt eine Wiir-
digung; dagegen konnte man sich des
Doktor Mellerstadt vorliufig durch einen
Verweis auf ,Pollich, Martin“ entledigen,
was im ndchsten Faszikel nicht mehr
moglich sein wird. Aus Wittenberger
Sicht von Interesse ist auch der Herfor-
der Fraterherr Jacobus Montanus (vor
1470-[nach] 1534), ein vielseitiger und
fruchtbarer Schriftsteller, der mit Luther
und Melanchthon Briefe wechselte. Pe-
trus Mosellanus (1493-1524) gehort als
Leipziger Universititslehrer in die frii-
hen Zusammenhinge von Humanismus
und Reformation. Bildungsgeschichtlich
wirksam geworden ist Johannes Mur-
mellius (1480-1517), der als Lehrer in
Wort und gedruckten Schriften nachhal-
tige Wirkung erzielte.

Der reichhaltige Faszikel bricht im
Artikel iiber Thomas Murner (1475-vor
23.8.1537) ab. Murner war einer der pro-
filiertesten Luthergegner, dessen kontro-
verstheologische Schriften freilich erst
in der folgenden Lieferung behandelt
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werden. Man ist also gespannt, was man
dort iiber den ,,Doctor Murnarr® wird le-
sen konnen.

Johannes Schilling

Kenneth G. Appold: Orthodoxie als
Konsensbildung. Das theologische
Disputationswesen an der Universitit
Wittenberg zwischen 1570 und 1710, Tu-
bingen: Mohr Siebeck 2004, XII, 309 S.
- ISBN 3-16-148215-8 (Beitrage zur histo-
rischen Theologie 127).

Lutherische Orthodoxie? Viele denken
da zuerst an Streittheologie und Dogma-
tismus. Unser Bild von dieser theologi-
schen Epoche ist noch immer stark von
August Tholucks 1852 erschienener Stu-
die ,,Der Geist der lutherischen Theolo-
gen Wittenbergs im Verlaufe des 17. Jahr-
hunderts“ geprigt. Rund 150 Jahre spiter
legt A., der auch einige Jahre am Institut
fiir okumenische Forschung des LWB in
Straflburg titig war und mittlerweile in
Princeton lehrt, eine beachtliche Unter-
suchung vor, die den akademischen Be-
trieb an der Theologischen Fakultit in
Wittenberg iiber einen langen Zeitraum
untersucht, nicht - wie Tholuck - die
Mentalitit der Theologen.

Die Quellen seiner Forschung sind
3000 theologische Disputationsdruk-
ke. Spitestens 1599 war das Disputieren
zum integralen Bestandteil der Ausbil-
dung an der Fakultit geworden (84).
Die Disputationen, die im Unterschied
zu Lehrbiichern den akademischen All-
tag widerspiegeln, erlauben ebenso zeit-
gleiche wie zeitversetzte Vergleiche. Die
Fragestellung ist: ,inwiefern sich eine
Normierung oder Disziplinierung der
Lehrduflerungen feststellen lidsst® sowie
»0b und inwieweit das Bediirfnis nach
Konsens den Diskurs dominiert hat oder
inwiefern die Individualitit der Theolo-

gen einen solchen Konsens unterminiert
haben kénnte* (4).

Der erste Teil der Untersuchung wid-
met sich den formalen Bedingungen des
Disputationsbetriebs, der zweite, materi-
ale Teil untersucht die Disputationsthe-
men. Im dritten Teil gibt es einen thema-
tischen Querschnitt zur Ekklesiologie, der
tiber die Aufgabenstellung der Arbeit hin-
aus fiir alle von Interesse ist, die in 6ku-
menischen Dialogen beheimatet sind.

Der erste Teil macht die zunehmende
akademische Autonomie der Fakultit
deutlich. Die Diskurse wurden nach 1591
(Tod Christians 1.) von den Theologen
weitgehend nach eigenen Vorstellungen
und in eigener Regie gestaltet. Es zeigt
sich eine unerwartete Interessenvielfalt,
auch was den Zweck der Disputationen
betrifft. Die Disputationsordnung wird
nicht als Korsett ausgelebt.

Diese Vielfalt macht sich auch inhalt-
lich und thematisch bemerkbar. Das
zeigt der zweite Teil der Untersuchung.
Statt Konformismus konstatiert A. ,ein
hohes Maf an Individualisierung“ (140).
Hochst bemerkenswert ist der Umgang
mit Schriftprinzip und Bekenntnis: Die
Theologen arbeiten interdisziplinir mit
Historikern und Philologen zusammen.
Der Buchstabe der Bibel ist, wie auch fiir
Luther, nicht das unhinterfragbare Wort
Gottes. Auch fiir die Confessio Augusta-
na gilt: kein ,Buchstabilismus®. CA 7, das
wird im dritten Teil deutlich, wird nicht
als Schlupunkt der Uberlegungen zur
Kirche betrachtet, sondern als Ausgangs-
punkt theologischen Nachdenkens.

Durch Disputieren soll zur Konsens-
bildung in der Fakultit beigetragen wer-
den. Der Konsens steht nicht am Anfang;
am Anfang steht vielmehr die akademi-
sche Freiheit, die im wissenschaftlichen
Gesprich zu einer gemeinsamen Hal-
tung fithren soll. Konsens heifit auch
nicht: Uniformitat.

Der dritte Teil zeigt uns ein Spektrum
ekklesiologischer Konzeptionen: Chem-
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nitz, Heerbrand, Leyser, Hiitter, Meisner,
Martini, Calov, Quenstedt, Deutsch-
mann und andere. Thre Darlegungen
befassen sich weniger mit dem Landes-
kirchentum als mit Fragen wie der nach
sichtbarer und unsichtbarer Kirche oder
nach der universalen Kirche. Man ist sich
in den Antworten keineswegs einig, zeigt
aber ein bemerkenswertes Maf an Tole-
ranz und Diskursfreiheit. ,Jmmer wieder
wird betont, dafl die lutherischen Kir-
chen nicht die einzigen seien, in denen
das Heil zu finden ist“ (310). Also nicht
einmal der gerade von der Orthodoxie
erwartete Absolutheitsanspruch!

Also keine Streittheologie, kein Kon-
formismus? Es gab freilich Phasen staat-
licher Reglementierung. Und man stand
theologisch zusammen, wenn es gegen
Papisten, Calvinisten oder Sozinianer
ging. Aber das war eben nicht der Alltag
des inneren Lebens der Theologischen
Fakultat in Wittenberg.

Es ist gut, wenn sich unsere Vor-Ur-
teile zur lutherischen Orthodoxie durch
A.s Untersuchung aufbrechen lassen.
Aber dieses Buch hat noch ein grofleres
Verdienst. ,,Orthodox“ heiflt ja: recht-
glaubig. Hier wird die in der heutigen
evangelischen Kirche vielfach anzutref-
fende angstliche ekklesiologische Ge-
meindetiimelei infrage gestellt, ebenso
der statische Umgang mit dem lutheri-
schen Bekenntnis: Kirche ist nur, was in
CA 7 steht. Nein: In CA 7 steht, was von
der Rechtfertigungslehre her zur Kirche
zu sagen ist. Aber damit ist nicht alles
gesagt. Daf} ausgerechnet fiir die luthe-
rische Orthodoxie das Bekenntnis Aus-
gangspunkt der Uberlegungen ist und
nicht Schlufipunkt, sollte denen, die das
Bekenntnis gegen die Okumeniker zu
hiiten vorgeben, zu denken geben.

Ein wirklich beachtliches Buch, das
hoffentlich nicht nur die Kirchenhistori-
ker noch lange anregen wird!

Hartmut Hévelmann

Malte Dominik Kriiger: Gottliche Frei-
heit. Die Trinititslehre in Schellings
Spatphilosophie Tibingen: 2008, X,
342 S. - ISBN 978-3-16-149533-5 (Religi-
on in Philosophy and Theology 31).

Schellings sogenannte Spatphilosophie
enthdlt reiches (lutherisch-)theologi-
sches Potential, dessen Aufdeckung
sich die 2006 bei Eberhard Jiingel in
Tibingen eingereichte systematisch-
theologische Dissertation widmet. Die
Spatphilosophie 1dfit sich prizise vom
vorhergehenden Werk abheben durch
die ,Unterscheidung zwischen der soge-
nannten negativen und positiven Philo-
sophie“ (11), worunter ein ,,Perspektiven-
wechsel “ zu verstehen ist, der theoretisch
nicht notwendig, sondern existentiell ist:
»In der negativen Philosophie versucht
der Mensch mit der reinen Vernunft,
schlechthin alles aus sich selbst mit lo-
gischer Notwendigkeit zu konzipieren®,
wiahrend in der positiven Philosophie
»das nunmehr transformierte Denken
im Ausgang von der in der Natur und
Geschichte erschlossenen Wirklichkeit
a posteriori zum Absoluten gelangen
méchte.* (131.)

K. wihlt als Referenztexte fiir seine
Arbeit zum einen die Darstellung der
reinrationalen Philosophie und zum an-
deren die Urfassung der Philosophie der
Offenbarung. Beide Texte werden fort-
laufend und vollstindig ausgelegt. Die
Konzentration verschafft der Studie eine
eindrucksvolle Geschlossenheit, ohne
den in Anmerkungen beriicksichtigten
uibrigen Textbestand auszuklammern.

Schelling selbst bietet den theologisch-
hermeneutischen Schliissel fiir die Un-
terscheidung von negativer und positiver
Philosophie durch einen Vergleich mit
dem Verhiltnis von Gesetz und Evangeli-
um an. Die negative Philosophie kann als
reines Denken und als erste Wissenschaft
ihr Prinzip nicht real erfassen, dem Ge-
setze gleich fiihrt sie nicht zum Ziel, son-
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dern kann nur eine Wende des Denkens
als Forderung aufstellen. Die Realisie-
rung dieser Wende bleibt der positiven
Philosophie vorbehalten. Schelling wihlt
als Ausgangspunkt die Wirklichkeit und
sucht so nach einem Gottesbegriff, der als
»absolute[r] Geist“ schliefllich der ,freie
Gott® ist (174). In aller Klarheit spitzt K.
die ,materiale These“ seiner Untersu-
chung zu: ,,Schellings Spatphilosophie ist
eine trinitarische Theorie des Absoluten,
die ihre Pointe in der freiheitstheoreti-
schen Durchfithrung hat. (4)

Damit ist der zentrale theologische
Gehalt der Schellingschen Spitphiloso-
phie benannt: Sie erlaubt es, Gottes Frei-
heit absolut, mithin auch die Schépfung
als eine vollkommen freie, nicht notwen-
dige Tat zu denken. Die Behauptung der
Freiheit Gottes tendiert gewohnlich zu
religiésen Verkiirzungen. Die Stirke von
Schellings spatem Entwurf liegt nun fiir
K. gerade darin, dafd er diese Verkiirzun-
gen meidet, und zwar zum einen theo-
logisch durch seine Trinitdtslehre, zum
anderen epistemologisch durch das Kon-
zept der ,diagnostischen Rationalitit®,
die an die Stelle einer ,,Metaphysik des
Abschlusses” riickt.

Die Lektiire von Schellings Texten ist
beschwerlich; umso verdienstvoller er-
scheint die hier vorgelegte Interpretati-
on, die niemals mit der Komplexitat der
Gedanken kokettiert, sondern derselben
in stets verstindlicher Sprache begegnet.
So prasentiert sie eine Theorie, die der
wichtigen Frage nach der Freiheit Got-
tes eine tiefgriindige Antwort zu geben
vermag, der der Vf. durchweg mit grofler
Sympathie begegnet. Fiir den an Schel-
ling interessierten Leser présentiert sich
die Arbeit zusitzlich als Wegweiser im
Labyrinth der Schelling-Forschungsli-
teratur, die iberaus systematisch und
pragnant vorgestellt wird. Dem Buch sei
eine breite Rezeption gewiinscht.

Christian Brouwer

Anne Kifer: Inkarnation und Schop-
fung. Schopfungstheologische Voraus-
setzungen und Implikationen der Chri-
stologie bei Luther, Schleiermacher und
Karl Barth, Berlin/New York: de Gruyter
2010,XVI, 388 S. - ISBN 978-3-11-022633-
1 (Theologische Bibliothek Tépelmann
151).

In der Person Jesu Christi verschrin-
ken sich die Wirklichkeit Gottes und
des Menschen derart, dafl der Gegen-
satz zwischen Gott und Mensch eben-
so wie der Gegensatz von Glaube und
Stinde iberholt wird, weil die einander
entgegengesetzten Relate als unbedingt
aufeinander bezogen gedacht werden.
Seit dem Konzil von Chalcedon (451) ist
diese Bezogenheit in die Formel ,,wahrer
Mensch und wahrer Gott® gefafit wor-
den, als der Christus existiert, in dem
gottliche und menschliche Natur ,un-
vermischt, unverwandelt, ungetrennt
und ungesondert® vereinigt werden. Die-
se altkirchliche Konsensentscheidung
ist theologiegeschichtlich weitgehend
nachvollzogen, gleichzeitig aber unter-
schiedlich gedeutet worden, woraus sich
unterschiedliche Implikationen und Ver-
stehenskonsequenzen ergeben.

Solche Unterschiedlichkeiten wahr-
zunehmen, zu deuten und auch zu be-
werten, ist die Intention der in Tiibingen
entstandenen Habilitationsschrift von
Anne Kifer, die sich im Vergleich mit
der Verhiltnisbestimmung von Schop-
fung und Inkarnation bei Martin Luther,
Friedrich Schleiermacher und Karl Barth
beschiftigt. Im Fokus steht dabei ,nicht
das Warum der Menschwerdung Gottes,
sondern das ... Wie ihrer Realisation im
Rahmen der Schopfung, das ausschlagge-
bend an die Relation zwischen der Frei-
heit und der Liebe Gottes gebunden ist.”
(3) Damit geht die Untersuchung weniger
von einer soteriologischen, als vielmehr
von einer schopfungstheologischen und
christologischen, fundamental aber von
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einer erkenntnistheoretischen Fragestel-
lung aus. Die Arbeit gliedert sich in einen
Hauptteil von drei jeweils gleich struktu-
rierten Kapiteln, an die sich ein verglei-
chender und analysierender Schlufiteil
anschliefit. Die untersuchenden Teile
stellen zunéchst die erkenntnistheoreti-
schen Voraussetzungen der Konzeptio-
nen dar, um sich daran anschlieffend den
schopfungstheologischen und christo-
logischen Einsichten zuzuwenden, wor-
aus Konsequenzen fiir die Predigt- und
Sakramentenlehre ebenso wie fiir das
Verstindnis der Dreieinigkeit Gottes ge-
zogen werden. ,Dabei erweist sich durch-
gingig die Frage nach dem Verstindnis
von Raum und Zeit im Blick auf Mensch
und Gott als gewinnbringend fiir die
Verhiltnisbestimmung von Inkarnation
und Schopfung.” (8)

In der Durchfithrung bearbeitet K.
eine grofle Menge Material und bietet
damit eine wissenschaftliche Fundgrube
fir die Fragestellung, die vor allem fiir
Forschende, Lehrende und Studieren-
de von Interesse ist, die ihre Kenntnisse
zum jeweiligen Autor vertiefen wollen.
Die Analysen sind dabei durchweg gut
recherchiert und sprachlich ansprechend
aufbereitet. Am Ende jedes Abschnitts
steht ein zusammenfassendes Fazit, das
die Ergebnisse biindelt und auf die Frage-
stellung hin zuspitzt.

Besonders spannend wird nach der
Analyse aber der zusammenfassende
Vergleich, der die theologischen Kon-
sequenzen der unterschiedlichen Ak-
zentuierungen aufzeigt. Wihrend Lu-
ther bei der Verhiltnisbestimmung der
beiden Naturen in Christus, dem ,vere
Deus et vere homo", an der communica-
tio idiomatum festhéilt und damit davon
ausgeht, dafl in der Person Christi eine
gegenseitige Mitteilung von gottlichen
und menschlichen Eigenschaften statt-
findet, schlieflen sowohl Schleiermacher
als auch Barth dies aus: Bei Schleier-
macher ist aufgrund des unendlichen

Abstands von Gott und Mensch eine
gegenseitige Teilhabe aneinander un-
denkbar, und Barth geht davon aus, dafl
der Sohn Gottes in Jesus Christus nicht
einen konkreten Menschen, sondern
»das Menschliche” angenommen habe,
das wiederum von Gottes Gnade erfiillt
worden sei und sich dem Géttlichen in
Gehorsam hingegeben habe. Schleier-
macher betont demgegeniiber die ,,Ein-
wohnung der gottlichen Liebe in einem
bestimmten Menschen, der demgemif3
als Urbild Gottes und auch als Urbild des
Menschen erscheint.” (339)

An dieser zentralen Beobachtung wird
von K. die Problematik sowohl der Chri-
stologien Schleiermachers und Barths im
Gegeniiber zu Luthers Verstindnis mar-
kiert: Aufgrund des reformierten Grund-
satzes ,,finitum non capax infiniti“ formu-
lieren Schleiermacher und Barth, wenn
auch mit unterschiedlicher Zielsetzung,
eine doketische Christologie: Barth ver-
sucht damit die Vergottlichung des Men-
schen zu verhindern, und Schleiermacher
fokussiert auf die Vorstellung des Inkar-
nierten als des Urbildes fiir die Verwirk-
lichung des schlechthinnigen Abhingig-
keitsverhaltnisses fiir jedes Individuum.
Luther betont aufgrund seines Festhaltens
an der communicatio idiomatum aber die
individuelle Eigenart des Menschen Jesus
Christus, der als bestimmter Mensch und
Gottessohn auch die Verséhnung und Er-
16sung des Menschen im Heiligen Geist
bewirkt hat und bewirken will. Dieser
grundlegend unterschiedliche Zugang lu-
therischer und reformierter Theologie hat,
wie K. aufweist, Folgen flir das Verstand-
nis der Sakramente, in dem sich der Ge-
gensatz von signifikativer und realer Pra-
senz in unterschiedlicher Akzentuierung
wiederholt, der schon im 16. Jahrhundert
von Belang war.

Dafl die Autorin schliellich dem er-
kenntnistheoretischen Ansatz Luthers
den Vorzug gibt, verwundert nicht, denn
in ihren Augen macht nur er ,,zum einen
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Ernst mit Gottes Freiheit und Liebe so-
wie zum anderen mit der Siindhaftigkeit
und Heilsbestimmtheit des Menschen
als dem von Gott selbst gewollten, an-
sprechbaren, kooperativen und eigen-
stindigen Gegeniiber Gottes.“ (364) Daf
sie dieses Ergebnis vor allem aus einem
Vergleich unterschiedlicher christolo-
gischer Konzeptionen gewinnt, war fiir
mich eine zunichst Giberraschende Ent-
deckung. Die unterschiedlichen christo-
logischen Auspragungen haben m.E. ge-
nuin mit unterschiedlichen ontologischen

Kurzanzeigen

Grundannahmen von Luther, Barth und
Schleiermacher zu tun, von denen Lu-
ther am ehesten ein kommunikativ-rela-
tionales Grundmodell vertritt. Die sehr
lesenswerte und {iberaus materialreiche
Studie kommt, ausgehend von einer ande-
ren Analyseperspektive, zu einem &hnli-
chen Ergebnis. Damit ist ein bedeutender
Puzzlestein bei der Forschung an Luthers
Wirklichkeitsverstindnis gewonnen und
profiliert worden.

Sibylle Rolf

Luther als Schriftausleger in seiner
Bedeutung fiir die Okumene, hg. von
Hans Christian Knuth, Erlangen: Mar-
tin-Luther-Verlag 2010, 159 S - ISBN
978-3-87513-170-3  (Veroftentlichungen
der Luther-Akademie Sondershausen-
Ratzeburg e.V. 7). - Die Luther-Akade-
mie dokumentiert mit diesem Biichlein
ihre Herbsttagung 2009 zum Thema
der Schriftauslegung Luthers und des
Protestantismus, die auch ékumenische
Aspekte und innerprotestantische An-
fragen aufgegriffen hat. Auf die Schrift-
auslegungen durch Hans Christian
Knuth, Bo Kristian Holm und Rudolf
Keller folgen die nun zu lesenswerten
Aufsitzen gewordenen Vortrage: Martin
Ohst, Luthers ,,Schriftprinzip®; Johannes
von Liipke, Erleuchtung durch das Wort
- Aufklirung durch die Vernunft. Zur
Krise des protestantischen Schriftprin-
zips; Walter Klaiber, Luthers Schriftprin-
zip in seiner Bedeutung fir die angli-
kanische und methodistische Theologie
und Kirche; Johannes Schwanke, Luthers
Schriftprinzip. Eine Kritik; Bernd Jochen

Hilberath, Luthers Schriftprinzip als
bleibende Herausforderung fiir die ro-
misch-katholische Theologie und Kirche;
Theodor Dieter, Luthers Schriftprinzip in
seiner Bedeutung fiir die Okumene.

Luther Digest. 18 (2010), hg. von Ken-
neth Hagen, enthidlt englischsprachige
Zusammenfassungen folgender Luther-
studien: Michel Deneken, Luther dans
Trois Réformateurs de Maritain - Karl P.
Donfried, Paul and the Revisionists. Did
Luther Really Get it All Wrong? - Adam
S. Francisco, Luther, Lutheranism, and
the Challenge of Islam - Ulrich Kopf, Zi-
sterziensererbe im Protestantismus — Jo-
hannes Jiirgen Siegmund, Freier und un-
freier Wille bei Bernhard von Clairvaux
und Martin Luther. Ein Problem existen-
zialer Interpretation - Jared Wicks, Lu-
ther and ,This Damned, Conceited, Ras-
cally Heathen” Aristotle. An Encounter
More Complicated Than Many Think -
Charles P. Arand/Joel D. Biermann, Why
the Two Kinds of Righteousness? - Theo
A. Boer, Is Luther’s Ethics Christian Eth-
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ics? - Paul S. Chung, A Theology of Justi-
fication and God’s Mission — Robert Kolb,
God and His Human Creatures in Lu-
ther’s Sermon on Genesis. The Reformer’s
Early Use of His Distinction of Two Kinds
of Righteousness - Cameron A. Mack-
enzie, The Challenge of History. Luther’s
Two Kingdoms Theology as a Test Case -
Piotr ]. Malysz, Nemo iudex in causa sua
as the Basis of Law, Justice, and Justifica-
tion in Luther’s Thought — Oswald Bay-
er, Gottes Allmacht — Vidar L. Haanes,
Christological Themes in Luther’s Theol-
ogy — Marcus Johnson, Luther and Calvin
on Union with Christ - Berndt Hamm,
Luther’s Freedom of a Christian and the
Pope - Jeffrey G. Silcock, Law, Gospel,
and Repentance in Luther’s Antinomian
Disputations — Christoph Burger, Eigen
ervaring stuurt de exegese van de bijbel-
se tekst. Luther legt het Magnificat uit
- Christian D. von Dehsen, Matthew 16,
The Reformation Battleground for Eccle-
siastical Hermeneutics - Heinrich Balz,
Mission, Reformation und der Anfang
des Glaubens — Michael Beyer, Martin

Luthers Betbuichlein - Phillip Cary, Sola
Fide: Luther and Calvin - Klaus Kirchhoff,
Inkompetenz organisieren. Luthers ,rech-
te Weise in der Theologie zu studieren’
heute - Volker Leppin, The Development
of the Notions of Baptism and Rebirth in
Martin Luther’s Early Works — Neil R. Le-
roux, Martin Luther as Comforter. Writ-
ings on Death - Athina Lexutt, Duplex est
memoria. Martin Luther zu Erinnerung
und Trost ~ Reinhold Rieger, Ungldubi-
ger Glaube? beobachtungen zu Luthers
Unterscheidung zwischen Glaube und
Unglaube - Adolf Hoenecke, Evangeli-
cal Lutheran Dogmatics, Volumes I and
II (2009), III (2003), IV (1999) - James
F. Mauney, Studies in Luther. Four Sur-
prises — John Nordling, The Catechism:
The Heart of the Reformation - Timothy
J. Wengert/Philip D. W. Krey, A June 1546
Exorcism in Wittenberg As a Pastoral Act.

Bezugsanschrift: Luther Digest, Concor-
dia University Wisconsin, 12800 N. Lake
Shore Drive, Mequon, WI 53097-2402
USA. Kontakt: Luther.Digest@cuw.edu

Anschriften der Rezensentin und der Rezensenten:

Dr. des. Christian Brouwer, Hermannstrafie 31, 42277 Wuppertal
Oberkirchenrat Dr. Vicco von Biilow, Bilmer Garten 23, 30880 Laatzen-Rethen
Pfarrer Dr. Arne Dembek, Kirchplatz 7, 67065 Ludwigshafen

Pfarrer Dr. Frank Hofmann, Oderweg 31, 34131 Kassel

Kirchenrat i.R. Dr. Hartmut Hévelmann, Reichenaustrafle 26, 81243 Miinchen
Prof. Dr. Volker Leppin, Biberweg 1, 07749 Jena

Pfarrer Prof. Dr. Michael Plathow, Beintweg 41, 69181 Leimen

PD Dr. Sibylle Rolf, Wissenschaftlich-Theologisches Seminar, Kisselgasse 1,

69117 Heidelberg

Prof. Dr. Dr. Johannes Schilling, Esmarchstrafie 64, 24105 Kiel
Prof. Dr. Markus Wriedt, Fuststrafle 11, 55268 Nieder-Olm
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riographischer Praxis heraus und zeigt,
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sioneller Abgrenzungen im Zeichen

der aufklarerischen Toleranzforderung
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Zu diesem Heft

Evangelische Theologie heifit ,,evangelisch®, weil sie den Tiefensinn der Zu-
wendung Gottes zum Menschen reflektiert und vergegenwirtigt, den sensus
evangelicus. Daf8 dabei eine Theologie entsteht, die engagiert auf ihre Zeit rea-
giert, die Halt gibt, aber auch die Auseinandersetzung nicht scheut, zeigt der
von mir {ibersetzte und erlduterte Luthertext aus dem Jahr 1521.

Solche im vollen Wortsinn ,evangelische” Theologie nimmt auch den
Kampf gegen die Angst als menschliche Grundbefindlichkeit auf. Thorsten
Dietz, der Preistrager des letztjahrigen Martin-Luther-Preises fiir den wis-
senschaftlichen Nachwuchs, zeigt in seiner hier veroffentlichten Wittenberger
Preisrede, wie Luther aus eigener Erfahrung heraus der religiosen Instrumen-
talisierung von Angst entgegentritt, wie er im Horizont des Evangeliums die
Artikulation von Angst zuldfit und sie in das Gottvertrauen einbettet. Damit
sind Perspektiven fiir die bleibende Aufgabe einer die Macht der Angst bre-
chenden Verkiindigung und Seelsorge eréffnet.

Der Prisenz einer an Luther orientierten Theologie des Evangeliums dien-
ten auch die grofiformatigen Lutherbildnisse, die Ruth Slenczka vorstellt. Sie
zeigen eindrucksvoll, wie das lebendige Bild des Reformators die Kontinuitat
einer evangelischen Identitdt reprasentierte.

Waihrend Slenczkas Beitrag urspriinglich im Seminar ,Luther und die
Kunst“ vorgetragen wurde, das im iibrigen im vorigen Heft unserer Zeit-
schrift seinen Niederschlag gefunden hat, findet sich im vorliegenden Heft
der Bericht von Patrick Fries iiber das Wittenberger Herbstseminar 2010 der
Luther-Gesellschaft, das sich aus Anlaf} seines Todes vor 450 Jahren Philipp
Melanchthon widmete. Dafy Melanchthon ein lebendiges Verhiltnis zur Mu-
sik hatte, in dem sich humanistisches Bildungsinteresse und reformatorische
Vermittlung evangelischen Glaubens innig verbanden, zeigt der Beitrag von
Stefan Rhein, zu dem man die seinerzeit in Wittenberg erklungene alte Musik
im Geiste mithéren sollte und der eine sonst kaum gewiirdigte Seite des gro-
Ben Theologen beleuchtet. Weitere Beitrige jenes Seminars wird das folgende
Heft prisentieren.

Hellmut Zschoch

Luther, 82. Jg., 81, ISSN 0340-6210
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»Evangelische Theologie — aufbauend und streitbar

Luthers Vorrede zur lateinischen Adventspostille von 1521

Bearbeitet von Hellmut Zschoch

Im Mirz 1521, wihrend die Vorladung Luthers vor den Wormser Reichstag vorbereitet
wurde, erschienen bei Johann Grunenberg in Wittenberg die ,,Enarrationes episto-
larum et evangeliorum, quas postillas vocant, lateinische Auslegungen der fiir die
vier Adventssonntage vorgeschriebenen biblischen Texte. Luther widmete diesen er-
sten Anlauf zu seinem Postillenwerk dem sachsischen Kurfiirsten. Friedrich der Wei-
se hatte schon im Oktober 1519 die Abfassung einer Postille angeregt; trotz Luthers
lebhafter Zustimmung zu diesem Plan," mufite das Vorhaben angesichts der Eskala-
tion des Konflikts mit der Papstkirche und den damit zusammenhéngenden groflen
literarischen Vorhaben des Jahres 1520 zuriickstehen und wurde - beschriankt auf den
Adventsteil - erst zur Frankfurter Friithjahrsmesse 1521 publiziert.?

In seinem Widmungsschreiben erinnert Luther den Kurfiirsten an seine Anregung,
interpretiert sie als theologiepolitischen Lenkungsversuch und reflektiert seine eigene
Rolle als Theologe und damit zugleich den Charakter seiner Theologie. Die Spannung
von inhaltlicher Konzentration auf die Christusbotschaft einerseits und streitbarer
Zeitgenossenschaft andererseits macht Luther dabei geradezu zum Programm einer
Theologie, die dezidiert ,evangelisch® sein will:*

{463) [1] Dem erlauchtesten Fiirsten und Herrn, Herrn Friedrich, Kurfiirst
des Reiches, Herzog von Sachsen, Landgraf von Thiiringen, Markgraf von
Meifen, seinem allergnédigsten Herrn, [entbietet] Martin Luther Augustiner
Gnade und Friede von unserem Herrn Jesus Christus.

[2] Bislang konnte ich den Wiinschen Eurer Hoheit, erlauchtester und gna-
digster Fiirst, nicht entsprechen: Immer mehr Ursachen, die auseinander ent-
stehen, haben mich gezwungen, sie von Tag zu Tag aufzuschieben. Ich weif§
nicht, wen ich dafiir verantwortlich machen soll.

[3] Ihr habt mit ausgezeichnetem Urteil vorgeschlagen, ich solle die Streit-,
Beif3- und Unruheschriften, mit denen ich nun schon das dritte Jahr ver-
geudet habe, hintanstellen, mich friedvollen Studien widmen und neben der
Arbeit an der Auslegung des Psalters Auslegungen der Episteln und Evan-
gelien, die man gewohnlich Postillen nennt, fiir die Masse der Pastoren und
der Laien erarbeiten. Dabei wart Ihr iiberzeugt, der Umfang dieser Aufgaben

! ' WA.B1, 538f, Nr. 211 (Luther an Spalatin, um den 16. Oktober 1519).

? Vgl. WA.B 2, 270, Nr. 378 (Luther an Spalatin, 27. Februar 1521).

3 Text: WA 7, 463-465 (Seitenangaben im Text in spitzen Klammern); die Ubersetzung stammt
von mir unter Benutzung von W? 21 I, 336-340. Sinnabschnitte habe ich durch in eckigen
Klammern eingefiigte Ziffern bezeichnet.

Luther, 82. Jg., 82-87, ISSN 0340-6210
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»Evangelische“ Theologie - aufbauend und streitbar 83

werde mich so stark in Anspruch nehmen, daf ich Frieden hitte, auch gegen
den Willen der Gegner.

Euer Charakter ist nimlich so, wie Euer Name sagt, friedfertig, daf} mir
klar und wiederholt erklart worden ist, wie beschwerlich Euch jene Strei-
tigkeiten und Erérterungen um (wie man sagt) Ziegenwolle* sind: Ich mége
mir doch die Freiheit nehmen, jene gewichtigen Auseinandersetzungen iiber
das kirchliche Gewerbe [= den Ablaf}] zu verachten und mit dem Propheten
Bethel zu Bethaven [= zunichte; vgl. Am 5,5] zu machen.

[4] Auch ich selbst kann kaum genug betonen, wie widerwillig ich in diese
Auseinandersetzungen hineingeworfen und von meinen Studien abgezogen
worden bin. Deshalb konnte ich auch mein Fleisch und Blut nicht ginzlich
beherrschen und habe jene Unverschamtheiten der dreisten [Gegner] schirfer
behandelt, als es sich fiir die Zuriickhaltung des Ordensstandes ziemt. Auch
wenn ich diesbeziiglich meine Schuld nicht leugne, hoffe ich doch, dafl mir die
Vergebung nicht versagen wird, wer mindestens in Rechnung stellt, wie viele
Lowen Moabs [vgl. Jes 15,9], wie viele Rabschaken der Assyrer [vgl. Jes 36,2],
(464) schliefflich wie viele duflerst aggressive Schimder [vgl. 2Sam 16,5ff.] ich
allein so lange aushalten mufite, zum Schaden fiir mich und fiir die vielen,
denen ich im Blick auf das Wort Gottes hitte nutzen kénnen.

[5] So sehr auch mein Geist in diesen Stiirmen schwankte, gab er doch nie-
mals die Hoffnung auf, einmal Frieden zu erlangen, um dem Wunsch Eurer
Hoheit nachzukommen, denn zweifellos habt Ihr durch Gottes Barmherzig-
keit viel fir das Evangelium Christi getan. Nun erkenne ich aber, daf3 meine
Hoffnung blof ein Menschengedanke war, und dafl ich taglich tiefer in dieses
tiefe Meer hineingezogen werde, in dem unzéhlige kleine und grofle Reptili-
enwesen sich mit ihren Kriften und Werken vereinen. Zugleich sehe ich, daf}
der Satan durch die Anfechtung meiner Hoffnung nichts anderes vorhat, als
mich vollzustopfen mit dem Empfinden meiner Vergeblichkeit und mich so
schliellich ganz von meinem Vorhaben abzubringen - als miifite man eher
nach Babylon auswandern, ehe ich fiir Schutz und Nahrung meines Jerusalem
sorgen konnte. So gerissen ist seine Bosheit.

[6] Als ich dariiber nachdachte, habe ich mich an jenen heiligen Mann
Nehemia erinnert: Ich iiberlief die miiftigen Betrachtungen dem herausra-
genden Schriftgelehrten Esra und begann am Frieden zu verzweifeln. So rii-
stete ich mich nach beiden Seiten zu Studien des Friedens und des Krieges,
ergriff mit der einen Hand das Schwert, um meine Araber zuriickzuschlagen,
mit der anderen [begann ich], eine Mauer zu errichten, damit ich nicht, indem
ich mich nur einer Aufgabe widme, keine erfiille. Auch Hieronymus sagt, wer
den Gegnern keinen Widerstand leiste, schade der Kirche im gleichen Mafe,

* Entspricht unserer Redensart vom Streit um des Kaisers Bart, also um Unwichtiges. Die la-
teinische Redensart ,,de lana caprina® ist bei Horaz belegt: Epistulae, 1. 1, ep. 18, V. 15 (Horaz,
Samtliche Werke. Lateinisch und deutsch. Teil 2: Satiren und Briefe, tibers. u. mit Hans Féirber
bearb. von Wilhelm Schone, Miinchen 1960, 186).
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in dem er sie auf der anderen Seite aufbaue. Und der Apostel befiehlt, dafl ein
Bischof nicht nur die Fahigkeit haben solle, in der gesunden Lehre zu ermah-
nen, sondern auch die, ihre Kritiker zu widerlegen [Tit 1, 9].

Nicht daf ich mich fiir einen Bischof halte - dazu fehlen mir die Reichtii-
mer und die Abzeichen, die heutzutage einen Bischof ausmachen! Wer aber
das Amt des Wortes ausfiillt, der fiillt das Amt eines Bischofs aus, der wie
Ehud mit beiden Hianden kdmpfen konnen muf}, um den iiberaus fetten Eglon
zu toten, indem er mit seiner zum Krieg geriisteten Linken das Schwert in ihn
hineinst68t [vgl. Ri 3,151F].

So riiste ich mich mitten unter den Schwertern, Bullen, Posaunen und
Kriegssignalen der Papisten, die mich vergeblich einschiichtern, als ein tapfe-
rer Verdchter durch Gottes Gnade zum Werk des Friedens und mache mich an
die Auslegungen, die Eure Hoheit erbeten hat. Denn was vermdchte ich nicht
durch den, der mich méchtig macht? [Phil 4,13] Wollte ich am Maf meiner
Krifte orientieren, konnte ich mich nicht einmal ausschliefllich dem Psalter
widmen, selbst wenn ich der siebenfache Luther wire, soviel an Verstand, Bil-
dung, Sorgfalt, Geist und Gnade erfordert dieses Buch, um von der doppelten
Predigtaufgabe ganz zu schweige. Und die Beschiftigungen auflerhalb des
Dienstes am Worte erwihne ich erst gar nicht.

[7] Freilich fiirchte ich, dafl dieses Werk deutlich schwicher als erhoftft
ausgefallen ist. Denn wenn nach allgemeiner Meinung, und das mit Recht,
nichts heiliger ist als der Kern des Evangeliums, dessen unschitzbare Hoheit
der Anbetung wiirdig ist, dann werden wohl viele eine dem Evangelium wiir-
dige Auslegung erwarten. Aber der Berg kreifdt und gebiert eine Maus, und
obwohl ich mit dem Feuer schwanger ging, (465) bringe ich einen Strohhalm
zur Welt.

[8] Ich sage nichts von der Redekunst und vom eleganten Stil lateinischer
Rede. Denn so ungelehrt ich in diesem Dingen bin, gilt meine Bemiithung auch
gar nicht den Gelehrten, sondern der Masse und denen, die eine Nase fiir den
Geist haben und die, wie Jesaja sagt [Jes 2,22 Vulgata], bei Gott hochgeschatzt
werden. Deren Urteil habe ich zu fiirchten, wie grob sie es auch duflern, vor
allem aber das Eure, Erlauchtester Fiirst: Ihr begiinstigt und begehrt die Theo-
logie nicht nur mit unvergleichlichem Eifer, sondern seid auch so gebildet, dafl
Thr jeden Theologen, auch den dreimal grofiten, in Schwierigkeiten bringen
kénnt, wenn Ihr nur anfangt, Probleme aufzuwerfen. Es ist ganz ausgeschlos-
sen, dal Euch die Romhoérigen mit den Verstellungen und Possen ihrer Bullen
beeindrucken oder Euch mit gottlosen Gesetzen voller Aberglauben fangen
kénnen, mit dem plumpen Spiel, durch das sie doch heutzutage jeden Bischof
ganz und gar in den Wahnsinn treiben.

[9] Ich werde aber genug ausgerichtet haben, wenn ich den albernen und
unbrauchbaren Glossen einiger Ausleger entgegentrete, indem ich, so gut ich
kann, den reinsten und schlichtesten Sinn des Evangeliums offenlege. Dann
kann das Volk wenigstens anstelle der Fabeln und Traume nichts als die von
menschlichem Schmutz gereinigten Worte seines Gottes hdren. Ich verspre-
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che also nicht mehr als die Reinheit und Unverletztheit des evangelischen Sin-
nes, einer ziemlich einfachen und volkstiimlichen Auffassungsgabe angepafit.
Ob ich das aber einlose, dariiber mogen andere urteilen: Sicherlich wird nie-
mand von mir Lehrmeinungen und Problemerdrterungen lernen, die nicht
zur Sache gehoren.

[10] Empfangt also, erlauchtester Fiirst, dieses mein Gehorsamswerk, das
nicht nach Eurer Wiirde, sondern gemafl Eurer Milde beurteilt werden sollte -
und nach dem Evangelium Christi, so wie IThr es tut. Erhaltet uns lange Fried-
rich, den Frommen, den Groflen, den Sachsen, den Herzog, den Kurfiirsten in
der Gunst Christi. Eure Hoheit gedeihe in Christus. Amen.

Luther deutet die Initiative des Kurfiirsten, vermutlich nicht zu Unrecht, als Versuch,
den Theologieprofessor zur ,Sache® rufen wollen, zur Schriftauslegung abseits vom
kirchlichen Streit (Abschnitt 3). Er sieht beim Kurfiirsten ein Konzept theologischer
Wissenschaft, in dem echte Gelehrsamkeit und 6ffentlicher Streit einander ausschlie-
Ben: Wirkliche Wissenschaft vollzieht sich in ,friedvollen Studien” und ist so intensiv
mit ihrem Gegenstand beschiftigt, daf sie sich auf lautstark inszenierte Auseinan-
dersetzungen gar nicht einlassen kann. Die Streitigkeiten, die den Universititstheo-
logen zur Abfassung von polemischen Schriften getrieben haben, kann der Kurfiirst
nur als inhaltlich nichtige Ablenkungen von den Aufgaben eines wissenschaftlichen
Theologen begreifen.” Luther hatte den Wunsch des Kurfiirsten nach unpolemischer
Schriftauslegung also als Auftrag gehort, sich dem Kerngeschift des professionellen
Theologen zuzuwenden.

Rhetorisch versiert und der Gattung des Widmungsbriefs entsprechend tibernimmt
Luther zunichst den Gegensatz von Streit und Studien auch als die eigene Sicht der
Dinge (Abschnitt 4) und hebt seine Unwilligkeit zum Streit und seine Passivitit in der
Kontroverse hervor, riumt aber auch ein, er habe sich selbst zu einer Schirfe hinrei-
flen lassen, die sich fiir ihn nicht zieme - wegen seines Monchsstandes, nicht wegen
seiner theologischen Profession. Luthers Schuldbekenntnis leitet zur selbstbewufiten
Bitte um Vergebung iiber: Schliefilich ist er selbst der Geschidigte, weil seine Gegner
ihn von einer niitzlichen und aufbauenden Theologie abgehalten haben.

Mit dem Verweis auf die gemeinsame Hoffnung auf ,friedliche” Theologie hat Lu-
ther die rhetorische Basis gelegt fiir die Wende zu einem anderen Konzept von Theo-
logie: Hat sich ihm diese Hoffnung doch als blofler Menschengedanke erwiesen, ja
als Einfallstor fiir das Wirken des Teufels (Abschnitt 5). Dieser nutzt die Idee eines
sachorientierten wissenschaftlichen Arbeitens fernab vom Streit in Wirklichkeit dazu,
eine solche theologische Aufbauarbeit durch das Anheizen immer neuer Streitigkeiten
hinauszuschieben, den Theologen miirbe zu machen und so schliefllich das Vorhaben
ganz zu vereiteln. Luther entlarvt also die Unterscheidung von 6ffentlicher Streittheo-
logie und friedvoll-zuriickgezogener ,eigentlicher Theologie als teuflische Iliusion,
die den Theologen von der Wahrnehmung seines Auftrags abhilt. Seine Erfahrung
im anhaltenden Streit 148t Luther nun die Theologie verstehen als Lehre, die zugleich
streitet und aufbaut, die die Auseinandersetzung also nicht um eines Ideals distan-
zierter Wissenschaftlichkeit willen scheut.

* Die Bezeichnung der Ablafistreitigkeiten als ,gewichtige Auseinandersetzungen” (magnifica
certamina) kann in diesem Zusammenhang nur ironisch verstanden werden.
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Fiir dieses Konzept einer zu ,Studien des Friedens und des Krieges geriisteten,
~wehrhaften® Theologie (Abschnitt 6) beruft Luther sich aufler auf das Vorbild Nehe-
mias auf das in Tit 1,9 formulierte Bischofsideal. Dieser biblische Beleg erlaubt es Lu-
ther, die formale Bestimmung seines Theologieverstindnisses durch die inhaltliche zu
erginzen: Wie kann er sich auf dieses Wort berufen, da er doch Theologieprofessor ist
und kein Bischof? Diesen Sachverhalt rdumt er hochst ironisch ein, indem er auf das
Fehlen von Reichtiimern und Rangabzeichen verweist. Die Distanz zum real existie-
renden Bischofsamt seiner Zeit baut er freilich nur auf, um sogleich das Bischofsamt
als das ,,Amt des Wortes" (officium verbi) fiir den Theologen zu reklamieren - in Auf-
bau und Abwehr. Inhaltlich geht es Luther beim ,,Wort“ um nichts Geringeres als um
den ,Kern des Evangeliums® (Evangelii opinio) als Herzstiick christlicher Religion
(Abschnitt 7): Theologie, wie er sie versteht, ist in prignanter Weise ,evangelische®
Theologie, Theologie des Evangeliums, indem sie den Gehalt der christlichen Frohbot-
schaft verdeutlicht und ihn sowohl aufbauend als auch polemisch zur Geltung bringt.
Gerade in dieser Doppelfunktion nimmt der Theologe sein kirchenleitendes Amt als
»Bischof“ wahr, natiirlich nicht im Sinne eines institutionellen Leitungsamtes, wohl
aber im Sinne eines Orientierungsamtes.

Wenn Luther nun also dem Wunsch des Kurfiirsten nach einer Perikopenausle-
gung entspricht, distanziert er sich von den kirchen- und theologiepolitischen Frie-
densvorstellung seines Auftraggebers ebenso wie von einem humanistischen Wis-
senschaftsideal zuriickgezogener, ungestorter Gelehrsamkeit. Dem sprachlichen
und rhetorischen Anspruch der Humanisten will er ausdriicklich nicht geniigen
(Abschnitt 8), wobei die Behauptung, er verstehe davon nichts, selbst rhetorisches
Mittel ist, um das theologische Programm durch den Bezug auf den Adressatenkreis
zu verdeutlichen. Seine Bemithung, sagt Luther, gilt nicht den Gelehrten, sondern
der Masse der Christen. Der Kurfiirst als erster Leser der Postille ist hier ausdriick-
lich als theologisch gebildeter Laie angesprochen. Dafi der Theologe Luther sich als
Theologe fiir die einfachen Christenmenschen versteht, sollte nicht als Reduzierung
des wissenschaftlichen Anspruchs auf populirtheologisches Niveau verstanden
werden, sondern als sachliche Notwendigkeit: Zwar treibt er — anders als die schola-
stische Theologie - nicht ,Lehrmeinungen und Problemerérterungen (opiniones et
quaestiones), es geht ihm deshalb aber nicht minder um methodisch gewonnene Er-
kenntnis im Blick auf die ,,Sache” des Evangeliums (Abschnitt 9): Dessen ,reinsten
und schlichtesten“ Sinn gilt es zu erschlieflen, indem unbrauchbare Auslegungen
zuriickgewiesen werden und indem der ,evangelische Sinn“ (sensus evangelicus)
entsprechend dem Erkenntnisvermégen einfacher Christenmenschen formuliert
wird. Die Aufgabe des Theologen, fiir die er seine ganze Reflexionskunst und seinen
gesamten Erfahrungsschatz braucht, besteht dann in nichts Geringerem als darin,
Gottes Anrede im Evangelium fiir die hérbar und verstehbar zu machen, denen sie
gilt. Ein hoherer Anspruch an eine Theologie, die in den Spuren Luthers ,,evange-
lisch® sein will, ist schwer denkbar!

Im Gewand des Widmungsbriefs verbirgt sich also eine dreifache programmati-
sche Bestimmung von Methode und Sache der Theologie: Erstens sicht Luther die
Schriftauslegung als zentralen Gegenstand aller theologischen Erkenntnisbemii-
hungen. Zweitens ist dieser Gegenstand prizise bestimmt als sensus evangelicus, als
heilvolle Anrede Gottes an die Menschen. Daraus ergibt sich drittens der doppelte
Kontextbezug einer dem Evangelium verpflichteten Theologie als einer an alle Chri-
stenmenschen gerichteten kirchlichen Orientierungsfunktion: Sie bildet und kraf-
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tigt ein Glaubensbewufltsein, das die ganze christlich-religiése Existenz umgreift,
und sie tritt zugleich den Kriften religiéser Desorientierung kimpferisch entgegen.
In seinem in den Jahren 1521 bis 1525 entstandenen deutschsprachigen Postillenwerk
hat Luther dieses Programm seiner ,evangelischen Theologie dann weiter durch-
gefiihrt.®

Professor Dr. Hellmut Zschoch, Dietrich-Bonhoeffer-Weg 18, 42285 Wupper-
tal, E-Mail: zschoch@thzw.de

¢ Vgl. zu diesem programmatischen Zusammenhang Hellmut Zschoch, Theologie des Evan-
geliums in der Zeit. Martin Luthers Postillenwerk als theologisches Programm, in: Albrecht
Beutel/ Reinhold Rieger (Hg.), Religiose Erfahrung und wissenschaftliche Theologie. FS Ulrich
Kapf, Tiibingen 2011, 575-599.



Martin Luthers theologischer Umgang
mit Angsterfahrungen’

Von Thorsten Dietz

1. Martin Luther und die Herausforderung der Angst

Martin Luther ist ein fester Bestandteil protestantischer Erinnerungskul-
tur. In vielen Bildern und Skulpturen begegnet er in kimpferischer, mutiger
Pose, sei es in monumentaler Gestalt, sei es neuerdings auch in poppig-bunter
Form. Aber auch ein anderer Luther lebt im kollektiven Gedéchtnis weiter:
der éngstliche, erschrockene, mit dem Bosen ringende Monch, genauso wie
der angefochtene Reformator. Es ist dieses Doppelgesicht, was mich friih fas-
ziniert hat und mich die Frage verfolgen lief}: Wie verhalten sich bei Luther
die Erfahrungen von Angst und Mut zueinander? Welche Rolle spielen seine
starken Angsterlebnisse fiir seine Entwicklung zum Reformator? Wie sind sei-
ne theologischen Einsichten darauf bezogen?*

In seinen Glaubensliedern konnte Luther der Angsterfahrung drastischen
Ausdruck verleihen: ,Die Angst mich zu verzweifeln trieb, / dafl nichts denn
Sterben bei mir blieb, / zur Hollen muf3t ich sinken.“ (EG 341,3) Solche Be-
schreibungen sind tief in seinen Lebenserfahrungen begriindet, wie in biogra-
phischen Riickblicken Luthers deutlich wird. Immer wieder berichtet Luther
von starken Angstanfillen, die mit Schweiflausbriichen, Atemnot oder gar
Ohnmachtsanfillen verbunden waren: ,,Also ward ich gebadet und getaufft
jnn meiner Miincherey und hatte die rechte Schweissucht, Gott sey lob, das ich
mich nicht zu tod geschwitzet habe“? Im Riickblick auf die 15jahrige Zeit des
Messehaltens bekennt Luther: ,,Hier brach mir warlich der schweis aus, und
das Hertz begonst mir zu zittern und pochen®* Insbesondere die erste Messe
blieb in traumatischer Erinnerung, wie noch der alte Reformator in Tischre-
den zu berichten weifS: ,,Da ich nun {iber den Altar kam und sollt konsekrieren
iiber die Wort: Ewiger, lebendiger, wahrer Gott, da dacht ich von dem Altar
zu laufen und sagte zu meinem Prior: Ich fiircht, ich mufl vom Altar laufen!
Da schalt er mich: Immer hinan, fort, fort! Also entsetzte ich mich vor diesen
Worten.*®

! Vortrag anldfilich der Verleihung des Martin-Luther-Preis 2010 in der Wittenberger Schlof3-
kirche, 24. September 2010. Der Vortragsstil ist beibehalten worden.

? Vgl. Thorsten Dietz, Der Begriff der Furcht bei Luther, BHTh 147, Tiibingen 2009.

* WA 38,148,8-10 (Die kleine Antwort auf Herzog Georgs nichstes Buch, 1533).

4 WA 38,198,1f. (Von der Winkelmesse und Pfaffenweihe, 1533).

5 WA.TR 2, 133,35-38, Nr. 1558 (modernisiert).
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Solche Erfahrungen waren nicht einfach typisch fiir das Spatmittelalter.
Man geht in die Irre, wenn dem Spatmittelalter pauschal eine Kultur aus
Angst und Schrecken unterstellt wird.* Gewif3, an angstauslésenden Vorstel-
lungen des Gerichts, eines zornigen Gottes oder der ewigen Strafe mangelte es
nicht. Nur, Luther selbst bezeugt in seinen frithen Schriften eindriicklich, da§
fiir viele diese Vorstellungen keineswegs mit tiefem Erschrecken verbunden
waren.” Wenn Luthers Erfahrungen auch nicht véllig ungewoéhnlich fiir seine
Zeit waren, typisch und allgemein verbreitet waren sie in dieser Form auch
nicht. Warum ein einzelner Ménch wie Luther so stark von Angstattacken
betroffen wurde, 1483t sich historisch nicht vollstindig erhellen. Personliche
Empfinglichkeit, kulturell vermittelte Deutungsmuster mit angstverstir-
kendem Potential sowie intensive auslosende Ereignisse sind bei Luther wohl
zusammengetroffen. Interessanter als die mogliche Entstehung seiner Angst-
zustinde ist der Umgang, den Luther mit dieser Angst gewonnen hat. Es ist
reizvoll, sich mit der frithen Theologie Luthers einmal unter der Leitfrage zu
beschiftigen: Was tragen Luthers theologische Deutungen fiir den Umgang
mit Angst aus? Dieser Leitfrage soll zundchst in drei Schritten nachgegangen
werden: Erstens 1aft sich zeigen, wie Luther zu Einsichten in die Destruktivi-
tdt jeder Instrumentalisierung von Angst gekommen ist. Zweitens entwickelt
er theologische Ansitze dafiir, Angste angemessen wahrzunehmen und aus-
driicken zu kénnen. Drittens beschreibt Luther Méglichkeiten, wie theologi-
sche Deutungen zur Entingstigung des Menschen beitragen konnen.

2. Kritik der Instrumentalisierung der Angst

Die spatmittelalterliche Frommigkeit bot eine verwirrende Vielfalt von Mog-
lichkeiten, mit religioser Angsterfahrung umzugehen. Luthers besondere Lei-
stung ist zundchst einmal darin zu sehen, solche Ansitze und Bedingungen
zu identifizieren, die die Erfahrung von Angst verstirken, verzweifelt oder
aussichtslos machen konnten.

Die religiosen Trostangebote seiner Zeit konnten in zwei Richtungen aus-
gepragt werden.® Zum einen konnte Angst positiv aufgegriffen werden als le-
gitimes Motiv religiosen Erlebens. Die Furcht vor dem gottlichen Zorn oder
dem Jiingsten Gericht galt als sinnvolles und notwendiges Empfinden. Auf
diesem Weg erfuhr die Angst eine schliissige religiése Sinngebung. Es gelingt
ihre Indienstnahme als Beweggrund der Frommigkeit. Angst galt als gut und
niitzlich, da sie den Menschen vor geistlicher Oberflachlichkeit bewahrte und
zur Ernsthaftigkeit anspornte. Dabei war es entscheidend, dafl die Angst zum

¢ Vgl. zuletzt die differenzierten Studien bei Berndt Hamm, Religiositit im Spatmittelalter, Tii-
bingen 2011.

7 Vgl. etwa WA 5511, 423,202-208 (1. Psalmenvorlesung, 15131515, Scholien). Weitere Belege s.
bei Dietz (s. Anm. 2), 921F.

8 Zur Problemgeschichte der Furcht in der christlichen Theologie vgl. ausfiihrlich a.a. 0., 33-73.
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ewigen Begleiter des frommen Lebens wurde. Niemals darf der Christ sich da-
bei seines Gnadenstandes sicher werden. Als bestindige Heilsunsicherheit ist
die Angst notwendige Voraussetzung eines gewissenhaften geistlichen Stre-
bens. So verstanden waren gesteigerte religiose Bemithungen der angemesse-
ne Umgang mit Angst: intensiveres Beten, Fasten, Teilnahme an kirchlichen
Frommigkeitsangeboten etc.

Zum anderen konnte der geistliche Umgang mit Angst auch an Erfahrun-
gen der Uberforderung angepafit werden. Dies war dann nétig, wenn sich die
Angst auf dem Wege gesteigerten religiosen Bemiihens nicht mehr als Motiv
des Handelns erfahren lief3, sondern Verzweiflung und Niedergeschlagen-
heit mit sich zu bringen schien. Dann traten Formen der Beschwichtigung
an die Stelle der positiven Sinndeutung der Angst. Demjenigen, der in skru-
puldser Angst diese nicht mehr als Antrieb, sondern als Belastung erfuhr, bot
das kirchliche Gnadensystem Moglichkeiten des Trostes. Gott verlange nicht
mehr, als der Mensch vermége. Wer Gott nicht wirklich aus vollem Herzen
lieben konne, moge dies wenigstens bereuen. Wer dies nicht schaffe, moge
wenigstens bereuen, dafi er nicht angemessen Reue empfinden konne. Zuletzt
mag es hinreichen, wenigstens am kirchlichen Gnadenangebot der Messe oder
der Beichte teilzunehmen, ohne inneren Widerstand dagegen aufzubringen.

Mit beiden Trostweisen hat Luther als Monch intensive Erfahrungen ge-
macht. Auf beiden Wegen erfuhr Luther allenfalls kurzfristig Trost. Auch die
Entlastungsangebote des zweiten Weges halfen nicht wirklich. Denn dabei
konnten wohl Forderungen der Frommigkeit ermifligt werden, aber ohne
daBl es zu einer Uberwindung der Bedingungsstruktur christlicher From-
migkeit kam. Dieses Minimalisierungsprogramm bestitigte auf seine Weise
das Bedingungsgefiige, verlieh ihm gewissermaflen einen Abschlufl im Sin-
ne eines religiosen Forderns und Forderns. Man kann nicht sagen, daf8 diese
doppelte Strategie notwendig Verzweiflung produzieren mufite. Sie konnte
dort als sinnvoll erfahren werden, wo Menschen entweder ein ungebrochenes
Vertrauen mitbrachten in die eigene Leistungsfahigkeit, oder aber wenigstens
keine Zweifel hegten an der Ausgleichsfahigkeit der Kirche mit ihren sakra-
mentalen Angeboten. Wo dieses Vertrauen allerdings in Frage gestellt war,
da stellte sich die Lage als aussichtslos dar. Genau dies war bei Luther zuneh-
mend der Fall.

Die kirchlichen Trostangebote zur Zeit Luthers wollten der Vermittlung
der gottlichen Gnade dienen. Alle Gnadenangebote standen dabei unter dem
Vorzeichen, es gelte die Gnade richtig bzw. wiirdig anzunehmen. Damit fiihr-
ten diese Vermittlungswege so oder so zu einer Anleitung zur Wahrnehmung
innerer Regungen und Empfindungen. Man mufite das richtige Maf3 an Ge-
richtsfurcht spiiren, das angemessene Empfinden von wachsender Liebe er-
fahren etc. Auf beiden Wegen wurde so das Gottesverhdltnis in Abhiangigkeit
gebracht nicht nur von eigenen Handlungen, sondern auch von den damit
verbundenen Gefiithlszustinden. Die Selbstwahrnehmung im Horizont dieses
Bedingungsgefiiges erlebte Luther als einen Sog der Verzweiflung. Prignant
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konnte er zusammenfassen: ,,Die conditio richtet alles Ungliick an“® Die im-
mer wieder aufflammende intensive Furcht vor géttlicher Strafe wurde in der
Selbstwahrnehmung ein weiterer Beleg der Verworfenheit. Das Erschrecken
iiber die eigene Unzulidnglichkeit mufite die Aussichtslosigkeit des eigenen
Strebens noch vertiefen. Angst, die fiir sich keinen Ausweg mehr weif3, steigert
sich zur Panik. Der Angst wird zunehmend angst vor sich selbst, im Vorgefiihl
eigener Unstillbarkeit steigert sie sich ins Unermefiliche. Solche Erfahrungen
der Panik sind in Luthers theologischer Deutung nicht weniger als ein Beginn
der Holle auf Erden.®

Es gehort zu den frithesten Impulsen seines theologischen Denkens, daf}
Luther die Erfahrung verzweifelter Selbstbeurteilung noch einmal in einem
anderen Zusammenhang wahrnehmen kann: im Zusammenhang der bibli-
schen Texte, ihrer Beschreibung von Siinde, Siindenfurcht, Buf3e und Erlo-
sung. Im Sog dieser Texte, vor allem der alttestamentlichen Psalmen entsteht
allméhlich eine andere Wirklichkeit, entstehen neue Wahrnehmungen und
Brechungen der verzweifelnden Selbstwahrnehmung. Biblische Worte ent-
storen mehr und mehr die heillos verstrickten Selbstgespriache des Witten-
berger Monches.

Luthers Theologie entfaltet zunehmend eine ungeheure kritischen Kraft,
die Denkmuster in Frage zu stellen, die Menschen zur Verzweiflung treiben
konnten. Luthers Beschreibungen dieses umgreifenden Bedingungsgefiiges
der Bufle werden immer stirker Formen ihrer radikalen Kritik. Die Idee
einer niitzlichen, als Motiv der Frommigkeit brauchbaren Furcht wird zu-
nehmend radikal verworfen. Luther bricht damit mit einer seit Augustin
fraglos in Geltung stehenden Schatzung der Gerichtsfurcht. Das Wort der
Bibel wurde fiir Luther eine Erfahrungsschule, in der ihm Einsichten der
Befreiung zuwuchsen, die er gegen jede staatliche wie kirchliche Autoritdt
verteidigte.

Es war zuletzt der geistliche Zusammenhang der Ablaflpraxis, in dem sich
fir Luther das Leistungs- und Bedingungsdenken der Frommigkeit seiner
Zeit verdichtete.” Der Ablafl als solcher wire ja auf die Seite vermeintlicher
Hilfsmittel gegen die Angst zu rechnen. Man konnte ihn als ein seelsorgliches
Instrument der Entingstigung begreifen, das die géttliche Gnade auch in der
Nachlassung der Siindenstrafen sinnlich konkret zur Geltung bringt. Aber
eben darin ist er auch ein Instrument, das die Rechtmifigkeit des Bedin-
gungszusammenhangs legitimiert, ja vermeintlich ertriglicher machen will.
Die Instrumentalisierung religiéser Angste wird in diesem Zusammenhang
greifbar, und der vermeintlich belanglose Beginn der reformatorischen Be-
wegung an dieser Stelle erweist sich aus der Perspektive der Angstgeschichte
Luthers als alles andere als zufillig.

° WA.TR 5, 440,6f., Nr 6017.
0 vgl. etwa WA 1, 557,33-558,13 (Resolutiones zu den Ablafithesen, 1518).
' vgl. Dietz (s. Anm. 2), 174-239.
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3. Artikulation der Angst

Im Lichte biblischer Sprachmuster schirft sich Luthers Blick fiir Formen de-
struktiver Religiositat. Welcher andere Umgang mit Angst hat sich fiir Luther
in dieser Zeit ergeben? Luthers frithe Theologie beginnt nicht mit den spater
so formelhaften Beschreibungen der Rechtfertigung des Gottlosen. Es ist eine
Reihe von einzelnen Schritten, in denen Luthers Denken sich an das anna-
hert, was wir als seine reformatorische Theologie kennen.

Am Anfang steht eine neue Wahrnehmung Jesu Christi.’? Daf} der erwar-
tete Richter auch der gekommene Retter ist, mufite nun wirklich nicht neu
erfunden werden, wie iiberhaupt vulgirevangelische Vorstellungen von der
vermeintlichen Gnadenlosigkeit der vorreformatorischen Theologie lingst
der Vergangenheit angehoren. Nicht die Gnade Gottes oder die Liebe Chri-
sti mufiten entdeckt werden, wohl aber Wege ihrer Aneignung. Ein wesent-
licher Teil der neuen Wahrnehmung Jesu Christi bestand fir Luther in der
Entdeckung des gedngstigten Christus. Im gedngstigten, leidenden Christus
begegnet die Gnade Gottes. Luther lernte, die Leidens- und Klagepsalmen der
Bibel als Gebete Christi zu lesen. Christus begegnete ihm darin nicht als for-
dernde Instanz, sondern als derjenige, der sich menschliche Not und Angst
ganz zu eigen macht. Darin erkannte Luther zunehmend die Verkérperung
der Gnade Gottes, einer Gnade, die nicht mit Bedingungen verkniipft ist, son-
dern unbedingt gilt, unabhingig von den seelischen und gefiihlshaften Erfah-
rungswelten des Menschen.

Um die Entdeckung der unbedingten Gnade in der frithen Theologie Lu-
thers nachzuzeichnen, hitte es nicht abermals einer ausfiihrlichen Studie
bedurft. Interessanter ist die Beschreibung, was diese Entdeckung fiir den
Umgang mit Angst bedeutet. Im Licht dieser Einsichten entzieht Luther je-
der Instrumentalisierung der Angst den Boden. Wenn Christus selbst als der
Geingstigte begegnet, dann ist auch schwere, verzweifelte Angst nicht mehr
Zeichen der Verdammnis. Mehr noch, sie kann geradezu als ein Zeichen des
Heils, Zeichen der Gleichgestaltung mit Christus erfahren werden. Die Er-
fahrung der Gnade wird abgeldst von allen Voraussetzungen des seelischen
Erlebens auf menschlicher Seite. Nicht nur der liebende, bereuende, biifien-
de Mensch ist fahig, Gnade zu erlangen. Diese gilt gerade dem verzweifelten,
zerschlagenen, innerlich aufgelosten und erschrockenen Menschen. Luther
geht soweit, dafd er die bisherigen Merkmale des Gnadenempfangs umkehren
kann: Gerade der Erschrockene und Zerschlagene wird erlost. Dabei kommt
Luther zu Zuspitzungen, die spater zuriickgenommen werden, weil auch diese
Erfahrungswelt nicht eine Bedingung der Gnade werden darf. Luthers friihe
reformatorische Theologie, wie ich sie nennen mochte, wurde an dieser Stelle
nicht immer angemessen gewiirdigt. Teils wurde sie als Dunkelfolie seiner

2 Vgl. zu Luthers frither Vorlesung noch immer Reinhard Schwarz, Die Vorgeschichte der re-
formatorischen Bufitheologie, AKG 41, Berlin 1968.
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reifen Formulierungen benutzt, teils wurde sie als Frithform seiner endgiilti-
gen Auffassung ganz von dieser her gedeutet. Luthers reife Theologie hat die-
se frithreformatorische Form einer Erlosung durch Angst nicht beibehalten.
Und doch sind die frithen Grundeinsichten in der reifen Theologie aufgegrif-
fen, wie sich an Luthers spaterer Unterscheidung von Gesetz und Evangelium
zeigen lafit.

Dem reifen Luther zufolge begegnet Gottes Wort dem Menschen zunichst
als Anklage des Gesetzes, als Aufweis der Briichigkeit aller selbstbegriindeten
Lebensvollziige. Es geht dabei nicht um das kiinstliche Schiiren und Erzeugen
von Angsten, wohl aber um eine kritische Selbsterkenntnis. In der Erfahrung
des Gesetzes kommt es zur Wahrnehmung der Briiche und Abgriinde des ei-
genen Lebens. Das Gefiihl der Bedrohung durch Schuld und Tod findet im
Gesetz einen symbolischen Ort im Vollzug des christlichen Glaubens, auf den
dann das andere Wort Gottes, das Evangelium von der Liebe Christi bezogen
werden kann. Luther wehrte sich spater in langen innerevangelischen Ausein-
andersetzungen entschieden dagegen, diese Erfahrungsdimension durch den
Gedanken der Liebe Gottes aufheben zu wollen.” Das Erschrecken angesichts
von Schuld und Versagen ist kein notwendiger Teil des christlichen Glaubens,
faktisch aber ein unvermeidlicher. Dann aber ist es auch notwendig, dafiir
auch einen symbolischen Ausdruck zu haben, eine theologische Deutungs-
form, der solche menschlichen Erfahrungen zugeordnet werden konnen. In
einem dhnlichen Sinne kdmpft Luther auch fiir die Rede von der Verborgen-
heit Gottes. Es geht ihm nicht darum, die Offenbarung der Liebe Gottes in
Christus in Frage zu stellen, sondern darum, einen gedanklichen Ort und
damit eine Deutungsméglichkeit zu finden fiir menschliches Erschrecken an-
gesichts der Entzogenheit von Heils- und Gnadenerfahrungen. Erfahrungen
dieser Art konnte Luther grundsitzlich als Anfechtung beschreiben, Erfah-
rungen der Bedrohung, des Bosen, der Entzogenheit aller heilvollen Gebor-
genheit. Diese Erfahrungen werden durch ihre Bezeichnung gleichermaflen
wahrnehmbar und ausdrucksfahig. Als unvermeidliche Begleitmomente und
Durchgangserfahrungen auch christlicher Existenz sind Furcht und Schrek-
ken, Ohnmacht und Verzweiflung nicht mehr Aufhebungen oder Infragestel-
lungen des christlichen Glaubens, sondern kdnnen als Teil des christlichen
Weges angenommen werden.

4. Das Evangelium — Raum des Vertrauens

In einem dritten Schritt schauen wir auf die abschlieBende Gestalt, die Lu-
thers Umgang mit Angst gefunden hat, den er durchaus auch in der festen
Form theologischer Lehre ausformulierte. Die Abkehr von aller Bedingungs-

logik fand in der Betonung des ,solus Christus“ wie des ,sola gratia“ seinen

B Vgl. die Auseinandersetzung mit den ,,Antinomern®: Dietz (s. Anm. 2), 289-326.
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prazisen Ausdruck. Es gehort zu den eher spiten Errungenschaften seines
Denkens, daf8 Luther das neue Gottesverhiltnis ganz auf den Begriff des
Glaubens zuspitzen konnte. Dieses Verstindnis des Glaubens erschlof sich
ihm im Umgang mit dem Wort Gottes.

Luthers Denken war von Anfang an geprigt vom Sprachraum der Bibel.
Im Umgang mit dem biblischen Wort eréffneten sich ihm neue Weisen der
Selbstwahrnehmung. Zunehmend deutlich wurde Luther die erschlieflende,
verandernde und wirksame Kraft dieser Worte. Sie weisen nicht nur auf ei-
nen Ort, an dem die gedngstigte Seele Zuflucht finden kann. Sie rufen den
Menschen nicht nur zur Umkehr, sie zeigen Gott selbst in Bewegung auf den
Menschen zu. Sie fiihren Jesus Christus vor Augen, wie er die menschliche
Wirklichkeit von Schuld und Todverfallenheit mit seiner Gnade verandert.
Diese neue Wahrnehmung Gottes ist nicht zu trennen von der Weise ihrer
Mitteilung. Immer préziser fafite Luther die Sprachgestalt dieser Worte als
Evangelium: als heilsame Mitteilung, Anrede und Gabe Gottes.

Nach Luthers Tod bekannte Melanchthon einmal: ,,Ich habe das Evange-
lium von ihm gelernt.” In der Tat, die Entdeckung des Evangeliums ist der
Inbegriff dessen, was Luther im Umgang mit der Bibel erfuhr. Im Evangelium
widerféhrt uns die Zusage der Liebe und Freundlichkeit Gottes. Die Worte
des Evangeliums sind nicht iiberfiihrbar in die Theorie einer heilen Uberwelt,
sie lassen sich nicht ausgestalten zu einer weltanschaulichen Ruhigstellung des
irdischen Lebens mit seinen Abgriinden. Evangelium, das ist die Entdeckung
lebendiger Worte, die Lebensworte und nicht Leseworte sind. Solche Lebens-
worte wollen nicht vor allem befolgt oder begriffen werden, sie selbst erweisen
sich als Wirklichkeit, die den Menschen ergreift bzw. verandert. Sie unter-
brechen unser Leben als verwandelnde Macht, als wirksame Worte, die ge-
ben und mitteilen, was sie verkiinden. Die Lebensworte des Evangeliums sind
wirksam, indem sie Vertrauen stiften, Halt gewahren, Geborgenheit wachsen
lassen. Dabei bleiben sie lebendig, unverfiigbar und doch unwiderstehlich,
machen den Menschen begeistert und doch immer wieder ihrer bediirftig.
Um die Erfahrung dieses Geschehens geht es Luther, wenn er vom Glauben
redet: um ein Vertrauen auf den lebendigen Gott in Jesus Christus und nicht
um eine theoretische Formel.

Ist der Glaube also die Losung fiir die Erfahrung schwerer Angstzustinde?
Nicht in dem Sinne, dafl Angst im Leben des Gldubigen keinen Raum mehr
finden konne. Angst als Wahrnehmung eigener Bedrohtheit oder Gefihrdung
gehort unvermeidlich zum Leben. Wohl aber so, daff die Angst in der Erfah-
rung des Glaubens je und je ihre bestimmende Macht verliert. Der christliche
Glaube steht nicht fiir Angstlosigkeit, wohl aber fiir ein Vertrauen, das auch
das Leben mit Angst erméglicht.
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5. Umgang mit Angst - Luthersche Inspirationen

Fragen wir uns abschlieend: Welche Bedeutung kénnen Luthers Entdeckun-
gen im Umgang mit Angst fiir heutige Herausforderungen haben? Eine von
Luther lernende Kirche kann zunichst entdecken, dafl Umgang mit Angst
eine der groflen personlichen wie gemeinsamen Herausforderungen des Le-
bens ist. Nun sind Luthers Entdeckungen eng verwoben mit Voraussetzungen
kirchlicher Frommigkeit und theologischer Lehrbildung, die oft weit von un-
serem Horizont entfernt sind. Und gleichzeitig gehort es doch zur Erfahrung
evangelischer Frommigkeit, dafl Luthers Erfahrungen nicht gebunden sind an
die konkreten Bedingungen ihrer historischen Entstehung. Ich méchte ihre
gegenwirtige Relevanz in dreifacher Hinsicht zuspitzen: in einer ethischen
Maxime, in einer anthropologischen Einsicht und in einem religiGsen Impuls.

5.1. Ethische Maxime

Evangelische Kirche verfiigt seit ihren Anfingen iiber eine protestantische
Tradition, in unserem Zusammenhang zugespitzt, sie ist Kirche des Prote-
stes gegen Formen des Miflbrauchs von Religion und Macht, gegen den Mif3-
brauch von Angst. Keine Religionsgemeinschaft kann heute glaubwiirdig sein,
die sich nicht mit Formen moglicher Pervertierung der Religion auseinan-
dersetzt, ein Phanomen, von dem die Christentumsgeschichte wahrlich nicht
frei geblieben ist. Evangelische Kirche bedarf daher einer kritischen Auf-
merksambkeit auf fundamentalistische Verzerrungen, in denen der christli-
che Glaube zu einer Religion der Angst wird, zu einem Glaubenssystem, das
von Ausblendungen und Verleugnungen lebt, sich Freiheit von Angst erhofft
durch den Riickzug in einfache Weltbilder. Allein, solche Losungen sind nur
da vermeintlich hilfreich, wo sie sich der Berithrung mit der Wirklichkeit ent-
ziehen konnen. Wo sich dies nicht durchhalten 1if3t, schiiren sie Angste wie
auch Aggressivitdt gegeniiber zugemuteten Weltwahrnehmungen, die die ein-
fachen Muster in Frage stellen.

Zu diesem Thema gehort allerdings auch die andere Seite, daf8 heute in 6f-
fentlichen Debatten iiber ,den“ Fundamentalismus nicht selten die gleichen
Mittel der Vereinfachung, der Dimonisierung genutzt werden, die man kriti-
sieren will. Vermeintliche Vertreter aufgeklart-liberaler Kultur haben gegen-
tiber religiosen Erscheinungen aggressive Formen der Vereinfachung entwik-
kelt, die dem, was sie angeblich bekdmpfen, verbliiffend dhneln.

Wo Kritik an Religionsgemeinschaften wesentlich davon lebt, dafi Angst
geschiirt, das irritierend Fremde als das Bedrohliche beschworen wird, das
es zu bekdmpfen gilt, da ist nicht wirklich Aufkldrung, sondern ihr Gegenteil
die Folge. Da werden schnell Wahrnehmungen nur von simplen Mustern und
Feindbildern geleitet. Da gehen selbst vorhandene Differenzierungsmoglich-
keiten zunehmend verloren. Da gibt es dann nur noch ,,die“ riickstandigen Ka-
tholiken, ,die“ gewaltbereiten Islamisten oder ,die“ fanatischen Evangelikalen.
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Evangelische Kirche tut gut daran, sensibel zu bleiben fiir den Miflbrauch
der Angst im 6ffentlichen Raum. Es scheint mir kein geringes Problem zu sein,
daf offentliche Debatten zunehmend unter dem Zwang ihrer medialen Ver-
kaufbarkeit stehen. Wo Berichterstattung unter dem Diktat der Aufmerksam-
keitsgewinnung im Spatkapitalismus steht, kann die Geltungssucht religioser
Spinner Thema der weltweiten Medien werden. Solche Fixierung offentlicher
Aufmerksamkeit auf Konflikte und Bedrohungen verhindert die Beschafti-
gung mit konkreten Losungswegen. Der auf Dauer gestellte Alarm angesichts
von Mif3stinden ist keine Gewahr dafiir, diesen nun endlich angemessen zu
begegnen. Er vertieft Mif3stinde in dem Mafle, wie er ihre Wahrnehmung
mittels simpler Stereotypen festschreibt. Das Wecken und Schiiren von Ang-
sten ist nicht automatisch ein Beginn losungsorientierten Handelns, sondern
kann dessen weitere Verzogerung befordern.

Luthers Protest gegen das Geschift mit der Angst ist ein bleibender Auftrag,
die Gefihrdung menschlicher Freiheit durch mifbrduchliches Schiiren von
Angst im Blick zu behalten. Angstgetriebene Reaktionen wie Riickzug oder
Aggression fithren allzu oft nicht zu Lésungen, sondern zu Verscharfungen
der angstauslosenden Problematik.

5.2. Anthropologische Einsicht

An zweiter Stelle mochte ich aus Luthers Umgang mit Angst eine anthropo-
logische Einsicht ableiten. Es ist fiir das menschliche Leben typisch, Angster-
fahrungen nicht prinzipiell vermeiden zu kénnen.* Angstfreies Leben ist
keine Option. Auch der Glaube an Gott ist keine Gewihr fiir Furchtlosigkeit
und sollte auch nicht als eine solche beschrieben werden. Glaube existiert fiir
Luther nie ohne die Bedrohung durch die Anfechtung, der Infragestellung
der Glaubensgewif8heit durch Zweifel und Verunsicherung. Luthers Rede von
der Angefochtenheit der glaubigen Existenz zielt letztlich auf eine heilsame
Entlastung: Sie ermdglicht es, der Gebrochenheit des Lebens in der Mitte des
Glaubens, als Teil auch des christlichen Lebens Ausdruck geben zu konnen.
Lebensverhiltnisse werden gnadenlos, wo Angst keine Ausdrucksformen
und Raume mehr findet. Darin besteht m.E. im Vergleich zum soeben Aus-
gefithrten die andere Seite der Medaille. So destruktiv sich das Schiiren und
Anheizen von Angsten auf Debatten auswirken kann, so wenig ist es eine
Losung, jede mogliche Artikulation von Angst zu tabuisieren. Politische und
ethische Debatten werden abstrakt und lebensfern, wo menschliche Befind-
lichkeiten keine legitimen Formen der Auflerung mehr finden.
Sozialethische Debatten zur Sterbehilfe z. B. greifen da zu kurz, wo sie sich
nur in einem argumentativen Zirkel von Selbstbestimmung und Lebens-
schutz bewegen. Die Frage, wie wir zu sterben befiirchten und wie wir sterben

4 Vgl. auch Ulrich Kértner (Hg.), Angst. Theologische Zuginge zu einem ambivalenten Thema,
Neukirchen-Vluyn 2001
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mochten, 148t sich nicht reduzieren auf die Frage, welche ethischen Prinzipien
vorrangig sind. Das eigene Lebensende beriihrt uns dichter und intensiver,
als es in einer Sprache von Verboten oder Freigaben zu fassen wire. Mensch-
liche Angst vor unertraglichen Schmerzen, Phantasien von Ohnmacht und
Einsamkeit haben in der Lebenswelt vieler Menschen ein Gewicht, das in den
offentlichen ethischen und politischen Debatten kaum angemessen zur Gel-
tung kommt. In den Auseinandersetzungen um kiinftige Rechtspraxis ange-
sichts des Lebensendes kommt nur unzureichend zum Ausdruck, mit welcher
Gefiihlslage die Erwartung der letzten Wegstrecke fiir viele Menschen ver-
bunden ist.

Luthers Absage an das Ideal des angstfreien Glaubens kann auch in dieser
Debatte zu einem weiteren Horizont verhelfen. Rechtliche Lésungen sind nur
ein Teil unserer Herausforderung, mit der letzten Wegstrecke des menschli-
chen Lebens einen angemessenen, wiirdigen Umgang zu finden. Es gehort zur
zerbrechlichen Stirke des christlichen Glaubens, daf8 er nicht durch mensch-
liche Anstrengung stabilisierbar ist, weder durch moralische noch durch in-
tellektuelle. Wir brauchen Réume und Formen, in denen die Betroffenheit
von Angst artikuliert und gezeigt werden kann. Die jiingere theologische
Forschung hat dazu manches Wesentliche zusammengetragen, etwa auch im
Blick auf die Berechtigung der biblischen Klage."”

5.3. Religioser Impuls

»Furchte dich nicht, dieser Aufruf durchzieht die Evangelien von der Weih-
nachtsgeschichte bis zu den Begegnungsszenen der Auferstehung. Dieser Im-
puls wurde bisweilen dazu mifibraucht, Kirche als Agentur der Entidngstigung
anzupreisen bzw. den Glauben als Schluckimpfung gegen Angstbetroffenheit
zu verstehen. Daf} diese einfache Logik ,wer glaubt, fiirchtet sich nicht“ nur
eine weitere ohnmichtige Form der Angstverdrangung darstellt, ist aus dem
bislang Gesagten wohl deutlich geworden. Es kann nicht um Angstfreiheit
gehen, wohl aber um einen heilsamen Umgang mit Angsten.

Evangelische Kirche hat es sich zu einer Sache der eigenen Identitdt ge-
macht, christlichen Glauben unter den Bedingungen der Moderne zu leben.
In ihren Selbstbeschreibungen tritt dieses Moment stark in den Vordergrund:
Evangelische Kirche prisentiert sich als Kirche der Freiheit, als Anwalt der
sozialen Gerechtigkeit, als Ort der Bildung und der aufgeklarten Kultur. All
dies ist richtig und unverzichtbar. Sie kann dies alles nur sein als Kirche des
Evangeliums. Als solche kann sie Rdume bereithalten, in denen Vertrauen
wachsen kann: Vertrauen trotz des Bewufitsein der Briichigkeit menschlichen
Lebens, Vertrauen trotz der unvermeidlichen Verletzbarkeit der Seele, Ver-
trauen trotz der Endlichkeit und oft Vergeblichkeit aller menschlichen Bemii-
hungen. Diese Rdume moglichen Vertrauens entstehen dort, wo die biblischen

' Vgl. etwa Oswald Bayer, Erhorte Klage, in: NZSTh 25 (1983), 259-272.



98 Thorsten Dietz

Geschichten uns zu heilsamen Unterbrechungen der Lebensbewiltigung wer-
den. In den biblischen Geschichten sehen wir unser Leben und Leiden, unsere
Hoffnungen und Angste eingezeichnet in die Geschichte Gottes, in das Leben
Jesu Christi. Im Zeichen des Kreuzes erweist sich die menschliche Angst glei-
chermaflen als aneignungsfihig wie iiberwindbar. Die geglaubte Gegenwart
Gottes im Raum gefiihlter Bedrohtheit vermag der Abgriindigkeit heilloser
Selbsterfahrung ihren Stachel zu nehmen. Eigene Angst und Not verliert zwar
nicht ihre Schwere, wohl aber ihre Aussichtslosigkeit. Im Bild des Gekreuzig-
ten verdichtet sich die wesentliche Einsicht, dal das Problem der Angst nicht
nur das ihrer Beseitigung sein kann. Dieser Erméglichungszusammenhang
von Angstannahme und -iiberwindung macht die Besonderheit der christli-
chen Existenz aus. ,,In der Welt habt ihr Angst; aber seid getrost, ich habe die
Welt iiberwunden.” (Joh 16, 33)

Professor Dr. Thorsten Dietz, An der Schiferbuche 20, 35039 Marburg;
E-Mail: tt.dietz@gmzx.de



Lebensgrof3 und unverwechselbar

Lutherbildnisse in Kirchen 1546 bis 1617

Von Ruth Slenczka

Zwischen Luthers Tod 1546 und dem ersten grofien, iiberregional begangenen
Reformationsjubilaum 1617 wurden Lutherbildnisse zum selbstverstandli-
chen Bestandteil der Ausstattung lutherischer Kirchen: Man wird wohl da-
von ausgehen konnen, daf$ in nahezu jeder Kirche, die sich in der Tradition
der Wittenberger Reformation sah, eines aufgehingt wurde. Lutherbildnis-
se wurden zum konfessionellen Aushingeschild dieser Kirchen. Man kann
an dieser Ausstattungsneuerung sehen, in welcher Weise sich Kirchen in der
Epoche der Konfessionalisierung insgesamt verinderten: Erstmals in der Ge-
schichte der westlichen Christenheit waren sie nicht mehr Riume der einen
abendliandischen Kirche, die das Fundament der kirchlichen wie der politi-
schen Ordnung bildete und mit Papsttum, Kaisertum und Reich ganz Europa
vereinte, sondern sie waren Bekenntnisraume einer der drei grolen Konfes-
sionen, deren Ausbildung die Reformation verursacht hatte: Der lutherischen,
der reformierten oder der (im Reformkonzil von Trient erneuerten) rémisch-
katholischen Konfession. An Ausstattungsinnovationen wie den Lutherbild-
nissen konnten Kirchenbesucher unzweifelhaft erkennen, ob sie eine Kirche
ihrer eigenen Konfession betraten.

Fiir die lutherischen Kirchen war die Zeitspanne zwischen dem Augsbur-
ger Religionsfrieden von 1555 und dem Dreifigjihrigen Krieg eine Zeit der
institutionellen Etablierung der neuen Kirchenordnungen und der innerlu-
therischen Lehrauseinandersetzungen. Bildnisse und Bildnisreihen dienten
in diesem Prozef} der Personifikation von Lehrtraditionen zum Ausweis der
Rechtglaubigkeit. Der von mir gewihlte Zeitraum war daher eine Epoche der
Hochkonjunktur von Lutherportrits. Doch nicht nur die Quantitit der Bild-
nisse macht den Reiz dieser Zeit aus, sondern auch ihre Neuartigkeit inner-
halb der Kirchenausstattungen sowie ihre kiinstlerische Qualitit.

Fiir all dies, fiir die enorme Verbreitung von Lutherportrits in kurzer Zeit,
fiir die innovativen Bilderfindungen sowie fiir einen hohen qualitativen An-
spruch, war in kaum zu iiberschitzendem Mafe die Wittenberger Cranach-
werkstatt verantwortlich. Durch ihre Gréle und einzigartige Produktionsge-
schwindigkeit beherrschte sie europaweit den Markt. Dariiber hinaus war sie
vor allem im Hinblick auf die Bilderfindungen, aber auch stilistisch von hoher
Pragekraft. Das lag zum einen am Medium des Holzschnittes, iiber den Bilder
innerhalb kiirzester Zeit verbreitet werden konnten und als Bildvorlagen in
die Malwerkstitten ganz Europas gelangten und zum andern an der groflen
Zahl von Malern, die in der Cranachwerkstatt ausgebildet wurden und an den
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Hofen und in den Stadten Europas eigene Werkstitten aufbauten, wie z.B.
Hans Kemmer aus Liibeck, den seine Stadt zur Aus- bzw. Fortbildung fiir ei-
nige Jahre nach Wittenberg schickte.!

1. Der Tod Luthers als Voraussetzung der Bildnistradition

Die Lutherportrits in den Wittenberger Kirchen entstanden alle in der Zeit
unmittelbar nach Luthers Tod, im Todesjahr 1546 und im Folgejahr 1547. Das
ist aus drei Griinden kein unwesentliches Detail: Denn zum einen bedeutet
das, daf3 alle Portrits mehr oder weniger unmittelbar auf diesen Anlaf be-
zogen waren. Die Cranachwerkstatt hatte ja schon lange vorher mit der Pro-
duktion von Lutherportrits begonnen - nach dem Wormser Reichstag von
1521 war das Bildnis des Monchs reichsweit populdr geworden, der néchste
Erfolgsschlager war das Bildnis des Junkers Jérg. Nach Luthers Eheschliefung
1525 kamen die Doppelbildnisse mit Katharina von Bora in Umlauf, seit dem
Augsburger Reichstag von 1530 wurden die mit Melanchthon immer zahlrei-
cher. Mit zunehmendem Erfolg der reformatorischen Bewegung und mit der
wachsenden Anzahl von Stiadten und dann vor allem von Flirstentiimern, die
ins protestantische Lager iibertraten, wuchs der Markt von Abnehmern, und
die Cranachwerkstatt produzierte eine Gemaldeserie nach der anderen. Vieles
wurde - vor allem von anderen Kiinstlern - in Holzschnitten kopiert. Aber der
Gebrauchskontext dieser Portrits lag bis 1546 auflerhalb der Kirchenraume.
Einzelstiicke mdgen auch einmal in eine Kirche gelangt sein. Zum reguldren
Bestandteil von Kirchenausstattungen wurden gemalte Lutherportrits jedoch
erst nach seinem Tod.? Die Aufgabe von Portrits im Kirchenraum blieb somit
auch im Falle Luthers die Totenmemoria.

Zum andern waren die Portrits zu Lebzeiten Luthers Brust- oder Halbfi-
gurenbilder, wahrend die hier interessierenden Portrits monumentale Ganz-
figurenbildnisse sind. Das lebensgrofle Ganzfigurenportrit Luthers entstand
somit erst nach seinem Tod und damit erst im Zusammenhang mit dem Grab-
mal. Aus diesem Grund ist es meines Erachtens in seiner Form und Funktion
weniger von Stifter- oder Heiligenbildnissen, sondern in erster Linie von Fi-
gurengrabsteinen abzuleiten - ich werde darauf zuriickkommen.

Die Cranachwerkstatt als Ausbildungsstitte ist wenig erforscht. Zu Hans Kemmer: Christoph

Emmenddrfer, Hans Kemmer. Ein Lubecker Maler der Reformationszeit, Leipzig 1997, hier 14
und 27-33. Bekannt ist ferner, dal Herzog Albrecht von Mecklenburg, Herzog Albrecht von
Preuflen sowie Kurfiirst August Lehrlinge zu Lucas Cranach d.]J. schickten und deren Aus-
bildung bezahlten (Werner Schade, Die Malerfamilie Cranach, Dresden 1974, Dokument 401,
409-411, 414, 417, 423, 433, 451, 458, 463 und 506).
In der Torgauer Schloflkapelle wurde schon 1545 eine Inschriftentafel aus Bronze mit einem
Reliefbildnis Luthers aufgehidngt, aber das war kein selbstindiges Portrit, sondern eine klein-
formatige medaillenhafte Erganzung der Inschrift, die den Charakter eines Wappens oder
Siegels hatte.

N
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Und schliefilich entstanden die Bildnisse 1546/47 im Kontext des Schmal-
kaldischen Krieges und damit in einer Zeit, in der die Auseinandersetzung
mit den Protestanten auf Reichsebene eine neue Qualitit erreicht hatte; in ei-
ner Zeit, in der Kaiser Karl V. nach langer Abwesenheit wieder in die Reichs-
politik eingriff und versuchte, die sakrale Einheit von Kirche, Reich und
Kaisertum unter Einsatz militarischer Mittel wiederherzustellen. Die Bilder
waren in dieser Situation politisch aufgeladen: Stirker als je zuvor war das
Bekenntnis zu Luther und der Reformation ein Bekenntnis gegen Kaiser und
Reich, und stérker als je zuvor stand die reformatorische Bewegung auf dem
Priifstand. Als dann mit der Niederlage der Protestanten 1547 der sichsische
Kurfiirst in kaiserliche Gefangenschaft geriet, war zunéchst nicht abzusehen,
ob die Reformation iiberhaupt eine Zukunft haben wiirde, noch weniger, ob
Wittenberg ihr Zentrum bleiben wiirde. In dieser Situation entwickelten die
Protestanten ein ausgeprigtes Mirtyrerbewufitsein: Konfessionsvertreter
wurden als Leidende und Tote in Analogie zum Leiden und Sterben Christi
zu Glaubenszeugen und Siegern stilisiert.> Die Lutherbildnisse wurden ange-
sichts der katastrophalen Niederlage zum Symbol des ewigen Sieges am nah
erwarteten Ende der Zeiten. Sie hatten darin eine dhnliche Symbolkraft wie
Konigin Luise, ihr Grabmal und ihre Portrits rund 250 Jahre spiter fiir Preu-
3en angesichts des Sieges Napoleons.

Das bedeutet, daf8 mit den Lutherbildnissen von Anfang an zweierlei ver-
bunden war: Die Totenmemoria sowie das Bekenntnis zur Reformation, das
zugleich ein Bekenntnis gegen die Papstkirche und damit auch gegen Kaiser
und Reich war.

2. Bildnistypen

Man kann die Bildnisse, mit denen Luther in Kirchen dargestellt wurde,
alle auf Bilderfindungen der Cranachwerkstatt fiir die beiden Wittenber-
ger Hauptkirchen, die Schlof3- und die Stadtpfarrkirche, zuriickfithren: Am
verbreitetsten waren die ganzfigurigen, nahezu lebensgroflen Portrits, die
auch in Groflholzschnitten, zusammengesetzt aus elf Einzelblattern, auf den
Markt kamen und sogar in dieser Druckfassung in mehreren Kirchen bis
heute erhalten blieben. Sie haben ihr Urbild in Cranachs Entwurf fiir Lu-

? So entstanden protestantische Mértyrerbiicher (grundlegend hierzu: Peter Burschel, Sterben
und Unsterblichkeit. Zur Kultur des Martyriums in der frithen Neuzeit, Miinchen 2004), und
insbesondere der abgesetzte Kurfiirst Johann Friedrich wurde zum christoformen Passions-
nachfolger stilisiert (vgl. hierzu Matthias Miiller, Bilder als Waffen nach der Schlacht. Die Sti-
lisierung Kurfiirst Johann Friedrichs von Sachsen zur imago pietatis und die Fortsetzung des
Schmalkaldischen Krieges in der konfessionellen Bildpropaganda, in: Oliver Auge u.a. (Hg.),
Bereit zum Konflikt. Strategien und Medien der Konflikterzeugung und Konfliktbewiltigung
im européischen Mittelalter, Ostfildern 2008, 311-339).
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thers Grabmal (Abb. 1); spéter
wurden sie vor allem im Dop-
pelpack mit Melanchthonbild-
nissen vertrieben. Auch die In-
kunabel fiir dessen lebensgrofes
Ganzfigurenbildnis hing in der
Wittenberger SchloBkirche: Es
gehorte zu seinem Grabmal, das
nach 1560 als gleichférmiges Ge-
genstiick zu Luthers Grabmal
entstand. Diese Bildnisse bilden
den Gegenstand der vorliegen-
den Untersuchung.

Daneben gab es Lutherbild-
nisse als Teil von ekklesiologi-
sechen Programmbildern: Auf
ihnen erscheint Luther entweder
als Akteur kirchlicher Zeremo-
nien, der Predigt oder der Aus-
teilung des Abendmahles (z.B.
aufder Predella des Altarretabels
der Wittenberger Stadtkirche)
oder er ist - auf biblischen Bil-
dern oder Allegorien - entwe-
der als eine Art Kryptoportrit
in das biblische Geschehen ein-
gebunden, etwa als Jiinger Jesu
oder als Evangelist (z. B. aufdem
Mittelbild desselben Altarreta-
bels) oder als Zeuge einzeln oder
in einer Gruppe dem biblischen
Geschehen zugeordnet (z. B.
auf dem Cranachretabel in der
Herderkirche in Weimar). Die-
se zweite Gruppe von Bildnis-

Abb. I: Lucas Cranach d.A./Heinrich
Ziegler d. J., Rotgieler in Jena, Luthergrabmal:
Figurenplatte, 1546/48, Bronze auf Holz,
Jena, St. Michael

sen, die ekklesiologischen Programmbilder mit Portrits, entstanden in der
Cranachwerkstatt nicht in Serie, sondern als Einzelstiicke. Wiederholungen
blieben die Ausnahme. Thre Programme wurden auch nicht in Holzschnitten

vervielfaltigt.
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3. Das Grabmal Luthers in der Wittenberger Schlofkirche
und die Tradition lutherischer Superintendentenportriits

3.1. Das Grabmal

Am 18. Februar 1546 starb Luther. Schon drei Tage spiter beauftragte sein
Landesvater, Kurfiirst Johann Friedrich von Sachsen, Melanchthon mit dem
Entwurf einer Gedachtnisinschrift fiir das Grabmal. Er bat zudem Lukas
Cranach d. A. um einen Entwurf fiir ein Bronzegrabmal, das er bei dem Er-
furter Glockengiefler Heinrich Ziegler d.]J. in Auftrag geben wollte.* Geplant
war, Luther in der Schloflkirche beizusetzen und an seinem Grab ein drei-
teiliges Bronzemonument zu errichten: eine Grabplatte, eine Schrifttafel mit
einem gereimten Epitaphtext und ein Bildnisrelief. Die Schlokirche war die
Universitatskirche, und so lag es nahe, Luther dort beizusetzen, obgleich auch
die Stadtkirche ein geeigneter Beerdigungsort gewesen wire. Allerdings plan-
te der Kurfiirst fiir Luther kein gewohnliches Professorengrabmal, sondern
eines, das in der Bildform (als Figurengrabmal), in der Grof3e (nahezu lebens-
grof3) und im Material (Bronze) nicht an den Professoren-, sondern an den
Kurfiirstengrabern orientiert war. Der Reformator sollte mit seinem Grabmal
in die Kurfiirstenmemoria einbezogen werden.

Zur geplanten Aufstellung in Wittenberg kam es jedoch nicht. Als das Grabmal
1548 fertiggestellt war, befand sich sein Auftraggeber in kaiserlicher Gefangen-
schaft und hatte mit der Kurfiirstenwiirde auch den Kurkreis Wittenberg ver-
loren. Die Verbindung seiner Dynastie mit Wittenberg und seinem berithmten
Reformatorengrab war Vergangenheit. So kamen zwar die beiden bronzenen
Schrifttafeln in die Schlofkirche, die Bildnisplatte gelangte jedoch an die Erne-
stinische Residenz nach Weimar und wurde erst 25 Jahre nach Luthers Tod auf-
gestellt - nicht in Wittenberg, sondern in Jena, dem ,,neuen Wittenberg®, wo die
Ernestiner eine neue Landesuniversitit gegriindet hatten, die den Alleinanspruch
auf die Bewahrung der unverfalschten lutherischen Lehre erhob. In Wittenberg
blieb stattdessen das als Provisorium bis zur Fertigstellung der Bronzeplatte ent-
standene Gemalde Cranachs dauerhaft hingen.® Es handelte sich um ein Gemal-
de nach dem nicht iiberlieferten Entwurf Cranachs zu dem Grabmal, das beim
Brand der Schloflkirche 1760 zerstért wurde. Es wurde vermutlich schon bald
nach Luthers Tod an derselben Stelle aufgehingt, an der spiter die Bronzeplatte
angebracht werden sollte und zwar an der Saule 6stlich der Kanzel im Langhaus.
Dort befand es sich einem Stich von 1720 zufolge kurz vor dem Brand.® Es hing

S

Zur Bildnisplatte des Grabmals von Luther: Ruth Slenczka, Bemalte Bronze hinter Glas? Lu-
thers Grabplatte in Jena 1571 als ,protestantische Reliquie', in: Philipp Zitzlsperger (Hg.), Grab-
mal und Kérper - zwischen Représentation und Realprasenz in der Frithen Neuzeit. Tagungs-
band, in: kunsttexte.de, Nr. 4, 2010, www.kunsttexte.de.

Es ist nicht gesichert, wann das erste Gemalde an diese Stelle gelangte.

Der Stich von Schleuen wird haufig abgebildet, z. B. bei Sibylle Harksen, Schlo8 und Schlof3-
kirche in Wittenberg, in: Leo Stern/Max Steinmetz (Hg.), 450 Jahre Reformation, Berlin 1967,
341-365, hier Abb. 104.

o«
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somit parallel zur Auflenwand, so daf die Gemeinde, wenn sie zur Kanzel blickte,
hinter dem Prediger schrig auf das Bildnis Luthers sah. Bei jeder Predigt, die von
dort gehalten wurde, hatte die Gemeinde, wenn sie zum Prediger schaute, Luther
mit im Blick und wurde so daran erinnert, in wessen Nachfolge jeder stand, der
seit Luthers Tod von der Schlofikirchenkanzel predigte. Der Wittenberger Theo-
logieprofessor, Universitatskanzler und sichsische Generalsuperintendent Georg
Mylius (in Wittenberg 1585-1589 sowie 1601-1607) beschrieb diese Situation aus
der Predigerperspektive 1585 in einem Brief als besondere Gnade:

»50 oft ich in der Schlofikirche predige oder lese, sitze und stehe ich auf denen
Canzlen, darauf Doctor Luther selbst geprediget und gelehret hat. Wenn ich auf der
Canzel stehe, liegt D. Luther inn der Kirchen mir zur rechten Hand under der Can-
zel begraben, Philippus Melanchthon gegen mir yber; und stehen sy beide inn gro-
Ber Mannslange an Tafeln abgemalet, der ich ire Graber und lebendigen Bildnufle
auf der Canzel vor mir sehe. Wenn ich an diese Herrlihkeit gedencke so ybergehet

mir Aug und Herz und sehe ich, wie herrlich mich Gott gewiirdiget hat“’

3.2. Grabmal und Portrit

Cranachs Entwurf fiir das Grabmal war das erste nahezu lebensgrofie ganz-
figurige Bildnis Luthers und wurde zum Urbild fiir ein ganzes Heer von wei-
teren Bildnissen dieser Art. Noch vor dem Guf$ gelangten Gemaldefassungen
nicht nur in die Wittenberger Schloflkirche, sondern auch an andere Orte;
spater wurden sie massenhaft verbreitet, in Wittenberg beispielsweise in der
Universitdt sowie im Rathaus, moglicherweise auch in der Stadtkirche. Zu-
dem entstanden in starker Verkleinerung Holzschnitte, die ihrerseits in allen
moglichen Formaten kopiert wurden. Das Bildnis war nicht exklusiv mit dem
Grab verbunden, sondern war von Anfang an ein vom Begribnisort unab-
hingiges Gedichtnisbild. Das ist deshalb beachtenswert, weil monumenta-
le ganzfigurige Portrits 1546 etwas hochst Auflergewohnliches waren: Auf
Grabmilern fiir Herrscher und auch fiir hohe Geistliche gab es sie in Reli-
efform schon seit dem 13. Jahrhundert. Aber als Gemilde und auflerhalb des
Grabmalskontextes waren sie sehr selten, aus Kirchenrdumen ist vor Luther
kein einziges bekannt. Cranach selbst hatte die Bildform des lebensgrofien
Ganzfigurenportrits als Darstellungsform fiir regierende Fiirsten eingefithrt
und verbreitet - immer mehr Fiirsten wollten in dieser Weise fiir ihre Resi-
denzschlosser von Cranach gemalt werden.? In ganz wenigen Beispielen ist die
Bildform auch unabhéangig von Cranach und auch auflerhalb des engeren ho-

~

Zitiert aus Horst Gering Mylius, Geschichte der Familien Mylius-Schleiz aus dem Hause Ge-
rung und Mylius-Ansbach 1375-1990, Freiburg i. Br. 1992, 91. Trotz einiger Recherchen ist mir
leider noch nicht gelungen, den Brief, aus dem hier zitiert wird, zu finden. Fiir den Hinweis auf
diese Stelle danke ich Dr. Maria Deiters.

Mit seinen Hochzeitsportrats von Herzog Heinrich dem Frommen und Katharina von Meck-
lenburg von 1514 schuf Cranach d. A. die ersten selbstindigen lebensgrofien Ganzfigurenbild-
nisse (Dresden, Gemildegalerie Alte Meister, Gal.-Nr. 1906 G).

®
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Abb. 2: Cranachwerkstatt, Martin Luther,
224 x 112 cm, datiert auf 1546,
Staatliches Museum Schwerin, Inv. Nr. G 864

fischen Kontextes zu finden, aber
erst seit Cranachs Verbreitung
des Lutherportrits begegnet sie
in grofferem Umfang als Bild-
form fiir Nichtadelige, vor allem
fiir Theologen und Juristen. In-
teressant ist nun, dal Cranachs
ganzfiguriges Lutherportrit zwar
in Anlehnung an das Grabmal
(als Provisorium anstelle der
Grabplatte) fiir einen Kirchen-
raum entstand, weitere Fassun-
gen jedoch von Anfang an auch
in anderen 6ffentlichen Rdumen
aufgehingt wurden, in Schlds-
sern, Rathdusern und Schulen.
Noch 1546 entstand z.B. eine
Version fiir das Schlof3 in Schwe-
rin (Abb. 2).9 Die Memoria blieb
somit nicht dem Kirchenraum
Vorbehalten, sondern wurde auf
offentliche Herrschaftsrdaume ins-
gesamt ausgedehnt. Vor Luthers
Tod waren in diesen Rdumen
lediglich halbfigurige Luther-
portridts aufgehdngt worden.
Seit 1546 traten ganzfigurige Lu-
therportrdts daneben. Sie bilden
geradezu ein Element der Ver-
dhnlichung der Ausstattung von
Kirchen auf der einen und von

Schldssern, Rathdusern und Schulen auf der anderen Seite. Die Erinnerung
an die Toten blieb nicht mehr an den engeren sakralen Bereich von Kirchen
und Friedh6fen gebunden, sondern wurde auf dem profanen Bereich zuge-
horige Bauwerke erweitert. Riickblickend mag man darin die Geburtsstunde
des Portréts als profanem Denkmal sehen. Aber man mull mit den Etiketten
"profan“und "sakral“behutsam umgehen: In einer Zeit, in der Herrschaft so
sakral verstanden und begriindet wurde wie im Schmalkaldischen Krieg, be-
stand in der Politik keine scharfe Trennung zwischen sakralen und profanen
Sphdren. Mit der Reformation waren zwar die Seelmessen abgeschafft wor-

9 Da Herzog Johann Albrecht I. 1557 ein Bildnispaar Luther-Melanchthon bestellte (Werner
Schade, Die Malerfamilie Cranach, Dresden 1974, 455, Dokument 423), ist davon auszugehen,
dall zumindest eines der Lutherportrits auBlerhalb der SchloBkirche aufgehdngt war.
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den, dadurch wurde die Erinnerung an die Toten jedoch nicht automatisch
verweltlicht, sondern sie blieb ein geistliches Anliegen. Die Aufhingung von
ganzfigurigen Lutherportrits in Schlossern und Rathdusern markiert ebenso
wie die von geistlichen Gemalden im engeren Sinne, von Kreuzigungsdarstel-
lungen und ,,Gesetz und Evangelium® etwa, daf} diese Raume ebenso wie Kir-
chen zur geistlichen Erbauung und Glaubensvergewisserung dienen konnten.
Die Reformation hatte die Entwicklung der Verahnlichung der Riume befor-
dert, weil die Weihe der Kirchenrdaume, durch die diese zuvor einen herausge-
hobenen sakralen Status erhalten hatten, abgeschafft worden war. Ebenso wie
die Unterscheidung zwischen geistlichen und weltlichen Stinden war durch
die Reformation auch die Unterscheidung von geweihten und ungeweihten
Riumen aufler Kraft gesetzt worden. Die Abschaffung des exklusiven Prie-
sterstandes fiihrte dabei jedoch nicht zur Profanisierung des Amtes, sondern
zur Sakralisierung der ganzen Gemeinde im Priestertum aller Glaubigen. In
derselben Weise ist die Egalisierung auch bei den Raumen als Sakralisierung
der Welt und nicht als Profanisierung der Kirchen zu verstehen.

Der enge Zusammenhang zwischen dem ganzfigurigen Lutherportrit und
dem Grabmal ist auch deshalb von Bedeutung, weil er andere Ableitungen
ausschlie8t: Ganzfigurige Portrits tauchten in vorreformatorischen Kirchen
namlich auch aulerhalb des Grabmalskontextes auf, vor allem in Form von
Heiligendarstellungen auf Altarretabeln. Gerade auf den Fliigelaulenseiten
von Triptychen erschienen hiufig monumentale, bisweilen mit Portratziigen
ausgestattete Heiligenbilder. An diese Bildform erinnert ein verhaltnismafig
spites Altarretabel aus der Cranachwerkstatt (Abb. 3): Es entstand 1582 fiir
den Choraltar der Monchskirche in Salzwedel und zeigt auf den Fliigelau-
Benseiten die nahezu lebensgroflen Portrits von Luther und Melanchthon.
Aber obwohl Luther und Melanchthon hier die Position einnehmen, die auf
traditionellen vorreformatorischen oder romisch-katholischen Altarretabeln
katholische Heilige innehaben, handelt es sich nicht um eine konfessionelle
Umdeutung ganzfiguriger Heiligenbildnisse: Denn in einer Stadt, in der die
Einfithrung der Reformation schon iiber 40 Jahre zuriicklag, war die polemi-
sche Abgrenzung gegen katholische Bildformen am Altar kein Thema und
wire vermutlich auch gar nicht mehr verstanden worden, weil der Gemein-
de, die schon in der dritten Generation protestantisch war, der unmittelba-
re Vergleich fehlte. Mit einem Altarretabel aus der Cranachwerkstatt wurde
hingegen ganz anderes verbunden: Die Néhe zu Wittenberg, dem Ursprung
der Reformation und zu den Gribern der grofien Reformatoren. Fiir diese
Bildqualitit standen einerseits die Herkunft des Retabels aus der Wittenber-
ger Cranachwerkstatt und andererseits die Bildform: Die Portrits waren ge-
treue Kopien der Wittenberger Urbilder aus der Wittenberger Schloffkirche.

0 Zum Salzwedeler Retabel vgl. demnichst Ruth Slenczka, Stidtisches Kirchenregiment im
Spiegel der Kirchenausstattung. Die Monchskirche von Salzwedel in der Reformation, in: Jifi
Fajit/Peter Kniivener (Hg.), Die Altmark von 1300 bis 1600. Eine Kulturlandschaft zwischen
Magdeburg, Lubeck und Berlin?
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Abb. 3: Lucas Cranach d. J., Luther und Melanchthon
aufden FliigelauBenseiten des Altarretabels
aus der Monchskirche in Salzwedel, 1582,
Johann-Friedrich-Danneil-Museum

Dort befand sich Luthers Bildnis rechts aufder Kanzelseite und Melanchthons
gegeniiber auf der linken, der nordlichen Seite. Cranachs Darstellungsweise
nimmt auf diese Aufthidngung Bezug. Der Aufhidngungsort fiir die Bildnisse
war offenbar schon festgelegt, bevor die Bilder entworfen wurden, so dal sie
gezielt auf den durch die Aufhédngung vorgegebenen Betrachterstandort hin
konzipiert werden konnten. Denn die gemalte Bogenarchitektur, unter der die
Reformatoren erscheinen, ist in der Weise verkiirzt, da3 die Perspektive nur
dann stimmig wird, wenn der Betrachter nicht frontal von vorne, sondern
von einem Betrachterstandort schrdg von der Seite aufdie Bilder schaut, wenn
er also beispielsweise im Gottesdienst auf einer Kirchenbank im Mittelschiff
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sitzt und von dort aus wihrend der Predigt am Pfeiler hinter der Kanzel Lu-
ther und gegeniiber Melanchthon entdeckt. Da die perspektivische Verkiir-
zung auf nahezu allen Wiederholungen des Bildtypus {ibernommen wird, ist
davon auszugehen, dafl mit der Bildform auch die Plazierung der Bildnisse
im Kirchenraum von dem Vorbild der Wittenberger Schlofkirche iibernom-
men werden sollte. So konnte mit den entsprechend aufgehidngten Portrits
die Raumsituation der ,Wittenberger Grabeskirche® zitiert und an die Wit-
tenberger Reformatorengraber erinnert werden." Auch auf den Salzwedeler
Portrats wurde die Verkiirzung der Rahmenarchitektur beibehalten, obwohl
die Reformatoren auf dem Triptychon in gegeniiber Wittenberg vertauschter
Anordnung und frontal prasentiert wurden. Durch diese Anordnung sind Lu-
ther und Melanchthon einander zugewandt, ohne daf} dazu die Wittenberger
Vorlagen hitten modifiziert werden miissen. Trotz der auf3ergewohnlichen
Einbindung der Bildnisse in einen Retabelzusammenhang blieb dabei gerade
in der fiir die Salzwedeler Prisentation widersinnigen Ubernahme der per-
spektivisch verkiirzten Bogenarchitekur die Bezugnahme auf die Wittenber-
ger Urbilder tiberdeutlich.

Dafd das ganzfigurige Lutherportrit gerade im Retabelzusammenhang ein
Einzelfall blieb, deutet darauf hin, daf} die Tradition von Heiligen- und Stif-
terportrits auf Retabeln fiir die Entstehung und Ausbildung des Bildtypus
keine Rolle spielte.’? Anders als bei Diirers Aposteln, bei denen die Darstellung
ganzfiguriger Personenpaare auf Einzeltafeln als Emanzipation aus dem Re-
tabelzusammenhang aufgefafit werden kann," ist Cranachs ganzfiguriger Lu-
ther nicht auf ganzfigurige Heiligenbilder aus Retabelzusammenhangen, son-
dern allein auf die Tradition des Figurengrabmals zuriickzufiihren. Cranach
schuf mit seinem nahezu lebensgrofen ganzfigurigen Luther kein Gegenstiick
zu romisch-katholischen Heiligenbildern, sondern einen durch seine Emanzi-
pation aus dem Grabmalskontext neuartigen Memorialtypus.

" Ob die Authingung tiblicherweise tatsichlich entsprechend dem Vorbild der Wittenberger
SchloB3kirche erfolgte, 138t sich im einzelnen leider nicht nachweisen, da die urspriinglichen
Aufhangungen in der Regel nicht dokumentiert sind.

2 Aus der Cranachwerkstatt gibt es auf Altarretabeln sonst Lutherdarstellungen lediglich als
Bestandteil vielfiguriger ekklesiologischer Programmbilder. Auch insgesamt wurde es nicht
uiblich, Luther in der Formensprache katholischer Heiligenbilder auf Retabeln darzustellen.
Die Serie der um 1620 entstandenen Retabel mit Bildnissen Luthers und Melanchthons aus
der Werkstatt des Hamburger Bildschnitzers Ludwig Miinstermann im Herzogtum Olden-
burg blieb eine Ausnahme (vgl. hierzu Holger Reimers, Ludwig Miinstermann. Zwischen pro-
testantischer Askese und gegenreformatorischer Sinnlichkeit, Marburg 1993).

3 Karl Arndt/Bernd Moeller, Albrecht Diirers ,Vier Apostel®. Eine kirchen- und kunsthistori-
sche Untersuchung, SVRG 202, Giitersloh 2003, 14-16 und 18f., heben gegen Panofsky und
eine breite Forschungstradition zwar die Urspriinglichkeit der Anlage als Diptychon und
damit die als urspriinglich geplant anzusehende Emanzipation von der Triptychonform her-
vor, betonen jedoch die Vorbildfunktion der Standfliigel von Giovanni Bellinis Marienaltar
in der Frarikirche in Venedig von 1488 und damit die generelle Ableitung der Bildform aus
dem Triptychon.
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3.3. Ganzfigurige Lutherportrits

3.3.1. Unverwechselbarkeit

Dieser durch wenige markante Merkmale unverwechselbare Luthertypus
blieb als Modell fiir nahezu samtliche Lutherdarstellungen bis in die Gegen-
wart im Gebrauch. Auch grundlegende stilistische Abweichungen und phy-
siognomische Varianten konnten die Wiedererkennbarkeit kaum schmilern:
Cranach zeigt den barhduptigen Reformator breitbeinig stehend, mit einer
Schaube bekleidet, als alteren Mann. In den Handen hilt er ein Buch, das auch
im geschlossenen Zustand unschwer als Evangelium gedeutet werden kann.
Sein Kopf erscheint in Dreiviertelansicht, wahrend der durch die Kleidung be-
sonders massig wirkende Leib dem Betrachter nahezu frontal zugewandt ist.
Monumentalitat, Standfestigkeit, Verzicht auf Luxusdekor und eine gewisse
Strenge des Ausdrucks charakterisieren ihn als Autoritat.

Fiir die Zeitgenossen war dieses Bildnis der Inbegriff einer authentischen
Darstellung: Cranach hatte es gemalt, der Maler, der nicht nur - zumindest
nach Diirers Tod - der berithmteste deutsche Maler seiner Zeit war, sondern
der zudem von allen Malern derjenige war, der Luther am néchsten stand
und daher wie kein anderer ein Bildnis nach dem Leben malen konnte. Das
zeitgenOssische Urteil ist fiir uns nicht ohne weiteres nachzuvollziehen: Fiir
uns zeichnen sich Cranachs Portrits durch ein hohes Maf iiberindividueller
Stilisierung aus. Wir sehen in ihnen eher Typen als Individuen. Gerade die
Physiognomie, die fiir unsere Sehgewohnheiten die Individualitit bestimmt,
gehort bei Cranachs Luther nicht zu den Merkmalen, die ihn unverwechselbar
machen. Edgar Bierende wies auf die verbliiffende Ahnlichkeit zwischen der
Darstellung Luthers und der seines Landesherrn Kurfiirst Johann Friedrich
im Werk Cranachs hin: In der Umrifiform, Haltung und Blickrichtung sind
die Darstellungen einander so weit angeglichen, daff man von einem gemein-
samen Typus sprechen kann, der lediglich durch die Frisur inklusive der Bart-
tracht unterscheidbar wird."* Matthias Miiller hat diese Beobachtungen jlingst
dahingehend erweitert, dafl er auch in der Binnengestaltung der Gesichter
- Augen, Augenbrauen, Nasenwélbung, Lippenschwung, Kinnform - und
der Proportionen - er hebt hervor, daf sich die Stirn zur Augen-, Nasen und
Mundpartie nach den Regeln des goldenen Schnittes verhilt — einen Sche-
matismus erkannte, der eine groflere Gruppe von Cranachs Portrits, darun-
ter Firsten- und Lutherportrits miteinander verbindet.”” Die Typisierung tat
jedoch der Wiedererkennbarkeit offenbar keinen Abbruch. Obwohl die Phy-

" Edgar Bierende, Demut und Bekenntnis - Cranachs Bildnisse von Kurfiirst Johann Friedrich
I. von Sachsen, in: Volker Leppin/Georg Schmidt/Sabine Wefers (Hg.), Johann Friedrich I. -
der lutherische Kurfiirst, Giitersloh 2006, SVRG 204, 327-357.

5 Matthias Miiller, ,Menschen so zu malen, daf sie erkannt werden und zu leben scheinen®.
Naturnachahmung als Problem in Lucas Cranachs hofischer Portritmalerei, in: ders. u.a.
(Hg.), Apelles am Fiirstenhof. Facetten der Hofkunst um 1500 im Alten Reich, AKat Coburg
2010, Berlin 2010, 57-73, hier 64-69.
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siognomie Luthers mit der etwa von Kurfiirst Johann Friedrich weitgehend
austauschbar ist, galt Cranachs Luther als unverwechselbar.

3.3.2. Lebendigkeit

Neben der Ahnlichkeit galt die Lebendigkeit als Kriterium, das die herausra-
gende Qualitit von Cranachs Portrits ausmachte. Eine von dem Griindungs-
rektor der Wittenberger Universitit und kurfiirstlichen Rat Christoph Scheurl
(in Wittenberg 1507-1511) iiberlieferte Kiinstleranekdote berichtet, daf8 sich
die Einwohner von Lochau, wenn sie zum Schlofl kamen und durch ein Fen-
ster den oberen Teil eines Kurfiirstenportrits erblickten, meinten, den Kur-
fiirsten selbst zu sehen und daher den Hut zogen und sich verbeugten.* Geht
man davon aus, dal Scheurl hier trotz der topischen Form eine tatsichlich
so wahrgenommene Qualitit der Cranachschen Portratkunst beschreibt, ist
zu fragen, wodurch diese Illusion hervorgerufen wurde. Nach Cranachs eige-
nem Urteil war die Farbfassung des Gesichtes dazu das entscheidende Mittel.
Die Malerei war der Bildhauerkunst iiberlegen, weil sie es vermochte, Portrits
durch die Farbgestaltung der Haut zu beleben: Bei dem Holzentwurf fiir das
Gesicht der Grabfigur Friedrich des Weisen bemingelte Cranach die Grobheit
des Bartes, den der Schnitzer mit seinen Moglichkeiten nicht habe fein genug
gestalten konnen und die entstellende Flachheit des Reliefs, die eine Konzessi-
on an den Metallgufd sei, um dann in Aussicht zu stellen, dafl das Gesicht des
Kurfiirsten nach dem Guf8 dennoch héochste Lebensnihe erlangen solle, da er,
Cranach, es kolorieren werde."” Die Ansicht Cranachs, daf die verlebendigen-
de Kraft des Portrits in der Farbgebung des Gesichtes liegt, ist nicht originell.
Vielmehr war sie mindestens schon so lange geldufig, wie der Begriff des ,,In-
karnates® (wortlich: des ,,Fleisch- oder ,lebendig Gewordenen®) in der Male-
rei fiir die Gesichtsfarbe verwendet wurde. Wie Christiane Kruse nachweisen
konnte, begegnet er erstmals in Cennino Cenninis ,,Malereitraktat aus dem
ausgehenden 14. Jahrhundert als Terminus der Malerei, wihrend er sonst aus-
schliefflich als theologischer Terminus (incarnatio) fiir die Fleischwerdung
des Wortes nach dem Prolog des Johannesevangeliums (Joh 1,14) verwendet

1 Die Anekdote ist Teil eines Widmungsbriefes von Scheurl an Cranach, der als Teil seiner
Schrift ,,Oratio doctoris Scheurli attingens litterarum prestantiam, nec non laudem ecclesiae
collegiatae Vittenburgensis® 1509 in Leipzig erschien (dort fol. a2v); die Schrift wurde von der
Bayerischen Staatsbibliothek digitalisiert und ist frei zuginglich: http://dfg-viewer.de/show/
?set[mets]=http%3A%2F%2Fmdz10.bib-bvb.de%2F~db%2Fmets%2Fbsb00003777_mets.xml
(15.1.2011).

7 So Lucas Cranach d. A. in einem Brief an seinen Dienstherrn Kurfiirst Johann vom 3. August
1525: ,,Ich hab das angesicht lasen flach schneiden, es wer sunst zu hoch im gisen worden, aber
wens gegosen ist, so will ichs mit leipfarben malen, so sol es s.k. g. seliger gantz gleich wer-
den. Der part ist zu kraus geschniten, man kans nit wohl anders ins holc zu wegen pringen.”
(zitiert nach Sven Hauschke, Die Grabmaler der Niirnberger Vischer-Werkstatt [1453-1544],
Petersberg 2006, 349 [Anhang A, Dok. 39]; vgl. auch Wilhelm Junius, Das Grabmal Friedrichs
des Weisen. Ein Beitrag zur Vischer- und Cranachforschung, in: Kunstchronik und Kunst-
markt, NF 33 [1921/22], 524-526, hier 525). Vgl hierzu auch Slenczka, Bronze (s. Anm. 4), 6.
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wurde.”® Mit ,Inkarnat“ bezeichnete Cennini, was den Schopfungsakt mit
dem Bildakt verbindet: das Geheimnis der Verlebendigung toter Materie. Da
er Darstellungen bekleideter Menschen vor Augen hatte, bezog er ihn nicht
generell auf die Hautdarstellung, sondern in erster Linie auf das Gesicht. Man
kann beschreiben, wie Cranach das Inkarnat seiner Portrits gestaltet, das die
verlebendigende Wirkung hervorbringt: wie er in der Farbgebung zwischen
Minnern und Frauen sowie Jungen und Alten differenziert; wie er durch
feinténige Ubergdnge und Verschattungen den Eindruck von Flichigkeit und
Eintonigkeit vermeidet; wie er durch letztaufgetragene feine Harchen den
Detailrealismus der Gesichtsoberflache bis an die Grenze des Darstell- und
Wahrnehmbaren steigert. Aber mit all diesen maltechnischen Beobachtungen
1Bt sich die verlebendigende Wirkung nicht erkliren, da sie iiber die materi-
elle Qualitdt des Bildes hinausweist. Der Begriff ,,Inkarnat” tragt diesem Um-
stand Rechnung, denn er bezeichnet die Entstehung der lebendigen Wirkung
nicht als handwerklichen Vorgang, sondern als Ergebnis eines sich menschli-
cher Erklirung entziehenden Vorgangs der Inkarnation, des Medienwandels
vom Wort zum Fleisch bzw. von der Farbe zum lebendigen Bild. Und er weist
darauf hin, daf eine solche iiber die Materie hinausweisende Bildeigenschaft
nur als sakrale gedacht werden konnte; als Qualitat, die auf das gottliche Mo-
nopol auf die Erschaffung von Leben zuriickzufiihren ist. Lebensechte Bild-
nisse sind daher als ,profane Denkmaler” unzulidnglich beschrieben. Schon
das Medium, mit dem der Maler die verlebendigende Wirkung erzielen kann,
ist - gerade auch bei Cranach - in hohem Maf3e religios aufgeladen: Es handelt
sich um die Farbe des Blutes. Wie das Blut den Kérper, so macht die Farbe
Rot das Portrit lebendig, indem sie ihm die Leichenbldsse der Toten nimmt.
Gleichzeitig schwingt die sakramentale Bedeutung des roten Blutes immer
mit: Wie das Blut Christi iber die Grenze des Todes hinweg lebendig macht,
so die Farbe des Malers, durch die ein Portrit entsteht, das den Dargestellten
liber seinen Tod hinaus lebendig vor Augen erscheinen lafit.

Genau darum ging es bei den ganzfigurigen Lutherportrits: Sie verge-
genwirtigten den verstorbenen Reformator als Lebenden. Die Lebendigkeit
zeigte sich am Inkarnat. Auf seine Darstellung verwendete Cranach aller-
hochste kiinstlerische Virtuositiat. Die Portrits dienten dabei nicht nur dem
Andenken an den verstorbenen Reformator, sondern sie waren zugleich ein
Vorgeschmack auf die ersehnte neue Gemeinschaft mit ihm in der nah er-
warteten Ewigkeit. Sie waren alle Kopien des Entwurfes fiir das Grabbildnis
und dadurch mit dem Tod und der Glaubensgewiflheit seiner Auferstehung
aufs engste verbunden. Die zukiinftige Wiedervereinigung mit dem Aufer-
standenen in der sehnsiichtig erwarteten Ewigkeit war im Bild schon Wirk-
lichkeit. Am Ende seiner Leichenpredigt auf Lukas Cranach den Jiingeren
aus dem Jahr 1586 erlduterte der oben bereits erwiahnte Georg Mylius genau

8 Christiane Kruse, Fleisch werden - Fleisch malen. Malerei als ,,Incarnazione®, in: ZfKG 63
(2000), 305-325.
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diesen Zusammenhang, wonach die Toten in tatsdchlicher himmlischer Ge-
meinschaft wieder mit Luther verbunden seien, wihrend die Lebenden sich
mit Bildnissen begniigen miifiten, die lediglich einen Vorgeschmack darauf
zu geben vermogen:

»Und ist vnser lieber fromer Vater [Lukas Cranach] nicht mehr ein Biirger in
Wittemberg: sondern er ist auffgenomen zur Biirgerschafft auff den rechten Mon-
tem vitae, den Berg des lebens, da er nicht nur mit den Bildnissen und Contrafecten
des heiligen vnd grossen mans Gottes Lutheri ... sich zuerlieben, sondern nu mit
dieser beider seiner guten Freund [Luther und Melanchthon] vnd bekandten Geist
vnd Seelen, mit vielen frommen alten Wittembergern miindlichs gesprech vnd Hi-
melische gemeinschafft ... hat.“?

34. Die Ubernahme der Bildform fiir Reformatoren und Superintendenten

Die Bildform des lebensgroflen Ganzfigurenportrits blieb im Kirchenraum
zundchst Luther vorbehalten. Erst seit 1560 kamen die Bildnisse Melanchthons
hinzu. Wie bei Luther nahm die Bildnistradition auch bei ihm ihren Ausgang
von dem Portrit, das in der Wittenberger Schloflkirche an seinem Grab auf-
gehdngt wurde. Und wieder wurde der Typus in der Cranachwerkstatt kre-
iert, die mittlerweile von Lucas Cranach d.]. geleitet wurde. Offenbar wurde
die Bildform des lebensgrofien Ganzfigurenportrits als exklusive Wiirdeform
verstanden, die zunichst Luther und Melanchthon vorbehalten blieb. Erst mit
deutlicher zeitlicher Verzégerung wurde sie auch auf Prediger in der Nachfol-
ge von Luther angewandt, wobei der Bezug zum Lutherbildnis ganz deutlich
blieb. Ein verhaltnismafig frithes Beispiel bildet das Bildnis des Stralsun-
der Reformators Christian Ketelhodt von 1565 in der dortigen Nikolaikir-
che (Abb. 4). Die lutherformige Gestaltung ist auf den ersten Blick deutlich
zu erkennen: der gleiche breitbeinige Stand, der massige schwarze Talar, die
Frontalitdt bei gleichzeitiger Zuwendung zu den Betrachtern, die aus den Kir-
chenbianken schrig von links auf das Bild schauten. Auch Frisur und Physio-
gnomie wurde der Luthers soweit angepaf3t, dafl ein Zeitgenosse bemingelte,
daf das Bildnis Ketelhodt gar nicht dhnlich sihe. Eine Art Legitimierung er-
hilt diese Darstellung wohl in dem Todesdatum: Kethelhodt starb im selben
Jahr wie Luther. Das Todesjahr wird in einer Inschrift deutlich sichtbar her-
vorgehoben.”” Aber obwohl mit dem Datum auf den Tod Bezug genommen

¥ Abdruck des Faksimiles bei Marina Arnold, Der Tod des Kiinstlers. Die Leichenpredigt auf
Lucas Cranach d.]J., in: Gunter Schweikhart (Hg.), Autobiographie und Selbstportrit in der
Renaissance, Koln 1998, 145-175, hier 174 (fol. c4).

® Daf es als besondere Auszeichnung galt, im selben Jahr wie Luther zu sterben, geht auch aus
dem Epitaph fiir Pancratius Klein, erster lutherischer Prediger in der Danziger Marienkirche,
hervor. Wie Luthers Grab in der Wittenberger Schloflkirche befand es sich vor der Kanzel:
»Aus Gotts Gnad hab ich viel Jahr/ sein wehrtes wort treulich fiir war/ mit ernst gelehret
gantzer gemein/ nun ruh ich unter diesen Stein/ bin sonst Pancratius genant/ Frommen und
bosen wohlbekant. Gewesener Dominicaner Miinch vocatus ad Ecclesiam 1524. mortuus eo-
dem anno quo Lutherus 1546 d. 28. Septembr. etc.“ (Diarium der Preuflischen Reise, die da ist
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Abb. 4: Unbekannter Maler,
Christian Kethelhodt, Stralsund,
Nikolaikirche, 1565

wird, war das Bildnis von vorne-
herein unabhdngig vom Grab-
mal, das schon lange vor dem
Gemailde errichtet wurde. Denn
trotz der Hervorhebung des To-
desdatums entstand es erst 19
Jahre nach Kethelhodts Tod und
damit fiinf Jahre nach dem Tod
Melanchthons. Offenbar blieb
die Bildform zundchst aufLuther
und Melanchthon beschrinkt
und verlor ihre Exklusivitdt erst
in deutlichem zeitlichem Ab-
stand. Das hidngt vermutlich
damit zusammen, daf sich ganz-
figurige Portrdts Luthers und
Melanchthons als Bestandteil
von Kirchenausstattungen zu-
ndchst soweit etablieren muBlten,
dafl auf das Bildformular Be-
zug nehmende Portrits anderer
Theologen tiberhaupt als solche
identifiziert werden konnten. Da
nach Melanchthons Tod beson-
ders viele Bildnisse des Reforma-
torenpaares entstanden, konnte
1565 bereits damit gerechnet
werden, da3 die Lutherformitas
des Ketelhodtportrits fir die
Zeitgenossen erkennbar war und
als Ausdruck der Verbundenheit
mit dem im selben Jahr verstor-
benen Wittenberger Reformator
verstanden wurde.

Die Bildform des an Cranachs Luthertypus orientierten Theologenportrits
wurde dann innerhalb eines verhdltnismdBig kurzen Zeitraumes zur Dar-
stellungsform fiir eine neue Gattung von Portrits im Kirchenraum, die ich
"Amtsbildnisse” nennen mdchte: zur Grundform des lutherischen Superin-
tendentenportrits. Galerien mit Amtsbildnissen der Superintendenten wur-
den zuerst in Wittenberg und im Verlauf des weiteren 16. und des 17. Jahr-

flirgenommen worden von den Herren Professor Johann Gottlieb Méller und sechs anderen
Commilitonibus, darunter ich auch gewesen Carolus Arndius. Anno 1694 d. 21. Julii ... ad
finem Septembris, in: Gustav Kohlfeldt [Hg.], Eine akademische Reise von Rostock bis Ko-
nigsberg im Jahre 1694, in: Baltische Studien, NF 9 [1905], 1-54, hier 13f).
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Abb. 5: Leipzig, Thomaskirche, Blick in den Chor
mit der Superintendentengalerie

hunderts in nahezu allen Superintendentenkirchen installiert. Sie dienten der
Reprisentation der sich verfestigenden Kirchenordnungen, in denen die Su-
perintendenten bischofsartige Repriasentanten der neuen Landeskirchen wur-
den. Solche Bildnisgalerien sind Grabmalsgalerien von Abten oder Bischéfen
vergleichbar, etwa der der Erzbischdfe im Mainzer Dom. Aber sie hatten nichts
mehr mit den Grdbern zu tun. Die Bildnisse entstanden oft schon zu Lebzei-
ten. Sie zeigen die Prediger als Amts- und Konfessionsvertreter. Das vielleicht
berithmteste Beispiel einer solchen Superintendentengalerie befindet sich in
der Leipziger Thomaskirche: Wohl im Zusammenhang mit dem Reformati-
onsjubildum 1617 wurden die vier ersten Portrdts in Auftrag gegeben, die die
Amtsinhaber seit der Reformation als lebensgrolen Ganzfiguren zeigen, wo-
bei diese Bildform deutlich an Cranachs Luther und Melanchthon angelehnt
wurde (Abb. 5).21Dem Bildnisauftrag war eine konfessionelle Wende Leipzigs
hin zum orthodoxen Luthertum vorausgegangen. Durch den Dreifligjdhri-
gen Krieg waren die Errungenschaften der Reformation erneut bedroht. Das
Einstehen fiir die lutherische Lehre war kein harmloser Bekenntnisakt, son-

2 Hierzu mit der &dlteren Literatur: Daniela Roberts, Protestantische Kunst im Zeitalter der
Konfessionalisierung. Die Bildnisse der Superintendenten im Chorraum der Thomaskirche
zu Leipzig, in: Susanne Wegmann/Gabriele Wimbock (Hg.), Konfessionen im Kirchenraum.
Dimensionen des Sakralraums in der Frithen Neuzeit, Studien zur Kunstgeschichte des Mit-
telalters und der Frithen Neuzeit 3, Korb 2007, 325-344.
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dern konnte lebensbedrohlich werden. Die Wittenberger Vorbilder hingen
im Chorraum, in dessen Mitte Cranachs Altarretabel mit der Abendmahls-
darstellung auf dem Mittelbild stand. Zum Abendmahlsempfang kamen die
Kommunikanten unter den Bildnissen der Superintendenten an diesem Al-
tar zusammen. Auch in der Leipziger Thomaskirche hingen die Portrits im
Chorraum. Und méglicherweise stand ebenso wie in Wittenberg ein Retabel
mit einer Abendmahlsdarstellung in der Mitte dieses Chorraumes. Ein sol-
ches wurde namlich gleichzeitig mit den ersten vier Superintendentenportrits
1614 bei dem Maler Johann von der Perre in Auftrag gegeben, ging jedoch
um 1621 verloren. In beiden Kirchen war so der Abendmahlsraum mit den
Bildnissen der Sukzessionsfolge der Lehr- und Amtsautorititen verbunden.
Bei der Feier des Abendmahles stand die versammelte Gemeinde unter den
Bildnissen der verstorbenen Kirchenlehrer und wurde in der Gemeinschaft
mit ihnen zum Bild der himmlischen Tischgemeinschatft.

4. Schlufs

Mit seinen gemalten Ganzfigurenportrits von Luther schuf Cranach etwas
grundsitzlich Neues. Der Typus entstand zwar im Kontext der Grabmalspla-
nung, wurde jedoch von Anfang an auch losgeldst davon verwendet. Dennoch
blieb das Grab Luthers der Ort, auf den mit allen Bildnissen Bezug genommen
wurde, indem sie alle wiedererkennbare und bis in die perspektivische Ver-
kiirzung der Architekturrahmung hinein getreue Kopien der Wittenberger
Grabbildnisse blieben.

Durch Bildnisse wurden lutherische Kirchen zu Konfessionskirchen. Sie
vergegenwirtigten den Tod und die Auferstehung Luthers, sowie die Bindung
an Wittenberg, an Luther und an seine Bekenntnistradition.

Erst nach Melanchthons Tod wurde die exklusive Bildform des lebens-
groflen Ganzfigurenportrits auch auf ihn und erst deutlich spater auch auf
andere Theologen und besonders auf Superintendenten angewandt. Die Wit-
tenberger Portrits Luthers, Melanchthons und der Superintendenten wirkten
traditionsbildend. Lutherische Kirchenrdaume wurden durch sie gepragt.

Voraussetzung fiir die Etablierung der Bildtradition war der Augsburger
Religionsfrieden mit der reichsrechtlichen Anerkennung der Lutheraner.
Erst danach konnten sich die lutherischen Landeskirchen institutionell eta-
blieren und ihre Gottesdienstraume selbstbewufit als lutherische Kirchen
einrichten. Hinzu kamen die Notwendigkeit der Erneuerung nach Jahr-
zehnten ohne Investitionen sowie die nach meist langwierigen Verhandlun-
gen neu geregelten finanziellen Zustandigkeiten. Dabei wuchs das Bediirfnis
nach Bildnissen besonders in Situationen der Anfechtung und der Schwi-
che: in Lehrauseinandersetzungen oder in Kriegen, wenn man die Anwe-
senheit der groflen Reformatoren der ersten Generation besonders schmerz-
lich vermifite.
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Bildnachweis

Abb. I: Kirchengemeinde St. Michael, Jena
Abb. 2: Staatliches Museum Schwerin
Abb. 3: Jiirgen M. Pietsch

Abb. 4: Ruth Slenczka

Abb. 5: Ruth Slenczka.
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Melanchthon und die Musik

Von Stefan Rhein

Johannes Schilling sexagenario’

Wer einen musikhistorischen Blick auf die Reformatoren richtet, nimmt fast
ausschliefllich Martin Luther wahr. Kein Wunder, bereichert doch dieser mit
seinen Liedtexten und Liedkompositionen bis heute nicht nur das Evangeli-
sche Gesangbuch, sondern auch die alltigliche Musikpraxis, wenn etwa unter
deutschen Weihnachtsbdumen ,,Vom Himmel hoch“ ertont. Dieses Bild fa-
milidrer Hausmusik besitzt seine ikonographischen Wurzeln im 19. Jahrhun-
dert und ist eng verkniipft mit der visuellen Inszenierung des biirgerlichen
Luther, der im Kreis seiner Familie die Laute schldgt und ein Lied anstimmt.
Hinzu treten beredte Lobpreisungen der Musik aus Luthers Feder, die fester
Bestandteil protestantischer Musikkultur und ihrer Enkomiastik geworden
sind. Kurzum, Reformation und Musik: Das ist insbesondere Martin Luther,
in Fachkreisen vielleicht noch in weitem Abstand begleitet von dem prote-
stantischen ,,Urkantor” Johann Walter und den Lieddichtungen Paul Ebers.!
Philipp Melanchthon wird in musicis durchweg kein Platz zugewiesen,
nicht einmal in der ihm gewidmeten biografischen Literatur. Auch das Ju-
biliumsjahr 2010 machte dabei keine Ausnahme, zumindest was die neuen
deutschsprachigen Biografien betrifft, denn nur das aktuelle Buch des dini-
schen Reformationshistorikers Martin Schwarz Lausten iiber Melanchthon
kennt ein kurzes Kapitel ,,Musik“? In Wittenberg gewann 2010 das Thema

" Dem Luther-, Melanchthon- und Musikfreund Johannes Schilling zum 60. Geburtstag (5.
Mirz 2011), zugleich ein kleines Dankeschon fiir seine grofien Verdienste um die Reformati-
onspflege in Wittenberg.

Zu ,,Luther und die Musik* vgl. zusammenfassend Johannes Schilling, in: Luther Handbuch,
hg. von Albrecht Beutel, Tiibingen 22010, 236-244. Beispiele der Imagination des lautespie-
lenden Luthers im Kreis der Familie (bis hin zum Musizieren unter dem Weihnachtsbaum,
den es im 16. Jahrhundert noch gar nicht gab) vgl. Joachim Kruse, Katharina von Bora in Bil-
dern, in: Katharina von Bora. Die Lutherin, hg. von Martin Treu, Wittenberg 1999, 217-302,
hier 253-265. Die Prisenz Walters im Musikleben Wittenbergs bezeugt Melanchthon, wenn
er an einen Niirnberger Briefpartner am 7. Juli 1547 schreibt: ,Da er [sc. Johann Walter] fiir
die Kirchen sehr viele Gesiange komponiert hat, die wir in den Gottesdiensten taglich horen,
schulden die Kirchen ihm in der Tat Dank” (CR 6, 596; MBW [s. Anm. 10}, Nr. 4798).

Martin Schwarz Lausten, Philipp Melanchthon. Humanist og luthersk reformator i Tyskland
og Danmark, Kopenhagen 2010, 205f. Martin Greschat resiimiert das dsthetische Empfinden
Melanchthons bei der Darstellung von dessen Vorliebe fiir einen schénen Schreib- und Re-
destil: ,Nimmt man Melanchthons Hochschitzung der Musik hinzu und bedenkt seine Zu-
sammenarbeit mit Cranach, sein personliches Verhaltnis zu Albrecht Diirer in Niirnberg und
schliefllich seine Kenntnis von Werken Griinewalds, wird in und hinter seiner Betonung des
Nutzens der Sprachen, Bildung und Kultur etwas von Melanchthons 4sthetischen Talenten

o
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unerwartete Resonanz, da das 5. Wittenberger Renaissance-Musikfestival
der Wittenberger Hofkapelle (24.-31. Oktober 2010) sich dem komplexen pro-
grammatischen Festivaltitel ,,Philipp Melanchthon und die Musik“ in einigen
Konzerten stellte. Auch die Tagung der Luther-Gesellschaft (,,Glaube und Bil-
dung. Impulse Philipp Melanchthons fiir die Gegenwart“) wurde unter die-
sem Konzerttitel musisch erweitert und zugleich mit einem Blick auf einen
zumeist unbekannten Melanchthon inhaltlich ergéanzt.

Daf3 die Musik einen festen Ort im Leben Melanchthons besaf}, wird am
eindriicklichsten in dem Bericht zu seinen letzten Lebenstagen offenbar. Her-
ausgegeben wurde dieser Bericht, in dem Augenzeugen ausfiihrlich von den
letzten Gesprichen, Mahlzeiten und Gebeten, ja sogar von den Traumen des
Todkranken erzihlen, mit dem sprechenden Titel: ,,Kurtzer Bericht, wie der
Ehrwirdig, unser lieber Vater und Praeceptor, Philippus Melanchthon, sein
Leben hie auff Erden geendet und ganz Christlich beschlossen hat, mit kurzer
Erzelung, was sich etliche tage zuvor mit Im in seiner Schwacheit zugetragen
hat. Geschrieben von den Professoribus der Universitet Wittenberg, die alles,
was hie bericht wird, selbst gesehen und angehéret haben.“ In der Nacht vom
12. auf den 13. April 1560 - in der Nacht von Karfreitag auf Karsamstag -,
also nur wenige Tage vor seinem Tod am 19. April, triumte Melanchthon von
einem Osterlichen Gesang, den er einst als Junge selbst gesungen hatte: ,Die
folgende nacht hat er wol geruhet und sanffte geschlaffen; und er saget, es het-
te im getreumet, wie er gesungen hette: ,Mich verlanget hertzlich, mit euch dis
Osterlamb zu essen‘ auf die Melodey, wie mans vor zeiten lateinisch in der Kir-
chen gesungen hat, und hette so laut geschrien, das er dariiber erwacht were.“
Der Vers stammt aus der Ostergeschichte nach Lukas und ist als Antiphon
vertont worden. Wohl aus den Schulzeiten in der Pforzheimer Lateinschule
hat nach tiber 50 Jahren den alten Mann die Erinnerung an seine Chorkna-
benauftritte ergriffen, wie ibrigens die siildwestdeutsche Kindheit, etwa der
frith verstorbene Vater oder sein Mentor Johannes Reuchlin, Melanchthon in
seinen letzten Lebenstagen sehr nahe war.’ Die Musik begleitete Melanchthon
auch in den nichsten Tagen, namlich eben dieser osterliche Vers ,,Desiderio

und Neigungen erkennbar. Dieses Moment gehorte jedenfalls auch zu seiner Persénlichkeit®
(Martin Greschat, Philipp Melanchthon. Theologe, Pidagoge und Humanist, Giitersloh 2010,
77).
Vgl. Nikolaus Miiller, Philipp Melanchthons letzte Lebenstage, Heimgang und Bestattung
nach den gleichzeitigen Berichten der Wittenberger Professoren, Leipzig 1910, 63. Der latei-
nische Text des Berichts ist hier priziser, da er noch ein ,puer” hinzufiigt und damit diese
Erinnerung Melanchthons in seine Schulzeit verlegt (vgl. a.a. 0., 12).
Die Wittenberger Hofkapelle lief den Vers nach der erhaltenen Antiphon ,Desiderio desi-
deravi“ (vgl. Feria Sexta infra Hebdomadam Sanctam, in: Antiphonale Monasticum, Paris
1934, 396) ertonen, nicht nur vor den Teilnehmern der Tagung der Luther-Gesellschaft im
Refektorium des Lutherhauses am 25. September 2010, sondern auch am 18. April 2010, am
Vorabend des Gedenktages zum 450. Todestag Melanchthons, im Sterbezimmer des Reforma-
tors im Melanchthonhaus: ein eindrucksvolles Erlebnis.
Vgl. Stefan Rhein, Philipp Melanchthon (1497-1560). Ein Leben im Riickblick, in: Momente.
Beitrige der Landeskunde von Baden-Wiirttemberg 2/2010, 6-9.
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desideravi manducare vobiscum hoc Pascha® ,,Darnach redet er vom Gesang,
wie er vor dreien tagen im schlaff gesungen hatte: ,Desiderio desideravi‘ etc.
und machte sich frélich driiber, saget, wie es so schon geklungen hette.

20 Jahre nach Melanchthons Tod publizierte Edo Hildersen, Professor in
Heidelberg und von 1555 bis 1560 Schiiler Melanchthons in Wittenberg, ein
umfangliches ,,Encomion Philippi“ (in 598 Versen), in dem neben der Biogra-
fie auch alle Ficher und Disziplinen, in denen sich Melanchthon ausgezeich-
net hatte, detailliert ausgefithrt werden. So kommt zwischen den mathema-
tischen und physikalischen Studien auch die Musik an die Reihe, und zwar
mit einem unerwarteten ,,Paukenschlag® ,Warum blithte derart die Musik
in der Stadt Wittenberg? Die Ursache war Philippus, der sie hoch schitzte.”
Das wufiten offenkundig auch die Studenten, die sich nach Hildersens Wor-
ten sogar zu néchtlichen Serenaden vor dem Fenster des verehrten Lehrers
versammelten: ,,Oft stand eine Gruppe von Studenten in stiller Nacht bei dem
bescheidenen Haus des groflen Melanchthon und bemiihte sich, das traurige
Herz des gottlichen Mannes aufzuheitern, indem sie mit Stimme und stif3to-
nendem Saitenspiel Lieder vortrug.“® Doch Melanchthons Liebe zur Musik, so
der wortgewaltige Dichter, zeigte sich neben der Férderung von Gesang und
Instrumentalmusik in Wittenberg vor allem in seinen Schriften.

Ein Blick in die tberlieferten Schriften und Briefe Melanchthons kann
dies bestdtigen und lenkt die Aufmerksamkeit insbesondere auf Vorreden,
in denen Melanchthon die Musik und ihre Wirkung preist. Solche Vorreden
verfafite Melanchthon vor allem zu Drucken von Georg Rhau, der seit 1524
eine Offizin in Wittenberg betrieb und zum wichtigsten Musikverleger der
Reformation avancierte.” Es handelt sich dabei zum einen um eine Vorrede
vom 29. September 1551 zu einer Ausgabe von Psalmenvertonungen von Jo-
hannes Reusch, zum anderen um eine Vorrede vom 1. Januar 1550, wiederum
zu Psalmenvertonungen, diesmal von Lucas Lossius. In der ersten Vorrede
empfiehlt Melanchthon Musikwerke fiir Menschen, die in ihrer Angst ,bei
Gott Ruhe suchen®, u. a. Gebetslieder von Josquin Desprez, von Wolff Heintz,
Organist und Komponist zunichst in Magdeburg, dann an der Marktkirche

o

Miiller (s. Anm. 3), 68.
Das ,,Encomion Philippi“ ist abgedruckt bei Karl Hartfelder, Melanchthoniana Paedagogica.
Eine Ergidnzung zu den Werken im Corpus Reformatorum, Leipzig 1892, 234-253, hier 245,
V. 349f. (,,Cur ita Leucorea tum Musica floruit urbe?/ Hanc magnifaciens caussa Philippus
erat.“).
¢ Ebd., V. 341-344: ,Ad parvas magni persaepe Melanthonis aedes/ Grex studiosorum nocte
silente stetit/ Divinique viri cor triste levare studebat,/ Gutture dum caneret dulcisonaque
chely.“ Hildersen baut in sein Preisgedicht zwei (vertonte) Verse Melanchthons ein, nimlich
die Eingangsverse von ,,Vespera iam venit“ (V. 347£): ,Vespera iam venit, nobiscum, Christe,
maneto,/ Extingui lucem nec patiare tuam.”
® Vgl. Franz Krautwurst, Philipp Melanchthon und die Musik, in: GDKM 11 (1960), 109-121,
hier 120f.,; zu Georg Rhau vgl. Marie Schliiter, Musikgeschichte Wittenbergs im 16. Jahrhun-
dert. Quellenkundliche und sozialgeschichtliche Untersuchungen, Gottingen 2010, 170-180.
Die Studie von Schliiter stellt einen wichtigen neuen Beitrag zur Bedeutung Wittenbergs als
Musikzentrum im 16. Jahrhundert dar.

~
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in Halle, und von Luther.!® Als Lucas Lossius 1553 erstmals seine ,Psalmodia“
herausgab - eine der ,wichtigsten Quellen fiir die liturgischen Gesinge des
lutherischen Gottesdienstes im 16. Jahrhundert® -, schrieb Melanchthon fiir
das Werk des Liineburger Schulmeisters und Kantors, der von 1530 bis 1532 bei
ihm studiert hatte, ein Vorwort mit einem beredten Lobpreis auf die Musik:
Die Wirkung der Musik basiert auf der durchgéngigen Zahlenstruktur von
Erde, Himmel, Mensch und Musik, so dafl musikalische Harmonien unmit-
telbar die innere Harmonie des Menschen hervorrufen konnen.! So sind Me-
lanchthon vor allem die emotionalen Wirkkrafte der Musik von Bedeutung,
wie er in seinem Vorwort ausfiihrt:

»Ein einzigartiges Werk Gottes ist im Menschen die Empfindung der Musik und die
Unterscheidung der Tone. So ist die Natur geschaffen, dafl sie bestimmte Tonstufen
und -hohen und Intervalle empfingt, durch harmonische Stimmen angenehm be-
rithrt wird, von unstimmigen sich angegriffen fiihlt. ... Ohne Zweifel ist dies beson-
ders wichtig, daf3 die Lehre von Gott, in Gesdngen gefaf3t, weiter verbreitet und linger
bewahrt werden kann. Unsere Ohren lassen sich schneller von Gesidngen ergreifen,
und die angenehmen Harmonien dringen tiefer in die Seelen ein und bleiben hart-
néckiger im Gedéchtnis haften. Und wie Gott in seinem Ratschluf verschiedene Ar-
ten von Gefuhlen schuf, so wollte er, dal auch Merkmale unterschiedlicher Gefiihle
in den Ténen sind. Daf diese Ubereinstimmung sehr hiufig geordnet ist, sollen wir
erkennen und die Musik als Gottes Werk und Geschenk verehren. ... Die Empfin-
dung bezeugt, dafl durch Musik unsere Herzen dann zum Leid gelenkt werden, wenn
wir Klagen iiber unsere Verfehlungen oder traurige Gesinge iiber Strafen hoéren,
dann aber auch wieder gelindert werden, wenn wir recht siifle Melodien iiber Gottes
Barmbherzigkeit horen, und dann auch zum Gebet entflammt werden. Man muf also
den Willen der Kiinstler loben, die solche Melodien hervorbringen, die niitzlich sind,
um die Seelen zu belehren und zu bewegen, und die dafiir sorgen, daf diese Melodien
fiir die Nachwelt erhalten und tberliefert werden.*?

Melanchthons Briefwechsel. Kritische und kommentierte Gesamtausgabe, hg. von Heinz

Scheible, Stuttgart-Bad Cannstatt 1977 ff. [MBW], Nr. 6219. Die Vorrede, Melanchthons ein-
ziger deutschsprachiger Text zur Musik, ist faksimiliert bei Ludwig Knopp, Ein deutschspra-
chiger Text Melanchthons zur Musik, in: MuK 67 (1997), 163£., und fiihrt u.a. folgendes aus:
»Auch bleibet alle lere viel fester im gedechtnis, so sie in das gesang gefasset ist. Darumb ists
Gottes wille, das die Musica erhalten werde. Und sollen sich die jungen Leute darin uben
und diese schone freude von Gott geordnet verstehen lernen. Und ist sonderlich 16blich, so
man die Musica zur sterckung des Gebets brauchet, wie offt in tieffer betriibnis gottfiirchtige
Leute, die zu Gott zuflucht haben, so sie ir angst klagen wéllen, und bey Gott ruge suchen, der
schonen gesang eins mit hertzen und stim anfahen.“ Zu Heintz vgl. Schliiter (s. Anm. 9), 311.
Zu Lossius vgl. mit weiterfithrenden Literaturangaben Dietrich Wolfel, Lucas Lossius, in: Wer
ist wer im Gesangbuch, hg. von Wolfgang Herbst, Gottingen 2001, 201f. (dort 202 das Zitat
iiber die ,,Psalmodia“). Melanchthons Vorrede datiert vom 1. Januar 1550, wurde allerdings
erst im Herbst 1553 publiziert (Druck der ,,Psalmodia“ bei Gabriel Hain in Niirnberg), vgl.
MBW (s. Anm. 10), Nr. 5710; lateinischer Text in CR 7, 528-530. Vgl. Kilaus Hofmann, Philipp
Melanchthons Musikauffassung und musikgeschichtliche Bedeutung, in: Drittes Brettener
Jahrbuch fiir Kultur und Geschichte 1964/65, 99-105, hier 102f.

MBW (s. Anm. 10), Nr. 5710; lateinischer Text in CR 7, 529 f. Hofmann (s. Anm. 11), 102, bringt
aus einer weiteren Vorrede Melanchthons vom Juni/Juli 1538, nimlich zu den 1538 gedruck-
ten ,Harmoniae quattuor® iiber die Passion Christi (vgl. MBW, Nr. 2056; lateinischer Text
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Der von Heinz Scheible herausgegebene Melanchthon-Briefwechsel macht auf
zwei weitere Vorreden aufmerksam: Es handelt sich dabei um eine Vorrede
vom 25. Dezember 1544, die wiederum in einem Musikdruck Georg Rhaus
erschien; Melanchthon lobt auch hier die emotionalen Wirkungen der Musik
(»durch Gesang die innere Unruhe lindern®), hort bei den Gesingen in den
frithlingsfrischen Girten, auf den bliithenden Wiesen und auf den grasreichen
Hiigeln die Engel mitsingen und ruft deshalb seine Leser auf: ,Deshalb wollen
wir nicht dem Beispiel derer folgen, die die Musik verachten, sondern wollen
lieber zum Singen auffordern und wollen durch Beispiele und die Siifle der
Gesinge die Jugend und alle einladen, sich durch musikalische Ubungen zum
Nachsinnen iiber Gott anzufeuern.” Der musikalische Bildungsstand der Be-
volkerung wird ihm sogar zum Gradmesser der kirchlichen Zusténde einer
Region; denn durch Musik wird die Lehre von Gott im Gedéchtnis gefestigt.”
Ohne Datum ist eine Vorrede iiberliefert, in der Melanchthon seine Auf-
fassung von der zahlenmifligen Struktur und Ordnung der Musik in einen
breiten Horizont stellt. Denn Melanchthon assoziiert hier die Musik mit den
Zahlenverhiltnissen in der von Gott geschaffenen Natur und in den politi-
schen Staatsformen, auch wenn die ,,dulcissima Harmonia Musica“ erst in der
Kirche verwirklicht werde."

Melanchthon hat sogar ein Lobgedicht (,,Encomion Musicae“) verfafit, das
in elegischen Distichen die Wirkungen der Musik preist:

»Musica, tu placidis mulces concentibus aurem
Moestaque mirando munere corda levas.

Unica tristiciam vario blandissima cantu
Vincis et excellis voce sonante Deum.

Sanctaque divinis stimulat qui pectora flammis
Spiritus hac iungit saucia corda sibi.

Ille dedit moestae jucundaque cantica menti,
Tussit et hic animos iubila ferre pios.

Cantica non igitur cessato pangere, nam sic
Convinces summum Candida Musa Deum.

in CR 5, 918-920), folgende Passage: ,,Es besteht namlich eine wundersame Verwandtschaft
zwischen der Seele und Zahlen und Harmonien, durch die es geschieht, dafl die Sinne begie-
rig die Harmonien aufnehmen, und daf ihrer Vielfalt vielfiltige Bewegungen der Seele ant-
worten. Die Sinne fithlen diese Bewegungen nicht undeutlich, wenn man auch den Grund,
warum sie geschehen, nicht einsieht.“ In den einschligigen Artikeln zum Thema wird noch
auf eine weitere Vorrede Melanchthons verwiesen, nimlich die vom 1. August 1554 zu den
»Cantiones evangelicae“ des Wenzeslaus Nicolaides (vgl. Hofmann [s. Anm. 11], 104, und
Krautwurst [s. Anm. 9], 120), doch geht hier Melanchthon mit keinem Wort auf die Musik
ein, sondern lobt Intellektuelle aus B6hmen (vgl. MBW, Nr. 7249).

3 MBW (s. Anm. 10), Nr. 3771; Teilabdruck des lateinischen Textes in CR 10, 96f. Der Noten-
druck liegt ediert vor: Georg Rhau, Officia de Nativitate. Wittenberg 1545, hg. von Franz
Krautwurst, Kassel 1999, doch ohne Ubersetzung oder Erliuterung von Melanchthons Vor-
wort. Einige Hinweise bei Christoph Krummacher, Musik als praxis pietatis. Zum Selbstver-
stindnis evangelischer Kirchenmusik, Gottingen 1994, 41f.

¥ MBW (s. Anm. 10), Nr. 9405; CR 10, 94-96.
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Atque Deo grates ardenti pectore canta
Accendens variis anxia corda modis.“?

»Musika, sanft und mit Wohlklang beriihrst Du die Ohren der Menschen
und das traurige Herz richtest Du uns mit wunderbarer Gabe auf.
Einzigartig gewinnend in mannigfachem Gesange

wehrst du der Trauer, lobpreist mit heller Stimme du Gott.
Géottlicher Geist entziindet mit Feuer die heiligen Herzen,

bindet an sich durch Musik, was schmerzvoll darniederliegt.

Er hat gegeben den traurigen Sinnen fréhliche Lieder,

er 148t das menschliche Herz jubeln in frohem Gesang.

Also lafit uns nicht saumen, Lieder zu singen. So wirst du,
strahlende Muse, als wahr zeigen uns den hochsten Gott.

Dank sollen singen mit glithendem Herzen wir alle; entziindend
auf mannigfaltige Art unser geangstigtes Herz.“¢

Melanchthons Prisenz in der Musik der Reformationszeit ergibt sich insbe-
sondere durch seine Dichtungen, die fiir zeitgendssische Komponisten zum
Anlafl von Vertonungen wurden.” Aus dem reichen poetischen (Euvre des
Humanisten und Reformators - iiber 600 lateinische und rund 60 griechi-
sche Gedichte sind bekannt geworden' - wurden 10 Gedichte vertont. Dazu
zahlen zwei Hochzeitsgedichte, von denen die Verse ,,Pectus ut in sponso, die
die Ehe der Keuschheit unterordnen, eine erstaunliche Wirkung entfalteten:
Sie wurden 1552 von Johannes Reusch (1523-1582), 1555 von Hermann Finck
(1527-1558), 1565 von Gallus Dressler (1533-1585) und 1587 von Paul Emmel
als Komposition veréffentlicht.”

Der Gesang von Hymnen wurde aus der katholischen Messe in den evan-
gelischen Gottesdienst tibertragen, so daf} auch Melanchthon Hymnentex-
te verfafite. Meist wurden sie von Schiilern und Lehrern der Lateinschulen

15 Text aus Adalbert Horawitz, Beitrige zu den Sammlungen von Briefen Philipp Melanchthons,
Wien 1874, 19.

16 Ubersetzung (mit Korrekturen) nach Ludwig Knopp, Melanchthon in der Musik seiner Zeit.
Eine bibliografische Studie, in: Der Theologe Melanchthon, hg. von Giinter Frank, Stuttgart
2000, 411-432, hier 430f.

7" Knopp, a.a. 0., bietet eine eindrucksvolle Zusammenstellung von ca. 60 Kompositionen, die
zu Gedichten Melanchthons und auf Melanchthon, meist anlifllich seines Todes, verfafit
wurden.

8 Vgl. zuletzt Thorsten Fuchs, Philipp Melanchthon als neulateinischer Dichter in der Zeit der
Reformation, Tiibingen 2008.

1% Zu den Vertonungen vgl. Knopp, Melanchthon (s. Anm. 16), 425. Knopp gibt zu P. Emmel nur
die Erscheinungsdaten Konigsberg 1587, doch kommt in seiner Auflistung der Musikdrucke
mit Melanchthon-Texten ein solcher Druck nicht vor. Der Konigsberger Tonkiinstler Paul
Emmel wird erwéhnt — mit Hinweis auf die untergegangene Musikalien-Sammlung der Ko-
nigsberger Staats- und Universititsbibliothek ~ von Manfred Komorowski, Eine Bibliographie
Kénigsberger Drucke vor 1800. Utopie oder reelle Chance?, in: Kénigsberger Buch- und Bi-
bliotheksgeschichte, hg. von Axel E. Walter, K6ln 2004, 169-186, hier 178. Schliiter (s. Anm. 9)
stellt die anderen Komponisten vor: Reusch (333), Finck (305) und Dressler (301). Zur Hoch-
zeitspoesie Melanchthons vgl. Fuchs (s. Anm. 18), 121-125 (dort auch Ausfithrungen zu den
beiden vertonten Gedichten ,Amore flagrantissimo“ und ,,Pectus ut in sponso”).
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gesungen, nicht nur in Vespergottesdiensten, sondern auch im schulischen
Kontext.” Drei Hymnen Melanchthons, und zwar auf die Festtage ,De Vi-
sitatione Mariae®, ,,De Johanne Baptista“ und ,,De Sanctis Angelis“, wurden
auch vertont. Der Hymnus ,,De sanctis angelis“ setzt mit den Worten ,,Dici-
mus grates tibi, summe rerum conditor” ein, die in der ersten Ubertragung
mit ,Herr Gott, dich loben alle wir und sollen billich dancken dir“ wieder-
gegeben werden. Diese deutsche Fassung stammt von Paul Eber (1511-1569),
der im Juni 1532 nach Wittenberg kam, bald in engen wissenschaftlichen
und menschlichen Kontakt mit Melanchthon trat und nach Studium und
einer Professur in Physik und Rhetorik 1557 Oberprediger an der Schlofi-
kirche und 1558 als Nachfolger Bugenhagens Pfarrer an der Wittenberger
Stadtkirche wurde. Am Anfang der deutschen Lieddichtung Ebers steht
Melanchthon, denn sie beginnt um 1554 mit dem erwihnten , Herr Gott,
dich loben alle wir ein Lobpreis der Engel als Christi Helfer mit Schutz-
und Wichteraufgaben in eigenstindiger Interpretation von Melanchthons
Vorlage. Den Engel-Hymnus hat {ibrigens noch ein weiterer deutscher
Dichter uibertragen, namlich der Joachimsthaler Kantor und Lateinlehrer
Nikolaus Herman (1480-1561), dessen Text ,Heut singt die liebe Christen-
heit“ seinen Weg ebenfalls in das Gesangbuch gefunden hat.? Dabei wur-
de Melanchthons Engel-Hymnus von verschiedenen Komponisten vertont,
so von Seth Calvisius (1556-1615), Lucas Lossius (1508-1582) und Erasmus
Widmann (1572-1634).2

Melanchthons Abendgebet ,,Vespera iam venit“ hat zeitgenossische Kom-
ponisten wohl am meisten zu Vertonungen angeregt. Das Gebet hat Me-
lanchthon nach Lk 24,29, also nach der Bitte der Emmaus-Jiinger (,Herr
bleibe bei uns“), formuliert:

»Vespera iam venit, nobiscum Christe maneto,
Extingui lucem nec patiare tuam.”

» Vgl. Wolfram Steude, Untersuchungen zur mitteldeutschen Musikiiberlieferung und Musik-
pflege im 16. Jahrhundert, Leipzig 1978, 68.

2 Vgl. Martin Rofler, ,Helft mir Gotts Giite preisen®. Der Wittenberger Lieddichter Paul Eber,
in: Dona Melanchthoniana. Festgabe fiir Heinz Scheible zum 70. Geburtstag, hg. von Johanna
Loehr, Stuttgart 22005, 339-380, hier 348-357. Vgl. auch Fuchs (s. Anm. 18), 99.

22 Knopp, Melanchthon (s. Anm. 16), 429, suggeriert, daf} es noch eine dritte deutsche vertonte
Ubersetzung gibt ~ von Gregor Siinderreiter. Dabei handelt es sich allerdings nur um eine be-
arbeitete Neuauflage durch den Augsburger Pfarrer Sunderreiter [sic!] von Hermans Ausgabe
der ,Sonntagsevangelia“ (Wittenberg 1560) in der von ihm besorgten Ausgabe Laugingen
1580; vgl. Christopher B. Brown, Singing the Gospel. Lutheran Hymns and the Success of the
Reformation, Cambridge/Mass. 2005, 159. Brown zeigt die populdre Verbreitung der luthe-
rischen Hymnen am Beispiel Joachimsthals mit den Hauptakteuren Herman und Mathesius
bis hin zur Funktion der Hymnen im Kampf gegen die Gegenreformation. Melanchthons
Hymnus ,,.De angelis“ wirkte bis in das 18. Jahrhundert und wurde von Johann Sebastian
Bach in seiner Kantate zum Fest des Erzengels Michael (BWYV 130) - teilweise in der Textge-
stalt Ebers, teilweise in der Melanchthons - vertont, vgl. Ludwig Knopp, Philipp Melanchthon
in der Musik seiner Zeit, in: MuK 67 (1997), 165-171, hier 170.

2 Vgl. Knopp, Melanchthon (s. Anm. 16), 426f.
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»Schon ist der Abend da, so bleibe doch unter uns, Christus,
sorge dafiir, daf dein Licht niemals mehr ausgelscht wird.“*

Die Bekanntheit dieses Distichons illustriert Hildersen, der es in sein Enco-
mion von 1580 wortwdortlich iibernimmt.> Ludwig Knopp fiihrt in seiner fiir
unser Thema iiberaus hilfreichen Zusammenstellung sieben Vertonungen an,
die im 16. und 17. Jahrhundert von Gallus Dressler, Paul Schede, Johannes Ha-
gius, Melchior Franck, Daniel Friderici, David Palladius und Thomas Mani-
cus komponiert wurden.? Gallus Dressler ist in dieser Reihe hervorzuheben,
da er sich neben dem Abendgebet noch mit drei weiteren Vertonungen am
produktivsten musikalisch mit Melanchthons Dichtungen auseinandersetzte.
So komponierte er Motetten zu Melanchthons Abendgebet sowie zu dessen
Hochzeitsgedicht (,Pectus ut in sponso®), auflerdem zu der Psalmenpara-
phrase ,,Subditus esto“” und zu Versen, mit denen Melanchthon sein eigenes
Leiden und seine Hoffnung in Gott in eindrucksvolle Worte fafite und die
eigene Nichtigkeit mit der Herrlichkeit Gottes kontrastierte: ,Nil sum nulla
miser aus dem Jahr 1555, das in der deutschen Ubersetzung von Johannes
Gigas seinen Weg ebenfalls in das Evangelische Gesangbuch fand:

»Ich armer Mensch doch gar nichts bin,
Gott’s Sohn allein ist mein Gewinn.
Dafl er Mensch worden, ist mein Trost,
Er hat mich durch sein Blut erlost. ...

Wenn mein Stiindlein vorhanden ist,
Nimm mich zu dir, Herr Jesu Christ,
Denn ich bin dein und du bist mein,

Wie gern wollt’ ich bald bei dir sein! ...**

Dressler stand wahrend seines Studiums in Jena unter dem Einfluf§ der Me-
lanchthonschiiler Victorin Strigel und Johannes Stigel, wurde Kantor an der
Magdeburger Lateinschule, verlief im Streit mit der lutherisch-orthodoxen
Geistlichkeit die Stadt und ging an die damals philippistisch gepragte Univer-
sitdit Wittenberg, wo er 1570 den Magistertitel erwarb. Seit 1575 amtierte er als
Diakon in Zerbst, wo er auch starb.?

24 CR 10, 602 (dort nach dem Editor Petrus Vincentius in das Jahr 1551 datiert); Ubersetzung
aus: Ich rufe zu dir. Gebete des Reformators Philipp Melanchthon, hg. von Martin H. Jung,
Frankfurt a. M. 2010, 55.

» Vgl. oben Anm. 8.

2 Knopp, Melanchthon (s. Anm. 16), 424-426. Vgl. Schliiter (s. Anm. 9), 336 (Schede), 309 (Ha-
gius), 328 (Palladius).

¥ Melanchthons Distichon paraphrasiert Ps 37,7 und ist abgedruckt in CR 10, 659, Nr. 360, 2.

3 Der lateinische Text Melanchthons in CR 10, 628 f;; die freie deutsche Ubertragung von Gigas
aus dem Jahr 1564 in: Dichter der christlichen Gemeinde: Philipp Melanchthon. Der Freund
Martin Luthers, hg. von Werner Hehl, Stuttgart 1982, 58.

» Vgl. Wilhelm Martin Luther, Art. Dressler, Gallus, in: NDB 4, Berlin 1959, 113£,, und Schliiter
(s. Anm. 9), 220 und 301.
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Melanchthons Verhiltnis zur Musik wire nicht hinreichend vorgestellt,
wenn nicht der Bildungswert der Musik zur Sprache kidme. In den bereits er-
wihnten Vorreden gewinnt die Musik eine herausragende Dignitit, da die hier
auf der Welt betriebene Musik ein Abbild der Schopfung Gottes und der durch
Gott gestifteten Harmonie des Weltalls ist. Die Musik fordert das Gedachtnis,
sich religiose Themen einzuprigen, und verankert stirker als der Text allein
die Lehre von Gott. Und sie verhilft dem Menschen durch ihre emotionale
Kraft zum seelischen Gleichgewicht. Diese Wirkungen kann die Musik entfal-
ten, weil sie in zweifacher Weise beschreibbar ist: Die Musik basiert auf Zah-
lenverhaltnissen und gehért deshalb zum quadrivialen Bildungsbereich von
Arithmetik, Geometrie, Astronomie und Musik. Daraus ergibt sich ihr Ab-
bildungscharakter der universalen, von Gott geschaffenen Zahlenharmonie.
Die Musik riickt aber zugleich auch an die Rhetorik, da poetisch gebundene
Sprache wie auch die Musik metrischen Regeln gehorchen und musikalische
Vertonungen bisweilen sogar als metrische Ode Textmetrik, also die antiken
Versmafle, imitieren. Vor allem aber steht bei der Musik fiir Melanchthon der
Text, also ihre Sprach- und damit Affektorientierung, im Vordergrund.” Kein
Wunder also, dafl Melanchthon die Musik fest im schulischen Curriculum
verankerte und etwa in dem von ihm verfafiten ,,Unterricht der Visitatoren®
von 1528 festschrieb: ,,Die erste Stunde nach Mittag tiglich sollen die Kinder
in der Musica geiibet werden, alle, klein und grof3.“*!

Ein eindrucksvolles Lob der Musik verfafite Melanchthon fiir Jodocus
Schalreuter, Kantor in Zwickau, mit Luther und auch mit Melanchthon ver-
bunden, der seine Zeilen ,seinem Freund“ (,,amico suo®) widmete. Dafl der
folgende Text — von der Edition der Regesten von Melanchthons Briefwech-
sel auf 1. Mai [vor 1547] datiert — kein privater Brief ist, sondern vielmehr
eine Vorrede zu einer ungedruckten Publikation darstellt, legt sich durch die
Grundsitzlichkeit der Ausfithrungen nahe.** Melanchthon hat hier sein Mu-

%0 Zur Musikanschauung Melanchthons, ihrem humanistisch-rhetorischen Rahmen und ihrer
Wirkung vgl. luzide Krummacher (s. Anm. 13), 41-49. Zusammenfassend ders., Philipp Me-
lanchthon, in: Wer ist wer im Gesangbuch (s. Anm. 11), 212: ,,Sein [sc. Melanchthons] musika-
lisches Ideal diirfte somit in einer Verbindung von rhetorischer und musikalischer Wirkung
gelegen haben. Es liegt daher nahe, in der fiir das deutsche Luthertum typischen Musikauf-
fassung der musica poetica eine Langzeitwirkung Melanchthons zu sehen, deren Bedeutung
neben Luthers theologischer Billigung der Musik nicht unterschitzt werden sollte.”

3 Vgl. Martin Luther, Studienausgabe, Bd. 3, hg. von Hans-Ulrich Delius, Berlin 1983, 402-462,
hier 459, 4f. (,,Die erste stunde nach mittag teglich, sollen die kinder ynn der musica geu(e)
bet werden, alle, klein und gros®); vgl. zum Gesang von lateinischen Hymnen ebd., 449, 30—
33: ,,Abents were es fein, das man frey vesper psalmen sunge, lateynisch und nicht deudsch,
umb der schuler willen, das sie des lateynischen gewoneten, Darnach die reine [d. h. schrift-
gemif3] Antiffen [sc. Antiphon], Hymnos und respons.®

2 Vgl. MBW (s. Anm. 10), Nr. 9357 mit Anm.; lateinischer Text in CR 10, 42f. Scheible vermu-
tet die Briefvorrede als Beilage zu einem Druck der bekannten von Schalreuter angelegten
Zwickauer Stimmbiicher. Von Schalreuter ist noch eine zweite Sammlung tiberliefert, das soge-
nannte Diskantstimmbuch Utrecht, das planvoll angelegt und in sauberer Schrift geschrieben
als Druckvorlage fiir Georg Rhau, fiir den Schalreuter arbeitete, wahrscheinlicher ist (vgl. zu
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sikverstandnis ausgefiihrt, so dafl es sich lohnt, den Text erstmals in vollstin-
diger Ubersetzung wiederzugeben:

»Immer mifite den Menschen guter Gesinnung diese Weisheit Platons im Blick
sein, daf die Kenntnis Gottes in den Kiinsten ausgestreut ist: Wenn wir dariiber
nachdenken, daf8 die Kiinste Werke Gottes an uns und deshalb auf eine gewisse
Weise Zeugen von Gott sind, dann sollten wir sie noch mehr ehren. Wie glanzvolle
Zeugnisse von Gott sind die Gesetze der Natur in dem Verstand der Menschen, die
uns nicht nur daran erinnern, dafl wir Gott als ewigen Geist und Baumeister der
Welt erachten, sondern uns auch belehren, wie Gott beschaffen ist, nimlich weise,
gerecht, allen das ihnen Zustehende gebend, wohltitig, wahrhaft und Keuschheit
liebend. So ist die Arithmetik Zeuge, dal Gott ordnungserkennender Geist ist. In
der Musik aber ist einerseits die Lehre von Ordnung und Proportionen enthalten,
andererseits aber tritt auch eine spezielle Wirkmacht hinzu: Obgleich andere mate-
rielle Dinge den Geist nicht berithren kénnen, dringen musikalische Harmonien der
Stimmen auf wunderbare Weise bis ins Herz hinein.*® Schlieflich entfalten sie eine
grofle Vielfalt an Wirkungen in den Herzen, und es kann kein anderer Grund dafiir
erwiesen werden als die Verwandtschaft des Geistes mit eben der Lehre von den
Proportionen. Da so in der Ordnung der Stimmen im Verstand der Menschen selbst
die Spuren Gottes eingepriagt sind, miifite die Musik uns zur Erkenntnis Gottes ein-
laden. Und die Geschichte aller Zeiten belegt, dafl [die Musik] dem Menschenge-
schlecht insbesondere zugewiesen ist, damit durch sie die Lehre von Gott verbreitet
wird, damit sie stirkeres Verlangen nach der Lehre in den Zuhorern bewirkt. Denn
seit Anfang der Welt sind stets Gesinge fiir die heiligen Riten verwendet worden.
Aristoteles nennt drei Zwecke, derentwegen die Musik dem Menschen gegeben wur-
de und von ihm gepflegt werden muf3: Genuf, Erziehung und Reinigung. Es ist nicht
verkehrt, dal er Genuf} zu den Zwecken rechnet. Denn Gott wollte, dafl es ehrenhaf-
te und angenehme Vergniigungen gibt, mit denen eine erschopfte Natur sich erholt.
Dann nennt er die Bildung, weil das Lernen, wie man sagt, zu sittsamem Verhalten
fithrt. Die Menschen werden in ihren Seelen durch die Siifle der Musik milder und
gleichsam selbst siifler, wie man von Orpheus erzihlt, der wilde Tiere und Wilder
beruhigt hat. Jenen Barbaren mufl man zuriickweisen, der von sich behauptete, er
ziehe es vor, ein wieherndes Pferd zu horen als Gesiangen von hoher Kunstfertigkeit
und Wohlklang zu lauschen. Reinigung nannte Aristoteles die Besinftigung eines
groflen Schmerzes oder anderer allzu heftiger Affekte. In gebildeter Art und Weise
sind diese wie von einem hochgelehrten Mann verteilt worden; aber wir wollen noch
diesen Zweck hinzufiigen, dafl die im Gesang zusammengefafite wahre Lehre iiber
Gott verbreitet, bewahrt und mit gréflerer Bewegung in die Sinne der Zuhérer ein-
geht. Daraus konnen wir aus den Zahlen und Harmonien schlieflen, dal Gott die
Ordnung und Angemessenheit in jedem Amt liebt. Erfreuen wir uns also an ihrem
Wohlklang, denn Gott will gleichsam mit dieser Ambrosia die Seelen besénftigen.
Aber deinem Bemiihen, mein Jodocus, zolle ich ausdriicklich Beifall, besonders weil
du die Musik der Beférderung der himmlischen Lehre dienstbar machst. Wer so

den beiden Sammlungen Schalreuters Schliiter [s. Anm. 9], 131-133). Zu Schalreuter vgl. ebd.,

33

336 (das familidre Band zu Luther ist loser als von Schliiter behauptet, vgl. WA.B 8, 86).

Statt des unverstindlichen ,,recusant animos® (so CR) muf} ,.incitant animos* stehen (so der
Text in der Abschrift $tB Nirnberg, Strob. Ms. 34, fol. 137°-138"; den Hinweis verdanke ich
Matthias Dall’Asta, Melanchthon-Forschungsstelle Heidelberg).
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handelt, erwirbt sich Verdienste um die Kirche Gottes, was einen Ruhm darstellt,
den rechtschaffene Menschen zu erlangen suchen.”

Vom eigenen Musizieren ist bei Melanchthon nur wenig belegt. Das schuli-
sche Singen der lateinischen Antiphon zur Passionsgeschichte habe ich be-
reits erwahnt. Von instrumentaler Musik im Hause Melanchthons ist — im
Gegensatz zur geselligen Hausmusik Luthers — nichts bekannt.>* Melanchthon
war wohl eher dem Singen zugeneigt, wie auch seine Aulerungen zur Musik
die Beispiele durchweg dem Gesang entnehmen. In den Tischreden Luthers
wird von einer Wagenfahrt nach Leipzig berichtet, bei der am 22. Mai 1539
Luther, Jonas, Cruciger und Melanchthon in frohlicher Runde einen heiteren
Wettkampf beim Aufsagen von Liedanfingen dem Alphabet entsprechend
ausfochten.*® Und Johannes Mathesius weif8 sogar von einem gemeinsamen
Singen an Luthers Tisch; man sang die Vertonung von Didos Abschied (,,Dul-
ces exuviae®), d. h. einer Passage aus Vergils Aeneis, in der Dido mit drama-
tischem Pathos bitteren Abschied von Aeneas nimmt. Mathesius berichtet:
»Wenn nun D. Luther sich miide und heilig gearbeitet, war er am Tische froh-
lich, lief bisweilen eine Kantorei anrichten; auf eine Zeit im Beisein guter
Leute sangen wir Didos letzte Worte aus dem Virgil: Dulces exuviae. Herr
Philippus tonte auch mit ein.“*

Dr. Stefan Rhein, Stiftung Luthergedenkstitten in Sachsen-Anhalt, Collegien-
strafle 54, 06886 Wittenberg; E-Mail: stefan.rhein@martinluther.de

* Dagegen behauptet Schiiiter (s. Anm. 9), 118 ,musizierende Runden” bei Melanchthon und be-
ruft sich dabei auf Adrian Petit Coclico, der sich 1545/46 in Wittenberg aufhielt, auch enge-
ren Kontakt zu Melanchthon fand, sein Ziel einer Musikprofessur an der Leucorea aber nicht
erreichte. Dieser habe in seinen Briefen an Albrecht von Preuflen und Johann Friedrich von
Sachsen von solcher geselligen Musik Melanchthons berichtet. Die edierten Briefe wie auch
die ausfiihrliche Biographie Coclicos von Markus van Crevel [Adrianus Petit Coclico. Leben
und Beziehungen eines nach Deutschland emigrierten Josquinschiilers, Den Haag 1940] bietet
keinen Beleg dafiir! Coclico erwahnt nur, daf Melanchthon fiir ihn Verse fiir eine Motette ver-
faflt habe (,,Versus Cantilenae conscripsit praeceptor noster amantissimus Dominus Philippus
Melanchthon®, a.a. 0., 374). Knopps Liste (s. Anm. 17) kann erginzt werden, allerdings nur um
eine Notiz, da weder der Text noch die Komposition bekannt sind, indessen muf das Bild eines
Melanchthon musicus nicht neu gezeichnet werden.

% WA.TR 4, 403, Nr. 4615: ,,Doctor Martinus Lutherus cum Doctore Iona et Philippo, Cruci-
gero abierunt Lipsiam consilio electoris. Ibi in itinere in uno curru laetissimi carminibus
recitandis secundum alphabetum certabant.”

% Der Bericht des Mathesius stammt aus dessen Luther-Predigten, vgl. Johannes Mathesius,
Ausgewihlte Werke, Bd. 3: Luthers Leben in Predigten, hg. von Georg Loesche, Prag 1906, 324
(»Wenn nun Doctor sich miide unnd hellig gearbeyt, war er am tische frolich, lie8 biiweylen
ein Cantorey anrichten. Auff ein zeyt, in beysein gute leut, sungen wir Didonis letze worte
aufim Virgilio: Dulces exuviae. Herr Philippus donet auch mit ein®). Vgl. auch WATR 3, 4
(Nr. 596). ,Dulces Exuviae“-Vertonungen gibt es im 15. und 16. Jahrhundert zahlreiche, von
Orlando di Lasso bis Desprez; da der letztere zu den Lieblingskomponisten beider Reforma-
toren zdhlt, diirfen wir uns dessen Vertonung als Grundlage des gemeinsamen Reformato-
ren-Gesangs vorstellen. Vgl. Michael Zywietz, Dulces exuviae — Die Vergil-Vertonungen des
Josquin des Prez, in: AfMw 61 (2004), 245-254.



Glaube und Bildung - Impulse Philipp Melanchthons
fiir die Gegenwart

Seminar der Luther-Gesellschaft vom 24. bis 26. September 2010 in Wittenberg

Von Patrick Fries

Wir leben in einer Bildungsgesellschaft. Dieser banal klingende Befund zeigt
sich auch daran, daf8 dessen Grundlagen in diesen Tagen nicht mehr als ge-
sichert zu gelten scheinen: Uber wenige andere Themen wird so viel und so
engagiert gestritten wie iiber Bildung. Dabei stehen meist deren Rahmenbe-
dingungen in der Diskussion; es geht eher um Schlagworte wie Integrations-
verweigerung, Problemschulen und Bildungskarte als darum, was iiberhaupt
unter ,,Bildung” zu verstehen ist, ob es unverzichtbare Bildungsinhalte gibt,
die in irgendeiner Weise der Kanonisation bediirfen, und ob der gesellschaft-
liche Auftrag an die Bildung tatsdchlich noch so strittig ist wie noch bei einer
Generation von Lernenden und Lehrenden zuvor, ob es also heute noch zu
Spannungen kommen muf3, wenn ,das klassische Ansinnen des Staates an
die Schule, brauchbare Biirger zu liefern, von dieser in den Auftrag iibersetzt
wird, autonome Personlichkeiten heranzubilden®! Die Frage nach dem Wert
von Bildung und Wissenschaft scheint aus dem Blick zu geraten - eine Frage,
die schon in vermeintlich ,besseren” Zeiten zu engagierten Antworten nétig-
te: ,Was anders nimlich verschafft denn dem gesamten Menschengeschlecht
grofiere Vorteile als die Wissenschaften? Keine Kunst, kein Handwerk, wahr-
haftig auch kein landwirtschaftliches Produkt, ja sogar nicht einmal die Son-
ne, die viele fiir die Urheberin des Lebens gehalten haben, ist in dem Grade
notwendig wie die Kenntnis der Wissenschaften®“?

In Philipp Melanchthons 450. Todesjahr schien es angemessen, seine Ge-
danken und Anliegen in die heutige Diskussion einzubringen, gerade weil
diese eben nicht nur eine von heute ist. So widmete die Luther-Gesellschaft
ihr Herbstseminar 2010 dem ,praeceptor Germaniae“ und der fiir ihn un-
trennbaren Verbindung von Glaube und Bildung. Den theologischen und hu-
manistischen Quellen jener Verbindung, zugleich aber auch den Impulsen,
die sie der aktuellen Diskussion iiber ,Bildung® geben konnte, versuchten
etwa 60 Teilnehmende in der Wittenberger Leucorea, fiir fast 42 Jahre Me-

! Peter Sloterdijk, Du musst dein Leben dndern. Uber Anthropotechnik, Frankfurt a. M. 2009,
679. Letztlich, meint Sloterdijk, nahern sich Schule und damit Bildung als solche - wohl auch
infolge der angedeuteten Verschiebung des Streitpunktes — ,,einem Punkt, an dem sie doppelt
implodiert, so daf sie weder Biirger noch Personlichkeiten hervorbringt®; vgl. a.a. O., 680.
Philipp Melanchthon, Lobrede auf die neue Schule / In laudem novae scholae (1526), in: Me-
lanchthon deutsch, Bd. 1, hg. von Michael Beyer, Stefan Rhein und Giinther Wartenberg, Leip-
zig 1997, 92-101, 94.

~
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lanchthons Wirkungsstatte, nachzuspiiren. Die erhellenden Vortrige und die
lebhafte und sachverstindige Diskussion wurden Melanchthons vielseitiger
Personlichkeit aufs beste gerecht, da sie nicht nur sein theologisches, sondern
auch sein humanistisches Profil beleuchteten. Dafi er ,,die Reform der Bildung
mit einer Reformation der Kirche verbinden wollte, ist als pragendes Ele-
ment des Protestantismus zu wiirdigen.*

Zu Beginn zeichnete Martin H. Jung (Osnabriick) Grundlinien beider Pro-
file: Glaube bestimmt sich fiir Melanchthon bereits in den Loci communes
von 1521 als Vertrauen (fiducia) auf die gottliche Barmherzigkeit in der Ver-
sohnung um Christi willen und als Zustimmung (assensio) zum verkiindig-
ten Wort Gottes. Dem Glauben als Geschenk Gottes korrespondiert als Aus-
druck bzw. Ausiibung die Frommigkeit (pietas) als lehr- und lernbare Kunst.
Diese bedarf der Bildung, der eruditio (wortlich: ,Entrohung®). Zu diesem
umfassenden Bildungsbegriff ziahlen die Sprachen ebenso wie Logik, Rheto-
rik, Mathematik, Geschichte, Naturkunde, Recht und christliche Lehre. Die
Verbindung von pietas und eruditio pragt Melanchthons wissenschaftliche
Lehrwerke, Katechismen, Schul- und Universititsordnungen.

Die beiden folgenden Vortrage schirften den Blick auf das humanistische
Profil Melanchthons. Bei Michael Beyer (Leipzig) ging es um die Begegnung
zwischen Humanismus und beginnender evangelischer Theologie: In der
Wittenberger Antrittsrede (1518) ist der Humanist Melanchthon zu verneh-
men, der die Vermittlung antiker Sprachen zur selbstindigen Textauslegung
als Hauptanliegen seines Lehrens bestimmt. Wappenbilder jener Zeit stellen
Denker wie Melanchthon, Luther, Johannes Reuchlin und Erasmus von Rot-
terdam als grofle humanistische Verbindung dar - auch gegen historische
Fakten. Beyer zeigte aber, wie Melanchthon gerade in der biographischen Ver-
kniipfung dieser Leitgestalten zum Lehrer evangelischer Theologie wurde.

Christine Mundhenk (Heidelberg) stellte eine eher weniger bekannte Sei-
te Melanchthons vor, die des Rede- und Dichtkiinstlers, der vier mehrfach
nachgedruckte Rhetorikbiicher verdffentlichte: ,,De rhetorica libri tres* (1519),
»Institutiones rhetoricae® (1521), ,,Elementorum rhetorices libri duo® (1531),
»Dispositiones Rhetoricae“ (1531). Zudem verfafite er 180 Reden (declamatio-
nes), von denen er seines Sprachfehlers wegen nur etwa ein Drittel selbst hielt.
Fiir Melanchthon prigt das gesprochene Wort und damit die Redekunst das
ganze Leben. Doch mufl sie methodisch angeleitet und angemessen sein —
durch die ,elegantia®, die der sprachlichen Gestaltung der Rede und als Hilfs-
mittel zum Verstehen antiker Schriften dient. Melanchthon verhandelt un-
ter Rhetorik selbstverstindlich als eigenen Punkt auch die Predigtlehre. Als
Schliissel zum Weltverstiandnis ist Rhetorik fiir eine umfassende Sprach- bzw.
Sprechkompetenz unerlafilich. Dies schliefit Poetik ausdriicklich ein, stellt

* Gerhard Miiller, Philipp Melanchthon (1497-1560) und Martin Luther (1483-1546). Ein Ver-
gleich, in: KuD 56 (2010), 166-181, 171.

* Ein Teil der Vortrage des Seminars wird im vorliegenden und im folgenden Heft dieser Zeit-
schrift abgedruckt.
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Melanchthon doch fest, daf8 ,,alle, die mit der Poesie nicht in Berithrung ge-
kommen sind, etwas pedantisch reden, schlechthin am Boden kriechen und
weder das Gewicht der Worter noch in irgendeiner Hinsicht die Aussagekraft
der Figuren kennen®“?

Die Verbindung von Glaube und Bildung erlebt wohl dort ihre groite Her-
ausforderung, wo andere Bekenntnisse, Konfessionen oder auch Religionen
mit je eigenem Absolutheitsanspruch und Bildungsverstindnis in den Wett-
bewerb treten. Daher untersuchte Michael Plathow (Heidelberg) die Frage,
ob auch im dkumenischen und interreligiosen Dialog Impulse Melanchthons
nutzbar sein konnten. Der Begriff der ,tolerantia“ kam ins Spiel, damals dhn-
lich zwiespiltig wie heute. Melanchthon konnte z. B. der Duldung von Juden
und Klosterfrauen das Wort reden, aber gegen Hiretiker und Tiirken zum
gerechten Krieg aufrufen: Der Anspruch des Glaubens auf Wahrheit wurde
zum Korrektiv fiir eine Toleranz, die nicht mit Beliebigkeit zu verwechseln,
sondern als Liebestat im Sinne von 1Kor 13,6f. zu begreifen war. Ist unter
solchen Umstinden Melanchthon wirklich als ,Wegbereiter interreligiéser
Kontakte® denkbar?

In einem letzten Schritt galt es, den Bogen zuriickzuspannen von Huma-
nismus und Reformation ins Hier und Jetzt. Wie sind Glaube und Bildung
unter heutigen Bedingungen, Chancen und Grenzen durchzubuchstabieren —
und umgekehrt? Der ersten Seite dieser Frage widmete sich Michael Beintker
(Miinster) im Blick auf ,,Bildung in evangelischer Perspektive heute® und griff
dabei auf Melanchthons Vokabel der ,eruditio zuriick, fiir diesen selbstver-
standliche Voraussetzung fiir ein gutes, rechtschaffenes Leben, das ohne Er-
kenntnis von Wahrheit und Gerechtigkeit nicht gelingt. Ein explizit evange-
lischer Bildungsbegriff lebt auch heute von einer klaren Positionierung und
Reflexion, auch im Unterschied zu Bildungskonzepten, die ihre Weltanschau-
lichkeit nicht oder nur kaum reflektieren. Dieser Bildungsbegriff griindet sich
im Wissen um Freiheit als geschopfliche Grundbedingung des Menschseins
wie auch im Glauben an das Evangelium vom gerechtfertigten Siinder. So ver-
standene Bildung setzt Freirdaume voraus, in denen sie sich entwickeln kann,
und braucht zugleich Wissen, das zu einem selbstindigen Handeln und zu
sozialer Kompetenz anleitet.

Die andere Seite der skizzierten Frage behandelte Jan-Hendrik Olbertz (Ber-
lin) in einem Impulsreferat fiir die folgende Podiumsdiskussion: die Heraus-
forderungen einer Gesellschaft, die sich als gebildet beschreibt und als post-
modern, als sinn- und zielplural orientiert erlebt. Es ergibt sich das Problem
undefinierter, optionsloser Lebenssituationen. Bildung muf sich hier fiir Ol-
bertz als ,formatio“ erweisen, als formender Prozef}, der im elementarsten
Sinne Wissen und Lernen als Fahigkeit zu verantworteter Freiheit vermittelt,

S Philipp Melanchthon, Lob der Beredsamkeit / Encomium eloquentiae (1523), in: Melanchthon
deutsch, Bd. 1(s. Anm. 2), 64-9], 82. Zur Rhetorik Melanchthons vgl. auch Gert Ueding/Bernd
Steinbrink, Grundrify der Rhetorik. Geschichte - Technik - Methode, Stuttgart/ Weimar
31994, 82-84.
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das eine gleichsam als ,Rohstoff“, das andere als Kompetenz, ihn anzueignen
und sachgemif3 damit umzugehen. Ohne religiéses Fundament, das minde-
stens zu einem miindigen Verhalten in der Kultur befihigt, ist jener Prozef}
nicht denkbar, so dafl ,,formatio” ohne weiteres in Melanchthons ,,pietas et
eruditio®, gebildeten Glauben und im Glauben griindende Bildung, {ibersetzt
werden kann.

Abgerundet wurde das intensive Programm durch besonders festliche Mo-
mente: In einem Festakt wurde in der Wittenberger Schloflkirche Thorsten
Dietz (Marburg) der Martin-Luther-Preis 2010 fiir den akademischen Nach-
wuchs verliehen. Der Geehrte revanchierte sich mit einem seelsorglich akzen-
tuierten Vortrag iiber Luthers theologischen Umgang mit Angsterfahrungen.
Das Seminar klang aus mit einem von Stefan Rhein moderierten kurzweiligen
Sprech- und Konzertprogramm iiber Melanchthon und die Musik. Diese Mo-
mente schienen wie das ganze Seminar von einer leisen Hoffnung getragen,
wie sie in der Antrittsrede Melanchthons zum Ausdruck kommt: ,,Denn ins-
geheim meine ich Anzeichen dafiir zu erkennen, dafl Deutschland an einigen
Stellen wieder aufzublithen beginnt, offensichtlich friedlich und gleichsam
zahm zu werden durch die Sittlichkeit und den Gemeinsinn der Menschen,
Deutschland, von dem einst, weil durch barbarische Lehren verwildert, ein

sonderbarer Hauch des Grausigen und Unkultivierten auszugehen pflegte®®

Patrick Fries, M. A, StrafSburger Strafie 5, 66115 Saarbriicken;
E-Mail: patrick.fries@ekir.de

¢ Melanchthon deutsch, Bd. 1 (s. Anm. 2), 61.
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Erfurter Luther-Almanach 1511-2011
[Kiinstlerbuch in einer limitierten Aufla-
ge von 200 Exemplaren], Erfurt: Edition
Viola Blum, 28 S. - ochne ISBN.

Erfurt hat, um beim fortschreitenden Lu-
thergedenken nicht am Rande zu stehen,
fir 2010/11 ein sogenanntes kulturelles
Jahresthema bestimmt: ,Luther - der
Aufbruch®. Mit einer Tagung ,Mobilitit
in Zeiten des Epochenwandels. Reisen
in Spitmittelalter und Frither Neuzeit
(1400-1600), organisiert von Andreas
Lindner und Sabine Schmolinsky, sollte
an Luthers Reise nach Rom erinnert wer-
den. Nach den Tagungen aus Anlafl von
Luthers Immatrikulation an der Uni-
versitdt 1501 (vgl. Luther zwischen den
Kulturen: Zeitgenossenschaft - Welt-
wirkung, hg. von Hans Medick und Peer
Schmidt, Gottingen 2004) und Luthers
Eintritt in den Orden der Augustinerere-
miten 1505 (vgl. Luther und das monasti-
sche Erbe, hg. von Christoph Bultmann,
Volker Leppin und Andreas Lindner,
Tiibingen 2007) ist damit die Reihe der
Erfurter Gedenkanlisse abgeschlossen.
Um Luthers Aufbruch von Erfurt nach
Wittenberg zu markieren, griff die Kul-
turdirektion der Stadt eine Konzeption
der Erfurter Grafikerin Uta Hiinniger
auf, die einen ,Almanach® mit Texten
und Grafiken in Vorschlag gebracht hat-
te. Das Heft wurde im Dezember 2010 im
Erfurter Augustinerkloster vorgestellt.
Uta Hiinniger studierte von 1977-1982
an der Kunsthochschule Berlin-Weiflen-
see und schlof} ihr Studium mit einem
Diplom im Fach Grafik ab. Von 1982 bis
zu ihrer Ubersiedlung nach Berlin-West
im Jahr 1988 arbeitete sie als freiberufli-
che Kunstlerin in Berlin, wo ihr Atelier
mit jhrer Privatgalerie Viola Blum nicht
zuletzt dank einer mehrtitig angelegten
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Dichterlesung ,,Zersammlung” im Mirz
1984 eine bekannte Adresse wurde (,er-
scheinen Sie allein mit Thren Dichtungen
+ Proviant®!). Fir diese Jahre im Ostber-
liner dissidenten Kiinstlermilieu kann
aktuell auf den Katalog einer Ausstellung
»Poesie des Untergrunds / Poetry of the
Underground“ verwiesen werden (Edi-
tion Galerie auf Zeit Thomas Giinther,
2010).

Der Erfurter Luther-Almanach 1511-
2011 reflektiert nicht ein dynamisches
kiinstlerisches Milieu wie jenes des spi-
ten 20. Jahrhunderts in Ostberlin, son-
dern stellt den Versuch dar, ein wohl auf
seine Weise auch dynamisches huma-
nistisches und monastisches Milieu in
der Universititsstadt Erfurt im frithen
16. Jahrhundert zu evozieren. Das ge-
schieht durch mehr oder weniger un-
scheinbare motivische Anleihen an die
Portritkunst der Zeit, durch leise Echos
des architektonischen Erbes in Erfurt,
durch Anspielungen auf liturgische oder
exegetisch-diskursive Situationen oder
durch das Zitat des Frommigkeitsmotivs
einer Heiligen Familie auf Wanderschaft.
Das Titelblatt {iberrascht mit einer buko-
lischen Reminiszenz, indem aus einem
Zyklus von Rundbildern mit Monatsdar-
stellungen aus der zweiten Halfte des 14.
Jahrhunderts im stiadtischen Besitz im
Angermuseum Erfurt das Bild ,,Novem-
ber: Sdender Knabe“ vor die Kulisse des
Erfurter Dombergs projiziert wird.

Der Textanteil des Almanachs geht
auf eine Einladung an Professoren der
Universitit Erfurt und einige Gastauto-
ren zuriick. So sind von der Katholisch-
Theologischen Fakultit Josef Freitag,
Michael Gabel, Josef Pilvousek, Josef Ro-
melt und Eberhard Tiefensee und vom
Martin-Luther-Institut fiir Evangelische
Theologie Andreas Lindner und Chri-
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stoph Bultmann mit Kurztexten vertre-
ten, auflerdem Thomas A. Seidel, der Be-
auftragte der Thiiringer Landesregierung
zur Vorbereitung des Reformationsju-
bilaums ,Luther 2017%, und Herman J.
Selderhuis, Direktor der Reformations-
stiftung Refo500. Die essayistischen Tex-
te beziehen sich in einer beabsichtigten
Konzentration auf Luthers Auslegung
der Buflpsalmen und seine Auslegung
des Magnifikat, auf die Schriften ,Von
den guten Werken“ und ,,Von der Frei-
heit eines Christenmenschen” sowie auf
die 95 Thesen. Ob den Autoren der Ver-
such gelungen ist, jeweils einen Aspekt
der Theologie Luthers fiir eine gedachte
Zielgruppe von kirchlich orientierungs-
losen Lesern herauszuarbeiten, mufl dem
Urteil der Leser und Leserinnen tiberlas-
sen bleiben. Als ein Erfurter Almanach
findet das Werk einen schonen Abschlufl
mit Lindners Erinnerung daran, dafl den
bekannten Worten auf Luthers letztem
Zettel iiber biblische Hermeneutik im
Vergleich zur hermeneutischen Heraus-
forderung von Vergils Bucolica und Ge-
orgica die Uberlieferung entspricht, nach
der Luther bei seinem Eintritt in das Er-
furter Augustinerkloster darauf bestan-
den habe, seine Ausgaben von Vergil und
Plautus mitzunehmen.

Der Druck ist bei Harald Weller in
Berlin, einer auf den Handpressendruck
spezialisierten Druckerei, gefertigt, die
Grafiken wurden von der Grafikerin je-
weils handkoloriert. Das Projekt wurde
aufler von der Kulturdirektion der Stadt
Erfurt von der Sparkasse Mittelthiirin-
gen und dem Evangelischen Augustiner-
kloster zu Erfurt geférdert. Den Textteil
des Almanachs konnte und sollte die
Stadt Erfurt in einer schlichten Ausgabe
weiteren Kreisen zuginglich machen.

Christoph Bultmann
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Thorsten Dietz: Der Begriff der Furcht
bei Luther, Tiibingen: Mohr Siebeck
2009, XIII, 413 S. — ISBN 978-3-525-
61910-0 (Beitrage zur historischen Theo-
logie 147)

Zu den Klassikern der neuzeitlichen Phi-
losophie- und Theologiegeschichte zahlt
zweifelsohne Soren Kierkegaards Studie
»Der Begriff Angst“ (1844). Durch dieses
Werk wurde der philosophische Angst-
diskurs des 19. und 20. Jahrhunderts
stimuliert und die begriffliche Differen-
zierung zwischen Angst und Furcht pro-
filiert. Wahrend Furcht immer auf etwas
Bestimmtes bezogen ist, bringt Angst,
die der auf Freiheit hin angelegte Mensch
als Krise seiner Ursprungsgeschichte er-
fahrt, nach Kierkegaard die unbedingten
Beziige personalen Lebens zur Geltung.
Daf} nicht erst Kierkegaard, sondern
Martin Luther sich ,mit seiner existen-
ziellen wie theologischen Auslotung re-
ligioser Furchterfahrung im Gottesver-
haltnis“ geradezu ,als Voraussetzung der
modernen Prinzipialisierung des Angst-
diskurses® erweist (6), ist die Ausgangs-
these der lesenswerten Studie von Thor-
sten Dietz, Dozent an der Evangelischen
Hochschule Tabor in Marburg. Seine
von Dietrich Korsch betreute Marburger
Dissertation greift ein Schliisselthema in
Luthers Denken auf, welches in der For-
schung bisher unzureichend reflektiert
wurde: das Thema Angst, das fiir Luther
im Begriff der Furcht konkret wird.
Nach einem orientierenden Einlei-
tungskapitel thematisiert D. im 2. Kapitel
die drei Komplexe Bufle, Anfechtung und
Auslegung des ersten Gebots (Stichwort:
Katechismusformel), in denen Luthers
Verstindnis von Furcht diskutiert wird.
Zu diesen die Mehrdimensionalitat des
Furchtthemas hervorhebenden Interpre-
tationsversuchen der Lutherforschung
greift D. psychologische Deutungsver-
suche auf, deren weltanschauliche Posi-
tionalitdt er zwar problematisiert, deren
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methodisch reflektierte Einbeziehung er
aber als Erkenntnisgewinn fiir die Furcht-
thematik postuliert. Folglich wird in die-
ser Untersuchung eine moderate Verhilt-
nisbestimmung von theologischer und
psychologischer Perspektive in bezug auf
die Furchtthematik bei Luther angestrebt.

Doch bevor sich D. dieser Herausfor-
derung stellt, deckt er zuerst die theolo-
gie- und frommigkeitsgeschichtlichen
Voraussetzungen in einer ,Problemge-
schichte der Furcht® auf. Von Augustins
wirkmichtiger Unterscheidung in ,,timor
servilis“ (knechtische Furcht) und ,.timor
filialis“ (kindliche Furcht) iiber die Be-
wiltigungsversuche der mittelalterlichen
Scholastik bis hin zur spatmittelalterli-
chen Frommigkeitstheologie spannt sich
das auf die Bu3- und Gnadenlehre fokus-
sierte 3. Kapitel. Als Bewiltigungsstra-
tegien des spatmittelalterlichen Furcht-
erlebens werden dort zwei gegenlaufige
Modelle herausgearbeitet: Wihrend im
»nominalistischen Kontritionismus“ die
menschliche Leistungsfahigkeit zentral
ist, vertraut der ,konsequente Attritio-
nismus® auf die ,Heilsvermittlungsfa-
higkeit der kirchlichen Hierarchie mit
ihrer sakramentalen Praxis“ (72).

Daf} sich beide Wege fiir Luther suk-
zessive als nicht mehr gangbar erweisen,
wird in den einem chronologisch-ent-
wicklungsgeschichtlichen Ansatz fol-
genden Kapiteln 4-6 beschrieben. Das
4. Kapitel untersucht anhand der Predigt
»De timore Dei“ (1515) und den ,,Dictata
super Psalterium“ Luthers fritheste Au-
Berungen zur religiésen Furchtthematik,
die in Spannung zwischen iiberkomme-
ner Tradition und eigenen bibeltheologi-
schen Durchdringungsversuchen stehen.
So kritisiert Luther auf der einen Seite
eine auf menschliche Sicherheit bauende
Straffurcht als Motiv des Heilsprozesses,
wihrend er auf der anderen Seite die Hol-
lenfurcht zum ,,Signum christlicher Exi-
stenz” erhebt (124f.). D. betont dabei, dafl
es letztlich Luthers existentielles Furcht-
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erleben ist, das ihn an der prozefhaft
gradualistischen Gnadenlehre zweifeln
und den Gedanken des ,,simul“ in bezug
auf die Unmittelbarkeit der Gottesbezie-
hung entdecken 14fit.

Die Erfahrungsbezogenheit und bi-
blisch-augustinische Weiterentwicklung
seiner Theologie im Blick auf die Furcht-
thematik werden im 5. Kapitel anhand
der Romerbriefvorlesung spezifiziert.
Nach D. verbinden sich bei Luther nun
die paulinische Theologie und die augu-
stinische Gnadenlehre sowie die aus der
Lektiire mystischer Schriften gewonne-
nen Impulse der menschlichen Passivitat
im Glauben und des Heilscharakters der
Abgriindigkeitserfahrung. Jetzt wird die
Furcht vor dem géttlichen Gericht posi-
tiv zum trostenden Heilszeichen umge-
deutet (172).

Im 6. Kapitel wird schliefllich Luthers
»Umbruch im Umgang mit Furcht wih-
rend des Ablassstreites” rechtfertigungs-
theologisch akzentuiert. Vornehmlich an
den ,Resolutiones” zu den 95 Thesen und
an der Hebraerbriefvorlesung zeigt D.
diesen Umbruch auf: Luther interpretiert
die Furcht nun nicht mehr als Gnaden-
zeichen, sondern als Zeichen der Heils-
bediirftigkeit des Menschen. Jetzt riickt
die Uberwindung der Furcht im Glauben
an das Evangelium ins Zentrum. Zei-
chen des Heils und Instanz der Verge-
wisserung ist nun das Wort Gottes. Im
Frithjahr 1518 bricht folglich jenes neue
Verstindnis von Wort und Glauben bei
Luther hervor, das einen neuen Umgang
mit der Furcht notwendig macht. Durch
die Unterscheidung von Gesetz und
Evangelium wird die Furcht nun im Be-
reich des Gesetzes verortet. Diese Neuin-
terpretation von ,.timor* veranschaulicht
D. an der Auseinandersetzung um die
Bufle in der ,Leipziger Disputation“ und
an den ,,reformatorischen Sermonen von
1519 und 1520% die in eine systematische
Biindelung der frithen Rechtfertigungs-
theologie Luthers miinden und den Ab-
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schlufl der entwicklungsgeschichtlichen
Darstellung des Furchtbegriffes bilden.

Schliefilich wird in zwei Kapiteln die
theologische Bewiltigung von Furcht
beim reiferen Luther analysiert. Im 7. Ka-
pitel fithrt D. die Furcht Gottes als Erfiil-
lungsmoment des ersten Gebots an und
interpretiert - nach einem ausbauféhigen
Rekurs auf Melanchthon - die berithmte
Katechismusformel im Spannungsver-
hiltnis von Gottes- und Weltverhiltnis.
Im 8. Kapitel wendet sich D. dem ,,Um-
gang mit Todesfurcht zwischen Gesetz
und Siinde“ anhand der spiten Vorle-
sungen und der Antinomerdisputationen
Luthers zu und kontrastiert sie mit den
rechtfertigungstheologischen Einsichten
der reformatorischen Anfangszeit.

Obwohl die Studie hier zu einem poin-
tierten Abschlufl gebracht werden kénnte,
sucht D. im 9. Kapitel den Gegenwartsbe-
zug und fragt: ,Welchen Gewinn erbringt
Luthers Theologie der Rechtfertigung fiir
die Deutung und Bewiltigung von Angst
als Phanomen menschlichen Lebens?®
(327). Jetzt greift D. die anfingliche Pro-
blematisierung der Verhaltnisbestim-
mung von Theologie und Psychologie in
der wieder ganz auf den Begriff Angst fi-
xierten Darstellung auf und stellt je einen
psychoanalytischen und verhaltensthe-
rapeutischen Deutungsansatz der Angst
vor. Diese integriert er in den ,Prozess
der Angstbewiltigung” bei Luther und
summiert fur dessen theologisches Den-
ken: Es sei in ,,hohem Mafle“ darauf ein-
gestellt, ,Angst unverstellt wahrnehmen
und empfinden, dabei aber auch bewilti-
gen und iiberwinden zu konnen“ (372).

Eine facettenreiche Zusammenfassung
im Blick auf die ,Dialektik der Angst im
Gottesverhaltnis® regt zur selbstindigen
Weiterarbeit mit Luthers Theologie an.
Zu Recht wurde diese interdisziplinir
angelegte Studie mit dem Martin-Luther-
Preis 2010 der Luther-Gesellschaft ausge-
zeichnet.

Christopher Spehr
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Melanchthon Briefwechsel. Kritische
und kommentierte Gesamtausgabe, im
Auftrag der Heidelberger Akademie
der Wissenschaften hg. von Christine
Mundhenk, Band T 11: Texte 2866-3126
(1542), bearb. von Matthias Dall’Asta,
Heidi Hein, Simone Kurz und Christi-
ne Mundhenk, Stuttgart Bad-Cannstatt:
frommann-holzboog 2010, 414 S. - ISBN
978-3-7728-2534-7.

Nachdem bisher die Textbinde T 1-10,
1514-2865 erschienen sind, folgt nun
nach den in Luther 76 (2005), 169{., vor-
gestellten Editionskriterien in bewihr-
ter Weise der Band T 11 mit den Texten
2866-3126 des Jahres 1542.

Nach mannigfachen Reisen im Jahre
1541 hilt sich M. 1542 nun ausschliefllich
in Wittenberg auf und korrespondiert
mit verschiedenen landesherrlichen Ob-
rigkeiten, Riten und reformatorischen
und humanistischen Freunden. Dabei
blickt er u.a. zuriick auf das Regens-
burger Religionsgesprich von 1541 und
das dort verabschiedete Regensburger
Buch. Schon Anfang 1542 verfafit er zu-
sammen mit Luther, Bugenhagen und
Cruciger fiir Kurfiirst Johann Friedrich
von Sachsen ein Gutachten zum Regens-
burger Buch (Nr. 2873). Obwohl Gott
die christliche Einigkeit wolle, ,,s0 wis-
sen wir doch nit zu radten, das man mit
dieser gestalt der verglichenen artickeln
disputaciones errege®, weil nicht klar sei,
was die Gegenseite von den vergliche-
nen Artikeln halte und weil ferner nicht
hinreichend deutlich sei, welche Artikel
wirklich verglichen seien. Angesichts der
aktuellen Bedrohung durch die Tiirken
sei es deshalb besser, ,man handelte im
nahmen gottes von der gegenwher wider
den Turcken und lief} itzo dise disputaci-
on von der vorgleichung rughen. In der
gleichen Weise argumentiert M. auch in
einem Brief an Veit Dietrich vom 3. Fe-
bruar 1542 (Nr. 2883). Dariiber hinaus
kritisiert er Bucers 1541 erfolgte Edition
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der ,Acta colloquii in comitiis imperii
Ratisponae habiti, die mit ihrer Wer-
tung des Religionsgespraches sowohl die
reformatorische wie auch die altgldubige
Seite provoziere. Wihrend M. seine Edi-
tion der Akten des Gespriches als riick-
sichtsvoll bezeichnet ~ weil er heilen und
nicht Streitereien erzeugen wolle (a.a.O,,
15f) -, sei Ecks Stellungnahme zu den
Akten heftig und ablehnend. Deshalb
und auch angesichts der drohenden Tiir-
kengefahr halte er sich mit weiteren Au-
Berungen derzeit zurick. Die Bedrohung
durch die bereits in Ungarn stehenden
Tiirken klingt als ein eigener Themen-
bereich immer wieder in M. Briefen von
1542 an (Nr. 2882), und M. erwartet von
den Reichstagen in Speyer und Niirn-
berg klare Entscheidungen, jener Gefahr
entschlossen zu begegnen (Nr. 2915 und
2916). Was die Verantwortung fiir die
reformatorische Sache angeht, so dringt
M. weiter auf klare, dem Evangelium
entsprechende Positionen. In einer Vor-
rede zu einer Ubersetzung seiner Loci
communes theologici durch Justus Jo-
nas von 1542 (Nr. 2921) fordert M. ,ein
ordenliche, reine, klare summa christ-
licher lere, die ein ,niitzlich werck und
zu ausbreittung und erhaltung géttlicher
lere, auch zu einigkeit und frieden vieler
kirchen dienlich® sei, und stellt sie Irrti-
mern der altglaubigen Kirche u.a. in der
Frage der Heiligenanrufung, der Messe,
insbesondere der Seelenmesse, und der
Bestreitung der Heilsgewif8heit gegen-
iiber. Die klare, heilsame Lehre ist da-
gegen ,gewislich das evangelium ..., das
uns der son gottes, unser heiland Jhesus
Christus, durch der apostel schrifft gege-
ben hat“. Diese Lehre klar darzustellen,
ist das Ziel seiner Loci, die im iibrigen
dem Maf3stab der CA folgen sollen.
Neben diesen Themen seiner Korre-
spondenz ist M. 1542 mit verschiedenen
alltaglichen Fragen der protestantischen
Bewegung beschiftigt. Das betrifft u.a.
Empfehlungen von reformatorischen
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Lehrern und Pfarrern, die Mitwirkung
bei der Errichtung von Pfarrstellen und
Schulen sowie insbesondere von Univer-
sitdten. So macht er in einem Schreiben
vom 7. Mai 1542 (Nr. 2956) an Herzog
Albrecht von Preuflen Vorschlige zur
Griindung und Stellenbesetzung der Ko-
nigsberger Universitit und begriifit zu-
nichst ,die fundation und anfang einer
16blichen und christlichen schul in e.f. g.
landen® und ist ,erfreut, das e.f.g. dises
nutzlich werck furgenomen, und wunsch
gottes hulff dazu. Denn warlich, so die
hohen regenten die studien nicht redten,
so ist ein grosse iamerliche barbarey, ver-
wustung der kirchen und anderer scho-
nen, nutzlichen kunsten untergang zu
besorgen.“ Dann empfiehlt er Wittenber-
ger Magister fiir Grammatik und Dialek-
tik, fiir Latein und Griechisch, Theologie
und Jura. So zeigt der Band den Alltag
des Wittenberger Reformators 1542.

Insgesamt haben wir wieder einen
sorgfiltig edierten Band des MBW vor
uns, dessen Gesamtedition seit 2009 von
dem engagierten und kompetenten lang-
jahrigen Herausgeber Heinz Scheible auf
Christine Mundhenk {bergegangen ist
(7£).

Karl-Heinz zur Miihlen

Nicole Kuropka: Melanchthon, Tiibin-
gen: Mohr Siebeck 2010, 143 S. - ISBN
978-3-16-150075-6 (UTB 3417).

Eine komprimierte Einfilhrung in das
Leben und Werk Philipp Melanchthons
zu verfassen, erfordert eine hohe Fach-
kompetenz. Nicole Kuropka, die im
Jahre 2009 mit dem Internationalen Me-
lanchthonpreis der Stadt Bretten ausge-
zeichnet wurde, zeigt mit dieser Verof-
fentlichung, daB sie iiber diese verfiigt.
Die Stirke ihres Biichleins liegt in sei-
nem klaren Aufbau begriindet. Nach ei-
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nem kurzen Einleitungsteil bietet K. in
dem ersten sowie im sechsten bis achten
Kapitel vor allem einen biographischen
Zugang zu dem Wittenberger Reforma-
tor. Dabei sind die gezogenen Zisuren
mit den Jahren 1518 (Ubernahme der
Griechischprofessur in Wittenberg), 1530
(Augsburger Reichstag) und 1546 (Lu-
thers Tod) naheliegend. Eng verzahnt
damit ist in den Kapiteln zwei bis fiinf
eine eher systematisch-theologische Ein-
fithrung in das Werk Melanchthons. Als
Schwerpunkte wurden hier die Reform
der Sprache, der Theologie und der Bil-
dung sowie Fragen der Ethik ausgewihlt.

K. gibt stets eine gut verstindliche
und zugleich wissenschaftlich fundier-
te Darstellung. Der besseren Lesbarkeit
dienlich ist es, dafd auf jegliche Fufinoten
verzichtet wurde. Zudem sind die kurz
gehaltenen Zwischeniiberschriften und
die zahlreichen, im modernem Deutsch
wiedergegebenen Zitate aus den Quellen-
texten farblich im Schriftbild abgesetzt.
Jeweils am Ende eines jeden Kapitels
finden sich genaue Angaben zu Editio-
nen und Ubersetzungen der in diesem
Zusammenhang wichtigen Schriften
Melanchthons sowie zur entsprechen-
den Sekundairliteratur. Zusammen mit
der am Ende des Buches stehenden Aus-
wahlbibliographie, die die Vielfalt der
Forschung zu Melanchthon in den letz-
ten Jahrzehnten dokumentiert, ist so eine
schnelle Moglichkeit zur Vertiefung der
Aussagen gegeben.

Anzufragen ist die Notwendigkeit
von Abbildungen in dieser sich als Stu-
dienbuch verstehenden Publikation. Die
vier Schwarz-Weif3-Bilder (drei Titel-
blitter sowie Albrecht Diirers berithmtes
Melanchthon-Bildnis) in dem kleinen
Format von fiinf mal sieben Zentimetern
sind wenig aussagekriftig, so dafl man
auf sie vielleicht zugunsten einer grofle-
ren Schrifttype hitte verzichten kénnen.

Insgesamt gesehen kann dieses Ta-
schenbuch insbesondere fiir Studieren-
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de wirmstens empfohlen werden. Denn
hier begegnet man nicht nur einem der
groflen Reformatoren und Universalge-
lehrten seiner Zeit, sondern einer faszi-
nierenden Persénlichkeit, von der aus
sich ausgezeichnet die Reformationsge-
schichte in ihren mannigfaltigen Facet-
ten erschlief3t.

Volker Gummelt

Johannes Schweblin: Deutsche Schrif-
ten, herausgegeben von Bernhard H.
Bonkhoft mit einer historisch-theologi-
schen Einleitung von Thomas Hohen-
berger, Speyer: 2009; 128 S. -ISBN 978-3-
939512-15-8 (Texte Dokumente 5).

Die hinter uns liegenden Calvin- und
Melanchthonjubilden (2009/10) sowie
die Vorbereitungen des vor uns liegen-
den Reformationsjubildums (2017) zei-
gen eindriicklich, daf es gelingen kann,
Personen, Werk und Wirkung der gro-
Ben Reformatoren auch einer breiteren
Offentlichkeit zuginglich zu machen.
Dabei geraten zuweilen die in den (vor
allem kleineren) Territorien wirksamen
und kleinrdumig auch nachhaltig wirk-
michtigen Reformatoren der zweiten
oder dritten Reihe (nicht Garnitur!) in
Vergessenheit, also die Gestalten, die
teils nach Ratschlag der ,Groflen®, ins-
besondere Luthers, von Magistraten oder
Fiirsten berufen wurden, um ein evange-
lisches Kirchenwesen zu etablieren. Zu
den wirksamen Reformatoren des deut-
schen Siidwestens gehért der gebiirtige
Pforzheimer Johannes Schweblin (auch
Schwebel, ca. 1490-1540), der Reformator
Zweibriickens.

Sch. darf als durchaus eigenstindi-
ger Denker begriffen werden. In engem
Kontakt mit Melanchthon und als einer
der ,Ebernburg-Theologen® (1522) ge-
hoért Sch. zu den Vertretern einer ober-
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deutschen Theologie, wie auch in seiner
Abendmahlslehre deutlich wird. Erste
Nihen zur reformatorischen Theologie
diirften bereits 1519 beim Pforzheimer
Monch des Spitalordens zu beobachten
sein. Vom Speyrer Bischof verdringt,
schlie8t Sch. sich Sickingen an und wird
nach kurzem Aufenthalt wieder in Pforz-
heim 1523 nach Zweibriicken berufen.
Als Parteiganger der Oberdeutschen und
Zwinglianer ist Sch. auch beim Marbur-
ger Religionsgesprich (1529) vertreten. In
den 1530er-Jahren wirkt der Zweibriicker
Pfarrer und Generalsuperintendent als
Kirchenordner und Polemiker gegen
Schwirmer- und Tdufertum. 1540 ist Sch.
an der Pest in Zweibriicken gestorben.

Es ist das Verdienst Bernhard H. Bonk-
hoffs, die erhaltenen deutschen Schriften
Sch.s erneut herausgegeben zu haben -
eine erste Sammlung des Hg.s verzeich-
neten bereits die Ebernburghefte 1999.
Ein erfreulicher Zufall bringt mit sich,
dafl bei den vier abgedruckten Schrif-
ten auch vier literarische Gattungen be-
gegnen: eine Streitschrift gegen Bettel-
ménchtum und Ablaflwesen (1522) noch
aus der Pforzheimer Zeit, eine kontro-
verstheologische Predigt (1524), ebenfalls
in Pforzheim gehalten, eine Trostschrift
an die bedriickte evangelische Gemeinde
in Metz (1525) und eine Lehre und Leben
zusammenfassende Dogmatik mit dem
Titel ,Hauptstiick und Summa des gan-
zen Evangeliums® (1525).

Wie ~ auch nach der Biographie -
kaum anders zu erwarten erweist sich
Sch.s Theologie als primar auf die Her-
ausforderungen (und Anfechtungen) sei-
ner Zeit antwortendes, bibelgesittigtes
Nachdenken. Freilich bleibt er, was An-
schaulichkeit und Diktion betrifft, weit
hinter Luther zuriick; die Texte wirken
oft sprode, wenngleich die Lektiire durch
die Uberschaubarkeit der Schriften er-
leichtert wird.

Den Texten vorangestellt ist eine aus-
fithrliche theologische Wiirdigung durch
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Thomas Hohenberger, die, wiewohl ge-
dringt, an ein breiteres Publikum gerich-
tet sein diirfte. Dafl man hier die Akzen-
te auch anders setzen konnte, schmalert
den Wert dieser Einfiihrung nicht. Ein
Zwischenglied bildet der ebenfalls ab-
gedruckte Lebenslauf Sch.s, den dessen
Sohn Heinrich 1597 zum Druck gebracht
hat. Als Quelle ist dieses Dokument von
hohem Wert, sicherlich auch in seinem
Charakter einer kirchenpolitischen (,,re-
formierten®) Stilisierung, auf die Bonk-
hoff (zur Rettung Luthers?) in einem
Nachwort (72f.) hinweist.

Die kritische Ausgabe ist reichhaltig
bebildert, wobei aber manche Illustra-
tionen nur wenig aussagekraftig fiir den
Zusammenhang sind. Insgesamt ist die
Ausgabe erfreulich; wie immer ist freilich
zu fragen, wer aus der kleinen Edition sei-
nen Nutzen ziehen wird. Vielleicht wire
das die gliicklichste Aufnahme, daf auch
andere den Mut fafiten, fiir die konkrete
Reformation vor Ort weitere Mosaikstei-
ne bereitzustellen, die dazu verhelfen, ein
bunteres und teils schirferes Bild der Re-
formation in kleineren Territorien zu er-
stellen. Fiir Pfalz-Zweibriicken und auch
fiir Baden ist dies an einem wesentlichen
Punkt mittels der vorliegenden Edition
geschehen, die gliicklicherweise zu einem
sehr giinstigen Preis zu erwerben ist.

Johannes Ehmann

Volker Leppin: Das Zeitalter der Refor-
mation. Eine Welt im Ubergang, Stutt-
gart: Konrad Theiss Verlag / Darmstadt:
Wissenschaftliche Buchgesellschaft 2009,
160 S., zahlreiche Abb. - ISBN 978-3-8062-
2108-4.

Opulenter Bildband und informations-
gesittigtes Lehrbuch - die Reformati-
onsdarstellung des neuerdings in Tiibin-
gen lehrenden Kirchenhistorikers Volker
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Leppin ist beides in einem: Die kenntnis-
reich ausgewihlten Bilder interagieren
mit einem dichten, zuweilen sprode for-
mulierten, immer aber um Differenzie-
rung und Reflexion bemiihten Text.

L. vergegenwirtigt zunichst ,Die
Glaubenswelten des spaten Mittelal-
ters“ (7-34), die er von innerer Vielfalt
gepragt sieht, z.B. in der ,Spannung
zwischen klerikaler Verfassung der Kir-
che und einer zunehmenden Laisierung
der Religiositat® (25). Als ,Neue Wege*
(35-52) schildert er dann Renaissance
und Humanismus, die von Luther aus-
geloste Wittenberger Bewegung und die
Ziircher Reformansitze, ehe das zentrale
Reformationsgeschehen in Kapiteln iiber
die ,Offentliche Debatte* (53-74) und
»Gestaltungen (75-110) entfaltet wird.
Dabei betont L. die Wechselwirkung
von reformatorischen Gedanken und
Ordnungen mit spéitmittelalterlichen
religiosen und politischen Vorpriagun-
gen der Rezipienten: ,Die spirituellen
Bediirfnisse der Biirger wurden hier [=
durch Luthers ,normative Zentrierung*
des Christlichen] ebenso befriedigt wie
ihr Drang nach einer Selbstorganisation
der Kirche.“ (68) Im Blick auf Ritterfehde
und Bauernkrieg nimmt L. Franz Laus
Bild vom ,Wildwuchs® der frithen Re-
formationszeit auf und sieht eine ,Fiille
von Epizentren, die erst nach und nach
Einheitlichkeit gewannen® (95). Der letz-
te grole Abschnitt gilt den ,Wandlungen
im Reich und Europa“ (111-143); er weitet
den Blick tiber Deutschland hinaus auf
Calvins Genf und seine Ausstrahlung
in Westeuropa, auf die englische Refor-
mation und auf die ,Auflenseiter des
Geschehens (unter denen sich - etwas
irritierend mitten in der Behandlung der
Taufer — auch die Juden befinden [137£.]).
Leider bleibt die Neukonstituierung der
romisch-katholischen Kirche als Konfes-
sionskirche, die sich aus der Nichtdurch-
setzbarkeit des Haresieverdikts und da-
mit als Teil des Reformationsgeschehens
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ergibt, ausgespart. Den Schluf bildet ein
Ausblick auf ,,Die Zeit der Konfessionen®
(144-147), der abermals und abschlie-
Bend die Briicke vom Spitmittelalter
zur durch die Reformation initiierten
Frithen Neuzeit schligt: Die Konfessio-
nalisierung bringt politisch eine ,weitere
Verdichtung, wie sie bereits in der spat-
mittelalterlichen Herrschaft eingesetzt
hatte* (146). L.s historisches Fazit lautet
daher: ,,Aus der einen Kirche voller Po-
laritdten war das multikonfessionelle Eu-
ropa der Frithen Neuzeit geworden.” (147)

Der so geschlagene Bogen erweist den
Untertitel des Buches als Programm: L.
zeichnet die Reformation nicht als einen
Umbruch, sondern als ,Ubergang®, den
er immer wieder als ,,Transformation“ des
im spdten Mittelalter religiés und kirch-
lich Angelegten fafit. Das gilt theologisch
(»rechtfertigungstheologische Transfor-
mation von Mystik und Frommigkeits-
theologie® [63]) wie kirchenpolitisch
(,dass das Neue der Reformation nicht
einfach ein Bruch mit mittelalterlichen
Entwicklungen war, sondern gelegentlich
ihre konsequente und radikale Verwirk-
lichung“ [108]). So entsteht ein ,weiches®
Bild reformatorischer Verinderungen,
das die Schirfe der Konflikte und der fal-
ligen Scheidungen und Entscheidungen
zuweilen iiberlagert. Natiirlich ist L. weit
davon entfernt, das geschichtlich Neue
der Reformation zu leugnen,; er spiirt ein-
dringlich dem Paradox von Kontinuitit
und Erneuerung nach, daf} ,die reforma-
torische Theologie iber weite Strecken hin
nicht im Gegensatz zu den Erwartungen
spatmittelalterlicher Frommigkeit stand,
sondern ... als Transformation des Bis-
herigen erscheinen konnte® (92), daf8 sie
aber doch eine Verinderung bewirkte ,in
einem Mafle, welches das mittelalterliche
Corpus christianum zerbrechen lief.” (93)
In den Hintergrund kann dabei freilich
treten, dafl die Reformation nicht nur
auf weiche religiose Erwartungen stief3,
sondern auch auf die mit ihnen verbun-
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denen harten kirchlichen Strukturen:
Die Rolle der Papst- und Kleruskirche als
Gegeniiber einer deren System sprengen-
den reformatorischen Theorie und Praxis
bleibt in L.s Darstellung eher unbetont.
L.s Nachspiiren der Kontinuititslinien,
das auch im Zeichen einer verdienstvol-
len protestantischen Heimholung des
Mittelalters steht, macht die Stirke seiner
unaufgeregten  Reformationsgeschichte
aus. Ob dabei die Radikalitit reformato-
rischen Neuansitze unterbestimmt wird,
bleibt zu fragen. Ein Beispiel: Zur stadti-
schen Reformation bemerkt L. zu Recht,
daf} die Reformation ankniipfen konnte
an das ,,schon lange prisent|e]” ,,Bediirf-
nis ..., nicht nur die Messe zu zelebrieren
..., sondern auch das Evangelium in an-
gemessener Weise zu horen und ausge-
legt zu bekommen.“ (91) Hier bleibt m.E.
undeutlich, dafl die spatmittelalterliche
stadtische Predigtkultur zwar strukturell
eine Voraussetzung der reformatorischen
Predigt darstellte, dafl aber gerade das
Stichwort ,,Evangelium“ einen Umbruch
markiert, weil die rechtfertigungstheo-
logische Fiillung des Begriffs ,,Evange-
lium“ als Inbegriff der christlichen Bot-
schaft nicht aus dem spétmittelalterlichen
Sprachgebrauch abgeleitet werden kann
und Inhalte und Gestus reformatorischer

Anschriften der Rezensenten:

Biicherschau

Verkiindigung sich gerade im Blick dar-
auf fundamental von spitmittelalterlicher
Predigt unterscheiden.

Die angedeuteten Anfragen sind als
Empfehlung fiir das Buch gemeint. Es
bietet nicht nur gebiindelte und perspek-
tivierende Informationen und groflarti-
ge Bilder, sondern auch eine These, die
zum weiteren Nachdenken iiber Vergan-
genheit und gegenwirtige Aneignung
der Reformation reizt. Insofern leistet
es auch im Blick auf die in Deutschland
ausgerufene Reformationsdekade bis 1517
einen hdchst erwiinschten Dienst.

Wenige kleine Versehen seien noch
angemerkt: Johannes XXIII. (senior)
war nicht Papst ,romischer Obddienz“
(11), sondern der Obodienz des Konzils
von Pisa. Luther amtierte in seinem
Orden nicht als ,,Provinzialvikar® (43),
sondern als Distriktsvikar. Die Recht-
fertigung wird in Artikel 4 (nicht 5 [114])
der Confessio Augustana behandelt,
und die frankische Stadt, die zu den Un-
terzeichnern der CA stief3, war Weiflen-
burg, nicht Weiflenberg (116). Schlief3-
lich: Thomas Cromwell starb nicht 1549
(131), sondern wurde 1540 hingerichtet
(so richtig: 132).

Hellmut Zschoch
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Ca. 18 Binde. GLIEDERUNG: Abteilung I: Johann Gerhard-Archiv. Abteilung
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Johann Anselm Steiger: Jonas Propheta

Zur Auslegungsgeschichte des Buches Jona bei Martin Luther und im Luther-
tum der Barockzeit. Mit einer Edition von Johann Matthius Meyfarts >Tuba
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in Berlin eine Vorlesung mit dem Titel >Einleitung in das Neue Testament<. Die
vorliegende Edition basiert auf einer detaillierten Nachschrift dieser akademischen
Lehrveranstaltung aus der Feder des Theologiestudenten Carl Richard Schen-
kel (1877-1926). Der Quelle kommt in mehrerlei Hinsicht hohe Bedeutung zu
- nicht zuletzt weil die Einleitungsvorlesung im selben Semester stattfand, in
dem Harnack auch seine Vorlesung iiber »Das Wesen des Christentums«< vor H6-
rern aller Fakultiten hielt. Doch auch im Hinblick auf Harnacks spiter publizier-
te neutestamentliche Forschungen, allen voran die >Beitrdge zur Einleitung in
das Neue Testament« (7 Teile, 1906-1916), ist die >Einleitung in das Neue Testa-
ment< von wissenschaftsgeschichtlichem Interesse. Uberdies vermag die Edi-
tion exemplarisch einen Einblick zu geben in die Praxis und Kultur des aka-
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Zu diesem Heft

Das letzte Heft dieses Jahrgangs wird mit einem weihnachtlichen Luther-
text eroffnet: Anne Kdfer hat Luthers Weihnachtspredigt von 1529 bearbeitet.
Durch den altertiimlichen Sprachklang hindurch kommt darin die Freude als
Grundton der Festbotschaft zu Gehor, wird die alljahrliche Weihnachtspre-
digt - und alles christliche Predigten - als Nachahmung der Verkiindigung
des Engels an die Hirten verstehbar - das sei allen, die zu Weihnachten predi-
gen und Predigten horen, mit guten Wiinschen ans Herz gelegt.

Im Aufsatzteil finden sich Beitrage aus dem Melanchthon-Seminar der Lu-
ther-Gesellschaft vom Herbst 2010 in Wittenberg.! Martin H. Jung wendet sich,
durchaus im Blick auf aktuelle Herausforderungen, dem Zusammenhang von
Bildung und Glaube bei Melanchthon zu und profiliert diesen auch als Lehrer
evangelischer Frommigkeit. Michael Beyer arbeitet heraus, dafl Humanismus
und reformatorische Theologie bei Melanchthon zusammengehéren und dafl
gerade diese Zusammengehorigkeit ihn mit Luther verbindet. Und Michael
Plathow zeigt, daf sich aus Melanchthons Verkniipfung des Begriffsfeldes von
Toleranz, Menschlichkeit und Wahrheit seine differenzierte und ambivalente
Haltung zu religioser Toleranz ergibt.

Bevor das Heft in der Biicherschau mit einem bunten Strauf3 von Bespre-
chungen schliefit, wendet Michael Lapps Bericht vom Eisenacher Friihjahrs-
seminar der Luther-Gesellschaft ,,Die Freiheit des Willens und seine Abhin-
gigkeiten - Léaf3t sich die These vom freien Willen heute noch behaupten?“
den Blick noch einmal zuriick auf das beziehungsreiche Thema ,,Freiheit“ und
das entsprechende Themenjahr in der Reformationsdekade, die auf das Jubi-
ldum von 2017 hinfiihrt. Uber dieses Jahr 2011 hinaus bleibt ,,Freiheit Leitbe-
griff evangelischen Christseins: ,,Es ist also die christliche oder evangelische
Freiheit eine Freiheit des Gewissens, durch die das Gewissen von den Wer-
ken befreit wird, nicht daf} keine geschehen, sondern dafy man auf keine sich
verlasse.“

Hellmut Zschoch

' Vgl. den Seminarbericht von Patrick Fries in Heft 2 dieses Jahrgangs, S. 128-131.

2 WA 8, 606,30-32 (De votis monasticis, 1521}, zit. nach der Ubersetzung in: Martin Luther,
Freiheit und Lebensgestaltung. Ausgewihlte Texte, hg. von Karl-Heinz zur Miihlen, Gottingen
1983, 124,

Luther, 82. Jg., 141, ISSN 0340-6210
© 2011 Vandenhoeck & Ruprecht GmbH & Co. KG, Géttingen



Eine Freudenpredigt iiber Gottes Inkarnation

Martin Luthers Predigt am ersten Weihnachtsfeiertag 1529 iiber Lk 2,1-11

Bearbeitet von Anne Kifer

Der hier abgedruckte Text der Predigt folgt weitgehend der Edition des Husumer
Pastors Johann Melchior Krafft von 1730, die auf der Nachschrift von Georg Rérer
beruht.! An den Stellen, an denen Roérers Fassung dem besseren Verstindnis dient,
wurde diese iibersetzt und iibernommen; auch die Niirnberger Handschrift wurde
hinzugezogen. Alle drei Predigtfassungen sind abgedruckt in WA 29, 642-656. Der
Text der Predigt in der hier veroffentlichten Version ist insgesamt moderat moderni-
siert; Zwischeniiberschriften sind gliedernd beigefiigt.

1. Der Glaube an den inkarnierten Gottessohn

Man handelt heute von dem Artikel unseres christlichen Glaubens, in dem
wir sagen: Ich glaube an Jesus Christus, geboren von der Jungfrau Maria. Die-
ser Artikel ist wohl zu fassen, und auf daf} wir fest in ihm werden, pflegt man
heute die Historia [= Lk 2,1-11] zu sagen und zu lesen, damit ein jeder Mensch,
der ein Christ sein will, die Ursache und den Grund dieses Artikels anzu-
zeigen wisse. Nun die Historia ist leicht, und ihr wifit sie fast allzumal wohl,
doch fehlt es immer noch am Glauben. Es ist bald gelernt und gesagt, aber daf§
das Herz solches glaubt, das will nicht hernach. Denn wenn es an den Glau-
ben kommt, so geht es uns als einem vollen Bauern, welcher am Tisch sitzt in
der Zeche; wenn gepfiffen wird, so sieht er ein wenig auf, hernach fillt er mit
dem Kopf wieder nieder. Also geht es uns auch, dafl wir das Wort vergeblich
héren, und es wird nur ein Geton in den Ohren, aber wir vergessen es gleich
wiederum.

Es wire wohl wert, daf wir von dieser Sache reden méchten, wie es billig
wire. Aber das Fleisch iiberdeckt unser Herz, dafl wir nicht freundlich nach-
denken in dieser Historia und solche recht betrachten. Es ist ein Jammer, daf§
ein Mensch so gar verblendet sein soll, dal wir uns von dieser Freude nicht
bewegen lassen. Fiirwahr, es sollt uns nichts frohlicher sein in der Schrift,
denn dieses, dal Christus von der Jungfrau Maria geboren worden ist. Was ist
doch andere Freude gegeniiber dieser Freude zu achten? Gold, Freunde, Macht
und Ehre usw. kann uns also nicht erfreuen wie die frohliche Geschichte, daf}
Christus als Mensch geboren worden ist. Eines Menschen Herz kann es nicht
erdenken noch geniigend davon reden. Es muf ein grofier Ernst sein und Gott
mufd die menschliche Natur sehr herzlich lieben, daf} er ein solches Werk uns

! S. dazu WA 29, 641.

Luther, 82. Jg., 142-149, ISSN 0340-6210
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Eine Freudenpredigt iiber Gottes Inkarnation 143

hoéren 1afit, daf! Gott nicht allein mich liebt, sondern sich so nah zu mir tut,
daf} er mit mir ein Mensch wird. Er tritt in die Natur und wird, was ich bin;
deswegen sollten alle Herzen vor Liebe zerschmelzen.

Es wire ein freudenreiches Spiel, wenn ein Fiirst kime und liefe sich so
herunter und wohnte bei einem Bauern. Da wiirde sich seine ganze Verwandt-
schaft dariiber freuen, daf sie den Fiirsten bei sich im Hause hitten, der al-
les vermochte. Es ist aber dies kein Vergleich gegeniiber diesem Werk Gottes.
Denn Christus wird nicht mein Schwager oder Bruder, sondern er wird, was
ich bin, er wird unsere Natur und nimmt daran teil, also dafi es eine grofiere
Verwandtschaft ist denn zwischen Mann und Frau, obwohl auf Erden keine
nahere Freundschaft gefunden wird. Ja, das Herz kann es nicht erdenken und
tragt ihm hundertfaltig mehr sein Elend vor, denn es ein Bauer gegen einen
Firsten tun mag. Ein First ist reich und méchtig und kann uns reich und
michtig machen, wie du dir einbilden magst, wenn ein Fiirst so gnadig wire.
Aber Christus ist nicht gekommen, daf er uns reich und machtig mache wie
ein irdischer Fiirst, sondern daf er uns zu ewigem Reichtum und Herrlichkeit
brichte.

Wenn das Herz dieses recht betrachtete und dies Freudenspiel und Bild,
das uns Gott gezeigt hat, [allem Ubel] entgegenhielte, wiirde es alsbald alles
Ungliick vergessen. Bist du mit allerlei Elend geplagt und kannst dies [Freu-
denspiel] in dein Herz bringen, so wirst du sagen: Ich achte es nicht, was mir
geschieht zu Schande und Leide vom Teufel und der Welt, dieweil ich solch
grofle Gnade und Ehre habe, die ich nicht einmal zu fassen vermag. Denn
wer kann das begreifen, daf8 Christus nicht unser Gesell und Freund gewor-
den ist, sondern er ist das selber, was wir sind. Es ist so ein hohes Werk, dafl
es niemand aussprechen kann, sondern dafiir mufl man Gott in tiefster De-
mut danken. Wer aber so undankbar ist und es vergifit, bei dem ist es kein
Wunder, daf} Tiirken, Papisten und Heiden iiber ihn kommen und ihn Mores
lehren. Ja, es ist noch viel zu wenig, dafd alles Ungliick iiber ihn komme, denn
wir tun den freundlichen, lieblichen Freudenblick aus den Augen und meinen,
ein faules Geschwitz und dergleichen sei uns angenehmer. Dieweil nun diese
Gnade nicht angenommen wird, verhéngt uns Gott einen anderen Doktor, der
uns mit unserem Schaden und Ungliick lehrt.

Also geht es nun in der Welt, einer liebt das Geld, der andere liebt seine
Freunde, der dritte liebt Ehre und Lust usw. Darum wollen wir die Historia
durchlaufen um des jungen Volkes willen, damit sie diese Gnade erkennen
lernen und sie mit Freuden annehmen, und wollen bei der Milchspeise bleiben
und den Gelehrten, was ein scharfes und hohes Ding ist, tiberlassen.

Der Evangelist hat die Historien mit allem Fleif} beschrieben und in zwei
Teile geteilt: Erstens von dem Elend in der Stadt Bethlehem, welches Mutter
und Kind erlitten. Zum andern von der Freude im Himmel, die er mit Worten
herrlich ausgefiihrt hat. Darum werden wir es einfiltig beschauen, wie es sich
gebiihrt, einfaltige und junge Leute zu lehren.
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2. Die Erzdhlung von der Inkarnation — Das Elend der Geburt Christi

»Es begab sich aber zu der Zeit, daf} ein Gebot vom Kaiser Augustus ausging, dafl
alle Welt geschatzt wiirde.”

Das ist ein Aufruf gewesen, wie in unsern Landen, wenn man Steuern zahlt,
einen Ort [= ein Viertel]* vom Gulden von einem jeglichen Haupt.

»und jedermann ging, dafd er sich schitzen lief3e, ein jeglicher in seine Stadt.”

Lukas beschreibt das alles mit groflem Fleif3, und es geht so elend zu, daf}
einem die Augen iibergehen mochten, wenn man es liest oder hort. Es ist ein
elend armes Weiblein, die zwar eine Jungfrau ist, und geht doch einher nach
dem Gebrauch der Frauen. Ein Unerfahrener weifl weniger als nichts davon,
wie ihr dabei zumute gewesen sein mufl usw. Aber Gott hatte es alles also
geordnet. Und es scheint, daf8 sie aus grofler Armut mit ihrem Mann dahin
gereist sei, was wire es sonst not gewesen, da es der Mann (ndmlich Josef)
wohl allein hitte verrichten konnen? Ja, es laf3t sich ansehen, daf$ sie sehr arm
gewesen sein miissen. Sie ist ein junger Mensch; daf sie nun mitten im Winter
aufbricht und ihr Haus stehen 1aft, da sie schwanger ist, dazu treibt sie die
Armut, denn es ist ein weiter Weg von Nazareth gen Bethlehem, um die drei-
Big deutsche Meilen, an die acht Tagesreisen und wiiste Herberge unterwegs
usw. Man sollte ihr eitel Teppich untergebreitet haben um des Kindes willen,
das sie in ihrem Leibe trug, und um der Ehre willen, die sie im Himmel hatte;
und sie geht in solchem Elend einen solchen weiten Weg, da ihre Geburtszeit
so nah war. Welche ehrbare Frau unter euch wiirde das jetzt wohl tun? Und
es sind ihrer viele in Bethlehem gewesen, die sich in Samt und Seide gekleidet
hatten. Da sie gen Bethlehem kommt, geht es ihr viel arger, da sind alle Her-
bergen voll; alle Leute konnten Herberge kriegen, nur Josef und Maria nicht,
denn sie ziechen einher wie arme Bettler. Alle Gemicher sind voll gewesen,
und [die Leute] hatten zu essen und zu trinken vollauf. Sie aber miissen zu-
hinterst in den Stall, das ist eine schindliche Herberge. Also ist die Welt nicht
wert, dafl sie ihrem Schopfer Herberge geben soll. Das arme paar Volklein
mufl in den Stall. Vielleicht sind sie es wohl gewohnt gewesen. Das mag ein
herrlicher Stall sein, so herrlich wie kein Konigssaal, und ein késtlicher Esel.
Oh, ich méchte auch in dem Stall sein, wo mein Herr zur Herberge gelegen ist.
Das mogen edle Tiere sein, welche einen solchen Gast gehabt haben, denn die
Menschen waren solches nicht wert.

Hier schldgt noch der Fall zu, daf} die Zeit ihrer Geburt sie Gberfillt. Viel-
leicht hat Maria nicht gemeint, dafl ihre Geburtszeit so nah sei. Da ist nun
Not vorhanden, sie ist allein und hat kein Licht; vielleicht haben sie Josef kein
Licht gestattet. Das muf} eine grofle Armut gewesen sein. Sie ist allein in ei-
nem fremden Haus und noch dazu im Stall. Da hat Josef gedacht: Ach, wenn

2 S. WA 29, 646; nach der Niirnberger Handschrift belduft sich die Steuerhohe auf ,quartam
auri partem®.
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wir nun zu Hause wiren; und das ist das elendeste, dafd sie in solcher Armut
gebiert und nicht so viel Raum hat, da sie das Kind hinlege. Das ist die hochste
Unbilligkeit und ein verdammtes Ding, dafl das hochste Kind in die Krippe
muf und seine Mutter nicht so viel Raum haben soll, dafd sie sich kdnnte nie-
dersetzen und ihr Kind hinlegen. Und es sind doch in der Welt so viele Pali-
ste, nichtsdestoweniger muf sie einen Ort von den Tieren borgen.

Wenn jemand dieses recht bedenken wollte, daf} sie nicht so viel Raum ge-
habt hat, da sie einen Fuf$ hinsetzen konnte, fiirwahr, er spie an Schlosser
und alle Gebaude der Welt, in welchen allen fiir dies Kind kein Raum gefun-
den wurde. Wer sollte nicht feind sein allem, was auf Erden ist, wenn er diese
Geburt bedichte. Und es sollte einer wohl denken, wenn er in einem Schlof3
wohnt, daf} er in der Hélle wire, weil dies Kind so verlassen sein muf. Die
Tierlein muf3 man von der Krippe treiben, daf} es Raum finde.

Dies wird uns darum vorgestellt, daf} die elend arme Geburt auf Erden uns
ins Herz dringe, und wo sie nicht von sich selbst im Herzen lebt, es doch dar-
um geschehe, daf3 es so jaimmerlich mit der Mutter Jesu und mit Josef zugeht
usw. Das soll uns bewegen, daf uns alles wegen dieser Freude, welche wir
aus dieser Geburt schopfen, in der Welt anstinke. Es ist uns doch die hochste
Ehre, dafl dies Kind uns zugute geboren worden ist, was wir aber nicht begrei-
fen kénnen. Deshalb verachten wir es. Geld, Gold, Silber, mit dem fiillen wir
uns, das ist aber eitel Dreck, wenn es gegen diese Geburt gehalten wird. Es ist
ein feindseliges Ding um die Menschen, daf8 das Herz [die Ehre] nicht ergreift.
Denn bei uns gilt ein Gulden mehr denn der Sohn Gottes, der um unsertwil-
len so elend geboren worden ist. '

Da wir nun solche Gnade gering schitzen, so sind wir dieser Ehre nicht
wiirdig, sondern sollen bei der Schande bleiben, welche wir uns selbst antun:
Doch soll das junge Volk dies Freudenspiel betrachten und dies Bild fiir ein
Freudenbild ansehen, denn es ist nichts Lieblicheres in der Welt. Wenn wir es
recht betrachteten, konnte es nicht fehlen, es miifite uns grofle Freude bringen.
Nun, die Historia wissen wir wohl, wenn es aber an den Glauben kommt, da
steckt es. Wenn du dir nicht einbildest, dafl diese Geburt dein eigen sei und
um deinetwillen geschehen sei, ist es umsonst, dafl du die Historien viel be-
denkst.

Darum habe ich dies liebliche Bild und den Artikel, da wir bekennen: Ich
glaube an Jesus Christus, geboren von der Jungfrau Maria, euch einbilden
wollen. Bisher war, wenn man an diesem Fest predigte, am meisten als das
vornehmste erfordert, dafl man viel Rithmens machte von der Jungfrauschaft
Marias. Nun, das ist nicht iibel getan, aber es ist zu viel getan, denn man soll
viel mehr davon handeln, daf8 Christus geboren worden ist, als davon, daf er
von einer Jungfrau geboren worden ist. Da liegt uns dran, nicht dafl sie Jung-
frau ist, sondern vornehmlich, daf3 er geboren worden ist und daf3 dieser Jung-
frau Sohn meines Wesens und Natur geworden sei und doch Gott sei und mir
so nah geworden ist, dafl er ist, was ich bin, und angenommen hat, was ich bin.
Er ist nicht nur mein Schwager geworden und hat nicht etwa meine Schwester
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zur Frau genommen. Vielmehr ist es so wie die Epistel an die Hebréer spricht,
Kap. 2. [Hebr 2,16]: ,,Er hat nicht die Engel an sich genommen®, so die Engel
doch viel herrlicher sind denn wir siindigen Menschen, ,,sondern den Samen
Abrahams hat er an sich genommen® usw., nimlich unser menschlich Fleisch
und Blut. Das ist unsere Herrlichkeit und dies soll uns fréhlich machen, daf§
unsere Herzen mochten vor Hoffart und Freuden zerspringen, daf er nicht
aus dem Samen der Engel, sondern aus dem Samen Abrahams und von der
Jungfrau, nimlich ohne Siinde, hat geboren werden wollen, denn es gilt uns.

3. Die Predigt der Inkarnation - Die Freude an der Geburt Christi

Das andere Stiick ist die Predigt von dieser Geburt. Dafl das Weiblein den
Sohn geboren hatte, achtete niemand und es wuf3te niemand davon. Fiirwahr,
es wird ihr an ihr miitterliches Herz gegangen sein, so daf3 sie gedacht haben
wird, es wire nichts damit. Und wenn auch niemand die Historia und das
Werk Gottes deutete und auslegte, wiirde es niemandem nutzen. Darum ist
die Predigt da und kommt der Engel vom Himmel herab und predigt hiervon.
Er tut die Finsternis hin und offenbart das Werk, das ist: Er tut das Wort dazu.
Alle Leute in Bethlehem, die Hirten, der Hauswirt, wufiten nichts von dieser
Geschichte, nur allein Josef und Maria. Da kommt der Engel und umleuchtet
die Hirten mit einem groflen Licht und mit Klarheit, da sie sich dessen am
wenigsten versahen, und er sprach: ,,Fiirchtet euch nicht® usw.

Darauf singen die Engel, dafl Himmel und Erde erschallen. Das ist das an-
dere giildene Stiick im Evangelium, ndmlich die Worte des Engels, und diese
Worte sollen wir ergreifen und lernen, denn sie geben uns diese Geburt zu ei-
gen, von der du horst, dafl sie dir zugute geschehen ist. Wenn er allein geboren
worden und nichts davon gepredigt worden wire, so hitten ich und du nichts
davon gewufit, daf8 wir ihn sollten annehmen. Wiewohl die Historia auch an
sich selbst lieblich ist, wenn wir auch nichts davon hitten, denn daf sie also
geschehen ist, so wire sie doch ein sehr grofier Schatz und Freude, nimlich
daf Gott als ein Mensch geboren worden sei und dafl uns Gott naher wire als
Vater und Mutter. Aber es bleibt nicht dabei. Denn dafl Gott Mensch ist, das
ist ein hohes Werk, aber das ist noch grofier, dafl der Engel spricht: Er ist fiir
Euch geboren worden. Damit tut er eine Predigt, die niemals erhort ist, wenn
er spricht: ,,Siehe, ich verkiindige euch grofle Freude, die allem Volk widerfah-
ren wird. Denn euch ist heute der Heiland geboren, welcher ist Christus, der
Herr in der Stadt Davids.”

Diese Worte kann nimmermehr keiner ausdeuten. Es ist eine himmlische
Predigt, wir mogen wohl davon singen, aber wir werden es nicht auslernen.
Das, spricht er, soll eure Freude sein. Wenn wir alle Freude der Welt hétten,
was wire es? Frau Unlust! Denn wenn wir das Ende aller Freude betrachten,
so ist es mit einem Ende versiegelt, namlich mit Unlust. Wenn du herrlich
und in Freuden gelebt hast, was ist das Ende? Unlust. Das ist das Siegel an der
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weltlichen Freude; wenn du lange gebuhlt hast, so ist das Ende Unlust, wie
Salomon spricht, Proverbien 14 [Spr 14, 3]: ,,Nach dem Lachen kommt trauern
und nach Freude kommt Leid.“ Das Ende der Freude ist Grimen. Wenn du
deine Freude lange gehabt hast an den Gulden, so kommt Unlust dariiber, wie
du sie behalten sollst. Das Ende von aller Freude auf Erden ist Unlust.

Darum spricht der Engel: ,Ich verkiindige euch grofle Freude®. Und das ist
auch eine rechte grofie Freude. Wollte Gott, wir lieflen uns dieselbe so gern
eingehen, als sie der Engel gerne ausgesprochen hat. Wie heifit denn die Freu-
de, mit der ein Christ umgehen soll? ,Euch® spricht er, ,,ist der Heiland ge-
boren®. Wie konnte er frohlicher reden? Er will sagen: Singet, springet, lafit
alle Freude fahren und nehmt diese Freude an. Jetzt habt ihr alle Furcht und
Herzeleid, nun aber ist euch ein Heiland geboren worden, welcher nicht allein
als ein Mensch geboren worden ist, der euch gleich ist, sondern der euch auch
gegeben ist, auf dafl seine Geburt und alles, was er hat, euer sein soll.

Nun bedenke ein Mensch, wie hoch wir geadelt sind, dafl die menschliche
Natur zu solchen Ehren gekommen ist; der Madensack ist so herrlich geziert,
denn dies Kind hat ihn selbst an sich genommen; was kann nun unflatig sein
am Menschen? Das Fleisch ist zwar nicht verschwunden um dieser Ehre wil-
len, weil der Heiland da ist, welcher auch Fleisch und Blut an sich hat. Wer
will nun aber Fleisch und Blut verachten, da es Gott gefillt und allen Engeln,
welche es den Menschen mit Freuden ansagen, als wollten sie sprechen: Euer
Unglaube hat nun ein Ende, denn euer Heiland ist geboren worden? Diese
Worte sollte man mit groffen Buchstaben schreiben, die die Engel mit den
Menschen reden: Wir bediirfen keines Heilandes, denn wir sind schon in der
Seligkeit, aber ihr Menschen sollt auch zu uns kommen und sollt nicht mehr
unter dem Teufel sein, denn dies Kind ist zu euch gekommen usw.

Also haben wir nun Christus, der unser Fleisch und Blut geworden ist;
demnach ist er unser mit Leib und Seele und mit allem, was er hat, damit wir
den Trotz haben, daf} Christus mein Bruder sei, mein Schatz und mehr zu mir
gehort denn ein Mann, der zu seiner Frau gehort, und ein Sohn, der zu seinem
Vater gehort, wie Jesaja spricht, [Kap.] 8 [Jes 8,18]: ,,Siehe hier bin ich und die
Kinder, die mir der HERR gegeben hat“. Also ist nun Maria seine und unser
aller Mutter, obwohl er ihr allein im Schof8 liegt. Wer wollte nicht gern so ein
freundliches junges Middchen zur Mutter haben? Und er soll das feine Kind-
lein sein auf dem Schofl. Wenn er unser ist, so sollen wir an seiner Statt sein,
wo er ist, da sollen wir auch sein, und alles, was er hat, soll unser sein, und
seine Mutter ist auch unsere, und von ihm kénnen wir sagen, daf} er unser
Heiland ist. Darum sollen wir sowohl den Artikel lernen, dafl Christus von
der Jungfrau Maria geboren worden ist, als auch den Spruch und die Predigt
des Engels, denn es ist die erste und beste Predigt, weil sie die erste ist, die im
Neuen Testament geschehen ist und aus welcher die andern alle genommen
sind im ganzen Neuen Testament. Gott lasse uns alle teil an dieser Predigt
haben. Amen.
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Diese Predigt, die Luther am ersten Weihnachtsfeiertag 1529 gehalten hat, zielt dar-
auf, ihren Horerinnen und Hérern die unvergleichliche Weihnachtsfreude zu Herzen
gehen zu lassen. Die Weihnachtsfreude ist nach Luther darin begriindet, dafl Gottes
Sohn geboren worden ist. Diese Geburt bekenne der christliche Glaube mit den Wor-
ten des Apostolischen Glaubensbekenntnisses: ,,Ich glaube an Jesus Christus, geboren
von der Jungfrau Maria“. Damit diese Aussage jedoch tatsichlich geglaubt werden
koénne, ist es nach Luther grundlegend nétig, daf in der Nachfolge des Weihnachtsen-
gels, die Weihnachtsbotschaft gepredigt wird.

Im ersten Abschnitt seiner Predigt kiindigt Luther an, in zwei Schritten vorzuge-
hen. Zundchst will er die Miihsal der Weihnachtsnacht und das Elend der Geburt
Christi schildern. Daraufhin sollen die Predigt des Engels und die besondere Weih-
nachtsfreude, die sie verkiindigt, in ihrer wahren Bedeutung erkennbar werden.

Im zweiten Abschnitt unternimmt es Luther, seine Horerinnen und Hérer dadurch
in ihren Herzen fiir die Weihnachtsfreude ansprechbar zu machen, daf§ er ihnen die
elenden Umstande der Geburt Christi ausfiihrlich nahebringt. Dazu vergleicht er
nicht nur die Ereignisse der Vergangenheit mit denen seiner Gegenwart, er fragt seine
Hoérerinnen sogar unmittelbar, ob sie ebenfalls in hochschwangerem Zustand eine
weite Reise unternehmen wiirden: ,,Welche ehrbare Frau unter euch wiirde das jetzt
wohl tun?“ Dadurch, dafl Luther das Elend dieser Welt vor Augen fiihrt, das im Uber-
maf} die Geburt Christi bestimmt habe, will er seine Horergemeinde auf die in dieser
Geburt begriindete besondere Freude vorbereiten.

Im dritten Abschnitt stellt Luther allen irdischen Freuden die Freude gegeniiber,
die der Weihnachtsengel predigt. Die irdischen Freuden, die Geld und Gold, Macht
und Ehre béten, seien nur begrenzt und fithrten schliellich zu Unlust und Gram. Die
Freude hingegen, die der Engel predigt, sei unbegrenzt. Denn die Tatsache, daf} Gott
»um unsertwillen so elend geboren worden ist®, lasse wahre, uneingeschrinkte Freude
empfinden. Die Geburt Gottes sei ein unvergleichliches Freudenereignis, obwohl sie in
grofBer Armut und elender Ohnmacht geschah. Das Elend der Geburt Christi macht
nach Luther gerade dies deutlich, dafl weder Geld noch Macht wahre Freude bedingen.
Geld und Macht werden vielmehr als zur wahren Freude untauglich entlarvt. Und um-
gekehrt kann auch das grofite Elend das Freudenereignis nicht triiben, das mit der In-
karnation geschehen ist. Vielmehr ist es nach Luther angebracht, ,,dafl uns alles wegen
dieser Freude, welche wir aus dieser Geburt schopfen, in der Welt anstinke.”

Die Menschwerdung Gottes lafit nach Luther den Glaubenden die Hochschitzung
des menschlichen ,Madensacks“ erkennen: Der Glaubende erkennt, daf sich Gott
selbst zur menschlichen Leiblichkeit bekennt. Ihm gibt der Schépfer die Giite seiner
Menschenschépfung zu verstehen, die den ganzen Menschen, den Menschen mit Leib
und Seele betrifft.* Zudem bedingt nach Luther die Inkarnation, daf} der Glaubende
an dem Anteil erhalt, was Christus eignet. Denn daf} der Menschgewordene Gott sel-
ber ist, das macht dem glaubenden Menschen die eigene Gottesbeziehung bewufit. Er
erlebt, daf’ Gott auch ihm - wie dem Menschgewordenen - uneingeschrankt nahe ist.
Und dies bedeutet unvergiangliche Freude, von welcher es zu predigen gelte.

Daf die Predigt in der Nachfolge des Weihnachtsengels heilsnotwendig ist, weil
ohne Predigt das gesamte Christusgeschehen weder verstanden noch geglaubt wer-
den kann, diese Einsicht wird u.a. wenige Monate nach der Weihnachtspredigt in

* S. dazu ausfiihrlicher Anne Kdfer, Geliebter Madensack. Die Menschwerdung Gottes als Aus-
druck seiner Menschenliebe, in: DtPfrBl 110 (2010), 632-635.
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der Confessio Augustana formuliert. In CA V ist festgehalten, daff Gott durch Wort
und Sakrament den Glauben wirkt. Nach Luther bedient sich Gott dieser Mittel, weil
er nicht ohne menschliche Kooperatoren an den Menschen wirken wolle. ,,So hat es
Gott gefallen, daf er nicht ochne Wort [Predigt], sondern durch das Wort den Geist
gibt, damit er uns zu seinen Mitarbeitern habe™. Dementsprechend predigt Luther
in seiner Weihnachtspredigt von der Bedeutung der Predigt, und zwar indem er die
Predigt des Weihnachtsengels als nachzuahmendes Vorbild hochhilt und mit seiner
Predigt diesem nachzustreben sucht.

Die Predigt dient nach Luther dazu, dafl vermittelt durch menschliche Worte die
Freudenbotschaft Gottes oder vielmehr das eigentliche Wort Gottes verkiindigt wird
und Glauben findet. Gottes Wort aber ist der inkarnierte Gottessohn (s. Joh 1,1.14),
dessen Gegenwart im Sakrament des Abendmahls gefeiert und vom ganzen Men-
schen empfangen werde. Fiir Luther ist entscheidend, wie er nur wenige Monate vor
seiner Weihnachtspredigt beim Marburger Religionsgespriach erneut bekraftigt hatte,
dafd der Inkarnierte im Abendmahl mit Fleisch und Blut real prisent ist.® Sein Fleisch
sei den Kommunikanten ebenso prisent, wie ,wenn es leiblich empfangen wird und
geboren [wird]. ... Was ist daran besser, daf§ es im Mutterleib ist, denn daf} es im Brot
und Mund ist?“® - Daf§ Gott Mensch geworden und als Mensch seinen hochgeschitz-
ten Geschopfen uneingeschrinkt nahe ist, eben dieses Freudenereignis wird nach Lu-
ther immer wieder im Abendmahl gefeiert und insbesondere am Weihnachtsfest.

PD Dr. Anne Kifer, Stephanstrafle 26, 10559 Berlin;
E-Mail: anne.kaefer@uni-tuebingen.de

4 WA 18, 695,28f. (De servo arbitrio, 1525).

* S.dazu Hellmut Zschoch, Lebenslauf, in: Luther Handbuch, hg. von Albrecht Beutel, Tiibingen
2005, 82-91, 90, und Dorothea Wendebourg, Taufe und Abendmahl, in: a.a. O., 414-423, bes.
421

¢ WA 23, 177,27 f. 30f. (Daf} diese Wort Christi ,,Das ist mein Leib“ noch fest stehen, 1527). S.
zur zitierten Schrift und zu Luthers Leibverstindnis, das die Realprasenz und damit auch die
Qualitit des ,,Madensacks® betrifft: Wilfried Joest, Ontologie der Person bei Luther, Gottingen
1967, 432: Luthers ,,Auerungen zur Leiblichkeit der Abendmahlsgabe und ihrer Bedeutung
fiir das Leibliche des Menschen zeigen jedenfalls, dafl eine Sonderung des ,Personalen’ vom
;Naturhaften’ in der Existenz des Menschen ihm fern lag.“ Vgl. auch Anne Kifer, Inkarnation
und Schépfung. Schopfungstheologische Voraussetzungen und Implikationen der Christolo-
gie bei Luther, Schleiermacher und Karl Barth, Berlin/ New York 2010, 56-66.



Philipp Melanchthon - Gebildeter Glaube

Ein Nachwort zum Themenjahr ,,Reformation und Bildung*
und zum 450. Todestag des Humanisten

Von Martin H. Jung

Der christliche Glaube bedarf der Bildung, und zwar nicht nur der theolo-
gischen Bildung, sondern der Allgemeinbildung. Das schirfte Philipp Me-
lanchthon seinen Zeitgenossen unermiidlich ein, und ebenso unermiidlich
unternahm er alles, um diesen gebildeten Glauben zu fordern. ,,Gebildeter
Glaube® ist eine treffende Kurzformel fiir ein Hauptanliegen der Reformati-
on. Freilich war nicht der Glaube an sich, den Melanchthon wie Luther als
Vertrauen (fiducia) in Gott definierte, gebildet, sondern der Glaube war von
Bildung begleitet. Der Glaubende konnte und sollte gebildet sein, nicht der
Glaube selbst. Aber diese Bildung, so sah es Melanchthon, sollte auch seinem
Glauben zum Vorteil gereichen.

Die Reformation wurzelte in einer Bildungsbewegung, dem Humanismus,
und sie bewirkte ihrerseits einen Bildungsaufschwung. Sie forderte und for-
derte die universitare Bildung der Pfarrer und trieb den Aufbau eines brei-
ten Bildungswesens voran, das nicht nur Stadt-, sondern auch Bauernkindern
eine Chance bieten sollte und nicht nur Jungen, sondern auch Madchen. Me-
lanchthon war, modern gesprochen, der wichtigste Bildungspolitiker der Re-
formation. Die Umsetzung seiner Ideale sollte freilich Jahrzehnte, nein, Jahr-
hunderte dauern.

Warum bedarf der christliche Glaube der Bildung?

»Wie in einem Sakrarium sind die gottlichen Geheimnisse in Worten einge-
schlossen®, sagte Melanchthon 1523 in einer Rede, die er in Wittenberg hielt.’
Das Christentum ist eine Buchreligion, und der Glaube kommt - wie Paulus
schreibt (Rom 10,17) - aus dem Hoéren. Aus diesem Grund bedarf das Chri-
stentum - mehr als andere Religionen, diesen Vergleich zieht Melanchthon? -
der Bildung.

Philipp Melanchthon, Glaube und Bildung. Texte zum christlichen Humanismus, Stuttgart
1988, 176: ,,vis verborum cognoscenda est, in quibus tamquam in sacrario quodam divina my-
steria recondita sunt.“ Vgl. auch Melanchthon deutsch, hg. von Michael Beyer, Stefan Rhein
und Giinther Wartenberg, Bd. 1, Leipzig 1997, 86.

CR 5, 754 (Brief an den Rat der Stadt Halle, 6. Mai 1545; Regest: Melanchthons Briefwechsel.
Kritische und kommentierte Gesamtausgabe, hg. von Heinz Scheible [MBW], Bd. 4, Stuttgart-
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Der christliche Glaube bedarf der Bildung, aber er verdankt sich nicht der
Bildung. Der Glaube ist fiir Melanchthon ein unverfiigbares Geschenk Gottes.
Bildung ist notwendig, aber nicht heilsnotwendig. Sie ist nicht die Vorausset-
zung der Seligkeit.

Der Verzicht auf Bildung hitte fiir das Christentum schwer wiegende Fol-
gen. Melanchthon blickt zuriick in die Geschichte, zuriick auf die Theologie
des Mittelalters, zuriick auf die Theologie, die er in Tiibingen gehort hatte. Die
scholastische Theologie ist fiir ihn trotz oder gerade wegen ihrer intellektuel-
len Spitzfindigkeiten eine im Grunde ungebildete Theologie.

Beispiele ungebildeter Theologie kannte er aber auch aus seiner Gegenwart,
sogar aus Wittenberg. Melanchthon hatte Karlstadt vor Augen, der mit der
akademischen Existenz gebrochen hatte, und die Taufer, die von vornherein
auf Bildung verzichten zu kdnnen meinten. In Wittenberg dachten in den
zwanziger Jahren auch viele Studenten, sich auf die Theologie stiirzen zu kon-
nen, ohne zuvor eine griindliche Allgemeinbildung erworben zu haben. Bil-
dungsfeindlichkeit grassierte als Folge der Reformation, als Folge eines falsch
verstandenen Luther. Melanchthon jedoch kdmpfte mit aller Energie dagegen
an und erreichte, dafl Reformation und Bildung eine feste und dauerhafte Li-
aison eingingen.

Ohne Bildung wird ein Theologe nach Melanchthons Auffassung mafilos
(»unbescheiden®), nachlassig und waghalsig. Aus einem ungebildeten Glau-
ben folgen Gewissensnot, Kirchenspaltung, Religionsverachtung und Atheis-
mus. Melanchthon bezeichnet deshalb in einer Rede des Jahres 1536 eine un-
gebildete Theologie metaphorisch als die ,,Ilias der Ubel“? Von ungebildeten
Theologen gehen die meisten und die groiten Gefahren aus. Ohne Bildung
verkommt der Glaube (fides) zur Ansicht und Meinung (opinio). Das Licht des
Evangeliums erlischt, wie es im Mittelalter geschehen war. Nun aber, durch
Luther, so hob Melanchthon zeitlebens hervor, ist das Licht des Evangeliums
wieder zum Leuchten gekommen. Nun gilt es - durch Bildung - alles zu tun,
es am Leuchten zu halten.

Welche Bildung braucht der christliche Glaube?

Theologische Bildung und Allgemeinbildung sind fiir Melanchthon gleicher-
maflen wichtig. Die spezielle theologische Bildung muf auf einer soliden All-
gemeinbildung aufbauen.

Melanchthon denkt an Latein, Griechisch, Hebraisch, Rhetorik, Dialektik,
Mathematik, Astronomie, Astrologie, Geschichte, Anthropologie und Ethik.
Er hat die moderne, von Andreas Vesalius begriindete Medizin geférdert, und

Bad Cannstatt 1983, Nr. 3894). Vgl. Heinz Scheible, Melanchthon und die Reformation. For-
schungsbeitrige, Mainz 1996, 99.
3 Melanchthon deutsch, Bd. 1 (s. Anm. 1), 128.
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er hat sich fir Kopernikus gedffnet, obwohl dies den christlichen Glauben vor
neue Herausforderungen stellte. Mit dem Mittelalter hielt Melanchthon an
Aristoteles fest. Er sah und es gab keine Alternative zu ,,dem Philosophen®, er
hat ihn allerdings noch stéirker als das Mittelalter christianisiert und hat ihn
eklektisch mit Gedanken der Stoiker und der Platoniker kombiniert.

Schon 1518, in seiner Wittenberger Antrittsrede, hat Melanchthon auf die
Bedeutung der Geschichte fiir ein modernes Bildungswesen hingewiesen. Die
Geschichte vermittelt die Kenntnis von Exempla. Und das ist wichtig fiir die
Ethik, fiir die Politik und fiir die Religion. Fiir Desinteresse an der Geschichte
hatte Melanchthon tiberhaupt kein Verstindnis: ,Wenn einer so grob ist, dass
er historias nicht achtet, der ist ia gar ein grober unflat, und nicht werd, dass
man ihn vor einen menschen halte.“ Die Reformation hat mit der Tradition
gebrochen, indem sie ihr in der Kirche neben dem Wort Gottes keine Autori-
tat mehr einraumte, aber sie hat nicht mit der Geschichte gebrochen. Im Ge-
genteil: Erstmals wird die Geschichtskenntnis zu einem integralen Bestandteil
der Bildung, auch der religiosen und theologischen Bildung.

Ganz besonders wichtig fiir den gebildeten Glauben war aus Melanchthons
Sicht aber die sprachliche Bildung, denn Gott bedient sich der Sprache, das
Evangelium gelangt in Worten zu uns, und der Glaube entsteht im Héren auf
Gottes Wort. Aber auch aus elementaren padagogischen Griinden hilt Me-
lanchthon im Anschluf8 an Cicero und Quintilian die sprachliche Bildung
fur entscheidend. Er sieht einen Zusammenhang zwischen der Sprache und
dem Denken. Schon 1518 hatte er davon gesprochen.” Indem man Sprachkom-
petenz fordert, entwickelt man das Denken. Wer gezwungen ist, seine Ge-
danken in Worte zu kleiden, wird veranlaf$t, seine Gedanken noch einmal
genau zu durchdenken, sie genau zu strukturieren, alles auf den Begriff zu
bringen. Die Theologie bedarf deshalb der Rhetorik. In Wittenberg reduzierte
Melanchthon die Zahl der Disputationen und fiihrte die Deklamationen neu
ein. Zweimal monatlich wurde an der Universitit eine Rede gehalten. Damit
begann unsere moderne, das universitire Leben bis in die Gegenwart pragen-
de Vortragskultur.

Genauso wichtig wie das Sprechen war Melanchthon aber das Schreiben,
denn der menschliche Geist werde stumpf, wenn er nicht durch Schreiben
angeregt werde.® Die Studenten wurden angehalten, selbst Texte zu verfassen,
prosaische und poetische. Auch das Schreiben schult das Denken und stattet
die angehenden Lehrer und Pfarrer mit den Fahigkeiten aus, die sie fiir ih-
ren Beruf brauchen. Nicht Lesen und Horen, sondern Reden und Schreiben
- Sprachkompetenz - war fiir Melanchthon das entscheidende Bildungsgut,
weil Sprachkompetenz untrennbar mit dem Denk- und Urteilsvermégen zu-
sammen hing. Das hat auch Luther so gesehen und dabei die besonderen

+ CR25,818.

* Melanchthon deutsch, Bd. 1 (s. Anm. 1): ,Sodann verhilft die Sprachkunde, wenn man ein
wenig fortgeschritten ist, dem Geist zu Urteilskraft.”

5 A.a.0, 80.
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Qualititen Melanchthons hervorgehoben, als er einmal erklirte, nur Me-
lanchthon habe die Sache (res) verstanden und kénne sie zugleich treffend in
Worte (verba) fassen. Er selbst jedoch habe die Sache, aber nicht die Worte.
Erasmus billigte Luther zu, die Worte zu haben, aber ohne die Sache. Bei
Karlstadt jedoch meinte er weder die Sache, noch die Worte erkennen zu
konnen (nec res, nec verba).”

Melanchthon hatte als Griechischlehrer in Wittenberg begonnen, er besaf§
von 1525 an jedoch die Freiheit, auch an der theologischen Fakultit zu lehren,
was er auch reichlich und mit Freuden tat. Dennoch schlug sein Herz immer
fir die universitire Grundbildung, denn hier legte er der Theologie die Fun-
damente und hier konnte er die meisten Studenten erreichen und sie am nach-
haltigsten pragen. Einen theologischen Studienabschlufl, den Doktorgrad,
strebte ja nur eine ganz kleine Zahl von Studenten an. Die meisten verliefen
die Universitiat mit dem Magistertitel, dem Examen der philosophischen Fa-
kultat, das auch Melanchthon selbst besaf. Gleichwohl war Magister Philipp
Melanchthon ein hervorragender Theologe und leistete grofle Beitrige zur
Theologie der Reformation® sowie zur Neuordnung des Theologiestudiums an
der Universitiat Wittenberg, wo die alten theologischen Studienordnungen als
Folge der reformatorischen Umwilzungen in den frithen zwanziger Jahren
zusammengebrochen waren. Erst 1533 wurden in Wittenberg wieder - unter
Melanchthons Mitwirkung, aber unter Luthers Vorsitz - theologische Dok-
torpromotionen vollzogen. Unter den vier nach neuen, evangelischen Ord-
nungen Promovierten waren Johannes Bugenhagen und Caspar Cruciger.’

In der Theologie wollte sich Melanchthon auf die Bibelexegese konzentrie-
ren. Die Systematik kniipfte an die Exegese an und bediente sich der Loci-Me-
thode. Dabei ging es darum, aus der Heiligen Schrift selbst die Kriterien ihrer
theologischen Interpretation zu gewinnen. Kein System und keine Summe
sollten geschaffen werden, sondern Hauptpunkte der christlichen Lehre aus
der Schrift selbst erhoben werden. Ferner war Melanchthon die Ethik wichtig
und die Kirchengeschichte. Auch Ansitze zu einer Predigtlehre und Uberle-
gungen zur christlichen Erziehung finden sich bei ihm. Homiletik und Religi-
onspadagogik als eigenstindige Facher gab es aber noch nicht.

Der Glaube braucht Bildung, sagt Melanchthon mit aller Deutlichkeit.
Gleichzeitig erinnerte er aber auch an die Grenzen der Bildung, die Grenzen
der Erkenntnis, gerade im religiésen Bereich. Die Geheimnisse der Gottheit
sollen wir anbeten, nicht erforschen, mahnte er 1521 in aller Eindringlich-
keit.’® Erst im Jenseits, in der ,himmlischen Akademie®, wie er mit Vorlie-
be das ewige Leben bezeichnete, erwartete Melanchthon die Einsicht in die
gottlichen Geheimnisse, insbesondere in die Inkarnations-, Trinitats- und

7 WA.TR 3, 460, Nr. 3619.

® Vgl. Gunter Frank (Hg.), Der Theologe Melanchthon, Stuttgart 2000.

® Vgl. Heinz Scheible, Melanchthon. Eine Biographie, Miinchen 1997, 51-56.

0 Philipp Melanchthon, Loci communes 1521, Lateinisch - Deutsch, iibers. von Horst Georg
Péhlmann, Giitersloh 21997, 18/19.
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Zweinaturenlehre," iiber die sich die scholastischen Theologen des Mittelal-
ters den Kopf zerbrochen hatten.

Braucht die Bildung auch den Glauben?

Melanchthon bejaht dies. Bildung und Glaube sind nicht nur vereinbar, son-
dern der Glaube hilft und unterstiitzt die Bildung oder, melanchthonisch-theo-
logisch korrekter: Gott hilft dem Glaubenden bei seinen Studienanstrengun-
gen. ,,Die Studien der Frommen wird Gott begiinstigen®, sagt Melanchthon'?
unter Berufung auf Mt 6,33: ,Trachtet zuerst nach dem Reich Gottes, so wird
euch das Ubrige alles zufallen.“ In den Loci von 1521 heifit es kurz und biindig:
»Wer Christus hat, hat alles und kann alles.“"*> Auch auf die Stoiker konnte sich
Melanchthon an dieser Stelle ausnahmsweise einmal berufen. Er zitiert einen
stoischen Syllogismus und stimmt ihm zu: ,Alles gehort Gott; die Philoso-
phen aber sind Freunde Gottes; deshalb gehort alles den Philosophen.* Die
Bindung an Gott, den Quell allen Wissens, eréffnet den Glaubenden den Zu-
gang zu Erkenntnis und Wahrheit. Und schliefllich hatte Melanchthon auch
noch einen Spruch aus der Tiibinger Burse in Erinnerung, der dort auf die
Wand geschrieben stand: ,Kirchen gehen seumet nicht, Almosen geben armet
nicht, Unrecht gut faselt nicht.”* Haufig zitierte er ihn noch in den vierziger
Jahren seinen Studenten. Er war einer von nur wenigen positiven Reminiszen-
zen, die Melanchthon zeitlebens mit Tiibingen verband. Der Kirchgang und
die private Andacht machen nicht ,,saumig", das heifit, sie fithren nicht dazu,
daf} schulische und berufliche Verpflichtungen zu kurz kommen, sondern
im Gegenteil, sie férdern den schulischen und beruflichen Erfolg. ,Weisheit
ist eine Gabe Gottes“* schrieb Melanchthon 1554 einem seiner Studenten ins
Stammbuch oder vielmehr in den individuell fiir ihn erstellten Studienplan.
Melanchthon forderte und forderte nicht nur den gebildeten Glauben, son-
dern sozusagen auch eine glaubige Bildung. Unermiidlich leitete er die Stu-
denten zur Praxis pietatis an. Die beiden wichtigsten Punkte waren dabei die
regelmafige Bibellektiire und das regelméflige Gebet. Frommigkeit lernt man,
indem man sie praktiziert, sagte Melanchthon in Anlehnung an den Vorso-
kratiker Anaxagoras, der erklirt hatte: Die Hand ist der Anfang der Weis-

I CR9,1098 (Aufzeichnung, um den 15. April 1560; Regest: MBW [s. Anm. 2], Bd. 8, Stuttgart-
Bad Cannstatt 1995, Nr. 9299).

12 Philipp Melanchthon, Schriften zur Praktischen Theologie, Teil 1: Katechetische Schriften, hg.
von Ferdinand Cohrs, SupplMel 5/1, Leipzig 1915, 373.

B3 Melanchthon, Loci (s. Anm. 10), 244/245.

4 Melanchthon deutsch, Bd.1(s. Anm. 1), 134.

15 CR 24, 539. Vgl. auch CR 24, 528; CR 25, 215 und 268f.; CR 19, 85.

6 CR 8, 385: ,,Est omnino Sapientia donum Dei.” (Studienplan fiir Herzog Johann Friedrich von
Pommern, 10. November 1554; Regest: MBW [s. Anm. 2], Bd. 7, Stuttgart-Bad Cannstatt 1993,
Nr. 7331).

v Melanchthon, Schriften (s. Anm. 12): ,,Pietas pietate discitur.”
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heit.® Alle Fertigkeiten erwirbt man durch Praxis: Malen wird durch Malen
gelernt, Singen durch Singen und Frémmigkeit durch Frommigkeit. Was fiir
das Handwerk gilt, gilt auch fiir den Geist und auch fiir die Religion.

Morgens und abends sollten die Studenten in der Bibel lesen. Morgens und
abends und vor und nach den Mahlzeiten waren Gebete angesagt. Der Gang
zum Gottesdienst am Sonntag war selbstverstindlich. Diese Grundregeln
evangelischer Frommigkeit finden sich in den von Melanchthon formulierten
Ordnungen der Universitit und in zahlreichen Reden, die er iiber Studienan-
gelegenheiten gehalten hat. Konkretisiert werden sie in individuellen Studien-
plénen, die er fiir einzelne, ihm anvertraute Studenten geschrieben hat. Und
exkursartig baute Melanchthon solche Hinweise und Ermahnungen sogar in
seine Vorlesungen ein. Bildung und Frommigkeitsunterweisung gingen bei
ihm stindig Hand in Hand.

Grundsitzlich neu war dies nicht, denn auch die mittelalterliche Universitat,
wie sie Melanchthon in Heidelberg und in Tiibingen kennen gelernt hatte, be-
safd eine religiose Pragung und pflegte kirchliche Rituale. Aber Melanchthon
intensivierte und individualisierte diese fromme Prigung und verinderte
Formen und Inhalte. Ein Vergleich mit anderen Universititsordnungen zeigt,
dafl unter dem Einflu Melanchthons andere, deutlichere, frommere Akzente
gesetzt wurden als andernorts.

Frommigkeit war fiir Melanchthon Ausdruck von Glauben und auch eine
Pflege, die der Glaubende seinem Glauben angedeihen lassen konnte. Da der
Glaube, ein Geschenk Gottes, aus dem Hoéren kommt, waren Bibellektiire und
Predigthéren dem Glauben forderlich. Und da der Glaube ein Geschenk Gottes
war, konnte man Gott im Gebet um den Glauben bitten. Melanchthon glaubte
fest, dafl Gott gebeten werden will und dafi er Gebete erh6ren wiirde.”

Melanchthons Beitrige zu einem gebildeten Glauben

Melanchthon bildete den evangelischen Kirchen ihre Lehrer und Pfarrer
heran, er griindete und gestaltete Schulen und Universititen und er gab den
evangelischen Schulen und Universitaten Lehrbiicher fiir alle Bereiche des da-
maligen Wissens. Auflierdem hat er die evangelischen Obrigkeiten nachhaltig
und nachdriicklich zu Investitionen im Bildungswesen und zu einer angemes-
senen Bezahlung der Lehrer aufgefordert. Daran nimlich erkenne man, wie
es um ein Gemeinwesen bestellt sei.?” Ferner schirfte er den Alten ein, daf} sie
fiir die Jungen lebten und nicht umgekehrt.” Und die Eltern wurden ermahnt,

18 Melanchthon deutsch, Bd. 1 (s. Anm. 1), 79. Das Zitat findet sich bei Plutarch, Moralia, De
fraterno amore 478 E.

¥ Vgl. Martin H. Jung, Frommigkeit und Theologie bei Philipp Melanchthon. Das Gebet im
Leben und in der Lehre des Reformators, Tiibingen 1998.

® Melanchthon, Glaube und Bildung (s. Anm. 1), 215.

2 Scheible, Melanchthon und die Reformation (s. Anm. 2), 99.
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ihre Kinder in die Schule zu schicken.?? Viele Beitrage Melanchthons hatten
Pioniercharakter.

Als erster schrieb Melanchthon ein Lehrbuch der evangelischen Theologie.
Seine 1521 erstmals erschienenen ,Loci communes“ sind seine bekannteste
Veréffentlichung und sind eine allgemein anerkannte Pionierleistung fiir ei-
nen gebildeten Glauben. Sie bieten neue Inhalte nach einer neuen Methode
und wollen zugleich die Studenten zur eigenstindigen theologischen Arbeit
anleiten. Mit diesem Werk fand Melanchthon viele Nachahmer, sowohl was
die Methode als auch was den Titel anbelangt. Wenig bekannt ist die Tatsache,
dafl auch dieses Lehrbuch Anweisungen zur Frommigkeitspraxis enthielt. 1521
forderte Melanchthon dazu auf, die Geheimnisse der Gottheit nicht zu erfor-
schen, sondern sie anzubeten. Letzteres, meist iiberlesen, war ernst gemeint.
Melanchthon forderte seine Leser dazu auf zu beten. Spéter hat er in seine Loci
eine ausfiihrliche Gebetslehre integriert und mehrere Gebete als Beispiele fiir
rechtes Beten in sie aufgenommen. Und auch der Umgang mit dem Leid und
die Frage nach den Quellen des Trostes werden — auf dem Hintergrund eige-
ner, personlicher Leid- und Trosterfahrungen - thematisiert.

Als erster gestaltete Melanchthon einen evangelischen Katechismus. Ge-
meinhin 1}t man die Geschichte des evangelischen Katechismus mit einem
Werk von Andreas Althamer beginnen, das auch diesen Titel trug.” Ferdinand
Cohrs jedoch hat schon 1915 darauf hingewiesen, dafl ein Werk Melanchthons
als ,erste[r] evangelische[r] Katechismus“** anzusehen ist, nimlich das 1523,
zundchst lateinisch, entstandene ,,Handtbiichlein, wie man die kinder zu der
geschrifft vnd lere halten sol“* Das Werk enthilt die katechetischen Haupt-
stiicke, allerdings ohne Erklarungen, daneben wichtige Bibeltexte, kunstvolle
Gebete und antike Weisheitsspriiche. Man konnte die Geschichte des evange-
lischen Katechismus jedoch auch mit Luthers ,,Kurzen Form der Zehn Gebo-
te, ... des Glaubens, ... des Vaterunsers” von 1520 und seinem ,,Betbiichlein®
von 1522 beginnen lassen.”® Die Frage, ob Melanchthon der erste war oder
nicht, hangt also davon ab, wie man einen evangelischen Katechismus defi-
niert. Unstrittig ist jedoch, daff Melanchthon frithe und zahlreiche Beitrige
zur Entwicklung des evangelischen Katechismus geleistet hat, die vielfach re-
zipiert wurden und auf viele andere Theologen anregend gewirkt haben. Im
Laufe der Zeit wurden Melanchthons Beitrige allerdings durch Luthers 1529
entstandene Katechismen iiberlagert und verdrangt, nicht zuletzt weil Luthers
Werke 1580 durch ihre Aufnahme in das Konkordienbuch in den Rang von
Bekenntnissen erhoben wurden.

2 Melanchthons Werke in Auswahl, hg. von Robert Stupperich, Bd. 1, Giitersloh ?1983, 265f.
(Unterricht der Visitatorn, 1528).

2 So zuletzt Hans-Jiirgen Fraas, Art. Katechismus, I'V. Evangelische Katechismen, in: RGG* 4,
Tiibingen 2001, 864-866, hier 864.

* Melanchthon, Schriften (s. Anm. 12), LVI. Vgl. auch a.a. O, VIIL

% A.a.0,CXXVIL

% Vgl. Martin Brecht, Martin Luther, Bd. 2, Stuttgart 1986, 267.
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Als erster schuf Melanchthon ein evangelisches Spruchbuch. Im Jahre 1527
verdffentlichte er ,,Etliche Spriiche, darin das ganze christliche Leben gefasset
ist.“” Die Reformation wollte die Menschen mit der Bibel bekannt machen.
Dem diente Luthers Ubersetzung. Doch der Bibelverbreitung waren im Re-
formationszeitalter noch Grenzen gesetzt. Nur wenige Menschen konnten
lesen, und nur wenige Menschen konnten sich teure Vollbibeln leisten. Die
Bibelverbreitung begann im Protestantismus im Grunde erst im 18. Jahrhun-
dert und erreichte ihr Ziel erst im 19. Jahrhundert. Spruchbiicher, wie sie bis
vor einigen Jahren auch im Schul- und Konfirmandenunterricht noch im
Gebrauch waren, schufen Abhilfe. Sie machten die Menschen mit wichtigen
Bibelworten bekannt. Auch in Kirchenordnungen der Reformationszeit, zum
Beispiel Wiirttembergs und der Kurpfalz, waren Sammlungen von Bibelsprii-
chen enthalten. Im Pietismus fand die evangelische Spruchfrémmigkeit dann
einen grofien Aufschwung, gipfelnd in den bis heute geschitzten Herrnhuter
Losungen. Die Zusammenhénge und die Rolle Melanchthons bediirften einer
naheren Untersuchung.

Melanchthons Spruchbuch bot 68 Bibelspriiche, 22 aus dem Alten und 46 aus
dem Neuen Testament. Sie waren thematisch geordnet nach folgenden Stich-
worten und Themenbereichen: Siinde, Glaube, Gebet, alltigliches Leben, gute
Werke, Ehe. Beigefiigt hat Melanchthon den Bibelworten eigene kurze sum-
marische Erlauterungen. Das Werk wurde mindestens elfmal gedruckt, nicht
nur in Wittenberg, sondern auch in Niirnberg, Magdeburg, Frankfurt, Lemgo,
Liibeck und Hamburg, haufig als Teil von Sammelwerken. Die Anregung zu
seinem Werk hatte Melanchthon maoglicherweise von Luther empfangen, der
1526 in der Vorrede zur Deutschen Messe den spielerischen Einsatz von Bibel-
spriichen in der hauslichen religiosen Unterweisung der Kinder vorgeschlagen
hatte, nach einer sortierenden Methode, wie man Latein zu lernen pflegte.

Als erster verfaite Melanchthon eine Laiendogmatik, ein nicht fiir Theo-
logen, nicht fiir Akademiker, sondern fiir ein breiteres theologisch interes-
siertes Publikum gedachtes Lehrbuch der Theologie. Das 1553 unter dem Titel
»~Heubtartikel christlicher Lere” erschienene Werk? wird gerne als deutsche
Ausgabe von Melanchthons Loci bezeichnet, doch es-handelt sich nicht um
eine Ubersetzung der Loci, sondern um ein eigenstindiges, von Melanchthon
neu konzipiertes und von vornherein in deutscher Sprache abgefafites Werk.

Die Laiendogmatik bietet evangelische Lehre in einer Gestalt, welche die
Leser zur Betrachtung anleitet. Der auffallende standige Rekurs auf die Schrift
zeigt, dafl Melanchthon nicht mit Lesern rechnete, die nebenher eine Bibel
benutzten. Jeder Artikel beginnt mit einer Definition. Dann folgen lingere Er-
klarungen. Melanchthon schopft aus der Bibel, aber auch aus der Geschichte
und aus den Werken theologischer Autorititen. Polemische Auseinanderset-

7 A.a.0, 61-73.

% Heubtartikel christlicher Lere. Melanchthons deutsche Fassung seiner Loci theologici. Nach
dem Autograph und dem Originaldruck von 1553, hg. von Ralf Jenett und Johannes Schilling,
Leipzig 2002.



158 Martin H. Jung

zungen finden sich mit Andreas Osiander, Thomas Miintzer, den Taufern und
dem Trienter Konzil. Die ,Hauptartikel“ wurden letztmals 1558 gedruckt.
1555 hat Melanchthon erklirt, dieses Werk sei ,,besser” (melior) als seine latei-
nischen Loci.” Offenbar hatte er selbst grofies Gefallen an der in diesem Buch
gebotenen betont biblischen Lehrentfaltung. Man kénnte das lange vergessene
Werk, auf das Johannes Schilling mit seiner Edition neu aufmerksam gemacht
hat, auch als theologisches Testament Melanchthons ansehen und ihm des-
halb mehr Gewicht beilegen als seinen spiten lateinischen Schriften.

Bemerkenswert ist, dafl Melanchthon seine Laiendogmatik einer Frau ge-
widmet hat, Anna Camerarius, der Frau seines langjahrigen Freundes Joachim
Camerarius. Melanchthon war der erste und blieb fiir lange Zeit der einzige,
der ein theologisches Lehrbuch einer Frau widmete. Eine Parallele gibt es erst
1655, als der niederlindische Theologe Gisbert Voetius eine Sammlung von
Dissertationen Anna Maria van Schurman widmete, einer inoffiziellen Stu-
dentin, die hinter einem Vorhang, fiir die Studenten unsichtbar, seinen Vor-
lesungen folgte. Frauen waren ja zum Universitatsstudium nicht zugelassen.
Doch eine Sammlung von Dissertationen ist kein Lehrbuch der Theologie.

Anna Camerarius war eine hoch gebildete Frau, die von Melanchthon sehr
geschitzt wurde. Indem ihr Melanchthon ein theologisches Werk widmet,
macht er sie bekannt und dokumentiert damit offentlich, daf} es unter den
Frauen Gebildete gibt. Melanchthon hatte mehrfach Umgang mit hochgebil-
deten Frauen. Besonders hervorzuheben ist seine Begegnung mit der altglau-
bigen Klosterhumanistin Caritas Pirckheimer in Niirnberg im Jahre 15253
Luther hielt bekanntlich, unter Berufung auf Aristoteles, Frauen nicht einer
hoheren Bildung fiir fahig. Melanchthon sah das offenbar mit anderen Augen.
Bei ihm finden sich, anders als bei Luther, auch keinerlei despektierliche Aus-
sagen iiber Frauen.

Pionierhaft waren ferner Melanchthons Bemiithungen um den Aufbau neu-
er Formen der Studienbegleitung sowie um die Gestaltung einer neuen Weise
der Heiligenverehrung.

In Wittenberg, das durch die Reformation zur bedeutendsten Universitats-
stadt Deutschlands wenn nicht Europas geworden war, studierten bis zu 2000
Studenten. Der einzelne drohte in der Masse unterzugehen. Melanchthon hielt
eine individuelle Betreuung fiir notwendig, zumal in der Folge von Humanis-
mus und Reformation das Bursenwesen des Mittelalters in Abgang gekommen
war. Melanchthon selbst hatte als Student noch in einer Burse gelebt, wo jeder
individuell betreut wurde und in eine religios gepragte Lebensgemeinschaft
integriert war. In Wittenberg wollte Melanchthon jeden Studenten einem Pra-
zeptor unterstellen. Diese Idee hat er schon 1522 entwickelt, ohne Resonanz
zu finden, und spiter in die von ihm verfafiten Universititsordnungen hin-

» CR8, 607 (an David Chytraeus, 14. November 1555; Regest: MBW [s. Anm. 2], Bd. 7, Stuttgart-
Bad Cannstatt 1993, Nr. 7636).
% Vgl. Martin H. Jung, Philipp Melanchthon und seine Zeit, G6ttingen 2010, 40-43.



Philipp Melanchthon - Gebildeter Glaube 159

eingeschrieben, ohne das Gewollte wirklich zu erreichen. Er selbst jedoch hat
diese individuelle Betreuung zeitlebens intensiv praktiziert. Unzihligen war
er Mentor, ja viterlicher Erzieher. Die Studenten, die nach Wittenberg kamen
und bei Melanchthon das Grundstudium absolvierten, waren ja haufig noch
sehr jung, beinahe noch Kinder. Neue institutionalisierte Betreuungsformen
entstanden, ebenfalls unter Melanchthons Beteiligung, in Tibingen und in
Marburg, wo mit dem Evangelischen Stift bzw. dem Collegium Philippinum
- nicht nach Melanchthon, sondern nach Philipp von Hessen benannt - sowie
in Verbindung mit landesherrlichen Stipendien Bursen neuen Stils errichtet
wurden. Doch nur eine Minderheit kam in den Genuf dieser Einrichtungen.

»vom Heiligendienst wird von den Unseren also gelehret, daff man der Hei-
ligen gedenken soll, auf dal wir unsern Glauben stéirken, so wir sehen, wie
ihnen Gnad widerfahren, auch wie ihnen durch Glauben geholfen ist; dar-
zu, dafl man Exempel nehme von ihren guten Werken, ein jeder nach sei-
nem Beruf®. Dieser Grundsatz findet sich im von Melanchthon formulierten
Augsburger Bekenntnis in Artikel 21 Wenig bekannt ist die Tatsache, dafl
sich Melanchthon als einer von wenigen Reformatoren auch jahrelang darum
bemiiht hat, diese neue, evangelisch akzeptable Form der Heiligenverehrung
zu gestalten und sie sowohl in die evangelische Frommigkeitspraxis zu inte-
grieren als auch fiir die universitire Bildungsarbeit nutzbar zu machen. Sein
Ansatz dabei war das Tagesgedichtnis.

Die Tage hatten zu Melanchthons Zeit noch Namen. Die einzelnen Tage
trugen die Namen von Heiligen, und Briefe und andere Schriftstiicke wurden
in der Regel unter Verwendung der Namen des Tagesheiligen datiert. Der 11.
November war nicht der 11. November, sondern der Martinstag. Die Mehr-
zahl der Heiligen, die den Tagen ihre Namen gaben, waren aus evangelischer
Sicht aber nicht mehr tragbar. Das mittelalterlich-katholische Heiligengeden-
ken konnte nicht fortgesetzt werden. Akzeptabel waren Heilige als Vorbilder
im Glauben und Handeln, nicht aber als Wundertiter. Aufierdem sollte ihrer
gedacht werden, indem man sich ihrer Worte und Taten erinnerte, nicht aber,
indem man sie als Mittler anrief oder gar zu ihnen betete.

Melanchthon verband das Heiligengedenken mit der Geschichtsvergegen-
wirtigung. Morgens blickte er nach Gebet und Bibellektiire in den Kalender
und erinnerte sich an Namen und Ereignisse aus der allgemeinen sowie aus
der Kirchengeschichte und aus der eigenen Biographie, die sich mit diesem
Tag verbanden. Er besann sich auf Gottes Handeln in der Geschichte und
Gottes Bewahrung und Vorsehung. Daraus gewann er Zuversicht fiir die an-
stehenden Tagesaufgaben.*

* Die Bekenntnisschriften der evangelisch-lutherischen Kirche, Gottingen 71976, 83b.

2 Vgl. Martin H. Jung, Evangelisches Historien- und Heiligengedenken bei Melanchthon und
seinen Schillern. Zum Sitz im Leben und zur Geschichte der protestantischen Namenkalen-
der, in: Melanchthonbild und Melanchthonrezeption in der Lutherischen Orthodoxie und im
Pietismus, hg. von Udo Strdter, Wittenberg 1999, 49-80.
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Ein Beispiel: Am 11. November, irgendwann in den vierziger Jahren, erin-
nerte Melanchthon seine Studenten an den Heiligen Martin und sagte: ,Ihr
wiflt, dafl in dieser Woche das Gedichtnis des Bischofs Martin gefeiert wird.
Sein Name ist berithmt. Ihr miiflt wissen, wer er war und was er getan hat.
Denn es ist niitzlich, die Geschichte der Kirche zu kennen.“ Melanchthon er-
lauterte den Brauch, am Martinstag Wein und Most zu trinken und zu ver-
schenken, und verwies auf die Martin zugeschriebene ,einzigartige Freigebig-
keit“ (singularis liberalitas). Dann erklirte er die Situation im 4. Jahrhundert,
schilderte einige Stationen aus dem Leben des Heiligen und hob einen Punkt
hervor: ,Felsenfest hat er die Wahrheit gegen das arianische Gift verteidigt*
(Constantissime defendit veritatem contra venenum Arianorum). Martins
bestandiger Kampf fiir die Wahrheit und gegen die Arianer wird von Me-
lanchthon sogleich verallgemeinert, wenn er sagt: ,,Das sol man sonderlich
mercken in historiis Sanctorum®, was sie lehrten, wofiir sie einstanden und
auf welche Weise sie die Wahrheit des Bekenntnisses verteidigt haben® (quid
docuerint et praestiterint; quomodo defenderint veritatis confessionem). Hei-
lige sind aus protestantischer Sicht nicht Wundertiter, sondern Lehrer und
Wahrheitszeugen. Die Betrachtung der genauen Zeitumstinde schliefit Me-
lanchthon mit dem Gedanken, hier konne man deutlich erkennen, daf Gott
seine Kirche bewahre ,wie ein armes elendes schifflein® zwischen groflen
Wellen (inter maximos fluctus), und zwar nicht aufgrund menschlicher Rat-
schliisse und Krifte, sondern um Christi willen.®

Was Melanchthon privat praktizierte, legte er auch seinen Schiilern und
Studenten nahe, und er war auf der Suche nach jemandem, der einen evange-
lischen Kalender gestalten konnte. Hermann Bonnus und Paul Eber setzten
diese Idee erstmals in die Tat um, fanden mit ihren Werken aber keine grofle
Resonanz. Ein evangelischer Kalender konnte sich im 16. Jahrhundert ebenso
wenig etablieren wie andere neue Formen der Heiligenverehrung. Erst im 19.
Jahrhundert wurden neue Versuche unternommen, und als Ergebnis haben
wir heute Pfarramtskalender und Losungsbiichlein, die geschichtliche Ereig-
nisse und Gestalten in Erinnerung rufen und dazu einladen, ihre Erinnerung
mit der téglichen Andachtspraxis zu verbinden. Keiner, der diese Hilfsmittel
eines gebildeten Glaubens heute benutzt, denkt dabei jedoch an Melanchthon.

Impulse Melanchthons fiir die Gegenwart

Erstaunlich viel von dem, was Melanchthon gesagt und geschrieben hat, ist
von unmittelbarer Relevanz fiir die Gegenwart.

Fiir die Bildung im allgemeinen kénnten Melanchthons Aufforderungen, der
Bildung erste Prioritit einzurdumen und die Lehrer angemessen zu entlohnen,
sowie seine Mahnung an die Alteren zu bedenken, da88 sie fiir die Jungen lebten

¥ CR 25, 814-818.
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und nicht umgekehrt, geradezu fiir heute bestimmt sein. Auch in der Gegen-
wart erkennt man an den Bildungsanstrengungen, wie es um eine Gesellschaft
bestellt ist. Unvermindert aktuell ist auch der von Melanchthon betonte Zusam-
menhang von Sprechen und Denken. Wir leben in einer Kultur des stindigen
Horens, in der in vielen Familien nur noch wenig gesprochen wird. Auch in
groflen Klassen und iiberfiillten Hérsalen sprechen Schiiler und Studenten zu
wenig. Und sie {iben sich auch weniger denn je im eigenstindigen Schreiben.
Mit der Zahl der Priifungen wichst die Zahl der Klausuren, in denen nur Wis-
sen abgefragt wird, und die Seminar- oder Hausarbeiten, die dem Bildungser-
werb ungleich forderlicher sind, verlieren an Gewicht. Aber nur durch eigenes
Sprechen und eigenes Schreiben wird die Geisteskraft entwickelt, so ist mit Me-
lanchthon auch heute zu betonen. Ferner gilt mehr denn je auch der Grundsatz:
Weniger ist mehr. Schiiler und Studenten miissen exemplarisch lernen und sie
miissen zu lernen lernen - wie es Melanchthon gefordert und praktiziert hat.
Reduktion und Elementarisierung sind angesagt angesichts verkiirzter Schul-
und Studienzeiten und iberfiillter Curricula. Bildung darf nicht nur Wissens-
vermittlung, sondern muf3 Persénlichkeitsbildung sein. Dazu bedarf es Schul-
und Universitétslehrer, die mit Engagement lehren und sich um die einzelnen
bemiihen, wie es Melanchthon getan hat. Melanchthon erweckte unter seinen
zahllosen Schiilern Begeisterung nicht durch charismatisches Auftreten, nicht
durch wortgewaltiges Reden, nicht durch akrobatisches Denken, sondern durch
die Einfachheit und Klarheit seines Argumentierens und Sprechens und durch
die iiberzeugende Einheit von Leben und Lehre, die er reprasentierte.

Im speziellen Bereich der theologischen Bildung gelten alle diese grundsitz-
lichen Dinge ebenfalls, und dariiber hinaus muf mit Melanchthon an die hohe
Relevanz der sprachlichen Bildung gerade fiir die Theologie erinnert werden,
eine sprachliche Bildung, die sich nicht erschopft im Erlernen der drei fiir die
Theologie relevanten antiken Sprachen. Dariiber hinaus stellt Melanchthon
Anfragen an die gegenwirtige evangelische Dogmatik, die sich lingst nicht
mehr, wie Melanchthon, um die Bibel bemiiht und die lingst nicht mehr, wie
Melanchthon, den Studenten zutraut, eigenstindig systematisch zu denken.
Mit Melanchthon ist auch zu betonen, daf fiir die Theologie die Geschichte
wichtig ist. Im evangelischen Religionsunterricht und in der evangelischen
Predigt spielt die geschichtliche Dimension des Glaubens kaum eine Rolle.
Und schliefilich ist in Anlehnung an Melanchthon zu fragen, ob es richtig ist,
dafd ausgerechnet die Theologie Theorie und Praxis strenger trennt als alle an-
deren Wissenschaften. Die Musikwissenschaftler machen auch selbst Musik
und die Sportwissenschaftler treiben auch selbst Sport — ganz elementar und
praktisch. Aber angehende Religionslehrer und angehende Pfarrer werden in
einem praxisfreien Raum ausgebildet. Im Studium wird der personliche Glau-
be nicht thematisiert, und spirituelle Kompetenz wird nicht vermittelt. Kann
das so bleiben in einer Zeit, in der von Pfarrern und Religionslehrern mehr
denn je spirituelle Kompetenz erwartet wird? Fiir Melanchthon waren theolo-
gische Bildung und spirituelle Praxis untrennbar.
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Melanchthon gibt Impulse und stellt Fragen. Seine eigenen Modelle und
Antworten konnen allerdings nicht ohne weiteres in das 21. Jahrhundert und
in eine Zeit iibertragen werden, in der nicht mehr religiése Uniformitit, son-
dern Religionspluralismus die Wirklichkeit des Lebens bestimmt. Wir sind
gehalten, eigene Antworten zu finden und eigene Modelle zu entwickeln.

Alle grofien Reformatoren forderten einen gebildeten Glauben. In dieser
Hinsicht ist Melanchthon nicht einzigartig. Aber Melanchthon hat mehr als
alle anderen dazu beigetragen, dem gebildeten Glauben Bahn zu brechen.
Deshalb wurde ihm, noch nicht zu Lebzeiten, aber bald nach seinem Tod der
Titel Praeceptor Germaniae beigelegt. Der Lehrer Deutschlands war nach all-
gemeiner Ansicht in erster Linie ein Praeceptor artium, ein Lehrer der Ar-
tes liberales, der Freien Kiinste, stand also fiir die Allgemeinbildung. Beim
Melanchthonjubildaum 1997 hat man Melanchthons Bedeutung in doppelter
Hinsicht erweitert. Erkannt wurden die europiischen Dimensionen seines
Wirkens und nachhaltig gewiirdigt wurden seine Beitrage zur Theologie. Der
Praeceptor Germaniae war in Wirklichkeit ein Praeceptor Europae und dabei
auch ein Praeceptor theologiae. Das war die wesentliche Erkenntnis der Fei-
ern und Symposien zu seinem 500. Geburtstag. Um Melanchthon gerecht zu
werden, ist jedoch noch eine dritte Erweiterung notig: Melanchthon war auch
in unvergleichlicher Weise Praeceptor pietatis. Wie kein anderer hat er sich
gerade im Rahmen des Lehrbetriebs an der Universitit, aber auch in vielfil-
tiger Weise dariiber hinaus, um die Pflege und Gestaltung der evangelischen
Frommigkeit bemiiht.

Professor Dr. Martin H. Jung, Grofle Rosenstrafie 34, 49074 Osnabriick;
E-Mail: jungmartinh@web.de



Philipp Melanchthon -
Humanismus und evangelische Theologie

Martin Luthers ,,socius laboris in theologia“ und ,,organum in literis tantum™

Von Michael Beyer

Helmar Junghans in memoriam,
der am 19. Oktober 2011 80 Jahre alt geworden wire

1. Melanchthon ,,zwischen“ Humanismus und evangelischer Theologie?

Wilhelm Maurers gelehrte Studie ,, Der junge Melanchthon zwischen Humanis-
mus und Reformation®ist inzwischen iiber 40 Jahre alt. Und sie wird wegen ihres
Materialreichtums und ihrer detailliert erforschten und geschickt verkniipften
geistesgeschichtlichen Beziige auch auf lingere Sicht unersetzbar bleiben. Thre
beiden sich anscheinend vom Ansatz her ausschlieSenden grofien Themenberei-
che, die mit dem Untertitel ,,zwischen Humanismus und Theologie“ von Maurer
deutlich benannt worden waren, fanden ihre Entsprechung in den Titeln der
Teilbande ,,Der Humanist“ (1967) und ,,Der Theologe“ (1969). Seinem Ansatz
treu bleibend zeichnete Maurer Melanchthon am Ende seines Werkes als einen
»fromme[n] evangelische[n] Christen und christliche[n] Humaniste[n], der von
Schrift und Tradition her theologisch zu denken gewohnt war®. Aber ,seinen
Weg" sei er ,nicht eigentlich als Theologe® gegangen. Denn ein Theologe sei nur
derjenige, ,,der in selbstindiger Entscheidung die Wahrheit bekennt und durch-
ficht“. Melanchthon aber habe weder gefochten noch entschieden, sondern habe
die Entscheidungen anderer gesammelt und zur Synthese gebracht. Aus dem
Mann ,zwischen Humanismus und Reformation“ wird zwar ein ,frommer
evangelischer Christ und christlicher Humanist®, doch seinen ,,Platz auch in
der Theologiegeschichte des Protestantismus® behaupte er als ,,Prazeptor, der
»nur soweit er das sein kann, auch Theologe“ ist.”

" Uberarbeitete und erweiterte Fassung eines Vortrages, der am 25. September 2010 in Wittenberg
auf dem Seminar der Luther-Gesellschaft in Kooperation mit der Stiftung Luthergedenkstitten
»Glaube und Bildung: Impulse Philipp Melanchthons fiir die Gegenwart” gehalten wurde. Zu den
beiden lateinischen Zitaten im Untertitel vgl. unten Anm. 6. - Abkiirzungen: StA = Studienaus-
gabe ~ Martin Luther, hg. von Hans-Ulrich Delius, 6 Bde., Berlin 1979-1999; LDStA = Martin Lu-
ther. Lateinisch-Deutsche Studienausgabe, hg. von Wilfried Hirleu.a., 3 Bde., Leipzig 2006-2009.
Zum Gebrauch dieses Begriffs zur Kennzeichnung Melanchthons, der fiir Maurer gerade den
Unterschied zum ,Theologen® markiert vgl. die Studie von Theodor Mahimann, Die Bezeich-
nung Melanchthons als Praeceptor Germaniae auf ihre Herkunft gepriift: auch ein Beitrag
zum Melanchthon-Jahr, in: Melanchthonbild und Melanchthonrezeption in der Lutherischen
Orthodoxie und im Pietismus, hg. von Udo Strdter. Wittenberg 1999, 135-232, der auch Mau-
rers ambivalente Benutzung des Begriffs auflistet (a.a. O., 137 mit 178, Anm. 23).

Wilhelm Maurer, Der junge Melanchthon zwischen Humanismus und Theologie. Sonderaus-
gabe beider Teilbinde, Gottingen 1996, Bd. 2, 511.

~
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Maurer dachte natiirlich an keinen Geringeren als an Martin Luther, der
firr ihn den Gegenentwurf zu seinem Melanchthonbild geradezu verkérperte:
an die feste Haltung des Professors in der Monchskutte in der kirchenpoli-
tisch brisanten Ablafifrage, an sein auch akustisch lautes Beharren gegeniiber
dem Kardinal Cajetan am Rande des Augsburger Reichstags 1518; er dachte
an den Luther, der Johannes Eck 1519 in Leipzig auf der Disputation sehenden
Auges in die aufgestellten Messer des Haresievorwurfes gelaufen war, an den
Widerrufsverweigerer und Bullenverbrenner vor dem Wittenberger Elstertor
1520 und an den Bekenner vor Kaiser und Reich in Worms. Diese Reihe von
Luthers ,Helden“Taten - unsterblich gemacht z. B. durch eine bereits im 16.
Jahrhundert beginnende lange Tradition in der Bildenden Kunst, die ihren
Hohepunkt gefunden haben diirfte in der Historienmalerei und Denkmals-
gestaltung des 19. Jahrhunderts® - liele sich fortsetzen iiber Wittenberger
Bewegung und Bauernkrieg bis hin zu den Schmalkaldischen Artikeln und
Luthers heftigen Spatschriften gegen Rom. Und sehr wahrscheinlich diirfte
dieses kdmpferische Theologenbild, an dem Melanchthon gemessen wurde,
auch verbunden gewesen sein mit Maurers eigenen Erfahrungen aus dem
Kirchenkampf, den er auf Seiten der Bekennenden Kirche mit persénlichen
Nachteilen im Blick auf eine akademische Karriere ,durchgefochten® hatte.*
Wie gesagt, Maurers Werk ist vor einem halben Jahrhundert entstanden und
stellt damit nicht den letzten Stand der Forschung dar, aber es konturiert ein
Problem, das die Wirkungsgeschichte Melanchthons bis in die Gegenwart
mehr oder weniger latent begleitet, in wiinschenswerter Klarheit.®

Uber Melanchthon und sein Werk nachzudenken, ist nicht gut moglich,
ohne Martin Luther einzubeziehen. Dafiir, dafl der jiingere dabei meist in den
Schatten des élteren Reformators gerit, lassen sich viele Griinde anfithren. Der
schwerwiegendste diirfte neben der performativen Prasenz Luthers in heiklen
Situationen seines Lebens im Zauber des Anfangs liegen. Als Melanchthon
nach Wittenberg kam, war das, was spiter ,Reformation“ genannt wurde,
bereits im Gange, wenn auch mit durchaus offenem Ausgang. In dieses Offe-
ne ist Melanchthon eingetreten und hat es mitgestaltet, nicht allein, sondern

3 S. Volkmar Joestel | Jutta Strehle, Luthers Bild und Lutherbilder. Ein Rundgang durch die Wir-
kungsgeschichte. Wittenberg 2003.

* Vgl. Harry Oelke, Art. Maurer, Wilhelm, in: RGG* 5, Tiibingen 2002, 924.

*> Vgl. die ausgewogenen Darstellungen mit einer Vielzahl von differenzierten Hinweisen auf
Nihe, Unterschiede, Gemeinsamkeiten und Differenzen zwischen Melanchthon und Luther
bei Bernhard Lohse, Philipp Melanchthon in seinen Beziehungen zu Luther, in: Leben und
Werk Martin Luthers von 1526 bis 1546, hg. von Helmar Junghans, Berlin/Géttingen 1983,
404-418. 860-863; Walther Eisinger, Melanchthon und Luther: der Kimpfer und der Ver-
mittler, in: ders., ,... und féllt deswegen auch in Gottes Sprache®. Beitrige zu Johann Peter
Hebel, Philipp Melanchthon, zu Homiletik und Religionspadagogik sowie ausgewihlte Pre-
digten, hg. von Johann Anselm Steiger, Heidelberg 2001, 97-117; Christian Peters, Luther und
Melanchthon, in: Luther Handbuch, hg. von Albrecht Beutel, Tiibingen *2010, 161-168, mit
Hinweise auf die einschldgigen Arbeiten von Erwin Miilhaupt, Martin Brecht, Wilhelm H.
Neuser und Heinz Scheible; neuerdings Gerhard Miiller, Philipp Melanchthon (1497-1560)
und Martin Luther (1483-1546). Ein Vergleich, in: KuD 56 (2010), 166-181.
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mit Luther und vielen anderen Reformatoren. Aber Luther hat spiter allein
von Melanchthon sinngemif gesagt, Gott selbst habe ihm diesen Mann als
Gefihrten in der theologischen Arbeit zur Seite gestellt.* Die beiden Manner
waren iiber fast dreiflig Jahre hinweg in einer sehr engen Arbeitsgemeinschaft
verbunden und brachten in diese ihre Stirken entsprechend ihrer Begabung
arbeitsteilig ein und wuflten das auch, wie wir noch sehen werden. Deshalb
kann man davon ausgehen, dafl der Uberlebende die gemeinsame Arbeit
unter einer Bedingung hitte relativ ruhig fortsetzen kénnen, der Bedingung
namlich, daf sich die dufleren Verhiltnisse nicht grundsitzlich dnderten. Trat
dies aber ein - und es trat ein -, dann waren die Probleme geradezu vorpro-
grammiert. Melanchthon hatte nicht nur das Schicksal, bei Luthers Anfiangen
nicht dabei gewesen zu sein, sondern auch das Problem, nach Luthers Ende
- und dazu unter duflerst widrigen Zeitumstinden - das gemeinsame Erbe
wahren zu miissen. Jakob Heerbrand hat in seiner Tiibinger Gedéchtnisrede
auf Melanchthon die beiden Hauptkampfplitze umrissen, auf denen sich be-
reits zu Lebzeiten Luthers einige der spiteren Kontrahenten Melanchthons auf
dessen Kosten tummelten: das Abendmahl und der freie Wille.”

¢ Vgl. WA 54, 182,4-8; neu ediert durch Helmar Junghans in StA 5, 630,18-22; hier nach LDStA
3, 496,34-498,3 / 497,41-499,5: ,,Im selben Jahr [1518] war Magister Philipp Melanchthon von
Fiirst Friedrich hierher berufen worden, um Griechisch zu lehren, zweifellos deshalb, damit
ich einen Gefiahrten fiir die Arbeit in der Theologie [socium laboris in theologia] haben sollte.
Denn was Gott der Herr durch dieses Werkzeug [hoc organum] nicht nur in der Wissenschaft
iiberhaupt [in literis tantum], sondern in der Theologie gewirkt hat, beweisen sattsam seine
Werke, auch wenn der Satan und sein ganzes Gefolge dariiber ziirnt.

7 Jakob Heerbrand, Gedichtnisrede auf Melanchthon (Oratio funebris in obitum incompa-
rabilis viri domini Philippi Melanthonis, 1560), iibers. von Gerhard Weng in: Melanchthon
Deutsch, hg. von Michael Beyer u.a., Bd. 1, Leipzig 1997, 33 (vgl. CR 10, 310): ,,Obwohl er ein so
bedeutender Mann und mit so hervorragenden Eigenschaften begabt war, konnte er trotzdem
nicht vor den Krankungen bestimmter Verleumder sicher sein. Das ist auch nicht so sehr
verwunderlich, da der Neid immer der Begleiter der Tiichtigkeit ist. Sie wuflten, daBl diese Be-
schuldigungen Beifall fanden, da die gemeine Masse meistens die Oberen haflt und sich iiber
deren Diffamierung freut. Nachdem einige Schriften erschienen waren, streuten sie deshalb
bestimmte Geriichte iiber geschonte dogmatische Einigungen aus, die durch Abmachungen,
durch geheimes Einverstindnis und Konspiration mit den Gegnern iiber eine Anderung der
Lehre und der kirchlichen Riten geschlossen worden seien. Sie hatten Vermutungen und ein
hier und dort umherschweifendes Geschwitz aufgegriffen, mit denen sie den vortrefflichen
Mann vor der ganzen Kirche in erbarmlichster Weise blo8stellten, herabwiirdigten und das
Herz des tiefgldubigen Mannes, der den Frieden, die Eintracht und die 6ffentliche Ruhe lieb-
te, marterten. Dies war das Bitterste, was ihm in seinem Leben zustofen konnte. Denn die
Vorwiirfe und die Undankbarkeit der Freunde und Schiiler ist viel schwerwiegender als die
der Feinde und iiberbieten sie in der Grof3e des erlittenen Schmerzes bei weitem. Aber es wire
nicht anstindig noch angemessen, diese Hindel und Vorfille zu erortern. Denn ich nahm an
keinen Untersuchungen teil, und ihre historische Darstellung liegt 6ffentlich vor. Ich verweise
auf diese Schriften alle, die diese Vorfille kennenlernen wollen. Sie sollten weder zum gegen-
wirtigen Zeitpunkt erortert noch, wie ich glaube, véllig mit Schweigen iibergangen werden.
Ich mochte lieber, daB alle Glaubigen eher aus seinen eigenen Schriften als aus dem Geschrei
anderer erfahren, welches seine Ansicht tiber das Abendmahl, iiber den freien Willen und
andere Artikel dieser Art war, die einige zu kritisieren pflegen.“
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Der Lutherbezug gilt in gewissem Sinn auch fiir die frithen Jahre des Mitre-
formators. Denn, wenn der Satz von Bernd Moeller stimmt, daf3 ,,Ohne Huma-
nismus keine Reformation moglich gewesen wire, dann miifiten Verbindungen
zwischen beiden Reformatoren aufzuzeigen sein, die bereits vor der gegenseitigen
Kenntnisnahme bestanden. Natiirlicherweise konnen das keine personlichen Be-
ziehungen sein. Aber von Traditionen, an denen beide unabhédngig voneinander
partizipierten, muf man ausgehen. Andernfalls wire der eine ein Reformator
ohne Handwerkszeug und der andere ein Humanist ohne Gegenstand gewesen.
Damit stehen wir vor dem Phidnomen des Humanismus als einer europiischen
Bildungsbewegung des Spatmittelalters, vor allem aber bei der Wiirdigung seiner
Bedeutung fiir die Reformation durch die Geschichts- und Kirchengeschichts-
schreibung, die sich in den letzten Jahrzehnten stark verandert hat.’

Diese Veranderung zeigt sich etwa in einer Neubestimmung von Luthers
Verhiltnis zum Humanismus, die nicht zuletzt auf Helmar Junghans mit
seinen Forschungen zum jungen Luther zuriickgeht'® und z.B. von Reinhard
Schwarz in seinen RGG-Artikel zu Luther eingebracht wurden." Luther hat-
te als Theologe frith den Anschluff an eine philologisch orientierte Wissen-
schaftsmethode vollzogen, die insbesondere mit einer Neubestimmung des
Verhiltnisses zwischen Rhetorik und Dialektik einherging und mit dem
Bibelhumanismus und dessen Affinitit zu den Bibelsprachen und der alt-
kirchlichen Uberlieferung zusammenhingt. Luther léste auflerordentlich
konsequent - und das lange vor seiner Begegnung mit Melanchthon - den ge-
meinsamen Ruf von Humanisten ein, die Quellen unverdorbenen Wissens in
der Antike aufzusuchen. Aber er las und deutete die Quelle des Christentums,
die Heilige Schrift, auf die Dauer immer weniger mit dem iiberlieferten Be-
griffsinstrumentarium einer vielhundertjahrigen Theologiegeschichte, son-
dern er versuchte, ihren Gehalt mit der philologischen, der modernsten Wis-
senschaftsmethode seiner Zeit zu erkunden, um ihn im Kontext der frithen
apostolischen Uberlieferung zu verstehen und fiir seine Gegenwart fruchtbar
zu machen. So wie er z.B. 1545 im Vorwort zum ersten Band seiner lateini-
schen Schriften fiir die Wittenberger Gesamtausgabe im Riickblick sein philo-
logisches Ringen um Wort- und Sinnzusammenhinge in Rém 1,16 f. beschrie-
ben hat - und dabei ging es um nichts weniger als um die Unterscheidung von
Gesetz und Evangelium, um den Weg aus der Furcht gegeniiber Gott -,'* ge-

& Bernd Moeller, Die deutschen Humanisten und die Anfinge der Reformation (1959), in: ders.,
Die Reformation und das Mittelalter. Kirchenhistorische Aufsitze, hg. von Johannes Schil-
ling. Gottingen 1991, 109.

® Vgl. Lewis W. Spitz, Art. Humanismus/Humanismusforschung, in: TRE 15, Berlin/New York
1986, 639-661.

' Helmar Junghans, Der junge Luther und die Humanisten. Weimar/Giitersloh 1984 (Arbeiten
zur Kirchengeschichte 8).

" Reinhard Schwarz, Art. Luther, Martin, I. Leben und Schriften, in: RGG* 5, Tiibingen 558-
572, hier 5581, 569,

2 Vgl. die Angaben zur ,Praefatio” in Anm. 6; hier WA 54, 185,14-20; 186,3-13; StA 5, 635,19
636,4; 636,15-637,7; LDStA 2, 504,16-22; 506,1-6 / 505,20-28; 507,1-16: ,,Gewiss war ich da-
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hort Luther nach moderneren Humanismusdefinitionen sehr wohl zu dessen
Vertretern. Ich nenne hier noch einmal den Namen von Helmar Junghans.
Er hat im Luther-Seminar fiir interessierte Absolventen der Theologie bzw.
fir junge Doktoranden, das ich einige Male gemeinsam mit ihm in Witten-
berg gestalten konnte, darauf verwiesen, daf$ sich in der Romerbriefvorlesung
von 1515/16 sehr wohl Hinweise auf die Gewinnung eines grundsitzlich neuen
theologischen Erkenntniszusammenhangs finden lassen, wenn man den phi-
lologischen Spuren nachgeht, die Luther am Ende der zitierten Passage mit
seiner Suche nach Entsprechungen der neu verstandenen Wortverbindung
»Gerechtigkeit Gottes® selbst gelegt hat.”

Die Veranderung des Humanismusbildes betrifft Jedoch auch Melanchthon.
Denn sein Anteil am humanistischen Erbe fallt nicht einfach - wie etwa in
Maurers Sicht - mit einer Art héherer Schulmeisterei zusammen, wohl aber
mit einer analog zu Luther beobachtbaren Hochschatzung der rhetori-dialek-
tischen Methode fiir die Schriftauslegung." Und sie betrifft auch die Rolle des
haufig noch immer mit dem Humanismus an sich gleichgesetzten Erasmus
von Rotterdam, die es zwar erlaubt, Melanchthon dem Humanismus zuzu-
rechnen, Luther aber lediglich eine zeitlich und sachlich begrenzte Partizipa-
tion am Humanismus zuzubilligen und ihn schliefllich ganz auszugrenzen.
Dabei bleibt regelmifig die eigentliche, namlich die theologische Differenz
unbeachtet, die Luther und Melanchthon gemeinsam von Erasmus unter-
scheidet: die reformatorische Gnadenlehre und die damit eng zusammenhan-
gende christologische Hermeneutik.

Ich kann diesen Zusammenhingen hier nicht bis in ihre komplizierten
Veristelungen nachgehen. Aber mit einigen Text- und Bildquellen sollte es
gelingen, Melanchthons Rolle in der legitimen Verschrinkung von Humanis-

mals von einem brennenden Verlangen gepackt worden, Paulus im Romerbrief zu verste-
hen. Aber nicht Kaltherzigkeit hatte dem bis dahin im Wege gestanden, sondern eine einzige
Wortverbindung in Romer 1: ,Die Gerechtigkeit Gottes wird darin offenbart.’ Ich hasste nam-
lich diese Wortverbindung ,Gerechtigkeit Gottes’, die ich nach der iiblichen Verwendung bei
allen Lehrern gelehrt war philosophisch zu verstehen ... Bis ich, durch Gottes Erbarmen, Tage
und Nichte dariiber nachsinnend meine Aufmerksamkeit auf die Verbindung der Worter
richtete, namlich: ,Die Gerechtigkeit Gottes wird darin offenbart, wie geschrieben steht: Der
Gerechte lebt aus Glauben.’ ... . Da zeigte sich mir sogleich ein anderes Gesicht der ganzen
Schrift. Ich ... sammelte auch in anderen Wortverbindungen eine Entsprechung, etwa Werk
Gottes, das heifit, was Gott in uns wirkt, Kraft Gottes, mit der er uns kréftig macht, Weisheit
Gottes, mit der er uns weise macht, Stirke Gottes, Heil Gottes, Herrlichkeit Gottes“ (Hervor-
hebungen: M.B.).

' Vgl. dazu aus der Scholie zu Rém 1,17: ,Iustitia enim Dei est causa salutis. Et hic iterum
.Iustitia Dei‘ non ea debet accipi, qua ipse Iustus est in seipso, Sed qua nos ex seipso Iustifica-
mur, quod fit per fidem euangelii“ (WA 56, 172,3-5); weitere Stellen in analoger Auslegung
finden sich zu Rémer 1,16.19; 3,23.26 (a.a.O., 169,27-170,6; 173,24-30; 215,16-23; 261,10-15;
262,19-23).

" Vgl. Joachim Knape, Philipp Melanchthons ,,Rhetorik®. Tiibingen 1993, 5-21. 26. 59. Die Ei-
genart der Rhetoridialektik ist der Sache nach beschrieben bei Wolfgang Maaser, Rhetorik
und Dialektik. Uberlegungen zur systematischen Relevanz der Rhetoriktradition bei Luther,
in: Luther 69 (1998), 25-39, bes. 33-38.
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mus und evangelischer Theologie - also auch im Verhaltnis zu Luther und der
neueren Humanismusdeutung - einfithrungsweise zu beleuchten.

2. Melanchthon - Luther — Erasmus

Martin Luther war im Friihjahr 1521 auf der Reise nach Worms in Erfurt mit
grofien Ehren empfangen worden.” Sein alter Studienfreund und Dunkel-
mannerbriefe-Autor Crotus Rubianus, gerade Rektor der Erfurter Universitit,
hatte ihn begriifit und schon zuvor ein koloriertes Blatt in die Universitéts-
matrikel eingefiigt:* Crotus bildete unter Benutzung heraldischer Symbolik
sich selbst (in der Mitte) zusammen mit Luther (oben links: die Ehrenseite),
Erasmus (oben rechts), Reuchlin und Melanchthon in der Gesellschaft von
Erfurter Humanisten ab und schuf damit eine virtuelle sodalitas bonarum
litterarum, bei der Wunsch und Wirklichkeit eng miteinander verbunden
waren. Die Beziehungen zwischen den einzelnen Humanisten waren weitaus
komplizierter. Luther und Melanchthon hatten unzweifelhaft starke bibel-
humanistische Impulse von Erasmus empfangen, dessen Stern innerhalb der
humanistischen Propaganda vom Licht, das Luther verbreitete, bereits tiber-
strahlt wurde. Luther und Melanchthon interagierten von Wittenberg aus,
waren sich Anfang 1521 seit langem ihres Gegensatzes zu Erasmus bewufit,
hatten jedoch darauf verzichtet, diesen Gegensatz 6ffentlich zu machen. Nicht
ohne Grund waren sie um die Einheit der antischolastischen und antirdmi-
schen Front besorgt. Doch der sowohl bei Luthers Erfurtbesuch wie auch auf
dem Humanistenblatt anwesende Helius Eobanus Hessus veréffentlichte zur
gleichen Zeit seine Lutherelegien und benannte darin diesen wichtigen Punkt.
Die erste Elegie wiirdigte neben Luther auch Erasmus aufgrund ihres gleich-
gerichteten Wirkens, verschwieg zugleich aber nicht, daf8 hier eine erhebliche
Differenz vorhanden war. Eobanus schrieb:

»Jener Mann [Luther] hat als erster erkannt, dass zu unserer Zeit
eine fruchtlose Saat auf dem Feld Christi aufgeht.

Er sah es und hat es gewagt, die Hacke schonungslos anzuwenden
und alles Unkraut mit kunstreicher Hand auszureifien.

15 Vgl. Michael Beyer, Literarische Vorgaben fiir regionale Identifikationsprozesse innerhalb
der reformatorischen Kommunikationsgemeinschaft zwischen 1521 und 1585, in: Kirche und
Regionalbewusstsein in Sachsen im 16. Jahrhundert. Regionenbezogene Identifikationspro-
zesse im konfessionellen Raum, hg. von Michael Beyer, Andreas Gifiner und Giinther Warten-
berg, Leipzig 2003, 79f.

16 Abbildung unter http://5165404.de.strato-hosting.eu/dominik/erfurt.html [28. 6. 2011]; aus-
fuhrliche Beschreibung bei Eckhard Bernstein, Der Erfurter Humanistenkreis am Schnitt-
punkt von Humanismus und Reformation. Das Rektoratsblatt des Crotus Rubianus, in: Der
polnische Humanismus und die europdischen Sodalititen. Akten des polnisch-deutschen
Symposions vom 15.-19. Mai 1996 im Collegium Maius der Universitit Krakau, hg. von Ste-
phan Fiissel und Jan Pirozynski, Wiesbaden 1997, 137-165 (auch in: Pirckheimer-Jahrbuch 12
[1997], 137-165).
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Vorher zwar hat es Erasmus gesehen und der Welt vor Augen gehalten,
dem verglichen die heutige Zeit keinen Gelehrteren kennt.

Wie nun aber das blofle Zeigen geringer ist als das Vollenden,

so hat Luther das grofiere Maf$ an Verdienst. "

Einige Jahre spiter - 1524, also ein Jahr vor dem offenen Bruch zwischen den
Wittenbergern und Erasmus, hat ein weiterer prominenter Vertreter des Er-
furter Humanistenkreises, Conradus Mutianus Rufus, in einem Brief an Eras-
mus in Basel die Lage folgendermaflen beurteilt:

Unter Kurfiirst Friedrich gebe es keine Freundlichkeit gegeniiber rechtschaffenen
Minnern. Luther stiinde unter dem Einfluf} von getauften Juden, die man iiber das
Alte Testament Vorlesungen halten liele. ,Welch schlimme Zeiten erleben wir?
Welch schlimme Aussichten haben wir? ... la uns Christus dienen wie es unsere
Viter taten und festhalten an unseren ethischen Normen!“ Luther verdanke seine
wachsende Beriihmtheit keinem anderen als Melanchthon. Hutten sei der Eigen-
sinn in Person gewesen. Justus Jonas, Caspar Schalbe, Johannes Draconites und
Crotus Rubianus hitten ,,unseren Kreis“ verlassen und wiren zu den Lutherischen
tibergelaufen. Eobanus Hessus jedoch sei — was nicht stimmte - wieder auf der gu-
ten Seite. ,,Ich hasse®, schreibt Mutianus, ,diese Sektierer und ihr Getose.!®

Der Brief 1af8t deutlich werden: Die alte sodalitas, der echte Erfurter Humani-
stenkreis, war ebenso wie die virtuelle sodalitas des Humanistenblattes zer-
brochen. Aber Melanchthon wurde auf Kosten Luthers gelobt. Und da man
annehmen kann, dafl nicht nur Mutianus eine solche Differenzierung vor-
nahm, befand sich Melanchthon bereits jetzt in einer Position, wie sie ihm
spiter, mit Fernwirkung bis in unsere Zeit, immer wieder nachgesagt wurde.
Auf welcher Seite stand er? Uber den Parteien? Bei den ,Humanisten um
Erasmus oder bei Luther?

Zwei weitere Beobachtungen sollen dieses Problem vertiefen. Auf dem mo-
numentalen Rundbild Werner Tiibkes, dem Bauernkriegspanorama auf dem
Schlachtberg bei Frankenhausen findet sich eine klare Trennung von - nen-
nen wir sie die - Progressiven um Erasmus und Melanchthon und Konserva-
tiven um Luther. Beide Gruppen sind voneinander abgewandt dargestellt."”
Dagegen nimmt das zeitgenodssische Maienburg-Epitaph Lukas Cranach d.].
von 1568 gewissermaflen die alte virtuelle Wunsch-Sodalitas auf und zeigt
Luther mit Melanchthon, aber auch Erasmus, im Kreis der wichtigsten Wit-
tenberger Reformatoren.” Diese Darstellung bedeutet nicht, daf etwa auf der

7 Der deutsche Renaissancehumanismus. Abri8 und Auswahl von Winfried Trillitzsch, Leipzig
1981, 303.

'® Ausziige aus dem umfangreicheren Text in: The correspondence of Erasmus. Letters 1356 to
1534, 1523 to 1524, iibers. von Roger A.B. Mynors und Alexander Dalzell, kommentiert von
James M. Estes, Toronto 1992, 191-193 (Nr. 1425).

¥ Eine Abbildung dieses Bild-Ausschnittes erschien anlaflich der Miintzer-Ehrung der DDR
1989 auf einer 10-Pfennig-Briefmarke: s. unter http://lexikon.freenet.de/images/de/5/5b/Mu-
entzer_10.jpg [2.7.2011].

# 8. die Abbildung unter http://de.wikipedia.org/wiki/Michael_Meyenburg {2.7.2011].
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Seite des Erasmus einige geheime Erasmianer den Lutheranern gegeniiberste-
hen und man nur den Schein wahrt. Sie bedeutet, dafl Erasmus jenseits des
Glaubensunterschiedes in seiner echten historischen Bedeutung klar erkannt
und anerkannt wurde als derjenige, der erheblich an der Bereitstellung der
wissenschaftlichen Grundlagen der Reformation beteiligt gewesen ist.

3. Eine Riickschau: Melanchthons Rede auf Friedrich den Weisen, 1551 -
Hinweise auf den mitteldeutschen Humanismus

Auch wenn Luther seine Leser gelegentlich wissen lief3, daf$ er am Rande der
Zivilisation, ja als ein ,barbarus in babarie“ lebe” - um den mitteldeutschen
Raum war es, was Bereitschaft und Gelegenheit zu humanistischer Bildung
angeht, so schlecht nicht bestellt. Zwar bestand nicht die gleiche Dichte von
Bildungsmoglichkeiten wie sie Gegenden in Siid- und Norddeutschland, Bur-
gund, England oder gar Italien bieten konnten. Aber es gab in Mitteldeutsch-
land eine Reihe ernsthafter Bemiithungen, sich klassische Bildung anzueignen.
Der mitteldeutsche Humanismus entsteht nicht zuletzt durch einen origina-
ren, von Erasmus {ibrigens unabhéngigen und ilteren iter Italicus, einen von
vielen Leuten begangenen Bildungsweg nach Italien. Dieser Humanismus
lag im Zug der Zeit. Er gab die Richtung vor: ,,ad fontes - und wihlt den
kiirzesten Weg: ,in Italiam“ Insbesondere profitierten dieser Humanismus
bzw. seine Vertreter vom Interesse des Kurfiirsten Friedrich des Weisen von
Sachsen. Und er erhielt — spiter auch in seiner Universitdt zundchst in An-
sitzen institutionalisiert - mit Wittenberg ein Zentrum. Ingetraut Ludolphy
und Bernd Stephan, um nur die Verfasser der beiden wichtigsten deutschen
Werke der letzten dreifig Jahre tiber Friedrich zu nennen, hatten noch kein
wirkliches Verstindnis fiir Friedrichs Verhaltnis zum Humanismus entwik-
keln konnen, obwohl Maria Grossmann mit ,,Humanism in Wittenberg" be-
reits deutliche Beziehungen hergestellt hatte. Durch Helmar Junghans, zuletzt
in ,Der mitteldeutsche Renaissancehumanismus®, sowie neuerdings durch
Manfred Rudersdorf und Thomas Topfer in ihrem Beitrag zum Band ,,Funk-
tionen des Humanismus® ist Friedrich als zentrale Figur deutlicher herausge-
stellt worden.”

2 Vgl. LDStA 1, 220,14 / 221,18f.; WA 18, 600,17 (De servo arbitrio, 1525). Bezeichnenderweise
wird hier gegeniiber Erasmus ein Ovidzitat aufgenommen.

2 Ingetraut Ludolphy, Friedrich der Weise. Kurfiirst von Sachsen 1463-1525. Neudruck der
Erstausgabe 1984, Leipzig 2006; Bernd Stephan, Beitrage zu einer Biographie Kurfiirst Fried-
richs IIL von Sachsen, des Weisen (1463-1525), 3 Bde., Leipzig 1979; Maria Grossmann, Hu-
manism in Wittenberg 1485-1517, Nieuwkoop 1975; Helmar Junghans, Der mitteldeutsche
Renaissancehumanismus. Nahrboden der Frithen Neuzeit, Leipzig/Stuttgart 2004; Manfred
Rudersdorf / Thomas Topfer, Firstenhof, Universitit und Territorialstaat. Der Wittenberger
Humanismus, seine Wirkungsraume und Funktionsfelder im Zeichen der Reformation, in:
Funktionen des Humanismus. Studien zum Nutzen des Neuen in der humanistischen Kul-
tur, hg. von Thomas Maissen und Gerrit Walther, Gottingen 2006, 214-261.
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Ich mochte auf das Aufzdhlen aller méglichen Pflanzen im mitteldeut-
schen Humanistengarten verzichten und will lediglich einige Gedanken
Melanchthons zu Friedrich bieten. Das geschieht im vollen Bewuf3tsein von
notwendiger Kritik an der Quelle, denn Melanchthons Friedrich ist eine
Idealfigur. Sie bietet, durchaus auf Tatsachen aufbauend, einen gut ausgedach-
ten Fiirstenspiegel. Und es ist deutlich, daff Melanchthon den ersten Schutz-
fiirsten der Reformation auf Grund seines hervorragenden Charakters zum
Kronzeugen fiir die Schutzwiirdigkeit des evangelischen Glaubens macht.
Eine solche Rede hatte die Aufgabe, Traditionen zu bilden bzw. sie, wie im
Fall Friedrichs, festzuhalten und zu verstiarken. Und deshalb bildet sie gerade
im Blick auf den Autor und den mitteldeutschen Humanismus eine gerade-
zu wunderbare Quelle. Einzelne Aspekte, die fiir Melanchthon mit Friedrich
und dem Humanismus in Verbindung gebracht werden konnen, sind die Uni-
versitdt Wittenberg mit ihrem Ausbildungsprofil in den artes liberales, ins-
besondere den alten Sprachen, die Kirchenverbesserung, Literatur, Bibel und
Frommigkeit. Mit Zitaten mochte ich zwei weitere Aspekte hervorheben: Zu-
nichst Friedrichs Umgang mit gelehrten Juristen und das von Melanchthon
vorausgesetzte positive Bewufltsein Friedrichs zum geschriebenen und viel-
leicht auch zum romischen Recht. Am wichtigsten jedoch erscheint der Hin-
weis, daf3 Friedrich keinen Hang zur Beratungsresistenz gehabt habe, man
also mit ihm sinnvoll kommunizieren konnte.

»-Umso lieber spreche ich ... iiber diesen Fiirsten, weil ich damit zugleich auch
durch Gottes Gnade ... sehr gelehrten Minnern ein offentliches Zeugnis ihrer
Rechtskenntnis ausstellen kann, zumal wir ja wissen, daf} dieser Fiirst mit seiner
Stimme haufig gegen die Rohheit, AnmaBung und Dummbheit derjenigen angegan-
gen ist, die fordern, dafl die Menschen ohne geschriebenes Recht, allein nach dem
Ermessen der Michtigen regiert und in ihren Streitigkeiten geschlichtet werden. ...
{Doch Friedrich] standen nun - auf gleiche Weise wie dem Augustus ein Trebatius
und Alexander Severus ein Ulpian - als sehr enge Vertraute diejenigen Rechtsge-
lehrten zur Seite, die hier damals die gréfite Bildung und Redegabe besaflen, nim-
lich die Doktoren Mogenhofer, Henning Goede, Hieronymus Schurff und Briick.
Dag Friedrich sich mit diesen groflartigen Mannern tiber die wichtigsten Dinge
beraten hat, wird sowohl durch deren eigene Schriften wie auch andere Zeugnisse
bewiesen. Und so ist denn auch der vertraute Umgang mit diesen Mannern ein ein-
deutiges Zeichen fiir die Weisheit und Gerechtigkeit des Fiirsten selbst. Allzuwahr
ist der Satz: Ein jeder ist so wie sein Umgang.“*

Das stindige Gesprach ehrenwerter, hochgebildeter und redebegabter Mén-
ner iber alle Fragen des Gemeinwesens und der Kirche - dahinter verbirgt
sich das vielleicht wichtigste Ideal des Philipp Melanchthon, das ihn zugleich
mit Erasmus verbindet, aber auch - in anderer Weise - mit Luther, der je-
doch, wie wir sehen werden, an dieser Stelle auch eine deutliche Grenze zieht.

2 Philipp Melanchthon, Rede iber Kurfiirst Friedrich den Weisen von Sachsen (De Frideri-
co Duce Saxoniae Electore, 1551), iibers. von Volker Werner, in: Melanchthon Deutsch (s.
Anm. 7), Bd. 1, 217 (vgl. CR 11, 963).
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Wenn irgend moéglich immer nur mit dem Wort - niemals mit Gewalt — sol-
len Probleme in allen Lebensbereichen gel6st werden. Daher kann man sogar
von einem regelrechten Zwang zunichst zur Sprach-Bildung, aber auch zur
Bildung iiberhaupt ausgehen. In einer anderen Rede spricht Melanchthon da-
von, daf} ,wir, die Menschen, geradezu von Natur aus zur Kommunikation
bestimmt, ja sogar dazu ,,geboren” sind.?* Sprachliche Kommunikation kann
aber nur gelingen, wenn Menschen iiber gute Kenntnisse in den Fiachern des
artistischen Grundstudiums verfiigen. Unter Rhetorik versteht Melanchthon
nicht die reine Unterrichtung in Eloquenz, sondern vielmehr die Ausbildung
zu einem ausgewogenen Miteinander aus Redekunst, Sprachlogik und gro-
Bem Wortschatz (Rhetorik, Dialektik, Grammatik).”® Hier ist Melanchthon
wirklich Schulmeister, ja Einpeitscher. Daf} der Mensch sich durch Sprache
vom Tier unterscheidet und dafl die Sprachkultivierung gleichzeitig die ge-
lingende Kommunikation in Kirche, Familie und politischem Gemeinwesen
sichert, leitet sich von Cicero® her und war humanistisches Gemeingut, dem
auch Luther grundsitzlich zuneigte. ,Humanitas®, zuweilen etwas ungenau
mit ,Mitmenschlichkeit“ wiedergegeben, meint eigentlich Menschsein im
Sinne des Gebildetseins auf Gemeinschaft hin, ist Bildung, Bildungsvermo-
gen, Bildungswilligkeit. Die dazugehorigen Lehrer hieflen in Italien deshalb
auch ,humanista“. Luther war vom letzten Gelingen dieser Art von huma-

2 Vgl. z.B. Philipp Melanchthon, Rede iiber das unentbehrliche Band zwischen den Schulen
und dem Predigtamt (Oratio de necessaria coniunctione scholarum cum ministerio evange-
lii, 1543), iibers. von Michael Beyer und Giinther Wartenberg, in: a.a.0., Bd. 2, 27 (vgl. CR 1],
613): ,,Die Rede darf sich keine Fehler bei den Wortbedeutungen leisten, muf8 Unklarheit und
Durcheinander meiden und sich aulerdem vor Witzeleien hiiten. Wir sind dazu geboren, uns
im Gesprich einander mitzuteilen. Weshalb das? Etwa, um nur Liebesgeschichten vorzule-
sen, auf Gastmiahlern zu wetteifern oder um dariiber zu reden, wie man mit Vertrigen durch
Kauf, Verkauf usw. am besten Geld scheffeln kann? Nein! Die Menschen sollen einander iiber
Gott und die Aufgaben der Ethik unterrichten. Das wechselseitige Gespriach moge in guter
Gesinnung erfolgen, d.h. es soll eine wirklich angenehme Auseinandersetzung iiber diese
grundlegenden Dinge sein.”

% Vgl. z.B. Philipp Melanchthon, Wittenberger Antrittsrede (De corrigendis adolescentiae stu-
diis, 1518), iibers. von Gerhard Steinger,in: a.a. 0., Bd. 1, 55f. (vgl. CR 11, 22f): ,,Die Studien des
Knabenalters ..., namlich Grammatik, Dialektik und Rhetorik, muff man in einem solchen
Umfang betreiben, dafl man, auf diese Weise fiir das Reden und Urteilen gut ausgeriistet, sich
nicht aufs Geratewohl an das Studium der hoheren Wissenschaften macht. Das Studium der
griechischen Literatur muf mit der lateinischen Hand in Hand gehen, um zu vermeiden, daf,
wenn man sich an das Lesen von Philosophen, Theologen, Historikern, Rednern und Dich-
tern machen will, wohin auch immer man sich wendet, man nicht die Sache selbst erfafit,
sondern nur den Schatten der Dinge, ... Denn ich bin durchaus der Meinung, daf8 jemand,
der in Kirche oder Staat etwas Besonderes erreichen will, zu wenig schaffen wird, wenn er
nicht zuvor seine geistigen Fahigkeiten durch die allgemeinbildenden Ficher - so namlich
bezeichne ich die Philosophie - verstindig und ausreichend geschult hat. ... Unter Philoso-
phie verstehe ich also eine zusammenfassende Bezeichnung fiir die Naturwissenschaft, die
Sittenlehre und die anschaulichen Beispiele der Geschichte. Wer sich mit diesen in rechter
Weise vertraut gemacht hat, der hat sich den Weg zum héchsten Bereich gebahnt.*

% Vgl. Wilfried Stroh, Latein ist tot, es lebe Latein! Kleine Geschichte einer grolen Sprache,
Berlin 2007, 156. 199f.
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nistischem Kommunikationswillen nicht {iberzeugt. Er hat, wenn es aus-
sichtslos schien, Gespriache eher abgebrochen als Melanchthon, der jeweils
weit langer hoffte, sich verstandlich machen zu kénnen. Die bereits erwdhnte
Eigenart Melanchthons, Texte immer wieder zu iiberarbeiten, diirfte sich auf
den gleichen Grund zuriickfithren lassen: Er wollte - gerade in theologischen
Fragen - unmittelbar mit seinen Gesprachspartnern kommunizieren.

Das zweite Zitat handelt von der Paldstina-Wallfahrt des jungen Friedrich.
Da wir um Friedrichs Reliquiensucht wissen, die ihm Luther nur unter sehr
groflen Miithen abgewdhnen konnte, ist es geradezu merkwiirdig, dafl Me-
lanchthon dies und den Ritterschlag im Heiligen Land nicht erwdhnt, son-
dern etwas vollig anderes hervorhebt: Friedrich

sbrach ... - in der Uberzeugung, dafl Menschen durch Aufenthalte in der Fremde
gebildet werden — gemeinsam mit seinem Onkel, dem grofmiitigen Herzog Chri-
stoph von Bayern, nach Palastina auf. ... die Umsicht des Fiirsten [ist] eines grofien
Lobes wiirdig, weil er nimlich wollte, dal die Betrachtung jener Gegenden und
Stidte nicht nur fir jhn selbst, sondern auch fiir alle {ibrigen bei dem Studium der
Geschichte von Nutzen sei. Deshalb sorgte er dafiir, dal schone Tafeln, auf denen
Triitmmerstiicke jener alten Stidte geordnet sind, angefertigt und Inschriften tiber
die wichtigen Dinge, die sich an den einzelnen Orten zugetragen haben, hinzuge-
fiigt wurden. Dies war namlich einstmals die Sitte kluger Madnner gewesen, von
Reisen nicht etwa eine neumodische Filzkappe oder einen Helmbusch, sondern
Bilder der betreffenden Gegenden und Monumente, die fiir die Erforschung der
Geschichte bedeutsam sind, sowie Heilmittel gegen Krankheiten mitzubringen.
Eben von diesen Dingen aber brachte Friedrich viele aus Paldstina, Zypern, Rho-
dos, Methone, Korfu und aus Venedig mit.“”

Der Fiirst als Konservator von Altertiimern; Friedrich als Oberlehrer seines
Volkes, der eigenhindig die Realien fiir den Geschichtsunterricht beibringt,
sorgt fur Bildung am Objekt: Hier liegen fiir Melanchthon Hinweise darauf,
daf die Historien, die ethisch wertvollen Exempelgeschichten aus der Antike,
in deren Schule man ja gehen wollte, nicht erfunden waren, sondern einstma-
lige Wirklichkeit abbildeten. Die Geschichte als magistra vitae! Wie Luther
hat Melanchthon der Vermittlung von Geschichte sehr grofie Bedeutung bei-
gemessen, und beide haben diese Bedeutung mit den gleichen allgemein-hu-
manistischen Uberlegungen begriindet: Einmal war das die Exempelfunktion
mit ethischem Gehalt, zum anderen aber der Gesamtzusammenhang, der sich
aus dem Handeln der Menschen vor Gott ergibt. Melanchthon hat das sy-
stematischer begriindet als Luther”® und hat aulerdem mit dem ,,Chronicon
Carionis™ selbst ein grofles, universalhistorisch orientiertes Geschichtswerk
verfafit.”” Gegen welche unausrottbaren Narreteien Melanchthon in der Rede

¥ Melanchthon, Rede Giber Kurfiirst Friedrich den Weisen (s. Anm. 23}, 219 (vgl. CR 11, 965).

% Vgl. Matthias Pohlig, Zwischen Gelehrsamkeit und konfessioneller Identititsstiftung. Luthe-
rische Kirchen- und Universalgeschichtsschreibung 1546-1617, Tiibingen 2007, 70f.

» Zu Melanchthons Hochschitzung der Geschichte und als Historiker vgl. Heinz Scheible, Me-
lanchthon. Eine Biographie, Miinchen 1997, 251-256.
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auf Friedrich nebenher anzukampfen gedachte, bezeugen die beiden Hinwei-
se auf noch heute gewdhnliche Reisemitbringsel.

4. Melanchthons Antritt als Griechischprofessor und Universitdtsreformer
in Wittenberg

Philipp Melanchthons Eintritt in die im Rahmen einer von Luther und Karl-
stadt betriebenen Studienreform erst im Frithjahr 1518 neu geschaffene Grie-
chisch-Professur an der Leucorea vollzog sich bekanntermaflen mittels der
Antrittsvorlesung ,,De corrigendis adolescentiae studiis“ am 28. August des-
selben Jahres. Diese von Luther drei Tage spiter gegeniiber Georg Spalatin in
humanistischer Manier als ,,iiberaus gebildet bezeichnete Rede*® hob ab auf
eine Neuorientierung der philosophischen Studien mit dem Schwerpunkt auf
der Ausbildung in antiker Sprache und Literatur mittels Grammatik, Rheto-
rik und Dialektik. Diese Bildung sollte die Studenten mehr und mehr dazu
befahigen, selbstindig zum Sinn auch von Texten vorzudringen, die die alte
und gute Bildung enthielten, aber korrumpiert waren. Die Kenntnis solcher
Texte war kein Wert an sich, sondern gemeinwohlorientiert, gleichzeitig aber
die durch nichts zu ersetzende Grundlage jeder weiteren Bildung in allen drei
hoheren Fakultiten, vornehmlich in der theologischen Fakultit.® Sowohl
Heinz Scheible als auch Jens-Martin Kruse haben etwas vorsichtig formuliert:
Melanchthon, so Scheible, ,,zog die Summe aus seinen Tibinger Erfahrungen
und Plinen und traf sich vollig mit dem, was man in Wittenberg wollte“;*
und Kruse: ,Mit diesen Ausfithrungen stellte sich Melanchthon in den Kon-
text der aktuellen Wittenberger Diskussionen um eine Universitatsreform.“®
Vorsichtig sind diese Formulierungen insofern, als sie keine Auskunft dar-
iiber geben, wie hoch Melanchthon zu diesem Zeitpunkt das Ausmaf} an hu-
manistischer Gemeinsamkeit zwischen sich und Luther bewertete oder ob er
als ambitionierter Grazist mit erasmischem Hintergrund in der Meinung des
Beobachters pafigerecht war. Leider konnte bisher nicht hinreichend geklart
werden, ab wann und in welchem Umfang sich Melanchthon iber Gemein-
samkeiten zwischen Luthers und den eigenen Anschauungen bewuf3t gewor-
den ist. Aber das eine Widmungsvorrede ersetzende griechische Widmungs-
gedicht an Luther in der Erstausgabe der Rede im Oktober 1518 enthilt einige
Elemente, die Luthers Titigkeit sehr genau mit dem in Verbindung bringen,
was Melanchthon zur Verbesserung der Studien angeregt hatte:

% Vgl. WA.B 1,192,12f. (Nr. 88).

3 8. z.B.das Zitat in Anm. 25.

32 Scheible, Melanchthon (s. Anm. 29), 31

3 Jens-Martin Kruse, Universitatstheologie und Kirchenreform. Die Anfinge der Reformation
in Wittenberg 1516-1522, Mainz 2002, 144.
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»0 herrlicher Sprof} Israels,

0 du, der du frommer bist als einer, der Dankopfer darbringt,
auserwdhlter Diener der unzerstrbaren Wahrheit,

o reiner Lenker frommer Seelen, ersehnter Mann,

von Gott erleuchteter Bote

der Weisheit und ewigen Gerechtigkeit,

gliickseliger Verkiindiger des gottlichen Wortes

und des Leben spendenden Geistes,

der du wohlriechenden Balsam

der gesalbten Kirche trdufeln lafit mit der Predigt der Gnade,

und des Tempels des allbarmherzigen Gottes treuer und wachsamer Hirte,
der du den arabischen Wolf verscheuchst, vertreibe den Betriiger Belial,
o du Chorfiihrer der Wahrheit,

triff die torichten Sinne der wortklaubenden Sophisten

mit dem wunderwirkenden Stabe des Moses,

die aberglaubischen Zauberer, die Geschwitzigen

brenne aus mit Wacholderkohlen des Wortes,

kampfe aufrecht und folge ohne Unterlafl

dem Fackeltrdiger Jesus,

beschiitze die gesegnete Schar der Glaubigen.“*

Die rechte Lust am Hoéren oder Lesen wird sich schwerlich einstellen. Aber
was als iiberbordende Lobhudelei erscheint, ist gute humanistische Art, sich
einander ehrerbietig vorzustellen und in metaphernverhangener Sprache die
Gleichheit der eigenen mit der Gesinnung des anderen hervorzuheben. Hort
und sieht man genauer hin, dann finden sich schnell die Stellen (durch Kur-
sive hervorgehoben), an denen deutlich wird, daf3 Melanchthon wufite, dafl
er einem verwandten Geist gegeniibertreten wiirde. Er war in einen Bereich
Deutschlands gewechselt, in dem man sich anschickte, gerade auf der Basis
der von Humanisten so lange geforderten guten Wissenschaften zu lehren.
Das galt nicht nur fiir Wittenberg, sondern zunichst auch fiir Leipzig, wobei
man in Wittenberg, nachdem man Melanchthon kennengelernt hatte, fiirch-
tete, er werde moglicherweise zu schlecht bezahlt und kdénnte nach Leipzig
iiberwechseln, wo ihn Mosellanus ohnehin habe zuriickhalten wollen. In
Leipzig wurde nach der Leipziger Disputation und endgiiltig nach dem frithen
Tod des Petrus Mosellanus eine ganz dhnlich wie in Wittenberg begonnene
philologische Beschiftigung mit der Heiligen Schrift durch Herzog Georg ab-
gebrochen. Sie war durch Magister der Artistenfakultit geleistet worden, die
an der Theologischen Fakultit sowohl studierten als auch lehrten.

3 WA.B 12, 12 (Nr. 4213: das griechische Gedicht und seine oben wiedergegebene deutsche
Ubersetzung).
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5. Melanchthon - der Theologe - friihe biblische Annotationes - Loci theologici

Luther hatte zwei Drucke von Annotationes, also Anmerkungen oder Ausle-
gungen, Melanchthons zum Rémerbrief und den beiden Korintherbriefen so-
wie zum Johannesevangelium in den friihen zwanziger Jahren jeweils mit ei-
nem Vorwort zum Druck gebracht, und zwar gegen den Willen Melanchthons.
Denn der war selbst von der Qualitit seiner Schriftauslegungen nicht recht
tiberzeugt gewesen. Luther hatte sie ihm gewissermaflen geraubt und begriin-
dete im Vorwort zur Johannesauslegung den Diebstahl damit, dafl diese kleine
Form von Anmerkungen zu den biblischen Texten eine hervorragende Form
der Auslegung sei, ja gerade das, was die Kirche jetzt brauche. Die paulini-
schen Briefe wiren selbst nichts anderes als eine solche Schriftauslegung. Me-
lanchthon wolle alles sehr fein und rhetorisch iibergenau herstellen, aber so,
wie er es hier gemacht habe, komme die biblische Wahrheit, komme Christus
selbst hervorragend zur Geltung.” Fiir Luther ist Melanchthon ein Theologe.
Melanchthons Name ist bis heute verbunden mit den, manchmal etwas
mifdverstindlich als ,erste evangelische Dogmatik“ bezeichneten ,,Loci com-
munes rerum theologicarum seu hypotyposes theologicae®. Die Methode, der
Heiligen Schrift selbst die sie leitenden Grundbegriffe zu entnehmen, um mit
ihrer Hilfe die biblische Botschaft ihrem Sachgehalt nach auslegen zu kénnen,
stammt aus der von Melanchthon wie Luther gebrauchten Rhetoridialektik.*
Sie gingen beide davon aus, daf8 es sich bei den Bibeltexten um rhetorisch/lo-
gisch genau gebaute Texte handelte, die nur durch den in ihnen selbst enthal-
tenen Sinn sachgerecht ausgelegt werden konnten. Melanchthon gelingt mit
einem nicht sehr umfangreichen Buch ein systematischer Wurf erster Giite.
Denn angehende Theologen kénnen in ihm nachvollziehen und lernen, wie
die neue Theologie entstanden ist und durch sie selbst weiterentwickelt wer-
den kann: im Gegensatz zur scholastischen, mit ihrer der Bibel philologisch
nicht kompatiblen, traditionellen Begrifflichkeit. Luthers theologische Ent-
deckungen auf philologischer Grundlage finden in den Loci Melanchthons
ihr kongeniales Gegeniiber. Wenn ich recht sehe, hat Melanchthon fiir dieses
Verfahren mit dem griechischen Wort ,hypotyposis“ (Muster, Vorbild) einen
biblischen Begriff aufgenommen, den er aufgrund von 2 Tim 1,13 (,,Halte dich
an das Vorbild der heilsamen Worte, die du von mir gehort hast im Glauben
und in der Liebe an Jesus Christus®) als Synonym zu ,locus communis rerum
theologicarum® verstehen und als zusitzlichen Schriftbeleg fiir den Einsatz
der Loci-Methode im Umgang mit der Heiligen Schrift beibringen konnte. Im
Deutschen kénnte man den komplizierten Titel wiedergeben mit ,,Biblische
Hauptbegriffe fiir theologische Sachverhalte oder Theologische Muster nach
biblischem Vorbild“. Luther hat die Loci Melanchthons auch gegeniiber sei-

% Vgl. WA 10 11, 309f. (Vorwort zur Paulusauslegung, 1522); WA 12, 56 f. (Vorwort zur Johan-
nesauslegung, 1523).
% S.0. Anm. 14,
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nen eigenen Schriften ausdriicklich unter die ,herausragenden theologischen
Biicher” gerechnet.”

6. Luther und Melanchthon:
Aussagen iibereinander mit humanistischem Hintergrund

Fragen wir Melanchthon, was Luther fehlte, dann belehrt uns die akademi-
sche Leichenrede bei der Beisetzung Luthers dariiber, daf} es dem personlich
tiberaus gewinnenden, freundlichen Menschen Luther auch nach Meinung
wohlmeinender Leute beim Kampf um die Wahrheit an einer gewissen vor-
nehmen Zuriickhaltung gemangelt habe. Luthers iiberschiefende Heftigkeit
in Sachen Wahrheit hat Melanchthon bei dieser Gelegenheit ausgerechnet
mit einem dictum Erasmi begriindet: ,Weil die Krankheiten so grof} sind, hat
Gott diesem letzten Zeitalter einen scharfen Arzt gegeben.“ Erasmus war in
der gleichen Rede iibrigens schon kurz zuvor von Melanchthon erwihnt wor-
den, und zwar mit einem klaren Lob in bezug auf Luthers Auslegungskunst,
das Melanchthon seinem eigenen Lob der deutschen Bibeliibersetzung Lu-
thers anfiigte.’® Mit der differenzierten Nebeneinanderordnung von Erasmus
und Luther halt Melanchthon jenseits des zwischen beiden in der Gnadenleh-
re uniiberbriickbaren Grabens in bezug auf die Frage nach der Beteiligung des
Menschen an seinem Heil die seiner Meinung nach wichtigere Griindung bei-
der im Bibelhumanismus fest und bestitigt auf seine Weise, was lange Jahre
vorher Eobanus Hessus iiber den Zusammenhang und die Differenz zwischen
Erasmus und Luther gesagt hatte.”

Melanchthon hatte dem zweiten Band der lateinischen Schriften Luthers
in der Wittenberger Gesamtausgabe eine ausfiihrlichere Lebensbeschreibung
Luthers als Vorwort beigegeben. Hier ging der Freund detaillierter auf Lu-
thers Bildungsgang ein und zeichnete ein sehr differenziertes Bild, wobei die
Kritikpunkte ebenfalls Melanchthons Selbstverstindnis beleuchten, d. h. was
er Luther vorauszuhaben meinte: Nachdem Luther bereits wihrend der Eisen-
acher Schulzeit durch besondere Intelligenz in der Lage gewesen sei, die in der
fritheren Ausbildung ungeniigend vermittelten Stiicke des Triviums auszu-
gleichen, wire er auf der Universitit leicht in der Lage gewesen, die ganze Li-

7 Vgl. Luther, Vorrede zum ersten Band der Wittenberger Ausgabe (s. Anm. 6), LDStA 2, 492,4-
9/ 493,5-11; WA 54,179,5-8.

%8 Philipp Melanchthon, Rede bei der Bestattung des ehrwiirdigen Mannes D. Martin Luther
(Oratio in funere reverendi viri D. Martini Lutheri, 1546), tibers. von Siegfried Brduer, in:
Melanchthon Deutsch (s. Anm. 7), Bd. 2, 161. 160. Vgl. Siegfried Briuer, Die Uberlieferung
von Melanchthons Leichenrede auf Luther [mit einem Editions-Anhang der lateinischen
und deutschen Druckfassungen], in: Humanismus und Wittenberger Reformation. Festga-
be anlafllich des 500. Geburtstages des Praeceptor Germaniae, Philipp Melanchthon, am 16.
Februar 1997, hg. von Michael Beyer und Giinther Wartenberg unter Mitwirkung von Hans-
Peter Hasse, Leipzig 1996, 216. 224f. 230f. 237f. 246f.

*¥ S.0.bei Anm. 17.
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teratur und alle Wissenschaften aufzunehmen, wenn er nur fihige Lehrer ge-
habt hitte. ,Vielleicht®, sagt Melanchthon, ,.hitten die ruhigeren Studien der
wahren Philosophie und die Sorgfalt in der Gestaltung der Rede ihm geholfen,
seine heftige Natur zu mafigen®. Doch leider nahm er in Erfurt zunichst die
vorherrschende scholastische Logik ohne grole Miihe auf, widmete sich al-
lerdings auch Cicero, Vergil, Livius und anderen lateinischen Schriftstellern.
Immerhin: Er las sie richtig, nahm sich Zeit und bildete sich an ihnen aus,
wodurch er auch in die inneren Strukturen dieser Literatur eindrang.*® Me-
lanchthons Urteil ist ambivalent: Einerseits bedauert er, daff Luther nicht so
ausgebildet worden sei wie er selbst: unter richtiger Anleitung und iiber ldn-
gere Zeit in den stirker humanistischen geprigten artes. Andererseits habe
Luther sich autodidaktisch durchaus an die richtigen Autoren gehalten und
sei dabei weit gekommen. Anscheinend vermifit Melanchthon bei Luther zu
einem frithen Zeitpunkt das Griechischstudium, denn die alten Sprachen tre-
ten in dieser vita erst relativ spat in Erscheinung. Die wahre Philosophie und
ein qualititvolles Rhetorikstudium zum rechten Zeitpunkt hétten Luther, was
seine heftige Natur anging, zu besseren Umgangsformen gebracht.

Daf3 hier eine opinio communis zu Luther unter Humanistenfreunden wei-
tergegeben wurde, zeigt eine Auflerung des Petrus Mosellanus aus dem Jahr
1519. Dieser hatte einem Freund im Anschlufl an die Leipziger Disputation
begeistert iiber Luthers Auftreten berichtet. Insbesondere hob er dessen be-
sondere rhetorische Fihigkeit und seine ziemlich gute Sprachenkenntnis her-
vor. Aber er sagte ebenfalls: ,,Aber wirklich alle messen ihm eines als Fehler
zu: Er ist ein wenig zu unverschamt, wenn er etwas zuriickweist, und beif3t
kriftiger zu, als es fiir einen, der die Religion neu gestaltet, zutraglich ist und
einem Theologen ansteht. Ich denke, daf} er diesen Fehler mit all denen teilt,
denen [humanistische] Gelehrsamkeit nicht von Anfang an zuteil geworden
ist.! Diese Kritik deckt sich weitgehend mit dem Defizit, das Melanchthon
bei Luther feststellte, und entspricht dem, was auch Erasmus und andere Lu-
ther gegeniiber ausgesprochen haben.

Die Kritik von seiten derjenigen, die sich selbst, indem sie frithzeitig huma-
nistisch gebildet waren, auch im Besitz grofierer Sensibilitit wiahnten, diirfte
vornehmlich in jhrer auf die Rhetorik bauenden Grundhaltung griinden und
auf die dazugehorige Hoffnung auf eine funktionierende Gespréchskultur als
Basis aller Kultur.2 Luthers gelegentliches Aufseufzen, als Melanchthon auf

0 Philipp Melanchthon, Das Leben Martin Luthers (Historia Lutheri, 1546), libers. von Gerhard
Weng, in: Melanchthon Deutsch (s. Anm. 7), Bd. 2,172 (vgl. CR 6, 157).

Vgl. Michael Beyer, Auseinandersetzungen Luthers mit der Leipziger Universitat und ihrer
Theologischen Fakultit zu Beginn der Reformation, in: Die Theologische Fakultit der Universi-
tdt Leipzig. Personen, Profile und Perspektiven aus sechs Jahrhunderten Fakultitsgeschichte, hg.
von Andreas Gofiner unter Mitarbeit von Alexander Wieckowski, Leipzig 2005, 53f. mit Anm. 16.
Vgl. dazu Stephan Meier-Oeser, Die humanistischen Grundlagen und Implikationen der
melanchthonischen Vermittlungsbemithungen, in: Konfrontation und Dialog. Philipp Me-
lanchthons Beitrag zu einer 6kumenischen Hermeneutik, hg. von Giinter Frank und Stephan
Meier-Oeser, Leipzig 2006, 177-202, mit den auf Uberlegungen von Barbara Bauer griinden-
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dem Augsburger Reichstag tiber die mifilingende Kommunikation mit der Ge-
genseite am Verzweifeln war: Philipp, Du kannst mit deiner Rhetorik und dei-
ner Philosophie nicht alles richten!,*’ bezeichnet keinen grundsitzlichen Unter-
schied zwischen beiden, sondern weist auf Luthers realistischere bzw. weniger
optimistische Sicht angesichts gelingender bzw. mifllingender Kommunika-
tion, wenn es in den Diskursen dieser Welt um die Wahrheit des Glaubens geht.

7. Schiufs: Die Gemeinschaft des groben Waldrechters mit dem stillen Gértner

In der Vorrede Luthers zur Kolosserauslegung Melanchthons in der Uberset-
zung des Justus Jonas, die im Jahr 1529 erschien, stehen die bekannten Worte,
die zum Vorbild fiir eines der eindrucksvollsten Kunstwerke der Reformati-
onszeit geworden sind: das Epitaph fiir Paul Eber in der Wittenberger Stadt-
kirche, das den ,Weinberg des Herrn“ zeigt:**

»Ich bin dazu geboren, das ich mit den rotten und teuffeln mus kriegen und zu
felde ligen, darumb meiner biicher viel stiirmisch und kriegisch sind. Ich mus die
klotze und stemme ausrotten, dornen und hecken weg hawn, die pfiitzen ausfiillen
und bin der grobe waldrechter, der die ban brechen und zurichten mus. Aber M.
Philipps feret seuberlich und still daher, bawet und pflantzet, sehet und begeust mit
Lust, nach dem Gott yhm hat gegeben seine gaben reichlich.

Als Zeugnis eines zur Zeit seiner Entstehung gestorten Identifikationsprozesses
innerhalb der Wittenberg Reformation gehort der ,Weinberg des Herrn zu dem
Bemiihen derjenigen, die Luther und Melanchthon zu Recht als die beiden wich-
tigsten Protagonisten der Kirchenerneuerung beisammen halten wollten. Gerade
deren hier bildlich iiberlieferte Arbeitsteilung war ja keine Fiktion, sondern das

den Hinweisen auf die Grenzen theologischer Vermittlungsgesprache bei Melanchthon selbst,
der ,sich selbst als im Besitz der einzig wissenschaftlichen, namlich rhetorisch-dialektischen
Methode der Schriftinterpretation sieht, wihrend er seinen Kontrahenten jede Wissenschaft-
lichkeit abspricht” (a.a.O., 197). Vgl. aber auch Nicole Kuropka, Philipp Melanchthon: Wis-
senschaft und Gesellschaft. Ein Gelehrter im Dienst der Kirche (1526-1532), Tiibingen 2002,
mit Hinweisen auf die Mdglichkeiten gelingender Kommunikation im Sinne Melanchthons
bei politischen Sachverhalten.

# Vgl. WA.B 5, 406,56-58 (Nr. 1609, 29. Juni 1530); korrigiert nach Melanchthons Briefwechsel,
Bd. T 41, bearb. von Johanna Loehr, Stuttgart-Bad Cannstatt 2007, 292,53-55 (Nr. 946): ,Deus
posuit eum [d.i. den Ausgang der Sache, um die es geht] in locum quendam communem,
quem in rhetorica tua non habes nec in philosophia tua.” - In einem Brief an Justus Jonas am
gleichen Tag klagt Luther dariiber, dafl Melanchthon von seiner Philosophie getrieben werde,
wo doch die Sache bei Gott stehe ,, Philippum exercet sua philosophia, ac praeterea nihil. Nam
causa ipsa est in eius manu, qui superbissime dicere audet: ,Nemo rapite eam de manu mea™
(WA.B 5, 409,18-20, Nr. 1610).

* Gesamt- und Detailabbildungen bei Albrecht Steinwachs, Der Weinberg des Herrn. Epitaph
fiir Paul Eber von Lucas Cranach d.]., 1569, Stadt- und Pfarrkirche St. Marien Lutherstadt
Wittenberg, Fotografien von Jiirgen M. Pietsch, Sproda 2001. Vgl. http://de. wikipedia.org/w/
index.php?title=Datei:Weinberg-WB-1569.jpg&filetimestamp=20051215124354 [28. 6. 2011].

5 WA 3011, 68,12-69,1.
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Ins-Bild-Setzen des berithmten Lutherzitats aus der Vorrede zur deutschen Ver-
sion von Melanchthons Kolosserauslegung: Der Mann fiirs Grobe muf3 voraus-
gehen, damit der Mann des feinen Kultivierens iiberhaupt zum Zuge kommen
kann. Sowenig man des groben Theologen und scharfen Arztes entraten konnte,
sowenig des feineren Kollegen. Um den Humanismus diirfte es analog bestellt
sein: Damit das lebendige Wasser Wirkung tun konnte, mufite Einigkeit dar-
iiber herrschen, zu welchem Brunnen man gehen sollte, um es zu schopfen. Es
war der gleiche Brunnen fiir beide Reformatoren. Wer einen Holzschnitt anstelle
einer artifiziell ausgefithrten Malerei bevorzugt, miifite, um Maurers Festlegung
in bezug auf Melanchthons Theologe-Sein zu durchbrechen, sagen: Wenn der
Theologe Luther kein Humanist war, dann war der Humanist Melanchthon kein
Theologe und umgekehrt. Denn das bleibend Gemeinsame beider bestand im
Aufnehmen der durch Humanisten entwickelten philologischen Wissenschafts-
methode in die Schriftauslegung, die beide Reformatoren selbst als den wichtig-
sten Gegenstand theologischen Arbeitens beschrieben haben.

Lassen wir am Ende Melanchthon selbst noch einmal zu Wort kommen mit
einem Gedicht, das er als Widmungsvorrede an den Leser einer der spaten Auf-
lagen seiner Vorlesung iiber den Romerbrief voranstellte. Wieder ist von einer
Quelle die Rede, die sauber gehalten werden muf3, und vom tolerant gefithrten, ja
herrschaftsfreien Diskurs iiber die gewonnene Erkenntnis der Wahrheit, die der
Einheit der Kirche in Christus, dem in die Welt gekommenen Erloser, entspricht:

»Paulus’ erfrischendem Wasser entnimm die Lehre, o Leser,
freimiitig weist er dir doch hier zu den Quellen den Weg.
So wie der Vater das ewige Wort gesandt hat, so will er,
dafl seine Worte fiir uns vollkommen eindeutig sind.
Himmlische Worte méchte richtig verstanden ich wissen,
und die Quelle sei nicht durch schmutzigen Unflat getriibt.
Unwissen 146t die Sinne der Menschen im Nebel verirren,
macht sie erblinden und abkommen von rechtem Weg.
Irrende freilich ruft auch zuriick das Urteil der Frommen
und den Gemahnten sich 6ffnet gottergebener Sinn.
Also will ich ermahnt sein nach dem Urteil der Leser,
doch mit Klarheit verbunden stets ihr Werten mir sei.
Als eine Kirche, als eine, will Christus uns immer vereinen,
in einem Glauben die Herzen, in einer Liebe, vereint.
Gott will uns vor sich vereint, schiitzt er doch die Vereinten,
gegenseitiger Zorn schadet Getrennten gar sehr.
Wie Du, Christus, Erloser, Dich an Menschenleib bandest,
so vereine uns doch in einem ewigen Bund.“¢

Dr. Michael Beyer, Kirchweg 14, 04680 Colditz;
E-Mail: MichaelBeyer@t-online.de

4 Ubersetzt vom Vf. unter Mitwirkung von Christiane Domtera; vgl. die lateinische Fassung
CR 10, 632 (Nr. 296).



Philipp Melanchthon und religiose Toleranz

Von Michael Plathow

Einem hochst komplexen Thema wenden wir uns zu; nur tastend wollen wir uns ihm
ndhern. Zunichst (1.) soll an Melanchthons ambivalentes Verhalten gegeniiber ver-
schiedenen Andersglaubenden erinnert werden. Anschlieflend (2.) wird nach den
Griinden zum einen seiner ,tolerantia“ im Sinn von Dulden gegeniiber den Juden und
zum andern seiner Intoleranz gegeniiber den ,,moslemischen Tiirken“ gefragt, wobei
die letztere motiviert ist vom politischen Realismus und von theologischer Wahrheits-
gewiflheit. SchliefSlich (3.) werden die Bedeutung des Naturrechts fiir Melanchthons
Denken und Entscheiden und seine Impulse fiir die Gegenwart im Zusammenhang
von ,humanitas, tolerantia, veritas“ skizziert.

1. Melanchthons Verhalten gegeniiber den verschiedenen Andersglaubenden

Das konkrete Verhalten des gebildeten Humanisten, Lehrers Europas und
herausragenden Theologen zu Andersglaubenden im innerchristlichen Raum
und zu Nichtchristen zeigt Unterschiede und Ambivalenzen. Erinnert sei
einerseits an die Auseinandersetzung um die Aufldsung des von Caritas
Pirckheimer, der Schwester von Melanchthons Humanistenfreund Willibald
Pirckheimer, geleiteten Niirnberger Claraklosters im November 1525.! Vor al-
lem durch Melanchthons Eintreten fiir die Rechte des Konvents und durch
seine Fiirsprache blieb das Kloster erhalten. Die Abtissin Caritas notierte iiber
das Gespriach mit Melanchthon: ,,Er war bescheiden in seiner Rede. ... War
ihm sehr zuwider, dafl man die Leut mit Gewalt notigt. Er schied mit guter
Freundschaft von uns.“? Andererseits stimmte Melanchthon im Brief vom 14.
Oktober 1554 an den befreundeten Calvin dessen Verurteilung Servets zu® und
legitimierte in einer akademischen Explikation vom 1. August 1555* und im
Schreiben iiber die Pflichten der weltlichen Obrigkeit von 1559° unter Bezug-
nahme auf den Fall Servet die Beseitigung von Haretikern und die Hinrich-
tung von Anabaptisten durch die politischen Machthaber. Irenisch wiederum
duflerte er sich im ,,Schutzbrief fiir den Humanisten Sebastian Castellio, im
»Traktat von den Ketzern“ vom 1. November 1557.

' Vgl. Martin H. Jung, Die Begegnung Philipp Melanchthons mit Caritas Pirckheimer, in: ders.,
Nonnen, Prophetinnen, Kirchenmiitter. Kirchen- und frommigkeitsgeschichtliche Studien zu
Frauen der Reformationszeit, Leipzig 2002, 77-82; ders., Philipp Melanchthon und seine Zeit,
Gaottingen 2010, 40-43.

* Heinz Scheible, Melanchthon. Eine Biographie, Miinchen 1997, 47.

* S.CR 8, 362. 520.

* S.CR10, 851f.

5 S.CR9, 1002f.
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Was das Verhaltnis zu Nichtchristen betrifft: Einerseits sprach Melanchthon
sich im Sinn seines Mentors, des Hebraisten Johannes Reuchlin, der im Juden-
biicherstreit mit dem ,,Augenspiegel“ unter Gefahr fiir das eigene Leben gegen
die Verbrennung jiidischer Biicher vorging, und im Geist des Humanisten Eras-
mus von Rotterdam beim Frankfurter Anstand 1539 vor dem Brandenburgi-
schen Kurfiirsten Joachim IL. fiir die Rehabilitierung der 110 wegen angeblicher
Hostienschindung ermordeten Juden aus. Daraufhin erreichte Josel von Ros-
heim die Wiederzulassung von Juden in Brandenburg. Seine ,,Rede auf Johan-
nes Reuchlin aus Pforzheim“ (1552) ldf$t Melanchthon irenisch mit der Sehn-
sucht nach Konkordanz ausklingen, daf die konfessionellen Gegner ,aufgrund
der Ahnlichkeit ihrer Interessensgebiete und des Bandes Religion eigentlich eng
verbunden sein miifiten’ Ja, selbstkritisch schreibt er an Siberus am 29. August
1556: ,,Es ist {iblich, andere zu beschuldigen, wo wir doch besser unsere Sitten
anklagen und bessern sollten“?® Andererseits forderte Melanchthon die Todes-
strafe durch die weltliche Obrigkeit fiir den der Verbreitung ,,mohammedani-
scher” Lehren beschuldigten Theobald Thamer® in einem Brief an Buchholzer
von 1557;"° das Gewahrenlassen der Verbreitung seiner Auffassung, daf Tiirken
wie Heiden als Geschdpfe Gottes im Sinn einer natiirlichen Religion an der Er-
16sung in Jesus Christus teilhaben, nivelliere und zerstére den reformatorischen
Wahrheitsanspruch. Thamer - ein ehemaliger Wittenberger Student und Magi-
ster sowie Pfarrer in Marburg - war nach theologischen Auseinandersetzungen
besonders iiber das reformatorische ,,sola fide* und die ,,guten Werke® und nach
durch Landgraf Philipp von Hessen eingefidelten Gesprachen mit wichtigen
reformatorischen Theologen - auch mit Melanchthon am 25. Mirz 1553 ohne
Resultat - zum Katholizismus konvertiert; er wurde dann Prediger in Minden
und lehrte bis zu seinem Tod 1559 in Freiburg im Breisgau.

Zugleich konnte Melanchthon bei den Tiirken duldendes Verhalten gegen-
tiber Christen als natiirliche Tugend anzeigen."

Ahnlich ambivalent klingen Stimmen aus der Wirkungsgeschichte zu Me-
lanchthons Beziehungen zu Andersglaubigen. Einerseits in Fortfithrung von
Hegels Kennzeichnung der Reformation als die ,,alles verklirende Sonne®,
die auf die humanistische ,,Morgenrote” am Ende der Nacht des Mittelalters
folgt,”? erkliarte Wilhelm Dilthey zu Melanchthon: In seinem wissenschaftli-

¢ Vgl. Michael Plathow, Philipp Melanchthons Stellung zu den , Tiirken®, in: Luther 73 (2002),
140-153, hier 142, Anm. 3.

7 Melanchthon deutsch, hg. von Michael Beyer u.a., Bd. 1, Leipzig 1997, 1991.; vgl. Riidiger Bar-
telmus, Melanchthon, Reuchlin und die humanistische und jiidische Tradition, in: Johannes
Schilling (Hg.), Melanchthons bleibende Bedeutung, Kiel 1998, 41-56.

& CR8, 86l

* Vgl. Plathow (s. Anm. 6), 143, Anm. 10-14.

0§, CR 9, 125; s. auch Brief. an Matthéus Collinus, 23. April 1553, CR 8, 69f.; vgl. Carl Mirbt,
Art. Thamer, Theobald, in: RE? 19, Leipzig 1907, 580-582.

" §.CR5,771; CR 8, 261.

12 Georg Wilhelm Friedrich Hegel, Werke, Bd. 12: Vorlesungen iiber die Philosophie der Ge-
schichte, Frankfurt a. M. 1970, 491.
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chen Gedankenkreis habe er die ,grundlegenden Anschauungen der Aufkla-
rung so weit verbreitet, dafl der Rationalismus seit dem Ende des siebzehnten
Jahrhunderts nur die letzten Folgerungen aus Melanchthons Aufstellungen zu
ziehen brauchte®;”® allerdings werde seine Philosophie ,korrumpiert® durch
seine Theologie.* Andererseits sagt Manfred Kohler als Resiimee iiber Me-
lanchthons Verhiltnis zum Islam: ,,Fafit man alle diese Aulerungen zusam-
men, dann kann man sich ... des Eindrucks nicht erwehren, dafl Melanchthon
von den Begleiterscheinungen aller Intoleranz, der falschen Sicherheit, Uber-
heblichkeit, Selbstgerechtigkeit und theologischem Hochmut in seiner Pole-
mik gegen den Islam nicht frei ist."®

Es stellen sich somit die Fragen, worin begriindet ist, daf} Melanchthon der
Abtissin Caritas Pirckheimer entgegenkam und sich fiir die Brandenburgi-
schen Juden einsetzte, weiter inwiefern das Tugendverstindnis des gebildeten
Universalgelehrten fiir seine Stellung zum Judentum bedeutsam ist und, ne-
ben anderen, theologische Griinde des Reformators ausschlaggebend sind fiir
seine Polemik gegen den Islam, schlieflich in welcher Weise seine humanisti-
schen Leitideen weiterwirkten fiir die sachliche Verbindung von ,,humanitas,
tolerantia, veritas®.

2. Melanchthons duldende ,tolerantia“ gegeniiber Juden
und seine ,, Intoleranz” gegeniiber ,moslemischen Tiirken®

Philipp Melanchthon war Kind seiner Zeit, der die Toleranz in Verbindung
mit Religionsfreiheit, grundrechtlich abgesichert, nach heutigem Verstindnis
nicht eigen war. Gleichwohl kennt der Humanist die ,humanitas“s, die durch
die natiirlichen Tugenden (virtutes naturales)” das soziale Zusammenleben
der Menschen pragt. Und der christliche Gelehrte kennt in den personlichen
Beziehungen die Tugend der ,tolerantia“, der Geduld und des Duldens. ,,To-
lerantia“ der Christen meint die vom Heiligen Geist entziindete Geduld in
Leidenszeiten um Christi willen,”® aber auch die Tugend des Duldens und
Erduldens. Sie gilt den Nonnen des Niirnberger Claraklosters; sie weitet sich
aus auf die Brandenburgischen Juden durch sein humanistisches Bildungs-
interesse fiir die alten Sprachen und so in der Reuchlinschen Tradition fiir
die hebraische Sprache der Juden und des Alten Testaments. ,,In der Kirche

¥ Wilhelm Dilthey, Melanchthon und die erste Ausbildung des natiirlichen Systems in Deutsch-
land, in: ders., Gesammelte Schriften, Bd. 2, Stuttgart/Gottingen 51957, 162f.; vgl. Georg Ellin-
ger, Philipp Melanchthon, Berlin 1902, 614.

4 A.a.0,168.

5 Manfred Kéhler, Melanchthon und der Islam, Leipzig 1938, 152.

1 Philipp Melanchthon, Scholia in Epistolam Pauli ad Colossenses (1527), in: ders., Glaube und
Bildung, Stuttgart 2004, 44.

7 A.a.0.,57

¥ Tolerantia oft mit temperantia verkniipft in: CR 21, 931. 950. 970. 1022. 1024.
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Gottes konnen wir nicht auf sie verzichten®, sagt Melanchthon 1549 in der
Rede iiber das Studium der hebriischen Sprache.”®* Um die Quellen (fontes)
der Interpretation der tiberlieferten Zeugnisse der Propheten und Apostel als
Anspruch des wahren Gottes in Gesetz und Verheiflung aufzuzeigen, ist die
Kenntnis der hebriischen Sprache, der hebriischen Gebrauche und Begriff-
lichkeiten, notwendig, d.h. um die Quellen der kirchlichen Lehre zu verste-
hen. Melanchthon erwihnt auch: um die Faseleien (deliramenta) der Juden zu
widerlegen.?

Melanchthon steht hier in der Tradition des Thomas von Aquin, der, um
nicht groBlere Ubel sich ausweiten zu lassen, Ungldubige in ihren Religions-
briuchen duldet, so auch die Juden. Haretiker aber werden bei hartniacki-
gem Beharren (pertinacia) von der Kirche gebannt und wegen der ,Seelen-
verderbnis“ durch die weltliche Macht hingerichtet. Mit der Betonung der
Gewissensfreiheit durch die Reformatoren wurde das Argument der ,,Seelen-
verderbnis® ersetzt durch die Stiftung von Aufruhr und Unfrieden, gegen die
die weltliche Macht vorgehen muf,”? auch nach dem Codex Iustinianus 1,1,1
und L,5. Grenze der persénlichen Duldung ist fiir Melanchthon wie fiir die
anderen Reformatoren die wahre Lehre des Evangeliums, die pura doctrina
evangelii.

Im Vergleich zu einer humanistischen Verbundenheit mit den Juden durch
das Studium der hebriischen Sprache zeigt der Universalgelehrte und Refor-
mator Melanchthon gegeniiber den ,Tiirken®, den ,muslimischen Tiirken®
und dem ,,Koran® - entsprechend zu den christlichen Hiretikern wie Ana-
baptisten, Antitrinitariern, Altglaubigen, Papst - polemische Unduldsamkeit;
seine intransigenten Auferungen scheinen so gar nicht zum christlichen Hu-
manisten in den Fuflstapfen eines Erasmus von Rotterdam zu passen. Dieser
meinte die Einheit (concordia) bewahren zu konnen durch Verallgemeine-
rung, d. h. allerdings auch durch Reduktion, der religiésen Gehalte.

Im ,Unterricht der Visitatoren an die Pfarrherrn“ (1528) charakterisiert
Melanchthon die ,, Tiirken® als diejenigen, die ,,nicht allein die Lender begern
zu verderben, weib und Kinder schenden und ermorden, Sondern auch Land-
recht, Gottes dienst und alle gute ordnung wegnemen, Das auch die ubrigen
nachmals nicht muegen sicher leben, Noch die Kinder zun zucht und tugent
gezogen werden®,** ,,ein schendlich wesen ist um das Tuerckisch wesen“.” Mit

¥ CR11, 869.

? S.a.a.0,874.

2 Vgl. Thomas von Aquin, Summa theologiae I12,q10all;q11a3.

2 S, CR10, 851f;; 24, 373 ff.; vgl. Manfred Hofmann (Hg.), Toleranz und Reformation, Giitersloh
1979, 41-48.

# Vgl. Christoph Strohm, Calvin und die religiose Toleranz, in: Martin Ernst Hirzel / Martin
Sallmann (Hg.), 1509 - Johannes Calvin - 2009. Sein Wirken in Kirche und Gesellschaft,
Zirich 2008, 219-236, 222.

#* WA 26, 229,25-28.

» A.a.0,229,43.
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gleicher Polemik attackiert er Mohammed und seine Lehre* sowie die mosle-
mischen ,,Tiirken“” in personlichen und offiziellen Briefen, in Gelegenheits-
schriften, in Geschichtsdarstellungen, in biblischen Homilien, wie es tibrigens
auch andere Theologen der damaligen Zeit taten. Diese Intransigenz und In-
toleranz nach heutigem Verstandnis ist auf politische und vor allem auf theo-
logische Griinde zuriickzufithren:

L. Politisch motivierte Griinde: Das kirchlich-gesellschaftliche Leben war
durch die konfessionellen Spannungen und Auseinandersetzungen zwischen
Altglaubigen und Protestanten im Innern und durch die , Tirkenfurcht” und
die ,Tiirkenkriege“ von aufen bestimmt. Die stindig wachsende Bedrohung
durch die Expansion der militdrischen Grofimacht der ,Tiirken“ nach dem
Fall Konstantinopels 1453, nach dem Sieg Sultan Suleimans II. (1520-1566)
bei Mohacs 1526 iiber den Ungarnkonig Ludwig II., nach dem Vordringen der
»Lirken® bis vor Wien 1529, schliefSlich nach der Besetzung Ofens am 2. Sep-
tember 1541, lief8 die ,,Tiirkenfurcht” eskalieren und fiihrte zu einer Perhor-
reszierung der , Tiirken®,

Luthers und Melanchthons frithe Ablehnung eines kriegerischen Vorge-
hens gegen die ,Tiirken® — der Kampf gegen die ,tiirkische Rute* wire ein
Widerstreit gegen Gottes Strafe fiir die Siinden der Christen? - wandelte sich
zum Aufruf zur Unterstiitzung des Tiirkenkrieges durch die Fiirsten und der
Heersteuer durch die Bevolkerung,* nicht aber - wie der Papst ~ zum Kreuz-
zug gegen die moslemischen ,Tiirken®.

In Melanchthons ,,Unterricht der Visitatoren“ - einige Pfarrer meinten aus
Glaubensgriinden den ,Tiirken“ nicht Widerstand leisten zu sollen - heif3t
es: Christen die nicht das obrigkeitliche Amt inne haben, kénnen gewif ,fiir
sich“ leiden, ,,wie Christus sich nicht gewehrt hat®. ,,Die oebrickeit aber sol die
ihren wider unrechte gewalt schiitzen ... Daruemb sollen die Prediger die leu-
te vermanen, Gott zu bitten, das er uns fiir solchen wiitenden leuten behiite,
Und sollen die leute unterrichten, wie es ein rechter Gottes dienst sey, wider
solche streiten aus befehl der oebrickeit“* Im theologischen Begriindungs-
zusammenhang der Zwei-Regimenten-Lehre und der ,cura religionis“ der
weltlichen Obrigkeit rief Melanchthon angesichts der kriegspolitischen Fak-
ten den Kaiser, die Fiirsten und deren Untertanen zum militdrischen Einsatz
gegen die ,, Tiirken® als einem mit CA XVT ,,gerechten Krieg® auf. Der friihe li-

* §.CR 14, 265; CR 13, 95. 961.

7 S.CR 25,503. 876 f; 3, 440 ff.

% Vgl. Winfried Schulze, Reich und Tiirkengefahr im spiten 16. Jahrhundert, Miinchen 1978,
33ff; Wilhelm Maurer, Der junge Melanchthon zwischen Humanismus und Reformation,
Bd. 1, Gottingen 1967, 125 ff.

2 S. WA 1, 535,35-39 (Resolutiones zu den Ablafthesen, 1518); CR 1, 354.

0 S. WA 30 II, 107-148 (Vom Kriege wider die Tiirken, 1529); vgl. Rudolf Mau, Luthers Stellung
zu den Tiirken, in: Helmar Junghans (Hg.), Leben und Werk Martin Luthers von 1526-1546,
Berlin/Gottingen 1983, 647-662; Johannes Ehmann, Luther, Tiirken und Islam, Giitersloh
2008.

3 WA 26, 229,191
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terarische Brief an Kaiser Maximilian* und besonders das die ,Tiirkensache®
mit der Frage konfessioneller Einigung verbindende Schreiben an Kurfiirst
Albrecht von Mainz vom 4. August 1527% sind Beispiele.

2. Theologisch motivierte Griinde: Noch entscheidender sind die theolo-
gischen Griinde, d.h. Melanchthons apokalyptische Geschichtsanschauung
und die in reformatorischer Wahrheitsgewi8heit wurzelnde Lehre vom unter-
scheidend Christlichen.

Als Universalgelehrter wandte Melanchthon sich auch historischen Studien
zu und entfaltete eine heilsgeschichtliche Welthistorie biblizistisch-apokalyp-
tischen Charakters®. In seinem ,,Chronicon Carionis“ (1532) behandelt er im
letzten Teil ,Mohammeds Sekte und Reich® d.h. den Islam und das tiirki-
sche Reich, im apokalyptischen Horizont seiner Geschichtstheologie.”” Die
Dreiteilung der heilsgeschichtlichen Folge von je 2000 Jahren,* die apoka-
lyptischen Deutungsmuster der Danielvision von den vier Monarchien (Dan
2,31-35)¥, die Schau des Propheten Hesekiel von ,,Gog und Magog“ (Ez 38£.)%®
und besonders die Danielapokalypse vom ,.kleinen Horn“ (Dan 7, 8)* bezog
er — dhnlich wie Luther - auf die moslemischen ,,Tiirken® und den tiirkischen
»Antichrist“* Als gottliche Zuchtrute fiir die Siinden der Christen - etwa
gerade fiir die falsche Transsubstantiationslehre Roms vom 4. Laterankonzil
1215* - rufe die ,Tiirkengefahr zu Bufle, Gebet und Gottesfurcht. Zugleich
fordert er den militarischen Einsatz der weltlichen Obrigkeit und die Unter-
stutzung der Heersteuer.

Der Gehalt der christlichen Wahrheit und der reformatorische Wahrheitsan-
spruch, wie er von der ,,Mitte der Schrift“ her im altkirchlichen Credo bekannt
und in der Rechtfertigung des Siinders allein aus Gnade um Christi willen durch
den Glauben vergewissert wird, bestimmen Melanchthons Polemik gegen den
islamischen Koran und die moslemischen ,, Tiirken®. Im Schema von wahrer und
falscher Religion, ,vera et falsa religio®, tragt er immer wieder seine theologische
Kritik vor: Die moslemischen ,, Tiirken“ leugnen in Abhangigkeit von der ariani-
schen Hiresie die Zweinaturenlehre, mit der Bestreitung der Gottheit Jesu und
des Heiligen Geistes auch den Glauben an den dreieinen Gott,*? desgleichen mit

52 S. CR 20, 453-472, bes. 453. 461f.

» S8.CR1, 876.

* Vgl. Maurer (s. Anm. 28), 129 ff. mit Anm. 43 und 73-82; Traudel Himmighdfer, ,De Monar-
chiis“ ~ Ein Melanchthon-Autograph in der Bibliothek der evangelischen Kirche der Pfalz in
Speyer, in: Ebernburg-Hefte 25 (1995), 353-370.

¥ §.CR12,1073-1081.

% S.a.a.0,,717; vgl. CR 13, 833; CR 11, 568.

¥ 8. CR12,1073-108%; vgl. Hans Volz, Beitrige zu Melanchthons und Calvins Auslegungen des
Propheten Daniel, in: ZKG 67 (1955/56), 93-118.
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der Ablehnung des Erlosungstodes Jesu am Kreuz fir die Siinden der Menschen*?
seine Heilsmittlerschaft,** was zur Eliminierung der Rechtfertigung allein aus
Gnade durch den Glauben fiithrt und damit zu Gesetzlichkeit und Werkgerech-
tigkeit.** Diese der reinen Lehre des Evangeliums, der ,,pura doctrina evangelii®,
widersprechenden Ansichten verdichten sich als krasser Gegensatz zu der Me-
lanchthon wichtigen Unterscheidung von Gesetz und Evangelium.

Die religionstheologische Differenz in der Lehre, die fiir den Reformator in
den vier Exklusivartikeln zum Ausdruck kommt* und von Wahrheitsgewif3-
heit getragen ist, machte dialogische Begegnungsmoglichkeiten - auch unter
missionarischem Vorzeichen - unméglich. Nach Luthers Tod am 18. Februar
1546 kam hinzu, dafl Melanchthon als theologischer Kopf und kirchenpoli-
tischer Sprecher der Evangelischen zu klarer Lehrverantwortung und politi-
scher Stellungnahme notgedrungen herausgefordert war, um das unterschei-
dend Christliche und reformatorisch Evangelische in seiner Profilierung nach
auflen klar erkennbar und nach innen identititsstiftend deutlich zu machen.

Damit stellt sich die Frage, welchen Einfluf} auf den universal gebildeten
»Praeceptor Germaniae et Europae®, seine Bekanntschaft mit den Humanisten
Marsilio Ficino, Giovanni Pico della Mirandola und Erasmus von Rotterdam
hatte. Fiir den Reformator und Theologen Melanchthon gilt: Die Wahrheits-
gewiflheit durch den Glauben an den dreieinen Gott in der Rechtfertigung des
Siinders allein aus Gnade um Christi willen, wie sie in den biblischen Schriften
bezeugt und im Wort Gottes als Gesetz und Evangelium verkiindigt wird, er-
weist sich als ,,veritas“ der Lehre, der ,,pura doctrina evangelii®, die die Heils-
gewifSheit des Glaubenden begriindet.”” Damit ist gerade nicht eine subjektive
Erfahrung des neuzeitlichen Individualismus angezeigt. ,Veritas“ spricht sich
aus im denkend verantworteten ,fundamentum® und in der ,,summa®“ schrift-
gemafler Verkiindigung und Lehre mit den altkirchlichen Bekenntnissen, wie
sie in den vier reformatorischen ,sola“ als Freiheitspartikel angezeigt sind, in
Abgrenzung gegen die Irrlehren, die auflerhalb des ,,magnus consensus® ste-
hen. Lehre erweist sich so nach innen als vergewissernd und identitatsstiftend,
nach auflen als profilierend und erkennbar. Melanchthon stimmt Luther zu,
der sagt: Die Liebe, in der ,tolerantia dei“ wurzelnd,* ertrigt alles, duldet
(tolerat) alles. ,Der Glaube ertragt nichts und das Wort duldet (tolerat) nichts,

4 S.CR 24, 583.

4 §. CR 13, 953. 966.

% §.CR9, 125,

% Vgl. Philipp Melanchthon, Examen ordinandorum (1552), in: Melanchthons Werke in Aus-
wahl, hg. von Robert Stupperich, Bd. 6, Giitersloh 1955, 168-259.

¥ Vgl. Michael Plathow, ,Consentire de doctrina’. Philipp Melanchthon und die ,Confessio Au-
gustana’, in: Giinter Frank / Stephan Meier-Oeser (Hg.), Konfrontaton und Dialog. Philipp
Melanchthons Beitrag zu einer 6kumenischen Hermeneutik, Leipzig 2006, 17-26.

* WA 391, 83,12ff. (Disputatio de iustificatione, 1536); vgl. Gerhard Ebeling, Die Toleranz Got-
tes und die Toleranz der Vernunft, in: ZThK 78 (1981), 442-464; Wilfried Hdrle, Wahrheits-
gewifiheit als Bedingung von Toleranz, in: Christoph Schwibel / Dorothee von Tippelskirch
(Hg.), Die religiésen Wurzeln der Toleranz, Freiburg i. Br. 2002, 77-97.
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sondern das Wort muf vollendet werden rein, die Lehre durch und durch
gesund sein, damit sie das Leben und die Werke anleiten kann.’

3. Die Bedeutung des Naturrechts im Denken Melanchthons

3.1 fiir seine ,,Intoleranz® gegeniiber den ,,moslemischen Tiirken®

Inwiefern aber wirkt fiir den philosophisch gebildeten Humanisten die im
vernunftgegebenen, allen Menschen geltenden Naturrecht wurzelnde ,huma-
nitas“ nachhaltig auf die natiirliche Tugend der ,tolerantia®, eine Toleranz, die
nicht nur Dulden meint? Man erinnere sich an Goethes Diktum: ,,Toleranz
sollte eigentlich nur eine voriibergehende Gesinnung sein: sie muf3 zur Aner-
kennung fithren. Dulden heifit beleidigen®*

Das Naturrecht ,ist das Wissen des gottlichen Gesetzes, das der Natur des
Menschen eingepflanzt ist” d.h. dem Gewissen und der Vernunft. Fiir Me-
lanchthon verbindet es sich mit der Gottebenbildlichkeit des Menschen, eben
mit seiner universal geltenden Wiirde.”> Indem eine Wesensverwandtschaft
von gottlichem und menschlichem Geist durch das Licht der Vernunft, das
»lumen naturale®, von der Schopfung her besteht und zugleich das Naturrecht
mit den Naturgesetzen, den ,leges naturales®, dem alttestamentlichen Deka-
log entspricht,” vermag jeder Mensch - nach dem Siindenfall verdunkelt, als
Rest in der Vernunft des Menschen angelegt — in Wahrheit zu unterscheiden
zwischen ,,gut und bose®, Recht und Unrecht, ,,honesta et turpia®“,** um sitt-
lich zu handeln. ,,Als Strahlen der géttlichen Weisheit heifit Naturrecht die
urspriinglich vollkommene Prisenz des gottlichen Gesetzes, die Gott in der
Schopfung dem Geist des Menschen eingegeben hat“* Sie ist das Fundament
natiirlicher Gotteserkenntnis und sittlicher Prinzipien des Zusammenlebens
und obrigkeitlicher Ordnung. Auch nach dem Siindenfall gilt dies unabhén-

4 WA 14, 669 (Annotationes zum Deuteronomium, 1525).

0 Johann Wolfgang Goethe, Maximen und Reflexionen, dtv-Gesamtausgabe Bd. 21, Miinchen
’1968, 103 (Nr. 875).

' Vgl. u.a. Christoph Strohm, Zuginge zum Naturrecht bei Melanchthon, in: Giinter Frank
(Hg.), Der Theologe Melanchthon, Stuttgart 2000, 339-356; Hartmut Kress, Das Naturrecht
und die Bildungsidee. Melanchthons Anliegen in seiner Gegenwartsbedeutung, in: Schilling
(s. Anm. 7), 100-114; Guido Kisch, Melanchthon. Rechts- und Soziallehre, Berlin 1967. Vgl.
auch Eilert Herms, Die Begriindung des Naturrechts, in: Wilfried Hdrle / Bernhard Vogel
(Hg.), »Vom Recht, das mit uns geboren ist“. Aktuelle Probleme des Naturrechts, Freiburg
i. Br. 2007, 262-321; Norbert Brieskorn, Wofir benétigen wir iberhaupt ein Naturrrecht? Sinn
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97-126.

2 8. CR 11, 909. 919 = Kisch (s. Anm. 51), 242,3.; 262,74 ff.
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% §.CR11, 362; CR 15, 577f. 563; CR 16, 71. 384.

5 CR 21, 398f; vgl. Giinter Frank, Die theologische Philosophie Philipp Melanchthons (1497-
1560), Leipzig 1995, 148.
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gig davon, zu welcher Religion oder Weltanschauung sich die Menschen im
einzelnen bekennen, also auch fiir die Juden und auch fiir die moslemischen
»Tiirken“. Melanchthon konnte, wie Christoph Strohm feststellt, ,,s0 wie kein
anderer im frithen lutherischen Protestantismus den Naturrechtsgedanken
fiir die Begriindung des durch das romische Recht bestimmten® positiven
Rechts fruchtbar machen®.”

Weil nun die ,,Tiirken®, worauf Melanchthon immer wieder polemisch ver-
weist, gegen das sechste Gebot durch die Mehrehe, gegen das erste und dritte
Gebot durch die Leugnung der Gottheit Jesu Christi und der Trinitit und
gegen das finfte Gebot durch die Schrecken ihrer Kriegsfithrung verstof3en,
setzen sie das verniinftige, von Gottes Geist gegebene Naturrecht in seiner
begriindenden Funktion fiir die drei géttlichen Institutionen ,ecclesia, oeco-
nomia, politia“ und fiir das positive Recht von Sitte und Moral aufer Kraft; sie
stellen sich so auflerhalb der géttlich-humanen und damit wahren Ordnung.
Und diese Selbstausgrenzung fithrt zu einer Deregulierung der universal gel-
tenden Moral und Ethik. Dem aber muf} im Begriindungszusammenhang der
Zwei-Regimenten-Lehre die Obrigkeit nach CA XVI mit Gewalt Widerstand
entgegensetzen.”®

Martin Luther sah als Theologe die christliche Toleranz bekanntlich in der
»tolerantia dei“”® und im Rechtfertigungsglauben gegriindet. Der humani-
stisch gebildete Melanchthon erdffnete dariiber hinaus durch das universale
gottliche Naturrecht und seine ,leges naturales” eine nachhaltige Wirkung
tiir ein Toleranzverstindnis, das freilich ,weit entfernt ist von autonomen Po-
sitionen der Aufklirung, die ein Naturrecht zu begriinden versuchte etsi deus
non daretur“*

3.2. fur das neuzeitliche Verstindnis von Wahrheitsgewi8heit und Toleranz

Melanchthon war, was die Beziehungen zu anderen Religionen betrifft, mit der
Unterscheidung von ,,vera et falsa religio® ein Kind seiner Zeit. Bedringt und
herausgefordert durch die aggressive GroSmacht der moslemischen ,,Tiirken*

% S.CR 8,467f. 4691. 480f.

7 Strohm, Zuginge (s. Anm. 51), 349.

%% Gegeniiber dem mehr politisch denkenden Melanchthon zeigt sich fiir Luther die eschato-
logische Zerstorungskraft der ,,Tiirken® als ,, Antichrist“ in der Pervertierung der drei gottli-
chen Institutionen ,vera religio, vera politia, vera oeconomia“ (WA 30 II, 127,15 [Vom Krieg
wider die Tiirken, 1529]). ,Mahomet“ ist mit der Leugnung der Gottessohnschaft Christi so-
wie seines Todes und seiner Auferstehung zum Heil der Menschen ,.ein zerstérer unseres
Herrn Christi und seines reichs” (a.a. 0., 122,16); er zerstort das weltliche Regiment in seiner
Schutzfunktion, weil der Koran Rauben und Morden ,als ein gut Géttlich werck® gebiete
(a.a.0,, 123,31f); der Koran miflachte durch die Mehrehe den Ehestand, ja, Frauen ,,werden
gekauft und verkauft wie das vieh“ (a.a. 0., 126,25f).
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Frank, Philosophie (s. Anm. 55), 157.
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damaliger Zeit, wirkten in das Denken des Humanisten Melanchthon reli-
gionsphilosophische Gedanken von Ricoldus de Montecrucis ,,Confutatio Al-
corani“ (1300), Raimundus Lullus, Libre del gentil e dels tres savis (1274/76?),
Nikolaus von Kues ,,Cribratio Alcorani® (1441) und ,,De pace fidei“ (1453) oder
Guillaume Postels ,,De orbis terrarum conordia® (1544) nicht hinein. Das ge-
hért zum reformatorischen Gedéchtnis als Teil des Ganzen der Reformation
und ist als solches anzuerkennen.

Zugleich ist die Asymmetrie fiir Melanchthons Beziehung zum Judentum
und Islam festzuhalten, so daf8 die Verbundenheit mit dem Judentum durch die
hebrdische Sprache des Alten Testaments und der Verheiflung Gottes an sein
Volk Erinnern in die Zukunft einschliefit. Von einer Duldung als christlicher
Tugend kann man bei Melanchthon im Blick auf die Juden sprechen, die, be-
grenzt von der Wahrheitsfrage, anerkennende Wertschitzung und respektie-
rende Achtung des Glaubens von Andersglidubigen allerdings noch nicht kennt.

Die Spannung im humanistischen Toleranzverstindnis: ,,Entweder enthilt
sie zuviel an religios-doktrindren Gehalten und produziert neue Grenzzie-
hungen, oder sie enthilt zuwenig an solchen Gehalten und bleibt in religidsen
Streitfragen wirkungslos und bla$“? - anders ausgedriickt die Spannung zwi-
schen christlicher Wahrheitsgewiflheit und die Andersheit des anderen wiir-
digender Toleranz - wird von Melanchthon klar und eindeutig fiir die Leben
und Heil konstituierende Wahrheitsgewif8heit entschieden. Auch hat sie iden-
titatsstiftende Bedeutung. Melanchthon markiert so die Grenze von Toleranz,
mifiverstanden als duldende Gleichgiiltigkeit und tolerierende Indifferenz.
Zugleich eroffnet er mit seiner in der biblischen Tradition wurzelnden Beto-
nung der Gottebenbildlichkeit des Menschen, seinem in der Reformation wie-
dererkannten Freiheitsverstindnis und seinem aus den antik-humanistischen
Stromungen gespeisten geistphilosophischen Naturrechtsverstindnis und
universalem Vernunftwissen von vor- weil gottgegebenen ,leges naturales®
die Moglichkeit von in der Menschenwiirde griindender Religionsfreiheit und
Toleranz, wie sie dann nach der Aufkldrung in der Neuzeit Geltung finden,
gegen fundamentalistische Abschottung und iber ein blofl individualisti-
sches Verstandnis von Dulden und Anerkennen hinaus.

Melanchthons Betonung der Wahrheitsgewiflheit, ,veritas®, im Zusam-
menhang von ,humanitas” und ,tolerantia“ tragt so zu einem vertieften Ver-
standnis von Toleranz gegen gleichgiiltig grenzenloses Dulden und indifferent
relativierendes Anerkennen bei: Toleranz setzt Andersheit, Differenz voraus;
andernfalls wiirde Toleranz ,,gegenstandslos®, wie Jiirgen Habermas feststellt.
»von Toleranz darf nur dann die Rede sein, wenn die Beteiligten ihre Ab-
lehnung auf eine verniinftigerweise fortbestehende Nicht-Ubereinstimmung
stiitzen konnen.” Religiose Identitit und Differenz, Differenz und Verstindi-

82 Rainer Forst, Toleranz im Konflikt, Frankfurt a. M. 2003, 143.
8 Jiirgen Habermas, Religiose Toleranz als Schrittmacher kultureller Rechte, in: ders., Zwischen
Naturalismus und Religion, Frankfurt a. M. 2005, 265.
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gung, Verstindigung und Gemeinschaft in den kommunikativen, konviven-
ten und kooperativen Beziehungen bedingen einander in der postsikularen
multireligiosen Gesellschaft, indem Wertschidtzung und Respekt des ande-
ren in seiner Andersheit - gegen antijudaistische und antiislamische Funda-
mentalismen und Stromungen - sich verbindet mit dem Zeugnis christlicher
Wabhrheitsgewiflheit auf der Grundlage der universal geltenden, gegenseitig
anerkannten Menschenwiirde und Menschenrechte.

Hierzu leistete der Reformator und Universalgelehrte Melanchthon als Hu-
manist und Praeceptor Germaniae et Europae mit seinem Naturrechtsver-
stindnis vorgegebener, schopfungsgeschichtlicher Pragung einen nachhalti-
gen Beitrag: zum einen durch die sprachlich kulturellen und die gemeinsamen
religiosen Wurzeln mit dem Judentum, die im christlich-jiidischen Dialog auf
geschwisterliche Verbundenheit hin vertieft werden,** zum andern durch eine
von gegenseitig wertschdtzender Identitat und Differenz bestimmte Kommu-
nikation, Kooperation und Konvivenz in einer multireligiosen Gesellschaft
mit Muslimen und Andersglaubigen auf der Basis naturrechtlich vorgege-
bener und im christlichen Menschenbild begriindeter Menschenwiirde und
Menschenrechte.

So vermittelt Philipp Melanchthon - trotz seiner Zeitgebundenheit und
mancher Kritik aus heutiger Perspektive - Impulse fiir die Gegenwart: fiir die
Beziehung von Zeugnis christlicher Wahrheitsgewif8heit und die Andersheit
des andern achtender Toleranz in wertorientierten Bildungsprozessen ange-
sichts des religiosen Pluralismus unserer freiheitlich demokratischen Grund-
ordnung sowie fiir geltende Regulative des Orientierungswissens und fiir ent-
scheidende Kriterien verantwortlicher Urteilsbildung.

Pfarrer Prof. Dr. Michael Plathow, Beintweg 41, 69181 Leimen;
E-Mail: michael@plathow.de

¢ Wilhelm Schwendemann, Melanchthon und der Dialog zwischen Juden und Christen - Me-
lanchthon und das Judentum, in: ders. (Hg.), Philipp Melanchthon 1497-1997. Die bunte Seite
der Reformation, Miinster 1997, 194-209.



Die Freiheit des Willens und seine Abhangigkeiten -
Lafit sich die These vom freien Willen heute noch
behaupten?

Seminar der Luther-Gesellschaft vom 6. bis 8. Mai 2011 in Eisenach

Von Michael Lapp

Freiheit ist einer der Schliisselbegriffe der Reformation. Luthers beriihmtes
Wort von der ,Freiheit eines Christenmenschen kann man - wenn dies mei-
stens auch nur oberflachlich geschieht - als kulturprigend betrachten, wobei
zu Beginn des 21. Jahrhunderts die Frage nach der Freiheit des Willens im
besonderen Mafle zum Gegenstand offentlicher Debatten geworden ist. Die
Ausiibung von Freiheit gilt dabei als ein Grundmerkmal unseres rechtlichen
und wirtschaftlichen, asthetischen und politischen Lebens, das ohne sie zu-
sammenbrechen wiirde. Andererseits macht sich in den Naturwissenschaften,
vor allem in Gestalt der Hirnforschung, verstirkt eine Tendenz bemerkbar,
die Freiheit mit Hilfe empirischer Verfahren zu einem bloflen Anschein her-
abzustufen. Dies wird durch die Lebenserfahrung bestitigt, daf} wir in vie-
len unserer Entscheidungen, seien sie politisch oder wirtschaftlich, aber auch
privat, keineswegs eine unumschrankte Wahlfreiheit auszuiiben vermogen.
Dabei ist ein Blick in Luthers Schrift ,,De servo arbitrio® (Vom geknechteten
Willen) hilfreich. Der Reformator scheint mit seinen theologischen Thesen in
die Nihe der neuesten Freiheitsleugnung zu fiihren. Grund genug, daf sich
die Luther-Gesellschaft im Rahmen der Lutherdekade dem Themenjahr 2011
»Reformation und Freiheit* widmet. Johannes Schilling, der Erste Prisident
der Luther-Gesellschaft, konnte zu diesem Seminar 45 interessierte Teilneh-
merinnen und Teilnehmer begriiflen.

Dem grundsitzlichen Charakter des Themas angemessen, waren die Semi-
narbeitrige breit gefachert. So kamen philosophische, kiinstlerische, psycho-
logische, 6konomische und theologische Aspekte in den einzelnen Vortragen
und Diskussionen zur Sprache. Den Einstieg {ibernahm der Passauer Philo-
sophieprofessor Wilhelm Liitterfelds. Er wies unter der Uberschrift ,Der freie
Wille - ein philosophisches Konzept und seine lebensweltliche Praxis“ darauf
hin, daf} die derzeitigen Erkenntnisse sowohl der Neurophilosophie als auch
der Neurobiologie die Willensfreiheit in Frage stellen. Die Neurobiologie geht
von einer Determinismusvorstellung aus, wenngleich beispielsweise das deut-
sche Strafrecht die Verantwortung als entscheidenden Grundsatz vertritt und
damit von seiner philosophischen Basis her die Willensfreiheit des einzelnen
voraussetzt. Liitterfelds kniipfte dann jedoch an Ludwig Wittgenstein an, der
Freiheit als Illusion bezeichnet. Menschliches Handeln sei dualistisch aufge-
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baut, da es von zwei Kausalitdten ausgehe, der Naturkausalitdt und der Frei-
heitskausalitat. Die moderne Hirnforschung - beispielhaft verwies er auf Wolf
Singer und Gerhard Roth - beschreibt eine Naturalisierung des Geistes, des
Willens und der Freiheit. Dabei entsteht die Frage, wie Willen und Freiheit mit
dem Geist im Zusammenhang zu bringen sind. Denn schon Immanuel Kant
hat sich mit einer natiirlichen Erklirung des Geistes nicht zufrieden gegeben.
Das Gehirn sei nicht das Ich. Die moderne Neurobiologie habe zu wichtigen
Erkenntnissen gefiihrt, in der Frage der Willensfreiheit gebe es weiterhin An-
fragen. Liitterfelds sieht keinen monolithischen Naturalismus, sondern eher
eine dualistischen Determinismus hinsichtlich der Frage der Willensfreiheit.
So lie3 er abschlieflend die Frage im Raum stehen, ob Neurobiologie und Phi-
losophie wirklich die gleiche Sprache sprechen.

Diesem ersten Vortrag folgte das Gruflwort der Eisenacher Superintenden-
tin Martina Berlich. Sie schlug in ihren Ausfiithrungen einen originellen histo-
rischen Bogen beziiglich der Bedeutung Eisenachs fiir die Kirchen- und Gei-
stesgeschichte Deutschlands von Elisabeth iiber Luther, die Burschenschaften
und die Sozialdemokratie bis hin zur Griindung der EKD. Aufgrund dieser
Geschichte sei es zu ertragen, dafl bedingt durch die Fusion zur Mitteldeut-
schen Kirche kein kirchenleitendes Organ mehr in Eisenach ansissig sei.

Der Abend war dem kiinstlerischen Aspekt gewidmet. Der Berliner Mu-
sikwissenschaftsprofessor, Theologe und Komponist Dieter Schnebel fiihrte
als Komponist avantgardistischer und experimenteller Musik unter dem Titel
»Die Freiheit des Kiinstlers und die Anspriiche der Kunst“ seine Gedanken
zum Thema aus. Er versteht die Freiheit des Kiinstlers darin, Tabubriiche zu
inszenieren, Skandale hervorzurufen und Neugier zu wecken bis hin zur Ek-
stase. Dieser Weg brauche Mut, da jede Freiheitsbewegung auch gefahrlich sei.
In seinem humorvollen, mit literarischen Beispielen und Anekdoten angerei-
cherten Vortrag verdeutlichte er auch unter Bezugnahme auf John Cage, daf}
die kiinstlerische Freiheit ebenso eine theologische und spirituelle Dimension
hat. Allerdings haben sich die Mafistibe fiir Kunst seit den 1980er Jahre ge-
andert. Seit diesem Zeitpunkt sei ,alles moglich®, wobei sich gleichsam die
Frage stellt: ,,Aber was ist gut?“ Schnebel versteht die Kunstfreiheit durchaus
dialektisch, indem er auch von der Kunst der Freiheit spricht. Hier fithrt er
den Liebesbegriff mit ein, hierin beriithren sich Kunst und Musik. Musik ist
materialisierte Emotion; Liebe und Trauer sind ihre Kardinalfiguren. Die Mu-
sik sieht er als die spirituellste aller Kiinste, wobei er dies ganz buchstablich
versteht: Wie der Atem (Ruach) Gottes auf dem Wasser schwebt (Gen 1,2), so
reguliert der Atem die Musik, und ,Wo der Geist des Herrn ist, da ist Freiheit*
(2Kor 3,17).

Mit seiner Morgenandacht in der Kapelle der Wartburg nahm Reinhard
Brandt, der Zweite Prisident der Luther-Gesellschaft, den spirituellen Gedan-
ken der Freiheit auf dem theologischen und seelsorgerlichen Hintergrund auf.
Nach der Besichtigung der Wartburg fand die Tagung ihre Fortsetzung mit
dem Vortrag des Kieler Professors fiir allgemeine Psychologie Rainer Maus-
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feld. Er stellte in seinem Vortrag ,,Die Freiheit des Willens und die Gesetzma-
Rigkeit der Psyche” heraus, dafd es fiir den Menschen kein grofleres Ubel als
Zwang gebe. Der Mensch versteht sich als nicht determiniert, da Wahrneh-
mung von Verantwortung, die sich darin zeige, dem eigenen absichtsvollen
Streben seinen Lauf zu geben, den Gebrauch von Freiheit voraussetze. Dies gilt
auch im moralischen Sinn. Die Philosophie ihrerseits sieht die Willensfreiheit
problematisch, wenngleich die naturwissenschaftliche Herangehensweise den
bereits von den Vorsokratikern postulierten Vernunftgebrauch voraussetzt.
Die christlich-jiidische Tradition vertritt den freien Willen, wobei das Indivi-
duum Herr im eigenen seelischen Haus ist. Die Willensfreiheit ist existentiell
fiir das Selbstverstindnis als Mensch. Ohne Willensfreiheit gibt es auch kei-
ne moralische Verantwortung, denn entweder gibt es fiir eine Entscheidung
eine Erkldrung, oder sie ist nicht fiir ,,voll zu nehmen®. Der Geist stellt keine
Einheit dar, er besteht aus mehreren Elementen. So gleicht die Psyche einem
Orchester aus verschiedenen Instrumenten. Die Sauglingsforschung ihrerseits
hat gezeigt, dafd es bereits eine angeborene Protomoral gibt. Der freie Wille sei
daher inkohérent und nicht intelligibel.

Der Marburger Volkswirt und Professor fiir Wirtschafts- und Wettbe-
werbspolitik Wolfgang Kerber widmete sich der ,,Freiheit des Willens und den
Regeln der Wirtschaft®. Dabei betrachtete er drei Aspekte. Zunachst beschrieb
er die Freiheit des Willens im Zusammenhang mit dem sogenannten ,homo
oeconomicus’, den er als frei entscheidenden rationalen Akteur mit determi-
nierter Handlung ansieht. Dabei stellt sich die Frage nach den Priferenzen
wirtschaftlichen Handelns, die wiederum durch Restriktionen beschriankt
werden konnen. Danach stellt er Uberlegungen zur Freiheit der Individuen
und der Regeln der Wirtschaft an. Die Freiheit ist dabei konstitutiv fiir das
marktwirtschaftliche System, in dem es beziiglich der Preise und des Wett-
bewerbs notwendigerweise Selbststeuerungssysteme geben mufl, wobei jede
duflere Regel die Handlungsfreiheit des Individuums beeinflufit. Ein beson-
derer Schwerpunkt liegt auf der Frage des Paternalismus. Entgegen der land-
laufigen Meinung, daf} der Paternalismus die Willensfreiheit beschrinke,
verdeutlichte der Referent, daf3 richtig eingesetzte paternalistisch geprigte
Entscheidungen auch die Willensfreiheit férdern kénnen. So sei beispiels-
weise bei einer Umstellung des Sortiments eines Geschiftes auf biologisch
produzierte Produkte und der Verinderung der Prisentation deren Umsatz
spiirbar gestiegen. Zusammenfassend wurde deutlich: Die Willensfreiheit aus
okonomischer Sicht bedeutet die Fahigkeit, rationale Entscheidungen treffen
zu konnen; dabei spielt es keine Rolle, ob das menschliche Handeln kausal
determiniert ist. Menschen handeln nicht immer rational und damit nicht
immer in ihrem Eigeninteresse, daher kénnen paternalistische Regeln die
Willensfreiheit auch fordern. Dabei ist die zentrale Frage aber die nach dem
~Wie“, Grundsitzlich besteht die Gefahr des Mifibrauchs und einer zu starken
Freiheitseinschrankung. Die primare Strategie miisse daher Information und
Wissen fordern. Paternalistisch kann es durchaus eine indirekte Steuerun-
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gen mit Hilfe von default rules oder positiven Anreizen geben. Ausdriickliche
Verbote sollen allerdings nur die ultima ratio sein. Dennoch bleiben konkret
viele Fragen offen. So ist nicht zu {ibersehen, daf viele Verbraucherregulie-
rungen sehr umstritten sind.

Den Schluflpunkt der Vortrige setzte mit dem Blick auf Luthers Schrift
»De servo arbitrio” der Marburger Systematische Theologe Dietrich Korsch
mit seinem Vortrag ,,Die Unfreiheit des Willens und die Freiheit vor Gott*.
Wie angesichts personlicher Gewissensentscheidungen erkennbar ist, besitzt
die Freiheit auch eine Uniibersichtlichkeit. Luthers These von der Unfreiheit
des Willens ist durchaus umstritten. Dabei ist der Auslegungskontext zu be-
achten. Die Rede vom unfreien Willen ist nicht nur eine theologische, sondern
vielmehr auch eine anthropologische Aussage. In der Auseinandersetzung mit
Luther stimmte Erasmus ihm darin zu, dafl der Mensch von der Gnade Gottes
abhingig ist. Luther versteht die Freiheit als einen gottlichen Namen, sie sei
ein rein géttliches Motiv. Fiir Erasmus hingegen besteht die Pflicht des Men-
schen zur moralischen Verantwortung, um darin das zu werden, was gottli-
ches Heil mit sich bringt. Luther seinerseits sieht in dieser Auffassung einen
absolutistischen Zug. Hier greift Luthers Auffassung vom Gesetz. Das Gesetz
deckt das menschliche Unvermégen und die inneren Widerspriiche auf: ,,Ich
will das Richtige und tue es auch, und doch entsteht Schlechtes“. Daher muf3
die gottliche Verheifflung dazu kommen, die im Glauben an die Gnade Gottes
deutlich wird. Der Glaube an die befreiende Kraft des Evangeliums behaftet
den Menschen bei sich selbst. So steht im Glauben an der Stelle der mensch-
lichen Selbstbehauptung Christus selbst. Luther versteht daher die Freiheit
als Dienstbarkeit. Der Mensch orientiert sich am anderen, woraus eine neue
Lebenshaltung entsteht, die sich in der Néchstenliebe ausdriickt und sich in
einer Intersubjektivitat konkretisiert: ,Bevor ich anderen zum Christen wer-
de, sind andere schon fiir mich zum Christen geworden®. So kann der Verzicht
auf die Freiheit als Zeichen von Freiheit verstanden werden.

In der bei allen Unterschieden sachlich gefithrten abschlieffenden Podiums-
diskussion wurde deutlich, daf} die Frage nach der Willensfreiheit auch eine
sprachsemantische Dimension besitzt: ,Meinen wir wirklich alle dasselbe,
wenn wir von Willensfreiheit sprechen?” Ein universelles Verstindnis der
Willensfreiheit ist eher als ein ,,Konzert der Freiheit“ zu verstehen — mit disso-
nanten und konsonanten Ténen und ,welchen dazwischen®.

Den Abschlufl fand dieser intellektuell anregende Tag gemaf} der Tradi-
tion der Luther-Seminare mit einem Konzert in der Fritz-Reuter-Villa, dem
angemessenen Ort fiir dieses ganz besondere musikalische Ereignis. Denn
mit Dieter Schnebel war der Komponist der vorgetragenen Werke person-
lich anwesend. So kam die von Schnebel komponierte Variation uiber Bachs
»Wenn wir in hochsten Noéten sein® und sein Liedzyklus iiber Gedichte seiner
Schwiegermutter Marie-Luise Kaschnitz zur Auffithrung. Diese Kompositio-
nen diirften bei den Zuhorerinnen und Zuhérern einen tiefen Eindruck hin-
terlassen haben. Ein Rundgang durch die Fritz-Reuter-Villa mit dem Besuch
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der Richard-Wagner-Sammlung schlof sich an. Das Seminar endete mit dem
Besuch des Kantaten-Gottesdienstes in der St. Georgen Kirche. Dem Sonntag
Misericordias Domini entsprechend, kam ,,Du Hirte Israel, hore® (BWV 104)
zur Auffithrung. Dies kann man durchaus als Kommentar zum Seminarthe-
ma verstehen, bestritt Luther doch die Willensfreiheit des Menschen gegen-
tber Gott - weil er sich vom ,,Hirten Israels* angenommen erkannte.

Der Luther-Gesellschaft ist unter der Organisation von Dietrich Korsch
wieder ein hochkaritiges Seminar gelungen. Die Frage nach der Freiheit
menschlichen Tuns bleibt auch in der Postmoderne angesichts vieler Heraus-
forderungen aktuell. Die unterschiedlichen Wissenschaften haben die Auf-
gabe, ihren jeweiligen Beitrag zu dieser Diskussion zu leisten; um so erfreuli-
cher, wenn es so beeindruckend geschieht wie im Eisenacher Haus Hainstein.

Pfarrer Michael Lapp, Finkenweg 27, 63579 Freigericht-Somborn;
E-Mail: michael lapp@ekkw.de
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Luthers Sterbehaus sucht Restaurierungspaten: Im Rahmen der Sanierung
und Erweiterung der UNESCO-Welterbestitte ,,Luthers Sterbehaus” soll auch
die urspriingliche Raumausstattung von Luthers Sterberdumen in Eisleben
wiederhergestellt werden, die 1892-1894 nach den Plinen von Friedrich Wil-
helm Wanderer (1840-1910) ausgefiihrt wurde. Wanderer, der als Professor der
Kunstgewerbeschule Niirnberg (heute: Akademie der bildenden Kiinste Niirn-
berg) bereits das Diirer-Haus ausgestattet hatte, entwarf als damals fithrender
Vertreter des Historismus eine ,lutherzeitliche” Rauminszenierung mit histo-
risierenden Mobeln, Gemalden und Alltagsgegenstinden, darunter auch den
bekannten Schrein, in dem das Bahrtuch von Luthers Sarg gezeigt wird.

Durch gliickliche Umstidnde konnten fast alle Teile der urspriinglichen
Ausstattung, die im Laufe der Jahrzehnte stark verandert und reduziert wur-
de, bewahrt und wiederaufgefunden werden. Da ihre einstige Anordnung
in den Sterberdumen anhand von Fotos und Beschreibungen rekonstruiert
werden kann, soll die Rauminszenierung ab September 2012 den Besuchern
nun erstmals wieder so prisentiert werden, wie sie von Wanderer geplant
und durch biirgerschaftliches Engagement verwirklicht worden war. Viele der
Ausstattungsstiicke sind inzwischen allerdings in einem schlechten Zustand
und miissen restauriert werden. Die Stiftung Luthergedenkstitten sucht daher
dringend Restaurierungspaten, die bereit sind, Verantwortung fiir einzelne
Stiicke zu ibernehmen. Mehrere Paten konnen ein Objekt natiirlich auch ge-
meinsam unterstiitzen.

Eine Liste der restaurierungsbediirftigen Gemélde, Mobel und Gegenstin-
de sowie des nétigen finanziellen Aufwands findet sich im Internet unter
www.martinluther.de/restaurierungspaten. Die Liste wird auf Wunsch gerne
auch per Post oder Fax versandt. Die Stiftung Luthergedenkstétten ist dank-
bar fiir jede Unterstiitzung bei der Restaurierung dieses einmaligen histori-
schen Raumensembles!

Ansprechpartner fiir alle Fragen zur Restaurierungspatenschaft ist Dr. Jo-
chen Birkenmeier, Stiftung Luthergedenkstitten in Sachsen-Anhalt, Luther-
strafle 15-17, 06295 Lutherstadt Eisleben, Tel. (03475) 71478 24, Fax (03475)
7147813; E-Mail: jochen birkenmeier@martinluther.de.

Luther, 82. ]g.. 197, ISSN 0340-6210
© 2011 Vandenhoeck & Ruprecht GmbH & Co. KG, Géttingen



Biicherschau

Joachim Ringleben: Gott im Wort. Lu-
thers Theologie von der Sprache her, Tii-
bingen: Mohr Siebeck 2010, XIII, 638 S.
- ISBN 978-3-16-150578-2 (Hermeneuti-
sche Untersuchungen zur Theologie 57).

In seinem umfangreichen und gelehrten
Werk versucht Joachim Ringleben, ,,Lu-
thers ganze Theologie als eine Theologie
des Wortes zur Darstellung zu bringen
und sodann: die Wort-Gottes-Theologie
auch ,sprachphilosophisch® zu interpre-
tieren, d.h. systematisch als ein Denken
von der Sprache her zu begreifen. (3). Er
wundert sich, dafl dieses Anliegen mo-
nographisch noch kaum aufgegriffen ist.
Karl Barth hat in seiner Rede vom Wort
Gottes fast ginzlich darauf verzichtet,
sich mit dem Phinomen menschlicher
Sprache zu befassen, und damit zur Ent-
sprachlichung der Theologie beigetragen.
Aber auch ein bewufitseinsorientierter
Ansatz etwa im Gefolge Schleiermachers
bleibt hinter der gestellten Aufgabe zu-
riick: ,,Christlich® miisse Sprache ,,im-
mer von Gott und vom Menschen her
zugleich gedacht werden: als Ort ihrer
Begegnung.“ (9). Hier konnen Wilhelm
von Humboldt, Hamann, Herder und
Bruno Liebruck hilfreich werden. Die
leitende These von R.s Darstellung der
Theologie Luthers ist, daf} ,,die mensch-
liche Sprache selber metaphysisch nur im
Horizont des gottlichen Seins zu verste-
hen und unsere Sprache ein endliches,
gebrochenes, verduflerlichtes Medium
des unerschaffenen gottlichen Wortes ist
(cf. Ps 94,9). (17).

Das Buch gliedert sich in zwei Tei-
le, nimlich die ,Grundlegung” und die
»Durchfithrung®. Die Grundlegung eror-
tert aber nun keineswegs die sprachphi-
losophischen und sprachtheologischen
Voraussetzungen fiir die dann folgende
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Luther-Darstellung, sondern sie macht
den gewihlten Ansatz - unter Riickgriff
u.a. auf Albrecht Beutel - bereits an Lu-
thers Verstandnis von Sprechen und Ho-
ren sowie von ,Gott und Sprache® klar.
Was formal wie eine ,petitio principii®
aussieht, soll dem Anliegen dienen, Lu-
ther aus sich selbst heraus und nicht
aufgrund sachfremder Konditionierung
zu erfassen. Gott hat sich ,in unsere
Menschensprache herabgelassen® (46),
er kommt ,mit seinem ganzen Wesen
ins Wort, zur Sprache® (62), weswegen
man von seiner ,Wesensgegenwart“ im
Wort sprechen kénne (63). Zur Inkarna-
tion ,des ewigen Sohnes gehort auch sein
Kommen ins wirkliche Wort, und seine
Fleischwerdung ist auch Wortwerdung.*
(68). Die Menschensprache gebe es, ,,da-
mit Gott sein Wort (im Sohn) den Men-
schen kommunizieren® kann, wihrend
die Sprache andererseits ,zum eigenen
Leben Gottes gehort®, weswegen die Tri-
nitét als eine ,ewiges Sprachgeschehen®
zu verstehen sei (16, 58, 462).

Dieser Ansatz wird nun in zehn Kapi-
teln durchgefiihrt, die mit dem Verhalt-
nis von Schépfung und Wort beginnen
und mit der ,Eschatologie des Wortes®
enden. Gottes Weisheit habe ,,ein sprach-
férmiges Wesen erschaffen ..., das in
unlosbarer Beziehung steht zur sprach-
lichen Lebendigkeit des trinitarischen
Gottes.“ (112). Dem entspreche, daf§ Lu-
thers Wort-Theologie sich vollendet ,als
eschatologische Archeologie [sic!], der
gemif das Wort auch am Ende ist. (620).
Das ,substanzontologische Modell* ist
»uberboten durch ein sprachliches, d.h.
worttheologisches” (593).

Nun werden aber keineswegs simt-
liche Themen der Theologie Luthers
durchkonjugiert, sondern kriftige Ak-
zente gesetzt. Natiirlich muf es durchweg
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und vornehmlich um das ,Wort“ gehen.
Das Sakrament ist ,,ganz im Horizont der
Sprachlichkeit® zu verstehen (147); ,Das
Element ist nur ,in, mit und unter’ dem
Wort heilvoll da.“ (152). Ein signifikatives
oder metaphorisches Verstindnis blei-
be hinter der ontischen Befrachtung des
Wortes zuriick. Sie aber kommt zur Wir-
kung im miindlichen Wort, in der Ver-
kiindigung. Deswegen rede Luther kon-
sequenterweise auch von der Sinnlichkeit
der Sprache, von Lautbestand, Stimme,
Artikulation und von den Sprechwerk-
zeugen, deren Wirkungsweise er als ge-
schopfliche Wunder begreife (4581., 486).
Ein besonderes Problem stellt das Ver-
haltnis von Wort und Schrift dar: Gott
hat ,sich in die Menschensprache ent-
duflert und als H. Geist ans dastehende
Schriftwort gebunden®; in Luthers In-
sistieren auf dem wortlichen Sinn der
Schrift liege ,ein inkarnatorischer Zug"
(2911.). Das ,, Kondeszendenzmotiv® gelte
fir ,das Gotteswort als Bibelbuch® nicht
weniger als fiir den leidenden Gottessohn
(372). Der ,,H. Geist sedimentiert sich als
h. Schrift® (385). Doch spricht Gott, in-
dem er sich in lebendige Anrede iiber-
setzt. ,Die Lektiire der Schrift als Got-
teserfahrung zu begreifen®, das sei ,der
Kern von Luthers Bibeltheologie.“ (256)
In dieser Perspektive miisse auch die
Ubersetzung der Bibel als ein Vorgang
verstanden werden, der einer inkarnato-
rischen Intention folgt. Insofern wire das
Christentum nicht als Schrift-, sondern
als Wortreligion zu beschreiben. Kann
man dann sogar von einer ,Buchwer-
dung Gottes“ sprechen? (416, vgl. 3711f.).
R. bejaht und gerit damit in die Nahe des
islamischen Koranverstindnisses.
Sprachphilosophisches wird zwischen-
durch, vor allem aber reichlich in den Fuf3-
noten erdrtert. Oft bestatigen Humboldt
oder Hamann Luthers Auffassung bzw.
R.s Darstellung, ohne dafl es zu einer Aus-
einandersetzung kommt; die Texte sollen
wohl fiir sich sprechen. Fragen nach einer

199

Entwicklung von Luthers Sprachdenken
oder nach dessen Woher werden kaum
ventiliert (hebr. dabar?, 104; Nominalis-
mus? Duns Scotus und Occam werden
nur nebenher erwahnt). Aus sprachphi-
losophischer, systematisch-theologischer
oder gegenwirtiger humanwissenschaftli-
cher Perspektive in Frage gestellt wird die-
se Luther-Interpretation nie. Aber es blei-
ben Fragen: In welchem Verhiltnis steht
die Sprache der Schrift zur ,kosmischen
Sprache alles Geschaffenen® (vgl. 293) und
damit zur gewohnlichen, nicht-theologi-
schen Sprache? Sodann: Ist das trinitari-
sche Wirken Gottes hier nicht doch auf
ein inkarnatorisch verstandenes, christo-
logisch konzentriertes Wortgeschehen
reduziert? Wo bleibt der Gott, der ,,mich
geschaffen hat®, und wo der Mensch mit
seinen ,Augen, Ohren, allen Gliedern,
Vernunft und allen Sinnen“? Wichtiger
noch: Beeintrichtigt die isolierte Beto-
nung des Kondeszendenzgedankens und
damit das ontologische Interesse am Wort
die Aufmerksamkeit fiir dessen soteriolo-
gische Bedeutung?

R. bietet eine Reihe von interessanten
Einzelanalysen (z.B. Hebr L1f: 243ff;
»Was Christum treibet™ 271ff; Scheide
des Geistes: 288 ft.). Er fordert nebenher
wunderbare Luther-Aussagen zutage
(z.B. ,aus einem Spruch als aus einer
Blume eine ganze Wiese machen® 405;
der Heilige Geist ,hat die Feder in der
Hand und druckt die Buchstaben aus
ins Herz": 299; Christus bringt als der
~Vocalis” die stumme hebriische Konso-
nantensprache zum Klingen: 414). Es ge-
lingen ihm auch immer wieder merkens-
werte Formulierungen (z.B. ,das Horen
auf die Sprachlichkeit alles Wirklichen™:
98; wie ,jedes Wort nur ist, indem es er-
klingt und wieder verklingt, um darin
seinen Sinn freizusetzen, so gehdren zu
Christus ,Dasein“ und ,Gewesensein®,
damit er ,der im Geist Lebendige” sein
kann: 123). Manches gleitet freilich ins
Spekulative ab (141, 171).
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Was an dem exegetisch umsichtigen
und philosophiegeschichtlich weit aus-
greifenden Werk als redundant erschei-
nen mag, kommt der meditativen Aneig-
nung einer zentralen Erfahrung Luthers
zugute. Es dient zugleich der Besinnung
der Leserin und des Lesers auf die ei-
gene sprachliche Verfafitheit und als
Anregung, sich neu um einen vor Gott
verantworteten Umgang mit Sprache zu
bemiihen.

Hans-Martin Barth

Neil R. Leroux: Martin Luther as Com-
forter. Writings on Death, Leiden/Bo-
ston: Brill 2007, XLIII, 336 S. - ISBN 978-
90-04-15880-1 (Studies in the History of
Christian Traditions 133).

Neil Lerouxs Buch iiber Luther als Tro-
ster beschiftigt sich mit sehr unter-
schiedlichen Schriften des Reformators
zum Thema Tod (,Vierzehn Trostgriinde
fiir Mithselige und Beladene“ 1519, ,,Ser-
mon von der Bereitung zum Sterben®
1519, Trostbriefe und Sendschreiben an
Gemeinden und einzelne Prediger in
Verfolgungssituation bzw. tiber das von
einzelnen erlittene Martyrium, zwei
Leichenpredigten zum Tod des Kur-
fiirsten Johann des Bestindigen [1532],
private Kondolenzbriefe, abschlieflend
die Schrift ,Ob man vor dem Sterben
flichen moge® 1527). L.s Ausgangsfra-
ge und Interesse an dieser Thematik ist
gegenwartsbezogen und eher praktisch-
als historisch- oder systematisch-theo-
logisch. Angesichts widerspriichlicher
Aspekte der Todeserfahrung in unserer
Zeit — Strategien der Todesvermeidung
einerseits, einer Allgegenwart und einem
Fasziniertsein vom Tod in den Medien
andererseits — versuche die Erforschung
und Begleitung des Trauer- und Sterbe-
prozesses in Psychologie und Seelsorge
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zwar Hilfestellung zur Bewiltigung zu
geben, die aber defizitar bleibe. Martin
Luther, der ,viel iiber den Tod zu sagen
hat", ja der regelrecht - mit Gerhard Sau-
ter formuliert - eine ,,theology of death®
(XXIV) vertrete, soll als Vorbild einer
wirklich geistlichen Sterbevorbereitung
der Gegenwart neu erschlossen werden.
Dem Autor geht es dabei zum einen um
die biblisch-theologischen Inhalte, aber
besonders auch um den Aspekt ihrer
rhetorischen Vermittlung; zum andern
interessiert ihn auch der praktisch-theo-
logische Aspekt, wie Luther als ,,healer of
souls” selber seelsorgerlich umsetzt, was
er als Prediger und Theologe lehrt.

In den einzelnen Kapiteln bietet L. je-
weils ein ,,close reading® der Texte, deren
Entstehungskontext ausfiithrlich dargelegt
wird. Er gibt nicht nur Inhaltsangaben,
sondern legt den Aufbau und die Argu-
mentationsstruktur der Texte offen und
widmet sich eingehend der rhetorischen
Analyse von Luthers Sprache. Er will ihre
»Kraft“ aufzeigen, durch die dem Leser
in der Uberzeugung, dafl der Tod zwar
nicht zu vermeiden ist, dafl man ihm aber
~siegreich gegeniibertreten kann®, das
Heil schon jetzt trostlich wirksam wird.
Luthers hauptsichliche Trostquelle - L.
argumentiert hier und auch an andern
Stellen ganz quantitativ — ist Gottes Wort,
das von Christi Sieg tiber den Tod zeugt.
Dieses hilft dem Leidenden dabei, sich
innerlich von erschreckenden ,Bildern®
abzuwenden, sich trostreicheren zuzu-
wenden und vor allem Christus am Kreuz
zu betrachten, der durch seinen Tod den
Tod iiberwunden hat. Luthers rhetori-
sche Sprache (Dialogstil 56, ,vision talk®
68) unterstiitzt diese Anliegen durch eine
intensive Vergegenwirtigung (,strong
presence”) der vorzustellenden Bilder. In
den im engeren Sinn seelsorgerlichen Tex-
ten (Trostbriefen) finde Luther in einer
Situation extremer Sprachlosigkeit mit
Hilfe des Kondolenzbriefs eine .fitting
response™: Er gesteht das Recht auf Trauer
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zu (187), fordert aber auch eine Mifligung
im Bewuftsein, daf} der Tod kein Ubel ist,
das aus Gottes Gemeinschaft ausschliefit.
Deshalb kann er vom glaubigen Christen
auch willig angenommen werden, wie es
im Ernstfall des Martyriums geschieht. —
Zusammenfassend benennt L. den Gang
seiner Untersuchung in mehreren Schrit-
ten: den Verlust anerkennen - den Verlust
in eine groflere geistliche Perspektive hin-
einstellen - den Auferstehungssieg beto-
nen - zum willigen Leiden ermahnen.

L.s bedachtsam aufgebaute Untersu-
chung liefert griindliche Analysen von
Luthers Texten, in denen Luthers Art,
~praktisch® Theologie zu treiben, sehr
anschaulich erfaflbar wird. Luthers Lei-
stung sieht er nicht zuletzt im Verwenden
der Rhetorik als Mittel, um das Evange-
lium zur Wirkung zu bringen. Hier kann
man fragen, ob Rhetorik dies wirklich zu
leisten vermag und ob das Beispiel des
Trosters und Seelsorgers Luther auch in
diesem Punkt ohne Modifikation auf die
heutige Zeit iibertragbar ist.

Ein Verzeichnis der benutzten rhetori-
schen Begriffe, ein ausfiihrliches Litera-
turverzeichnis, das eine Fundgrube fiir
interessierte Leser darstellt, und ein ebenso
hilfreicher Index von Personen, Orten und
Sachen runden die Darstellung ab.

Ute Mennecke

Muhammad Abu-Hattab Khaled: Mar-
tin Luther zwischen Islam und Refor-
mation. Gedanken zur Reformation in
ihren Beziehungen zum islamischen
Diskurs, Dar-Essalam/Kairo 2009/2010:
Verlag Dar Al-Ettihad, 302 S. - ISBN 977-
17-7697-5.

Der 1973 in Leipzig promovierte Germa-
nist und Professor fiir deutsche Sprache
und Literatur an der Al-Ayhar-Univer-
sitait Kairo und Triger des Bundesver-
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dienstkreuzes 1. Klasse will iiber eine
»rein germanistische Perspektive hinaus®
unter Einbeziehung europiischer Lu-
ther- und Islamkenner ,die Gesamtlei-
stung Luthers“ in Beziehung zum islami-
schen Diskurs, auch in Fortsetzung der
Arbeit von Scheich Amien El Khouli aus
den 1930er Jahren, darstellen: Ein schon
jenseits des iiblichen ,Ketzerklatsches“
(»populdres Zerrbild“ des meist auf die
Tiirken fokussierten Islam) schwieriges
Unternehmen! Auch eigene religiose
Uberzeugungen (,Es ist die Absicht des
Buches, den Islam als eine Himmels-
religion zu behandeln, die - nicht wie
behauptet — durch das Schwert verbrei-
tet wurde® 12 u.6.) spielen bei diesem
auch ein enzyklopadisches Wissen der
Reformation und der sie umgebenden
Religionskultur zeigenden Unterneh-
men eine Rolle. In historischer und sy-
stematischer Perspektive spannt sich der
Bogen von der Behauptung eines pri-
genden rationalistisch-antikatholischen
Einflusses von Muslimen, die nach Karl
Martells Sieg 732 in der Alpenregion zu-
riickgeblieben waren, z.B. auf die ,Vor-
Reformatoren®, iiber die antikatholisch
gewendete Abhangigkeit Luthers von
einem islamischen, ,,mehr verniinftigen,
rationalen Bezug zur Religion, zu Gott
und der Welt” bis hin zu der von Amien
Al-Khouli iibernommenen These, ,daf}
der islamische Einflufl auf das europi-
ische Geistesleben ... ein grundlegendes
Element fiir das Entstehen des reforma-
torischen Gedankengutes und der Re-
formation selbst darstellt“ (229f.), was
plakativ Luther fast zu einem ,latenten
Muslim® (213f) macht. Daneben finden
sich Hinweise auf eine antikatholische
Instrumentalisierung des Islam durch
Luther selbst, aber auch zahlreiche Hin-
weise darauf, dal Luther ,kein blinder
Anti-Muslim“ (190) war, stand doch fiir
ihn der Islam ,eindeutig niher als das
Papsttum®. Luthers negatives Urteil iiber
die Muslime griindete sich hauptsichlich
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auf die Leugnung der Gottessohnschaft
Jesu durch diese.

Die praktisch 1529 beendeten biogra-
phischen Hinweise des Vf.s auf Luther
(129) orientieren sich eher an einem anti-
katholisch fokussierten liberalen Luther-
bild (z.B. Paul Schreckenbach, Wolfgang
Landgraf); der ,Monchsrebell” pafit gut
zu den religiésen Grundiiberzeugungen
des Vf.s. Dafl Luther die Tiirkengefahr
seit Herbst 1529, als die Tiirken bis vor
Wien kamen, noch deutlicher in einen
endzeitlichen Horizont riickte, wird zwar
erwihnt (162), hat aber von dem skizzier-
ten Lutherverstindnis her eher einen
untergeordnete Bedeutung. Allerdings
bleibt - auch infolge des Stils des Vf.s -
manches eher in der Schwebe, nicht nur
im Blick auf Luthers Stellung zu den Ju-
den, wo Seitenhiebe dann wieder relati-
viert werden. Bis ins 19. Jahrhundert gab
es im lutherischen Protestantismus keine
nennenswerte Rezeption der zeitgenossi-
schen Judenkritik Luthers.

Von der Materialfiille und den Dar-
stellungsprinzipien her gesehen ist eine
Wiirdigung des vorliegenden Buches
nicht ganz einfach. Neben der einem
Germanisten zustehenden ansprechen-
den und lebendigen Darstellung der
sprachgeschichtlichen Rolle Luthers in
ihren verschiedenen Aspekten ist der
Mut des Vf.s zu bewundern, iiber die ger-
manistische Perspektive hinauszugehen
und religionskulturelle Aspekte in einem
solchen Umfang in die Untersuchung
einzubeziehen, was auch angesichts der
bei uns zuweilen vorherrschenden ,Lu-
ther-Philologie® kein einfaches Unter-
nehmen ist. Zu begriifien wire es, wenn
(vom Satzspiegel abgesehen) z.B. die
Schreibweise von Namen, der Gebrauch
von Titeln und Jahreszahlen uberpriift
werden konnte. Kurz: Eine ansprechende
Leistung eines von Luther beeindruckten
Forschers!

Karl Dienst
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Martin Schwarz Lausten: Die heilige
Stadt Wittenberg. Die Beziehungen des
didnischen Konigshauses zu Wittenberg
in der Reformationszeit, iibersetzt von
Dietrich Harbsmeier, Leipzig: Evangeli-
sche Verlagsanstalt 2010, 205 S. - ISBN
978-3-374-02723-1 (Schriften der Stiftung
Luthergedenkstitten in Sachsen-Anhalt
10).

Seit mehreren Jahrzehnten bildet die
Reformationszeit einen der Forschungs-
schwerpunkte des Kopenhagener Kir-
chenhistorikers Martin Schwarz Lausten.
Da die dinische Reformationsgeschichte
untrennbar mit Wittenberg verbunden
ist, stellt diese Monographie auch ein Re-
siimee der bisherigen wissenschaftlichen
Arbeit von S.L. dar.

Das Buch bietet keine in sich geschlos-
sene Darstellung, sondern vereinigt un-
terschiedlichste Aspekte des Beziehungs-
geflechtes zwischen dem Konigreich
Danemark-Norwegen und dem Zentrum
der lutherischen Reformation. So werden
etwa in einem umfangreicheren Kapitel
(59-87) der Wittenberg-Aufenthalt des
aus seinem Reich vertriebenen dani-
schen Kénigs Christian II. in den Jahren
1523/24 und die von ihm in jener Zeit
initiierte erste Ausgabe des Neuen Testa-
ments in dinischer Sprache vorgestellt.
Dem folgt ein Uberblick zur Einfithrung
der ,wittenbergisch-lutherischen Refor-
mation in Dinemark“ (89-105) durch
Konig Christian III. unter Mithilfe von
Wittenbergs Stadtpfarrer Johannes Bu-
genhagen von 1536 bis 1539. In seinen
Ausfithrungen zum Briefwechsel Chri-
stians III. mit den Reformatoren Witten-
bergs (129-178) zeigt S. L. deren gegensei-
tiges vertrauensvolles Verhiltnis auf. In
einer anderen Studie (107-127) werden
die dinischen Studenten an der Witten-
berger Universitit in der ersten Hilfte
des 16. Jahrhunderts in den Blick genom-
men. Dem Austausch von Biichern in
diesem Zeitraum von Wittenberg nach



Biicherschau

Dinemark und umgekehrt widmet S.L.
ein weiteres Kapitel (179-196).

Im Gegensatz zu der im Jahre 2002
aus AnlaB} des 500. Griindungsjubildums
der Wittenberger Universitit in Kopen-
hagen erschienenen Originalausgabe
fiigte S.L. der deutschen Fassung seines
Buches Anmerkungen bei. Bedauerli-
cherweise sind diese nicht nur zahlen-
mifiig, sondern auch in ihren Aussagen
duflerst knapp gehalten. Mancherorts
wiren insbesondere detaillierte Angaben
zur Quellenlage wiinschenswert gewe-
sen. Ebenfalls fiir die deutsche Ausgabe
wurde ein umfangreiches Bildmaterial
zusammengetragen. Neben 16 Farbtafeln
sind nicht weniger als 54, zum grofiten
Teil ganzseitige Schwarz-Weif8-Aufnah-
men abgedruckt. Mit den jeweils beige-
fiigten Bilderlduterungen geben sie eine
anschauliche Ergidnzung des Textes.

Sehr zu danken ist dem Ubersetzer
und den Reihenherausgebern fiir ihre
Bemiithungen, das Buch von S.L. nun
auch fiir einen deutschsprachigen Leser-
kreis zur Verfiigung zu stellen, eréffnet
es doch einen Einblick in ein wichtiges
Kapitel der europaischen Dimension der
Reformation, die einst von ,.der heiligen
Stadt Wittenberg"“ (so eine Formulierung
Konig Christians I1.) ausgegangen ist.

Volker Gummelt

Michael J. Halvorson: Heinrich Heshu-
sius and Confessional Polemic in Early
Lutheran Orthodoxy, Farnham: Ashga-
te 2010, XVIII, 263 S. - ISBN 978-0-7546-
6470-3. (St. Andrew’s Studies in Refor-
mation History).

Der amerikanische Historiker Michael
Halvorson legt mit dieser Veréffentli-
chung die erste Studie zu dem innerhalb
der Forschung ansonsten ginzlich un-
bekannten zweiten Sohn des Tileman
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Heshusius vor. Im Juli 1556 in Rostock
geboren, war die Kindheit des Heinrich
Heshusius vor allem geprigt von den an-
haltenden Umziigen seines Vaters. Hein-
rich profitierte von dessen gnesiolutheri-
schen Netzwerken, in die er eingebunden
wurde. So begann er 1569 sein Theolo-
giestudium an der gnesiolutherischen
Universitit Jena, wo Johannes Wigand
Rektor war. Nach einer Zwischenstati-
on in Konigsberg, wohin Heinrich 1573
seinem Vater folgte, kam er 1577 an die
im Vorjahr neugegriindete Universitit
Helmstedt im Herzogtum Braunschweig-
Liineburg. 1579 erreichte dort den Magi-
stergrad und lehrte von 1579 bis 1591 an
der Artistenfakultit. Von 1591 bis 1593 war
Heinrich Heshusius im ernestinischen
Tonna Superintendent, bevor er durch
Vermittlung des Wittenberger Professors
Polykarp Leyser, eines Gesinnungsge-
nossen seines bereits 1588 verstorbenen
Vaters, die Stelle als Hauptprediger an der
St. Andreas-Kirche und die Superinten-
dentur in Hildesheim antrat, nachdem
Nikolaus Selnecker abgesagt hatte. 1594
wurde Heshusius in Rostock zum Doktor
der Theologie promoviert. Die Kosten des
Festmahles trug die Stadt Hildesheim, die
ein Interesse am akademischen Grad ih-
res Superintendenten hatte.

Da mangels Quellen kaum Aussagen
zur Biographie des Heshusius, die iber
das bereits Dargestellte hinausfithren
wiirden, gemacht werden konnen, be-
handelt H. vor allem die Publikationen
des Heshusius als Beispiel fiir die auch in
der Forschung diskutierten Themen der
Predigtlehre, der Katechese, der Sozial-
disziplin und der Konfessionalisierung.
Die Veréftentlichungen des Heinrich
Heshusius werden so exemplarisch fiir
die Phase der Frithorthodoxie analysiert
und unter der Fragestellung nach der
Identitatsbildung des sich konsolidieren-
den Luthertums ausgewertet. Dement-
sprechend beginnt H. in den ersten bei-
den Kapiteln sehr allgemein und fiihrt
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in die Forschungsdiskussion der letzten
Jahre zum Thema Konfessionalisierung
und Frithorthodoxie ein. In den sich dar-
an anschlieenden drei Kapiteln wendet
er sich dem gedruckten Werk des Heshu-
sius zu.

Seine im Jahre 1593 anlafilich der Griin-
dung einer Madchenschule in Tonna ver-
offentlichte ,Einfeltige kurtze Anleitung,
wie man die Psalmen Davids nach der
Lehre des heiligen Catechismi lesen soll“
fiigt sich in die allgemeine Entwicklung
der Katechismusliteratur innerhalb des
Luthertums ein. Der Kleine Katechismus
Martin Luthers wurde als identity marker
beibehalten, gleichzeitig jedoch durch die
Hinzufiigung meist kontroverstheologi-
scher weiterer Fragen erheblich im Umfang
erweitert. Heinrich Heshusius antwortete
mit seinem Katechismus auf das Eindrin-
gen des calvinistischen Psalmengesangs
nach Deutschland, indem er die einzelnen
Katechismusstiicke mit Zitaten aus dem
Psalter und dem Neuen Testament versah
und den Fragen Luthers auch in polemi-
scher Auseinandersetzung mit dem Cal-
vinismus neue Fragen hinzufiigte. Sein
Katechismus diente so der konfessionellen
Identitdtsbildung des Luthertums durch
polemische Abwehr des Calvinismus.

Mit seiner umfangreichen ,Psalmo-
catechesis“ legte Heshusius im Jahre
1594 in zwei Banden seinen Beitrag zur
Katechismuspredigt vor, versehen mit
einem Vorwort des Mitverfassers der
Konkordienformel Nikolaus Selnecker
aus dem Jahre 1591, das eine ernste War-
nung vor dem mit Kurfiirst Christian 1.
angeblich wieder aufgeflammten ,Kryp-
to-Calvinismus“ in Kursachsen enthilt.
Die Predigten umfassen jeweils etwa 35
Seiten und behandeln je einen Abschnitt
des Kleinen Katechismus. Inhaltlich sind
die Katechismuspredigten des Heshusius
ganz auf der Linie der Konkordienformel
angesiedelt. Der fiinfte Abschnitt wendet
sich den Leichen- und Hochzeitspredig-
ten des Hildesheimer Superintendenten
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zu, die inhaltlich ganz den Formen der
Zeit entsprachen.

Heinrich Heshusius geriet in der bi-
konfessionellen Stadt Hildesheim in
Auseinandersetzungen mit dem rémisch-
katholischen Bischof Ernst II. von Bayern
und den im Ort anséssigen Juden, die H.
im letzten Abschnitt vorstellt. Heshusius
taufte 1595 den Juden Michael Duelke auf
dem Marktplatz in aller Offentlichkeit.
Auf die Nachricht hin, daf} Duelke in
Kassel als Dieb gesucht werde, wurde die-
ser kurz nach seiner Taufe gehdngt. Die
Leviratsehe eines Juden in Hildesheim
interpretierte Heshusius als Blutschande
und erreichte beim Rat, daf am 14. Ok-
tober 1595 alle Juden der Stadt verwiesen
wurden. Im Juli 1597 erreichte die Beulen-
pest die Stadt Hildesheim und t6tete dort
ungefihr ein Drittel der Bevolkerung,
darunter auch Gesa Heshusius, die Frau
Heinrichs, ihre gemeinsamen vier Kinder
und schliefflich am 15. September auch
ihn selbst im Alter von 41 Jahren.

H. leistet mit seiner Studie einen be-
achtenswerten Beitrag zur Erforschung
der Epoche der Friithorthodoxie, zu der in
jiingerer Zeit nur wenig Literatur erschie-
nen ist. Ob sich aber die Person des Theo-
logensohnes Heinrich Heshusius fiir eine
solche Studie eignet, darf bezweifelt wer-
den. Da iiber dessen Drucke hinaus prak-
tisch nichts Verwertbares zu seiner Per-
son zu finden ist, bleibt er weitgehend im
Dunkeln. Die Forschungslage wird - oft
allerdings verengt auf den englischspra-
chigen Bereich - solide geschildert. Die
Analysen der Drucke bieten selten wirk-
lich Neues. Die Lektiire des Buches hin-
terlafit trotz ihrer spannenden Themen-
stellung einen zwiespéltigen Eindruck,
den auch die bibliographische Aufarbei-
tung der 14 erhaltenen Drucke des Hes-
husius und ein umfangreiches kombi-
niertes Personen-, Orts- und Sachregister
nicht wirklich zerstreuen kénnen.

Johannes Hund



Biicherschau

Michael Heymel / Christian Moller:
Sternstunden der Predigt. Von Johan-
nes Chrysostomus bis Dorothee Solle,
Stuttgart: Calwer Verlag 2010, 311 S. -
ISBN 978-3-7668-4126-1.

Die Predigten ,von Johannes Chrysosto-
mus bis Dorothee Sélle” - 16 Predigten aus
1600 Jahren - sind gepragt durch vollig
unterschiedliche Zeiten, Lebensgefiihle,
Herausforderungen und Predigerinnen
und Prediger. Sie spiegeln damit ein gro-
Bes Stiick Predigtgeschichte wider, wo-
bei der Fokus nicht auf die geschichtliche
Entwicklung, sondern auf die einzelnen
~Sternstunden” gerichtet ist. Es geht um
besondere gesellschaftliche bzw. geschicht-
liche Herausforderungen, auf die Predige-
rinnen und Prediger mit treffenden, auf-
riittelnden, politischen, nachdenklichen,
personlichen, auf jeden Fall aber leiden-
schaftlichen Predigten reagierten. Letzte-
res verbindet die Auswahl der Predigten
mit dem leidenschaftlichen Prediger und
Homiletiklehrer Rudolf Bohren, der An-
fang 2010 - kurz vor seinem 90. Geburtstag
- verstarb und dem das Buch gewidmet ist.

Kurze Skizzen der Situationen, aus
denen die Predigten erwachsen sind und
in die hinein sie gesprochen wurden,
fithren in die Predigten ein, bevor diese
ganz oder auszugsweise zitiert werden.
Zur Vertiefung werden Besonderheiten
hervorgehoben und die Predigerin bzw.
der Prediger vorgestellt. Abschliefend
begriinden die Autoren, weshalb sie die
Predigt fir eine ,Sternstunde” halten.
Daf} solche Bewertungen subjektiv ge-
farbt sind, mufl kein Nachteil sein und
ist den Autoren bewufit. Sie laden da-
mit zur eigenen Spurensuche ein: ,Wohl
dem Leser, wohl der Leserin, denen bei
der Lektiire dieses Buches noch andere
Sternstunden der Predigt einfallen als
die hier geschilderten!“ (7£)

Bei Martin Luther lag es nahe, eine
der Invokavitpredigten auszuwihlen, die
er 1522 in Wittenberg gehalten hat. Die
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Autoren wollen damit zeigen, wie wirk-
sam gegen Gewalt die Gewaltlosigkeit des
gepredigten Wortes sein kann. Luthers
»grenzenlose[s] Zutrauen zur Selbstwirk-
samkeit des Wortes“ (72) wird auch in
der anschliefenden Skizze des Invokavit-
Predigers hervorgehoben und die enorme
Wirksamkeit der gewaltigen, gewaltlosen
Predigten spiegelt sich in wiedergegebe-
nen zeitgendssischen Zeugnissen.

Durch die Auswahl der Predigten zie-
hen sich besonders zwei Linien, die sich ge-
genseitig erginzen: Einige Predigten sind
ausdriicklich politische Zeitansagen und
Bufirufe, hineingesprochen in konkrete
Ereignisse und gesellschaftliche Umbriiche
(z.B. Johannes Chrysostomus, Augustinus,
Martin Luther). Bei anderen Predigten ist
stirker spiirbar, wie sie aus der personli-
chen Gottesbegegnung erwachsen sind
und auf diese Weise ihre Kraft entfaltet
haben (z.B. Meister Eckhart, Teresa von
Avila, Soren Kierkegaard, Dorothee Solle).

Das auch iuflerlich ansprechende
Buch ist allen zu empfehlen, die sich an-
regen lassen wollen, ohne nachzuahmen.
Die Predigtauswahl kann als Einladung
gelesen werden, die eigenen theologi-
schen Schwerpunkte und homiletischen
Lieblingspfade um verschiittete Aspekte
und neu zu entdeckende Wege zu ergin-
zen. Sie lddt ein, personlich und politisch,
gesellschaftsrelevant und geistlich-spiri-
tuell, gewinnend und befreiend zu predi-
gen und sich predigen zu lassen.

Reiner Knieling

Ulrich H.J. Kortner: Reformatorische
Theologie im 21. Jahrhundert, Ziirich:
Theologischer Verlag 2010, 99 S. - ISBN
978-3-290-17800-0 (Theologische Studi-
en. Neue Folge 1).

Lutherdekade und Reformationsjubila-
um wiirden zum kirchlichen Eventma-
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nagement herabsinken, wenn mit den
einschlagigen Feierlichkeiten nicht auch
eine Neubesinnung und gegebenenfalls
Neubewertung der reformatorischen
Theologien und ihrer grundlegenden
Uberzeugungen einherginge. Vor die-
sem Hintergrund ist es das Verdienst
des Wiener Systematikers Ulrich H.J.
Kortner, in einem dichten Essay von 90
Seiten eine systematisch-theologische
Skizze reformatorischer Theologie im
21. Jahrhundert entworfen zu haben. Der
Schwerpunkt soll dabei nicht auf der hi-
storischen Rekonstruktion sondern auf
der Konstruktion einer gegenwartstaug-
lichen Theologie liegen, die sich an den
grundlegenden Einsichten der Reforma-
tion orientiert. Reformatorischer Theo-
logie unter den Bedingungen der Ge-
genwart miisse es um ,die Sachanliegen
der Reformation“ gehen, die der Uber-
setzung und Neuformulierung bediirfen,
wohingegen ,die blofle Wiederholung
reformatorischer Theologoumena in der
Gefahr steht, die Sache der Reformatoren
zu verfehlen.“ (7) Es verwundert von da-
her auch nicht, dafl K. sich ,,die Sache der
Reformatoren® in einer ganz bestimm-
ten theologischen Perspektive zu eigen
macht, die durch die reformierte Traditi-
on und die Dialektische Theologie maf3-
geblich gepragt ist. Dabei sind ihm finf
Themen (= Kapitel) besonders wichtig.

1. Was ist reformatorisch? In einem
ersten Kapitel bekommt der Leser eine
hilfreiche Orientierung iiber die Begriffs-
geschichte und die leitenden Intentionen
in der gegenwirtigen Reformationsfor-
schung geboten. Sowohl die Kontinui-
titsthese einer langsamen Transforma-
tion als auch die Diskontinuitatsthese
einer systemsprengenden Innovation
werden vorgestellt, sowie die Einsich-
ten in die Pluralitat unterschiedlicher
Reformationen. Auflerdem kliart K. den
unterschiedlichen Begriffsgebrauch von
~reformatorisch®, ,protestantisch® und
»evangelisch
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2. Rechtfertigung heute: Da K. davon
ausgeht, ,dass die Lehre von der bedin-
gungslosen Annahme und Rechtferti-
gung des Gottlosen® das ,theologische
Zentrum der Reformation ist“ (8), wobei
er anscheinend eine sprachliche Synthese
von Gottes bedingungsloser Erwihlung
und seiner Rechtfertigung des Siinders
allein aus Glauben beabsichtigt, ohne
diese beiden Grundpfeiler von Calvins
und Luthers Theologie wirklich mitein-
ander zu vermitteln und mit dem Be-
griff des ,Gottlosen® eine theologische
Anthropologie insinuiert, die zumindest
diskussionswiirdig ist, widmet er sich im
zweiten Kapitel der Rechtfertigungslehre.
Nachdem die Rezeptionsschwierigkeiten
dieses reformatorischen identity markers
vermerkt sind, macht sich K. ans Werk
der Verteidigung. Dieser Teil erschliefit
sich weit weniger leicht als der vorherge-
hende. Nach einer ambitionierten Theo-
riebricolage aus Nietzsches Konzeption
des Todes Gottes, der Theodizeeproble-
matik und ihrer neuzeitlichen Wendung
zur Anthropodizee, sowie einem kultur-
kritischen Exkurs zur Tribunalisierung
der Lebenswelt (Odo Marquard) in den
TV-Gerichtsshows kommt Kértner zu
dem Ergebnis: ,,Die Theologie wird also
gerade durch das Ereignis des neuzeit-
lichen Todes Gottes entschieden an die
biblische Einsicht zuriickverwiesen, dass
- wenn iiberhaupt - einzig Gott selbst
sich rechtfertigen kann.“ (37) Karl Barths
Deutung der Rechtfertigungslehre als
Gottes Selbstrechtfertigung liefert von
daher auch das argumentative Riistzeug
dieses Kapitels.

3. Religion der Freiheit: An die eigen-
willige Reformulierung der Rechtferti-
gungslehre schlielen sich einige knappe
Reflexionen zum reformatorischen Frei-
heitsverstindnis und seiner gegenwirti-
gen Bedeutung an, die mit den Begriffen
~bedingte Freiheit und ,zugeeignete
Freiheit umrissen werden. Dabei wird
der Freiheitsbegriff an den Glaubens-
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begriff riickgebunden: ,Die Alternati-
ve zwischen Freiheit und Unfreiheit ist
identisch mit der Unterscheidung zwi-
schen Glaube und Unglaube, wahre Frei-
heit daher die Freiheit eines Christen-
menschen® (53). Wie anschluflfahig man
damit an die gegenwirtigen Debatten
um das Verstindnis von Religions- und
Gewissensfreiheit in der freiheitlich-de-
mokratischen Gesellschaft ist, auch wenn
man das Gesprach mit aktuellen Frei-
heitstheorien (Peter Bieri) sucht, wird
man zumindest fragen diirfen.

4. Schriftgemiflheit: Im vierten Kapi-
tel profitiert der Leser von der profunden
Kenntnis des Autors auf dem Gebiet der
Schriftlehre und der theologischen Her-
meneutik. Hier schreibt ein ausgewiese-
ner Fachmann in klarer Diktion zu den
Fragen einer iiberzeugenden Lehre von
der Schrift unter gegenwirtigen Bedin-
gungen. Man liest sowohl die histori-
schen Erinnerungen zum Prozef der Ka-
nonisierung und zum reformatorischen
Schriftprinzip als auch die hermeneuti-
schen Uberlegungen zu einer texttheo-
retisch und rezeptionsisthetisch verfah-
renden Schrifthermeneutik mit Gewinn.

5. Reformation und Moderne: Den
Schluf bildet ein Kapitel zum Verhalt-
nis zwischen Reformation und Moder-
ne, in dem der Autor zwar durchaus
theologisch Farbe bekennt, aber auch
selbstkritische Téne in Bezug auf die ei-
gene Herkunftstradition anstimmt und
insgesamt orientierend durch die gegen-
wirtige Debatte fiithrt. Dabei iiberwiegt
in der Summe eine kritische Sicht auf die
Moderne. Reformatorische Theologie hat
K. zufolge vor allem eine kritische bzw.
metakritische Funktion im Umgang
mit der Moderne wahrzunehmen. Von
daher tberwiegt in seiner Skizze auch
das modernitatskritische Moment einer
»starken® Theologie, die sich allenthal-
ben dagegen verwahrt, in Anthropolo-
gie oder Ethik aufgelost zu werden und
sich demgegeniiber an der theologischen
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Berufung auf Gottes Selbstoffenbarung
festmacht. Wer darin die Zukunftsfihig-
keit reformatorischer Theologie zu ent-
decken bereit ist, dem sei das Biichlein
zur Lektiire empfohlen.

Markus Buntfuf$

Friedrich Weber: Zeitansage. Texte zur
O6kumenischen Situation. Mit einem
Geleitwort von Walter Kardinal Kasper,
Frankfurt am Main: Otto Lembeck 2011,
411 S. - ISBN 978-3-87476-630-2.

Schon das reprdsentative farbige Um-
schlagbild ,Okumenische Vesper im
Paderborner Dom 2009“ mit dem Autor
als am Altar in Gemeinschaft mit dem
Paderborner Erzbischof und anderen
geistlichen Wiirdentrigern gemeinsam
Gottesdienst Feierndem macht deut-
lich, worauf diese Walter Kardinal Kas-
per gewidmete und von ihm mit einem
Geleitwort versehene ,Zeitansage des
Braunschweiger Landesbischofs und
Catholica-Beauftragten der VELKD zen-
triert ist: Um den gemeinsamen Gottes-
dienst als die Mitte der Okumene kreisen
die im vorliegenden Sammelband ent-
haltenen Vortrige, Predigten, Kommen-
tare, Interviews und Catholica-Berichte
2006-2010 Friedrich Webers, die nicht
der Schaffung von ,Vertragsabschlissen®
zur Behebung von Lehrdifferenzen durch
Kompromifilosungen unter Hintanstel-
lung der Wahrheitsfrage, sondern der
6kumenischen Gemeinschaft der Kir-
chen dadurch dienen wollen, ,,dafl wir
diese immer wieder mit Leben erfiillen”
und ,unsere jeweiligen zentralen Glau-
benswahrheiten im Dialog zu vermitteln
versuchen und so darstellen, dag alle Ge-
sprachspartner einen Erkenntnisgewinn
haben® (13f). Eine schwierige, aber dem
Stand der Skumenischen Bemiihungen
angemessene Sprache, die dazu helfen
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will, da8 Okumene ,in theologischer
Klarheit, spiritueller Lauterkeit und
selbstverstandlicher Alltiglichkeit gelebt
wird® (14). Es gibt hier viele Baustellen,
auf denen W. sich kenntnisreich und
intellektuell redlich engagiert, ohne der
aspektreichen Frage, wie Lutheraner die
Einheit der Christenheit verstehen, aus-
zuweichen. Daf$ hier z.B. auch die Apo-
stolische Konstitution ,,Anglicanorum
Coetibus“ von 2009 anzusprechen ist,
mit der der Vatikan fiir iibertrittswilli-
ge anglikanische Gruppen, die die volle
Einheit mit Rom suchen, aber zugleich
ihr spirituell-liturgisches Erbe bewahren
wollen, eine eigene Struktur innerhalb
der romisch-katholischen Kirche anbie-
tet (395), liegt auf der Hand. Ein Modell
fiir eine ,,Riickkehrokumene™ oder ...?

W. benutzt als Zusammenfassung
seiner umfangreichen Bemithungen das
Bild von dem durch franzésische Revo-
lutionstruppen demolierten Relief im
Tympanon der Landauer Stiftskirche
(15). Da Christus in der Mitte herausge-
schlagen ist, schauen sich die Menschen
unter dem Kreuz nur noch gegenseitig
ins Gesicht: ,Okumene hat keine Zu-
kunft, wenn wir nur uns selbst in die Au-
gen sehen. Deshalb ist der gemeinsame
Gottesdienst, auch wenn es noch nicht
die gemeinsame Eucharistie sein kann,
das Wichtigste, was wir tun kénnen“ (15).
Auf dieses Relief hatte 1946 der damalige
Pfilzer Prises Hans Stempel den franzo-
sischen Militarbischofs Marcel Sturm bei
dessen Besuch der Pfilzer Landessynode
aufmerksam gemacht: Mit dem spéteren
Pfalzer Kirchenprasidenten Theo Schal-
ler fuhr Sturm gleich nach Landau, wo
er Schaller die Hand mit den Worten
reichte: ,Wir haben einander viel zu ver-
geben.”

Karl Dienst
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Norbert Roth: Martin Luther neu begeg-
nen. Auf Entdeckungsreise durch Mittel-
deutschland, Paderborn/ Moers: Bonifa-
tius/ Joh.Brendow und Sohn 2010, 144 S.
- ISBN 978-3-89710-444-0/ 978-3-86506-
270-3. - Hartmut Ellrich: Luther. Eine
Spurensuche in Thiiringen, Erfurt: Sutton
Verlag 2010, 142 S. - ISBN 978-3-86680-
523-1. - Heinz Stade/ Thomas A. Seidel:
Unterwegs zu Luther. Eine Reise durch
50 Lutherorte, mit Fotografien von Harald
Wenzel-Orf, Weimar/ Eisenach: Wartburg
Verlag 2010, 263 S. - ISBN 978-3-86160-
196-8. - Heinz Stade / Thomas A. Seidel: In
the Footsteps of Martin Luther. A jour-
ney passing through 50 locations connec-
ted with Luther ..., englische Ubersetzung
von John Gledhill, hg. von Malcolm Wal-
ters, Weimar/ Eisenach: Wartburg Verlag
2010, 263 S. - ISBN 978-3-86160-240-8.

Aus der inzwischen groflen Fiille von
Reisefithrern auf Luthers Spuren seien
hier drei mit unterschiedlichem Ansatz
vorgestellt:

Auf seiner im katholischen Bonifatius-
Verlag erschienenen ,Entdeckungsreise
durch Mitteldeutschland® will der evan-
gelische Autor Norbert Roth in Mansfeld,
Erfurt, Wittenberg, Eisenach und Eisleben
Luther ,,neu begegnen®. Sein ansprechend
aufgemachtes, reich bebildertes Buch ver-
steht Vf. nicht als touristischen Reisefiih-
rer (entsprechende Informationen fehlen
ginzlich), sondern als ,,Pilgerbuch®, das
den geistlich Suchenden auf den Spuren
des Reformators begleiten soll. Die eigent-
liche ,,Entdeckungsreise” ist ,,der persén-
liche Weg zu Gott* (9). Folglich nimmt R.
in seine zwar gut lesbare, bisweilen aber
etwas hochtrabende Darstellung immer
wieder Bezug auf die Wallfahrtspsalmen,
die dem Leser - ebenso wie die Lutherzi-
tate (ohne Quellenangaben!) - als geistli-
che Wegzehrung dienen sollen.

Man kann dariiber streiten, ob das ,,Pil-
gern® zu den Lutherstitten, das R. vor-
schwebt, im Sinne reformatorischer Theo-
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logie ist. Diese wird freilich auch sonst (um
der katholischen Leserschaft willen?) eher
versteckt (Luther ,lehrte in vollem Einver-
stindnis mit der Kirche und ihrer Praxis,
deckte aber Missstinde schonungslos auf®
[102]). An dieser ,Weichzeichnung“ Lu-
thers und der bemiihten Ankniipfung an
die - gut zu vermarktende - Spiritualitats-
welle leidet die Darstellung insgesamt.

Von ganz anderer Art ist Hartmut
Ellrichs Buch, das als gut brauchbarer
Reisefithrer Luthers Spuren in Thiirin-
gen sucht. Zwar mag man mit Blick auf
Sachsen-Anhalt bestreiten, dass Luther
»in keiner anderen Region Deutschlands
so viele bedeutende Spuren hinterlassen
hat“ (9) wie in Thiringen. Dennoch bie-
tet der Freistaat mit Eisenach, Erfurt und
Schmalkalden bedeutende Lutherorte,
die vom Vf. um die weniger durch Luther
bekannten Stidte Weimar und Altenburg
sowie um das ehemals kursichsische,
heute bayerische Coburg erginzt werden.

Zu jedem dieser Orte présentiert der
Band einen Rundgang, der den Besu-
cher an Stitten und Bauwerke fiihrt, die
mit Luther in Verbindung stehen. Von
ihnen ausgehend wird der historische
Kontext - auch durch zahlreiche Zitate
- verstandlich erlautert. Auch auf andere
historisch bedeutende Stitten und Per-
sonen wird hingewiesen (z.B. Herder in
Weimar). Es ist also keine Bildungsreise
ausschliefllich zu Luther, die dem Leser
hier geboten wird, vielmehr tut sich vor
ihm die ganze reiche (Geistes-)Geschich-
te Thiiringens auf.

Die Rundginge sind auf den abgebil-
deten Stadtplinen leicht nachvollzieh-
bar eingezeichnet und mit Bild- bzw.
Fotomaterial illustriert. Fiir zusatzliche
Informationen wird auf die (Internet-)
Adressen von Museen und Gedenkorten
verwiesen. Mehrere kleinere ,Ausflugs-
tipps“, etwa nach Stotternheim, sowie
eine biographische Ubersicht und ein Li-
teraturverzeichnis runden diesen gelun-
genen Reisefiihrer ab.
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Ohne die regionale Beschrinkung
auf ein ,Lutherland“ versucht das Buch
von Heinz Stade und Thomas A. Seidel
in Gestalt eines Glossars eine nahezu
vollstindige Darstellung aller Orte, die
im Zusammenhang mit Luther und mit
der von ihm geprigten reformatorischen
Bewegung stehen. Das Buch 1483t sich da-
her fiir eine Reise nach Augsburg oder
Speyer ebenso nutzen wie fiir die nach
Sachsen oder Thiiringen. Stets werden
zunichst die Geschichte eines Ortes und
seine Beziige zu Luther bzw. zur Refor-
mation erlautert, bevor die jeweiligen
Gedenkstatten und Sehenswiirdigkeiten
einzeln vorgestellt werden (angrenzen-
de kleinere Orte werden mitbesprochen,
z.B. mit Wittenberg auch Kemberg, L6b-
nitz und Zerbst).

Eingeflochten sind sechzehn kurze,
teils meditative, teils kommentierende
Impulse zur Theologie Luthers. Das The-
menspektrum reicht vom Unterwegs-
Sein zu Gott und Luthers Marienbild
tiber den Bauernkrieg und die Bibeliiber-
setzung bis hin zu Luthers Freiheitsbe-
griff und der Zwei-Regimenten-Lehre.
Die Fiille der Themen ist anspruchsvoll,
bisweilen zeigt sich in der Durchfithrung
jedoch auch, dafl Vf. als theologischer
Fachmann komplexere theologische
Sachverhalte nur im ,,Theologendeutsch
darzustellen vermag. Bindestrichworter
(-unser menschliches Nicht-zu-Ende-
Kommen, unser Unfertig-, Imperfekt-
Sein“ [8]) und wortreiche (Nicht-)Be-
schreibungen (Glauben als ,eine innere
Gestimmtheit und Aufmerksamkeit ...,
aus der heraus ein unerschrockenes,
heiteres Weltverhaltnis gewonnen wird“
[182]) sind die Folge. Das die - ansonsten
vorziigliche - englische Ubersetzung
Mithe hat, der Komplexitit der Darstel-
lung sprachlich gerecht zu werden, zeigt,
wie hoch mitunter der theologische An-
spruch der Texte ist. Im Sinne der Lesen-
den wire hier darum wahrscheinlich we-
niger mehr gewesen. Insgesamt handelt
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es sich jedoch sicherlich um den umfas-
sendsten und gehaltvollsten Reisefiihrer
auf Luthers Spuren, der derzeit vorliegt.

Arne Dembek

Niirnberg, hg. von Hartmut Hévelmann
und Stefan Ark Nitsche, Leipzig: Evan-
gelische Verlagsanstalt 2011, 96 S. - ISBN
978-3-374-02848-1 (Orte der Reformati-
on, Journal 1).

Vorzustellen ist das Pilotheft einer neu-
en Reihe, die ,,Orte der Reformation” in
grofiformatigen, reich bebilderten Jour-
nalen présentiert, eine Mischung aus
populdrhistorischer Information und
Reisemagazin.

Nach einleitenden ,Impressionen® er-
folgt die Anndherung in drei Rubriken:
Zunichst fithrt unter ,Stadtfithrung” (12—
37) Ingrid Hingler an fiir die Reformation
wichtige Punkte der Stadt Niirnberg. Tho-
mas Schauerte erinnert hier an Albrecht
Diirer, Horst Brunner an Hans Sachs und
Hartmut Hovelmann an das Schicksal der
Niirnberger Juden und an Andreas Osi-
anders Eintreten fir sie. Auch einige Hin-
weise zur frankischen Gastronomie fehlen
nicht. Im zweiten Teil des Heftes (38-73),
»Reformationsgeschichte” {iberschrieben,

Biicherschau

zeichnet Berndt Hamm auf knappem
Raum faktenreich und anschaulich nach,
wie Niirnberg zur ersten reformatorischen
Grofdstadt des Reiches wurde. Johannes
Friedrich beleuchtet die Anfinge des hu-
manistischen Gymnasiums, Dominik
Radlmaier die Geschichte des Buchdrucks
in Niirnberg, und Nadja Bennewitz erin-
nert an den Widerstand von Caritas Pirck-
heimer gegen die reformatorische Aufl6-
sung der Kloster. In der Rubrik ,,Kirchen
der Stadt* (74-95) unternimmt Jiirgen
Kornlein einen dkumenischen Rundgang
durch die Gotteshauser der Niirnberger
Innenstadt, und Stefan Ark Nitsche iiber-
blickt die Biirgerstadt Niirnberg.
Zusammen mit vielen kleinen Zusatz-
informationen und den mit Bedacht ge-
wihlten Bildern entsteht ein Kaleidoskop
erlebter und zum Erleben einladender Re-
formationsgeschichte, das seinesgleichen
sucht. Zum Blittern, zum Verschenken,
zur Reisevorbereitung - oder einfach nur
zum Freuen! Wer auf den Geschmack ge-
kommen ist, findet auch noch weiterfiih-
rende Literaturhinweise. Dem Verlag ist
fir die Konzeption der neuen Reihe zu
danken, den Herausgebern des Pilothef-
tes dafiir, daB sie so viel Lust und Liebe in
dieses Heft gesteckt haben, dafl man die
weiteren Journale ungeduldig erwartet.

Hellmut Zschoch
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274 Seiten mit 47 Abbildungen (s/w), Hardcover

ISBN 978-3-7675-7142-6

Preis: € 34,90 (D)/€ 35,88 (A)/SFr 58,00

Auch als %

Auch wenn die Heilige Schrift fiir die Reformatoren die letzte Instanz war, so hatten
doch die Lehrdarlegungen der Kirchenvéter durchaus Gewicht. Denn die eine heilige
christliche Kirche besteht zu allen Zeiten, selbst wenn sie von Irrlehren bedréngt wird.
Deshalb suchten die Reformatoren im Abendmabhilsstreit dariiber Auskunft, was aner-
kannte Theologen der alten Kirche iiber die Gegenwart von Leib und Blut Jesu Christi
im Sakrament des Altars gelehrt haben. Die Auseinandersetzung dariiber, die vor
allem von Oekolampad und Zwingli einerseits und Luther und Melanchthon anderer-
seits gefiihrt wurde, ist fiir heutige theologische Reflexion und 6kumenische Dialoge
unverdndert von groBer Bedeutung.

The meaning of sacraments was highly disputed during the Reformation era.
This survey analyzes the patristic references used by Oecolampadius, Zwingli,
Luther, and Melanchthon in discussions of the Lord’s Supper.

Dr. Gottfried Hoffmann war Pfarrer in Oberursel und Hérpel sowie von 1968 bis
1993 zunichst Dozent, spiter Professor fiir Systematische Theologie an der Luthe-
rischen Theologischen Hochschule in Oberursel.
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Calvins Erbe

Beitrige zur Wirkungsgeschichte
Johannes Calvins

2011. 386 Seiten, gebunden

€ 79,95 D/ bei Abnahme der Reihe: € 71,95 D
ISBN 978-3-525-56919-1

»Calvins Erbe« geht den vielfiltigen
Wirkungen nach, die Johannes Calvin
und der »Calvinismus« im Hinblick
auf die Geistes- und Kulturgeschichte
Westeuropas und Nordamerikas ent-
faltet haben.

Johannes Calvin und der sogenannte
Calvinismus inspirieren bis heute

das gesellschaftliche, kulturelle,
politische und wirtschaftliche Leben
auf verschiedenste Weise, wobei die
Beurteilung dieses Einflusses haufig
umstritten ist. »Calvins Erbe« unter-
sucht, wie die Gedanken Calvins im
westeuropdischen und nordamerika-
nischen Kontext von geistesgeschicht-
liehen Stromungen, kirchlichen
Gruppen und theologischen Rieh-
tungen rezipiert und gegebenenfalls
weiterentwickelt wurden, wobei auch
kontrovers diskutierte Themen aufge-
griffen werden.

Band 16: Arnold Huijgen
Divine Accommodation
in John Calvin's Theology

Analysis and Assessment

2011. 416 Seiten, gebunden

6 89,95 D/ bei Abnahme der Reihe: € 80,95 D
ISBN 978-3-525-56944-3

Arnold Huijgen analyses und assesses
the idea of divine accommodation

in John Calvin's theology. He proves
that Calvin's idea of accommodation
was terminologically influenced by
Erasmus, while its content originated
in patristic theology. Though Calvin's
idea of accommodation is multifaceted,
Huijgen subsumes and analyzes it in
the light of two main perspectives: pe-
dagogy and revelation. On the basis of
modern critiques by K. Barth, I.A. Dor-
ner and H.M. Kuitert, Huijgen points
out the weaknesses of Calvin's idea of
accommodation and explores the viable
points for present day theology.
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Counsel and Conscience
Lutheran Casuistry and

Moral Reasoning After the Reformation

Benjamin T.C. Mayes

Counsel and Conscience
Lutheran Casuistry and

Moral Reasoning after the Reformation

RefoSOO Academic Studies (R5AS), Vol 1.
2011. 250 pages with 5 tables, hardcover

€69,95 D Vandenhoeck &Ruprecht
ISBN 978-3-525-55027-4

In this first volume of the new RefoSOO series Mayes shows why the post-Refor-
mation Lutheran casuistry arose to meet the needs of people for many genera-
tions.

In Lutheran Germany of the post-Reformation era (ca. 1580-1750), a genre

of pastoral, ethical writings was developed that consisted in casuistry and in
topically or thematically related theological counsels. Mayes shows that this
casuistry literature was intended to instruct and comfort the consciences of
Christians. He examines the Thesaurus Consiliorum Et Decisionum, published
in 1671 by Georg Dedekenn and Johann Ernst Gerhards, as an extensive, but in
recent studies neglected example of this genre and illustrates the different ways
in which Lutherans reasoned about moral matters.
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