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Dr. Karl Keller an seinem 85. Geburtstag
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HANS MUSKENS

Friedrich-Spee-Strafle in Geldern:
Die Anschrift war Programm

Zum Tod von Dr. Karl Keller

Es gibt verschiedene Wege, wie jemand zu Friedrich Spee findet und in
ihm ein Leichild fiir das eigene Leben und die heutige Zeit entdeckre. Dr.
Karl Keller, der am 3. August 2003 verstorben ist, lernte den Dichter
und Priester aus dem 17, Jahrhundert in dem Augenblick niher ken-
nen, als er 1957 Leiter des Gymnasiums in Geldern wurde. Mit 39
Jahren trat er das neue Amt am damaligen Kreisgymnasium fiir Jungen
in Geldern an. Das bis dahin »namenlose « Gymnasium solite mit der
Fertigstellung des Neubaus auch e¢inen Namen bekommen., Am
14. Mirz 1959 wurde das neue Schulhaus bezogen, und in einer Feier-
stunde bekam es den Namen »Friedrich-Spee-Gymnasium«, Die Na-
mensfindung war Dr. Keller als Auftrag von seinem Amtsvorganger
mitgegeben worden. Durch einen Zeitungsredakteur sei Friedrich Spee
ins Spiel gekommen, teilte Frau Keller mit, namlich durch den Redak-
teur Hermann Joseph Lingen, der 1955 in mehreren Beitriagen uber den
Hexenwahn und Spees Verdienste beim Kampf dagegen ausfihrlich
berichtete. Fiir den jungen Schulleiter hiefl es jerze, sich neben anderen
Vorschliagen auch mit diesem Mann aus dem 17. Jahrhundert ndher zu
beschaftigen. Sehr bald erkannte Karl Keller die grofde Bedeutung von
Friedrich Spee als Dichter, Humanist und Seelsorger: ein wiirdiges Vor-
bild fir die Jugend, die das nene Haus bevélkerte. So konnte er auch die
Entscheidungsgremien von der Bedeutung des Namens far die Schule
und fiir Geldern iiberzeugen. Eine lokale Anbindung gab noch das
Haus Langenfeld in der Nahe, wo die Familie Friedrich Spees ihren
Ursprung genommen haben soll, und auch das Dorf Wankum in der
Nachbarschaft, wo sich auf dem Friedhot bis auf den heutigen Tag ein
Grabstein der »Familie Spee von Langenfeld« befindet, der friher in
der alten Kirche von Wankum die Grablege der Familie kennzeichnete.

1973 wurde die Strafse, die zum Gymnasium fiihrte, zur »Friedrich-

9



Hans Muskens

Spee-Strafse«, Es ist die Adresse, uber die dann auch Dr. Keller und
setne Familie tar viele Jahre zu erreichen waren. Schlieflich trug er
Sorge dafir, dass vor dem Haupteingang der Schule eine Biiste Fried-
vich Spees aufgestellt wurde, die von dem Dusseldorfer Kimstler Willi
Hoselmann (1890-1978) geschatfen worden war. Diese Biiste wurde
der Schule 1958 von Wilderich Graf von Spee, dem damaligen Haus-
herrn auf Schloss Heltorf, geschenkt. Viele offizielle und private Bilder
aus dem Schulleben der vergangenen Jahre bis heute entstanden und
entstehen an diesem Denkmal: Friedrich Spee neben Schiilern, die ge-
rade eingeschult wurden oder die ihr Abitur bestanden haben, neben
Lehrerinnen und Lehrern, die ihr Dienstjubilaum feiern oder sich aus
dem Dienst verabschieden. Friedrich Spee ist mit dabei und somit im
Bewusstsein derjenigen, fiir die diese Schule wichtig ist.

Dr. Karl Keller war auch im Laufe der Jahre gliicklich iiber die Wahl
des Namens, als sich die Schulsituation dnderte und die »1968iger
Jahre« eine neue Schiiler- und Lehrergeneration heranwachsen lieflen.
Das Gedankengut Friedrich Spees konnte aber dem Wechsel standhal-
ten, vor allem wegen seines hohen Einsatzes fiir die »Menschenrech-
te«. Gerade dieses Engagement Friedrich Spees vermittelte der Pada-
goge Karl Keller immer wieder neu und auf unterschiedlichste Weise
seinen Schiilern von einer Generation an die nachste. Programmatisch
waren fiir ihn »funf Tatsachen« iiber Friedrich Spee, von denen er im
Vorwort seiner Spee-Biographie schreibt: Friedrich Spee sei fur ihn ein
umfassend gebildeter Theologe und Priester gewesen, der jede Unge-
rechtigkeit abgelehnt habe. Er sei weiterhin als ein Seelsorger anzuse-
hen, der schon in seiner Zeit ein Verfechter des dkumenischen Gedan-
kens gewesen sei. Aber auch die Rolle des Dichrers hebt Karl Keller
hervor, der inhaltlich und formal der deutschen religiésen Dichtung
neue Bahnen gewiesen habe. Die neue Art zu dichten habe er auch in
seinen Kirchenliedern gefunden. Und schliefSlich sei es der Mensch,
der durch sein Leben und sein Werk vorbildlich sei.

Von der Pfalz an den Niederrhein

Schaucen wir einen Augenblick in den Lebenslanf von Dr. Karl Keller.
Er wurde am 30. Mai 1917 in Dahn in der Pfalz geboren und besuchte

10

R g e o e

e e

Zum Tod ven Dr. Karl Keller

das Gymnasium in Spever, wo er 1937 das Abitur bestand. Die Zeit
forderte einen sechsmonatigen Arbeitsdienst, bevor er mit dem Studi-
um der Philosophie und Theologie an der »Philosophisch-theologi-
schen Hochschule« in Eichstdtt beginnen konnte. Nach vier Semes-
tern musste er das Studium unterbrechen, weil er zum Kriegsdienst
eingezogen wurde, Von 1939 bis zum Kriegsende war er Soldat. Erst
danach konnte er seine Studien im Wintersemester 1945/46 an der
Universitat in Bonn fortsetzen.

Im November 1949 bestand er das Staatsexamen in Latein und Grie-
chisch. Im Februar 1951 folgten die Examina in Geschichte und Phi-
losophie. Mit der Lehrbetahigung in diesen vier Fichern begann er die
Referendarzeit in Wuppertal-Elberfeld, bevor er von Oktober 1951 bis
Marz 1957 Studienassessor und dann Studienrat in Rheydt-Odenkir-
chen wurde. 1954 promovierte er in Bonn mit der Dissertation Gber
das Thema Quid Epicurei et Stoici de interitu mundi docuerint (Was
Epikureer und Stoiker tiber den Untergang der Welt lehren). Am
1. April 1957 erfolgte der Ruf nach Geldern, die Leitung des damali-
gen Kreisgymnasiums zu Ubernehmen. Dieses Amt iibte er bis zu seiner
Pensionierung im Jahre 1981 aus. Fast 25 Jahre lang hat er die Schule
geleitet. Es ist eine Zeit, in der sich die pidagogische Landschaft stark
veranderte. Fur den Vortrag zu seinem Amtsantritt hatte er das Thema
gewihlt »Die Ehrfurcht als pidagogische Grundhaltung«. Ehrfurcht
war das Motiv fiir sein padagogisches Tun, wie er den thm anvertrau-
ten jungen Menschen begegnete. Der Autor des Nachrufs fiir Dr. Keller
im »Geldrischen Heimatkalender 2004« folgert daraus: »Ehrfurcht
und tiefe Religiositat waren richtungsweisend fiir sein Leben gewesen.
Dem humanistischen Bildungsideal hatte er stets grofle Bedeutung zu-
gemessen. « (Heinz Bosch: »Zum Gedenken an Dr. Karl Keller«.)

Im Nachruf eines langjahrigen Kollegen heifst es iiber Dr. Keller:
»Aus der Erfahrung des Krieges und der Nachkriegszeit hieic er es fiir
notwendig, seinen Schillern das Geistesgut der Antike und des Chris-
tentums zu vermitteln und fiir die Schule dic geisteswissenschaftliche
Ausrichtung deutlich werden zu lassen.« An einer anderen Stelle heifst
es: »In der Vielfalt der Angebote fiir die Schiiler liefs er den Kolleginnen
und Kollegen die notwendige Freiheit in der Unterrichtsgestaltung und
zeigte sich offen fiir eigene Vorschlige der Fachlehrer.« (J. Flocken: »In
memoriam Oberstudiendirektor i. R, Dr. Karl Keller«.)
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Der Speeforscher

Vieles von dem, was Karl Keller als Altphilologe, Historiker und in
Philosophie wihrend des Studiums und im Laufe seiner Lehrertatig-
keit kennen gelernt hat, fand er bei Friedrich Spee wieder, exempla-
risch gebiindelt in einer geschichtlichen Persénlichkeit.

Die Beschiftigung mit dem Namenspatron fiir seine neue Schule
fithrre dazu, dass er zunichst in der »Rheinischen Post«, einer grofSen
Tageszeitung, eine Serie iiber Friedrich Spee platzieren konnte. Hier-
bei wurde auch der Grund fiir seine Speebiographie »Friedrich Spee
von Langenfeld - Seelsorger, Dichter, Humanist« gelegt, die in 1. Auf-
lage 1968 herauskam und schon im nichsten Jahr eine 2. Auflage in
unverdnderter Form erfuhr. Im Jahre 1990 brachte die » Vereinigung
der ehemaligen Abiturienten des Friedrich-Spee-Gymnasiums in Gel-
dern« die »zweite« Spee-Biographie von Karl Keller heraus. Der Au-
tor hatee die frihere Ausgabe stark iiberarbeiter, neue Forschungs-
ergebnisse berlcksichtigt sowie zahlreiche Bilder als Belege und zur
Veranschaulichung beigefiigr.

Die intensive Beschiftigung mit dem Leben und Werk Friedrich
Spees fand im Laufe der Jahre ihren Niederschlag auch in mehreren
Aufsitzen im »Geldrischen Heimatkalender«: »Zu Friedrich Spees
Auseinandersetzung mit seinem Ordensbruder Martin Delrio in der
Hexenfrage« (1991); »Friedrich Spee. Ein Sohn des Gelderlandes«
{1959); »Ein Liedlein schon ohn’ Mafsen« — Friedrich Spee als Kirchen-
liederdichter« {1962); » Grab mit den Gebeinen Friedrich Spees in Trier
gefunden« {1982); » Die Grabgruft fiir Friedrich Spee in Trier« (1984).
In den »Beitrigen zur niederrheinischen Kirchengeschichte des 16. und
17. Jahrhunderts«, eine »Veroffentlichung des Historischen Vereins
fir Geldern und Umgegend«, schrieb er 1970 tiber » Weyer, Spee, Gre-
vius sowie zwel niederrheinische Gesangbiicher«, In der Zeieschrife
»der Niederrhein«, die in Krefeld herausgegeben wird, veroffentlichre
Karl Keller neben einer ausfuthrlichen Darstellung der Veranstaltungen
und Veroffentlichungen zum Spee-Gedenkjahr 1985 eine Reihe von
Aufsdrzen zu mehreren Speeliedern: Die St. Ursulalieder von Friedrich
Spee (1983); das Dreikonigslied (1983); das Sankt-Petrus Lied (1987).

In der »Spee-Post«, dem Mitteilungsblatt der Friedrich-Spee-Gesell-
schaft Dusseldorf, das 1990 und 1991 erschien, veroffentlichre Karl
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Keller unter anderem den Aufsatz »Frithes Lob fur Friedrich Spee«
{Jahrgang 1, Heft 2. Im Mittelpunkt dieses Beitrags steht das Elogi-
um des Philosophen Gottfried Wilhelm Leibniz, das hier zum ersten
Mal vollstindig zitiert und mit einer Ubersetzung ins Deutsche vor-
gelegt wird. Fir eine weitere Ausgabe der »Spee-Post« stellte er eine
Dokumentation Gber die Veroffentlichungen zu Friedrich Spee von
Autoren aus dem fritheren Kreis Geldern zusammen. Der Leser erfahrt
hier, dass schon in den frithen 1950er Jahren in Geldern mehrfach
iiber Friedrich Spee und seine Familie geschrieben wurde, eine Tradi-
tion, die Dr, Keller in seiner Zeit intensiv fortsetzte.

Seit die Disseldorfer- und die Trierer Spee-Gesellschaften ihr ge-
meinsames Jahrbuch herausgeben, lieferte Karl Keller regelmif(Sig sei-
nen Beitrag ab. Hier bildete vor allem das Kirchenlied den themati-
schen Schwerpunkt: »Das St. Michaelslied von Friedrich Spee und
sDer deutsche Michel«« (1994}; »Das Auferstehungslied :Ist das der
Leib, Herr Jesu Christc und das kopernikanische Weltbild« (1995);
»Friedrich Spees Kirchenlieder und die lateinische Hymnendichtung«
{1996); »Utinam disrumperes coelos et descenderesc — Beitrag zur
Entstehung, Intention und zu Interpretationen des Speeliedes »O Hei-
land, reif die Himmel aufc« (1997); »Lieder von Friedrich Spee im
Geistlichen Wegweiser fiir die Wallfahrten von Diiren nach Kevelaer
aus dem Jahre 1851« (1998); » Surrexit Dominus vere, Alleluia ~ Er-
standen ist der Heilig Christe. Das Speelied und andere Varianten im
JNew Mayntzisch Gesangbuch« von 1628« — zusammen mit Dr. Theo
van Qorschot — {2000); »Friedrich Spee und die lateinische Hymnen-
dichtung« (2001).

1992 erhielt Dr. Karl Keller fiir seine Verdienste um die Speefor-
schung die Friedrich-Spee-Plakette des Heimat- und Biirgervereins
Kaiserswerth. Bei der Verlethungsfeier hielt Karl Keller einen Vortrag
zum Thema: »Friedrich Spee, Name und Herkunft — Ein Forschungs-
bericht zur Familiengeschichte der Vorfahren Friedrich Spees«, der in
dem vom Heimat- und Biirgerverein Kaiserswerth e. V. herausgegebe-
nen Band »Kaiserswerther Vortrage zu Friedrich Spee 1985-1993«
veroffentlicht wurde. Karl Keller hat in diesem Vortrag Anstbile gege-
ben, die bis heute diskutiert werden. Eine weitere Ehrung erhielt Karl
Keller im gleichen Zusammenhang: der Verein ernannte ihn zu seinem
Ehrenmitglied. Aus dieser Zeit resultierte die nachbarschaftlich-
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freundliche Beziehung zu Kaiserswerth, die im Laufe der Jahre zu
zahlreichen Kontakten und personlichen Begegnungen tihrte.

Die Beschiftigung mit Friedrich Spee war tor Karl Keller ein
Schwerpunke, der zweifellos mit seiner Schule eng zusammen hing.
Geldern und der Niederrhein wurden aber fir ihn auch zur zweiten
Heimat. Zahlreiche Aufsitze in einer Reihe von Zetschriften und
Jahrbiichern des niederrheinischen Raumes zeugen von seinen vieltal-
tigen Aktivititen und den lokalen historischen Forschungen, die er
betrieb. Dass er Jahre lang erster Vorsitzender des »Historischen Ver-
eins fiir Geldern und Umgegend« war, ergab sich fast von selbst. Sei-
ner »Vereinsgeschichte«, die er 1968 herausgab, stellte er als Motto
ein Zitat von Freiherr vom Stein voraus: » Wer auf irgend eine Weise
fiir die richtige Erkenntnis der Vergangenheit seines Landes wirkt,
trigt den Altvorderen seine Schuld ab und wirkt zugleich fir die Er-
kenntnis seiner eigenen Zeit.« Das sind die Motive far die Aktivitdten
von Karl Keller: Dankbarkeir fiir das Uberkommene und Erkenntnis
fiir die eigene Zeit. Man kann sicherlich noch erginzen: Weichen stel-
len fir die Zukunfr; ein Motiv, das vor allem den Padagogen und Lei-
ter einer Schule immer wieder herausforderte.

Auf den Nachruf fiir Karl Keller im »Geldrischen Jahrbuch« folgt,
sicherfich nicht zufillig, eine Bildreportage iiber Kevelaer. Dieser be-
kannte Wallfahrtsort am Niederrhein kam in Auofsdtzen Karl Kellers
immer wieder vor, weil er hier einige seiner heimatkundlichen For-
schungen festmachte. Auch Lieder Spees fanden unter diesem Aspekt
inden Forschungsergebnissen thren Niederschlag, weil sie tiber die Jahr-
hunderte von den Gliubigen gesungen und somit auch in Wallfahrts-
gesangbiichern abgedruckt wurden. Es ist aber nicht nur der historische
oder philologische Aspekt, der von Karl Keller zur Sprache gebrachr
wird, sondern hier dufferte er sich auch als glaubiger Christ. Das letzte
Kapitel der »zweiten« Biographie iiber Friedrich Spee beginnt darum
mit einem Zitat des 1940 in Miinster verstorbenen Philosophen Peter
Wust: » Aus dem Wirklichkeitstraum durch UngewifSheit und Wagnis in
den Wirklichkeitstraum der Geborgenheit in Gott. « Ungewissheit und
Wagnis einerseits: Erkenntnis des Historikers, Lebensprinzip des Pada-
gogen — Wissen um Geborgenheit andererseits: Antwort aus dem Glau-
ben. Friedrich Spee war thm gerade in dieser Hinsichr ein grofies Vor-
bild, und er hat viele Wege gefunden, »seinen« Spee weiterzugeben.
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Balthasar Bekker und Friedrich Spee

Hexenglaube und Konfessionalitit in den Niederlanden und
im deutschen Sprachraum im 17. Jahrhundert

Im letzten Jahrzehnt des 17. Jahrbunderts wurde in der Republik der
Vereinigten Niederlande mir erstaunlicher Vehemenz ein Streit tiber
die Wirkungsmacht des Teufels ausgetragen, der den konservativ-or-
thodoxen Fliigel der reformierten Kirche in helle Aufregung verserzte
und zudem die wemgstens in der aufgeklirt-pragmatischen gesell-
schaftlichen Oberschicht fir obsolet gehaltene Debatte um Hexerei
und Zauberglauben wieder aufleben lie. Hexenwahn und Zauberwe-
sen hatten in den vorwiegend protestantischen nordlichen Niederlan-
den einen ganz anderen politisch-sozialen Stellenwert als im deut-
schen Sprachraum: Neuere Forschungen haben ergeben, dass es in
Holland, der fihrenden Provinz der nordniederlindischen Repubtik,
schon seit dem frithen 17. Jahrhundert kaum noch Gerichte gab, die
eine Klage auf Hexerel iiberhaupt zulieflen, geschweige denn, dass sie
deswegen ein Todesurteil gefalle hitten.! Vielmehr beschiftigten sie
sich mit njurienklagen von Frauen, die der Zauberei beschuldigt wor-
den waren und auf Ehrenrettung im Sinne einer Wiederherstellung
ihres guten Leumunds driangten. In solchen Fillen ging es von etwa
1600 an immer blof um angeblichen Schadenzauber. Konkrete Teu-
felseinwirkungen, wie sie der Hexenhammer behandelte, der Teufels-
pakt etwa oder der Teufelsbeischlaf, waren dabei nie Prozessgegen-
stand. Der Zauberwahn als letzter Rest einer ohnehin, aus welchen
Griinden auch immer,? relativ frith verklungenen Hexenverfolgungs-
praxis schien in der nordniederlindischen Republik das ganze

' Vgl Hans de Waardt: Toverij en samenleving. Holland 1500-1800. Den Haag 1991

(Hollandse Histonsche Reeks 15} - Ders.: Abraham Palingh. Ein hollindischer Bap-
vist und die Machr des Teufels. In: Vom Unfug des Hexen-Processes. Gegner der He-
xenverfolgungen von Johann Weyer bis Friedrich Spee. Hesg. von Hartrmut Lehmann
und Ouro Ulbricht. Wiesbaden 1992 {(Wolfenbiitteler Forschungen, 55), 5. 248-268.
* Vgl. M. E. H. N. Mout: Wilhelmus Baudartius (1565-1640). Ein niederlindischer
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17. Jahrhundert hindurch somit grofenteils vom Teufelsglauben ab-
gekoppelt gewesen zu sein. Gerade dieser Sachverhalr lasst die vehe-
mente Diskussion der neunziger [ahre {iber die Wirkungsmacht des
Teufels und deren Implikationen far den Hexenglauben umso be-
tremdlicher erscheinen.

Ausgelost wurde die Auseinandersetzung von einem Buch, das zwi-
schen 1691 und 1693 in vier Binden unter dem Titel De Betoverde
Weereld erschien, und zwar in zwei Schiben: die ersten zwei Binde
1691 in der friesischen Hauptstadt Leeuwarden, dann nochmals in
einer vom Verfasser explizit autorisierten Ausgabe vom selben Jahr
in Amsterdam, wo auch zwei Jahre spiter die letzten beiden Teile ver-
dffentlicht wurden.? Schon noch im Jahre 1693 konnten dank der Be-
mithungen des Hamburger Drucker-Verlegers Hirtel und des Uberset-
zers Johann Lange alle vier Bande in deutscher Sprache vorgelegt
werden, mit einem fingterten Druckort allerdings, vielsagend genug

Calvinist und das Ubernatiirliche. In: Lehmann (wie Anm. 1), 5.231-245, bes.
S. 232,
Mir lag die erste vollstandige niederlandische Ausgabe vor, die in den Jahren 1691-
1693 in vier Biichern in Amsterdam erschien: DE BETOVERDE WEERELD, | Zyn-
de een | GRONDIG ONDERSOEK | Van 't gemeen gevoelen aangaande de GEEST-
EN, derselver | Aart en Vermogen, Bewind en Bedryf: als ook ’t gene de | Menschen
door derselver kraght en gemeenschap doen | In vier Boeken ondernomen | Van |
BALTHASAR BEKKER $.T.D. | Predikant tot Amsterdam. | [Signum] | CAMSTER-
DAM, | By DANIEL VAN DEN DALEN, | Boekverkoper op t Rockin/ bezijden de
Beurs. 1691 [-1693]. 4 Biicher in 2 Bdn. Exemplar der UB Nijmegen, Sign. 514 ¢ 32.
Die deutsche Ubersetzung von 1693 {wic Anm. 5} weichr, namentlich im zweiten
Buch, an mehreren Stellen von dieser niederlindischen Ausgabe ab. Es handelr sich
dabei zumeist um Erweiterungen. Dies ldsst sich vermuttich dadurch erkliren, dass
der deutsche Ubersetzer fiir die ersren beiden Biicher auf der dlteren niederlindischen
Ausgabe eben dieser Bicher, die 1691 in Leeuwarden erschienen war, basierte, was
allerdings noch zu tberprifen ware. Fiir Stellen, die in der niederlindischen Ausgabe
von 1691-1693 gegeniiber der deutschen Erstithersetzung fehlen, wird im Folgenden
auf die niederlandische Ausgabe von 1739 verwiesen: DE | BETOVERDE | WEE-
RELD, | Zynde een | GRONDIG ONDERSOEK [ Van ’t gemeen gevoelen aangaande
de GEESTEN, dersel- | ver Aart en Vermogen, Bewind en Bedrvf: als ook *t gene | de
Menschen door derselver kraght en gemeenschap doen. | In vier Boeken ondernomen
| Van | BALTHASAR BFKKER, S.T.DD. | Predikant tot Amsterdam. | Deesen druk,
volgens des Autheurs eigen hand, merkelyk vermeerders, | en van drukfeilen gesui-
vert. | [Kupferstich| | Te DEVENTER, | By MARINUS DE VRIES, Boekdrukker | en
verkooper. 1739, Exemplar der UB Nijmegen, Sign, 286 ¢ 164.
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auflerhalb der deutschen Lande,* was die Brisanz des Werkes im deut-
schen Kontext einmal mehr uuterstreicht, und mit einem Titel, der
sich mit dem des niederlindischen Originals deckt und den Leser iiber
die Ausrichtung des Werkes nicht im Unklaren ldsst:

Die | Bezauberte Welt: i Oder | Eine grindliche Untersuchung | Des |

Allgemeinen Aberglaubens/ | Betreffend/ die Arth und das Ver-

mégen/ Gewalt und Wirckung | Des Satans und der bosen Geister |

iiber den Menscher/ | Und was diese durch derselben Krafft und

Gemeinschafft thun.?
Seinem Verfasser, dem Amsterdamer reformierten Pastor friesischer
Herkunft Balthasar Bekker,® der als Angehoriger des Jahrgangs 1634
zum Zeitpunke des Erscheinens seines Buches ein gestandener Finf-
ziger war und als promovierter Theologe nach eigenem Bekunden
nicht der kirchlichen Vorzensur unterlag,” brachte das Werk nach
einem langwierigen Synodalverfahren die Suspendierung vom Predi-
geramrt ein sowie den Ausschluss vorn heiligen Abendmahl, der trotz
des Einspruchs, den Bekker wiederholt einlegte, bis zu seinem Tod
1698 andauerte.

Bekker konnte in den Niederlanden auf eine lange Reihe von Weg-
bereitern und Mitstreitern zuriickgreifen, die wie er Teufelseinwirkun-
gen, Hexenglauben und Zauberwahn mit Skepsis begegneten, wenn

+ Zu Druck und Verlag der Schrift vgl, De Waardt, Palingh {(wie Anm. 1), 5. 249,
Anm. 7.

Fin Nachdruck der deutschen Erstausgabe in zwei Binden mit emer Einleitung von
Wiep van Bunge erschien 1997 im Frommann-Holzboog-Verlag Stuttgarr-Bad
Cannsract als Bd. 7 in Abr. 1 (Texte) der Reihe »Freidenker der europdischen Auf-
klarunge. Im Folgenden wird der deutsche Text nach dieser Ausgabe zitiert. 1781~
1782 erschien eine nene deutsche Uherseszung des Werkes, diesmal in drei Banden:
D. Balthasar Bekkers | reformirten Predigers in Amsterdam | bezauberte Welt. | Neu
eherserze | von | fohann Moritz Schwager, | Pastor zi [ollenbeck; | durchgesehen und
vermehre | von | D. Johann Salomo Semler, | Eester [... Driteer und letzter] Band. |
Lewpzig, | in der Weygandschen Buchhandlung. 1 1781 [-1782]. Sie gibr die niederlan-
dische Vorlage ingesamt mir mehr Geschick wieder als die Ausgabe von 1693, die
manchmal regelrechte Fehlitbersetzungen aufweist. Zu den deutschen Ziraren wird
daher immer auch, in der dazugehérigen Anmerkung, auf die entsprechende Stelle in
der mederlandischen Oniginalfassung verwiesen.

7u Bekker vgl. W. P, C. Knureel: Balthasar Bekker. De bestrijder van het bijgeloof.
s-Gravenhage 1906 |Reprogr. Nachdruck: Groningen, Castricum 1979

Vgl. facob van Sluis: Bekkeriana. Balthasar Bekker hiografisch en bibliografisch,
Leevwarden 1994, 5. 42.
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sie auch oft andere Argumente ns Feld fithrten: zu denken wire hier
etwa an die Arzte Johannes Wier® (Weyer) und Daniel Jonctys,” an die
katholischen Geistlichen Jacob Vallick'® und Cornelius Loos! sowie
an den mennonitischen Kaufmann aus Haarlem, Abraham Palingh, 12
Von solchen Vorldufern uncerscheidet Bekker sich durch seine radika-
le Zentralsetzung der Vernunft, gerade auch im Umgang mit der Bibel.
Scin vernunftorientierter Ansatz in der Exegese sowie in seinem Theo-
logisieren iberhaupt fithrt zu einem Theozentrismus, der den Teufel
an den Rand dringt und ihm kaum noch eigenen Spielraum gestartet:
Wer dem Teufel viel Wirkungsmacht zugestehe, beschneide die All-
mache Gottes, lautet Bekkers grundsitzliche Argumentation im Um-
gang mit jeglichem vermeintlichen Teufelswirken, mag dieses sich in
der Bibel oder eben in der Alltagswirklichkeit von Bekkers Tagen be-
kundet haben.

In Bekkers systematisch-methodischem Vorgehen artikuliert sich
das neue wissenschaftliche Denken, das sich seinerzelt namentlich
auch in den Niederlanden Bahn brach: der Cartesianismus. Der me-
thodisch-wissenschaftliche Zweifel, wie ithn Descartes lehrte, war
denn auch Leitprinzip und letztendlicher Anlass fiir Bekkers Beschif-
tigung mit dem Teufelswirken, dem Zauberwahn und dem Hexen-
glauben in De Betoverde Weereld, wie der Verfasser selber betont in
der apologetischen Vorrede, die er seinem Buch, als es vollstindig vor-
lag, mir auf den Weg gab.!* lhm seien beim Lichte der gemeinmensch-

* Jan Jacob Cobben: De opvattingen van Johannes Wier over bezerenheid, hekserij en
magie. Assen 1960 [Med. Diss. Amsterdam {Freie Universitat) 1960(; H. C, Frik
Midelfort: Johann Weyer in medizinischer, theologischer und rechtsgeschichtlicher
Hinsicht, In: Lehmann (wie Anm. 1}, 5. 53—64.

G. J. Stroncks: Die Arzte Sennert und Jonctys iber Weyers »De praestigiis daemo-
nume, Einige Bemerkungen iiber Weyers Einfluf in der Republik der Vereinigten Nie-
derlande. In: Lehmann (wie Anm. 1), 5. 89-97,

© Willem Vrijhoff: Jakob Vallick und Johann Weyer: Kampfgenossen, Konkurrenten
oder Gegner? In: Lehmann (wie Anm. 1), 5. 65-88.

P C. van der Eerden: Cornelius Loos und die magia falsa. In: Lehmann {wie Annt. | j,
5. 139-160.

2 Vgl De Waardr, Pafingh fwie Anm. 1); Ders., Toverij (wie Anm. 1), §. 250-253.

In der niederlindischen Erstausgabe ist sie mit dem Titel »Naakre Uitbeeldinge Van
den geheelen inhoud der vier Boeken, het oogmerk van den Schryvey, en 't beleid daar
in van hem gebruike« und mit eigener Paginierung dem dritren Buch (Amsterdam
1693} vorgebunden. In der deutschen Uberserzung von 1693 geht sie unrer der Uber-
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lichen Vernunft, das durch die Bibel verstdrkt und gereinigt werde,
Zweifel gekommen, ob die herkommlichen Auffassungen tiber den
Teufel, dessen Wissen, Macht und Wirken, sowie tiber die Menschen,
die angeblich mit ihm einen Pakt geschlossen hatten, iiberhaupt der
Vernunft standhalten kénneen und ob sie sich mit der wahren Gotres-
furcht vereinbaren liefsen:
Die gemeine Meynung/ die man von dem Teuffel/ seiner grossen
Erkanmifd/ Krafft und Wirckung hat/ und von Menschen/ die man
darfiir halt/ dafs sie mit ihm in Gemeinschafft stehen/ kam mir bey
dem Licht/ dafs ich mit andern Menschen von der Natur habe/ und
durch die Schrifft gestarcket und mehr geneiget ward/ sehr zweiffel-
hafftig fiir; ob ich es wol bey dem Licht besehen/ linger darfiir an-
sehen mitste oder nicht; und es war mein Zweiffel nichr allein/ ob es
wahr/ sondern auch ob es der Gorttes-Furcht geziemend were.
In der seelsorgerischen Praxis sei er, so fithrt Bekker in der Apologie
weirer aus, immer wieder um Stellungnahmen zu Zauberei und Aber-
glauben gebeten worden. Dabei die tiblichen Ammenmarchen nach-
zubeten, sei eben nichtseine Art. Deshalb sei er der Sache systematisch
auf den Grund gegangen:
Und mein Gemiith begunte mich selber zu dringen/ ich muste ant-
worten denen die mich fragten/ ich miiste wissen/ wie ich mich bey
solchem Volck/ die so und so beschaffen waren/ zu verhalten; es war
mein Ampt/ und es kam mir tdaglich zu Hause. Davon zu reden/ als
man redet/ und zu thun/ gleich wie man thut/ das kam mir mehr und
mehr beschwerlich fiir; und mich darwider zu setzen/ oder in Wort
oder Thun mit andern nicht einig zu seyn/ das war eines Theils mei-
ne gewohnliche Arth nicht/ und darbey hatte ich keinen Grund.
Daher war mir das nechste/ daf ich mit Ernst darnach forschete/
von wannen diese allgemeine Meynung ihren Ursprung habe; dar-
nach/ was doch die Warheit seyn méchte. !

schrift »Deunttiche Ab- und Vorbildung dieses gantzen Wercks/ Den Zweck des Au-
thoris, so er dabey gehabt/ und die Abhandlung die er darinnen gebraucher«, gleich-
falls mit eigener Pagimierung, dem ersten Buch voran, _
Deutliche Ab- und Vorbildung (wic Anm. 13), 5.4; Naakte Uitheeldinge (wie
Anm. 131,82, ,
Deutliche Ab- und Vorbildung (wie Anm, 13), 5. 4; Naakte Uitheeldinge {wie

Anm. 13), 5. 2.
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Wiederholt muss Bekker vor der Gemeinde itber Zauberei und Aber-
glauben gepredigt haben, so iber Daniel 2,11, wo die Magier einge-
stchen, nicht in der Lage zu sein, den Traum Nebukadnezars zu deu-
ten, iiber Exodus 8, wo die dgyptischen Zauberer vergebens Moses zu
tiberbieten versuchen, und noch Ende 1689 iiber Galater 5,19ff., wo
Zauberei zu den Werken des Fleisches gezihlt wird.'® Angesehene
Leute hitten ihn daraufhin gebeten, seine diesbezuglichen Ansichten
zu verdffentlichen, und er habe bereits sein Manuskript fiir den Druck
abgeschlossen gehabt, als thm ein englischer Traktat iiber die Zaube-
rei unter die Augen gekommen sei, den er, weil er mit dem Inhalt iiber-
haupt nichr einverstanden gewesen sei, in niederlindischer Uberset-
zung mit einer ausfihrlichen Widerlegung 1689 veréffentlicht und
dabei eine umfassendere Erirterung des Themas Zauberei und Teu-
felswirken in Aussicht gestellc habe.!”” Letztere, griindlichere Aus-

* Betoverde Weereld (wie Anm. 3), Buch [, Vorrede, BI. -3'— 3": » Besig zijnde in 't ver-
handelen van den Profeet Daniel op den Predikstoel; en gekomen tot het 11. vers des
2. hoofdstuks, daar de Toveraars, also genaamd, hen self belijden niet bequaam te
zijn, om des Konings droom te melden: so besloort ik daar uit, watmen van des Dui-
vels kennisse, hem gemeenlik toegeschreven, volgens desen te geloven heeft. Ende
want my dochire, dat het nier ondienstig wesen soude, sijn vermogen insgelijx re on-
dersoeken; of dat so groot wel wesen moghte alsmen van hem seit: so trad ik eens rer
syden. ende nam ter naast volgende gelegentheid tor mijnen rext voor het gene men
Ex. 8:18. leest; de reden soekende, waarom die Toveraars nier so wel luisen als vor-
schen of slangen voortbrengen konden. [...| Zedert evenwel noch tweemaal over
sulke stoffe gepredike hebbende, van Sauls Waarsegster in de Niewe, en van Jobs
Duivei in de Wester Kerk: gaf dat niewe gelegentheid aan meer anderen, om my tor
het uitgeven van enige mijne berraghringen over dic stoffe aan te porren. Noch eens
is het te pas gekomen, dat ik tegen 't cinde des jaars 1689. den text Gal. 5:19.in enige
lessen vervolgens verhandelende; |...|. Die Vorrede fehlt in der deurschen Uberset-
zung von 1693 wie in der von 17811782,

Ebd., S, *4": »Doch hebbende (als geseid is) al enigen tijd te voren, ende noch jongst
den 27, van Slaghtmaand 1689, °t gemeen gevoelen opentlik op stoel weersproken;
50 quam my effen twe dagen daar pa een Verkaal van ontdekte Tovery {somen 't
noemdel it Engeland ter handen; so als her daar, als wat besonders, in druk uitgege-
ven was. 't Welk bevindende van sulken inhoud te zijn, dat het nadrukken desselfs in
onse tale, vermirs de niewsgierigheid der menschen, eerlang onvermijdelik te ver-
wachten stond, ende mifn gevoelen echrer regelreche strijdig was met het gene daar
in wierd geachr bewesen te zija: so sagh ik te gemoete, dac licheelik daar door enig
vooroordeel tegen mine gedachten, noch so versch ter preke verklaard, en so vry-
borstig vitgesproken, daar vir soude gevat worden: met onvermogen, om de kraght
van 't bewijs, 't welk sich hier in dat werk scheen op te doen, te wederstaan. Dies
wicrd ik re rade, het liever self in onse taal aan ’t licht te brengen, eer het een ander
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einandersetzung mit der Materie sollte De Betoverde Weereld werden.
Mag somit der englische Trakeat der konkrete Ausloser des Werkes
gewesen sein, hervorgegangen ist es letzrendlich aus der seelsorgeri-
schen Praxis, wenn es sich auch mit seiner kritisch-wissenschaftlichen
Argumentation an den gelehrten Leser und nicht an den unbedarfren
Glaubigen wendet.

Bekker [asst in De Betoverde Weereld nur zwei Erkenntnisquellen
gelten, deren Autoritir er nicht in Frage stellt, und zwar die Vernunft
und die Bibel. Ansonsten gehe er »a priore« vor, im Gegensatz zu — wie
er sagt — »den Schulen«, die sich bei ihren theologischen Forschungen
des »a-posteriore«-Ansatzes bedienten:

Und dieweil ich solches von fornen/ a priore, alles untersuchte/ und

nicht von hinten/ a posteriore, wie man in den Schulen redet/ so

komme ich nicht eher zu dem Zustand der streitigen Sache/ als ge-

gen dem Ende des 1. Buchs/ [...].""
Das soll wohl heifSen, dass cr, Bekker, in theologicis alles bis auf den
letzten Grund kritisch zu hinterfragen bestrebt sein méchte, wihrend
seine Gegner, die auf die alten scholastischen Methoden eingeschwo-
ren waren, angeblich unverriickbare Lehr- oder Glaubenssatze annah-
men, die sie in ihren Forschungen gleichsam respektvoll aussparten,
Bekkers fundamental-kritische Methode gerade im Umgang mit der
Bibel beziehungsweise mit Bibelstellen fithrt zu einem diffizilen Ver-
haltnis von Vernunft und Schriftautoritit, das er dahin prazisiert, dass
die Vernunft zwar nie generell vor der Schrift rangiere, dass beide aber
ihren eigenen Bereich hatten: die Vernunft den des Natiirlichen, die
Schrift eben alles, was die ewige Seligkeit betreffe. Wo aber der Be-
reich des Natiirlichen in die Schrift hineinreiche, komme der Vernunft
im Umgang mit der Schrift durchaus ein Eigenrecht zu. Obendrein sei
die Schrift im Uberserzungsprozess, dem sie im Laufe der Zeir aus-

dede: mits daar by voegende enige mijne Aanmerkingen, dienstig om den Leser de
ogen te openen; waar mede hy alle dicrgelijke vertellingen ten gronde toe beschou-
wende, geenen nood meer hebben mochite, om daar door in de gemeene dolinge ver-
sterkt te worden. Met dat Beright versocht ik doe den Leser, sich voor eerst te willen
behelpen, tor dat de druk van "t voorschreven werk, belangende de Tovery, geéindigd
ware; waar toe ik meinde dat ik geen langer njd als tor in d’andere maand behoeven
soudes,

¥ Deutliche Ab- und Vorbildung {wie Anm. 13}, S. 4-35; Naakre Uirbeeldinge (wie
Anm, 13), 5. 2.
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gesetzt war, immer wieder zugleich auch interpretiert worden: die Fol-
gen emes solchen Interprecationsvorgangs explizit zu machen, sei
ebenfalls eine Aufgabe der Vernunft. Die Vernunfrt soll zudem lecztlich
prifen, ob Schriften, die als gottlich inspiriert gelten, dies auch rat-
sachlich seien:
Aber die Warheit ist es/ daR die Vernunfft vor der Schriffr vorher
gehen muld/ weil die Schrifft die Vernunfft vorher stellet;'ich sage/
die gesunde Vernunfft/ welcher sich die Schrifft muff offenbahren
und blicken lassen/ daf sie von Gott ist. Darnach stehet die Ver-
nunfft neben der Schrifft/ als von Dingen redend/ davon die Schrifft
schweiget; und die Schrifft stehet neben der Vernunfft/ weil sie uns
gantz etwas anders lehret/ und welches dem Untersuchen unsers
Verstandes gantz nicht unterworffen ist. Endlich so ist es dennoch
dafl die Schriffr tber die Vernunfft ist/ nicht als Frau und Meisterin/
(denn sie jedweder ihre unterschiedene Hauffhaltungen haben) als
eine/ die von hohern Adel und grossern Mitteln ist; weil uns Gott
darinnen offenbahret hat/ was niemahls von Menschlichen Ver-
stand begriffen war. [...| Wenn denn gesagt wird/ daff ein Christ
seinen Verstand unter GOtres Wert [sic!] mufS gefangen nehmen/
so wird der Verstand so angemercket/ wie er ist/ in der Benebelung
und Befleckung/ die uns anklebet/ und in Ansehung der Dinge/ die/
weil sie iber unsern Begriff sind/ uns in GOttes Wort offenbahret
worden/ und zu glauben sind/ wie die Schrifft da saget/ ob wir schon
nicht begreiffen; wie aber nicht/ dafl wir es so glauben miissen/ als es
uns die Menschen vorstellen/ mit ihren Ubersetzungen und Aufi-
legungen/ die an vielen Orten sehr unterschiedlich sind. Gottes
Wort denn urspriinglich angemercket/ wie es von Gott ist herkom-
men/ und noch von keinem Menschen so oder so erkliret; und die
Vernunfft nicht sof als sie uns erst ist firkommen/ und von Vor-Ur-
theilen und Gemiiths-Neigungen verhindert ist/ sondern von dem-
selbigen Geist gereiniget/ den uns die Schrifft hat eingegeben. Das
sind die beyden Grund-Anfiange rechter Erkandtniff in natiirlichen
und geistlichen Sachen,

Doch ist darinn gleichwol noch dieser Unterscheid/ daf8 die Ver-
nunfft der Grund ist/ und die Regel der Erkiindeniff der natiirlichen
Dinge/ von welchen die Schrifft nicht handelt/ uns zu lehren/ son-
dern davoen allein redet/ als von Dingen/ die uns in threr Arth be-
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kandt/ davon/ nebenst den Biirgerlichen/ auch in den Geistlichen
einen guten Gebrauch zu machen. Aber in den Sachen der Seeligkeit
ist GOtres Wort allein der Grund und die Regel des Glaubens und
Lebens; ohne daff die Vernuntft etwas darbey thun kan oder davon
nehmen/ oder verendern. jedoch [sict] hat sie dennoch althier noch
zweyerley Gebrauch: der erste ist/ daff sie die Schriffc prifed/ die
man sagt von GOt zu seyn/ oder aus der Erkdndinifs/ die der
Mensch natiirlich von Gott hat/ die Merck-Zeichen dieser Gotelig-
keit zeigen; und darnach/ daf8 sie aus dem Sinn der Worte verstehen
mufy/ was es fiir Lehren sind/ die uns darinn zur Seligkeit beschrie-
ben stehen.

Darzu kommt denn noch/ daf§ Schriffc und Vernunfft in Sachen
einander betreffend/ einander Hiiltfe bieten. Denn so die Schrifft
auff keine natiirliche Weise von natirlichen Dingen redet/ weil sie
dennoch niemahls lieget/ so mufS die Vernunfft lehren/ wie man da
die Scheifft/ nach Erforderung der Sachen/ soll verstehen.'”

So entwickelt Bekker ein Verfahren der radikal-kritischen, vernunft-
gelenkren Bibelexegese, das er zwar verharmlosend als »rein sprach-
wissenschaftlich« bezeichnet,? das im Grunde aber eine Entmytholo-
gisierung avant la lettre darstellt. Dabel brachte Bekker allerdings
keine Kriterien dafiir bei, wann im einzelnen eine Bibelstelle als bild-
lich und wann sie vielmehr als wortwortlich zu verstehen sei. Hier
scheint in seinem Deutungsverfahren, wie er es in De Betoverde Wee-
reld praktiziert, Willkiir vorzuherrschen, stoft die kritische Methode
an thre Grenzen und werden Primissen — Vorurteile, wie Bekker sagen
wiirde — nicht expliziert. Insofern liegt hier eine methodische Inkon-
sequenz vor, die sich dahin auswirkt, dass man Bekkers exegetische

" Deurliche Ab- und Vorbildung (wic Anm. 13}, S. 11-13; Naakte Uttbeeldinge (wie
Anm. 13), S. §-9.

% Dearliche Ab- und Vorbildung (wie Anm. 13}, 5. 25 »Unrerdessen sol mir niemand
anweisen/ daf ich cmige Schrift-Oerter/ aus dem Grunde der Vernunfft oder des Na-
tiirlichen Verstandes oder neue Sarze (wie man sagt) dafd ein Geist aulf einen Leib
uder andern Geist nicht wircket/ auffgeldset habe. Ich habe darinnen keine andere
als gewohnliche Mittel gebrauchet/ welche dic Wissenschatft der Sprachen lehret/
uber dieses ist keine Beschuldigung unrechtmassiges/ als die man mir in diesem Fall
thuc«. Vgl. Naakte Uitheeldinge (wie Anm. 13}, 5. 20.
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Methode letztendlich paradoxerweise als »Cartesianische Scholastik«
bezeichnen miisste.?!

Die Kritik, die gleich nach dem Erscheinen von Bekkers Betoverde
Weereld massiv einsetzte, schlug hohe Wellen. Mindestens 170 Schrif-
ten, von regelrechten Schmokern bis hin zu wenige Seiten zihlenden
Pamphleten, sollen sich unmittelbar mit dem Werk auseinandergesetzt
haben.*? Moniert wurde von Bekkers Gegnern im Grunde zweierlei:
zum einen sein philosophischer Standort, zumal der von ihm angeb-
lich mit Descartes’ strikter Trennung von Geist und Materie begriin-
dete Grundsatz, dass Geister als solche nicht unmittelbar auf Kér-
perlichkeiten und somit auch nicht auf den Menschen einwirken
konnten, zum andern sein exegetisches Verfahren, das auf der Akkom-
modationstheorie?® basierte und dahin zielte, dass bestimmte Bibel-
stellen als auf das Verstindnisniveau der Zeic ihres Entstehens aus-
gerichret, nicht wortlich zu nehmen seien. Die unterliegende Pramisse
von Bekkers exegetischem Ansatz, eine grundsitzliche Neubewertung
des Verhaltnisses von Philosophie und Theologie beziehungsweise von
kritischer Vernunft und Autoritit der Schrift, bildete letztendlich den
Angelpunkt dieser zweistrangigen Kritik, die sich dahin verdichtere,
dass bei Bekker die Vernunft glatterdings vor der Schrift rangiere. Bek-
kers bereits erwiahnte Entgegnung, dass Vernunft und Schrift nur in
ihren jeweils spezifischen Bereichen autoritative Aussagekraft cigne,
war ein miifiiges Unterfangen. Wie auch die Abmilderung der Geister-
theorie von philosophischer Kernprimisse zu einer bloen Annahme,
die sich aus der Schrift nicht widerlegen lasse,?* offensichtlich tauben
Ohren gepredigt war.

Josef Bohatec: Die cartesianische Scholastik in der Philesophic und reformierten
Dogmarik des 17. Jahrhunderts. 1. Entstehung, Eigenart, Geschichre und philosophi-
sche Ausprigung der cartesianischen Scholastik. Leipzig 1912 [Nachdruck: Hildes-
heim 1966].

* Knutrel (wie Anm. 6). 5. 224,

Sluis (wie Anm. 7}, S. 33; Die Religion in Geschichte und Gegenwart. Hrsg. von Kurt
Galling. Band 1. Tiibingen #1957, Sp. 209-210.

Vgl. die zitierre Stelle oben in Anm. 20 und die Fortserzung: Deutliche Ab- und Vor-
bildung (wie Anm. 13), $. 25-26: »Zu Polge diesem allem/ nachdem die Dinge/ wei-
che durchgehends von des Teuffels grossen Verstande/ Machr und Wirckung von sei-
nem [sic!] Gespenstereven durch die Welt/ von sciner Herrschafft/ und von scinem
dem Reich Christi gleichsam entgegen gesetzren Reiche/ mit der gantzen Zusammen-
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Der Streit tobte unentwegt weiter und nahm in den nodrdlichen Nie-
derlanden erst mit Bekkers Tod ein Ende. Hier, in der nordniederlin-
dischen Republik, markiert er den endgiiluigen Schlussstrich unter
dem Hexenwahn.?’ In den deutschen Landen wirkte er jedoch be-
ceichnenderweise sehr viel drastischer nach: bis weit ins 18. Jahr-
hundert hinein erschienen dort Werke, die Bekkers Namen im Titel
fiihrten,?® und noch 1781-1782 wurde in Leipzig eine dreibiandige
Neuitbersetzung der Befoverde Weereld veréffentliche.”” Gefordert
worden zu sein scheint die deutsche Bekker-Rezeption nicht zuletze
auch dadurch, dass Thomasius sich bereits 17071 in seinem Traktat
De Crimine Magiae ausfuhrlich mit ihm, wie ibrigens auch mit Spee,
auseinandersetzte, ithn dabei, wenn er thm auch nichr beizupflichten
vermochte, durchaus positiv bewertete und ihn gegen den Vorwurf
des Atheismus in Schutz nahm:

Wo ferne ich nun des Beckers Meynung, die vielleicht auch des van

Dale zu seyn scheinet, annehmen wolte, wiirde ich itzo nicht nothig

haben, cinige Beweillgrinde zusammen zu suchen, und damit zuer-

weisen, dafs keine Bundnisse mit dem Satan seyn konten, sintemahl
einer Sache, die an sich selber nichrs ist, keine Eigenschaffren und

Verrichrungen beygeleget werden mogen. Allein da ich eben hierinn

von dem Becker abgehe, so muf ichs auch auff eine andere Weise

anfangen. Es wolle auch niemand glauben, als wenn ich nur zum

Schein, und Neid und Miffgunst zu vermeiden, mit besagten [sic!|

Becker nicht iibereinstimmen wolte. Es geschicht solches aus lau-

hengung der HIL Schrifft/ den Grunden unser Gottes-Gelehrtheit und den Regeln
eines Gotseligen Lebens verglichen/ so schliesse ich ferner/ daR solches alles niche
allein darinnen nichr gegrundet/ sondern auch gar deutlich (wenn man wol auff die

Folge Achrung gibt) dargegen sweitig ist. Und hicr ist es/ da ich erst anfange zu dis-

putiren, und ferner aus Beweill-Grunden/ so wol der Schrifft als Vernunfft etwas zu

schhiessen; nachdem alles vorhergehende/ so wol von der Schrifft als Vernunfit/ ge-
dienet hat/ zu solchen Mitteln und Wegen/ wodurch man zu dem rechten Verstand
der Sachen/ die den Teuffel eigentlich betreffer/ solte kommen miissen«. Vgl. Naakte

Uithecldinge (wie Anm. 13}, S. 20.

De Waardt, Toverij {wie Anm. 1), S. 255-256.

* Dazu: Sluis (wic Anm. 7), 5. 68-83; vgl. aber vor allem auch Wiep van Bunges Ein-
letung zu dem Nachdruck der ersten deutschen Ubersetzung der Betoverde Weereld
{wic Anm. 5}, namentlich S, 39-34 und die Bibliographie ebd., 8. 67-73.

¥ Vgl oben Anm. 5. Mir lag die Ausgabe vor im Exemplar der Steirischen Landes-
bibliothek Graz, Sign. 37698/[V.
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term Frnst, und wil ich nicht nur mich mit allen widrigen Beschul-
digungen zuverschonen bitten; sondern ich werde auch durch die
Beschreibung des Teuftfels, die ich itzo beyfigen wil, allen Verdache
sattsam widerlegen. Wie aber diejenigen, die der Artistotelischen
[sic!| Philosophie, so noch itz Giberall in den hohern Disciplinen die
Hand im Sote hat, und wovon der gemeine Irrthum von der Zaube-
rey seine Nahrung genommen und erhalten worden, zugethan seyn,
des Beckers Lehre refutiren mogen, kan ich nicht absehen. So kan
ich mir auch nicht einbilden, wie es moglich sey, daf diejenigen, die
sich zu der Corpuscularischen und Mechanischen Philosophie be-
kennen, den Principiis des Beckers und seinen daraus gezogenen
Folgerungen in Ernst widersprechen kénnen, wo sie nur selbst,
was sie sagen, verstehen, auch machen, dafs es andre ohne sich
selbst widersprechende Concepte verstehen mogen. Ich aber, der
ich die uhratre Geister-Philosophie (Philosophiae Spirituali) ergeben
bin, glaube nicht allein, sondern verstehe auch einiger massen, daf§
der Teuffel, der Herr der Finsternis und der Fiirste in der Lufft, das
1st, ein geistliches oder unsichtbares Wesen sey, welches auff eine
geistliche oder unsichthare Weise vermittelst der Lufft, oder auch
wisseriger und erdener Corperchen in den gottlosen Menschen sei-
ne Wirckung hat. |...]

Hierbey aber kan ich keines weges begreiffen, warum diejenigen,
welche mit dem Becker den Teuffel leugnen, biffher auch von from-
men Minnern vor Atheisten gehalten worden, da man sie vielmeht
vor Adaemonisten, das ist, vor solche Leute, die keinen Teuffel glau-
ben, hatte halten sollen. Denn gleichwie es nicht folget, daf8, wenn
ich einen GOtt glaube, auch nothwendig einen Teuffel glauben
musse; also folger auch nicht, daff, wenn ich keinen Teuffel glaube,
auch nothwendig keinen GOtt glauben miisse.”s

In den Niederlanden spiegelte sich der Streit um Bekkers Betoverde
Weereld im letzten Jahrzehnt des 17. Jahrhunderts nicht zuletzt auch
in den Gelehrtenzeitschriften wider. Namentlich De Boekzaal van Eu-
rope des Rorterdamer Schulmanns und Notars Pieter Rabus (1660~

2 Christian Thomasius: Vom Laster der Zauberer. Uber die Hexenprozesse. De Crimine
Magiae. Processus Inquusitorli contra Sagas. Herausgegeben, {iberarbeitet und mit
einer Einlcirung versehen von Rolf Lieberwirth, Munchen 1986 (div 2170}, S. 45-47.
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1702) spielte in diesem Zusammenhang eine entscheidende Rolle.?
Rabus raumt Bekkers Werk und der Auseinandersetzung, zu deren
Gegenstand es wurde, zunichst einen prononcierten Platz in der Zeic-
schrift ein, bis er angesichts der Flut der Streitschriften resignieren
muss. Er referiert die einzelnen Positionen duferst gewissenhafe und
scheinbar neutral, obwohl klar ist, dass seine Sympathie Bekker gilt.
Gerade bei Rabus zeigt sich, wie im Rahmen des Rummels um Bek-
kers Buch auch iltere Hexenschriften wie die Cautio zu neuen Ehren
gelangen: Im Boekzaal vom September/ Oktober 1696 wird auf nicht
weniger als 13 Oktavseiten die Sulzbacher Neuausgabe der Cautio
von 1695 ausfiihrlich besprochen.® Rabus ist von der Schrift formlich
begeistert; er erkennt der Cautio grofie Aussagekraft zu, da sie aus der
eigenen Erfahrung des Verfassers schopfe. Er bewundert an Spee, des-
sen Namen er selbstverstindlich nicht kennt, dass dieser als Deut-
scher, als Katholik und als Geistlicher nach den Griueln, die er habe
miranschen miissen, seinem Gewissen gefolgt sey und gegen den He-
xenwahn, der ein Schandmal seines Landes und seines Glaubens sei,
zu Felde gezogen sei, zumal ja die deutschen Lande als eine Hochburg
der Hexenverfolgung zu gelten hiicten und der Katholizismus als ithr
fruchtbarster Nahrboden:
Zelden zag ik eenig boek, het welk in zijn opschrift zoo min loog,
als dit; want het is ten uiterste noodzakelijk, dat het in Hoog-
duitschland, en alle andere landen, gelezen werde van grooten en
kleinen, ter gedagtenisse van zoo vele duizende jammerwaardige
menschen, die onder de Christenen {en byzonderlijk in 't gezeide
Hoogduitschland) alomme, op betichting van zoo genaamde Too-
very, onschuldig verbrand zijn.
Ja het strekke ook ten nutte van ontelbare onnoozele, zoo man-

e

Zu Rabus vgl. Pieter Rabus en de Bockzaal van Europe 1692-1702, Verkenmingen
hinen de Republick der Tetteren in het laatste kwart van de zevenriende ecuw. Hrsg,
von Hans Bots. Amsterdam 1974 {Studies van het Instituut voor Intellectuele Betrek-
kingen russen de Westeuropese landen in de zeventiende ceuw |SIB] 2); Jan de Vet:
Pieter Rabus, een wegbereider van de Noordnederlandse Verlichting. Amsterdam,
Maarssen 1980 (SIB 6).

# Picter Rabus: De Bockzaal van Europe. Rotterdam 1692-1702, Hier: September/
Okrober 1696, 5. 273-286. Dazu auch: Guillavme van Gemert: Spees »Cautio Cri-
minalis< in den Niederlanden. Pieter Rabus® Besprechung der Sulzbacher Ausgabe
von 1695, [n: Morgen-Glantz 3 (1993}, 5. 207-222,
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nen als vrouwen, die op vele plaatsen ten prooy van de boosheid en
onwetendheid staan, en tot welker helschverzonne moordery met
den vyere niets meer noodig is, dan de haat van een Regter, en Paap.
Dat toont (waaragtig!) deze Schrijver, zelfs een Roomsgezind Pries-
ter, die, in zijn gewisse overtuigd van de godvergetene gruwelen aan
de gezeide beklaagelijke slagtoffers gepleegd, Gode en de regtvaar-
digheid ter eere dit werkje heeft opgesteld, en gevest o onwrikbare
gronden, na dat hy alvorens het heilloos woeden van zijne domme
medepapen, en blinde tooverregters door lange ervarendheid was
vroed geworden, en den godloozen handel mer eigen ooren en oo-
gen hadde doorstikt; daar ondertussen omerent zijne landstreek ge-
heele dorpen, en gehuchten, wierden ledig gebrand.

De man heeft voorwaar geen ongelijk, dat hy, als een Roomsch
Katholijk, het Hexen- en Tooveraarshraen voor een van de grootste
schandvlekken acht, die zijn geloof, en 't Hoogduitsch volk niet
ligtelijk zal afwissen.

Gezegend moer dan deze Schrijver zijn, zoo Paapsch als hy is, by
aldien hem God nog ’t leven geeft: anders wensche ik, dat het zijn
ziele wel ga. !

Wie Rabus kennt auch Bekker die Cautio, allerdings nur mittelbar,
und zwar in der erweiterten niederlindischen Ubersetzung, die Nico-
laes Borrermnans 1657 unter dem Titel Waer-borg Om geen Quaed
bals-gerecht te doen veroffentlichte.’? Insgesamt finden sich in De Be-
toverde Weereld drel Verweise auf Borremans’ Cautio-Bearbeitung,
wobei Bekker Spee einmal ausfithrlicher, wenn auch in geraffrer Form,
zitlert, als er namlich im 24. Kapitel des 4. Buches anhand des 51. Du-
biums der Cautio aufzeigen will, welche formaljuristischen Fehler
dem Ermittlungsverfahren im Hexenprozess anhaften, weswegen eine
Verurteilung im Hexenprozess keineswegs als Beweis gelten konne,
dass dic betreffende Person tatsidchlich eine Hexe sei.*

31 Rabus: Boekzaal, September/Oktober 1696, 5. 274-275,

3 Drazu: Theo van Qorschot; Nicoiaes Borremans. Ubersetzer von Friedrich Spees
»Cautio criminalise. In: Grenzgange. Literatur und Kultur im Konrext. Fur Hans
Parnbacher zum sechzigsten Geburtstag und zum Abschied von der Universitit
Nijmegen. Hrsg. von Guillaume van Gemert und Hans Ester. Amsterdam, Atlanta,
GA 19920 {Amsterdamer Publikationen zur Sprache und Lireratur §8), 5. 63-83.

33 Dazu: Guillaume van Gemert: »Ein Buchlein, das jeder lesen sollte«. Zur Rezeption
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Der weitere Kontext, in dem solche Bezugnahmen funktionieren, ist
derselbe wie ber Rabus. Auch fur Bekker grassiert gerade in den deut-
schen Landen die Hexenverfolgung besonders heftig und zeitigt dort
vor allem unter den Katholiken ihre schlimmsten Auswiichse. Wie
Rabus betrachret auch Bekker den thm namentlich nicht bekannten
Spee als Ausbund der Vernunfr inmitten einer Umgebung voll dump-
fen Hexenwahns, als durch die Erfahrung gereifte Lichtgestalt, die das
Gewissen vor dem tradierten, ja obrigkeitlich verordneten Aberglau-
ben gelten lasse. Bei beiden niederldndischen protestantischen Auto-
ren, dem gewiss nicht streng orthodoxen reformierten Pastor Bekker
und dem vermutlich zum liberaleren Remonstrantentum tendierenden
Rabus, artikulierten sich i puncto Hexenglauben gewiss Abgren-
cungsbestrebungen der rigiden Praxis in den deutschen Landen und
der offiziellen Lehrmeinung der katholischen Kirche gegentiber, der
Autor der Cautio ist in ihren Augen hier jedoch die Ausnahme, die
die Regel bestitigt und sie veranlasst, sich iiber chauvinistische Selbst-
gefilligkeit und konfessionelle Schranken hinwegzusetzen, im Hoch-
gefuhl der aufrichtigen Wertschitzung.

Im vorliegenden Zusammenhang soll der Frage nachgegangen wer-
den, was Spee und Bekker verbindet. Dabei soll zugleich heraus-
gestellt werden, inwiefern in ihrer jeweiligen Auscinandersetzung mit
dem Hexenwahn konfessionsspezifische Unterschiede durchscheinen.
Zuerst soll dazu auf Anlage und Aufbau von Bekkers Betoverde Wee-
reld eingegangen werden, wobei besonders das vierte Buch bertck-
sichtigt wird, da hier am konkretesten die Alltagswicklichkeit des He-
xenwahns ins Blickfeld riickt und gerade die Bedeutung der Erfahrung
und der vorurteilsfreien Priifung der vermeintlichen Faktizitdt, denen
auch Spee einen hohen Stellenwert zuerkannte, herausgestellt wird.
Abschlieflend werden dann die Cautio und De Betoverde Weereld hin-
sichtlich der Art zu argumentieren und von den Akzenten her, die sie
serzen, kurz miteinander verglichen.

von Spees »Cautio criminalise in den Niederlanden im spiten 17. Jahrhundert. In:
Spee-Jahrbuch 3 {1996}, 5. 113-126, hier bes. 8. 117-121.
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Bekker hilt in De Betoverde Weereld, was er verspricht: das Buch
1st eine cinzige grole, systematisch-methodische Abrechnung mit
Zauberei, Geister- und Gespensterglauben, Hexenwahn und Teufels-
paktvorstellungen. Aufgerdumt wird in diesem Bereich mir allem, was
nicht der Vernunfr standhalr oder nichr von der Schrift bestatigt wird,
Bekker entriimpelt nicht nur den Volksglauben griindlich, sondern
stellt auch die Lehrmeinungen, die angesehene Theologen der nieder-
landischen reformierten Kirche, etwa sein mitderweile verstorbener
Intimfeind, der konservative Utrechter Theologieprofessor und Anti-
cartesianer Gishbertus Voetius (1589-1676}, hinsichtlich Teufelsmacht
und Teufelswirken verkiindet hatten, derart radikal in Frage, dass er
am Ende ausdriicklich berenern muss, dass er schon noch an den Teu-
fel glaube. Er zieht sich sicherheitshalber denn auch zu Beginn des
3. Buchs, durch die heftigen Angriffe auf die ersten beiden Bucher der
Beroverde Weereld klug geworden, zuriick auf eine Position, die der
Spees im 11. Dubium der Cautio durchaus ahnelt. Dieser hatre dort
die Existenz von Hexen zwar nicht explizit geleugnet, dafur aber be-
teuert, in seiner langjihrigen Praxis als Hexenbeichtiger bislang kei-
ner begegnet zu sein. Bei Bekker heifSt es dementsprechend, dass es
thm nicht darum gehe, ob es Zauberei und Hexenwesen tberhaupt
gebe, sondern vielmehr, wie diese zu definieren seien und worin sie
bestiinden:

Es beliebe demnach meinem Leser zu wissen/ daf eigendlich die

Frage nichr ist/ ob Zauberey oder dergleichen wol sey/ sondern

was man durch dieselbe verstehen musse/ oder worinnen die Zau-

berey bestehe/[...]. %
Ihm gehe es bloff darum, so hatte er vorher schon annihernd in glei-
chem Sinne formuliert, aufzuzeigen, dass die Beweise fiir die Macht
der Geister, die man aus deren angeblichem Wirken herleite, nicht
stichhaltig seien, was tibrigens nicht heiffe, dass er nicht an die Engel,
an gute wie bose, glauben wrde:

Dieses wil man/ daf§ es nun wiederumb darauff soll auskommen/

daf$ ich keine Engel glaube. Ich sage aber dennoch noch einmahl/

daf$ ich meinen Glauben daran [...] mit klaren Worten deutlich be-

¥ Bezauberte Welt (wie Anm. 5} Buch I, S. 4 (Kap. 1, §7); Betoverde Weereld {wie
Anm. 3}, Buch 111, S. 3.
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kennet/ und in folgenden mit bundigen Beweif/ als man gemeinig-
lich davon gibt/ befestiget habe. Wenn ich aber sage/ dafl die Engel
nicht thun/ was die Schrifft von ihnen zu sagen scheinet/ das ist/ dafd
cs nicht scheinet, Und weiter gehet mein Schreiben nicht/ als nur zu
zeigen/ dafl was man gemeiniglich von der Kraffr der Geister aus
den Wirckungen/ so zum Schein ihnen zugeschrieben werden/ bey-
bringet/ solches nicht beweise,*
All solchen Schutzbehauprungen zum Trotz ist Bekkers Entzauberung
der Welt nicht weniger grundlegend. Er setzt an der Wurzel an und
geht ratsachlich, wie er ja bekundet hatte, a priore vor: der erste Band
von De Betoverde Weereld ist eine grofie Bestandsaufnahme der Auf-
fassungen iiber Gott bzw. Gotter und tiber Geister, und zwar gute wie
bisse, von den altesten Valkern bis zur damaligen Gegenwart. Dabei
beschreibt er, methodisch zweistringig vorgehend, nicht nur die Auf-
fassungen an sich, sondern auch deren praktische Auswirkungen, so
wie er anschliefend in den beiden nachfolgenden Biichern seine Ana-
lysen, einmal solche von den Auffassungen, zum andern solche von
der Praxis, im streng methodischen Zweischritt von Vernunfrmafig-
keit und Schriftmifligkeir durchfihren wird:
Solches in guter Ordnung abzuhandeln/ habe ich dieses gantze
Werck in vier Biicher abgetheilet. In dem ersten will ich fiirstellen
die Meynungen und Handlung der Vélcker in alten Zeiten/ Lian-
dern/ Gotres-Diensten/ betreffend die Gottheit/ und guten oder bo-
sen Geister: Ich sage Meynungen und Handlung/ denn man muf in
Betrachtung aller Sachen sie beyde vor Augen haben/ die Erkdntnaff
und die That; dieweil niemand etwas zu wissen mit Nutzen wird
gelernet haben/ wo er es nicht ins Werck will stellen/ was er gelernet
hat. Wiederumb wird man durchgehends sehen/ dals die Menschen
in ithren Thun und Reden sich anstellen/ nachdem sie gelehret wor-
den: Daher habe ich die Untersuchung dessen/ was in dem ersten
Buch erzehlet wird/ wiederumb in zwey Theil getheilet: Das eine/
da ich diese Wissenschafft betrachte/ die man [von| den Geistern/
derselben Krafft und Wirckung nach Anleitung der Vernunfft oder
Schrifft haben kan; und das andere/ welches die Kunste priifet/ die

13

Bezauberte Welr (wie Anm. 3), Buch 11, 5. 99 (Kap. 15, §11); Betoverde Weereld
{wic Anm. 3), Buch1I, S. 86 (Kap. 14, §10}.
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man darauff gegriindet zu seyn/ erachtet/ als Zauberey/ Wahrsage-
rey und dergleichen.
Bekkers Grundthese im ersten Buch der Betoverde Weereld lautet da-
hin, dass allerhand abergliubische Auffassungen tiber die Geister wie
iiber die Macht des Teufels mirsamr den dazugehorigen Brauchen von
den heidnischen Vélkern der Antike iiber das Judentum auf das Chris-
tentum gekommen seien und trotz der Distanznahme vom Katholizis-
mus, die die Reformation bedeutere, sich im Protestantismus, wenn
auch in reduzierter Form, tradiert hitten. Eine Schliisselbedeutung
kommt dabei den Kapiteln 19 bis 24 zu, in denen Bekker Katholizis-
mus und Protestantismus im Hinblick auf Geisterglauben und aber-
gldubische Praktiken miteinander vergleicht: Rom habe mit der Zen-
tralsetzung der kirchlichen Lehrautoritat die Schrift hintangeserze und
die Vernunft vernachlassige, was den Aberglauben gefordert habe, wie
Bekker anhand von Schriften des Jesuiten Kaspar Schott darzutun ver-
sucht. Besonders die katholische Auffassung vom Fegefeuer und die
Praxis des Exorzismus hitten den Geisterglauben verstarke. Wer sich
am wenigsten der Vernunft bediene und nicht die Schrift lese, sei am
abergliubischsten. Deshalb sei im Protestantismus, obwohl| man nicht
an das Fegefeuer glaube und den Exorzismus abgeschafft habe, der
gemeine Mann noch recht abergldubisch, aber auch die Gelehrten sei-
en noch in vielen aberglaubischen Vorurteilen iber Geister und deren
Macht befangen, da ihnen diese von klein auf anerzogen und sogar bis
auf die Hochschulen kultiviert worden seien. Deshalb sei es durchaus
erforderlich, auch die im Protestantismus gangigen Auffassungen iber
Geister und deren Wirkungsmacht mit Hilfe der Vernunft und der
Schrift kritisch zu iberprifen:
Nachdem die vorgemeldten Vorurtheile einmahl emngenommen/
darnach mehr und mehr auff solche Weise als gesagt/ eingwurtzelt/
und durch tigliche Nahrung angewachsen/ darneben wegen dieses
letzrens gemeldeten/ von keinen bessern Urtheil unterrichtet sind/
lassen sie sich nirgends mehr sehen als in dem Seiick davon wir han-
deln. Denn dieses erste Buch hat gedienet/ uns solches begreiffen zu
lassen/ also dafl wir ktihrlich sehen/ wie alle die Meynungen aufs

% Bezauberte Welr (wie Anm. 3), Buch [, S. 4 {Kap. 1, § 8); Betoverde Weereld (wie
Anm. 3), Buch I, S. 4.
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den Heydenthum erst ihren Eingang unter dem Volck der Juden
bekommen/ welche sonderlich nach der Babilonischen Gefangniifs
mehr Umbgang mir den Philosophen hatten/ als sie noch in dem
Lande Canaan von andern Volckern abgesondert lebten: In dem
sie fast derselben Lehre und Sitten/ so fern sie/ wie sie glaubten/
mit threm Geserz nichr stricten/ unempfindlich mit und an sich nah-
men; und weil darnach das erste Christenthum/ das auf§ Juden und
Heyden entstund/ dieselben an sich hielten/ und das unglaubige
Heydenthum zu gewinnen/ wegen viel Gemachligkeit sich nach
denselben richtete/ so baueten sie unvermerckt das Pabstthum auff/
das nun meistentheils auff solchen Grund beruhet. |...] Es ist meines
Erachtens klahr genug am Tage/ auf$ allem/ was in den vorigen
Hauptstiick diescs Buchs beygebracht/ dafl keine Miracula und
Oracula, noch Fege-Feuer/ noch Seelen-Gespenst/ noch Teuffels-
Kunst oder List/ noch Buchstaben-Zauberung/ noch Tage-Wehlung
weder in dem Judenthum/ noch in dem Pabstthum sey/ das sie nicht
von den Heyden her bekommen. Was Grund und Ursache kan ein
Protestant denn haben/ Talmudische Erdichtungen/ oder Pibs-
tischen Liigen-Schrifften zu verwerffen/ wenn sie Jidisch oder Pa-
pistisch worden sind/ und dennoch dergleichen/ so lange es das Hey-
denthum vor sich behile/ als fur wahr/ oder zum wenigsten fiir
wahrscheinlich zu achten? Man verwirfft das eine so wohl als das
ander/ oder lisset es beydes scheinen vor solches als es ist/ und alle
Vorurtheile an eine Seiten und die Vernunfft mit der Schrifft verein-
bahret/ rein auff sich selber stehen.?’
Die krinische Sichtung der cradierten Auffassungen iiber die Geister
erfolgt im zweiten Buch. Auch hier geht Bekker streng methodisch vor.
»Geiste definiert er in cartesianischem Sinne als etwas Denkendes und
Korpere als Ausdehnung. Beide sind erschaffen, von ihrer Natur her
aber derart verschieden, dass sie sich ausschlieflen und sich nicht ver-
mischen kénnen, es sei denn, sie seien von Anfang an von Gott so
zusammengesetzt, was fur den Menschen als Mischwesen (mediumn
compositionis) aus Leib und Seele gilt. Ansonsten kénne ein Geist sich

7 Berauberte Welt {wie Anm. 5), Buch 1, S. 132-133 {Kap. 24, §15-17); Betoverde
Weereld {wic Anmi. 3), Buch 1, S. 134-135 (Kap. 24, § 1315},
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nicht mit einem Korper verbinden und genauso wenig konne ein Geist

ohne Korper auf einen Kérper einwirken:
Ertwas/ das weder Geist noch Leib ist/ soll nothwendig eines von
beyden seyn miissen? Geist oder Leib zusammen/ oder das gintzlich
und in allen eines von dem andern unterschieden sey. Das wird bey
den Gelehrten Medium participationis, und das andere negationis,
das ist/ beyderley oder keinerley Mittel-Arc genennee. Denn was
was [sic!] den Menschen betrifft/ den solte man am besten medium
compositionis, eine Mittel-Art durch Zusammensetzung nennen: In
Ansehung dafl ihn der allmachtige Schopffer/ aus diesen zweyen
Naturen/ Geist und Leib/ iberglinstig hat zusammen gesetzet. Aber
dafl ein einfaches Wesen aus diesen bevderleyen bestehe/ daff kan
unmuglich nicht seyn/ eben so wenig als ein Geist gewogen/ oder
ein Gedancke mit Ellen oder Scheffeln kan gemessen werden. Denn
die wesendlichen Eigenschafften/ wornach die eine Natur von der
andern unterschieden wird/ sich niemahls vermengen. Uber dieses
sind die von Geist und Leib so unterschieden/ daf§ die eine die ande-
re deutlich aufschliesset/ [...].8

Die strikte Trennung von Geistigem und Korperlichem ist Bekkers

Hauptargument in seiner Ablehnung der konkreten Wirkungsmachre

des Teufels, obwohl er weifs, dass sich hier durchaus philosophische

Einwinde vorbringen lieflen, auf die er sich aber nicht einlassen will:
Aber dieses alles ist bifs daher noch gehandelt auff dem Fuf3/ nach
welchem Geist und Leib durch zwo wesendliche Eigenschaffren/
Denckung und Auflstreckung/ unterschieden werden. So aber Des-
cartes hierinnen einmahl gefehlet hitre/ gleich wie man vor ihm von
diesem Unterscheid in allem auff die Weise nicht redete/ und doch
heute bey denen/ die bey dem alten bleiben/ anders gelehret wird/
was ist denn darmit aufsgerichtet/ was wir bifs daher beygebracht
haben? Denn man wird zu uns sagen/ dal man unter diesen Eigen-
schafften von dencken und auflgestreckt zu seyn/ noch etwas anders
als ein Subjectum, das eine von diesen Eigenschafften hat/ verstehen
musse/ und dafs Eigenschafften keine Selbstindigkeiten seyn. Weiter
melden sie uns diese Regul: Actiones sunt suppositorum, welches so

 Bezauberte Welt {wie Anm. 5}, Buch 11, 5. 38-39 (Kap. 6, §9); Betoverde Weereld
{wie Anm. 3), Buch I, S. 37.
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viel zu sagen st/ dafd alle Wirckungen von Selbstandigkeiten her-
kommen/ wiewoh! vermittelst der wesendlichen Eigenschafften
durch welche sothane Selbstindigkeiten/ und auff diese Weise wir-
ckend sind. Diese Streitigkeit beyzulegen/ wird althier ein allzu
weitldufftiges Werck geben; Es ist fiir uns besser/ dasselbige alda
zu lassen/ da es ist/ weil es uns nicht viel geben oder nehmen kan/
was ein ander von der Art der Geister oder Letber glaubet/ wenn
man nur bloff an beyden Seiten zugibt/ (wie man denn thut) dafs
die beyden sehr unterschiedlicher Natur sind; nemlich/ dafS ein Leib
nicht dencket/ und ein Geist in Lange/ Breite und Tieffe (zum we-
nigsten ohne Vermittelung eines Leibes) nicht ist aufsgestrecket. >
Zugleich zieht er sich mit dem Hinweis aus der Verlegenheit, dass die
Vernunft iber andere Geister als die menschliche Seele nichts Gesi-
chertes auszusagen vermoge; hier sei man vielmehr auf die Schrift an-
gewiesen. Anschlieffend analysiert Bekker im zweiten Buch der Beto-
verde Weereld die unterschiedlichen Bibelstellen, in denen von Engeln
und Teufeln die Rede ist. Dabei wendet er sich einerseits gegen eine
Interpretation von Bibeistellen nach dem Prinzip des mehrfachen
Schriftsinns,* wihrend er andererseits auf den metaphorischen Cha-
rakter mancher Stellen hinweist.*! Dass die Ubersetzer der Bibel im-
mer auch interpretieren mussten, erschwere das Verstiandnis im einzel-
nen zusatzlich:

* Bezauberte Welt (wie Anm. 5), Buch II, 5. 39-40 {Kap. 6, § 11}; fehlt in der nieder-
landischen Ausgabe von 1691-1693, in der Ausgabe von 1739 handelt es sich um
§ 10: vgl. Betoverde Weereld {1739} {wie Anm. 3}, Buch I, §. 41.
¢ Bezauberte Welt (wie Anm. 5), Buch I, 5. 50 (Kap. 8, §11): »Das andere ist/ daf}
man mit einer blossen Erzehlung von den Engelr/ die nun und dann erschienen sind/
dasjenige 7u verstehen/ so durch den Buchstaben klihrlich angedeuter wird/ nicht
einmahl zu frieden ist/ sondern will darunter noch verborgene Geheimnisse suchen/
und Glaubens-Artickel daraus befestigen/ die eines gantz andern Inhalts seyn. [...]
Ich halre nichrs von diesen Aussenwercken/ die man wieder des Feindes List oder
Macht nicht kan bewahren/ [...]«. Vg!l. Betoverde Weereld {wie Anm. 3), Buch II,
5. 42 (Kap. 7.5 11).
Bezauberte Welt (wie Anm. 5}, Buch 11, 8. 58 (Kap. 10, § {}: »Hierauff bitte ich mei-
nen Leser/ wol acht zu hahen/ auff daf er begreiffen mége/ wie viel offt der eusserliche
Klang der Worter/ nach ihren gewohnlicher Gebrauch verstanden/ ven dem wahren
Sinn/ der aus den Umbsrinden nund Natur der Sachen herfiir blicket/ unterschieden
scy: |... ]« Vgl. Betoverde Weereld {wie Anm. 3}, Buch IL, S. 50 (Kap. 9, § 1).
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Aber es gehet so mit dem Ubersetzen/ Leser/ Ubersetzer werden ottr-

mahls Aufleger/ so wie sie den Sinn verstehen/ also ordnen sie die

Worte: An statt der rechten Bedeutung der Worte aus derselben Her-

kunfft/ Gebrauch und Schickung erst nachzuforschen/ und daraus

den Sinn nach Erforderung der Sache zu erklaren.?*

Basierend auf diesen Voraussetzungen und mit der Stelle aus dem
zweiten Kapitel des zweiten Petrusbriefs (2 Petr. 2, 4), dass die Teufel
in der Halle gekettet liegen bis zum Tag des Gerichrts, als kritischem
Leitprinzip, zeigt Bekker, dass die meisten Stellen in der Bibel, die et-
was vom Teufel auszusagen scheinen, sich in Wirklichkeir nicht aut
den Teufel, sondern auf anderes, bose Menschen etwa, beziehen.
Manche Aussage miisse zudem im historischen Kontext verstanden
werden, so habe Jesus, wo er Teufel ausgetrieben habe, sich den Ge-
wohnheiten der Zeit angepasst, was somit heifét, dass hieraus keine
Schliisse auf unmittelbares Einwirken des Teufels gezogen werden
konnten.

Nur zwei Stellen bereiten Bekker bei seiner kritisch-philologischen
Neubewertung der einschlagigen Bibelstellen Schwierigkeiten: der
Sindenfall der ersten Menschen und die Versuchung Christi in der
Wiiste. Beide kann er nicht restlos erklaren; letztere glaubt er als Be-
schretbung etnes primir psychischen Vorgangs deuten zu miissen,*
erstere veranlasst ithn immerhin zum Bekenntnis, dass er den Teufel
fur den Ursprung der Stinde in der Welt halte:

Es mufs aber der Leser wissen/ daf$ ich nicht gehalten bin/ alle

Schwerigkeiten |sic!| auffzulosen/ die unserm Licht in dem Verstand

eines und des andern/ oder der Wetse/ wie es geschehen sey/ begeg-

nen solte/ wenn nur das eine mag zu sehen seyn/ umb welches willen
wir das gantze Werck thun: nemlich/ was der Menschen Gemiith
jemahls vermocht/ es zur Stnde zu bewegen. jedoch/ es werden
denn befunden wie es wil/ so wird das Zeugnif$ der Schrifft/ dafd

“ Bezauberte Welt {wie Anm. 3), Buch I[, S. 166 {Kap. 25, § 15); Betoverde Weereld
{wie Anm. 3), Buch I, S, 145-146 (Kap. 24, § 13},

# Bezauberte Welt {wie Anm. 5), Buch [1, 5. 142-143 {Kap. 21, § 17); fehlc in der me-
derlindischen Ausgabe von 1691-1693: vgl. Betoverde Weereld (wie Anm. 3),
Buch I, S. 124 (Kap. 20, §15); s. aber Betoverde Weereld (1739) {wie Anm. 3},
Buch 11, 5. 131.
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der Ursprung des Menschen Sunde aus dem Teuftel ist/ bey uns
nicht den geringsten Zweitfel leiden. ™
Semne Bekdmpfung des Aberglaubens hinsichelich der Wirkungsmacht
des Teufels berrachtet Bekker als eine Ehrenrettung, da dieser Aber-
glaube die Ehre Gorttes wie die Auroritit der Schrift schmalert.** Dass
er uberhaupt sein Buch habe schreiben kénnen, zeige lerztendlich
schon, wie gering im Grunde die Macht des Teufels sei, sonst hitte
dieser es ja zu verhindern gewusst:
Sehet da nun endlich/ auffrichtiger Leser/ was ich so fern von der
Art und Krafft der Geister/ und flirnemlich des Teuffels zu beschrei-
ben hatte: was Menschen/ durch derselben Krafft vermégen/ wird in
dem IIL Buche noch zu erkldren seyn. Doch ehe ich von diesem
Andern abscheide/ muff ich noch in guten Ernst und in der Furcht
Gottes sagen/ wie ich an mir selbst befinde/ dafl es wahr ist/ was ich
von des Teuffels kleinen Verstand und Unvermogen schreibe. Denn
ohne nach diesen bésen Feind umbzusehen/ unterstund ich mich in
Gottes Namen dieses Buch zu schreiben/ und bif3 hieher hat mir der
HErr geholffen. Der bise Geist/ der so scharffsinnig/ der so iiberall
bey allen Dingen auf das allerschirffste acht hat; wie hat er doch
das geringste nicht gewust von diesern meinen Farsatz/ oder jemahls
gemercker in aller dieser Zeit/ daR tch mirt allen Kréffren beflissen/
ihm die Krone von dem Haupt zu reissen/ und seinen Thron ins
Feuer zu werffen? Dennoch bin ich ithm nicht unversehends auf
dem Leib gefallen/ sondern lange gedrauet: habe auch durch keine
verborgene Wege auff ihm Anstalt gemacht; sondern 6ffentlich/ also
daR es alle Welt weif. Der Teuffel/ den ich also bestreite/ weif$ selber
nicht davon. Oder weiff er es wohl: der Geist der Boffheit und der
Hoffart/ wie duldet er solchen Hohn? wie ldsset er mich also zu
frieden? Ich sehe noch hére von thm nichts. Ich erschrecke weder
vor Schatten noch Gespenst. Was thue ich denn? Ich habe den

# Bezauberte Welr (wie Anm. 5}, Buch 11, §. 123 (Kap. 20, §1); Betoverde Weereld
{1739} {wic Anm. 33, Buch II, S. 132. In der niederlandischen Ausgabe von 1691-
1693 ist die Stelle nur teilweise abgedruckt, vgl. ebd. Buch 11, S. 109 {Kap. 19, §1).

** Bezauberte Welt (wie Anm. §), Buch II, S, 253-259 (Kap. 35); Betoverde Weereld
{wic Anm. 3), Buch I1, 5. 229-235 {Kap. 33}).
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HErrn allezeit vor Augen/ denn Er ist mir zur Rechter/ darumb

werde ich wohl bleiben/ Psalm 16.v.8.%
Mit den ersten beiden Biichern halt Bekker den schwierigsten Teil sei-
nes Werkes fiir abgeschlossen. Die Bicher drei und vier betrachtet er
als weniger kontrovers, da er fiir die hier vertretenen Ansichten viele
Mitstreiter zu haben glaubt, nicht zuletzt auch solche, die die von ihm
in den beiden vorhergehenden Teilen verfochtenen philosophischen
Positionen — gemeinr ist wohl der Cartesianismus — nicht gerade reii-
ten.*” Gegenstand des dritten Buches bilden Handlungen unter ver-
meintlichem Teufelseinfluss und der Teufelspakt, der angeblich die
Hexerei erst ermoglichte. Einen solchen Teufelspakt lehnt Bekker als
unvereinbar mit der Vernunfr glatterdings ab, sowie jeden Verkehr des
Teufels mit Menschen schlechthin. Dazu bemiiht er erneut Descartes’
strikte Trennung von Geist und Kérper, wenn er auch hier Vorbehal-
ten anticartesianischer Provenienz auszuweichen scheint,*® vermut-
lich weil er, wie er vorher schon einmal hervorgehoben hatte,* sich
um seines hoheren Anliegens willen nicht auf einen rein philosophi-
schen Richtungsstreit einlassen will. Diesmal kann er aber auch ein
typisch protestantisch-theologisches Argument ins Feld fihren: Wie

&

Bezauberte Welr {wie Anm. 3), Buch IL, 5. 269 (Kap. 36, § 20); fehltia der niederldn-
dischen Ausgabe von 1691-1693. Vgl. aher Betoverde Weereld (1739) {wie Anm. 3},
Buch 1, 5. 281.

Vgl. Bezauberte Welr {wie Anm. 5), Buch 11, S. 270 (Kap. 36, §22): »Also bin ich
nun zur Helffre durch mein Werck/ und durch die miithseligste Helffte; niche allein
wegen der Arbeit abzuhandeln/ sondern auch in Ansehung der Wicderrede/ die anf
das folgende weit so viel nicht fallen kan: worinnen ich uber einige Stiicken Beystin-
de finden werde? die daritber eine oder die andere Gedancken/ so denn meinen mehr
gleich als wohl in diesem/ haben herfiirgebrachr«; fehlt in der niederlindischen Aus-
gabe von 1691-1693. Vgl aber: Betoverde Weereld {1739) {(wie Anm. 3}, Buch I,
S. 282

*® Bezauberte Welt {wic Anm. 3}, Buch U], 5. 5-6 (Kap. 2, §2): »Es sey dafs die Den-
ckung oder die Aufistreckung allein seyn/ darinnen das ganrze Wesen s0 wol des
Geistes als des Leibes besrchet/ oder daff noch erwas als ein Subjecturn oder Unter-
wurff/ darauff eine solche wesendliche Eigenschafft berubet/ dariiber erfordert wird.
Es wird dem Cartesio nicht gelaugnet/ das Dencken mit keinem Leibe/ und Aufsstre-
ckung mit keinem Geist bestehen kénne«. Vgl. Betoverde Weereld {wic Anm. 3),
Buch lIf, S. 5.

Bezauberte Welt (wie Anm. 5), Buch 1, S. 39-40 (Kap. 6, § 11}; Betoverde Weereld
(1739) (wie Anm. 3}, BuchTl, S, 41. Fehlt in der niederlindischer Ausgabe von
1691-1693. Vgl. oben das Zirar zu Arm. 39.
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kinne — und da klingt uniiberhérbar Emporung in seinen Worten an —
ein Protestant, der Gortt ja die Transsubstantiation abspreche, dem
Teufel die fiir den Verkehr mit dem Menschen erforderliche Transfor-
mation schon zugestehen. >

Im iibrigen argumentiert Bekker im dritten Buch wie im zweiten
hauptsdchlich textphilologisch-exegetisch, wobei er sich auf den
Nachlass des bertiihmten Oxforder Ordinarius und nachmaligen Pro-
fessors fur aletestamentliche Sprachen in Franeker Johannes Drusius
(1550-1616), der ihm ibergeben worden war, stiitzen konnte.>! Was
Bekker an vermeintlichen Teufelseinwirkungen in der Bibel nicht auf
unprazise Uberseczung zuriickfithren kann, versucht er als Fehlinter-
pretation oder als Produkt von Phantasie beziechungsweise von Vor-
urteilen zu deuten. Den Teufel zu Gotr in Konkurrenz treten zu lassen,
hile er fiir Manichiismus.s? Trotzdem gebe es, so Bekker, protestanti-
sche Theologen, die sich hier fast noch schlimmer hervortiten als die
Katholiken, was darauf schliefen lasse, in was fur einen kliglichen
Zustand die Kirche durch den Teufelsglauben geraten sei:

Der Bund der Zauberer und der Zauberinnen mit dem Teufel/ ist

nur ein Gedichte/ das in GOT'Tes Wort nicht im allergeringsten be-

kandt ist/ ja streitig wieder GOTTES Bund und Wort/ allerdinge

[sic!] unmoglich/ das allerungereimteste Geschwitz/ das jemahls

32 Bezauberte Welt (wie Anm. 5), Buch I1L, §. 9 {Kap. 2, § 10}: »Wer von der Protestan-
tischen Kirche verneinet GOTT die Transubszantiation, und stehet dem Teuffel zu
die Transformation?«. Vgl. Betoverde Weereld (wie Anm. 3), Buch I, S. 8.

¥ Bezauberte Welt {wie Anm, 5), Buch IIL, 5. 27 (Kap. §, § 1); Betoverde Weereld (wie
Anm. 3}, Buch 3, 5. 23-24. Zu Drusius vgl. P. C. Molhuysen, P. J. Blok: Nieuw Ne-
derfandsch Biografisch Woordenboek. Bd. 1. Leiden 1911, Sp. 753-757.

** Vgl Bezauberte Welt {wie Anm. §), Buch III, 8. 103 (Kap. 12, §19): »Nun wil| ich
denn schliessen/ daR dieser Bund/ davon die Welr annoch so voll ist/ worinnen die
Menschen sich also mit dem Teuffel wider Gort verbinden solren/ und den man fir
den Grrund der heutigen Zauberey halt/ in allen Theilen unwarhafftig ist/ als der dem
Teufel und den Menschen unmiiglich/ und GOtr zuzulassen unziemlich/ und der Leh-
re des Evangelil schnur gleich zuwieder ist/ daf ich nicht zugleich sage/ daf solches
plauben nicht zum aussersten spottlich ist; und so ja etwas ernstliches darinnen ist/ so
ist es der Grund der Manicheer Lehre/ es macher den Teufel arbeitsahm wieder GOrt/
und darum ohne GOti; und was noch arger 15t als die Manicheer/ iiber GOtt, Es
steller uns Menschen dar/ die durch des Teufels Krafft alles thun/ {und noch viel
mehr) was jemahls Propheten oder Apostel (ja CHristus selbst) durch GOrtes Krafft
thiten/ und das wieder GOrr«. Vgl. Betoverde Weereld {wie Anm. 3), Buch 1],
S, 99-100.
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von den heydnischen Poeten ist erdichter worden; und dennoch von
vielen vornehmen Lehrern in der Protestantischen Kirche verthadi-
get/ wo nur nicht auch zum Theil erdachct. Denn ich finde schier
keinen Papisten/ die von dem Teufel und den Zauberern mehr Wun-
der schreiben/ als Danaeus, Zanchius, und ihresgleichen thun. Wo-
raus man sehen mag/ den klaglichen Zustand der Kirche/ in welcher
ein so hefliches ungestaltes Ungeheur von Meynungen hichr allein
gelitten/ sondern auch geheger und unterhalten wird. s
Gewisse Vorhersagen und Ahnungen will Bekker als natirliche Phi-
nomene, ohne Teufelseinwirkung allerdings, schon noch gelten lassen.
Er erkkirt sie mit Hilfe einer atomistischen Theorie von Kleinstteil-
chen, die sich kérperiibergreifend vermischen kénnen. Auch will er
nicht leugnen, dass es Mirttel gibt, die, nachdem der Mensch sie sich
selber zugefihrt hat, durch ihre Wirkung auf das Gehirn Halluzina-
tionen herbeifithren und daher von Abergldubischen als »Hexensalbe:
betrachtet werden.™ Die lingst erforderliche Absage an den Hexen-
glauben wird unbedingt, so argumentiert Bekker obendrein noch in
physiko-theologischer Weise, eine grindlichere Erforschung der Wun-
derwerke Gortes in die Wege leiten, die der Menschheit zu groffem
Vorteile gereichen muss.*® Er schliefst darauthin das Buch mit einem

* Bezauberte Welt (wie Anm. 5}, Buch 11T, 5. 155 (Kap. 19, § 1); Reroverde Weereld
(wie Anm. 3}, Buch III, S, 150.

Bezauberte Welt {wie Anm. 5}, Buch 111, S. 189 (Kap. 22, § 17): »Doch ist auch noch
emne andere Arth der Zauberey/ die 1thnen die Menschen selbst anthun/ wenn sie sich
mit Zauber-Saibe schmieren/ die daher also genannt wird/ weil sie von Dingen ge-
macht ist/ die naturlicher Weise krifftig sind/ das Gehirn der Menschen und des Vie-
hes zu beanruben oder zo verwirren/ wodurch sie eine Zeitlang ohne Sinner/ ohne
Fiihlen/ gleichsam in einem tieffen Schlaaff/ ja selbst als todt sind; und unterdessen
schwere Traume leiden/ mit so veffen Eindruck/ daf wenn sic wieder crwachet! niche
anders wissen/ als ob die Dinge/ die sic getraumet/ in Warhur [sict| so geschehen sind.
Allhier komt denn die Einbildung gar viel mit darzu/ wegen dessen/ daf der Mensch
meistentheils die Zeit seines Lebens/ oder unldngst und neulich umb sich her gehérer
oder gesehen/ in sein Gehirn zu bringen/ wodurch er meynet/ ein Wolff/ ein Bihr/
oder eine Katze zu seyn/ und darumb sich so anstellet/ als diese Thiere thun. Niche/
daf sie warhatftig verwandelt sind/ sendern/ daf die Einbildung von solcher Kratfr
ist/ auff des Menschen Leben oder Bewegung/ und daR die Salbe solche Kraffr hat
auff die Theile/ dadurch die Einbildung wircket und auch veruhrsachet wird«. Vgl
Betoverde Weercld (wie Anm. 3), Buch LI, S. 182,

> Bezauberte Welt (wie Anm. 5}, Buch II[, §. 194195 |filschlich: 179] (Kap. 23, § 8-

10}); Betoverde Weercld (wie Anm. 3), BuchIll, S. 187-188.
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eindringlichen Appell — da steht er Spee nahe — an alle Richter, Seel-
sorger und Obrigkeiten, dic Hexenverfolgungen endlich einzustellen:
Die Richrer und die Rechtsgelehrten werden ihre Gewissen niche
mehr beschweren mit Vergiessung so viel unschuldigen Blurs/ als
wegen der auffgebirdeten und erdichteten Zauberey zum Tode ge-
bracht werden; und nichrt allein zum Tode/ sondern die auch leben-
dig verbrandt werden. Die Seelsorger solcher Persohnen in ihren
Letzten/ werden ihre Seelen nicht beschweren durch diese arme
Leute gantz verkehrt in ihrer Strrbens-Pflicht [sic!] zu unterrichten.
Die Fursten und die Obrigkeiten werden ihre Lande und Stddte von
Unterthanen nicht entblossen/ und die Fundamente nicht wanckend
machen/ durch Anstellung oder auch Zulassung solcher ungerech-
ten Rathshandlungen Gber die so genandre Zauberey. 5
Nach den theoretischen, vorwiegend philosophisch-theologischen
Ausfihrungen in den ersten drei Blichern beschiftige sich Bekker im
vierten mit der Praxis von Aberglauben, Zauberwesen und Hexeret,
wie sie sich aus der — wenn auch fehlgeleiteten — Erfahrungswirklich-
keit des Alltags ergibt. Gerade hier bekundet sich das neue, an der
Empirie orientierte Denken. Bekker analysiert hier eine Vielzahl von
Fallen angeblicher Hexerei und Zauberei oder vermeintlichen Spuks,
fur die er teils auns eigener Erfahrung aus der Zeit seiner seelsorgeri-
schen Tatigkeit in Friesland und in Amsterdam, teils aus der einschla-
gigen Literatur schopft und die er allesamt zu widerlegen versucht,
indem er sie als Betrug, Tduschung oder Ausgeburten einer iiberhitz-
ten Phantasie entlarvt. Es finden sich hier neben viel Unbekanntem,
dem bestensfalls lokale Bedeutung eignet, auch berihmtere Kasus wie
die Geschichte der Ursulinen von Loudun’ oder des Poltergeists von
Annaberg®® und die Sage vom Rattenfanger von Hameln. %
Fiirr den Umgang mit solchen Zauber- und Spukgeschichten sowie

% Bezauberte Weldt (wie Anm. 3), Buch 1L, §. 195 {filschlich: 179 (Kap. 23, § 11); Be-
toverde Weereld (wie Anm. 3), Buch IIT, 5. 18§.

» Bezauberte Welt (wie Anm. 5}, Buch IV, 5. 89-96 (Kap. 11}; Betoverde Weereld {wie
Anm. 3), Buch IV, 5. 85-92.

* Berauberte Welt (wie Anm. 3), Buch IV, §. 189-202 (Kap. 22, § 1-26); Betoverde
Weereld {wie Anm, 3}, Buch IV, S. 182-194,

¥ Bezauberre Welt {wie Anm. 5), Buch IV, S. 157-162 {Kap. 19, §1-9); Betoverde
Weereld (wie Anm. 3}, Buch IV, 5. 151-156.
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fir deren Entlarvung entwickelt Bekker ein Verfahren, das aufbaut
auf einigen kritischen Grundfihigkeiten, die er beim Anwender vo-
raussetzt; dieser soll vorurteilsfrei sein, nicht von Furcht und Angst
geblendet werden, iiber gediegene Kenntnisse der Natur verfitgen, sich
aber gleichzeitig bewusst sein, dass hier noch bei weitem niche alles
erforscht sei, stindig mit Betrug und Tduschung beim angeblichen
Teufelswerk rechnen und schliefslich diejenigen, die sich als Werkzeu-
ge des Teufels verstehen, und zumal die Besessenen, als kranke Men-
schen betrachten. Bei den Katholiken mit ihrem exzessiven Heiligen-
kult vermisst Bekker ein solche Haltung der kritischen Distanz
grundsdrzlich, aber auch um seine protestantischen Glaubenshrider
sei es nicht sehr viel besser bestellt; der Aberglaube beschrinke sich
hier genauso wenig wie bei den Katholiken auf den gemeinen Mann,
auch die Gebildeten und Gelehrten seien hochgradig anfallig. Sie lehn-
ten zwar Fegefeuer und Heiligenverehrung ab, aber gerade um sich in
dieser Hinsicht gegen die Katholiken abzugrenzen, wiirden sie man-
ches, was diese den verstorbenen Seelen oder den Heiligen zuschrei-
ben, auf Teufelseinwirkungen zuriickfihren:
Ich habe von Anfang alle mégliche Sorge tragen wollen/ daf ich die
Abgorttische/ sowol Heydnische als Papistische Aberglauben zur
Auffbiirdung meiner Protestanten nicht stellete/ und darumb in
dem 23. Hauptstiick des ersten Buchs mein Werck gemacht/ wohl
zu unterscheiden/ worinnen sie zusammen stimmen/ und darin sie
hingegen nicht iiberein kommen. Dieses aber kam alles meist da-
rauff aus/ dafs nichr allein bey dem gemeinen Volck unter uns/ son-
dern auch bey Gelehrten alles angenommen/ oder zum wenigsten
noch gedulder wird/ was nur die Streitigkeit/ die wir mit Heyden
untd Papisten haben/ an ihrer Seite nicht verstircket, Also daf da-
rauff nicht gesehen wird/ was mit den Griinden unser Lehre kan
bestehen/ und ob etwas geglauber wird/ wodurch eines oder mchr
wird Gber den Hauffen geschmissen/ wenn es nur die Papisten Greu-
el nicht verstarcket/ weil wir ein vor allemah] mit ihnen im Kriege
seyn. Nachdem wir denn das Fegefeur/ so wohl Pabstisch als Heyd-
nisch einmahl verworffen haben/ so haben wir nicht zustehen mo-
gen/ daf$ die Seelen/ die vor dieser Zeit gewohnet gewesen/ mit dem
Leibe vereiniget zu seyn/ leiblich erscheinen. Weil wir uns aber nun
bediincken lassen/ daf$ wir es auff den Teufel zichen kénnen/ dafS
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derselbe solchen Schein angenommen/ so nehmen wir die thorichs-
ten Fabulen auch wohl tir Warheit an. Wir werden auch fiir allen
keine Heiligen oder Gétter der Hevden zu erschemnen glauben/ auff
daff man uns ja nicht fir Papistisch oder Heydnisch halte; aber da-
rumb leugnen wir nicht alshald die Warheit der Fabeln/ weil wir ein
vor allemahl den Teufel mit so viel Wundern umbhianget haben/ daf8
er der Meister aller solchen Dinge seyn kan.®®
Von Kapitel 24 an befasst sich Bekker mit dem Hexenwahn im enge-
ren Sinne und mit der Hexenverfolgung. Seine Kritik gilt zundchst
dem Verfahren: die Ermittlungen der Hexenrichter seien keineswegs
ein Beweis dafiir, dass die angeklagre Person tatsichlich eine Hexe sei,
so tut er dar unter Berufung auf Spees Cautio, aus deren letztem (51.)
dubium er die Antwort zitiert, die er allerdings auf insgesamt 15 Punk-
te reduziert.®' In den Niederlanden habe die Einfithrung der Reforma-
tion zur Einstellung der Hexenprozesse gefithrt, hebt Bekker in einem
eigenen Kapitel hervor, sowohl in den protestantischen als auch in den
katholischen Gebieten,*? anderswo in Europa grassiere der Hexen-
wahn aber, auch unter Protestanten, noch in aller Heftigkeit. Gerade-
zu traurig sei dabei, dass die Protestanten sich in dogmatischer
Hinsicht zwar immer wieder entzweien, dass sie sich aber im aber-
gliubischen Hexenwahn erstaunlicherweise durchaus einig seien:
Unterdessen kompt mir zweyerley Weise betriibt fiir/ daf§ die Pro-
testanten umb solche Dinge als Nonconformisten zertheilet/ und in
solchen unzuentschuldigen Irrthumb einig sind/ daf$ man umb eus-
serlicher Kirchen-Sitten willen/ die in GOTTes Wort weder befohlen
noch verbothen sind/ sich von einander trennet/ und in aberglaubi-
schen Zaubereyen tberein kompt. Was mehr ist/ daf$ man einander/
wegen MifShelligkeit iiber ungewisse und unnothige Lehr-Sticken/

“ Berzanberte Welt {wie Anm. 5}, Buch 1V, 5. 136 {Kap. 17, § 1); Betoverde Weereld

{wie Anm. 3), Buch IV, 5. 130.

Bezauberte Welt (wie Anm. §), Buch [V, S. 215-217 {Kap. 24, §3-7}; Betoverde

Weereld {wie Anm, 3), Buch IV, S, 20:6-208.

@ Bezauberte Welt {wie Anm. 3), Buch IV, S. 234 (Kap. 27, §1): » Wiewohl die Nieder-
lande seit dem Abstellen des Pabstthumbs von den Irrthiumern desselbigen/ betref-
fend die Zauberey/ nicht sind gereiniget worden/ dennoch vernimt man seitdem von
dem Verbrennen der Zauberinnen so micht mehr, Auch das Theil selber/ welches
Pibstisch ist/ scheinet es abgelerner zu haben/ |...|«. Vgl. Betoverde Weereld {wie
Anm. 3}, Buch IV, S. 224,

[
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verketzert/ und dennoch indessen mehr als abgorrische Meynung
duldet/ die den Teufel héher setzet als GOtt/ und bey gewisser Folge
die Griinde des Christlichen GOttes Dienstes gantz zu Boden
wirft.®?
Abhilfe erwartet Bekker auch nur von den Richtern und Qbrigkeiten,
wobei er den Niederlanden eine Vorbildfunktion zuerkennt: wie hier
sollten auch anderswo die Hexenverfolgungen eingestellt’ werden,
und es wire sinnvoller, wenn kiinfrighin die Obrigkeiten und Gerichte
vielmehr diejenigen belangen wiirden, die andere der Hexerei be-
schuldigen:
Also siehet man auch dafd bey uns/ da bey keinen Richter mehr auf
Zauberey Untersuchung gethan wird/ auch niemand leichtlich der
Zauberey halben wird beschuldiget. Man siehet hier niemahls weder
Pferd/ noch Kuh/ noch Kalb noch Schaaff/ auff dem Stall oder in der
Weyde/ die von einem Weer-Wolff todt gebissen sind. So das Graf}
oder Korn nicht wohl stehet/ giebt man niemahls den Zauberern
dessen Schuld. Niemahls héret man hie zu Lande von Schiffen/ die
auff der See durch Zauberey untergangen/ oder von Hidusern oder
Scheunen/ die durch Unholden in Brand gestecker worden/ und der-
gleichen. Aber anderswo/ da das Hexen-Brennen start hat/ wird kein
Ungliick sich begeben haben/ das man nicht der Zauberey zuschrei-
bet. Auch siehet man/ da die Hexen-Brennerey oder Stapel ist/ nie-
mahls auch Mangel an Materie zu brennen: daf§ der eine die andere
verliumdet/ das ist aus Hafl oder Neid/ oder umb des Vortheils wil-
len unschuldig anklagen: Aber daf solches ein Ende nimmet/ wenn
dieses Feur nicht mehr brennnet/ die deswegen angestelte Berichte
aufthéren/ und die Richter weiser werden; [...| So die Obrigkeiten
und die Richter mit so grossen Ernst diejenigen straffren/ welche
andere wegen Hexerey beschuldigen/ als etliche hurtig sind zu de-
nen/ die beschuldiget werden; die sie darauff alsofort in dic Fessel
schmeissen/ und die Ankldger nur halb so viel peinigten/ die Beschul-
digung zu beweisen/ als die andern zu bekennen/ ich bin wohl ver-
sichert/ daf sie nicht viel Holtz darumb verbrennen solten.#

# Bezauberte Welt (wie Anm. 5), Buch 1V, S. 270 (Kap. 30, § 30); Beroverde Weereld
{wic Anm. 3), Buch TV, §. 243.

* Bezauberte Welr (wie Anm. 53, Buch TV, S. 298-302 (Kap. 34, §3-12}; Betoverde
Weereld (wie Anm. 33, Buch TV, 8. 269-272.
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Der christliche Glaube kénnte leicht auch ohne den Teufel auskom-
men, da der Teufelswahn die Menschen von Gott abhalte; auf jeden
Fall, so Bekker, habe der Teufel auf der Kanzel und in den Buchern der
gelehrten Theologen nichts zu suchen:
Also kan man denn die Warheit des Christlichen Glaubens verthei-
digen/ und dennoch so viel weiter von dem Glauben der Zauberey
ab seyn/ so kan man GOtt und CHristum niher kennen/ wenn man
weniger von dem Teufel meynet zu wissen/ ausser dem/ was uns die
Schrifft davon lehret. Das nur zu wissen/ ist genug zu wissen/ und
alles was dartber ist/ das ist nur Torheir. Es sagen furnehme Gottes-
gelehrten selber/ daf$ wir den gantzen Teufel solten entbehren kon-
nen/ und nichts destoweniger vollkommlich zur Seeligkeit wohl un-
terwiesen seyn/ so die Schrifft uns nicht lehrete/ dafs so ein Teufel
mit seinen Engeln sey. |...| Hieraus ist denn wohl kldrlich zu ver-
spithren/ daf der Teufel mehr nicht auff dem Predigstuhl oder in der
Gelehrten Blchern zu thun habe/ als nur die Zeit und den Orth zu
fullen. Und Ach! daff es anders nicht wire/ denn dieses nur allein! Er
nimt uns so viel Zeit und Raum weg/ da GOttes und seiner heiligen
Engel und Gunstgenossen stehen konten; oder zum wenigsten/ da
die bosen Menschen/ womit wir tdglich umbgehen/ mochten unter-
wiesen werden/ oder ja unsere Bofheit/ die uns anhanget/ und zum
bosen neiget. Aber doch/ was hitte es fir Noht/ wenn wir nur
Schrifft redeten/ und durch die Worte nichts anders zu verstehen
geben/ als was dadurch bedeuter wird?®
Bekker will hier die Existenz des Teufels nicht schlechthin leugnen,
nur dessen Rolle bel vermeintlichen Zauberwerken grundsitzlich in
Frage stellen. Den Tatbestand der Zauberei als solchen streitet er, so
beteuert er jedenfalls, nicht von vornherein ab; dabei reduziert er ihn
aber in einer etwas hybriden Argumentation, die einer Umdefinierung
des Begriffs gleichkommt, im gleichen Atemzug zum normalmensch-
lichen Mafs des Betrugs oder der Tauschung:
Nemlich daf§ gantz keine Erfahrung von solcher Zauberey/ oder
was Nahmen es haben mag/ sey/ die durch Hulffe und Wirckung
des Teufels/ oder auch Krafft eines Bundnisses mit ihm geschicht/

% Berauberte Welt (wie Anm. 5), Buch IV, 5.299-301 (Kap. 34, §5-9); Betoverde
Weereld {wie Anm. 3}, Buch IV, 5. 269-271.
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noch auch von einiger der geringsten Wirckung der bosen Geister
auff den Menschen/ oder etwas/ davon Erkanrnif6 hat. Nicht eines
von alten vorerwehneten Exempeln/ da es nicht an einen oder an-
dern vornehmen Umbstinden gebricht/ die néthig waren zu wissen/
so man erwas davon schliessen solre; nicht eines/ da es nicht an der
GewifSheit und guten Beweifl mangelt; nicht eines/ da nicht Ursache
sey zu vermuthen/ daf es durch Betrug angestellet worden! Sehr viel
ist nur durch Einbildung geschehen/ oder durch Vorurtheil grosser
aufigegeben worden/ und ausser diesen ist alles natiirlich/ was da-
rinnen ist/ aber ungemein/ aber die Ursachen bey den meisten nicht
bekandt. Ist demnach keine Zauberey/ sondern nur in der Meynung
der Menschen/ kein Gespenst/ keine Wahrsagerey noch Besessen-
heit/ dte von dem Teutel herrithret.

In dem ich dieses sage/ so umbschrencke ich meine Erklahrung/
mit AufSschliessung des Teufels; ohne alle Zauberey/ wie man die so
nennen will/ darumb zu ldugnen: Denn well alles dasjenige was er-
zehlet ist/ nicht gantz erdichtet/ oder durch Einbildung so auff-
genommen; sondern ein grosser Theil in Wahrheit sich begeben hat/
so mufs man sagen/ wie uns die Erfahrung lehret/ daff warlich Zau-
berey sey; und daf mehr Menschen bezaubert sind/ als man vermey-
net: Nemlich also/ dafs sie entweder durch Listigkeit der Menschen
sind betrogen/ oder durch BoBheit heimlich beleidiget/ oder durch
beyde so hintergangen. s

Als bewdahrtes Mittel, mit den Ammenmairchen iiber Zauberwerk und
Teufelsmachrt aufzuraumen, empfiehlt Bekker abschlieflend die kriti-
sche Bibellektiire, wie er sein Werk im letzten Kapitel auch die pau-
linische Empfehlung aus dem ersten Timotheusbrief mit auf den Weg
gibr (1. Tim 4,7): »Aber mit albernen Altweiberfabeln befasse dich
nicht; ibe dich vielmehr in der Fréommigkert«.¢”

% Bezauberte Welt (wie Anm. 5), Buch IV, §.292-293 (Kap. 33, §1-2}; Beroverde
Weereld (wie Anm. 3), Buch 1V, 5. 263.

¥ Bezauberte Welr (wie Anm. §), Buch 1V, 5. 303 {Kapiteliiberscheift des 35. Kapicels):
»Von allem/ was bif hicher ist gelehret/ ist das Ende der Sache; der ungeistlichen und
altvettelischen Fabeln entschlage dich/ fibe dich selbst/ aber in der Goresceligkeit.
L. Tim. 4. v,7.«, Vgl. Betoverde Weereld {wie Anm. 3), Buch 1V, 5. 272,
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Bekkers Betoverde Weereld ist insgesamt ein teuriges Pladoyer gegen
jegliche Art von Aberglauben. Vergleicht man das Werk mit der Cau-
tio, so springen gegeniiber Spee zunichst einmal der gewalrtige theo-
logisch-philosophische Uberhang sowie die zentrale Bedeutung, die
Bekker in diesem Zusammenhang der Heiligen Schrift beimisst, ins
Auge. Der Katholik Spee hatte nicht derart kritisch die Autoritic der
Schrift im Kampf gegen den Hexenwahn ins Feld fuhren kénnen und
auch nicht derarr grundsirzlich und umfassend die Wirkungsmacht
des Teufels in Frage stellen konnen, da er ja sehr viel stirker als der
Protestant Bekker dem Lehrame der Kirche Rechnung tragen musste.
Hatte Spee sich wie Bekker fir den theologischen Diskurs entschie-
den, hiirte er aus dem gleichen Grund ebenfalls nicht der autonomen
Vernunft eine derart entscheidende Rolle zuerkennen kénnen wie Bek-
ker. Seine Entscheidung fur den juristischen Ansatz in der Cautio, der
wesensgemald sehr viel starker methodisch-systematisch und logisch
vernunfrmidfSig ist, enthebt ihn weitgehend der eben angedeuteten
Problematik, wiahrend ein Vorgehen wie das Bekkersche bei dem ka-
tholischen Theologen primar als Angriff gegen die kirchliche Lehr-
autoritit verstanden worden wire, was die Cautio fraglos um thre
Breitenwirkung gebracht hitte. Jetzt aber konnte Spee problemlos
schon im ersten dubium, in ahnlichem Sinne wie Bekker, hervorheben,
dass er nur »verniinftige Uberlegung« (fudicium et ratio) und nicht das
»Gewicht von Autoritdten« oder »ldrmendes Ungestiim« gelten lassen
werde.

Beim unterschiedlichen Ansatz von Bekker und Spee, juristisch hier,
theologisch-philosophisch dort, zeigt sich somit von der gemeinsamen
Zentralsetzung der Vernunft her eine gewisse Verwandtschaft in der
Methodik. Dariiber hinaus weisen ihre Werke weitere Ahnlichkeiten
auf: beide Autoren legen groffen Wert auf Erfahrungstatsachen und
schieben nicht zuletzt auch die eigene Erfahrung vor: Spee konfron-
tiert seine Erfahrung als Hexenbeichtiger mit der kirchlichen Lehrmei-
nung itber Hexen, Becker bringt, nicht ohne Ironie, den Umstand, dass

* Vgl. Friedrich von Spee: Cautio Crimnalis oder Rechtliches Bedenken wegen der
Hexenprozesse. Aus dem Lateinischen ubertragen und eingeleitet von Joachim-
Friedrich Ritrer. Miinchen 1983 (dtv 6122), S. 2. Zum lateinischen Text vgl. Fried-
rich Spee: Cautio Criminalis. Hrsg. von Theo G. M. van Qosschot, mit cinem Beitrag
von Gunther Franz. Tibingen, Basel 1992 (Siamtliche Schriften, 3}, 5. 19.
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er an der Abfassung von De Betoverde Weereld vom Teufel nicht be-
hindert wurde, als wichtiges Argument fur dessen geringe Macht bei.
Beide, Spee und Bekker, appellieren ausdricklich an die Obrigkeit,
weil sie glauben, so am ehesten ein Ende der Hexenverfolgung erwir-
ken zu kénnen. Gerade hier soliten aber auch nichr die Unterschiede
ubersehen werden: fiir Spee 1st als Vermittlungsinstanz das Gewissen
fast noch wichriger als die Vernunft, wahrend es bei Bekkerkaum er-
wihnt wird. Bei Spee riickt folglich viel starker als bei Bekker auch das
Individuum ins Blickfeld.

Bei aller Ahnlichkeit im einzelnen und bei allen Unterschieden im
Ansatz und in der Ausrichrung frage sich, was letztlich Bekker an Spee
derart geschiitzt haben mag, dass er dessen Werk im 24, Kapitel der
Betoverde Weereld allen eindringlich zur Lektiire empfiehlt und ihn
auch ausgiebig zitiert. Die herangezogenen Abschnitte aus dem
51. dubium der Cautio geben in dieser Hinsicht auf den ersten Blick
wenig her. Bekker iibernimmt aus der Antwort auf das dubium die
Punkte 1 und 2, 9 bis 14, 17 bis 19, 21 bis 26 sowie 28, 30 und 32,
wobel er gelegentlich einige zusammenlegt, so dass am Ende 15 Punk-
te bleiben. Bekker hat im einzelnen stark gekiirze und sich beschranke
auf solche Punkte, die das Ermittlungsverfahren betreffen, wobei er,
wie er ausdricklich bestatigt, zusitzlich noch alles typisch Katho-
lische ausgemerzt habe, ¢

Eine Erweiterung Bekkers im ersten Punkt der Antwort auf dubiwm
51 ldsst aber authorchen. Spee hatte dort verschamt angedeutet, wie
grofd unter den Deutschen und zumal unter den Katholiken der Aber-
glaube, gepaart (ibrigens mir anderen Lastern, sei:

Es ist kaum zu glauben, was es bei den Deutschen und besonders {es

ist beschimend, auszusprechen) bei den Katholiken unter dem Vol-

ke fiir Aberglauben, Mifigunst, Verleumdung, Ehrabschneideret,
heimliches Gerede und dergleichen gibt.”®
Bekker modifiziert dies insofern, als in den deutschen Landen ein er-
staunlicher Aberglaube herrsche, der besonders von der Geistlichkeit
geschiirt werde, nicht nur von der katholischen, sondern ganz gewiss
auch von der protestantischen:
# Vel. dazu den Abdruck der betreffenden Srellen aus Bekkers Schrift im Anhang zom
vorliegenden Beitrag,.

= Spee, Cautio (wie Anm. 68), 5. 279,
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Der Anfang ist denn: Ein unglaublicher Aberglaube des gemeinen

Volcks in Teutschland; darbey ich wohl sagen mag/ daff derselbige

nichr wenig durch die Geistlichen unterhalten wird/ nicht allein des

Pabscthumbs/ sondern gewifilich auch der Protestanten.
Immer wieder hatte Bekker in De Betoverde Weereld Beispiele tiir den
allgegenwirtigen Hexen- und Geisterglauben im deutschen Sprach-
raum beigebracht; kein anderes Volk ist im Werk auf dem Gebier
gleich prononcierr vertreten. Immer wieder hatte er aber auch betont,
dass die Protestanten sich hinsichtlich des Hexen- und Teufelswahns
positiv vor den Katholiken auszeichnen sollten, da sie mit potentiellen
Quellen des aberglaubischen Teufelswahns wie Fegefeuer und Heili-
genverehrung aufgeraumt hateen. Stindig hatte er aber auch durchbli-
cken lassen, dass seine Glaubensbriider diesem hohen Anspruch nur
bedingt geniigten. Betrachter man vor diesem Hintergrund Bekkers
soeben herangezogene Anderung gegeniiber der Vorlage in dubium
51 der Cautio und die in De Betoverde Weereld unmittelbar vorher-
gehende Bemerkung, dass der urspriingliche Verfasser des Werkes, das
Bekker, wie gesagt, nur in der niederldndischen Ubersetzung von Bor-
remans kannte, ein Katholik gewesen sei, so diirfre klar sein, was Spee
fiir Bekker interessant machte: er konnte ihn und sein Werk einsetzen
in der Funktion, die die Rhetorik als exemplum ex minore ad maius
ductum™ bezeichnet. Bekkers an seine Glaubensbriider gerichtete Ar-
gumentation diirfte somit etwa folgendermafen lauten: »Wenn schon
ein Katholik aus den vom Aberglauben verseuchten deutschen Landen
— Spee eben - so klar zum Hexenwahn auf Distanz geht, um wieviel
mehr solltet ilr, Protestanten, die ihr zudem ja in den Niederlanden
lebt, wo schon seit langem keine Hexenprozesse mehr durchgefithrt
werden, jeglichem aberglaubischen Zauber- und Teufelswahn ab-
schwaoren«. Spee kommt so implizit eine Schliisselbedeutung in der
Argumentationsstrukeur der Betoverde Weereld zu.

Die Deutung mag weit hergeholt anmuten, sie wird aber kurz nach
dem Erscheinen der Betoverde Weereld gleichsam nochmals bestétigt,
von einem Deutschen diesmal, von Christian Thomasius in De crini-

I Bezauberte Welt (wie Anm. 3), Buch IV, §. 215 (Kap. 24, §4)% Betoverde Weereld
{wie Anm. 3), Buch TV, §. 206. .
2 Heinrich Lausberg: Handbuch der literarischen Rherorik. Eine Grundlegung der Li-

teraturwissenschaft. Manchen 1973, 5. 231,
¥
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ne magide aus dem Jahre 1701. Thomasius macht mit demselben Ar-
gument den Verfasser der Cautio, allen Bereuerungen aber dessen Zu-
gehorigkeit zum Katholizismus zum Trotz, ohne viel Federlesens zum
Protestanten. Dieser habe sich, schreibt Thomasius, blofs ein katho-

li
d

tc,cl?es Maintelchen umgehingt, um die protestantischen Gelehrten,
ie ja in puncto Hexenglaube besser Bescheid wissen sollten als die

Katholiken, zu beschimen, in Wirklichkeit sei er aber auch selber ein

P

rotestant gewesen:
Es gibt sich zwar itzt erwehnter Scribente [das heifSt der Verfasser
der Cautio), er mag auch seyn wer er wolle, vor einen Catholischen
aus, vielleicht aus der Ursache, damir er die Protestirenden Rechts-
Gelehrten [lat.: JCtis Protestantibus| dadurch destomehr beschi-
men machte, wenn sie sehen, dafd die Rechts-Lehrer mitten in Pabs-
thum diese Fehler gewahr wiirden, welche durch die Pibstliche
Clerisey das Licht der wahren Jurisprudenz bifSher zuriicke halten.”

Anhang

D

ie Abschnitte aus Balthasar Bekkers Bezauberter Welt {wie Anm. 5),

die auf Spees Cautio Criminalis Bezug nehmen (Buch IV, S. 214-217;
Kap. 24, § 3-7):

Zwey Dinge sind es farnehmlich/ die ich dem Leser zu bedencken
gebe/ wie die Rechts-Handlungen gepfleget worden/ und solche
Menschen zur Erkantnis gebracht/ und was man aus diesen Rechts-
pflegungen von solcher eigener Bekanniif$ glauben mag. Auff die
erste Weise sind sie thnen abgedrungen/ auff die andere dennoch
gantz freywillig/ da man denn vollkommen darauff bauen muf$/ so
es hier auch wie mit andern Mifhandlungen bewandt wire; welches
aber so nicht ist. Denn die Einbildung/ so durch Kranckheit oder
Vorurthell vielmahls allzu sehr gekrancket ist/ veranlasset manchen
zu bekennen/ daran er gantz keine Schuld hat; oder auch thun/ da-
fur er bey gesunden Zustande selbst erschrecken solte. Es komt den-
noch daraoff an/ wie sich die Richter hierinnen bezeigen/ und wie

” Thomasius (wie Anm. 28), 5. 43.
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die Menschen seibst beschaffen sind/ die solches Thun bekennen.
Von dem ersten will ich reden aus einem gewissen Biichlein/ ge-
nandt/ Versicherung/ kein boses Half-Gerichte zu thun/ davon im
ersten Buche XXI. § 9. noch einmahl gemelder worden: und von
dem andern nach dem Inhalt der Aufflegung gelehrter Scribenten/
die selbst auch in der Meynung sind/ daf solche Zauberey/ wie man
meist glaubet/ nicht gantzlich zu verwerffen sey/ wie die Versiche-
rung selber von einem Romisch-gesinneten Scribenten in Latein
iibersetzet gewesen/ durch N.B.A. und bey Jan Henrich und Jan
Niewerts 1657 allhier gedrucket ist; Ein Bichlein/ welches wohl
werth/ dafd es von jedermann gelesen werde.

Von ein und funtzig [sic!] Fragen/ in welcher Antwort sein gant-
zes Werck bestehet/ ist diese die letzte: Welches der kurtze Inhalt/
Weise und Ordnung ist der Processe wieder die Zauberinnen/ so
heutiges Tages in Gebrauch/ wirdig/ daf sie Se. Kayserl. Majest.
verstehe/ und Teutschland erwege. Die Antwort ist in 46 Sdtzen
begriffen/ die ich in 15 will zusammen ziehen/ und alsdenn noch
abkiirrzen/ und dasjenige vorbey gehen/ was gantz Papistisch ist/
so viel die Rechrs-Handlung belanget/ und insonderheit/ was zu
der Inquisition gehoret:

1. Der Anfang ist denn: Ein unglaublicher Aberglaube des gemeinen
Volcks in Teutschland; darbey ich wohl sagen mag/ daf§ derselbige
nicht wenig durch die Geistlichen unterhalten wird/ nicht allein des
Pabstthumbs/ sondern gewiflich auch der Protestanten. Alle Stra-
ffen die uns GOt in der heiligen Schrifft drivet/ kommen nach den
gemeinen Sagen von den Zauberern.

7 Dahero werden die Gerichte in den Firstlichen Héfen unaufthor-
lich angelauffen/ mit einem gemeinen Geschrey umb Untersuchung
zu thun.

3. Das erste/ Zauberin zu finden/ das soll derjenige seyn/ der im
geringen Stande bey diesem oder jenen etwas in Augen ist/ oder
auch/ es sey mit Schuld oder Unschuld/ iber etwas irrgend in keinen
guten Gerlichte stehet.

4. Denn machet sothanig eine Schluff-Rede mit zwey Hornern. Ist
sic von keinen guten Leben gewesen/ so st der Argwohn wohl ge-
griindet; so ja/ so sind es die/ welche das Wolffs-Hertze unter dem
Schaaff-Fell bedgcken.
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5. Noch eins wird sie bezlichtiget/ und entsetzet sich nicht/ so st es
ein Beweifs teufflischer Verhdrtung: Wo aber ja/ so hat sie Schuld.
Ziehet sie/ Friedenshalben/ aus der Nachbahrschafft/ oder der Plage
zu entgehen/ so wird alshald gesagt: Wer lautft/ hat Schuld.

6. Wer thr nun nicht zum besten will/ findet leicht erwas in ihrem
Leben/ Worten/ Thater/ das von dem besten nicht war/ (denn wer
lebet sonder Fehler) das dienet denn auch zur Hegung dés Vermuh-
tens threr Zauberey.

7. Man beschleuniget auch die Untersuchung/ bifweilen noch den-
selbigen Tag der Beschuldigung; und ldsset ihnen selten Advocaten
zw/ die auch zu solchen Dingen nicht sehr ungeneige seyn.

8. Auff die erste Befragung/ sie mag etwas oder nichts bekennen/
wird sie angeschlossen/ und wenn sie bey ihrer Unschuld bleibet/ je
besser sie das weild zu sagen/ je mehr wird geglaubet/ daf$ der Teufel
ihr diese Lehre gegeben; wo nicht/ so hat die Schuld/ die sich nicht
wohl weifs zu entschuldigen.

Alsdenn gehet man ferner: denn man will daf§ sie bekennen soll.
9. Man bedriduet sie mit der Pein-Banck/ kleidet sie nacker aus/ und
bescherer sie liber den gantzen Leib/ gleichsahm keine Zauberey/
wie geringe die auch sey/ bey sich verborgen zu behalten. Dieses
wird selber auch von Mannern an Frauen mit Muhtwillen gepfleget.
10. So sie durch den Drang der Pein-Banck zur Bekdndtnif$ kém-
met/ so ist die Sache gethan; sie hat die Zauberey bekandt/ sie mufs
nach dem Feur.

11. So sie aber nicht bekennet/ so ist es Hartnackigkeit; sie mufS
besser daran/ so lange bif sie endlich bekennet; Wiederrutfet sie
nach dem Aufthalten des Schmertzens/ so ist es wiederumb Hartna-
ckigkeit; Bekennen wird geglaubet/ aber kein Verneynen.

12. Siehet sie rund umb sich her/ so ist es nach dem Teufe] jhren
Buhlen. Schldgr sie die Augen nieder/ oder liegt sie aus Pein in Ohn-
macht/ sehe da die Hexe noch schlaffen/ denn der Teufel machr sie
also unempfindlich.

13. So die schwache Frau stirbt/ so hat ihr alsdenn der Teufel den
Half§ umbgedrehet; und der Leib wird unter dem Galgen begraben/
er ist nicht besser werth.

14. Kan die Pein-Banck nicht zuwege/ noch sie zur BekindtnifS brin-
gen/ so mufS die langwierige Gefingnifs es thun.
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15. Die Geistlichen bringen sie denn auch noch auff die Pein-Banck
des Gemithts/ und dringen sie zur Bekandenifs aus Furcht/ dafs sie
sonst nichr kan sehlig werden.

Das 1st kurtzlich/ was diejenigen belanget/ die zum ersten auf ein
blosses Gerlichte und Beziichtigung gepeinigt werden: alsdenn ist es
auch noch zu thun/ auch andere/ als Mittschuldige/ anzugeben/ und
in der schweresten Peinigung zu erklidhren/ ob sie keine wissen; es
wird ithnen die eine und andere genennet/ und imgleichen gefraget:
Ob die nicht auch von ihren Volck sey/ und ob sie in den Zauber-
Sabbathen von ihr gesechen worden? Die Pein zwinget sie endlich zu
sagen/ Ja. Darnach wird eine andere genennet/ und desgleichen ge-
fraget/ ob sie nicht auch darunter sey? so sie nicht ja sagen/ so wird
die Schraube dichter angesetzet/ und das Ja zur Kehlen heraus ge-
presset. Wenn das einmahl also gestellet ist/ so hilfft alsdenn her-
nach kein leugnen mehr. Die/ welche also angegeben ist/ wird als
eine Zauberin gefangen/ und gepeiniget/ als die erste/ bif daf$ sie
durch Ungedult/ auch wohl durch Wahnsinnigkeit von der uner-
raglichen Peinigung/ es auch zu threm eigenen Nachtheil bekennet/
ob sie schon die Unschuldigsten von der Welt seyn. Dieses sagt der
Scribent pag. 1§2/153 [sict], dafs es ihm selbst durch einen von den
Richtern gemeldet worden/ der mehr bekiimmert fur ein gut Gewis-
sen/ als die meister/ die sich deswegen von diesem Werck entzogen
hatten.

Alsdenn ferner/ daff die Peinigung vor die allerhidrtesten Manner/
ich geschweige denn Frauen auflzustehen ist. Solches mag man ab-
nehmen aus dem/ was man aussen Peinigung nennet/ indem die
Richter dasselbige gewohnert sind/ dafs sie darfir nichr halten/ was
nicht zum dussersten sothanig ist. Denn wenn sie sagen/ (gleich wie
der Scribent pag. 147/148. meldet) daR einige ohne Peinigen beken-
net haben/ so hitte er befunden/ dafl sie zwar gepeiniger worden/
aber mit einer breiten eisern Schraube/ derer forder Blat mit schar-
ffen Tieffen (Gruben) auflgegraben. Wenn die umb die Schien-Bei-
ne/ da man die scharffste Empfindung hat/ sehr hart angeschraubet
wird/ und das Fleisch/ dabey das Blut zu allen Seiten heraus spriit-
zete/ so plart/ als cig Pfannen-Kuche/ gepresset/ nohtwendig eine
solche Pein erweckte/ welche selbst die allerstarcksten Minner sa-
gen/ dafS es thnen unertraglich zu seyn scheinet. Und dieses heisset
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dennoch ausser Pein. Was wird bey diesen denn die Pein-Banck sel-
ber seyn? Es ist nicht zu sagen/ was alle fiir Entschuldigungen und
blaue AuBflichte bey den Zauber-Richtern fiirgewendet werden/
dennoch ist zu sehen/ aus so viel Fragen als der Author desselben
Blichleins darinnen hat beantwortet und erklihret. Warumb ich
nochmahls sage/ daff die Warnung/ kein iibel HalR-Gerichte zu
thun/ billig in allen Sprachen in Europa nachgedrucket/ und ferner
von allen Standes-Persohnen wohl betrachtet werden solte.

—_—

KARL HEINZ WEIERS

Gliederung und Aufbau von
Friedrich Spees Trutz-Nachtigall

Erganzungen

[n meinem Beitrag »Gliederung und Aufbau von Spees Trutz-Nachti-
gall«, der 1995 im Spee-fahrbuch' erschienen ist, hatte ich die Ge-
dichtsammlung Spees, was die Grofigliederung anbetrifft, in zwei gro-
isere Kreise eingeteilt: die Gedichte um die begehrende und die
Gedichte iiber die uneigenntitzige Liebe des Wohlwollens und der
Freundschaft. Die Lieder Nr. 2 bis 11, die Sponsalieder, wurden dem
ersten Kreis, dem Kreis der begehrenden Liebe, die Lieder 19 bis 51
dem zweiten Kreis der uneigenniirzigen Liebe des Wohlwollens und
der Freundschaft zugerechnet. Zwischen diesen beiden Kreisen stan-
den die Lieder Nr. 12 bis 18, die als Thema die Reue und Bufie sowie
die Uberwindung der Traurigkeit in den Mirttelpunkr ihrer Betrach-
tung stellen. Sie bilden eine Art Ubergang zwischen dem ersten und
dem zweiten Kreis, da sie so rechr keinem der beiden Kreise zugeord-
net werden konnten. Das Xaveriuslied, das Lied Nr. 19, war dem
Kreis der uneigennuitzigen Liebe zugeordnet; es wurde als eine sehr
hohe Vervollkommnung dieser Liebe angesehen, weil die Gotteslicbe
sich hier tarig in der Liebe zum Nichsten verwirklicht. Den Platz die-
ses Liedes in der Trutz-Nachiigall (TN) hatte ich auf die Weise erklirt,
dass die Seele nach ihrer Erlésung von der Siinde und der Befreiung
von den ewigen Strafen in der Holle sich frei fiir anfopferungsvolle
grofle Taten im Dienste Gottes fuhlt.

Im vorletzten Absatz memner Abhandlung harte ich allerdings schon
darauf hingewiesen, dags man die TN auch als eine Sammlung von
Liedern ansehen kénne, die alle um das Thema der Gottesliebe krei-
sent, ohne der Unterscheidung zwischen der begehrenden und der un-
eigennutzigen Liebe eine zu grofle Bedeutung beizumessen. Dann je-

' Kari Heinz Weiers: Gliederung und Aufbau von Spees Trutz-Nachtigail. In: Spee-
Jahrbuch 2 (1995}, 5. 39-66.
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doch ghedere sich die Sammlung, so bemerkte ich damals, in einen
Zyklus von Gesdngen, in dem die Sponsalieder als Gedichre der ersten
Stufe der Gotteslicbe am Anfang der Gedichtsammlung stiinden, die
Lieder der Reue und Bufle notwendigerweise aus dieser Liebe heraus
tolgen wiirden. Daran wiirden sich als eine hohere Stufe der Gottes-
hebe die Lieder anreihen, die Gott als den Schopfer der Welt lobprei-
sen. Die hochste Liebe aber werde in der Liebe Christi verkorpert, da
sich Christus in seiner Liebe ganz uneigenniitzig den Menschen zu-
wende.

Damals glaubte ich mit dieser Auffassung dem Leser von heute im
Hinblick auf das Verstehen der TN als in sich geschlossene Gedicht-
sammlung entgegenzukommen. Inzwischen bin ich jedoch der Mei-
nung, dass Spee dies ganz dhnlich, wie in dem von mir geduferten
Vorschlag dargelegt wurde, gesehen hat. Im Gegensatz zum Giildenen
Tugend-Buch (GTB} spaltet Spee die Liebe des Menschen zu Gott in
der TN nicht mehr in eine begehrende und eine uneigenniitzige Liebe
auf. Zu dieser Auffassung bin ich gelangt, als ich die dlteren Fassungen
der Uberschriften der Lieder Nr. 2 bis 11, wie sie zum Teil im GTB zu
finden sind, mit den letzeen Uberschriften fiir diese Lieder verglichen
habe: Spee hat die Uberschriften dieser Lieder in einer Weise abge-
andert, die auf einen verdnderten Standpunkt schliefen lisst, Diese
Anderungen sind zum Tetl schon recht frith im Straburger Autograph
zu finden. Sie werden von dort in die spiteren Handschriften und auch
von Spee in das Trierer Autograph tibernommen. Wird in den Sponsa-
liedern in den élteren Fassungen der Uberschriften der dlteren Pariser
und der Dusseldorfer Handschrift des GTB von einem »Seufftzen« der
Gespons [esu gesprochen, so ist in den spiter entstandenen Hand-
schriften von einem »Liebgesang« die Rede.? Auf diese Weise wird
das Klagen und Begehren der Sponsa spiter weniger nachdriicklich
unterstrichen. In Lied Nr. 11, dem Magdalenenlied, ist die Uberschrift
der Pariser Fassung »Andere Werck der Hoffnung oder Liebe der Be-
gierd Von Maria Magdalena ...« sogar in »Spiegel der Liebe. oder von
Maria Magdalena ...« umgedndert worden.* Nur im Lied Nr. 7 bleibt

Z Siehe: Friedrich Spee: Guldenes Tugend-Buch hrsg. von Theo G. M. van Oorschor,
Miunchen 1968 sowie Friedrich Spee: Trutz-Nachtigall hrsg. von Theo (G, M. van
Qorschot. Bern 1985, in beiden an verschiedenen Seellen.

TTN, S. 55 und 356 £ und GTB, S. 535.

56

Gliederung und Aufbau von Friedrich Spees Trutz-Nachtigall

der Ausdruck »die eigenschaffren einer volkommenen begierlichen lie-
be« bis in die lerzte Fassung erhalten (die gesamte Uberschrift lauter
zuletzt: » Anders Liebgesang der gespons JESV, darinn die Eigenschaff-
ten einer volkommenen Begierlichen liebe abgemahler seind«). Der
Ausdruck »die Eigenschafften einer volkommenen Begierlichen liebe «
trifft im Hinblick auf die Aussage dieses Gedichts zu, meint hier aber
wcht mehr wie frither in der Hauptsache die Tugend der Hoffnung,
Doch selbst im Lied Nr. 7 wird der Ausdruck »Seuffrzen einer Gott-
lichenden seel zu Gott«, der am Anfang der Uberschrift steht, in » An-
ders Liebgesang der gespons JESV« umgeformt. Und auch das »ei-
gentlich abgemahlet seind«, das als Pradikat zu dem Subjekr »die
eigenschafften einer volkommen begierlichen liebe« gehort, wird in
das einfache »abgemahlet seind« verdndert,* die Aussage des Pradi-
kats wird somit nicht mehr durch das Adverb »eigentlich« erweitert
und verstarke. Dadurch ist auch hier der Hinweis abgeschwacht, dass
die begehrende Liebe sich in ihrem eigentlichen Wesen als ein nicht zu
stillendes Verlangen offenbart.

Dass Spee in seiner Gedichtsammlung TN in Hinsichr auf die Liebe
nicht mehr so streng zwischen einem begehrenden Verfangen und
einem uneigennitzigen Wohlwollen trennt, wie er dies frither im Hin-
blick auf die gotelichen Tugenden der Hoffnung und der Liebe im GTB
getan hat, hat wahrscheinlich darin seinen Grund, dass dies auch im
Alltag des Lebens so nicht geschieht. Spee weifS, dass selbst bei from-
men Seelen und bei deren hoher Vervollkommnung der Gottesliebe
das Begehren nach Gott noch immer vorhanden ist, ja vorhanden sein
muss, auch wenn die Gottesliebe vollkommen und uneigenniitzig ist,
dass das Begehren nach einem Einssein mit Gott und die uneigenniit-
zige Liebe ineinander iibergehen.> Spee ist sich bewusst, dass die be-

I b

"IN, S 37 und 347, Auch: GTB, S, 220.

* In seinermn GTB fiihst Spee aus, dass sich als Folge des Glaubens an Gott in der Regel
das Begehren nach Gottanschlicft und erst auf dieses Begehren hin, das fiir Spee ein
Hotfen zuf die Priiillung der gértlichen Verheiffungen mir einschlieBt, die wahre Lie-
be folgt. Er betont ausdricklich, dass man ohne Glauben an Gotr diesen nichre als
hochstes Gur begehren, ohie den Glauben an ithn nicht auf seine Verhetffungen hot-
fen kann, dass aber ohne die gottliche Tugend der Hoffnung auch keine echre Gorres-
licbe moglich ist. Wer Gort liebr, glaubt an ihn, er hofft wegen des von Gott Verhei-

fienen auf ein spiteres Zusammensein mir Gott und begehrt sehnlich nach diesem
Leben im Jenseits. Aus dem Glauben und der begehrenden Liebe erwichst erst die
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gehrende und die uneigenniitzige Licbe, obwohl sie sich ihrer Defini-
tionen nach ausschlieflen, auf das menschliche wie auch auf das reli-
gitse Leben bezogen sehr wohl gemeinsam im Herzen der Menschen
Platz haben kénnen. In sein GTB hat Spee einige Kapitel eingestreur,
in denen sich Glaube und Liebe, und innerhalb der Liebe wiederum
die begehrende und die uneigenniitzige Liebe miteinander verbinden.¢
Die Sponsa liebt Christus von ganzem Herzen, auch oder aber weil sie
sehr stark nach einem Zusammensein mit ihm begehrt; sie liebt Chris-
tus innig, selbst wenn thre Liebe nicht uneigenniitzig ist und diese Lie-
be sich weitgehend auf ihre personliche Liebe zu Christus einengt und
den Nichsten nicht einbezieht. In der geistigen wie in der Liebe zum
menschlichen Partner sind Eros und Agape, sind Begehren und unei-
genniitzige Liebe nicht streng von einander zu trennen; nur in der
Theorie, die das wirkliche Leben aufler acht lasst, ist eine strikte Zu-
ordnung zu diesen beiden Begriffen moglich.”

Ein weiterer Grund, weshalb Spee in der TN zwischen der begeh-
renden und der uneigenniitzigen Liebe nicht mehr so scharf wie noch
im GTB unterscheidet, konnte darin zu sehen sein, dass Spee mit sei-
ner Gedichtsammlung einen anderen Horerkreis als mit dem GTB an-
spricht. Dieser Horerkreis, der viel breiter ist und dem Freunde der
Dichtung und gebildete Leute der hheren Stande angehoren, betrach-
tet weniger, was im Leben geschieht, aus Sicht strenggldubiger Theo-
logen, er empfindet stirker dsthetisch. Spee wiinschre, dass moglichst
viele Menschen seine Gedichte lesen, er winschte auch, moglichst vie-
le fiilr eine wahre Liebe zu Gott zu gewinnen. Dies zeigt sich unter
anderem in Folgendem: Spee hat im Lied Nr. 12, das den Stnder ein-
dringlich zur Bufse auffordert, den Ausdruck »an den verstockten Sin-
der«, wie er im Register des Strafburger Autographs und dann auch in

uneigennurzige Gotresliebe, die Gott licht um Gotres, nicht mehr wn des cigenen
Vorteils willen, GTB, §. 22 f, und 5. 281.
¢ Dies geschichr z.B. in Teil III, Kapitel 18, GTB, §. 381-427 und in Teil lil, Kapitel
32, GTB, S. 514-517.
Spee glaubt, dass in der echten Liehe zwischen Mann und Frau duschaus eine Liebe
des Begehrens und zugleich eine uneigenniitzige Liebe besteht, wenn er in der »Ge-
meinen Unterrichtung« zu seinem GTB davon sprichr, dass ein Brautigam, wenn er
seine Braut wirklich liebr, sie mit begehrender, aber auch mir uneigennutziger Licbe
gern hat. Begehrt er sic hingegen ausschlieflich, dann liebt er sie nicht wirklich.
GTB, 8. 271,

~
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den meisten anderen Handschriften steht, im Trierer Autograph in das
einfache »an den Siinder« abgedndert,” er hat grofle Stinder nicht ver-
letzt und den Kreis derer, die sich mit diesem Ausdruck angesprochen
fuhlen. erweitert. Alle Menschen sind Siinder und bekennen sich als
solche, sofern sie wirklich Christen sind. Weiterhin hat Spee die Uber-
schrift des Liedes Nr. 29 »Von der heyligen Dreyfaltigkeit, fir die
Theologen« zu »Ein gar hohes Lobgesang darinn das Geheymnufs
der Hochheyligen Dreyfaltigkeit so wol Theologisch als Poétisch, wie
vil geschehen konnen entwortfen wird« umgeandert. Auch hier hat er
dadurch den Kreis der Adressaten, den er mit diesem Lied ansprechen
mochte, ausgeweitet.® In Lied Nr. 18 schreibr er state »Jubel der ge-
spons JESV nach vberwundener Trawrigkeit«, wie es in der ersten
Fassung des Strafiburger Autographs steht, spiter »Jubel einer Christ-
lichen Seelen nach vberwundener Trawrigkeit«.'® In Lied Nr, 21 kor-
rigiert er die Uberschrift »Die Gesponf JESV erwecket sich vind andere
zur erkantnuf$ vid liebe defs Schépffers auf$ den geschopffen«, wie sie
im GTB zu finden ist, im Stralburger Autograph in »Die Christliche
Seel erwecket vns zu erkendniifs des Schopffers auff den geschopffen«,
In den spiteren Fassungen ldsst er den Ausdruck »Die Christliche
Seel« weg und wihlt mit der Uberschrift » Anleitung zur erkandnufd
vnd Liebe des Schopffers auf§ den Geschépffen« eine Form, bei der
weder die Person, die spricht, noch die Personen, die angesprochen
werden, genannt sind.'" Er streicht in Lied Nr. 22 spater die Ausdri-
cke »Die Seel« oder »Die Christliche Seel«, die in der Pariser Hand-
schrift beziechungsweise irx der Strafburger Handschrifr in der Uber-
schrift stehen, und wihlt mit der Uberschrift »Lob Gottes auf8 einer
weitleuffigen Poetischen beschreibung der frolichen SommerZeit«
emne Ausdrucksweise, in der kein sprechendes Ich genannt ist.’> Auch
den dhnlichen Ausdruck »der andechtigen Seclen«, wie er im GTB

e

TN, S. 360. Mit dem Ausdruck »verstockrer Siinder« fiihlt sich wohl kaum jemand

angesprochen, sclbst der verstockte Siinder nicht.

TN, §. 395,

® TN, 5. 372, Im GTB stehr »Jubel-sang nach vberwundener Trawrigkeit.« GTB,
5.176.

''TN, 8. 98 und S. 378. GTB, S. 244.

TN, 5. 104 und S. 380. Auch: GTB, 8. 316.

-
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vorkommt, ldsst Spee in Lied Nr. 25 spiter weg. ' Dies alles geschiehr,
damut die genannten Uberschriften weniger anddchtig und pietistisch
klingen und die Lieder der TN einen breiteren Kreis von Menschen
crreichen, die nicht mehr in jeder Hinsicht fromm und streng gliubig
sind. Mit seinen wohlklingenden Versen der TN méchte Spee aufler
den Frommen ein gebildetes und poetisch interessiertes Publikum er.
freuen und so zur Liebe zu Gort hinfihren, ein Publikdm, das auch
Menschen umfasse, die in den Wirren des langen Krieges schwere
Schuld auf sich geladen und sich zum grofien Teil auch von Gorr ent-
fernt haben.

Betrachten wir im Folgenden die Gliederung und den Aufbau der
TN naher und kommen so zu einem weiteren Gesichtspunkt, der ge-
geniiber dem élreren Beitrag manches Neue enthiilt.

Beim Aufbau seiner Dichtung hilt sich Spee an den Weg, den der
Mensch ganz allgemein auf dem Weg zur Gottesliche hin beschreitet:
Nach Auffassung ilterer Kirchenlehrer gibt es in der Liebe des Men-
schen zu Gott drei Stufen oder Grade: Anfang, Wachstum (oder auch
Vertiefung) und Vollendung.' In den Liedern Nr. 2 his 11 der TN
wird der Beginn der Gottesliebe dargestelle. Hier bricht die Liebe 7u
Gott am Beispiel der Sponsa mit aller Macht auf. Diese Liebe aber ist
(noch) stark eigenniitzig und darum (noch) nicht vollkommen, Den-
noch sind die starken Gefiihlserregungen und der Ansporn des Wil-
lens, die mit dteser Liebe verbunden sind, nicht vergebens. Sie sind
die Vorstufe zur wahren Liebe und lenken den Blick des Menschen
auf die Erkenntnis, dass wahre Reue und Bufe Not tul, um sich Gott
in der Liebe mehr anzunihern. Das Bestreben, sich von Siinde und
Schuld zu reinigen, und die Reinigung von Siinde und Schuld umfas-
sen darum die Lieder Nr. 12 bis 16. Ihnen schlieRr sich mit den Liedern
Nr. 17 und 18 dic Uberwindung aller Traurigkeit an. Im Vertrauen auf

" TN, 5 124 und S. 388. Auch: GTB, S. 311. Wenn bej Siegfried Wollgast u. 4. davon
die Rede ist, dass Spee sters die »christliche Seele«, den einzelnen Gldubigen, anspre-
che und nichr wie die Protestanten zu jener Zeit die Gemeinde als die »wertesee
Christenheir«, dann bezieht sich dies mehr auf den Text im GTB als auf die Lieder
in der TN, Siehe Siegfried Wollgast: Friedrich Spee in der philosophischen Geistes-
welt scmer und unserer Zeir. In: Spee-Jahrbuch, 10 (2003), S, 42.

" Thomas von Aquin: Summa theologica, Band 11, Teil I1, Frage 24, Arrikel & und 9.
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Gotres verzeihende Giite lasst die Seele hier alle Schuldgefihle hintgr
sich und schaut in die Zukunft. Die Furcht vor den H(’jllenstraﬂ‘én, die
am Anfang noch die Reue eingeleiter hat, um auch einen noch immer
unbufwilligen Stinder zu einem Bereuen seiner Stind‘?n zu _veraqlas-
sert, schwinder von Lied zu Lied mehr ! sie weic':ht einem fre‘ud.l.gen
Optimismus.'* In jedem Menschen entwickelt sich anfangs in dhn-
licher Weise die Gottesliebe. Mit dem Lied Nr. 18 schliefst der erste
Zvklus, und es ist die zweite Stufe der Gottesliche erreicht. o
‘Nun erkennt die Seele die Schonheit der Welt und entdeck.r 1[1\11'11’
das Werk der gottlichen Schépfung. Aus der frohen Geyvisshmt, Gott
anzugehoren, rithmt die Seele in den Liedern Nt .20 bis 3.2 Gott als
den Schopfer der Erde und des gesamten Alls. \Yh.e das Lied Nr.. 20
zeigt, hat auch die Sponsa ihre Selbstbezogenheit in der Gpttesllebe
iiberwunden und lobtjetzt Gotr als den Schopfer der Welt. Die Tugend
der Liebe ist in das Sradium des Wachstums getreten. In Demut und
voll Ehrfurcht stehr der Mensch vor Gott und bewundert dessen Wer-
ke im GroBen wie im Kleinen. Wie ein Kind schaut er ehrfurchtsvoll
zu Gott als seinem Vater empor. Aber selbst hier hat die Liebe zu Gotrt
noch nicht ihre hichste Vollendung erlangt, denn Ehrfurcht sorgt far
Abstand von dem, den man verehrt. Die Gottesliebe hat noch viele
kindliche Ziige, sie hat das Stadium des Erwachsenseins noch nicht
erreicht. Der Abstand zwischen dem Menschen und Gott bleibt auch
spater noch bestehen, wird in seiner Wirkung aber auf der hochsten
Stufe der Gottesliebe eingeschrankt, wird auf dieser Stufe der Gottes-
liebe relativiert. Sie wird durch die Liebe zu Gott als Liebe zu Christus
als Mensch gewordener Gotr und Bruder des Menschen erganzt und
vervollkommnet. Mit dieser Anschauung scheint Spee sich an Auffas-
sungen des Thomas von Aquin anzulehnen. ' . .
Der Zyklus der Loblieder auf Gott endet mit den drei H1rtenhedern
Nt 30 bis 32, sie wirken an diesen Zyklus wie angehidngt, denn dieser

* Lied Nr 17, Strophen 1 bis 3 sowic Lied Nr. 18, Strophen 1, 2 und 7.

" Lied Nr. 17, Stzophen 9-13 und Lied Nr. 18, ' o

¥ Thomas von Aquin: Summa theologica, Buch II, Teil TI, Frage 19, Al‘tl'].(el 10. Es st
walirscheinlich, dass sich Spee wihrend der Zeit, da er in Paderborn,_Kgln und TrlF*r
an den dort sich befindenden Universitaten oder Kollegien lehrre, tiefer in die Schrif-
ten des Thomas von Aquin versenke hat.
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Kreis hat seinen Hohepunkt bereits vorher in dem Lied Nr 29 er-
reicht, das die Hochheilige Dreitaltigkeir preist. Das Lied von der Hei-
ligen Dreifaltigkeit bildet nichr lediglich das Endglied der Reihe der
Loblieder auf Gort, es stellt daneben den Ubergang zu den Liedern dar,
die das Leben Christi und sein Wirken als menschgewordener Gorres-
sohn zeigen. Durch die Kraft des Heiligen Geistes emptiangt Maria
Jesus, den Gotressohn. Wenn Christus im nachsten Kreis der Lieder
in der TN Mensch wird und als Mensch die Menschen durch sein
Beispiel unterweist,” dann handelt er im Auftrag des Vaters und mit
der Kraft des Heiligen Geistes.

Die Lieder Nr. 33 bis 30, im weiteren Sinne aber auch das Lied
Nr. 51, schildern die entscheidenden Szenen aus dem Leben Jesu. In
der Geburt des Gottessohnes, in seinem Tod und in der Uberwindung
des Todes durch die Auferstehung zeigt sich die Liebe Gottes gegen-
tiber den Menschen und der gesamten Schopfung in einem noch gro-
eren Mafe, als sie sich in der Schopfung als Werk Gortes kundgibr.
Nun spricht Gott nicht mehr durch die Natur, nicht mehr nur miteel-
bar und indirekt zu den Menschen: in Christus wendet sich Gort als
Bruder unmirtelbar den Menschen zu. Ist die Nartur lediglich das un-
vollkommene Abbild Gottes, aus dem man auf das Dasein des Schép-
fers und auf sein Wesen schliefen, aber auch nur schlieffen kann, so
verkiindet Christus als der menschgewordene Gottessohn unver-
schlusselt die gottlichen Geheimnisse, verkiindet er sie den Menschen
verstandlich in menschlicher Sprache. Um seine Liebe den Menschen
deutlich zu zeigen, gleicht Christus sich durch seine Menschwerdung
den Menschen an, wird er zu ihresgleichen. Wihrend seines Daseins
auf der Erde erweist er ihnen seine Liebe durch sein Wirken als guter
Hirte. Gott, dem Vater der Menschen, der ehrfurchtsvoll verehrt wird,
wird Gottsohn als Bruder der Menschen an die Seite gestellt. Da
Christus nicht seine GroRe und Allmacht hervorhebrt, sondern seine
Liebe gegeniiber den Menschen immer wieder aufs neue zeigt, und
das den Menschen Ahnliche, nicht aber die Unterschiede seines gorr-

% Spee crwihnt eigenarngerweise nirgends die Wunder, die Christus gewirkt hat. Fir
ihn waren andere Ereignisse. die Menschwerdung Christi, die Sorge Christi um das
Seelenheil jeder einzelnen menschlichen Seele und die Erlosung der Menschen von
ihrer Sundenschuld, von groerer Bedeutung.
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lichen Wesens betont, sieht sich jetzt auch der Mensch selbst viel stir-
ker als vorher mit Gott verbunden. Freude und Leid Christi mitfih-
lend ist er bestrebe, dieser Liebe Gottes mit seiner Liebe zu antworten.
Indem Spee den Lesern die Liebe Christi immer wieder aufs Neue dar-
stellt, fordert er die Leser indirekt und unautfallig, aber doch deuttich
wahrnehmbar zu einer Gegenliebe zu Gott auf. Die dritte, die hochste
Form der Liebe, die Liebe der Freundschaft als die Ergianzung der Lie-
be des Wohlwollens, ist erreicht. Die bewundernde Ehrfurcht vor
Gott, die auch hier immer noch wihrt, da Gott fiir immer groff und
michtig bleibt, erhalt unter der Sicht dieser Liebe eine grofsere Weite
und einen anderen Wert: sie ordnet sich in die von Gort selbst gefor-
derte Bruderliebe ein.

Nicht ohne Grund hat Spee das Lied Nr. 51 an den Schluss seiner
Gedichtsammlung gestelit: hier wird die gottliche Liebe in ihrem gan-
zen Umfang und in threr vollen Stirke sichtbar. Indem man den Leib
Christi im verwandelten Brot isst und sein Blut im verwandelten Wein
trinkt, nutzt man die einzige Moglichkeit in diesem Leben, mit Chris-
tus und damit mit Gott eins zu werden. Durch dieses letzte Geschenk,
das Christus den Menschen wahrend seines Lebens auf der Erde
hinterlassen hat, wird die Sehnsucht der Sponsa erfiillt, wenn auch
anders, als diese es urspringlich ersehnt hat. Damit aber kehrt die
Gedichtsammlung in einem gewissen Sinne wieder zu ihrem Aus-
gangspunke zurtick. Auf diesen Gesichtspunkt habe ich in meinem
fritheren Aufsatz ebenfalls nicht gentigend hingewiesen.

Auch dafiir, dass das Lied Nr, 19, das Xaveriuslied, hinter die Lieder
der Uberwindung der Traurigkeit geriickt ist und nicht bei den Liedern
steht, die von der hochsten Stufe der Liebe handeln, gibt es neue Ge-
sichespunkte. Im ersten Augenblick mag es erstaunen, dass dieses Lied
an dieser Stelle der TN steht; denn dieses Lied zeigt in dem gréfiten der
christliche Missionare Franz Xaver die Gottes- und Nachstenliebe in
ihrer hochsten Vollendung. Es ist das einzige Lied, in dem innerhalb
der Gedichte der TN die Liebe eines Menschen zu seinen Nichsten dar-
gestellt wird, Diese Liebe ist der Liebe Gottes, wie Christus sie dem
Vater und den Menschen zuwendet, wenn nicht gleich, so doch dhnlich,
und es wird so indirekt zur Nachahmung einer solchen Gottes- und
Nichstenliebe aufgefordert. In der TN ist es auch das einzige Gedichr,
das in seiner gesamten Aussage einen Menschen als nachahmenswertes
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Vorbild zeige.!” Dennoch gibe es gewichtige Griinde, dass dicses Lied an
der Stelle der TN steht, wo es jetzt zu finden ist, und nicht innerhalb der
Lieder, in denen in der TN die wahre Bruderliebe dargestellt wird. Weil
die Einordnung dieses Liedes in die TN bisher Schwierigkeiten bereitet
hat, soll hier noch einmal auf seine Stellung unter der Berticksichtigung
von neuen, bisher auch von mir nicht oder nicht zur Genuge beachteten
Gesichtspunkten eingegangen werden. i

Die Entbehrungen, die Franz Xaver bel der Verbreitung des christ-
lichen Glaubens erduldet hat, und sein Tod in der Erfullung dieser
Aufgabe kinnen, so glaubt Spee, dem Leser zur Genlige beweisen, zu
welcher Tatkrafr eine menschliche Seele fihig ist, wenn sie sich von
der Siinde erlést fithlt und die Gnade Gottes in ihr wirksam ist. Spee
ist fest davon Gberzeugt, dass nach der Vergebung von Siinde und
Schuld die gortliche Gnade eine solch grofle Wirkung zu entfalten ver-
mag, wie sie sich bei Franz Xaver gezeigt hat. Das Vorbild des Franz
Xaver soll dem Leser, wenn er sich von der Siinde befreit weifs, als
Ansporn dienen, zur grofferen Ehre Gottes in einem dhnlichen Sinne
wie dieser Heilige zu wirken.,

Ein weiterer Grund, dass das Xaveriuslied an dieser Stelle der TN
steht, konnre folgender sein: Nachdem der Christ, der sich den Geist-
lichen Ubungen des Ignatius von Loyola unterzieht, seine Stinden be-
reut, nachdem er gebeichtet und neuen Mut geschépft hat, folgen fur
ihn Uberlegungen, wie er sich in den Dienst Gottes stellen und in des-
sen Sinn tatig werden soll.”? Nach den Anweisungen des Ignatius wur-
de, wer sich damals den ungekiirzten geistlichen Ubungen unterzog,
nach der Vergebung der Siinden aufgefordert, sich im Einzelnen vor-
zustellen, er sei dazu aufgerufen, selbst unter den grofsten Mithen an
der Aufgabe mitzuwirken, in einem heidnischen Land die darin leben-
den Heiden zum Christentum zu bekehren.?! Diese Aufforderung in-

¥ In den Liedern TN Nr. 11 und 17 erschemt Mana Magdalena zwar auch, aber sie ist
fiir Spee in Lied Nk 11 kein Vorbild der vollkommenen Liebe, und in Lied Nr. 17
zeigt sie sich nuar in einigen Strophen.

% Hierauf hat hereits Theo G. M. van Qorschot in seinem Nachwort zur Reclam-Aus-
gabe der TN aufmerksam gemachr. Vergl.: Friedrich Speer Trvtz-Nachtigal. Kriri-
sche Ausgabe nach der Trierer Handschrift. Stattgart (Reclam) 1985, 8. 3531,

2 Siehe: Ignativs von Loyola: Geistliche Ubungen, Die Wahl. Anweisungen Nr. 169-
189,
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nerhalb der ungekiirzren Exerzitien des lgnatius unmittelbar nach der
Reue und der Vergebung der Siinden kénnte fiir Spee ein weiterer
Grund gewesen sein, dass er das Xavertuslied unmittelbar nach den
Gedichten eingereiht hat, die die Reue und die Uberwindung der Trau-
ngkett zum Inhate haben.

Aber auch das Folgende duirfte ein mécht unwichtiger Grund dafiir
gewesen sein, dass das Xaveriustied am Ende des ersten Kreises der
Lieder der TN steht: In dieser Gedichtsammlung Spees ist Franz Xaver
aufser Maria Magdalena und Maria, der Mutter Gottes, der einzige
Heilige, den Spee erwihnt.?? Dies zeigt, wie sehr Spee gerade diesen
Heiligen geschdtzt und verehrt hat.?? Wo anders als an dieser Stelle
aber sollte Spee das Loblied auf diesen Heiligen in seiner Gedicht-
sammlung einceihen, wollte er nicht ganz auf ein solches Lied verzich-
ten? Innerhalb der Loblieder auf Gott konnte dieses Lied nicht stehen.
Zwischen die Loblieder auf Gotr und den Kreis, der das Leben Christi
sum Thema hat, hatte es auch nicht eingereiht werden konnen, da es
seinen Platz dann unmittelbar hinter dem Lied uiber die Heiligste Drei-
faltigkew gefunden hiatte, die das hochste der gottlichen Geheimnisse
preist. Eine solche Nahe wire selbst fiir den groflen und von Spee so
sehr verehrten Heiligen nicht angebracht gewesen.?* In den Liedern
Nr. 33 bis 51 der TN stellt wiederum allein Christus das vollendete
Vorbild wahrer Nichstenliebe dar; auch hier ist deshalb fiir dieses
Lied kein Platz.?® Es bleibt darum nur die Stelle vor den Lobliedern

Im GTB werden auch andere Heilige genannt. Besonders Franz von Assisi wird

mehrfach als ein Vorbild chrisdicher Nichstenliebe erwahnt.

#* Maria, die Mutrter Gottes, in Licd Nr. 44 und Maria Magdalena in Lied Nr. 11 und
in Licd Nr. 17 werden dort nichr eigentlich gepriesen, auch wenn sie im Mirtelpunkt
dieser Lieder stchen. Das Xaveriuslied ist ein echtes Preislied.

#Im GTB hac die Einordnung eines ahnlichen iedes » Xauerius der mirtig Helt« in die
veistlichen Berrachtungen dicses Buches keine Schwierigkeiten bereitet. Das Lied
steht dort unter der abschliefenden 16. Frage im 16. Kapitel des IIi. Buches, das die
Uberschrift trigr » Noch andere werck der Liebe def} nechsten«. Dorr konnte diescs
Lied als dirckte Aufforderung, es diesem Heiligen nach Maéglichkeir gleick zu tun,
emen ihm wiirdigen Platz finden, da der Leser im Zusammenhang mit diesern Kapi-
tel recht konkret mit bis ins einzelne gehenden Fragen konfrontiert wird, die ihn
prufen sollen, ob cr zu dhnlichen Opfern bereir ist, wie siec Franz Xaver auf sich ge-
nommen hat. {Stehe GTB, S. 3681.) Das Xaveriuslied im GTB ist dichterisch von
geringerer Qualitar als das Xaveriushed in der TN,

* Dass Spee in der TN nichr in der Weise wie im GTB unmitrelbar zur Nachstenliebe
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auf Gott als ein fur dieses Gedicht wurdiger Ort. Dort steht das Xa-
veriuslied als Preislied, das diesen Heiligen mit den Mitteln barocker
Rherarik preist, als Fingangslied zu den Lobliedern auf Gort und seine
Schépfung.

Ebenfalls nicht deutlich genug habe ich in dem alteren Aufsatz auf
stilistische Unterschiede zwischen den drei Teilen der TN hingewie-
sen: Sie unterscheiden sich voneinander ndmlich auch in ihrem jewei-
ligen lyrischen Ich, dem Sprecher, der sich in den einzelnen Gedichten
duflert. Im ersten Teil, in den Sponsaliedern (Lieder 2 bis 19), ist es die
Sponsa, die ihre personlichen Gefithle und ihr ganz persénliches Wol-
len zum Ausdruck bringt: sie spricht hier einsam und seufzt und
stohnt, weil das ersehnte Ztiel, die sinnlich wahrnehmbare Vereinigung
mit Christus, fiir sie und fiir alle Menschen hier auf dieser Erde niche
zu erreichen ist. In den Lobliedern auf Gortt {Lieder 20 bis 32) spriche
der Dichter: er richtet sich mit seinen Gedanken unmittelbar an die
Leser, driicke diese Gedanken und seine Gefithle nicht wie noch in
den Sponsaliedern mit Hilfe einer anderen Person aus und ruft die
Geschipfe, besonders aber den Menschen direkt zum Lobe Gottes
auf,

Im dritten Teil (den Liedern Nr. 33 bis 51), der von der Geburt, dem
Leben und dem Tod Christi berichtet, wechseln die einzelnen Sprecher
recht haufig. Oft sind es die Hirten Damon und Halton, deren sich der
Dichter als Sprachrohr bedient, einmal in Lied Nr. 47 treten die Hirten
Palaemon und Phidaemon als Sianger in einem Wertstreit auf. In die
Gesange der Hirten fithrt meistens eine fiktive Person ein, die die Sze-
ne genau beobachtet; die gleiche Person spricht manchmal auch das
Schlusswort und beendet so das Gediche. Als Sanger kommen die Hir-
ten Damon und Halton (oder Palaemon und Phidaemoen) in den Lie-
dern Nr. 30, 31, 32, 34, 36,40, 45,47, 48, 49 und 50 vor. Der Dichrter
selbst spricht in den Liedern Nr, 35, 42 und 51. In Lied Nr. 37 ist
Christus wihrend des ganzen Gedichts der alleinige Sprecher, In Lied
Nr. 38 kommt es nach einer Einleitung durch den Dichrter, der in das
Geschehen einfithre und es kommentiert, zu einem Dialog zwischen

auffordert, hat u.a. darin seinen Grund, dass vom kiinstierischen Standpunkr aus
gesehen gezielte moralische Forderungen und praktische Hinweisc, wic diese zu er-
fullen sind, im Rahmen einer lyrischen Dichtung nicht angebracht sind.
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Gottvater und Gotrsohn, der ab der Mirtte dieses Gesanges von einem
Monolog des von der Angst gequilten Christus abgelost wird. Am
Schluss spricht wieder der Dichter. Der am Kreuz leidende Christus
richtet sich in Lied Nr. 43, einem Ringgedicht, an verschiedene Gegen-
stande und Personmen und beschuldigt sie, an seinem bitteren Tod
schuld zu sein. Diese antworten ihm.

Weiterhin kommen im dritten Teil der Gedichtsammlung ein Engel
in Lied Nr. 33, der Mond in Lied Nr. 39, der Bach Kedron in Lied
Nr 41, Maria, die Mutter Jesu, in Lied Nt 44 und die Christliche
Seele in Lied Nr. 46 als Personen oder personifizierte Gestalten vor,
sie beklagen die Gefangennahme Christi und seinen Tod. Hier werden
nicht nur Gedanken und Gefithle vermittelt, die mit Willensdufferun-
gen verbunden sind, wie in den Sponsaliedern und in den Lobliedern
auf Gortt, hier wird auch tber wichtige Freignisse berichtet, und
manchmal kommt es zu einem Wechselgesprich oder wie beispiels-
weise in Lied Nr, 43 zu einem echten Dialog. Sehr wirkungsvoll wer-
den des ofteren die Schilderungen der Ereignisse mit personlichen Stel-
lungnahmen durchwirke: Bei der Geburt des Christkindes auffern die
Hirren im Hinblick auf das Kind in der Krippe Gefiihle der Liebe, bei
der Leidensgeschichte Christi kommr echtes Mitleiden mit dem gepei-
nigten Christus und tiefe Trauer iiber dessen Tod zum Ausdruck, Freu-
de zeigt sich nach der Auferstehung. Der Ton ist verschiedentlich stark
berichtend, er wirkt objektivierter als in den beiden ersten Teilen, da
die Personen das Geschehen in vielen Fillen nicht selbst anwesend
erleben, sie es nur aus der Mauerschau berichten oder nachtraglich
als personlich geschaut erzdhlen. Der hiufige Wechsel der Sprechen-
den sorgt dafiir, dass kein so einheitlich sich durchziehender Ton auf-
kommt, wie dies in den Sponsaliedern und in den Lobliedern auf Gott
der Fall ist.

In den Liedern des letzten Zyklus (den Liedern Nr. 33 bis 51} drii-
cken, wie bereits angemerkt, oft Hirten ihre Gedanken und Getithie
stellvertretend fur alle Menschen aus, Von allen Menschen sind die
Hirten mic ihrem einfachen Wesen und ithrem Handeln Christus am
dhnlichsten. Thre Lebensweise ist in der Sicht der damaligen Menschen
sehr gentigsam, sie ist wie die Lebensweise Christi ohne jede Bequem-
lichkeit, wie sie die Zivilisation mit sich bringt. Wie Christus fiir die
Seinen, die ihm gleichsam wie eine zu hitende Herde von Gottvater
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anvertraut sind, so sorgen sie fur ihre Schafe. Wenn Christus in der TN
als der Hirt Daphnis dargestellt wird, dann ist er der gute Hirt, gilt er
als der beste Hirte unter seinesgleichen. Nach Aristoteles und Thomas
von Aquin ist fir eine Liebe der Freundschaft die Gleichheit zweier
Menschen im Wesen und ihre Ubereinstimmung in Fragen, die fiir ihr
Zusammensein von grofser Bedeutung sind, eine notwendige Voraus-
setzung.>* Zu dieser Form der Hirtendichtung griff Spee nicht nur aus
dem Grund, dass er als Dichter modern sein und sich einer auch in
Deutschland aufkommenden neuen Mode anschliefen wollte, son-
dern auch, weil er damit auf die gebildeten Stinde leichter Einfluss
ausiiben konnte. Die Hirten lebten am chesten, so glaubte man da-
mals, in einer geistigen Nachfolge Christi; das einfache Leben als Hir-
te fithre, meinte man, am ehesten zu einer inneren Abkehr von unniit-
zen Giitern dieser Welt und zu einem Gote gefilligen Leben hin.

Als letzter Gesichtspunkt, der noch zu erganzen ist, soll Folgendes
angefiihrt werden: Die einzelnen Gedichtkreise gliedern sich wieder in
Gruppen von zwei oder drei, aber auch in grolere Gruppen von vier
oder finf Gedichten auf, die von ihrem Inhalt her zusammengehéren,
verschiedentlich aber auch durch Merkmale des Stils aneinander ge-
bunden sind.?” Zu den Gruppen von zwei oder drei Gesingen, die

* Thomas von Aquin: Summa theologica, Buch IL, Teil 1L, Frage 23, Artike! 3 und 7,
Frage 29, Artikel 3, Frage 30, Artikel 2 und passim.

7 Robert M. Browning gliedert die Gedichte der TN in drei Teile von je siebzehn Ge-
dichten und das Ganze noch einmal in Untergruppen aut, in denen bestimmte Zah-
tenverhilimisse emne grofic Bedeurung besitzen. Die Gesamrheit der Gedichre bildet
bei Browning cin festes Geriist aus Zahlen, dic des dfteren in friherer Zeit einen
tieferen Suin in sich trugen, so dass von daber gesehen diese Finteilung im ersten
Augenblick nicht abwegig zu sein scheint. Eine solche Gruppierung erweist sich aber
dadurch nichr als beweiskraftig, ja als willktrlich, dass die Gedichtsammlung der
TN urspriinglich nur aus 49, nichr aus 51 Liedern bestand. Die Lieder Nr, 35 und
37 sind erst ganz am Schluss entstanden und stehen nur im Trierer Autograph, der
letzren Fassung der TN, an den genannten Stellen Nr. 35 und Nr. 37, Sic sind in der
Munsteraner Handschrifs als Lieder Nr. 50 und 31 ag vorletzrer und letzter Stelle an
die iibrigen Gedichte angerciht. Auch in der Kélner Handschrifr fehlen diese beiden
Gedichre. In dieser Handschrift ist auferdem das Lied Nr. 51 der endgiiltigen Fas-
sung, das Lied uber das Altarsakrament und das Fronleichnamsfese, an 30. Stelle und
damit unmiccelbar hinter dem Lied auf die allerheiligste Dreifalrigheir cingeschoben
worden. The beiden Lieder stehen dort als die Hohepunkte des gesamten Zyklus in
der Mitte der Gedichtsammlung beieinander und folgen wie im Kirchenjahr unmit-
relbar nachcinander {auf den Dreifaltigheitssonntag reiht sich am darauf folgenden
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zusammengehoren, sind die Lieder Nr. 2 und 3, die Lieder Nr. 4 und 5,
Nr. 6 bis 8, Nr. 9 bis 11, Nr. 12 bis 14, Nr. 15 und 16, Nr. 17 und 18,
Nr. 30 bis 32 und Nr. 48 bis 50 zu nennen. Es sind dies vorwiegend die
Lieder des Sponsazyklus und des Gedichtkreises um Reue und Bufle
sowie der Uberwindung der Traurigkeit. Zu den grofleren Gruppen
von vier oder fiint Gedichten zihlen die Lieder Nr. 20 bis 23, Nr. 24
bis 28, Nr. 33 his 36, Nr. 38 bis 41 und Nr. 43 bis 47. Sie sind nur im
zweiten und dritten Teil der TN, nur innerhalb der Loblieder auf Gotr
und in dem Liederzyklus zu finden, in dem von den Ereignissen der
Geburt Christi und seinem Leiden und Sterben und von seiner Auf-
erstehung berichter wird. Zu den Gedichten, die keiner Gruppe ange-
horen, zihlen: das Eingangslied, Lied Nt 1, das Xaveriuslied, Lied
Nr. 19, der Gesang von der Heiligen Dreifaltigkeir, Lied Nr. 29, der
Gesang von Christus, dem guten Hirten, Lied Nr. 37, der Gesang Ecce
Homo, Lied Nr. 42, und der Gesang vom allerheiligsten Sakrament
des Altars und dem Fronleichnamsfest, Lied Nr. 51, Diese Lieder bil-
den Héhepunkee innerhalb der Gedichtsammlung und/oder leiten zu
anderen groferen Gedichtkreisen iiber. Bei den gréfleren Gruppen von
finf Liedern umrahmen die beiden dufferen Gedichte eine innere
Gruppe, die ihrerseits wieder eine Einheit von drei Gedichten bildet.
Von den Liedern Nr. 24 und Nr. 28, die die Gruppe der funf Gedichte
Nr. 24 bis 28 einrahmen, ist das erste Lied ein in Verse gesetzter Psalm,
der allein darum von besonderer Bedeutung ist; das letzte Gedicht
fordert alle Bereiche des Kosmos zum Lobpreis Gottes auf und hebt
sich dadurch in seiner Bedeutung von den anderen drei vor ihm ste-
henden Gesingen ab. Die Gesange Nr. 43 und Nr. 47, mit denen die
Gruppe Nr. 43 bis 47 eingeleitet und abgeschlossen wird, besitzen mit
Christus, der sich als Siihne fiir die Stinden der Menschen opfert, und
der Annahme dieses Opfers durch die beiden Hirten als Vertreter der

Donnerstag das Fronlcichnamsfest an). In der Pariser Handschrift fehlen gleichfalls
die Lieder Nr. 35 und 37. Hier ist auRerdem an der 43. Stelle das Tied »Da JESUS an
dem Creutze stund« eingefiugr worden, das im GTB steht. Die Gliederung nach den
Zahlenverhiltnissen, wie sie Browning erkannt zu haben glaubt, hitte sich demnach,
wie wir sehen, erst im allerlerzten Augenblick ergeben. Dies aber wiire reiner Zufall
und nicht von vornherein cin mit Sorgfalt vorgefasster Plan. Vergl. dazu: Robert M.
Browning: On the Numericai Composition of Friedrich Spee’s Trutznachtigail. In:
Festschrift fiir Detlev W, Schumann zum 70, Geburtstag. Hrsg. von Alberr R.
Schmute. Miinchen 1970, 5. 28-39.
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Menschen ein sie verbindendes Thema. Hier antwortet das zweite du-
Bere Gedichr auf das erste. In dem Kreis der vier Lieder Nr. 20 bis 23
fithre das Lied Nr. 20, in dem die Sponsa zum letzten Mal sprichr,
nicht nur in die Gruppe der Lieder Nr. 21 bis 23 ein, es ist gleichzeitig
die Einleitung zu dem gesamten Zyklus der Loblieder auf Gott, zu den
Liedern Nr. 20 bis 29 beziehungsweise 32. Ahnliches gilt fiir die Grup-
pe der Lieder Nr. 38 bis 41. Der Gesang vom Leiden Christi am Ol-
berg, das Lied Nr. 38, leiter zu den drei folgenden Liedern iiber, die
vom Leiden Jesu am Olberg und von seiner Gefangennahme berich-
ten, er steht aber auch am Anfang des gesamten Passionszyklus und
gehort ebenfalls zu dieser grofleren Gruppe, die die Gesange Nr. 38 bis
50 umfasst. Die Vierergruppe der Lieder Nr. 33 his 36 ist auf eine
hesondere Weise entstanden: erst sehr spit (erst im Trierer Autograph)
ist das Lied Nr. 35 einem Zyklus von urspriinglich drei Gedichten hin-
zugefiigt worden: es passt dem Inhalt, aber nicht der Form nach zu
den drei iibrigen Gedichten, in denen die Hirten die angesprochenen
oder handelnden Personen sind. Wie wir erkennen konnen, liebt es
Spee, mit seinen Liedern bestimmte Gruppen zu bilden, wober die
Gruppen von zwei oder drei Liedern die haufigsten sind. Auch in den
grifleren Gruppen stellt die Gruppe mit drei Gedichten einen inneren
Kern dar.

Die Sehnsucht nach einer Vereinigung mit Christus war das bestim-
mende Thema in den ersten Liedern der Gedichtsammlung Spees. Zu
diesem Ausgangspunkt, dem Thema einer Vereinigung mit Christus,
kehrt Spee mit seinem Gedicht Giber die Einsetzung des Altarsakra-
ments und das Fronleichnamsfest am Schluss seines Werkes zuriick.
Auch von diesem Gesichtspunkt aus gesehen besitzt die Gedicht-
sammlung Spees einen klaren, folgerichtigen und in sich geschlosse-
nen Aufbau. Sie ist kein Florilegium, in dem Gedichte nur gesammelt
und notdiirftig nach einzelnen Gesichtspunkten gruppiert sind.
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Zur »Wildbret-Ekloge« in der
Trutz-Nachtigall Friedrich Spees

In einer »etwas ratselhaften Ekloge«! stellt Friedrich Spee in seiner
Trutz-Nachtigall den Kreuzestod Christi vnder der person des Hirten
Daphnis, vnd bey gleichniif§ eines jungen Wilds dar: Ein Jager schiefit
im Wald ein Reechlein wolgestalt und hingt es noch lebend an einen
Eichen bauwm. Die beiden Mirtgespan des Jagers, die Hirten Palaemon
und Phidaemon, vergleichen in einem Wertgesang das verendende Reh
mut dem newlich hingerichteten Hirten Daphnis, unter dessen Namen
in der geistlichen Schiferdichtung und in Spees Trutz-Nachtigall
Christus selbst als der gute Hirt aufrritt.? Sich einander erginzend,
»wie pictura und subscriptio eines Emblems«} beschreiben Palaemon
und Phidaemon im Wechselgesang, wie das am Baum aufgehingte
Reh verendet, und ziehen jeweils den Vergleich mit dem Sterben des
Hirten Daphnis, also mit dem Kreuzestode Christi. Einige Strophen
mogen dieses Verfahren verdeutlichen und zugleich beispielhaft die
geistliche Kontrafaktur der Schiferdichtung in der Trutz-Nachtigall
zelgen:

Palaemon.

Schénes Bocklein,

Rotes Récklein,

Du bist Root von lauter Schweifi,
Root getrencket,
Wol beschencket
Seind auch deine Zdhnlein weifd.
Auch die Niste,

Martina Eicheldinger: Friedrich Spee — Seclsorger und poeta doctus. Die Tradition
des Hohenliedes und Einflusse der ignatianischen Andacht in seinem Werk. Tibin-
gen 1991 (Studien zur deutschen Literatur 110) (Phil. Diss. Heidelberg u. d. T.: Fried-
rich Spee und die Tradition des Hohenliedes. Funktion und Gestaltung des geist-
lichen Braurschaftsmotivs in seiner Bezichung zur ignatianischen Andacht und zur
humanistischen Gelehrtendichrung), 5. 301.

2 Vgl dazu ebd., passim.

* Ebd., S. 301.
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Rind, vnd Bdste

Deiner Eichen sind errot;
Rote Regen,
Thut euch legen,

Sonsten [hr das Thierlein todt.

Phidaemon.
Auch thut bluten
Daphnis Ruten,

Dran man Jhn hatt auffgebenckt.
Creutz vnd Ndgel,
Stumpffe Kagel

Seind mitt tropffen wolbesprengt.
O was Regen,
Aller wegen!

O was rote WundenGiifs!
Daphnis eben
Jst vmgeben

Nur mitt lauter PurpurFliifs.

Palaemon.
Halbes Hirschlein,
Rotes Kirschlein,

Bist sun inn- vnd aussen root;
Doch dich weisset,
Vad ietzt beisset

Auch zugleich der Fablbe Tod.
Kranckes Hinnlein,
Dir das Kinnlein,

Mund, vnd Lefftzen werden bleich,
O nun stirbest,
Nuwn verdirbest,

O du schon so fahlbe Leich!

Phidaemon.
Auch thut sterben,
Sich entferben
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Daphnis dort an seinem Baum:
Thut erbleichen,
Tods verweichen,

O was matt- vnd fablbe Pflaum!
Schon verblichen,
Schon entwichen,

Schon ist vnser Daphnis binn:
O der kalten,
Vud zerspalten

Augen, Lefftzen, Mund, vnd Kinn!*

Elfriede Eikel und, ihr folgend, Martina Eicheldinger sehen in dieser
Ekloge Motive des antiken Aktdon-Mythos verarbeitet. In Ovids Me-
famorphosen wird von Aktdon berichter, er sei von der Jagdgéttin
Diana, die er frevelnd beim Bade beobachtet habe, zur Strafe in einen
Hirschen verwandelt und dann von seinen eigenen Hunden, die ihn
nicht erkannten, geherzt und zerrissen worden.?

Zur Wildbret-Ekloge schreibt Eicheldinger: »Die Metamorphose
des Jigers Akrdon zum Gejagten, der in Hirschgestalt von seinen eige-
nen Jagdhunden zerrissen wird, tritt in Spees Gedicht in einen gleich-
nishaften Bezug zu Christus, der ebenfalls starb, ohne daf seine wahre
[dentitit erkannt wurde.«% Den Aktdon-Mythos habe Spee, so Eichel-
dinger weiter, mit der traditionellen christlichen Jagdmetaphorik ver-
bunden, namlich zum einen mit der der Hohelied-Exegese gelaufigen
Deutung des binnulus cervorum, des jungen Hirsches, des Hohen Lie-
des” als Bild fur Christus, zum anderen mit der Verwendung des Bildes
der Jagd zur Veranschaulichung der »Bemithungen des Exegeten, der
Zugang zum verborgenen Schriftsinn erlangen will.«® In Spees Wild-

' Friedrich Spee: Trurz-Nachtigall, Nr. 47, Verse 93-128; Ausgabe: Friedrich Spee:

Trutz-Nachrigall. Hg. von Theo G. M. van Qorschot. Bern 1985 (Friedrich Spee:
Samtliche Schriften. Historisch-kritische Ausgabe 1).

* Vgl Ovid: Metamorphosen I, 138-255; dazu EMriede Fikel: Die Entscehung der
rcligiosen Schiferlyrik. Von Petrarca his Spee. Phil. Diss. {masch.) Heidelberg 1956;
Eicheldinger {wic Anm. 1}, 5. 301.

® Eicheldinger (wie Anm. 1), 5. 301,

T Vgl HI 2,917 und 8,14.

* Eicheldinger (wie Anm. 1), §. 301, unter Bezugnahme auf Hans-]6rg Spitz: Die Me-
raphorik des geistigen Schriftsinns. Ein Beitrag zur allegarischen Bibelauslegung des
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bret-Ekloge trete nun allerdings »nicht der Jéger als Exeget auf, son-
dern die beiden singenden Hirten Palaemon und Phidaemon iiberneh-
men diese Rolle. Sie nehmen den Anblick des gejagten Wilds zum Aus-
gangspunkt einer poetischen »Jagd: nach der allegorischt.sn Bedcfutu.ng
dieser Szene.« Beispielhaft zeige die Wildbret-Ekloge mur d€1.‘ »in sich
spannungsvollen Einbindung in die antike und in die ch_risthche Tra-
dition«, »wie Spee sich eine biblisch-mythologische Bildérsprache
schaffr.«!? o
Diese Interpretation wird der Wildbret-Ekloge aber nicht hlnrel—
chend gerecht. Das fiir den Aktion-Mythos konstitutive Motiv des
Niche-Erkennens scheint in Spees Ekloge iiberhaupt nicht auf; weder
explizit noch implizit wird thematisiert, dass Christus am Krguz
»starb, ohne daf seine wahre Identirdt erkannt wurde«, woraus sich
ein Bezug zu dem von seinen eigenen Hunden gejagrep Aktéion hirte
ergeben konnen, Thema der Ekloge ist einzig die medltatlye Betrach-
tung des Sterbens Christi am Kreuz vider der person des Hirten ‘Dapk-'-
nis, wie es schon die Uberschrift formuliert, und zwar im Vergleich mit
dem von dem Jiger an einer Eiche aufgehingten und dort Verfenden-
den Reh - bey gleichnifl eines jungen Wilds. Die Jagd selbst wird nur
in den dem Wechselgesang der Hirten vorangehenden einleitenden
Strophen erwihnt:
Jch spatziren,
Gieng nach Thieren,
Dort in ienen griinen Wald,
Trug den Bogen
Auffgezogen,
Schof ein Reechlein wolgestalt.
Griff zum Degen,
Wolts entlegen,
Hiengs an einen Eichen baum,
Gleich zur stunden
Von der wunden
Rann berab der PurpurSchaum.*!

exsten christlichen Jahrtausends. Munchen 1972 {Mimstersche Mirtelaler-Schriften
123, 5. 134-137.

9 Ficheldinger {wie Anm. 1), 5. 302,

1 Ebd.
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Ansonsten ist die fagd fiir die Ekloge ohne Bedeutung; es interessiert
ottenkundig nur mehr der breit ausgefihrte und verschiedene Aspekte
umfassende Vergleich des autgehdangren Wildes mit dem gekreuzigten
Christus in Gestalt des Hirten Daphnis. Zudem kann man kaum wie
Eicheldinger die Jagd als Metapher fiir die Suche des Exegeten nach
der Wahrheit des Schriftsinns zur traditionellen christlichen Jagdmeta-
phorik rechnen; schon Hans-Jérg Spitz, auf den sich Eicheldinger aus-
driicklich bezieht, weist darauf hin, dass dieses Bild nur »selten« ver-
wendet wurde, und er kaonn es ausformuliert auch nur bei Origenes
und Rupert von Deutz sowte ganz knapp in einem Sermo Bernhards
von Clairvaux nachweisen.' Eicheldingers Interpretation der Wild-
bret-Ekloge als »einer poetischen »Jagd« nach der allegorischen Bedeu-
tung dieser Szene«' ist also nicht nur abzulehnen, weil dies dem
Wortlaut des Gedichtes nicht gerecht wird, sondern auch, weil der
angenommene traditionelle Bildbereich gar nicht in dem geforderten
Sinne besetzt war.

Friedrich Spees Wildbret-Ekloge erklart sich nicht aus der Verbin-
dung eines antiken Mythos mit der christlichen Tradition, sondern
beruht auf der Deutung des Hirsches auf Christus, die in der theologi-
schen Literatur des Mittelalters und der Frithen Neuzeit mit der Kom-
mentierung des fiinfren Kreuzeswortes sitio (mich diirstet) verbunden
werden kann. Die Exegese des Hohen Liedes spielt, anders als von
Eicheldinger angenommen, dabei nur eine untergeordnete Rolle; der
hinnulus cervorum, der junge Hirsch, wird zwar traditionell auf
Christus gedeutet, aber daraus allein ergibt sich kein unmittelbarer
Bezug auf die Passion.

Die dem Mittelalter insbesondere aus dem Physiologus bekannte
Vorstellung', dass die Hirsche den Schlangen feind seien, stammt
aus der Antike; schon Plinius schreibt in seiner Naturalis bistoria, die
Hirsche wirden nach Schlangen suchen, sie mit dem Hauch ihrer Na-

" Spee {wie Anm. 4}, Nr. 47, Verse 11-18.

= Vgl Spirz (wie Anm. 8, 5. 1.34.

“ Eicheldinger (wie Anm. 1), 5. 302,

Zum Hirsch im Physiclogus vgl. Nikolaus Henkel: Studien zum Physiologus im Mit-
telalter. Tiibingen 1976 (Hermaea NF 38), 5. 1861, mit weiterer Lireratur und Beleg-
stellen.
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se aus ihren Hohlen heraustreiben und anschliefSend auffressen.' In
der patristischen und mitcelalterlichen Exegese kann dieser schlangen-
vertilgende Hirsch auf Christus, der den Teufel besiegt, gedeutet wer-
den.™ Unter Bezugnahme auf Ps 91,13'" vergleicht etwa Ambrosius
von Mailand Christus mit einem Hirsch, denn se wie der Hirsch die
Schlange, so habe Christus den Teufel zertreten und sein Gift niche
gespirt: '

sed etiam cerui similitudinem suscepit Christus, quia ueniens in ter-
ras serpentem illum diaboluwm sine ulla sui offensione protriuit, cui
calcaneum suum obtulit, sed eius ueneng non sensit. Vade dictum
est ei: Super aspidem et basiliscum ambulabis. Simus ergo et nos
cerui, ut super serpentes ambulare possimus. '

Vgl. Herbert Kolb: Der Hirsch, der Schlangen frifit, Bemerkungen zum Verhalenis
von Naturkunde und Theologic i der mittelalterlichen Literatur. In: Mediaevalia
litteraria. Feseschrift fur Helmur de Boor zum 80. Geburtstag. Hrsg. von Ursula
Hennig und Herbert Kolb, Munchen 1971, 5. 583-610, hier v.a, §. 388.

Vgl Perer Gerlach: Art. »Hirsch«. In: Lexikon der christlichen Ikonographic 2

(1970}, S. 286-289, hier S. 2861.; auch Kolb (wie Anm. 15}, v.a. 5. 590: Henri-
Charles Puech: Le cerf er le serpent. Note sur le symbohisme de la mosaique dé-
couverte au bapristére de I'Henchir Messaouda. In: Cahiers archéologiques. Fin de
lantiquité et moyen dge 4 (1949), S. 17-60, hier $, 33f. Unergiebig in diesem Zu-
sammenhang ist Jcan Bayer: Le symbolisme du cerf et du centaure a la Porre Rouge
de Notre-Dame de Paris. In: Revue archéologique NS 6,44 (19543, 5. 21-68.

7 Ps 91,13 super aspidem et bastliscum ambulabis et conculcabis leanem et draconem

{zit. nach: Bibliz Sacra iuxta Vulgatam editionem. Recensuit et brevi apparatu criico
instruxit Robertus Weber. Editionem quartam emendata [...] pracparavic Roger
Gryson, Sturtgart 1994); du.: D wirst iiber die Aspisviper und dew Basilisken schrei-
ten, Du wnrst den Lawen und den Drachen niedertreren. — Die Ubersetzungen der
lateinischen Zirare stammen samtlich vom Verfasser, auch die Uberserzungen der
Vulgatazitate, da die Einheitsubersetzung einen von der Vulgara teilweise abwer-
chenden Texr bicter.

Ambrosius von Mailand: De interpellatione [oh et David 1V, 1, 4 (Corpus scriptorum
ecclesiasticorum latinorum 32,2, 269); vgl. auch (Ps.-JHugo von St. Victor: De be-
stiis cr alits rebus II, 14 {»De cervorum natura«) (Pacrologia Lanna 177, Sp. 64AB):
[..] atque cum [sc. cervi] infirmutate vel senectute deficere se sentiunt, spiriti narium
serpentes de cavernis extrabunt, et superata corum Dernicie veneni eorim pabm’u
reparantur. {...] Cervus quogque significat Domiman nostrum Jesum Christum, qui
diabolum bumani generis inimiciom, quasi spelunca latitantem in omni natione, spi-
ritu divinge sapientiae abstrabens virtutss pede caput ejus contrivit, pabuloque vene-
B mortis quam sponte subiit, nostram naturam Peccamnum seyectute praegrava-
tam renovavit. — Dt Und wenn die Hirsche spiiren, dass ste wegen Krankhbeit oder
Alter zu ermatten beginmen, dann ziehen ste wit dem Atemzug flrer Niistern dig
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Albrechr Diirer: »Der Sindenfall< oder »Adam und Evac
{Kupferstich von 1504}
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Auch die Abulichkeit mit dem Hirschen bat Christus angenommen,
weil er. als er in die Welt kam, die Schlange, jenen Teufel, ohne ei-
gene Verletzung zertreten lat, auf den er seine Ferse set-z.te, ofane
dessen Gifte zut spiiren. Deswegen ist ihm gesagt: »Du wirst itber
die Aspisviper und den Basilisken schreiten.< [Ps 91,13} So sollen
auch wir Hirsche sein, damit wir iiher Schlangen scbreite;rz konnen,
Diese Deutung des die Schlange tétenden Hirsches auf Christus ist der
Grund dafiir, dass auf bildlichen Darstellungen des ersten Menschen-
paares im Paradies manchmal ein Hirsch im Hintergrund abgebilldeft
ist, um damit bereits die Prasenz dessen, der die Schiange uberwilu-
gen wird, anzudeuten.'” _ ,
In die Auslegung kann der angeblich starke Durst des Hirsches ein-
bezogen werden, auf den schon Ps 41,2 Bezug nimmt: Quemadnio-
dum desiderat cervus ad fontes aquarum / ita desiderat anima mea ad
te Deus (Wie der Hirsch Verlangen bat zu den Wasserguellen, so
verlangt meine Seele. Gott, zu Dir). Deswegen schreibt Ernald von
Bonneval in seinem Tractatus de septem verbis Domini in cruce im
Zusammenhang mit dem Kreuzeswort sitio, der dirstende ‘Christus
habe die Schlange verschlungen und eile zum Wasser der Feinde, um
fiir sie zu sterben: _
jam absorpto serpente festinat ad lavacrum inimicorum, et woritur
pro impiis, et rebelles adoptat, et tanti effectus beneficii largitur in-
gratis.?
Nachdem er die Schlange verschlungen hat, eilt er zum Wasser der
Feinde, und er stirbt fiir die Gottlosen, und er mimmt die Wider-
spenstigen an, und er schenkt den Undankbaren die Wirkungen sol-
cher Wohltat.

Schlangen aus den Hoblen hervor, und wenn sie deren uerderbenbringen.des Gift
iiberwunden haben, werden sie put dieser Nabrung verjiingt. |...| Det Hirsch be-
zeichnet auch wnseren Herrn Jesus Chiistus, der den Teufel, den Feirr.d des A/.Ie?z-
schengeschlechts, der in jederm Volk une in einer Héble verborgen ist, .rmz dr,im Gelst
der gtrlichen Weisheit hervorzieht und mit dem Fufl der Tugend seinen Kopf zer-
tritt, und der mt der Giftnabrung des Todes, den er freiwilliy anf sich genommen
bat, unsere siindbafte und vom Alter ermattete Natur erneuert hat.

¥ So etwa auf Albrecht Diirers Kupferstich »Sundenfall« von 1504 (s. vorhergehende
S.4: val. dazu Gerlach {wic Anm. 16}, 5. 287. .

% Ernald von Bonneval: Tracratus de septem verbis Dominiin cruce 4 {Patrologia La-
tina 189, Sp. 1700A).
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Eine mittelalcerliche Passionspredigt Neptalym cervus emissus aus
dem 14. Jahrhundert nurzt die Moglichkeit, den Hirsch auf Christus
zu deuten, und weist mehrere Teilmotive auf, die noch einige Jahrhun-
derte spater bei Friedrich Spee und anderen frihneuzeitlichen Autoren
begegnen. Der anonyme Prediger des 14. Jahrhunderts begriindet die
Wahl des Bildes der Hirschjagd fiir die Passion Christi damie, dass eine
Passionspredigt per similitudinem lieber gehort werde:
Igitur quia sepe audistis hoc et aliis annis, ipsam domini passionem
per similitudinem quandam ut eo delectabilius audiatur, innovabo,
quia quoque anno praeterito audivistis eam a me sub forma prime
misse nostri summi pontificis Christi, nunc ipsam sub similitudine
capture et venationis cervi inducere cogitavi.”!
Weil Ihr in diesem und den vergangenen Jabren schon oft die Pas-
sion des Herrn in einem Gleichnis gehért habt, damit sie umso an-
genehmer vernommen werde, werde ich erneut so vorgehen; weil
Ihr die Passion im vergangenen Jabr von mir im Bild der ersten
Messe unseres héichsten Priesters Christus gehort habt, habe ich
itberlegt, sie nun im Gleichnis der Gefangennabme und Jagd des
Hirsches einzufiihren.
Der Prediger geht aus von Gen 49,21, dem Segen Jakobs iiber Naph-
thali: Neptalym cervus emissus dans eloguia pulchritudinis (Naphtha-
li, der fliichtige Hirsch, verstebt sich auf schone Rede). Aus der ver-
breiteten Deutung von HI 2,81, auf die Inkarnation — Christus als
cervus (Hirsch) ist vom Himmelsberg herabgesprungen ins Tal des de-
miitigen Herzens der Jungfrau Maria, der cerva, der Hirschkuh - zieht
der Prediger die Berechtigung, auch den leidenden Christus mit dem
Hirsch zu vergleichen und dann duflerst detailliert und artifiziell die
Passion als eine Hirschjagd darzustellen. Wegen der genauen Beschrei-
bung von Jagdpraxis, -methoden und -gebrauchen hat die Predigt bis-
lang vor allem von dieser Seite her Interesse gefunden.
Leider ist der hier besonders interessierende zweite Teil, in dem der
Kreuzestod Christi im Bild des gejagten und durstenden Hirschs bild-
lich dargestellt worden sein dliirfte, verloren; aber der erhaltene erste

! Neptalym cervus emissus: Eine Jagdpredsgt des 14. fahrhunderts. In: De arte bersan-

di: Ein Traktar des 13. Jahrhunderts uber die Jagd auf Rotwild. Eingeleitet, heraus-
gegeben und (ibersetzt von Kurt Lindner. Berlin 1966 (Quellen und Studien zur Ge-
schichee der Jagd, 13, S. 64.
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Teil zeigt schon zur Genlige die Vorgehensweise des Autors und die
Moglichkeiten mitrelalterlicher Exegese. Christus als Hirsch har auf
dem Weg zum Himmel gebluter, damit die Menschen wie Jagdhunde
seine Witterung aufnehmen und ithm zum Himmel folgen:
Ne via ad celum nimis videretur aspera, Christus suo sangwne eam
madefecit; quare viawm eandem sanguine suo aspers.rt ut quilibet
christianus tanguam canis venaticis sequeretur.?? /
Damit der Weg zum Himmel nicht allzu vaub erscheine, hat Chris-
tus thn mit seinem Blut nass gemacht; er hat diesen Weg deswegen
mit seinem Blut besprengt, damit ein jeder Christ ibm gleichsam wie
ein Jagdhund nachfolge.
Naphthali ist der Hirsch Christus, der die Menschen mit seinemt eige-
nen Wildbret ndhren will:
Neptalym, id est filius meus Christus, est pro nobis factus quasi
cervus emissus, pro nobis volens capi et suis propriis carnibus nos
satiari.?
Naphthali — das heifit: mein Sobn, Christus — ist fiir uns wie ein

|5

2 Nepralym cervus emissus {wie Anm. 21), 5. 62.

Neptalym cervus emissus (wie Anm. 21}, 5. 705 2um Vergleich Christ mut dem
Hirsch vgl. auch Simon Fidati da Cascia; Commentanoin IV Evangelia X111 (zirierte
Ausgabe: Beati Simanis Fidat de Cassia erdinis eremitarum §. Augustni Gesta Sal-
vatoris Domini Nostri Jesu Christi seu Commentaria super [V Evangelia in XV libros
in duobus romus distribura. Editio quinta [...] Racsboenac [= Regensburg| 1733/34,
S. 419b}: Praeter haec aliter tractantes, dicymns in mtentione prins titulwm includen-
tes, pro assumptione matuting, seu pro cerua matutina, Orabat multa patiens pro
assumptiong matuting, ut scilicet Deus Pater ewm respiceret ad resuscitandum jam
mortwum in hora matutmaly, quent in meridie, ut omnino moreretur, religuerat, Pro
cerva verd, guae c1id transthit, ident Christus, qui crtd) surrexut, aut quia 1pse reno-
vatir comestione serpentum: sic Christus renovatis est, ciom daemones mariendo
devictt, momorditqiie infermom, ut statim resurgere & mortuis, immortalitatis stola
renovatus. — D Um dariiber binaus anderes zu bebandeln, sprechen wir der Sorg-
falt germall zundchst iiber den Titel, -fiir die morgendiiche Aufnabmes bz fiir die
Hirschkub der Morgenritec [Ps 22,1). Er betete im Leiden viel fiur die morgendliche
Aufnabme, danmut geunssermafen Gott Vater sicl wm ihn kiimomere, wn thn, den
Toten, in der Stunde der Morgenrdte anfzuervecken, den er am Mittag, damit er
gdnzlich sterbe. verlassen hatte. »Fitr die Hirschkub«, die rasch biniiberspringt, so
wne Christus rasch auferstanden ist; oder weil sie {die Hirschkub] verjimgt wird
durch das Verschlingen der Schiangen, so ist Chyristus verjiingt waorden, als er durcl
sem eigenes Sterben die Déidmonen bestegt bat, und er hat die Untertvelt aufgebro-
chen. wm sofort von den Toten aufzuersteben, verjiingt mit dem Gewand der Un-
sterblichkeit,

2
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fliichtiger Hirsch geworden, der fiir uns gefangen werden will und
uns mit seinem eigenen Fleisch ernibren michie.
Die Predigt kénnte dann ungefahr so fortgesetzt worden sein, wie der
spanische Jesuit Alfonso Salmerdn in seinem Ende des 16. Jahrhun-
derts erstmals im Druck erschienenen Evangelienkommentar das flinf-
te Kreuzeswort sitio durch den Vergleich Christi mit dem dirstenden
Hirsch erldurerr: Wenn der von den Jagern und Hunden verfolgte
Hirsch ermattet ist, verlangt er nach Wasser, um damit erfrischt zu
entkommen und sein Leben zu retren. Dieser Hirsch bedeutet Chris-
tus, der im Titel von Ps 21 als cerua matutina bezeichner wird. Die
Jager und Hunde konnen als die Heiden und die Juden verstanden
werden, und Judas als derjenige, der den Hirsch aufspurt Als aber
nun der Hirsch Christus von den Hunden gestellt und verletzt worden
war und sich zu den Wassern fliichtete, indem er sitio sagte, erhielt er
mur Essig:
VEnatores ceruum libenter insequi solent, qui si forté vi canum,
equorum, et cornuum perstrepentium oppressus fuerit atque defati-
gatus, libenter accurrit ad aquas vt potu refocillatus enadere possit,
et vitam servare: ad quod fortasse Dauid alludens, dixit: Quemad-
maodum desiderat ceruus ad fontes aguarum, ita desiderat anima
mea ad te Deus meus. Ceruus, animal generosum et liberum, pulch-
re Christum repraesentat, qui cerua matutina vocatur in tit. Psal. 21
iuxta literam Hebraeam, vt annotat Hierony. venatores vero dici
possunt Gentiles, canes verd, persequentes ludaei, vel e contrario,
quia canes cum sint immunda animalia, aptius repraesentant Gen-
tiles, detector verd buius praedae fuit ludas, qui locum commodum,
in quo posset comprebendi, detexit sub spe mercedis, quia dixit:
Quid vultis mibi dare, vt ego ewm vobis tradamé Postquam ergo
captus est, @ rabidis canibus vulneratus, ac dilaniatus, ad aguam
confugit, dicendo: sitio: pro que immanes illi ministri, ac truculenti
acetum porrexerunt.*
Die [iger verfolgen gerne den Hirsch; dieser eilt gerne zum Wasser,

> Alfonso Salmerdon: Commenrani in Evangelicam Historiam X, S. 44 (zitierte Aus-

gabe: Alfonso Salmeron: Commentari in Evangelicam Historiam, et in Acra Apos-
tolorum, Tomus decimus qui de passione et morte Domini nostn lesu Christi inseri-
bitur. Coloniac Agrippinae |= Kéln] 1613, S. 360b) |Abbreviaturen sind hier wie
sonst anfgeldst).
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wenn er von der Verfolgung mit den Hunden und Plerden und den
Jagdsignalen der Horner ermattet und ernuidet ist, damit er, durch
den Trank erfrischt, entkommen und sein Leben retten mége. Da-
rauf hat vielleicht David angespielt, als er sagte: »Wie der Hirsch
Verlangen bat zu den Wasserquellen, so verlangt meine Seele, mein
Gott, zu Dir< [Ps 41,2} Der Hirsch, ein edles und freies Tier, sym-
bolisiert in schéner Weise Christus, der i der Uberschrift von Ps 21
nach dem hebriischen Wortlaut >Hirschkub der Morgenréte [Ps
22,1] genannt wird. Wie Hieronymus dazu anmerkt, kénnen als
die Jager wabrlich die Heiden verstanden werden und als die Jagd-
hunde die ibn verfolgenden Juden. Oder umgekebrt: Weil die Hun-
de unreine Tiere sind, symbolisieren sie noch passender die Heiden;
derjenige aber, der diese Beute aufspiirte, war Judas, der den zur
Verbaftung gecigneten Ort in der Hoffnung auf Lobn preisgegeben
hatte, indem er sagte: »Was wollt Ihr mir geben, damit ich ibn Euch
verratet< [Mt 26,15] Nachdem er also gefangen war, von den toben-
den Hunden verletzt und zerfleischt, da floh er zum Wasser, indem
er sagte: "Mich diirstet< [Joh 19,28], woraufhin ibm die furchtbaren
und groben Henkersknechte Essig darreichten,
Deutlich ausfiihrlicher als Salmerén Aufert sich Jeremias Drexel
ebenfalls Jesuit und Zeitgenosse Friedrich Spees, in seinen Delicia;
Gentis Humanae zu der Frage, warum der sterbende Christus mit
demn dirstenden Hirsch zu vergleichen sei (Christus moriturus sitienti
ceruo collatus). Fiir diesen Vergleich bietet Drexel Insgesamt vier ver-
schiedene Griinde. Zuerst nennt Drexel die Hirschlegende von der
Feindschaft zwischen dem Hirsch und den Schlangen und berichtet,
der mit der Schlange kimpfende und sie tétende Hirsch leide furche.
baren Durst, den das hitzige Schlangengift verursache. Christus
kdmpft wie der Hirsch mit der alten Schlange, dem Teufel, und leider
deswegen bitteren Durst:
CAmt Rex Dauid: »Quemadmodum desiderat ceruus ad fontes
aquarum, ita desiderat anima ad te Deus. Mirari quis non immerito
possit, cur Christus in divinis libris saepius conferatur ceruo. Caus-
sarum aliquot eruimis.
L. Ceruus capitalis hostis colubrorum et serpentivm. Vbi ubi occasio
pugnae, digladiantur inter sel.] Ceruus serpentes é cauernis suis vel
habitu educit, et interficit. Hinc ceruo veneng glutienti sitis maxima.
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Christus cum antiguo pugnans serpente, delictorum nostrorum vi-
rus attraxit: »Posuit Dominus in eo iniquitatent Omnium nostritm.«
Hinc sitis tant acerba.’’
Kénig David singt: »Wie der Hirsch Verlangen bat zu den Wasser-
queellen, so verlangt meine Seele, Gott, zu Dir< [Ps 41,2] Wer wiirde
sich nicht zu Recht wundern, warum Christus in der Heiligen
Schrift hdufiger mit dem Hirsch verglichen wird. Einige Griinde da-
fiir haben wir ermittelt:
1. Der Hirsch ist der Hauptfeind der Vipern und Schlangen. Wo
immmer sich eine Gelegenbeit zum Kampf bietet, kampfen sie erbit-
tert miteinander. Der Hirsch treibt die Schlangen aus ibren Hohlen
oder threm Aufenthaltsort beraus und tétet sie. Dann hat der
Hirsch von dem hitzigen Gift einen ungeheuren Durst. Christus,
der mit der alten Schlange kampft, hat das Gift unserer Siinden an
sich genommen: »Der Herr lud auf ibn die Schuld von uns allen.«
[les 53,6] Daber ist sein Durst so bitter,
Den Hirsch durstet auch, wenn er, von dem Pfeil des Jagers verwun-
det, solange geflohen und gelaufen ist, wie er nur eben kann. Chris-
tus ist durch das Geschoss unendlicher Liebe, das Gottvarer auf ihn
geschossen hat, verwundet, so dass er den Weg vom Himmel bis auf
die Erde gelaufen ist; deshalb, so Drexel, erstaune es nicht, wenn
Christus nach dem gewaltigen Lauf der Erlosung einen sehr grofSen
Durst lite:
1. Ceruus sagitta laesus, dum potest currit, tanguam fuga et cursu
excussurus sagittam, hinc accendit sitim. Christus amoris telo
saucius, non solwm pro vniuersis simul hominibus, sed pro singulis
seorsim pati paratissimus fuit, a Patre quodammodo inhibendus.
Immensi telum amoris illum impulit ad cursum é coelo in terram
conficiendum. >A summo caclo egressio eius ad currendam viam,
et occursus eius vsque ad sunmmum eius.c Quid miramur maximam
sitim post tam ingenten cursums’s
2. Der von dem Pfeil verwundete Hirsch lduft, so lange er eben

# Jeremias Drexel: Deliciae Gentis Humanae (1675} 1I: De Christo resurgenre 5, 5
{mitierte Ausgabe: Jeremias Drexel: Deliciae gentis humanae. Tn: R. P. Hiercmiae &
Societate Tesv, Opervm |...| Tomus UL Lugduni |= Lyon] 1675, 5. 419a).

* Ebd.
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kann, als ob er durch seine Flucht und den schnellen Lauf den Pfeit
abschiitteln kénnte, und daber wird er durstig. Christus, mit dem
Geschoss der Liebe vertvnndet, war duflerst bereit, nicht nur fiir
alle Menschen zugleich, sondern auch fir jeden einzelnen von
ihnen zu leiden, er, der vom Vater dazu verwendet werden sollte,
Er bat ibm das Geschoss unendlicher Liebe eingedriickt, damit er
den Lauf vom Himmel auf die Evde vollbringe. »Voi hichsten
Himmel ist seine Herkunft, wn den Weg zu laufen, und seine
Riickkebr fiibrt wieder bis auf die Hohe.< jugl. Ps 19,7] Was wun-
dern wir uns also iiber seinen ungebeuren Durst nach solch gewal-
tigem Lauf?¢
Wenn der Hirsch, so der dritte Vergleichspunkt, itber einen zu hohen
Zaun zu springen versucht, spiefit er sich selbst an einem Zaunpfahl
auf. Als Christus im Garten am Olberg betete, sah er seine kommende
Passion wie einen zu hohen Zaun vor sich und schauderte zuriick,
aber spiefSte sich dann doch auf dem Zaun auf, indem er sich ans
Kreuz heftete:
1. Ceruus quandoque altiusculam sepem transmissurus saltu, seip-
sum miseré configit palo. Christus in borto sepem praealtam é mero
dumeto textam vidit el coborruit. Nam spauere coepit, taedere:, et
moestus esse. lamgue transilive cupiens: »Pater<, inquit, »si possibile
est, transeat o me calix iste<, transeat, transeat. Moliebatur saltum.
Quippe viderat sibi praesentia flagella, orbiculare vepretum, traba-
les clanos, execrandam crucem, doloribus et opprobiis plenis-
simam. Ab quam acuta, quam alta, quam horrenda, seps! Sponsa
quasi praesagiens, et ideo monens, >Fuge<, inquit, »dilecte mi, et as-
similare capreae hinnuloque ceruorum super montes aromatum.
Male metuebat scilicet sponsa, ne in monte Golgothaeo suus sibi
raperetur sponsus. Hoc certe loco nobilissimus ille ceruus in sepem
excelsam sese induens, horribilis crucis palo infixit. »Ego pono ani-
mant meamts, inquit, svt iterum sumam eam. Nemo tollit eam a me,
sed ego pono eam a me ipso.<*’
3. Sobald der Hirsch im Sprung einen zu hoben Zaun tiberqueren
will, dann spiefit er sich elendiglich an einem Zaunpfahl auf.
Christus sah im Garten einen iiberaus hohen Zaun qus nichts als

7 Ebd.
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Dornenzweigen geflochten vor sich und schauderte zuriick. Denn
ser begann sich zu fiirchten und zu dngstigen« (Mk 14,33] und
tranrig 2t sein. Gleichwobl verlangte es ibn, ihn zu iiberqueren:
Naters, sagte er, nwenn es moglich ist, mége dieser Kelch an mir
voriibergehen< (Mt 26,39/, voriibergehen, voriibergeben. Er berei-
tete den Sprung vor. Da aber hatte er die ihm drobenden Geifleln
geseben, den runden Dornenbusch [= die Dornenkronel, die Bal-
ken, die Nagel, das aufzurichtende Kreuz, voller Schmerzen und
Schmibungen. Ob was fiir ein scharfer, was fiir ein hober, was
fiir ein schauerlicher Pfabl! Die Geliebte, alles gleichsam vorber-
wissend und deswegen mabnend, sprach: sFlieh, mein Geliebter,
und werde dhnlich der Gazelle und dem jungen Hirsch auf den
Balsambergen.< [HI 8,14] Ungliicklich fiirchtete die Braut, dass
ihr auf dem Golgothaberg ihr Geliebter geraubt werde. Genau an
diesem Ort hat sich der Guflerst edle Hirsch, indem er sich in den
aufgerichteten Zaunpfahl stiirzte, an den Balken des schauerlichen
Kreuzes gebeftet. slch gebe mein Leben dabine, sagie er, -um es
wieder zu nehmen. Niemand nimmt es mir, sondern ich gebe es
selbst dabin.< [Joh 10,17]
Als vierten Grund fiir den Vergleich Christi mit einem Hirsch schliefs-
lich nennt Drexel wie schon Salmerén die Uberschrift zu Ps 21 Pro
cerua matuting, mit der Christus gemeint sel, da der gesamte Ps 21
von den Verfolgern Christi handele, Die Uberschrift kennzeichne den
betreffenden Psalm also als ein trivemphale carmen fur den dirstenden
und sterbenden Hirsch Christus, der in der Morgenréte — namlich am
Ostermorgen — ins Leben zurlickgekehrt ist und daher zu Recht als
cerua matuting bezeichnet wird:
IV, Spiritus diuinus, scriba est non tantiom velociter scribens, sed
planeé admirandus, qui litterula vna, apice vel vnico complura clau-
dit mrysteria. Psalmus vigesimus primus de Christi cruciatibus con-
scriptus est totus. Inscriptio huius Psalmi: »Pro susceptione matuti-
na.« Hebraeae vocis origine spectata, inscriptionem hanc habemus:
Pro cerua matutina.« Ita Basilius, Hieronymus, Bellarminus nos
erudiunt. Recte >Ceruas, quia pati maxime ad carnem Christi per-
tinebat, Quod Petrus asserens, »Christo igitur, inquit, »in carne pas-
s, et vos eadem cogitatione armamini.« Haec cerna, Christi caro,
fixa patibulo auernalem aspidem triumphauit. Hine illsd triumpha-

85



Tobias A. Kemper

le carmten pro cerua sitiente dc moriente, quae matutinis horls ad
vitam reditt. Hinc cerua matiting dicitur ™

4. Der giittliche Geist, ist nicht nur ein schnell schreibender Schre;.
ber, sondern auch deswegen bewundernswert, weil er in einem kle;-
nen Buchstaben oder einem einzigen Akzent mehrere Geheimnisse
verschlisselt. Der 21, Psalm ist zuy Ganze iiber die Kreuzesgualen
Christi geschrieben; der Titel dieses Psalms:»Zur beginnenden Mor-

genrite. [Ps 22,1 Im hebrdischesn Wortlaut betrachtet, haben wir (&

diese Uberschrift: »Fiir die Hirschkuh der Morgenrite.< [Ps 22,1] So
lebren uns Basilius, Hievonymus, Bellarminus {= Roberto Bellarmi-
nol. Zu Recht »Hirschkub<, weil zu leiden am meisten zum Fleisch
Christi gehirte, was Petrus versichert: »Da Christus im Fleisch ge-
litten hat, so riistet [br Euch mit der Evinnerung daran.<[1 Petr 4,1]
Diese Hirschkuh, das Fleisch Christi, hat, als es an den Balken ge-
heftet war, die Aspisviper der Unterwelt besiegt. Daher dieses Tri-
umphblied fiir die diirstende und sierbende Hirschkub, die zur Stun-
de der Morgenrite ins Leben zuriickgekebrt ist. Daber wird er
sHirschkub der Morgenritec genannt.
Bei Jeremias Drexel ist bereits eine deutliche Nahe zur Wildbret-Eklo-
ge Friedrich Spees festzustellen, wenn er Christus als einen am hohen
Stamm befestigten dirstenden Hirsch bezeichnet: sitiens ille ceruus
alto stipite confixus® (jener ditrstende, an den hoben Stamm [des
Kreuzes] gebefiete Hirsch). In der Ode animae piae, ad Crvcem Chris-
ti lesy, impetv divini amoris allisae, suspiria gestaltet Jeremias Drexel
den Vergleich des Gekreuzigten mit einem jungen Hirsch auch poe-
tisch und nimmt hier in der Tat auch Bezug auf das Hohe Lied:
Suetus salive in montibus,  Gewdhnt, iiber die Berge zu springen
Et transilire colles: und die Hiigel zu iiberspringen —
(In Hermonaeis montibus,  das Hermondische Gebirge
Aromatimaue colles) und die Balsamberge -,
Pendes in infami trabe, jerzt bingst Du am schmachvollen
Balken,

Scopus calummniarum, als Opfer der Verlewmdungen.

2 Fhd.
» Drexel: Deliciae Genns Humanae {wie Anm. 25). TII: De Christo resurgente 5, 2
(S, 417a).
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—

Wer bat den jungen Hirsch festgebal-
tens
Wer hat die Gazelle gebunden?

QOuts impediuit Hinnulums?
Quis Capream ligauit?™

Obschon Zeitgenossen und Angehérige desselben Ordens, kénnen
sich Fricdrich Spee und Jeremias Drexel nicht wechselseitig beeinflusst
haben; Friedrich Spee hat die Gedichte der Trutz-Nachtigall bis 1634
verfasst, aber selbst nicht mehr veroffenelicht, wahrend Jeremias Dre-
xels Traktat und die Ode animae piae 1638, drei Jahre nach dem Tod
Friedrich Spees, erschienen sind. Gleichwohl ist deutlich geworden,
dass sich Friedrich Spee nicht auf einen antiken Mythos bezieht, wenn
er in der Wildbret-Ekloge den Tod Christi in Gestale eines jungen Wil-
des verschliisselt, sondern dass er, wie auch Jeremias Drexel und Al-
fonso Salmerdn, in einer — gewiss ungewdhnlichen — exegetischen und
theologischen Tradition steht und nur auf diesem Hintergrund ada-
guat zu verstehen ist.

% Drexel: Deliciae Gentis Humanac {wie Anm. 25}, 1l: De Christo moriente 13, Qde
animae piac 23 {S. 393ah).
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Rheinfelsisches Gesangbuch, Augsburg 1666 {(Fronuspiz).
Es enthilt rund dreiBSig Spee-Lieder, vgl. S. 921,
Forto: Bibliothek des Deueschen Liturgischen Instiruts, Trier

ANDREAS HEINZ

Kirchenliedgesang und katholische
Gesangbiicher im Trierer Raum
bis zum Ende des Erzbistums (1802)'

Die deutschen Bischofe haben beschlossen, den katholischen Christen
in einigen Jahren ein neues Gesangbuch zu geben. Im Hinblick auf die
nun bald anlaufenden Vorbereitungsarbeiten fiir das neue Gotteslob
har das Graduiertenkolleg »Geistliches Lied und Kirchenlied« der
Universitat Mainz zusammen mit dem Deutschen Liturgischen Insti-
tut vom 20. bis 22. September 2002 in Trier ein hymnologisches Sym-
posion veranstalter. Aus diesem Anlass haben wir in der Bibliothek
des Deutschen Liturgischen Instituts aus eigenen Bestanden und mit
Leihgaben der Bibliothek des Priesterseminars und der Stadtbiblio-
thek Trier eine Ausstellung von Katholischen Gesangbiichern des 17.
und 18. Jahrhunderts aus dem Trierer Raum aufgebaut. Es geht anf
eine [nitiative des Vorsitzenden unserer Gesellschaft, Prof. Dr. Bern-
hard Schneider, zurick, dass die Exponate heute Abend hier im grofi-
artig renovierten Lesesaal der Bibliothek des Priesterseminars wieder
zu sehen sind.

Kollege Schneider hat mich auch gebeten, den Vortrag, den ich an-
lasslich der Eroffnung der Ausstellung im Deutschen Liturgischen In-
stitut gehalten habe, bei unserer heutigen Jahresversammlung vor
lhnen noch einmal zu wiederholen.

Die auswirtigen Teilnehmer des erwihnten Symposions habe ich
zunichse an eine Tatsache erinnert, die man vor einem Trierer Publi-

! Der folgende Beitrag wurde anlasslich der Eroffnung der Ausstellung »Katholische
Gesangbiicher des 17. und 18. Jahrhunderts im Trierer Raum« im Deurschen Litur-
gischen Institue, Trier, am 20. September 2002 vor den Teilnehmenden der Trierer
Tagung des Graduiertenkollegs »Geistliches Lied und Kirchenlied« der Johannes-
Gurenberg-Universitar Mainz vom Verfasser vorgetragen. Der Vortragsstil wurde
belassens fiir den Druck wurden lediglich die Anmerkurgen hinzugefige. Diese Erst-
fassung ist mittlerweile an anderer Stclle im Druck erschienen; vgl. Hermann Kurzke
und Andrea Neuhaus (Hrsg.): Gotteslob-Revision. Probleme, Prozesse und Perspek-
nven cur Gesangbuchreform. Tabingen 2003, 5. 3-12.
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kum wahrhaftig nicht umstandlich in Erinnerung rufen muss, nim-
lich: Trier ist die Stadt, in der der Vater des Kirchenliedes, wie ein
namhafter Hymnologe Ambrosius von Mailand {1 397) einmal ge-
nannt hat, geboren wurde. Ich machte hier auch nichr aut die ersten
mittelalterlichen Zeugnisse fir deutschen Kirchengesang in Trier ein-
gehen. Ich beginne unseren Gang durch die Trierer Gesangbuchge-
schichte sofort in dem Jahrhundert, das wahrhattig fur’das deutsche
Kirchenlied von epochaler Bedeutung war: im Reformationszeitalter,
Wir miissen tatsdchlich bis in die Mitte des 16. Jahrhunderts warten,
ehe wir auf die erste Trierer Quelle treffen, die uns eindeutig den Ge-
sang eines deutschen Kirchenliedes im katholischen Gottesdienst be-
zeugt. Das Zeugnis ist im Dom zu lokalisieren. Und das bezeugte Kir-
chenhed ist die Osterleise »Christ ist erstanden«, Dieser deutsche
Ostergesang tauchrt aflerdings nicht wie anderwarts im Rahmen der
» Auferstehungsfeier«, der Visitatio sepulchri am Ostermorgen, auf,
sondern als Predigtlied.

Wie in anderen Didzesen sah auch im alten Erzbistum Trier die
Kanzelordnung vor, dass der Prediger an den hochsten Feiertagen vor
der Predigt von der Kanzel herab die Glaubigen aufforderte, mit ihm
das iibliche Festlied zu singen. Es gab einen festen, nicht sehr umfang-
reichen Kanon von Predigtliedern, die in manchen Didzesanritualien
exakt festgeschrieben waren. An Ostern war es gewohnlich das alteste
deursche Osterlied »Christ ist erstanden«, an Pfingsten die Pfingstleise
»Nun bitten wir den Heiligen Geist«.

Wir verdanken es einem Zufall, dass wir von diesem Brauch im
Trierer Dom zum Osterfest 1559 erstmals etwas horen. Es war das
Jahr des Trierer Reformartionsversuchs.? In der Stadt gab es seit eini-
gen Jahren eine Gruppe von Protestanten. Diese hatten aber keinen
eigenen Geistlichen. Sie erhielten thn jm Jahre 1559 in der Person
eines gebiirtigen Trierers, der in der Calvin-Stadt Genf studiert hartte

* Vgl Richard Laufner: Der Trierer Reformationsversuch vor 400 Jahren: In: Trieri-
sches Jahrbuch 11 (19603, S. 18=41, - Gunrher Frarz: Der Reformationsversuch
Caspar Olevians 1559 in Trier als Anlaf fur das Kommen der Jesuiten nach Trier.
Iz Fur Gote und die Menschen. [he Gesellschatr Jesu und ihr Wirken im Erzbistums
Trier. Katalog-Handbuch zur Ausstellung im Bischoflichen Dom- und Dizesanmu-
seum Trier 11, Seprember 1991 - 21. Oktober 1991, Hrsg. vom Bischétlichen Dom-
und Didzesanmuseam Trier und der Bibliothek des Bischoflichen Priesterseminars
Trier (QAmrhKG 66). Mainz 1991, 5. 201-204,
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und nun als reformierter Prediger seine Heimartstadt bekehren wollte:
Caspar Olevian (1536-1587), spiiter Professor in Hetdelberg und ein
fithrender Kopf bei der Organisation der kurpfilzischen Landeskir-
che.’ Als am Qsterfest jenes Jahres der Prediger im Dom »unter der
Predigt« das »Christ ist erstanden« vorsang, fing der evangelisch ori-
entierte Schotfe Peter Sirk mir Glerchgesinnten an, deutsche Psalmen
zu singen. Der Domprediger habe ihn deshalb — so der Chronist - zur
Rede gestellt; es sei nahe daran gewesen, dass die Sache zu einem Tu-
mult ausgeartet wire.*

Wir sind fur diese Zufallsnotiz sehr dankbar. Denn erst das Trierer
Bistumsrituale von 1688 bezeugt uns ausdriicklich das »Christ ist er-
standen« als Bestandteil der Trierer Osterliturgie.®

Etwa drei Jahrzehnte spiter, um die Zeit, als der Kartduser Conradus
(1 1592) wohl zu Weihnachten 1587 in der Kartause seiner Heimat-
stadt Trier die Strophen von »Es ist ein Ros entsprungen« in seinem
Gebetbuch aufgeschrieben hat® — die fritheste Quelle dieses grofartigen
Christliedes —, waren Jesuiten des Trterer Kollegs im Auftrag von Erz-
bischof Johann von Schonenberg (1581-1599) dabei, den Druck des so
genannten kurtrierischen Katechismus vorzubereiten. Es erschien
1589, In diesem Zusammenhang muss auch eine wohl ebenfalls von
den Jesuiten vorbereitete Sammlung von Kirchenliedern erschienen
sein.” Wenig spater horen wir vom duflersten Rand des Bistums, aus

Y Vgl Caspar Qlevian {1536-1587). Jurist und Theologe aus Trier. Student in Bourges
und Qrléans {Ausstellungskataloge Tricrer Bibliotheken 20). Hrsg. von Gunrher
Franz, Wilhelm Holtmann und Jean Jemry. Trier 1989/90, 5. 14-27 (Biographie).
Vgl Laufner {(wie Anm. 2), 5. 24.

S Vgl Liber officials seu Agendorum Pastoralivon S. Trevirensis Ecclesiae (...) Autho-

ritate Emi. et Rev. Principis ac Domini D, Joannis Hugonis Dei gratia Archiepiscopi

Trevirenses (...}, Moguntiae 1688, 252, Zum Inhalt und liturgichistorischen Kontext

vgl. Andreas Heine: Die gedruckeen licurgischen Biicher der Trierischen Kirche, Trier

1997 (Veroffenthchungen des Bistumsarchivs Trier, 32}, 5. 24-28. 5. 180-121. Eine

Abbildung der S. 252, die das »Christus ist aufferstanden(!}« erwahnr ebd. S. 187.

Zur Person des Trierer Kartdusers Conradus vgl, bes. Andreas Heinz: »Es ist ein Ros

entsprungen«. Zur Herkunft der altesten Quelle des Weihinachtsliedes. In: Jahrbuch

fiir Liturgik und Hymnologie 24 {19803, S. 99-102.

7 Vgl. zu den katechetischen Bemithungen Erzbischofs johann von Schinenberg: Win-
fricd Glade; Der Katechismuskommentar des Trierer Universititsprofessors Macha-
rentinus und seine Vorgeschichte. In: Verfithrung zur Geschichre. Festschrift zum
300, Jahrestag der Eroffnung einer Universitat in Trier 1473/1974. Hrsg. von Georg
Droege, Wolfgang Frahwald und Ferdinand Pauly. Trier 1973, 5. 187-197. Bdumker
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Andernach am Rhein, dass die dorrige von den Jesuiten betreute Cacj-
lienfraternitit 1608 ein Gesangbuch fiir den Eigengebrauch hatte dru-
cken lassen.® Es bietet alle Kirchenlieder in lateinischer und deutscher
Fassung, wobei die lateinischen Strophen jeweils von Minner- bezie-
hungsweise Knabenstimmen, die deutsche Fassung von den puellae
cantatrices, den » Chorjungfrauen«, vorgetragen werden sollten. Jesui-
ten waren ebenfalls mafigeblich am Zustandekommen des » Rheinfelsi-

schen Gesangbuchs« von 1666 beteiligr.” Seinen Namen har es von.

Burg Rheinfels bei St. Goar, dem damaligen Sitz des zustdndigen Lan-
desherrn, des Landgrafen Ernst von Hessen-Rheinfels. In Zusammen-
arbeit mit den Jesuiten der Niederlassung St. Goar' lief§ er dieses auf-
fallend »dkumenische« Gesangbuch fir sein vom Protestantismus
stark durchsetztes Territortum drucken. 2/3 des Ltedbestandesist evan-
gelischer Provenienz. Als eigentlich trierisches Gesangbuch kann man
das in Augsburg gedruckte »Rheinfelsische« kaum bezeichnen, da die
Verbreitung regional sehr begrenzt war und es sich inhaltlich um eine
verbesserte Ausgabe eines wenige Jahre zuvor (1659) in Wien erschie-
nenen Jesuitengesangbuchs handelt.' Halten wir aber fest, dass dieses

crwahnt einen Tricrer Gesangbuchdruck aus dem Jahre 1609 (ebd. 11, 31, Nr. 42),
von dem aber kein Exemplar mehr auffindbar sty vgl. Wolfgang Grandjean: Das
katholische Kirchenlied in den trierischen Gesangbiichern von seinen Anfingen bis
heute. ‘Trier {u.a.) 1975 {Quellen und Abhandlungen zur mittelrheinischen Kirchen-
geschichie, Bd. 223, 5.9,

* Vgl den vollen Titel ber: Konrad Ameln, Markus Jenny und Walcher Tipphardr: Das

Deursche Kirchenlied. Verzeichnis der Drucke von den Antingen bis 1800, (RISMB/

VIII/1). Kassel u.a. 1975, 5. 160, Die Vorrede 1st abgedrucks bei: Wilhelm Baumker:

Das katholische deutsche Kirchenlied in seinen Singweisen. 4 Bde, Freiburg 1886-

1911, Bd. I, §. 200-204 {Nachdruck Hildesheim 1962). Line Faksimile-Ausgabe

erschien 1970 in Diisseldorf; vgl. Balthasar Fischer: Gesangbtcher im Tricrer Raum

vor dem Erscheinen des ersten Didzesangesangbuchs (1846}, In: Iricrer Theologi-
sche Zeitschrifr 65 (1956), 5. 41-34, hier S. 43; dic von Fischer fur 1603 erwahnte
angebliche Erstausgabe hat es nicht gegeben.

Vel den vollen Titel bei: Ameln (wie Anm. 8}, 5. 337, - vgl. Kolumban, Gschwend:

Das Rheinfelsische Gesangbuch 7u St. Goar, Augshurg 1666. 1n: Jahrbuch fur Lirur-

gik und Hymnologie 7 {1962}, S. 157-172. — Fischer (wie Anm. 8}, 5. 451.

15 Der von Kalvinismus zum Katholizismus konvertierte Graf hatte die Jesuiren 1652
nach Sc. Goar gerufen; der damit verbundene Rekatholisicrungsversuch blich weit-
gehend erfolglos.

5 Vorlage war die »Davidische Harmonia«: vgl. dea vollen Titel: Ameln {wie Anm. 8),
5.313.

s
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Gesangbuch im Unterschied zu seiner Vorlage iiber dreifSig Friedrich
Spee zuzuschreibende Lieder enthait und dass es die erste Quelle fiir
die heutige Melodie von » O Heiland reiff die Himmel auf« ist.

In den Trierer Kernraum kommen wir mit dem 1653 bei dem Trie-
rer Drucker Hubert Reuland verlegren Klausener Gesangbuch.'? Es
hat seinen Namen von dem trierischen Marienwallfahrtsort Eber-
hardsklausen und sollte — nach Auskunft der Vorrede — den Pilgern
bei ihrer Wallfahrt gute Dienst leisten. Weitr Uiber seine Erstbestim-
mung hinaus fand das Klausener Gesangbuch im ganzen westtrieri-
schen Raum Verbreitung. Wie die Visitationsakten aus der Zeit von
Bischof Joset von Hommer {1+ 1836) und der letzte Nachdruck aus
dem Jahre 1803 beweisen, wurde das Klausener bis in die ersten Jahr-
zehnte des 19. Jahrhunderts noch in vielen Pfarreien benutzt, nicht
nur bei Andachten und Prozessionen, sondern auch im Sonntagshoch-
amg, der Pfarrmesse. !}

Es war bis erwa um die Mitte des 19. Jahrhunderts, das heifst bis zur
Einfithrung des ersten offiziellen Trierer Didzesangesangbuchs
{(1846), weithin ublich, die sonn- und feiertigliche Pfarrmesse bis
zum Sanctus als lateinisches Amt mit Choralgesang zu feiern. Zur Ele-
vation bezichungsweise »nach der Wandlung«, wie es in den Quellen
immer wieder heifst, stimmten dann aber die Chorsinger oder der
»Jungfravenchor« ein deutsches Lied an.'* Dieses wurde hiufig dem
Klausener Gesangbuch entnommen,

Ein nur sechs Blatc umfassender Vorliauferdruck des Klauserner Ge-
sangbuchs {wohl um 16350)" enthilt auler dem 21 Strophen langen
»Klausener Wallfahrtslied« zur »Schmerzhatren Muttergortes«, einer
Neuschéptung aus dem Jahre 1640, als das 200-jihrige Jubilium der
Wallfabrt begangen wurde, nur noch zwei weitere Kirchenlieder: das

Vel. Grandjean (wie Anm. 7}, 5. 15-23. — Fischer (wie Anm. 8}, 5. 43 1.

Vgl. Andreas Heinz: Die sonn- und feiertigliche Pfarrmesse im Landkapirel Bitburg-

Kyllburg der alten Erzdizese Trier von der Mitte des 18. bis zur Mitre des 19, Jahr-

hunderts. Trier 1978 [Trierer Theologische Studien, 34), S. 108 und S. 353f,

" Vgl ehd. 8. 352-360. — Martin Persch: Zur Praxis des Nachwandlungsliedes im
Trierischen in der ersten Hilfre des 19. Jahrhunderts. In: Gratias agamus. Studien
zum eucharistischen Hochgebet. Festschrift Balthasar Fischer. Hrsg. von Andreas
Heinz und Heinrich Rennings. Freiburg i, Br. 1992, 5. 369-383.

¥ Vgl. Grandjean (wie Anm, 7), S. 151.
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Spee-Lied »O Christ hie merck«'* und eine deursch/lateinische Fas.
sung des Adoro te devote. Die Eucharistielieder seien, wie der Druck
selbst sagt, »bey der Elevation 7u singen«. Zu diesem Zweck hielt dag
Klausener Gesangbuch unter anderen die von Spee verfassten oder
ihm zugeschriebenen Lieder »O Christ hie merck«, »Ist das der Leib,
Herr Jesuw Christ« und »Das Heil der Welt« bereit. Diese Lieder finden
sich auch 1m Allgemeinen Gesangbuch des Kapuziners Martin von
Cochem!” {Erstausgabe 1682; im Todesjahr des Kapuziners von der
Mosel, 1712, ist die 11. Auflage erschienen).

Man hat das Cochemsche Gesangbuch als eine Arr »Einheits-
gesangbuch der mittelrheinischen Bistimer«!® charakterisierr. Be-
ziiglich des »Nachwandlungsliedes«, das neben dem festtiglichen
Predigtlied lange das einzige in der Sonntagsmesse angestimmte Kir-
chenlied war, gibt Martin von Cochem die weitherzige, aber leider
auch ganzlich unliturgische Anweisung: Nach der Elevation soll man
zwar an den gemeinen Sonntagen ein Lied vom H. Sakrament oder
von Christus singen. In den geprigten Zeiten aber diirfe es ein Zeitlied
sein. Dann heifit es wortlich: An den Marid-Festen singt man ein Ma-
ridlied. An den Feyrtigen aber singt man ein Lied von dem Heiligen,
dessen Fest einfallet.’”

Zwischen dem Klausener Gesangbuch, das bis 1803 mehrfach
nachgedruckt wurde, und dem Allgemeinen Gesangbuch Martins
von Cochem ist noch ein Trierer Gesangbuchdruck zu nennen, der
aber tatsichlich nichts spezifisch Trierisches bietet. Bei den mit Gut-
heiffung des Trierer Erzbischofs Karl Kaspar von der Leyen (1652—

¥ Zur Rezeprion von Spee-Liedern im Trierischen vgl. Martin Persch: Spee-Lieder in
Trierer Gesangbiichern des 19. und 20. Jahrhunderts. In: Von Spee zu Fichendorff.
Zur Wirkungsgeschichre cines rheinischen Barockdichters. Hrsg. von E. Grunewald/
N. Gussone. Berlin 1991, 5. 179-221. Day »Klausener« enthilt 26 Lieder, als deren
Verfasser Friedrich Spee gilt. - Vel. Bernhard Schneider: Die Leder Friedrich Spees
in der Gesangbuchtradition der mittelcheinischen Diézesen. In: Archiv fir mitrel-
rheinische Kirchengeschichre 45 (1993). 5. 259-317, hier 5. 297t. — Ders.: Die Wir-
kungsgeschichre der Lieder Friedrich Spees in katholischen Gesangbuchern vom Ba-
rock bis zur Gegenwart. In: Friedrich Spee zum 400. Geburtstag. Kolloguium der
Friedrich-Spee-Gesellschaft Trier. Hrsg. von Gunther Tranz. Paderborn 1993,
S. 265-285.

17 Vgl Grandjean {wie Anm. 7}, 5. 34-36.

B Ebd. S. 35,

¥ Zie nach Hemz (wie Anm. 133, S, 355,
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1676) be1 Christoph Withelm Reulandr in Trier 1665 gedruckren Al-
ten Catholischen Geistlichen Kirchengesing?® handelt es sich um
einen Nachdruck des bel Quentel in Kéln 1599 erstmals erschienenen
Speyerer Gesangbuchs.?! Die genaue Vorlage war die Ausgabe von
1625, die zahlretche Spee-Lieder enthilt, Fine zweite Auflage erschien
1695. Dazu diirfte der damals regierende Trierer Erzbischof Johann
Hugo von Orsbeck (1676—1711}, ein Neffe seines Vorgangers, gerne
seine Zustimmung gegeben haben, da er gleichzeitig Flirsthischof von
Spever war.

Im Blick auf den Liedbestand der genannten Bucher ist besonders
hervorzuheben, dass alle drei genannten Biicher in beachtlichem Um-
fang das Liedgut der Jesuitengesangbiicher?? ins Volk vermittelten,
darunter namentlich viele Spee-Lieder. Martin Persch und Bernhard
Schneider haben das im Einzelnen in ihren Forschungsbeitragen zur
Spee-Rezeption nachgewiesen. Das Klausener Gesangbuch enthielt in
seiner ersten Auflage nicht weniger als 26 Friedrich Spee zuzuschrei-
bende Lieder, etwa ein Viertel des gesamten deutschsprachigen Lied-
bestandes. Die 1803 in einem schon vollig gewandelten geistigen Kli-
ma gedruckte dritte Auflage hatte immerhin noch 14 bewahrt. Das
Cochemsche Gesangbuch hat die iiberaus zahlreichen Spee-Lieder sei-
ner barockzeitlichen Erstauflage ohne nennenswerte Einbufen bis in
die letzte Auflage von 1821 tradiert. Dort sind es noch immer 53. Be-
deutend geringer ist der Anteil an Spee-Liedern in den Trierer Nach-
drucken des Kéln-Speyerer Gesangbuches. In den Ausgaben von 1655
und 1695 finden sich insgesamt nur elf,

In den reformfreudigen 80er Jahren des 18. Jahrhunderts unter dem
letzten Trierer Erzbischof und Kurfiirsten Clemens Wenzeslaus von
Sachsen {1768-1802) hat es in Trier so etwas wie eine » Gesangbuch-

% Das einzige erhaltene Exemplar der Erstavsgabe von 1665 in der Bibliothek des Cu-
<anus-Stifts in Bernkastel-Kues; vgl. Grandjean (wie Anm. 7), S. 30; insofern ist die
Mitteilung von Ameln {[wie Anm. 8], 5. 334: »Nicht mehr nachweisbar«) zu kor-
rigieren. Der volle Titel der Ausgabe von 1695 bei Ameln {wie Anm. 8), S. 424.

' Voller Titel bei Ameln (wie Anm. 8}, 5. 139, - H. Vossebrecher: Die Gesdnge des

Speverer Gesangbuchs (Koln 1599). Koln 1968.

Zu ihnen vgl. Grandjean (wie Anm. 7}, 5. 36-43. - Martin Persch: Das Trierer Di-

ozesangesangbuch von 1846 bis 1975, Ein Beitrag zur Geschichte der Trierer Bis-

tumsliturgie. Trier 1987 (Trierer Theologische Studien 44), §. 20-27.
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Revolution« gegeben.?’ Sie brachte dem Kurfiirstentum Trier, niche
der ganzen, sehr viel grofieren Erzdidzese, das erste offizielle Landes-
gesangbuch. Es triagt den Titel: Allgemeines Gesangbuch zin Ge-
brauch der Chur-Trierischen J.anden. Gedruckt wurde es »Mit gni-
digst churfirstlichem Privilegiume« zu Koblenz im Jahre 1786. Die
»Revolution« bestand darin, dass dieses Gesangbuch ausschlieflich
neue Lieder aus siiddeutschen Aufklarungs-Gesangbuchern in das
Trierer Land lenkte, wo bis dahin das iltere barockzeitliche und vor-
reformatorische Liedgut den Ton angegeben hatte.

Schon bei Wilhelm Baumker kann man lesen, dass das kurtrierische
Gesangbuch den Liedbestand des Salzburger Gesangbuchs von 1781
reproduziert, vermehrt um das vor dem Evangelium zu singende
Messlied »Wir sind 1im wahren Christentum« aus dem Landshuter
Gesangbuch von 1777, Balthasar Fischer hat zu Recht darauf hin-
gewiesen, dass das Erscheinungsjahr des sogenannten kurtrierischen
Gesangbuchs in das Jahr des Emser Kongresses falle.”” Ber dieser
brisanten Zusammenkunfc der vier Erzbischiofe des Reiches machten
diese nicht nur gemeinsam Front gegen Rom, sondern hatten auch
weitgehende innerkirchliche Reformen im Visier. Einer der Trierer
Reformvorschlage verlangte die Einfihrung des deutschen Kirchen-
gesangs, so das volk versteht*® beim Hochamt. In Gestalt der Mess-
tiedreihe »Hier liegr vor deiner Majestit« fuhrte das kurtrierische
Gesangbuch denn auch erstmals diese Errungenschafc der damals
»modernen« osterreichischen und suddeutschen Gesangbiicher im
Trierischen ein.

Doch bei niherer Betrachtung stellt sich heraus, dass das kurtrie-
rische Gesangbuch keine von der Bistumsleitung vorausschauend
geplante Konkretisierung ihres umfassenderen liturgiereformeri-
schen Programms war?” Der Anstof$ kam eher zufillig von au-

So Balthasar Fischer; vgl. Ders. (wie Anm, 8), 5. 47

Vgl. Georg Brenninger: Das Landshucer Kirchengesangbuch von 1777 — cin Bestsel-
ler der Aufklarungszeie. In: Liturgic und Dichrung. Ein interdisziplindres Kompendi-
um, Hrsg. von H. Becker und R. Kaczynski. 2 Bde. St. Octilien 1983, hier Bd. 1,
S. 811-820.

2 Vel Fischer {(wie Anm. §}, 5. 49f.

2 Zit. n. Fischer (ebd.}, §. 49.

T Vgl. dazu Andreas Heinz: Pline zu ciner Reform der Trierer Diozesanlicurgie unter

e
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fen.?® Die kurpfalz-bayerische Reglerung in Mannheim wollte das
Landshuter Gesangbuch von 1777 als eine Art Einheitsgesangbuch in
allen kurpfalz-bayerischen Pfarreien verpflichtend einfithren, auch in
den zur Erzdiozese Trier gehorenden Pfarreien im Hunsriick und an
der Mittelmosel. Deshalb musste man das Einverstiandnts der Trierer
Bistumsleitung erbitten. Die entsprechende Anfrage aus Mannheim
trat am 14, Februar 1783 beim Trierer Generalvikariat ein. Der Erz-
bischof wurde auf den Vorgang aufmerksam, lief8 sich ein Ansichts-
exemplar des fraglichen Gesangbuchs schicken und erwog sogleich
seine Einfithrung im ganzen Erzbistum Trier. Doch schien dafiir die
Zeit noch nichr reif. Da das Eintiben der neuen Lieder durch die Schul-
lehrer besorgt werden sollte, galt es zunachst, diese entsprechend zu
schulen. Zu diesem Zweck wurden umgehend zwolf Exemplare des
Heiligen Gesang aus Minchen bestellt. Sie sollten aufgrund einer Wei-
sung des Erzbischofs vom 22. Oktober 1784 im Koblenzer Lehrerse-
minar {»Normalschule«) dazu dienen, die angehenden Lehrer im Kir-
chenliedgesang auszubilden. Die kurtrlerlsche Ausgabe des Hezlzgen
Gesang erschien dann 1786,

Der Eezbischof musste zwar nicht, wie sein Mainzer Amtsbruder
Karl von Erthal es bei der Einfihrung des Turin’schen Gesangbuchs
getan haben soll, Geschuitze auffahren lassen.’ Aber auch im Trieri-
schen gab es Widerstand. Das neue Gesangbuch, das nach dem Willen
der Behorde die alten abgeschmackten Lieder des P. Martin von Co-
chent in VergefS {zu) bringen™ sollte, wurde keineswegs begeistert be-
grufit. Das Generalvikariat in Trier musste beispielsweise 1790 einen

Erzhischot Clemens Wenzeslaus {1768-1802). In: Archiv fir mirtelrheinische Kir-
chengeschichre 29 {19877), 5. 143-174. — Ders. {wic Anm. §}, 5. 35-39.

* Vgl. zum Folgenden Andreas Heinz: Zur Geschichte des muttersprachlichen kacho-
lischen Kirchengesangs im Trierer Raum, Ergidnzende und kricische Anmerkungen
nach dem Erscheinen der jiingsten einschldgigen Monographien. In: Kurrrierisches
Jahrbuch 15 (1975), 5. 73-89, besonders S, §2-84.

Vgl. den vollen Titel bei Ameln (wie Anm. 8}, 8. 676

> Vgl. Josef Seuffert: Das Gesang- und CGebethuch fur die Mainzer Erzdidzese von

1787. In: Litargisches Jahrbuch 15 (1965), S. 119-122.

Vgl. Balthasar Fischer: Das »Deutsche Hochamt«. In: Liturgisches Jahrbuch 3

(1953}, 5. 41-53, hier 5. 48.

* Auflerung des ersten Direktors der oben erwiihnten kurtriesischen Koblenzer »Not-
malschule« (Lehrerseminac); zit. n. Fischer (wie Anm. 8}, 5. 49.
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Franziskanerpater aus dem Konvent von Saarburg/Beurig scharf rii-
gen, weil er auf der Kanzel das neue Gesangbuch als ketzerisch ver-
dachtigt hatte.’ In der Moselpfarrer Alf im Dekanar Zell kam es an
einem Pfingstsonntag zum Tumult in der Kirche: der Pfarrer stimmte
als Predigtlied das Pfingstlied des neuen Gesangbuchs an: »Komm
Heiliger Geist, o dritte Person«. Die Chorsinger serzten mit Erfolg
den alten Pfingstgesang, wahrscheinlich » Nun bitten wirden Heiligen
Geist«, dagegen.’* Der Vorfall hatee ein behordliches Nachspiel.
Diese anfangliche Reserve gegeniiber den »neumodischen«, auf
dem Boden der siiddeutschen katholischen Aufklarung gewachsenen
Lieder ist aus heutiger Perspektive hdchst verwunderlich. Jedenfalls
gehoren die damals beargwohnten Lieder heute zu den ausgesproche-
nen Lieblingen des Volkes. In der letzten Vollausgabe des Trierer Di-
ozesangesangbuches von 1935 standen immerhin noch 15 Lieder aus
jener »Gesangbuch-Revolutionsepoche«.? Im Trierer Anhang zum
Gotteslob (1975) haben sich daven noch neun behaupten kénnen, da-
runter: » Heiligste Nacht«, das allgemein erwartete Erdffnungslied der
Christmette, »Singt dem Konig Freudenpsalmen« am Palmsonnrag,
»Das Grab ist leer« an Ostern und »Deinem Heiland, deinem Lehrer«
an Fronleichnam. ¥ Das Marnuale Trevirense {Teil 2) von 1999, in dem
die trierischen Sonderriten der Heiligen Woche zusammengestellt
sind, hat auch das von vielen vermisste Karfreitagslied »Trauert, ihr
englischen Chore, und weinet« wieder zu Ehren kommen lassen.?”

Schlussbemerkungen
Lassen Sie mich am Ende zum Anfang zuriickkehren. Die Vorarbeiten

fur die neue Ausgabe des Einheirsgesangbuches Gotteslob werden in
kiirzester Zeit beginnen. In seinem Beitrag zum Trierer Spee-Kollo-

v

3 Vgl. Heinz (wie Anm. 28), 5. 86,

Vel. ebd.

Vgl. Persch (wie Anm. 22), 5. 581.

% Vgl ebd.

7 Vgl Manuale Trevirense. Meilige Wache — Karwoche und Ostern. Eigenfeiern des
Bistums Trier. Studienausgabe. Hrsg. vom Bischétlichen Generalvikarar Trier. Trier
1999, 5. 1551, Das Lied stammt aus dem 2. Teil des Salzburger Gesangbuchs (Man-
chen 1783}); vgl. Baumker {wic Anm. 8), Bd. 3, 5. 102,
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quium von 1991 hat Bernhard Schnetder detailliert untersuchr, in wel-
chem Umfang Spee'sches Liedgut im jetzigen Gotteslob vertreten ist.
Demnach stehen im Stammteit zwdlf Friedrich Spee zuzuschreibende
Lieder; die Anhiinge der einzelnen Ditdzesen haben weitere bertick-
sichtigt. Am Ende steht jedoch eine aus der Sicht der Spee-Freunde
unerfreuliche Bilanz: das Gotteslob markiert einen Rickschritt in der
Spee-Rezeption. Das gilt leider auch fir den Trierer Diozesananhang.
Im Vergleich zur letzten Ausgabe des Trierer Didzesangesangbuches
von 1955 hat sich der Gesamtbestand an Spee-Liedern im Trierer Got-
teslob nahezu halbiert,

Die nun anstehende Revision erdffnet die Chance, den Gemeinden
unseres Bistums wenigstens die Spee-Lieder wiederzugeben, die seit
der Einfithrung des ersien offiziellen Trierer Didzesangesangbuches
im Jahre 1846 zu dem etwa 18 Lieder umfassenden Kernbestand aller
folgenden Ausgaben gehérten. Die Voraussetzungen dafiir, dass dies
gelingt ~ und vielleicht noch mehr geschehen kann —, sind heute ent-
schieden glnstiger als 19735. SchliefSlich gibt es jetzt in Trier einen
angesehenen Spee-Chor und eine rithrige Friedrich-Spee-Gesellschaft.
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Friedrich Spee (2002} von Mirjam Miiskens
{*1985) (120cm = 80cm, Acryl auf Leinwand)

e Bildmueee wird vom Kopf Spees cingenommen. Sein Mund ist geschlossen, fast ver-
bissen, aber doch bercdt vor allem durch den ubergrofien ausgestreckren Finger. Ex
west auf einen Filmstreifen. Die Augen sind weit aufgerissen, als ob sie Schlimmes
geschen hatten, dann aber auch den Betrachter fixieren, auffordern, hinzuschauven auf
die sFilmbilders im rechren Teil des Bildes. In den Einzelbildern sind tlammen - von
Scheiterhaufen — zu schen, wechselweise mut nach oben gereckten Armen und Hdnden.
Dieser Filmstreifen st ein modernes zeitgemafes Zeichen fur dic Ubermirtlung von
Nachrichten, wie wir sie heuze aus emer Flur von Bildern kennen. Die avsgestreckten
Hande der Hilfesuchenden sind erst ber naherem Hinsehen zu erkennen.

Im linken Teil des Bildes stehen, stellvertretend fur das licerarische Werk Spees, drei

Richer. Thnen sind Tiere als Symbole beigezeben, mit denen bestimmte Aussagen ver--

bunden sind. Sie verweisen auf die Hauptperson: Ein Buch ist am unteren Rand durch
emnc kleine Nachtigall gekennzeichner, wihrend auf dem Schnitr ein Hahn krdhe<. Der
Hahn ist das Wappentier der Spees. er ist aber auch symbolisch der Wachrer, der Rufer
am frithen Morgen. Die Nachtigall ist das Symbaol for den Dichrer und direkrer Hinweis
auf die TN, Aus dem oberen Buch -bellte ein Hund aus den Seiten heraws. Mir einem
‘bellenden Hund: hat sich Spee in der CC verglichen: »Ich méchte nicht zu denen geht-
ren, dhe der Propher scumme Hunde heifSe.« Dann kriecht noch ganz unten eine Schnecke
zwischen den Biichern. Sie zeigr an, wic langsam Verinderungen kommen. Sie ist aber
auch ein Symbol dafur, das Zicl nicht aufzugeben. So ist auch angedeuter, was Spee
getan hat und wie er es getan hat — ein Wissen, das wir in erster Linie aus seinen Bichern

haben. H. M.
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Ein Blick in die Editionswerkstatt von Spees
Geistlichen Liedern

Wohl mit Stcherheit darf man behaupten, Friedrich Spee sei der Autor
des Gesangbuchs Ausserlesene, Catholische, Geistliche Kirchenge-
sing, dasim Jahr 1623 bei Peter von Brachel in Kéln gedruckt wurde
(weiterhin abgektrze: KBr 1623). Nach Trutz-Nachtigall (TN} dem
Giildenen Tugend-Buch (GTB} und der Cautio Criminalis (CC) soll
dieser »Liederzyklus fir das ganze Jahr« zusammen mit weiteren Spee
zuzuschreibenden Liedern als vierter Band von Spees Samtlichen
Schriften im nichsten Jahr erscheinen. Da KBr 1623 seit Anfang des
20. Jahrhunderts verschollen ist, muss das Editionsverfahren in die-
sem Band jedoch véllig vom Vorgehen in den iibrigen Binden der
Samtlichen Schriften abweichen. Normalerweise bringt eine his-
torisch-kritische Edition die authentischen Texte eines Autors und
nicht eine Sammlung von Liedern, deren Authentizitar sich nicht hun-
dertprozentig nachweisen lasst. Mit Ausnahme der »Kunstlieder« der
TN sind alle geistlichen Lieder Spees nimlich anonym erschienen.
Dieser Band kann deshalb nicht mehr als ein Arbeitsbuch sein, das
zum ersten Mal alle verfiigbaren Daten zusammenstellt und fiir jedes
einzelne Lied anhand einer Reihe von Kriterien abzuwigen versucht,
wie sicher oder unsicher die Zuschreibung an Spee ist.

Im 19. Jahrhundert war noch ein Exemplar von KBr 1623 vorhan-
den. Nach Wilhelm Baumker! war es damals im Besitz von Ortto Hol-
scher. Auch Joseph Gotzen muss es fiir seine umfangreichen, jetzt in
Maria Laach befindlichen Kirchenlieder- und Melodienkataloge noch
benurzt haben. Als er es aber 1928 fiir sein berithmt gewordenes Re-
ferat, in dem er Spee als Verfasser von mehr als 90 Liedern nachwies,
niher untersuchen wollte, war es unauffindbar, was bis heute noch der
Fall ist. Trotzdem wird der 4. Band von Spees Samtlichen Schriften

! Wilhelm Baumker: Das katholische deursche Kirchenlied in seinen Singweisen. Frei-
burgi.B., Bd. 11, 1883, 5. 33.
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versuchen, den Liederzyklus von 1623 zu rekonstruieren. Es stehen
dafur folgende Daten zur Verfiigung:

1. Im 19. Jahrhundert haben Forscher wie Franz Magnus Béhme?,
Ludwig Erk’ und Josef Mohr! Spees Biichlein oft zitiert, sogar mit
Seitenangaben zu nicht wenigen Liedern und mit Zitaten aus Spees
begleitenden Texten.

2.Injesuitischen Gesangbiichern der zwanziger und dreifliger Jahren
des 17. Jahrhunderts finden sich etliche Gruppen damals neuer Lieder,
jewetls in ungefihr derselben Reihenfolge. Vergleicht man diese Rei-
henfolgen mit den Seitenangaben aus dem 19. Jahrhundert, ersiehe
man ohne weiteres, dass solche Gruppen in dieser Konstellation aus
KBr 1623 iibernommen worden sein miissen. Und fiir jene in solchen
Gruppen stehenden, damals neuen Lieder, iiber die es aus dem 19. Jahr-
hundert keine Angaben gibt, darf man mit ziemlicher Sicherheit anneh-
men, dass auch sie in KBr 1623 standen, und zwar genau an der Stelle,
die sie in den genannten, etwas spateren Gesangbiichern innehaben.

3. Ungleich wichtiger war der Fund, den Michael Hirting um 1975
in der Thurgauischen Kantonsbibliothek Frauenfeld (Schweiz) mach-
te: drel kleine, zusammengebundene, 1621/22 in Wiirzburg gedruckte
Heftchen. Der Untertitel des ersten: Bell’Vedére Oder Herbipolis
Wurtzgdrtlein lasst aufhorchen. Er lautet: Allerley Catholische Ge-
sing von Pfingsten biff zum Aduent &c. vnd durch das gantze Jahr
zu singen. Wenn man diesen Wortlaut mit dem vollstindigen Titel
von KBr 1623 vergleicht: Ausserlesene, Catholische, Geistliche Kir-
chengesiang von Pfingsten, bif§ zum Aduent, &c. Weinacht jubel, &c.
Fastengesing, &c. Oster Jubel, &c. Wallieder, &c. Vnd Allerley
durch das gantze Jabr zu singen, wird deutlich, dass es sich hier um
den Vorabdruck eines Teils von KBr 1623 handelt. Gleiches gilt fiir
das zweite Bandchen (1622}, dessen urspriinglichen Titel Das Aller-
schonste Kind in der Welt Spee 1623 in Weinacht Jubel uminderte.
Ohne Zweifel sind hierin seine Weihnachtslieder aus KBr 1623 enthal-
ten. Die Lieder fur die Fasten- und Passionszeit waren schon frither

2 Franz Magnus Bohme: Aledeursches Liederbuch. Leipzig 1877.

* Ludwig Erk: Deurscher Liederhort. Neubearb. und fortges. von E. M. Bohme, Bd. 3,
Leipzig 1893,

+ Josef Mohr: Emleitung und Quellenmachweis zum Psilterlein. 2. Aufl. Regensburg
1891.
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herausgekommen. Allerdings blieb nur der Titel erhalten: Threni oder
Klaglieder, in welchen Christi Marter, Creutz, Wunden vnd Leiden in
der Fastent betracht wird (Wirzburg 1620). Dieser Teildruck ist ver-
schollen. Das drirce Bandchen im Frauenfelder Heft mit dem Titel Lat-
te di Gallina. Peter Oel vand BerlWasser (Wiirzburg 1621) bringt in
einer fritheren Fassung drei Lieder, die sich auch im Bell’Vedére fin-
den, und tiberdies ein Reimgedicht, das ebenfalls Spee zuzuschreiben
ist. Diese vier Texte hat KBr 1623 wohl unter »Allerley durchs gantze
Jahr zu singen« eingereiht.

Ausgangspunkt fiir Gotzens Untersuchungen war damals seine Ent-
deckung, dass um 1620-1630 eine Gruppe von geistlichen Liedern
entstanden war, dic sich deutlich von allen anderen damaligen Kir-
chenliedern abhob. Aus der Einheitlichkeit der Lieder schloss er, dass
alle Lieder von einem einzigen Dichter stammen miussten, und aus den
Umstdanden der Drucklegung, dass dieser ein rheinischer Jesuit war.
Wie aber sollte man diesen Dichrer identifizieren? Gotzen stellte einen
Katalog der metrischen und inhaltlichen Eigenheiten der Lieder zu-
sammen:

Regelmalligkeit und Gewandtheit des Versbaus; klangvoller und ge-
schickt durchgefiihreer Reim; eigenartiger Rhythmus; eine warme und
innige Empfindung; eine kraftige und anschauliche Sprache; gewisse
Figenheiten des Stles, als da sind: Parallelismus in Worten, Satz-
gliedern und ganzen Satzen, dichterisch wirksame Antithesen, Wie-
derholung von Wortern und Wortverbindungen, um dadurch eine
gesteigerte Wirkung hervorzurufen, Haufung von synonymen oder
antithetischen Wendungen, oft formelhaft und mit Alliteration ver-
kniipft, und andere.

Alle diese Eigenhetten fand Gotzen in den Gedichten des GTB und
der TN wieder, sodass er auf Friedrich Spee als den Verfasser der Lieder
schloss, Gotzens Argumentation beruht also auf einem Vergleich der
erwihnten Gruppe von Liedern mit den gesichert von Spee stammen-
den Gedichren in TN und GTB und auf der Tatsache, dass uns aus der
ersten Hailfte der zwanziger Jahre kein anderer rheinischer Jesuir be-
kannt ist, der als Dichter solch vortrefflicher Lieder in Betracht kame.

Nihere Untersuchungen durch Michael Hirting, Anton Arens und
mich ergaben Ergianzungen und Verfeinerungen dieser Kriterien: Spees
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Lieder sind klar und logisch strukturiert; sie besitzen eine einheitliche
Perspektive; sie sind, anders als manche Lieder der TN, konzis formu-
liert und besitzen eine grofie Dichte. Fast jede Zeile bringt neuen In-
halt. Auch sind Spees Lieder meist bedeutend kiirzer als es damals
liblich war; die Lieder besitzen gewissermafSen einen »kurzweiligen«
Charakrter, was in den vielen concetti (geistreich zugespitzte Redewen-
dungen) zum Ausdruck kommt; sie besitzen einen meditativen Zug
der Achtsamkeit; es finden sich immer wieder Anspielungen auf die
Bibel; wichrig ist schlieRlich die Stelle, an der ein Lied in den Gesang-
biichern steht. Findet es sich 1620~1640 in einem Anhang, kann die-
ses ein Hinweis auf ein neues, also moglicherweise von Spee verfasstes
Lied sein. Auch reihten die damaligen Gesangbiicher Lieder oft nach
ihrem Alter ein; gehort ein Lied zu den vorderen in einer Liedergruppe
von zum Beispiel Weihnachtsliedern, so handelt es sich wahrschein-
lich um ein ilteres Lied; steht es aber in einer Gruppe weiter hinten,
gar zwischen anderen Speeliedern, kénnte es ein Speelied sein.

Diese zusirzlichen Kriterien erméglichten die Suche nach weiteren
Speeliedern in den zwischen 1620 und 1640 erschienenen Gesangbi-
chern. Wobei nie aus dem Auge verloren werden durfte, dass jede Zu-
schreibung eines Liedes an Spee ein Indizienbeweis bleibt, der allen-
falls zu einem » wohl sicher von Spee« fithren kann. Und diese Aussage
bildet dann nur den einen Pol einer Skala, die iiber »sehr wahrschein-
liche«, »wahrscheinlich«, »vermutlich« und »sehr unwahrscheinlich«
bis zum anderen Pol »wohl sicher nicht« verlduft.

Damit waren fiir die Gestaltung des vierten Bandes zwei Vorausset-
zungen festgelegt. Einerscits war KBr 1623 als geschlossenes Werk zu
edieren, andererseits mussten die darin enthaltenen und alle ibrigen in
Frage kommenden Lieder der Ubersichtlichkeit halber nach der Skala
der Sicherheit der Zuschreibung geordnet werden. Das Ergebnis war
eine Einordnung in acht Abteilungen und eine erginzende Abteilung.

Abteilung I enthilt die vor dem Jahr1623 gedruckten, von Hirting
in den drei Frauenfelder Bindchen gefundenen Lieder und Gedichte.
Es handelt sich dabei um funf in Kéln 1623 wiederkehrende Lieder,
die deshalb in der II. Abteilung ihren Platz finden. Um zehn ebenfalls
in 1623 wiederkehrende Lieder, deren frithe Fassung aber so sehr von
der 1623er abweicht, dass die erste Fassung eigens in dieser 1. Abtei-
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lung abgedruckt wurde. Um sechzehn in 1623 nicht mehr auftretende
Lieder, Reimgedichte und Reimspriiche. Um zwei Lieder, die nicht von
Spee verfasst wurden, und um ein moglicherweise von ihm stammen-
des Lied. Diese drer Lieder werden in dieser Abteilung nur erwihnt
und in einer der folgenden Abteilungen behandelt.

Abteilung 11, der Hauptreil des Bandes, enthilt die Rekonstruktion
von KBr 1623, Als Ergebnis ergab sich ein Inhalt von 96 mir Sicherheit
Spee zuzuschreitbenden Liedern. Darunter einige, die zwar ein ilteres
Lied als Vorlage haben, deren Bearbeitung durch Spee aber so eingrei-
fend war, dass sie als neues Lied gelten miissen. Fiir weitere zehn iltere
Lieder gilt dies nicht; drei davon hat er nur einigermafSen, sieben nicht
oder kaum gedndert. Bleibt noch ein Lied, dessen Zuschreibung an
Spee unsicher ist.

Damitsind 111 der in KBr 1623 enthaltenen Texte identifiziert. Mit
Hilte der erhaltenen Seitenangaben konnte sogar nicht wenigen Tex-
ten mit Sicherheit bts Wahrscheinlichkeit ihr Platz in dem Biichlein
zugeordnet werden. Baumker sagt an der oben erwihnten Stelle: Das
Biichlein »enthélt 119 Liedertexte mit 93 Melodien«. Alle 93 Melo-
dien — keine mehr, keine weniger — wurden ebenfalls gefunden. Spee
hat also mehrmals die gleiche Melodie fiir zwel oder gar drei Texte
benutzt. Bei den acht noch fehlenden Liedern muss es sich um Texte
ohne oder mit einer bereits fiir einen anderen Text gebrauchten Melo-
die handeln. Das kénnte etwa heiffen, dass in einigen Fillen in KBr
1623 neben Spees neuem Text auch der altiiberlieferte hincingenom-
men worden ist.

Mit den oben erwahnten Kriterien konnten weitere Speelieder er-
mittelt werden. In Abteilung I1] werden aus den Jahren 1625 bis 1638
acht Spee mit hochster Wahrscheinlichkeit zuzuschreibende Lieder
aufgefuhrr. Weil Spee an der Planung oder Vorbereitung des Geist-
lichen Psilterleins {Koln 1637) noch mitgearbeitet hat, bringt die
IV. Abteilung sieben ebensolche Lieder aus diesem Gesangbuch. Zu
thnen gehort zum Beispiel das Lied »Zu Bethlehem geboren«.

Dass die 17 in Abteilung V zusammengestellten Lieder Spee zum
Verfasser hitten, haben in den vergangenen Jahren einzelne oder meh-
rere Autoren vertreten. Da nach meiner Ansicht die Zuschreibung
noch niher zu untersuchen wire, stehen sie in dieser Abteilung zu-
sammen.
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Sieben von Spee uberarbeitete dltere Lieder bringt die Abteilung VI,
withrend bei den neun Liedern der Abteilung VII bisher niemand oder
kaum jemand an Spee als Verfasser gedacht hat. Mir scheint es nétig,
diese Moglichkeit noch niher zu untersuchen.

Nicht weniger als 21 Lieder sind es in der VIII. Abteilung, bei denen
man Spee als Verfasser erwihnt oder erwogen hat. Obwohl das mei-
nes Erachtens auszuschlieRen ist, sind die Lieder zur nidheren Uber-
priifung hier abgedruckt. Es folgen in dieser Abteilung neun weitere
Lieder, bei denen man eine mogliche Verfasserschaft Spees vollig un-
begriindet in Erwiigung gezogen hat. Es lohnte sich daher nicht, deren
Texte und Melodien hier wiederzugeben.

Als emne Art Erginzung und Weiterfihrung der Bande I (TN} und 1T
(GTB) von Spees Samtlichen Schriften finden sich in Abteilung [X
Hinweise auf jene Lieder aus diesen Werken, die im 17. Jahrhundert
irgendwann als Kirchenlied in die damaligen Gesangbiicher auf-
genommen wurden. Auflerdem sind die dazugehdrigen Melodien aus
der TN, die im ersten Band in der Notation des 17. Jahrhunderts er-
schienen sind, hier in der heutigen Notation wiedergegeben.

Zihlr man die im Vorhergehenden genannten Zahlen zusammen, er-
gibt das etwa 125 bis 130 Lieder, dic man mit groRter Wahrscheinlich-
keit Spee zuschreiben kann. Dazu treten sieben kurze Reimspriiche,
zehn frihe Fassungen, die oft erheblich von dem endgiiltigen Text ab-
weichen und einige Bearbeitungen alterer Licder. Bei 27 weiteren Tex-
ten bestehr dte Mdoglichkeit, dass es sich um Lieder Spees handelt.
Diese erfordern eine nihere Untersuchung. Personlich setze ich dafir
grofse Erwartungen auf die den Texten beigefugten Melodien. Sie wur-
den in die moderne Notation umgeschrieben, damit alle Leser sie ohne
Schwierigkeit gebrauchen kénnen.

Wenn Musikwissenschaftler sich mit diesen kleinen Kompaositionen
beschifrigen wiirden, kénnten sie vielleicht die brennende Frage be-
antworten, ob Spee selber komponiert hat. Und wenn sie fesestellen
konnten, dass bei einigen der 27 mdéglicherweise von Spee stammen-
den Lieder Text und Melodie so zusammen gehéren, dass sie eine in-
nere Einheit bilden, wire das ein starker Hinweis, dass nicht nur der
Text, sondern auch die Melodie eines solchen Liedes von Spee verfasst
wurde.
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Friedrich Spee als Lehrer in einer Erzédhlung
von Johannes van Acken

1981 hat das Katholische Pfarramt St. Lamberti in Gladbeck in
2. Auflage die Schrift Denkiwviirdigkeiten 1603-1661 des ebrwiirdigen

Johannis Liphausen, weiland Pastoris in Gladbeck herausgegeben. In

einem ersten Beitrag {Des ehrwiirdigen Jobannis Liphausen, weiland
Pastoris in Gladbeck, Denkwiirdigkeiten) wird das Leben und Wirken
des Pfarrers Johannes Liphausen erzihlc.

Die Erzidhlung ist so lebendig in der Ich-Form und in der Sprache
des 17. Jahrhunderts geschrieben, dass ich iiberzeugt war, ich hatte es
mit der Erziahlung des Pfarrers selbst zu tun. Im Laufe der Zeit, ins-
besondere nach der Lektire eines zweiten Beitrags in der Schrift der
Ptarrei (Jobannes Liphausen. Ein Lebensbild aus der Zeit des Dreiflig-
jabrigen Krieges. Von Johannes van Acken. Nachschrift aus: Vestische
Zeitschrift, 1921) und nach der Rucksprache mit verschiedenen Ken-
nern der Schrifr aus Gladbeck musste ich feststellen, dass ich einem
[rrcum erlegen war. Des ebrwiirdigen Jobannis Denkwiirdigkeiten ist
cine romanhafte Erzahlung des Johannes van Acken, eines Kaplans
und Rektors des Barbara-Hospitals in Gladbeck (1904-1924)'.

! Johannes van Acken: Geb,19.12. 1879 in Goch.
1903 in Minster 7zum Priester geweiht.
1904-1924 Kaplan in Gladbeck, St. Lamberti, Rekror des St. Barbara-Hospirals.
1924-1930 in Berlin Canrasdirektor.
1930-1937 in Koln Caritasdirektor im Krankenhaus Koln-Hohenlind.
Mit dem Krankenhaus ist das von ihm begriindete zentrale Caritas-Institue fiir Ge-
sundheitsforsorge zur Aus- und Weiterbildung von Pflegepersonal verbunden.
In Gladbeck veroffentlichre Johannes van Acken als Mithegrinder des Gladbecker
Vereins fir Orts- und Heimatkunde zahlreiche Beitriige zur Lokalgeschichee. Aus
dieser Arbeit gingen die Denkuwnirdigkeiten des Pastors Liphawsen hervor.
Auch schon in Gladbeck beschafrigre sich van Acken mit Problemen der moderncn
kirchlichen Kunsr, inshesondere dem modernen Kirchenbau, 1922 veroffentlichre er
Christozentrische Kirchenkunst. Ein Entwurf zum liturgischen Gesamtkunstiwerk.
Gladbeck 1922, 2. erweiterte Aufl, 1923, mit Grundsiss-Vorschlagen fuhrender Ae-
chitekten, inshesondere Dominikus Bohm.,
In der einschligigen Fachliteratur wird das Buch mir héochstem Lob bedacht:
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Zu meiner literarischen Ehrenrettung konnte ich feststellen, dass die
Leser der ersten Verattentlichung dieser Erzahlung (erschienen in den
Gladbecker Blittern fiir Orts- und Heimatkunde 1913) auch davon
iiberzeugt waren, dass es sich um eine originale Erzdhlung des Pfarrers
aus dem 17. Jahrhundert handele, bis sich in neuester Zeit immer mehr
herausstellte, dass der Kaplan Johannes van Acken eine grofsartige ro-
manhafte Erzihlung geschrieben hatte, allerdings unter Benurzung der
Aufzeichnungen des Vikars und spiteren Pfarrers Liphausen aus dem
17. Jahrhundert {aufbewahrt im Pfarrarchiv St. Lamberti Gladbeck),
Diese Aufzeichnungen, lateinische und deutsche Notizen in bunter
Folge, halten fiir die Zeit von 1626-1654 hauprsachlich die Einkiinfte
{Proventus Vikariac altaris Beatae Mariae Virginis in Parochiali Eccle-
sia Gladtbeck) der Vikarie in der Ptarrel zu Gladbeck fest.

»Dennoch verdient die Handschrift den Titel Memorien. Sie enthile
namlich weit mehr als eine trockene Aufzahlung der Scheffel Mang-
korn und abgelieferrer Hithner, der Reichstaler und Stuber ... In dem
Biichlein wird auch Bericht erstattet Gber dltere Stiftungen fur die Vi-

»... Liturgisch gepragre Bauform ... Den ersten entscheidenden Anstoff bezeugt van
Ackens Biichlein iiber »Christozentrische Kirchenkunste ...« Herbert Muck 8.].: Sa-
kralbau heure. Aschaftenburg 1961.

»... erschien in Gladbeck in Westfalen die grundlegende Schrift des Industrieseelsor-
gers |. van Acken ... D, Bshm stand mit van Acken, fiir den er spater Kiln-Hohen-
lind erbaure, seit 1922 in Verbindung. Aus dem heute nur mehr zum Teil erhaltenen
Briefwechse) leuchter die Begegnung von zwel grofien Personlichkeiten auf und wie
sehr sich seit Generarionen erstmals Priester und Kiinstler in fruchtbarer Auswirkung
fir den gegenwartigen Kirchenbau durch ihr gemeinsames Ringen bereicherten. In
der nichsten Generation trafen sich Rudolt Schwarz und Romane Guardini ...« Hu-
go Schnell: Kirchenbau der Gegenwart in Deutschland. Ausstellung anlafflich des
cucharistischen Weltkongresses Munchen 1960,

» ... die grundlegende Leitides des Kirchenbaus ... die Licurgie ... Zuin Durchbruch
kam diese Auffassung in der bereits 1921 klar erfatiten Schrift des Grofsstadrseelsor-
gers J. van Acken ...« Hugo Schnell: Zur Situation der chrisclichen Kunst der Gegen-
wart. Miinchen 1962,

»... Johannes van Acken, cin Rheinlandischer Geistlicher, publizierte 1922 ein klei-
nes Bandchen; es hatte niche einmal einhundert Seiten. Der einpragsame Titel -Chris-
tozentrische Kirchenkunse. Ein Entwurf zum liturgischen Gesamtkunstwerke traf
den Nerv der Zeit ...« Walter Zahner: Rudolt Schwarz-Baumeister der Neuen Ge-
meinde. Altenberge 1992,

Wertvolle Anregungen sur Kennerus Van Ackens verdanke ich Herrn Manfred Sa-
men, der sich intensiv mit diesem bedeurenden Geistlichen heschdfrigt har, Vgl. seine
Beitrdge in der Zeitschrife Gladbeck unsere Stadt,
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karie, und wir lesen Bemerkungen tiber kirchliche Visirationen, iiber
Kriegslasten und Gewalttaten, nicht minder auch tiber hiusliche Ver-
halenisse. Was diese Handschrift aber vor allem zu einer reizvollen
Lektiire machr, das sind die bald ernsten, bald witzigen Glossen, die
lateinischen Sentenzen und manche, ohne Zweifel vom Verfasser
selbst gedichtete Verse, die vielfach zwischen den niichternen Zahlen-
reihen eingesrreut sind. Das ganze wirkr in der Tat wie ein offenherzi-
ges Tagebuch, das uns einen willkommenen Einblick in den Charakter
und das Leben des alten Vikars tun 13ft.«2

Einzelne Zitate aus Vergil, Ovid und Aristoteles zeigen ihn als
Freund der klassischen Literatur des Altertums. Andere Notizen klin-
gen wie Schulreminiszenzen oder Lesefriichte aus christlichen Schrift-
stellern, vielleicht aus Schuldramen der Jesuiten. Zahlreicher aber sind
die vielfach treffenden lateinischen Sprichwérter, die in der Hand-
schrifc entweder an etwas gerade Erlebtes ankniipfen oder auch wohl
aus blofer Lust an ihrem lebenswahren Inhalt und der knappen Form
gruppenweise zusammengestellt sind. ... »Verse des eigenen originel-
len Geistes unseres Liphausen ... sind keine hervorragenden Meister-
werke in fehlerlos gefeiltem, klassischen Latein, aber doch anderer-
seits auch keine bloff stimperhaften Ubungen jm mittelalterlichen
Chronikstil. Sie gehen nach Inhalt und Form auch iiber die damals
beliebten Versspielereien der hoheren Schulen hinaus und zeigen den
schlichten Dorfvikar als eifrigen und begabten Freund der Musen«.*

Auf dem Hintergrund dieser Aufzeichnungen aus dem 17. Jahrhun-
dert formt der literarisch begabre Geistliche Johannes van Acken zu
Anfang des 20. Jahrhunderts eine spannende, in der Barocksprache
authentisch wirkende Erzihlang iiber Leben und Wirken des Vikars
und spateren Pfarrers von St. Lamberti in Gladbeck.

Zum besseren Verstandnis der historischen Umstinde sollen zu-
niachst - unabhangig von der van Ackenschen Erzahlung - die wich-
tigsten Lebensdaten des Johannes Liphausen genannt werden, soweir
sie aus den Unterlagen des Pfarratchivs in Gladbeck entnommen wer-
den kénnen. J. van Acken hat sie in einem Aufsatz in der Vestischen
Zeitschrift 1921 zusammengestellt.

* Johannes van Acken: Johannes Liphausen. Ein Lebenshild. In: Denkwiirdigkeiten

L603-1661. Gladbeck 1981, S, 411,
* Ehd.S. 47
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»Johannes Liphausen: Er ist geboren an Marid Lichtmefd 1603 in
Horst an der Emscher. Seine Eltern waren Pachter der Herren von
Schlofd Horst. Sein Onkel gleichen Namens, auch von Horst stam-
mend, war von 1585-1617 Vikar in eben derselben schon genann-
ten Vikarie in Gladbeck, danach Ehrenkaplan der Abtissin des Da-
menstifts in Essen. 1623 ist er verstorben.

1626 wurde der jingere, also unser Johannes Liphausen Vikar in

Gladbeck.

1648 wurde er dort Pfarrer. Nebenher verwaltete er die Vikarie,

deren Gebidude er vermietete.

1650 wurde er von den hessischen Kriegsvolkern, die auch nach

dem Friedensschlufs das Vest Recklinghausen bedringten, nach

Coesfeld gefangen fortgeschleppt. Losegeld fur ihn zahlten seine

Schwestern.

1665 starb Johannes Liphausen.«

In der romanhaften Erzihlung van Ackens, der wir uns jetzt ganz zu-
wenden wollen, werden Kindbeit, Jugend- und Studienzeit des Johan-
nes Liphausen breit geschildert. Hier ist van Acken besonders erfinde-
risch, weil es dazu keine Hinweise in den Aufzeichnungen gibt; die
Notizen setzen erst 1626 mit Antritt der Vikarsstelle ein.

Grofsen Raum nehmen die Schilderungen des Dreifligjahrigen Krie-
ges ein. Auf sie soll spater noch etwas genauer eingegangen werden.

Uns interessieren besonders die Passagen uber die Wirkung Fried-
rich Spees als Lehrer auf den Studenten und spiteren Geistlichen Lip-
hausen. Diese ist so eindrucksvoll dargestellr, dass wir ein anschau-
liches Bild des Lehrers Spee erhalten.

Wenn wir also leider nicht ein zeitgendssisches Zeugnis der Wirkung
Spees als Lehrer besitzen, so liefert uns Johannes van Acken in seine.r
Erzahlung von Johannes Liphausen doch emn weiteres gelungenes Bei-
spiel fur Spee als literarische Figur (neben den vielen bereits bekaltm—
teren literarischen Gestaltungen Spees im Laufe der Zeit). Er hat sich
so in die Gestalt Spees vertieft, dass er ein glaubwirdiges Bild Spees
entwerfen konnte. Als solches soll es hier im Einzelnen dargestellt wer-
den. Seine Umrisse sind vom Erzihler so iiberzeugend gezeichnet, dass
man sagen kann, so hatte es wirklich sein kénnen, wenn Liphausen dEI:
Schiiter Spees in Koln gewesen wire, Gegen ein Studium in Kt')h.n (bei
den Jesuiten) spricht fiir einen Vikar der Kélner Ditzese ja auch nichts.
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Neben der Wirkung Spees als Lehrer avf den Studenten Liphausen
macht der Autor im Verlaufe der Erzahlung immer wieder die Bedeu-
rung Spees auch fir den Vikar und Pfarrer in der schweren Zeit des
DreiBigjahrigen Krieges einsichtig. Auch schon sehr frizhe jesuttische
Erziehung bereits vor dem Kélner Studium spielt fiir Liphausen eine
Rolle: in der Schule des Damensrifts in Essen, wo sein Onkel seit kur-
zem Ehrenkaplan der Abtissin ist. Nach vorhergehendem zweijah-
rigen Privatunterricht beim geistlichen Onkel (der Junge soll in den
geistlichen Stand eintreten, wiinschen Elrern und Onkel), als der noch
Vikar in Gladbeck war, heifSt es lapidar: »Ich hab mitgemnufit; habs
auch mit sattsamen Freuden getan. « Gleich aber heifit es:

Es bar aber nit lang gewdhret, daf ich also konnt wie ein Fiillen im

Emscherbruch mein Mutwillen treiben, Denn nunmehro muft ich

alleaglich zur Stiftsschulen gehen und meinen »studiis< obliegen. Das

hat mir damalen wenig gefallen, diweilen die Patres »societatis Jesus,
so seit dem 1605ten Jahr in Essen waren, mir mit der Grammatika
und Rethorika also zugesetzt, auch der Ohm mit der Zuchtrute so
scharfe Disziplin geiibt, daf ich mir ob allem Memorieren schier
alle Kurzweil hab versagen miissen. Saget der Pater Scholaster: >In-
tellectus naruraliter ignorantiam fugit et scientiam appetit (Thom.

Aquin.).<-Des Menschen Verstand fliehet von Natur aus das Unwis-

sen und begehrr die Wissenschaft,

Nach vielen interessanten Schilderungen des Schullebens in Essen er-
fahrt man, dass der Scholar 1618 nach Kéln ins Kolleg geschickr wird.
Wir wenden uns damit der Wirkung der Kélner jesuitischen Erziehung
auf Liphausen zu, besonders aber der von Friedrich Spee. Die wich-
tigsten Stellen sollen zundchst zitiert werden:

Anno 1618, am Montag nach St. Mathiastag, lafSt mich der ehrwiir-

dige Pater Scholaster nach seiner Stuben rufen, allwo mein Ohm be-

reits meiner wartet. Allda wird mir die Kunde, daf ich nunmehro
nach Kélfen ins Colleg sollt ziehen. Wirs nit bei Pater Scholaster
gewesen, hitt ich lauthals Alleluja gesungen. alsobald ich das ver-
nommen. Eia diridon, gen Kéllen wir ich schon des langsten fiir mein
Leben gern gefahren, alldiweil mir die stolze Stadt am Rheinstrom

* Johannes van Acken: Des ehrwiirdigen |. Liphausen Denkwirdigkeiten. In: Denk-

wilrdigkeiten 1603-1661. Gladbeck 1981, 5. 8.
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schier immer als eine Wunderstadt und ein gelobet Land erschienen.
Hab mich auch baff verwundert, dafd ich schon also frith sollt zu
Kéllen studieren, angesehen ich die Schule zu Essen nit einmal ginz-
lich absolvieret. Spiter bin ich entwahr geworden, dafd der Ohm ge-
dacht, ich moéchre im groffen Collegio zu Kollen weit besser noch
prosperieren und folgens den philosophischen und theologischen
Kurs mit besserem Sukzek vollenden, wann ich anitz schon zu den
bestgerithmten Magistern in Teutschland ins Colleg kénnte ziehen.
Also bin ich nach der groffen Vakanz mit dem Ohm selbander gen
Kollen gefahren, allwo ich die vielgepriesene Stadt mit den schonen
Kirchen und Hiusern wie auch dem nimmer fertigen heiligen Do
rechtschaffen bestaunet hab. Unter denen furtrefflichen Doktoren
aus dem Dominikanerorden und der Sozietit Jesu war der fir-
nehmste und gelahrreste der greise ehrwiirdige Pater Franz Koster,
so ein leibhaftig Weltwunder von Gelahrsamkeir gewesen. Mein
liebster Lehrer aber ist der liebwerte Pater Friedrich Spee von Lan-
genfeld gewesen, angesehen er mich erst zum guten Freund der Mu-
sen geschaffen, und was mehr ist, im Leben und im Sterben sein
Bestes getan hat, auf dafl er uns zu besseren Freunden der Menschen
mochte erziehen; ist dann auch anno 35 den Pestkranken dienend
allzufruh verblichen. Seine »Trutz Nachtigallc aber ist mir das lieb-
lichste Voglein in der ganzen teutschen Poesel und ebenmifsig weill
ich, daf§ er ein ander Biichlein geschrieben, das jetzo viel gelesen
wird und die Welt der Gerechtigkeit beweget, obzwar sein Nam nit
auf dem Titel genannt wird. Zu seinen Fuffen hab ich manch kostli-
chen Trunk vom Parnassus getan, vermeint auch eine Weile, spiters
selber ein lorbeergekronter Poeta zu werden, diweil mir manch artig
Verslein gelungen.

Wann aber von den Studiosen eine grofse Komedia agieret worden,
alswie vom Aegyptischen Joseph oder von der hl. Cacilia aus Rom

Spee als Lehrer in einer Erzahlung von Johannes van Acken

In dieser meiner Studienzeit ist mein guter und viellieber Ohm zu
Essen gestorben. War mir ein bitteres Herzeleid, ithn nit einmal
mehr als Lebenden zu sehen, als ich im Sommer 1623 nach Essen
gerufen ward. In seinem Testamento hat er, anderes ungerechner,
den Armen von Horst 25 Reichstaler, mir aber alle seine Biicher
und etzlichen Hausrat wie auch einige Batzen letzwillig vermacht,
also dafs ich meine Studia sonder Sorge hab enden konnen. *Re-
quiescat in pace.

Mag aber vorstehend Kapitulum nit beschlieflen, ohne es meinen
edlen Lehrers beweglich wohl ins Grab hinein zu danken, was sie
an mir Treffliches und Heilsames getan. Wann ich gedenk der viel-
suffen Stunden, so ich in spateren Tagen, als schon die Kriegsfurie
geraset und auch in mein enges Leben wohl hart hineingefahren,
den Musen hab geweihet, so sag ich groffen Dank, ihr gelahrten
Herren! Und wann ich betracht, daff ich mich im babylonischen
Greuel unserer Zeit, wann schon nit sonder Fehl, aber doch als auf-
rechten Mann und Priester bewahret, so sag ich von Herzen Gottlob
und wiederum habt tausendmal Dank, ihr vielweisen und frummen
Herren! Also segne ich mit vielen anderen euer Gedenken.?

Ich fage hinzu (er sprichr iiber seine Blicher als Vikar in Gladbeck):

. ich hol dir einen Krug Bieres herbei und will dir meine besten
Schiitz weisen. Allhier sind sie in der Truhe, sind meine Biicher.
Schau, ich lang dir die besten herfiir: Aristoteles, Plato, anhier Cice-
ro, auch Polybius und Cisar, Vergilius amicissimus meus, Horatius
Terentius, Ovidius; noch mehr: Thomas Aquinatis, Bernardus ab-
bass, Ignatius, Imitatio Christi, Concilium Tridentinum, auch Poe-
ten aus Teutschland alswie Spee, Balde, Scheftler und Logau und
noch andere mehrere. Die haben mir wohl manches gute Stuck Sil-
ber gekoster, aber die vielen siifSen Stunden, so sie mir willig berei-
tet, mocht ich nimmer verkaufen fur noch so viel Goldes.*

Zur Einordnung der Angaben der Erzdhlung zu den Kolner Jahren
Liphausens (1618-1626) in die Biographie Spees moge folgender Hin-
weis dienen: Theo G. M. van Qorschot nennt zu den entsprechenden
Jahren als Lebensdaten Spees:

oder vom Feldmarschall Belisar, so hab ich nit den schlechresten
Schauspieler pristieret. Auch eracht ich noch jerzo, dafs es ein hoch-
loblicher und nutzer Brauch der Patres der Sozietit sei, solcherlei
Historien im Schauspiel zu behandeln, weilen die vielen Zuseher
und Zuhorer daraus neben unaussprechlicher Erlustigung des dufde-
ren und inneren Gemiites zu gottseligem Leben bewegt und auf-  van Acken (wie Ao, 41,5, 11,
gemuntert werden. ¢ Ebd.S. 174
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1618-1619 Mainz. Lehrer der Rhetorik.

1619-1623 Mainz. Scudium der Theologte.

1623-1624 Paderborn. Professor der Logik und Katechet an der
Sankr-Pankratius-Kirche.

1624-1625 Paderborn. Professor der Physik.

1625-1626 Paderborn. Protessor der Metaphysik.

Da in der Erzahlung betont wird, dass Liphausen durch Spee zum
»guten Freund der Musen« wurde und »zu seinen Fiffen ... manch
kostlichen Trunk vom Parnassus geran« habe, wird vorausgesetzr,
dass Liphausen Spee als Poetik- und Rhetoriklehrer hatte. Das ist als
durchaus moglich angesetzt. So kénnte Spee in den Jahren 1618 und
1619 oder erwas dariiber hinaus aufSer in Mainz auch in Koln — viel-
leicht vertretungsweise — Poetik und Rhetorik unterrichret haben.

Was besagen die zitierten Texte iiber die Kélner Jesuiten und beson-
ders Uber Friedrich Spee?

Allen seinen Lehrern ist der ehemalige Schiiler dankbar, dass sie ihm
die Liebe zu den Musen, denen er spdter trotz der Kriegsfurie »vielsii-
fSe Stunden« geweiht, gelehrt und »als aufrechten Mann und Priester«
erzogen haben.

Die »Patres der Sozietdr« lobt er, dass sie »Historien im Schauspiel
behandeln«.

Viele Philosophen, Theologen und Dichter haben ihm »sifSe Seun-
den« bereitet: griechische, lateinische und deutsche Autoren (das wird
ergdnzt an anderer Stelle, indem darauf hingewiesen wird, dass in
einem Ecklein seiner Herzkammer »die Musen wohnen, haben unter-
schiedlich rémische, griechische und auch teutsche Gewandung an«7).

Aber Friedrich Spee spielt eine besondere Rolle. Uber ihn wird am
ausfihrlichsten gesprochen. Er ist des Schiilers Liphausen liebster
Lehrer in Koéln. Er wird unter den »Poeten aus Teutschland « als erster
genannt. Er hat Liphausen zum »guten Freund der Musen« gemacht
und zum noch »besseren Freund der Menschen« erzogen. Er hat ihn
als Poeten angeregt. Immer wieder beweist dies der Vikar, »diweil mir
manch artig Verslein gelungen«. Er streut sie in den Text ein®. Liphau-

7 Ebd. 5. 15.
% S0 geschieht es tarsichlich auch m den Aufzeichnungen Liphausens, was fiir van
Acken zum Anlass seiner Erzihlungen wird.
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sen erwiahnt ausdricklich die Trutz-Nachtigal Spees. Zu Fiiien Spees
har er manch kostlichen Trunk vom Parnass getan. Damit wird ange-
spielt auf die Vorred deff Authoris der Druckausgabe von 1649. Ne-
ben der Trutz-Nachtigal {(»ihm das lieblichste Viglein in der ganzen
reutschen Poesei«) wird auch die Caurio Criminalis Spees erwihnr,
dic »die Welt der Gerechtigkeit beweger«. Eine der besten Charakteri-
sierungen der Cautio! Der Vikar legt Wert darauf, dass er weifs, dass
das Buch von Spee stamnit, »obzwar sein Nam nit auf dem Titel ge-
nannt wirde.

Nicht nur in den ausdriicklichen Hinweisen aut Spee, auch sonst in
der ganzen Erzahlung lasst van Acken den Geist Spees in Vikar Lip-
hausen lebendig sein.

So wie Spee »den Pestkranken dienend allzu fruh verblichen« ist, so
kiimmert er sich um die Kranken, obwohl er als Vikar mit » wenigstens
zu 3Malen in jeglicher Woche die heilige MefS zu lesen oder zu singen«
hat. »Die Seelsorg der Glaubigen lieget dem Pastore ob. Hab aber
doch bei Spendung der Sakramente und Besuchung der vielen Kran-
ken getreulich geholfen, ... obzwar der Pastor mir solchen Beistand
auch nit immer mit dem oftermalen verheiffenen Lohn vergolten«.”

Zur Zeit »vom grofsten Ruin des Krieges« 1641-1643 (Kapirtel 7),
inshesondere im »Schreckensjahr« 1642, heifdt es:

Mir ist damalen wiederumb die ganze Sorge fur die Kranken und

Toten zugetallen, weilen Pastor Kinde im Siechtum daniedergele-

gen. Will nimmer mich selber rihmen, aber der Leser mag begrei-

fen, dafs es ein rechter Kriegsdienst fur mich war, schier ein Marty-
rium. In einer Mainacht selbigen Jahres 42 hab ich in schweren

Traumen mich aut dem Lager hin und hergeworfen. Mich bediink-

te, ich ging tiiber Feld und erschauerte bis ins Mark, denn so mir die

Leute entgegenkamen, und ich mit ihnen reden wollt, trugen sie alle

anstatt ihres Antlitzes von Fleisch und Blut einen Totenschidel.

So wie die Cautio »die Welt der Gerechtigkeit beweget«, die Fiirsten
anklagt wegen der Hexenprozesse, wie Spee im Giildenen Tugend-
Buch die Not der Witwen und Waisen, das Elend der als Hexen ange-
klagten Gefangenen, die Kranken in den grofSen und kleinen Spitalern
schildert, so klagr der Vikar Liphausen uber den Krieg, der in der

9

van Acken (wic Anm. 4), 5. 16.
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Schrift breir dargestellt wird. Aufer den Musen in cinem Winkel der
Herzkammer sitzt in einem anderen »die Lieb zum Vaterlande, ist
jung geblieben, aber grimer sich ob der Greuel, so das arme teutsche
Reich zerreiffen« ", Wie Spee wegen der Hexenprozesse gesteht: »Eg
kocht mir das Blut«'"", so gerit Liphausen in Wut wegen der Kriegs-
fuhrung:

Nu ist abermalen seit vielen tangen Jahren Krieg und Streiten der

groflen Herren sunder Ende gewesen, schier als ging es um ein groR

heilig Gut, Aber was schiert uns der Fiirsten Herrschbegier? Wa-

rumb worden wir darbei von denen Scharen und Mordbuben bei-

derseiten peinlich traktieret bis aufs Blut?12
Wie Spee in der Cautio klagt: »In was fiir Zeiten sind wir geraten?«!3
und »FEs sind eben ganz unselige Zeiten« ', so Liphausen: »O weh des
Leids!« ... »Den Krieg anlangend mufs ich vermelden, daR die Vélker
in den Jahren 1635 bis 40 uns ginzlich unchristlich und barbarisch
traktieret haben«.'s

Wahrhaftigen Trost kann ihm in allem Leid des Krieges nur Chris-
tus geben. In Ecken und Winkeln seiner Herzkammer sitzen wohl die
Musen {»haben unterschiedlich rémische, griechische und auch teut-
sche Gewandung an«) und die Liebe zum Vaterland, »da hauset der
Bauer und Rechenmeister, so in mir steckt«, ... »da ist noch ein Filt-
lein, daraus schauet der Narr mit der Schellenkappen hervor und ma-
cher allerlei Glossen«, ... »aber auf dem Thrénlein in der Herzkam-
mer sitzet ER ganz alleine, der da oben auch zur Rechten des Vaters ist
und herrscher in Ewigkeit. ER und kein anderer nit hat mir Kraft und
sitffen Trost gewithret, wann das Ungliick ist herbeigeschritten dunkel
und viel hart. Da haben diec Musen scheu stillgeschwiegen, die Lieb
zum Vaterland hat selber geweinet sonder Trost, der Bauer hat nur
gewettert ob der vom Kriegsvolk abgeschnittenen Fruche, dem Narren
ist der Humor schier vergangen, aber ER hat gesprochen mit einem

' Ebd. 5, 15. Spee ist wohl auch Vorbild fisr |. van Acken selbst, der sich sehr um die
Kranken sorgte.

" Cautio-Uberserzung ven Fr. Ritter, dev 2000, S. 161

2 van Acken (wie Anm. 4), S. 31.

" Cautio-Uhberserzung von Fr. Ritter, drv 2000, S. 162,

" Ebd. 5. 175,

% van Acken (wie Anm. 4), S. 30,
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guten, gottlichen Wort und es ist alles gut gewesen« ... »Wenn du alles
verlierest, such Christum nur festzuhalten!«,

Nicht nur Trost im Leid soll Christus sein, sondern ER muss immer
iiber allem stehen, das ist der Grundsatz Liphausenscher Lebensprin-
zipien.

Aber nu guckest auch du, tugendsame Leserin, mir iiber die Achsel

ins Tagebuch und wirst ein ander Spriichlein gewahr, welches da

heiffet: »Wann du Christum nit kennst, was nutzet dir all dein Wis-
sen; kennst du ihn, was schads, wenn sonsten du nichts weifSte ...
mochtest furs Leben gern mir ins Herze schaun und mich fragen:

»Hast du auch diesen frummen Spruch wahr gehalten im Leben?

Hastu das Wissen von unserm Herrn Jesus Christ getreulich fest-

gehalten und ihn beminner mehr dann alles in der Welt?« Eja, also

mufl ichs ja wohl demiittiglich gestehen wer auf dem Tron in der

Herzkammer sitzt."”

Das ist der Geist der Trutz-Nachtigal und avch des Giildenen Tugend-
Buches. Von letzterem spricht die Erzahlung wohl nicht ausdriicklich;
aber der Geist dieses Buches spricht sich beim Vikar aus.

Ein kleiner Trost in schlimmen Zeiten des Krieges ist fir den Geist-
lichen und seine Konfratres, die ihn besuchen, wenn in seinem Studier-
stiibchen —so man »nit genugg hat am Schwatz iiber die Wirtschaft und
am Jammern iber die drauenden Kriegszeiten« — »ein hitzig Disputie-
ren ... oder ein bedachtsam Philosophieren anhebt« oder wenn die jun-
gen Vikare »eine Comedia in der Stube« agieren »und unsere Rollen
mit solchem Nachdruck« deklamieren, »daf$ die Weibsleut dritben (in
den Gesindestuben beim Spinnraddrehen) das Reden darbei vergessen,
was gewifSlich ein selten Ding ist bei sothanem Geschlecht«.1®

Das Theaterspiel hat der Vikar bei den Jesuiten in Koln kennen ge-
lernt, vielleicht sogar bei Spee, dem Rhetoriklehrer, der ja Historien,
szenische Darstellungen, Parabeln im Giildenen Tugend-Buch vor-
fihree. Theo van Qorschot!® und Hans Miiskens?® vermuten, dass

> Ebd. 8. 15.

- Ebd.

* Ebd. S. 18.

" Theo van Qorschot: Friedrich Spees Guldenes Tugend-Buch, Miinchen 1968, 8. 7.

> Hans Miskens: Friihbarockes Jesuitenthearer. In: Friedrich Spee von Langenfeld.
Hrsg. von Karl-Jiirgen Miesen. Diisseldorf 1991, 5,172,
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manche Kapitel aus dem Giildenen Tugend-Buch und Lieder der
Trutz-Nachtigal zu katechetischen Spielen dienten.

Ob es weltliche oder geistliche Lieder sind, ob weltliche oder geise-
liche Nachtigallen (»einer Nachtigallen herzliebe Melodie«; »Fray
Nachrigall, de singt so schone Lieder! De sall us nu den Sommerlang
de Tied met Freuden verdriewe ... Fidelum fidelei, fide wak wak wel,
Fidelum didelei«?!}, ob die Blumen seines Gartens (Buchsbaum, Mal-
ven, Mohn ...) oder die Immenfisser, seine Tiere, sein Haus und seine
Scheune, ob die Friichre des Gartens und Feldes: alles erfullt — mitten
im Krieg — das Herz des Studenten, Vikars und Pfarrers Liphausen,
denn er ist durch Spee zum »Freund der Musen« geworden. Aber er
leidet auch wic Spee am Elend der Welt, muss erleben, dass die Musen
schweigen miissen, wenn das Ungliick berhandnimmt, wenn die
Waffen sprechen; wenngleich er auch gesteht, wie wir gleich am An-
fang gehort haben, dass er viel suffe Stunden in spdteren Tagen, als
schon die Kriegsfurie geraset und auch in sein enges Leben wohl hart
hineingefahren, den Musen geweiht hat. In den Ruhepausen des Krie-
ges war das immer noch méglich, angeregt durch Spee. Er kennt die
Verginglichkeit des Irdischen und wartet auf das Ewige wie Spee.

»Strebe zum neuen Leben empor, wohl sde ich Thrianen.

Aber die Ernte ist ewige Freud, bald jauchsen wir alle«.?

Die hohe Bildung in Philosophie und Theologie, der vorbildliche Le-
benswandel und die Liebe zu den Musen — wie van Acken sie unserem
Vikar und Pfarrer zuschreibt — sind nicht das Normale beim unteren
Klerus zur Zeit der Mitte des 17. Jahrhunderts, sondern werden auf
den besonderen Einfluss der jesuitischen Erziehung in Essen und Kéln
zuriickgetithrt, ganz besonders aber auf die Wirkung seines liebsten
Lehrers Friedrich Spee von Langenfeld.

Zusammen mit dem Vikar Liphausen hat der vielseitig interessierte
Industriekaplan in Gladbeck, Johannes van Acken, in der Zeic dy-
namisch wachsender Industrie mit all ihren Problemen und des
1, Weltkriegs fir Leute im Ruhrgebiet mustergiltig Friedrich Spee
vorgestellt. Vor allem die Einheit von Kunst, Frommigkeit und All-
tagsleben hat er ihnen dargestellt, Der Autor Johannes van Acken sel-

2 van Acken {wie Anm. 41, 5. 26,
2 Ehd. S 1.
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ber hat in schwerer Zeit die Einheit von kiinstlerischem Sinn und ta-
tiger Liebe als kiinstlerischer Anreger und besorgter Caritasdirektor
vorgelebt, angeregt gewiss von den Vorbildern Johannes Liphausen
und Friedrich Spee.

Zuletzt seien noch einige Hinweise gegeben zu den Schilderungen
des Dreifsigjahrigen Krieges, die in unserer Erzdhlung einen breiten
Raum einnehmen. Es handelt sich um den Krieg im Vest Recklinghau-
sen: Gladbeck, Buer, Dorsten ... Die hetroffen machenden Schilderun-
gen des Krieges sind von der Art und durchaus im Range der Darstel-
lungen eines Grimmelshausen im Stmplicissimus, in der Courasche
und im Springinsfeld. Van Acken schreibt eine authentisch wirkende,
hilderreiche, deftige Sprache. Es fehlen nicht humoevolle Ziige. Das
Betroffensein des Erzihlers wirkt echt. Auf den anklagenden Ton im
Sinne Spees wurde schon hingewiesen. Furchtbares mussten die Leute
erleben. Der Pfarrer Liphausen ist besorgt iiber die » Verwilderung der
Sitten« seiner Gemeinde durch den »bosen Krieg«, hat »aber auch zu
Zeiten wohl eine herzliche Freude genossen«. Die Klagen des Pfarrers
iiber die Verwilderung der Sitten durch den bésen Krieg wirken bei
van Acken besonders iiberzeugend, wenn man sie vergleicht zum Bei-
spiel mit dem dhnlichen Bericht eines evangelischen Pfarrers im meck-
lenburgischen Dorf Perlin (Der Dreifligidhrige Krieg. Fredebeul und
Koenen Verlag Essen, o. ].). Ausfuhrlich stellt van Acken die schlimme
Lage der Gemeinde, der Menschen und der pfarrlichen Gebaude dar,
verursacht durch den langen furchtbaren Krieg und angedeutet in den
Aufzeichnungen des Vikars von Gladbeck im Dreiffigjahrigen Krieg.
Die Erzdhlung zeigt einen Vikar und Pfarrer, der sich so um die Ge-
meinde in ihrer Not kiimmert, wie es wohl viele getan haben und wie
es Friedrich Spee nur wiinschen konnte.
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Glauben gegen die Zeit
Friedrich Spee im Werk
Reinhold Schneiders*

An der Einladung zu diesem Vortrag iiber Reinhold Schneiders Spee-
Erzahlung freur mich besonders, dass damit an einen Autor erinnert
wird, der wie andere so genannte »christliche Dichter« zunehmend in
Vergessenheit geraten ist und - so steht zu befiirchten — weiter gerdt;
Reinhold Schneider {1903-19258). Andere Namen koénnen auch in die-
sem Zusammenhang genannt werden, die vielleicht manchem Alteren
noch etwas sagen, heutigen Germanistik-Studierenden aber nur noch
im Ausnahmefall, Ich denke etwa an Ricarda Huch, Edzard Schaper,
Elisabeth Langgasser, Werner Bergengruen, Gertrud von Le Fort.
Reinhold Schneider war in den vierziger bis sechziger Jahren des letz-
ten Jahrhunderts ein viel gelesener Autor: Philipp der Ziwveite oder Re-
ligion und Macht, Las Casas vor Karl V., Winter in Wien, Sonette aus
der Zeit des Krieges galten damals (fast) als kanonisch. Worauf ist zu-
riickzufihren, dass den Werken Schneiders dieses Priadikat heute nicht
mehr verlichen wird, sie auch kaum mehr den Anspruch darauf erhe-
ben konnen?

In aller Kiirze seien drei Griinde angefithrt: Zum einen ldsst sich von
einem Prozess der fortschreitenden Sikularisicrung der Gesellschaft
sprechen, der dafiir sorgt, dass, ob zu Recht oder zu Unrecht — ich
meine: letzteres — den sogenannten christlichen Dichtern, zu denen
Schneider geziahlt wird, etwas Anachronistisches anhaftet. Er wird
im Allgemeinen mit der Zeit, in der wir leben, nicht mehr in Zusam-
menhang gebracht. Ein Zweites: Dass dies so ist, hat auch mit Tenden-
zen innerhalb der Germanistik zu tun, und zwar mit solchen aus den
siebziger Jahren, in denen sich eine Aufwertung der Exilliteratur voll-
zog und komplementir dazu eine — nicht selten mit Diffamierungen
verbundene — Abwertung der Werke derer, die wihrend des Zweiten

* Vortrag vor der Friedrich Spee-Gesellschaft in Trier am 26. Februar 2004.
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Weltkrieges im Lande geblieben waren. Diese Tendenzen wirken big
heute fort: Die Dichter der sogenannten »Inneren Emigration« stehen
in dem Ruf, Mitldufer unter Hitler gewesen zu sein und das Regime
indirekt gestiitzt zu haben. Und zum Dritten har auch eine bestimmte
im christlichen Kulturmilieu entstandene Art der Rezeption von
Schneiders Werk — man muss wohl sagen: paradoxerweise — mit dafiir
gesorgt, dass der Autor nicht mehr, sondern weniger Beachtung findet.
Bereits zu Lebzeiten Schneiders, vor allem aber nach seinem Tod bit-
dete sich eine »Schneider-Gemeinde«, die im Autor vor allem den Ver.
fasser weltabgewandrer Bekenntnisliteratur sah und verehrte. Nicht
selten wurden und werden die Werke Schneiders als Zeugnisse einer
unproblematisch-kirchentreuen Glaubenshaltung gelesen.

Angesichrs dieser latent die Rezeption von Schneiders Werk prigen-
den Tendenzen, die Schneider den Ruf eingetragen haben, vor allem in
den dreiffiger Jahren eine opportunistische und spiter eine religios ge-
prigte Anpassung an den Zeitgeist vollzogen zu baben, erweist es sich
als anregend, eine seiner Erzihlungen ins Auge zu fassen und zu unter-
suchen, und zwar diejenige, in der die Gestalt Friedrich Spees im Mit-
telpunkt steht. Sie ist hetitelt mit Der Tréster, wurde 1933 verfasst und
erschien erstmals 1934 in der von Karl Muth herausgegebenen Zeit-
schrift Hochland." Ich beziehe mich bei meinen Ausfiihrungen auf den
Text, wie er 1953 bei Hegner in den Ausgewihlten Werken verotfent-
licht worden ist. Ich méchee ihn vor allem unter zwei Aspekten behan-
deln. Zum einen diirfre von besonderem Interesse sein, wie das Leben
Friedrich Spees als einer historischen Gestalt in dieser Erzahlung auf-
gefasst ist. Zum anderen lasst sich an ihr exemplarisch die Art his-
toriographischen Erzihlens veranschaulichen, wie sie fir Schneiders
Werk insgesamt charakteristisch ist. Zu reden ist von einem poeti-
schen Verfahren, dessen Anwendung dazu dient, historische Gestalren
und Ereignisse im Spiegel zeitgeschichdicher Erfahrung darzustellen
und zu interpretieren.? Auf der Folie der Untersuchungsergebnisse

" Und zwar im 8. Heft des Jahrgangs 1933/34, also im April 1934, Dankenswerter-
weise machte Herr Dr. Keyser in der Diskussion im Anschluss an den Vortrag darauf
aufmerksam. Bisher galt in der Schneider-Forschung, soweit mir bekannt, 1937 als
TJahr der Erstveréftentlichung. Der Hinweis aut das frithe Erscheinen ist bedeursam,
tritt doch die politischer Brisanz, die der Frzihlung eignet, umso starker hervor.

* Ausfithrlich in: Claus Ensberg: Die Qrientierungsproblematik der Moderne im Spie-
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durfte dann genauer in den Blick kommen und zu Gberpriifen sein, ob
bzw. inwieweit die Skepsis, die Schneider als Autor bis heute ent-
gegengebracht wird, Anhalt an dem interpretierten Text zu finden ver-
mag. Diese Frage zu diskutieren liegt nahe, triage doch das Typoskript
der Erzihlung als Datum der Fertigstellung den 29. November 1933.5
Sic ist also zu einem Zeitpunks vollender worden, zu dem sich bereits
deutlich abzeichnete, welche Entwicklung Deutschland in den darauf
folgenden Jahren nehmen sollte.

Der Erzahler versetzt den Leser in die Zeit des DreifSigjahrigen Krie-
ges und verschafft ihm zunichst einen Uberblick iiber den Stand der
Kampthandlungen. Die Ereignisse spielen im Jahre 1629; »nach
einem Jahrzehnt furchtbaren Witens« (S. 93)* ist der Krieg zum Erlie-
gen gekommen. Die protestantische Partei ist in die Defensive geraten,
ihre Anfithrer sind gestorben oder haben wie Christian 1V., Konig von
Dinemark, eine schwere Niederlage erlitten. Die Truppen Kaiser Fer-
dinands 11. befinden sich auf dem Vormarsch, erwihnt wird zudem,
dass der Kaiser aus taktischen Grinden mit dem Danenkonig Frieden
schlieSt, wohl deshalb, so ist historisch zu erganzen, um einer drohen-
den Allianz zwischen Danemark und Schweden vorzubeugen. Der Er-
zahler merke an, es gebe schon » Geruchte von den Plinen des geheim-
nisvollen, noch im fernen Nordosten kimpfenden Schwedenkonigs«
(5. 93).

Erst nachdem ein Einblick in die politischen Verhaltnisse zur Zeit
Spees® gegeben worden ist, ldsst der Erzihler diesen selbst aufrreten.
Er zeigt ihn auf seinem Ritt vom Kloster Corvey nach Falkenhagen,
binder sich, von wenigen Abschnitten abgeschen, an die Optik der

gel abendléndischer Geschichre. Das licerarische Werk Reinhold Schneiders, Tibin-
gen: Narr, 19935 {Mannheimer Beitrdge zur Sprach- und Literarurwissenschafr,
Bd. 29j.
* Vgl zu den editorischen Fragestellungen, dic allerdings —s. Anm. 1 —in einem wich-
tigen Punkt revidiect werden missen: Franz Anselm Schmiw/Bruno Scherer: Rein-
hold Schneider. Leben und Werk in Dokumenten. Karlsruhe: Badenia, 1973, 8. 92
vor allem: Ralf Schuster: Antwort in der Geschichre. Zu den Ubergingen zwischen
den Werkphasen bei Reinhold Schneider. Tubingen: Narr, 2001 (Marnheimer Bei-
trage cur Sprach- und Literaturwissenschaft, Bd. 31), S. 88F,
Die Seienangaben in Klammern beziehen sich auf: Reinhold Schoeider: Der Trister.
In: Ders.: Das getilgte Antlitz. Erzahlungen. Kéin/Qlten: Hegner, 1953, 8. 93-112.
* Schneider bevorzngr die latinisierte Form des Namens: Spe.
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Figur und erzihlt aus ihrer Perspektive. Kennzeichnend fiir das Dar-
stellungsanliegen, das der Erzahler mit seiner Figur vertolgt, ist die
Art, wie er sie in das Geschehen einfithrr. Ein ldngeres Zitat:
Der Pater safs auf einer Fselin und freute sich ihres langsamen
Schrittes; vielleicht tat es thm wohl, das stiirmische, kriegerische
Blut seines alten rheinischen Geschlechts so vollig iberwunden zy
haben, daff er sich nun mit Vorliebe des unkriegerischsten Tieres
bediente; aber er dachte auch zuriick an den Urahnen seines Trag-
tieres, der mit seinem warmen Atem den nackt in der Krippe liegen-
den Erloser hatte umfangen und erwirmen dicfen; auch erinnerte
er sich gerne daran, dafd vor nun bald achtzig Jahren der fromme
Kaiser Karl V., als er sich zu Brissel weltmiiden Geistes seiner
Macht und seiner Kronen begab, von einer Eselin sich aus seinem
kleinen Hause in die Fiirstensammlung hatte tragen lassen (S. 94).
Zu den Wirren der Zeitgeschichte, den kriegerischen Verheerungen
und Verwistungen wird ein Gegenbild entworfen. Mitrels Rickgriff
auf biblisches Geschehen, auf die Weihnachrsgeschichre und die Ge-
schichte vom Einzug Jesu in Jerusalem, wird Spee in die Kontinuitit
christlichen Erlésungshandelns gestellt. So zeigt die Schilderung der
Demutsgeste Kaiser Karls V. an, dass die christliche Botschaft Wir-
kung in der Geschichte zu zeitigen vermag; was von weltlicher Scite
durch den Kaiser vollzogen wurde, wird nun von geistlicher Seite
durch Spee Realitat. Signifikant ist in diesem Zusammenhang auch
der Hinweis, dass mit ihm die kriegerische Einstellung, die durch Ge-
nerationen in seiner Familie vorherrschte und sozusagen ihre Identitat
ausmachte, keinen Bestand mehr hat. Hier wird eine Widerstandshal-
tung portritiert, die dem Jesuitenpater zugeschrieben, die exempla-
risch durch ithn verkérpert wird. Auch das Folgende ist symbolisch,
sinnbildlich zu verstehen:
Freilich, als nun die schlechte, von langst zerschellten Kriegsfuhr-
werken aufgewiihlte Strafle sich von einem Hohenriicken nieder-
senkte und das arme Grautier sich heftig stemmte in dem ausgewa-
schenen, niederkollernden Geroll, da spiirte es der Pater, dafé die
langsame Gangart auch sonst ihr Gutes hatte; denn indem er die
Ziigel fester anzog, ziingelten die vertrauten Schmerzen von der lin-
ken Schulter her durch die Gelenke vor bis zur Hand, und auch im
Nacken und Hinterkopf begann bald ein Brennen, Stechen und
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Hammern, dafd der Reiter die Ztigel in plorzlicher Erschopfung fast

hitte sinken lassen (S. 94).

Das harmonische Bild wird aufgebrochen durch den Bericht vom Zu-
stand der Strafe, die vom Krieg in Mitleidenschaft gezogen worden
ist. Von hier aus kommt der Zustand Spees in den Blick. Mag er sich
innerlich vom Krieg distanziert haben, — dessen Folgewirkungen splirt
auch er physisch, und zwar so, dass sie ihn ganz erfassen und zu iiber-
wiltigen drohen. Angespielt wird hier auf den Anschlag, den Spee
erlitten hat. Er lasst sich datieren, fand am 29. April 1629 statt.® Zie-
hen wir heran, dass der schon erwahnte Friedensschluss zwischen Kai-
ser und Christian IV,, der so genannte Libecker Frieden, vom 12. Mai
1629 dartiert, wird deutlich, dass sich die erzdhlte Handlung historisch
beglaubigen ldsst. Spee legt, berticksichtigt man diese Angaben, den
Weg von Corvey nach Falkenhagen im Frihsommer 1629 zuriick.”
Die beiden lingeren Zitate haben aber auch verdeutlicht, dass durch
das Erzahlen ganz eigene Verweisungszusammenhinge eroffnet wer-
den. Und diese Art des historiographischen Erzihlens ist typisch fiir
Schneider: Der Einzelne wird in seinem Verhilinis zu seiner unmittel-
baren Umgebung, zu geschichtlichen Ereignissen gezeigt, und zwar so,
dass alles Erzahlte in der reflektierten Wiedergabe durch die Narrati-
onsinstanz zeichenhafte, exemplarische Bedeutung gewinnt.

Der Blick des Erzdhlers ruht ganz auf Spee, der sich des wenige
Wochen zuriickliegenden Anschlages erinnert und dabei auch einen
Findruck von der Lebenssituation vermirtelt, in der er sich 1628/29
befunden hat: Spee halt sich mit dem Auftrag, einen Beitrag zur Reka-
tholisierung zu leisten, im Gebiet um Peine auf. Der Erzihler betont
das Anliegen Spees, gegen die von Krieg und Gewalt gezeichnete Zeir,
in der er lebt, ein Signal zu setzen und seinem Bekehrungsaufirag auf
friedliche Art und Weise nachzukommen. Spee will, so gibt der Erzidh-
ler dessen Gedanken wieder, allein durch seinen gelebten Glauben
iberzeugen und sich nicht in den Kampf weltlicher und geistlicher
Michte um Ausweitung ihres politischen Eintlusses hineinziehen las-
seny, vielmehr durch sein personliches Beispiel das Eigentliche der

¢ Vgl Thea G. M. van Qorschert: Friedrich Spee von Langenfeld. Zwischen Zorn und
Zirdichkeir, Gartingen/Ziirich: Muster-Schmidr, 1992, 5. 34,
" So folgert Schuster (wie Anm. 3), S. 89,

125



Claus Ensberg

christlichen Botschaft, zur Gelrung bringen. Spee-Kenner werden auf-
merken, weil sie in Kenntnis seiner Biographic wissen, dass diese Dar-
stellung nur sehr eingeschrinke den geschichtlichen Tatsachen ent-
spricht. Van Qorschot berichtet von rigiden Mafnahmen, die Spee
ergeitfen habe, um Konversionen herbeizufuhren bzw. zu beschleuni-
gen, verzeichnet aber auch Taten Spees, durch die der Landbevilke-
rung, indem er thr etwa zu gunstigem Preis Saatgur verschaffte, ihr Los
erleichtert wurde.* Diese Hilfsaktion findet im Ubrigen auch in
Schneiders Erzdhlung Erwihnung. Van Qorschot fasst zusammen:
»Aber wihrend der Peiner Mission hat er [Spee] sicher noch niche im
entferntesten daran gedacht, die Gewissensfreiheit dieser Menschen
zu respektieren, statt sic mit Zwang zu bekehren«.® Schneider dage-
gen zeichnet ein Bild von Spee als eines friedensstiftenden Glaubens-
boten, der allein schon durch seine Art des Auftretens iiberzeugt. Ent-
sprechend auch die Schilderung des Anschlages und der Retrung
Spees: Die dem Glaubensboten zugeschriebene Bereitschaft zu gewalt-
losem Handeln fuhrt zum Beispiel dazu, dass Spee sich, wihrend der
Anschlag auf ihn veriibt wird, nicht zur Wehr setzt, vielmehr seinen
Wunsch in Erfillung gehen sieht, als Mértyrer sterben zu kénnen.
Trotz der erlittenen Verletzungen beharrt er darauf, von der Kanzel
das Gotteswort zu verkiinden. Zuriick in Peine, bekommt Spee Besuch
von vielen Glaubigen:
Suppe und dampfende Gerichte brachten die einen; andere — es wa-
ren manche der armsten Bewohner des verwiisteten Landes darun-
ter — hielten Wunderdinge in den Hinden, die sie bisher wohl nur
dem Namen nach gekannt oder in herrschaftlicher Kiiche geschen
hatten, Orangen und Zitronen und siidliche Trauben (5. 96).
Solche Details sorgen dafiir, dass ein christlich fundiertes Bild der Per-
sénlichkeir Spees entworfen wird, Rekurriert wird dabei auf biblische
Erzihlungen, erwa diejenige vom Miirtyrer Stephanus, der noch im
Angesicht des Todes fiir seine Peiniger bittet, von den so genannten
heiligen drei Konigen, die dem Jesuskind huldigen und ihm ihre Ga-
ben darbringen, von der so genannten Brotvermehrung, bei der die
Menschen, die sie erleben, selbst nicht wissen, wie sie plétzlich so

* Vgl. van Qarschot (wie Anm. ), 5. 311
* Ebd.,S. 33.
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reich an Nahrungsmitreln sein konnen. Mir scheint zum einen zentral
zu sein, dass die Wiedergabe des erzdhlten Geschehens um Spee mit-
rels der Verwendung religiéser Sinnbildbestinde zu einem Nachweis
der Wirksamkeit christlichen Handelns funktionalisiert wird. Der Er-
zahler 1dsst sozusagen »Inseln der Menschlichkeit« mit dem quast hei-
ligmafig lebenden Spee in ihrem Zentrum entstehen, an denen noch
das eigentlich das Abendland prigende christliche Orientierungs-
potenzial gelebt wird und konkrer erfahren werden kann. Zum ande-
ren ist es aber auch so, und dies meine ich mit dem Bild der Insel, dass
sich die politisch-religiosen Machestrukturen nicht verandern. Die tra-
gische Spannung bleibt erhalten, dass das, wofiir sinnvoll gelebt wer-
den konnte, nicht dauerhaft im Dasein verwirklicht werden kann. Die
Erzdhlung halt, gerade dadurch, dass ganz tiberwiegend das erzihlte
Geschehen aus der Perspektive Spees wahrgenommen und geschildert
wird, latent im Bewusstsein des Lesers, dass nurmehr punkruell, im
Erleben und im Leben des Einzelnen, sich Verdnderungen anbahnen
und vollziehen konnen. Der Gedanke der Friedensmission, den Spee
paradigmatisch in seinem Wirken umsetzt, hat seine strukturpriagende
Kraft verloren.

Deutlich wird dies auch am Aufenthalt Spees im Kloster der Bene-
diktiner in Corvey, in dem er Aufnahme gefunden hat, um sich von
den Folgen des Anschlags zu erholen. Zwar erhilt das Gemeinschafts-
leben der Ménche allein durch die Anwesenheit Spees neue Impulse,
geht von ihm »auf ritselhafte Art eine Kraft aus, die langsam das
durch die Zeit gelockerte und erschiitterte Gemeinschaftsleben der
Briider ordnete und zusammenschlof« (S. 97). Doch lenken gerade
diese Veranderungen im Kleinen den Blick nur umso entschiedener
auf den Umstand, dass bis in den, bis in die Orden hinein — am Jesui-
tenorden wird das gleichermaflen vorgefiithrt — Jesu Botschaft nicht
mehr verstanden wird. Spee selbst bringt seine beim Anschlag erlittene
Verwundung in einen Zusammenhang mit den Zeitereignissen, wenn
er davon spricht, »daf8 der nur duflere Wunden empfangen konne, der
im Innersten verwundet sei« (S. 97). Spee reagiert mit dieser resignati-
ven Feststellung auf ein Gesprich, das er mitangehort hat:

Es war aber am Abend zuvor unter den Benediktinern die Rede

davon gewesen, dafS das verderbliche Hexenwesen auch wieder in

unmittelbarer Nachbarschaft, in Héxter, zu wiiten beginne, und
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daf§ glicklicherweise der dortige Hexenrichter entschlossen sei,

schon am kommenden Tage durch den Feuertod dreier der Zaube-

rei iberfiihrter Weiber ein 6ffentliches Beispiel seiner Strenge zy

geben (5. 97).

Am Morgen nach diesem Gesprach verlasst Spee Corvey und begibe
sich in das Kloster der Jesuiten nach Falkenhagen, und, so erganzt der
Erzidhler, die Perspektive des Abres einnehmend,

spat erst, als der Name des Paters Spe durch den Kampf gegen die

Hexenrichrer eine so grofse und vielen anriichige Berithmtheit er-

langt hatte, sollte in dem Abte die Vermutung aufsteigen, daff eben

jenes Gesprach den unvergeSlichen Mann von seinem Tische getrie-

ben haben konnte {S. 97).

Wieder spiegelt sich im Erzahlen die Ambivalenz, dass einerseits das
Leben in der Nachfolge Christi Verdnderungen im Zusammenleben
herbeizufithren, es andererseits aber an der ideologischen Fixiertheit
der Monche auf den Kampf gegen die Hexen nichts zu dndern vermag,
Sicher: der Abt beginnt, auch das noch eine Folge des Wirkens Spees,
spéter dariiber nachzudenken, warum der Pater so plotzlich das Kloster
verlassen hat. Der Erzahler wechselt an der Stelle zur Perspektive des
Abtes. So wird betont, dass ihm »spirterst« die Problematik der Urteile
iiber die Hexen bewusst wird, und in der Zwischenzeit werden weiter,
auch weil sich aus den Reihen dieser und anderer Qrdensgemeinschaf-
ten kein Widerstand rege, Unschuldige misshandelt, gefolterr und hin-
gerichtet. Vor diesem Geschehen sucht Spee den Rickzug »in das im
Lippeschen fast verborgen liegende Kloster Falkenhagen« (S. 97). Er
gelingt begrenzt: das Kloster liegt nur »fast verborgene«.

Damit ist das Thema der Hexenverfolgungen bereits angeklungen.
Es wird in der Erzihlung intensiv erortert, und zwar auf eine heute
vielleicht merkwiirdig anmutende, fur das literarische Schaffen
Schneiders Mitte der dreiffiger Jahre aber aufschlussreiche Art.'® Zur
Sprache wird es dergestalt gebracht, dass Spee in der nur mithsam
bewahrten Stille des Klosters Falkenhagen als ein von Schreckensbil-
dern Heimgesuchter gezeigt wird. Erinnerungen, die in ihm aufstei-
gen, beziehen sich auf zwei Falle von Hexenverfolgung, die in ¢inem
komplementiren Verhiltnis zueinander stehen. Der eine, derjenige

¥ Vel auch zum Folgenden die Arbeic Schusters (wie Anm. 3), 5. 91-95.
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der Katharina von Henoth, ist historisch belegt,'! der andere greifr das
Schicksal einer Frau namens Magdalena auf und ist vermutlich, auch
wenn seiner Schilderung durchaus reprasentative Bedeutung zu-
kommt, von Schneider frei erfunden.

Zunichst zur Darstellung des erstgenannten Falles: Von ithm hat
Spee durch einen Pater Kenntnis erhalten, und er erinnert sich nun
wieder an das Geborte. Einzelheiten werden mitgeteilt: dass Kathari-
na von Henoth im Bewusstsein ihrer Unschuld jeder Folter widerstan-
den hat, genau dieser Umstand aber gegen sie verwendet wurde, dass
sie, schon auf der Fahrt zur Hinrichtungsstatte, mit links eine Protest-
note unterschreiben wollte, weil die rechte Hand nicht mehr zu ge-
brauchen war, und auch dies als Beweis gewertet wurde, um das —
schon gefatlee — Todesurteil noch einmal zu legitimieren. Fiir Spee ist
kein Zweifel, dass »der Herr [...] die Ungluckliche belohnen« {§. 103)
wird. Sie ist bei der Wahrheit geblieben, selbst die Folter hat sie nicht
dazu bewegen konnen, ¢in falsches Schuldeingestindnis abzulegen.
Sie ist Vorhild in der Hinsicht, dass sie bei dem geblieben ist, was der
Wahrheit entspricht, und aus dieser Haltung widerstanden hat.

Anders das zweite Beispiel, das Spee im Anschluss an die gerade
geschilderte Erinnerung in den Sinn kommt, das — wie bereits kurz
erwihnt — von einer Frau namens Magdalena handelt, die den Pater
im Sprechzimmer des Kollegiums zu Paderborn aufsucht und ihm ihre
Geschichte erzdhlt. Zur Diskusion gestellt wird die Frage nach dem in
christlicher Perspektive angemessenen ethischen Verhalten in Zeiten
der Verfolgung: Die Frau kommt zu Spee, weil sie ahnt, wie sich spiter
zeigen wird: zu Rechr, dass man sic der Hexerel anklagen und sie
schliefdlich auch verurteilen wird. Folgendes ist geschehen: Nach einem
Unwerter, das die Saat des ganzen Dorfes, auch die, die sie mit ihrer
Familie angebaut hat, vernichtet, wird sie aus fadenscheinigen Grun-
den der Zauberei angeklagt. Wihrend sie bei Spee weilt, muss sie
fiirchten, da das Hexengericht, wie sie weifd, bereits verstandigt ist,
nach ihrer Riickkehr von den Schergen geholt und bald darauf der
Folter unterworfen zu werden. Das erste ethische Problem, das sich
stellt, ist die Frage, ob sie sich den Qualen durch Flucht entziehen kon-
ne und durfe. Darauf ist schnell eine Antwort gefunden. Wiirde sie so

" Vgl. van Oorschot (wie Anm. 8), 5. 51.
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tun, wire thr Handeln als Schuldeingestandnis interpretierbar und sie
wiirde Mann und Kinder gefahrden. Die Flucht ist nicht zu verantwor-
ren und stellt darum keine Moglichkeit dar, mit der Situation umzuge-
hen. Schwieriger zu behandeln ist die zweite von ihr aufgeworfene
Frage, weil sie Spee in einen Gewissenskonflikt sturzt. Sie lautet: » Va-
ter, ist es Stinde, wenn ich mich schuldig bekenne, um der Marter zu
entgehen?« (8. 106) — Spees Antwort: Ja, da sie dann sozusagen selbst
das Todesurreil Gber sich spricht, sie sich eine Haleung anmafSt, die ihr
nichr zusteht, weil sie letztlich den Lauf der Dinge zu bestimmen sucht,
den zu lenken allein in Gottes Macht steht. Die Folter st in seinen
Augen kein Argument. Seine Begrindung: »Du leidest nicht mehr
Schmach, Magdalena, als der Herr erlitten hat« (S, 106}. Auch als
Magdalena erzihlt, dass sie ein Gelubde getan hat, dass niemand aufler
threm Mann sie beriihren diirfe, wird dies von Spee als Argument abge-
wiesen: Die Liige darf kein Mittel sein, um auf die auch nach Einschit-
zung Spees fatale Lage, in die Magdalena geraten ist, zu reagieren, Mit
dieser Aussage endet das erste Gesprach zwischen beiden.

Das zweite findet kurze Zeit spiter statt. Er trifft sie, in Fesseln
gelegt, im Kerker wieder. Es ist alles, wie erwartet, gekommen. Der
Besuch bei Spee ist ihr als Fluchtversuch und als weiterer Beweis ihrer
Schuld ausgelegt worden; als man ihr die Folterwerkzeuge gezeigt ha-
be, habe sie sich der Hexerel bezichtigt. Nun bitter sie den Pater, sie
loszusprechen, auf »daf§ sie nicht mit der Schuld der Liige vor den
Herrn treten miisse« (S. 106). Spee, mit dieser Bitte konfrontiert, trigt
einen Kampf aus, der beschrieben wird als einer zwischen »der Sat-
zung und seinem Herzen: wie sollte er verzeihen, was nicht gesithnt
werden konnte, einen Menschen lossprechen von dem Mord, den er
an sich selbst beging aus Furcht, nicht vor korperlichen Schmerzen,
aber doch vor weltlicher Schmach? Es gab eine Heilige, die gelitten
hatte und gestorben war nach dem Gebot, Katharina von Henoth; sie
hatte selbst die Schande ihres zermarterten Leibes hingenommen, weil
sie sich rein wufSte an der Seele« (5. 106f£.).

Die Entschetdung fallt dann so, wie sie eigentlich mit der Vergabe
des biblischen Namens, Magdalena, schon vorgezeichnet ist.'? Spee

128, die Geschichte von der sog. reuigen Siinderin in Lk 7,36-50, als die nach der
chnstlicken Tradicion Maria Magdalena gile.
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durchlauft einen Prozess der Lauterung und relativiert das fiir ithn bis
dahin uneingeschranke giltige Ideal der christlichen Nachfolge. So
sagt er thr zu:
Nein, du sollst nicht verdammt sein; du sollst ruhig dem Herrn ent-
gegenschreiten auf dem Wege, auf den dich Torheit und Nieder-
rracht gestoflen haben; er wird barmherzig mit dir sein. Wenn aber
Schuld getragen werden soll, so falle sie auf mich; von dir will ich sie
nehmen {S. 107).
Es gilt nach Spees Aussage nicht mehr kategorisch die eine, unabhan-
gig von Lebensumstanden gesetzte, verbindlich gemachte Norm, nach
der zu handeln sei. In Rechnung stellt Spee, dass Menschen, durch
» Torheit und Niedertracht gestoffen« (S, 107), in Situationen hinein-
gestelle werden, die sie Gberfordern, in denen sie das nicht zu Verant-
wortende tun miissen, um in durchaus christlichem Sinne, lebensfihig
bleiben, fiir thr Leben Verantwortung Gbernehmen zu kénnen. Spee
erkennt dies an, indem er die Lige unter den gegebenen Voraussetzun-
gen als Ausdruck des tragischen Ringens um personliche Integritit ak-
zeptiert. Implizit erfolgt damit auch eine Wendung gegen diejenigen,
welche die christliche Ordnung in einem idealen Sinne zu verwalten
meinen und das »Bose« in Gestalt der so genannten Hexen unbarm-
herzig und kategorisch glauben verfolgen zu miissen. Christentum
misst sich daran, so wird am Umgang Spees mit Magdalena deutlich,
ob es dazu beitriagt, dass der erlosungsbedurftige Mensch seinen Frie-
den mir Gott zu schlieffen vermag, nicht an einer abstrakten Norm.
An der Haltung Spees wird kenntlich, dass von den — human inter-
pretierten — Inhalten der christlichen Botschaft her eine ethische Wert-
setzung vorgenommen und in diesem Sinne - im Gegensatz zu den
frithen Erzahlungen Schneiders — ein dezidiert christlicher Standpunkt
bezogen wird.'* Doch erinnert das Erzahlte immer wieder an die
Schwierigkeit beziechungsweise markiert die Hoffnung als Utopie, das
Christliche in der Wirklichkeit Gestalt annehmen zu lassen. Man
kénnte diese Skepsis, die in der Erzahlung immer wieder zur Geltung
gebrachr wird, als eine tragische Skepsis bezeichnen, und zwar inso-

'* Dies arbeitet Schuster {wie Anm. 3}, S. 94, iiberzeugend heraus. Fiir problematisch
halte ich allerdings scine Aussage, die Erzdhlung sei so angelege, dass die »Hinweise
auf eine rragische Embertung des Erzahlten« so weir in den Hintergrund criten, dass
der Leser sie »leicht« itbersehen konne (ebd., S. 104).
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fern, als es nicht gelinge, das der Welt Notwendige umtfassend zu ver-
wirklichen. Magdalena kann Erlosung zugesagr werden; die gesell-
schaftlichen Verhalrnisse andern sich dadurch nichr, erfahren im Ge-
genteil Bestdtigung. Der Gedanke einer tragischen Verfasstheit des
Daseins wird nicht nur an einzelnen Episoden wie dieser greifbar, son-
dern spiegelt sich bis in die Erzdhlscruktur hinein wider.

Die Erzihlung durchzieht ein Gewebe von Sinnbildern; einige habe
ich schon genannt, auf andere méchte ich zumindest kurz hinweisen,
weil sie noch genauer Aufschluss geben iiber die christliche Position,
die Spee zugeschrieben wird. Zentral fiir diese ist die Vorstellung von
einer von Gorr gestifteten Ordnung. Diese Ordnungsvorstellung
bringt sich zum Beispiel in Naturschilderungen zur Geltung. Spee
nmimmt die Natur als einen Bereich wahr, in dem alles Einzelne in sinn-
stiftende Beziige gestellt erscheint, er erlebt immer wieder einmal so
etwas wie eine Harmonie der Schépfung (vgl. etwa S, 971.). Dass er
besonders gern vor dem Bienenhaus in Falkenhagen verweilt, liegt
nicht nur an dem geordneten Treiben, das dort zu beobachten ist. Die
Biene gilt traditionell als Symbol der Reinheit, da sie das Unreine mei-
det und dem Duft der Blumen folgt (vgl. S. 99). Uberhaupt scheint der
Garten i Falkenhagen symbolisch den Ordnungsgedanken zu ver-
anschaulichen (vgl. S. 111)."4 Das geistliche Lied, zum Beispiel die
Trutz-Nachtigall, in dem das Lob der Schépfung gesungen wird, er-
hilt in der Erzihlung einen besonderen Stellenwert. Und niche zuletzt
ist Spee der Uberzeugung, dass sich auch und gerade die christliche,
die Ordensgemeinschaft von einer durch die Tradition beglaubigten
Ordnung gestiitzt und getragen wissen kann. Die Cautio Criminalis,
so wird hervorgehoben, verweist auf die géetlich inspirierte Ordnung,
vor der sich auch die Kirche zu rechtfertigen hat. Spee erscheint als

" Schuster {(wie Anm. 3) deutet die Natursymbolik: »Spe meidet in der Erzihlung Dis-
teln. Disteln sind cin sehr altes christliches Symbal fiir Sunde. Am Morgen nach der
erstens Nacht in Falkenhagen geht Spe in den Klostergarten, der vom Frzihler mit
allen Merkmalen eines Idylls geschildert wird. Hier werden Feuerlilien erwihnt, Li-
lien sind traditionell cin Symbol der Unschuld und Reinheit. Mit ihnen wird sinabild-
lich das Innere Spes gekennzeichner. DaR der Frzihler gerade Feuerlilien nennt, soll
vermurlich auf die intensive Art von Spes Glauben hinweisen. Des weiteren wird in
der Schilderung des Gartens eine Tulpe hervorgehohen. Das Moriv der Tulpe konnte
im Barock als Sinnbild hir Jesus verwendet werden« (S, 981.),
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Revolutionar im Innern der Kirche. Gegen eine die Kirche als ganze
gerichtete Kritik stellt Spee fest:

Hart nur unser Meister Ignatius gelebt, so steht der Orden und ist

gerechtfertigr fur alle Zeiten; wenn auch keiner seiner Junger ihm

gleicht, ja ein jeder an seinem Grinder stindigt, wie es gewils ist.

Willst du auch sagen, dafl die Kirche leidet unter der Unwurdigkeit

der Priester, die Krone unter der Schwiche kaiserlicher Majestat?

Orden, Kirche und Krone sind unverletzlich wie Christi Werk; un-

verletzlich ist alles, was rein erdacht ist; es sollen Richtmafe auf

Erden sein, das ist so gewil, wie dals die Erde thnen nimmer genu-

gen wird vor dem Jungsten Tag. Der Mensch, wie oft er versagt,

kann das Heilige nimmer tritben und vermindern; es ist unerreich-
bar und strahlt doch auf ihn nieder mit unverdnderter Kraft: zu

durchdringen, zu bezeugen, zu formen (S, 103).

An eingestreuten Passagen wird immer wieder aufgezeigt, dass die
christlich intendierte Ordnung in Widerspruch gerar zu den gesell-
schaftlich-politischen Verhiltnissen. Ablesbar wird dies am Handeln
der geistlichen und weltlichen Wiirdentrager, das den christlichen Hu-
manitats- und Erlésungsgedanken pervertiert. Im Text ist die Hexen-
verfolgung Beispiel, wie vonseiten der Kirche gegen Jesu Botschaft
verstofsen wird, paradigmatischen Charakter erhdlt die Erwidhnung
des Grafen zur Lippe, der dem Kloster Falkenhagen den Besitz streitig
macht, obwohl doch »dessen fromme Vorfahren Falkenhagen gestif-
tet« {S. 99) haben. Ein weiteres Beispiel ist der Bruder Andreas, der
nach dem Erleiden der Folter in den indischen Missionsgebicten
stumm geworden ist.

Beide Aspekte, die ins Bild gefasste christliche Utopie und die Dar-
stellung der Realitit der erfahrenen Schreckensszenarien, bringen die
fetzten Zeilen der Erzdhlung in threr Unverbundenheit zur Geltung,
Spee sitzt versonnen im idyllischen Garten in Falkenhagen, eins mit
sich und der Umgebung, die Harmonie der Schoptfung erlebend. Der
Erzahler weif§ mehr als seine Figur und teilt mit, die Perspekove des
Pater Johannes einnehmend, ein Brief des Rektors aus Paderborn an
Spee sei eingetroffen. Der enthilt die Nachricht, die schwedischen
Truppen stinden im Begriff, nach Deutschland einzuricken, Spee sol-
le so rasch als méglich nach Paderborn zuriickkehren. Der Pater Jo-
hannes behalt die Nachricht fiir sich und kann sich nicht entschliefien,
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Spee aus seiner Idvlle zu reiflen, das heifit, ihn in die Realitdr zuriick-
zuholen.

Nicht nur hier, auch sonst im literarischen Werk Reinhold Schnei-
ders tragen die heiligmafig lebenden Vorbildgestalten die Spannung
aus zwischen der Hoffnung, dem Leben in der Zeit einen absoluten
Sinn zu geben, und der Erkenntnis, dass sich die christliche Utopie
immer nur punktuell, am ehesten noch in der engeren Umgebung des
Einzelnen, verwirklichen lisst. Diese Spannung wird in der Erzdhlung
Der Trésster noch durch den Kunstgriff Schneiders verschirft, abwei-
chend von den historischen Ereignissen, die Landung der Schweden
um ein Jahr vorzuverlegen, von 1630 auf 1629, also auf das Jahr, in
dem sich die erzdhlten Ereignisse abspielen.!s Christliches Ideal und
Realitit werden so am Ende der Erzihlung noch dezidierter in ein
Spannungsverhilmis gebracht. Angesichts des Legitimationsverlusts,
den staatliche und geistliche Autoritdten erlitten haben, kann auch
der Glaube nicht die Ordnung auf Erden begriinden, die der Sehnsucht
des Menschen entspriche und die es thm erlauben wiirde, zur Ruhe zu
kommen und dauerhaft in Frieden mit sich und der Umgebung um ihn
herum zu sein. Dies gilt es meiner Meinung nach zu bedenken, wenn
von Reinhold Schneider als »christlichem Dichter« die Rede ist. Dass
sein Werk die Unausweichlichkeit tragischer Selbst- und Welterfah-
rung gerade an tradierten christlich-abendlindischen Glaubens- und
Machtstrukturen problematisiert, gerat mit der Verwendung dieses
Etiketts allzu schnell in Vergessenheit.

Durchgingig, niche nur an der Erzahlung Der Trdster, ldsst sich
nachweisen, dass Schneider mittels eines Verfahrens der verschliissel-
ten Darstellung policische Entwicklungen seiner Gegenwart an exem-
plarisch ausgewdhlten Situationen der Vergangenheit aufzeigt. Be-
denkt man, dass im Jahr 1933, also dem Jahr, in dem die Erzéhlung
verfasst wurde, das Ermichtigungsgesetz erlassen wurde, die Befehls-
gewalt iiber die Polizeikrifte in die Hand der Nationalsozialisten kam
(Mirz), die Gewerkschafren aufgelose, die Parteien verboten wurden
(Mai/Juni), das Reichskonkordat unterzeichnet wurde (Juli), auf
evangelischer Seite die Bewegung der »Deutschen Christen« sich
griindete, zudem die Biicherverbrennung stattfand (Mai), wird deut-

15 Niheres dazu bei Schuster {wic Anm. 3}, 5. 89.
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lich, dass Der Troster in nicht wenigen Passagen wie ein kritischer
Kommentar der politischen Vorginge der dreiffiger Jahre anmuter.
Welche gesellschaftlichen, welche politischen Auswirkungen durch
diese Verinderungen in der Legislative bewirkt wurden, macht der
folgende Auszug aus einem Geschichtswerk deutlich:
Verordnung zur Abwehr heimtiickischer Angriffe gegen die Regie-
rung ermoglicht Bestrafung selbst mundlicher Kritik an Regime und
NSDAP: Emnrichtung von Sondergerichten fiir »Straftaten« nach
Reichstagsbrand-Verordnung und Heimtiicke-Gesetz in jedem
Oberlandesgerichtsbezirk; keine gerichtliche Voruntersuchung,
kein Eréffnungsbeschlufd, keine Rechtsmittel. Einlieferung der ers-
ten Gefangenen in das Konzentrationslager Oranienburg. Danach
rascher Ausbau des KL-Systems. SA-Trupps, weniger SS, halten
Tausende in etwa 50 Lagern und zahllosen »Bunkern« (allein 50 in
Berlin) gefangen. Bis Ende April insgesamt rund 30000 Festnahmen
allein in Preuflen, zumeist noch fir »nur« wenige Tage oder Wo-
chen. Bunker wie KL bleiben bis zum Frihjahr 1934 (staatlich be-
triebene Auflésung der »wilden« Lager gelingt nur zogernd) Statten
ungehemmten Terrors; bis Ende Okt. 1933 lauten die Schatzungen
auf 500-600 Tote und rund 100000 Inhaftierungen. Seit 5. Marz
auch umfangreiche Razzien in den Arbeitervierteln der Grofsstadee;
Einrichtungen von KPD und SPD werden beschlagnahmt. Lokale
SA-Ausschreitungen gegen Juden, '
Vor diesem Hintergrund zwei kurze Ausschnitte aus Der Trdster. Zu-
nichst Pater Johannes tiber den Grafen zur Lippe:
er schickt seine Beamten heriiber und zwingt die Bauern, uns abzu-
schworen, drum liegt alles ot und verwistet, und die Erde wartet
auf bessere Zeit. Ob er uns die Riuber hergewiesen hat, wer will es
sagen; sie kamen nicht das erstemal, und es tut nicht not, daff ein
Graf sie aussendet; denn das Volk ist zu einem Haufen bewaffneter
Banden geworden, die einander erschlagen. Wer soll noch bauen, da
alle streiten wollen, und jeder streitet fiir sich selbst? Sie schlugen
nachrs das Tor ein mit Axten, brannten die Feuerbiichsen auf die

' In: Martin Broszat und Norbert Frei: Das Dritte Reich im Uberblick. Munchen/Zi-

rich 1989, S. 205 und 208 {zitiert nach Schuster {wie Anm. 3), 8. 96).
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Flichenden ab und hieben, wen sie erreichten, mit Priigeln nieder;
was ist’s weiter? Nicht mehr, als taglich geschieht (5. 99).

Und Spee tiberfallen folgende Schreckensbilder:
alle kehrten wieder, die er in stickigen Hohlen, in Blut und Eke}
hatte liegen sehen, und er gewahrte den irren Blick des Wahnes in
den Augen der Richter und Knechte und das furchrbare Glithen ver-
tierter Lust, Greisinnen blickten thn an, die mit erléschender Le-
benskraft noch das hochgetiirmee Grauen des Daseins hatren iiber-
winden miissen, Jungfrauen, deren arglose Ziige sich plétzlich
wandelten, weil der nie geahnte, entsetzensvolle Grund des Lebens
vor ihnen aufklaffre, gemarterte Edelknaben, in deren erstarrtem
Blick eine furchtbare Frage ohne Antwort stand, Viter, die mit blu-
tigen Handen Abschiedsbriefe an ihre Kinder schrieben, und Hen-
ker und Richter, die diese Briefe gleich darauf unter Hohn zerfetzten
oder in den Akten vergruben (S. 108}.

»Glauben gegen die Zeit« — mir scheint, es ist kein Zufall, dass das

Leben Friedrich Spees Reinhold Schneider 1933 veranlasst hat, die

Erzihlung Der Tréster zu verfassen.

136

ANTJE BRACKER

»Lernen am Modell«

Friedrich Spee als Vorbild christlichen und
katholischen Glaubenslebens

in Krisenzeiten des Katholizismus

Hinfuhrung

Inseiner »Religionspsychologie « benennt Bernhard Grom das »Lernen
am Modell« als ein wesentliches Element religioser Sozialisation.
Grom versteht hierunter die durch »Beobachtung und Nachahmung
von>Modellpersonen«« erfahrene »stellvertretende Selbstverstarkung«
religiosen Erlebens und Handelns und fihrt fort:
»Es wird auch plausibel, warum in praktisch allen Religionen neben
den Eltern auch andere Vorbilder fiir die Vermittlung und Weckung
des Glaubens von Bedeutung sind — seien es »ferne< Vorbilder, die
durch Erzahlung und Medien nahe gebracht werden, seien es >nahe:
Vorbilder, zu denen man einen unmittelbaren Kontake hat. «!
Eine erstaunlich groe Anzahl von Autoren hat in den letzten 200
Jahren in Friedrich Spee eine solche »Modellperson« gesehen, an der
religioses (und ethisches) Handeln erlernt werden kann. Die hier inter-
essierenden Autoren sind Schriftsteller: es ist daher verstandlich, dass
sie nicht bei einem strikt historischen Spee stehen bleiben; vielmehr
machen sie von der viel zitierten »dichterischen« Freiheit Gebrauch:
sein Leben, sein Denken, aber auch sein Aufleres beschreiben sie so,
dass die Figur »Friedrich Spee« ihren Zeitgenossen noch erwas zu sa-
gen hat, Spees einsames Engagement gegen die Hexenprozesse, die fiir
die allesamt nachaufklirerischen Autoren nur noch unverstandlicher,
grausamer Wahn sind, fihrt zu einer Idealisierung der Person: vor
demn disteren Hintergrund von Hexenwahn, Kriegsnot und Glaubens-
kampf erhebre sich die Lichtgestalt Friedrich Spees. Es ist kaum ver-
wunderlich, dass man sich seiner gerade in Krisenzeiten erinnert und

i Bernhard Grom: Religionspsychologie. Munchen/Géttingen 1992, 8. 34.
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ihn zu akrualisieren versucht, indem man ihn zum Vorbild eigenen
Handelns macht. Das gilt besonders, aber nichr ausschliefslich fiir ka-
tholische Autoren.

Einige Beispiele literarischer Akrualisierung Spees will ich im Fol-
genden vorstellen und sie in ihrem jeweiligen zertgeschichtlichen Kon-
text verorten.” Dabei sollen auch weniger bekannte literarische Zeug-
nisse Erwihnung finden. ’

Ein »liberalkatholischer« Spee: Bertrade von Moritz Bachmann?

1833 gab der Paderborner Jurist und Dichter Moritz Bachmann unter
dem Pseudonym »Peregrin« die Erzidhlung Bertrade heraus. Der Er-
zdhlung vorangestellt ist ein Motto, das zugleich Programm ist;
»Frage: In Westfalen gedruckt! In dem finstersten Lande West-
falens!/Bichelchen, sage mir doch, kamest du wirklich ans Liche?
Antwort: Fremdling, welcher so fragt, du scheinst schr wenig be-
wandert/In Westfalen zu sein; komm und erleuchte dich hier, «*
Der Dialog scheint als Antwort auf Voltaires Geringschitzung West-
falens geschrieben zu sein, wie sie in Candide zum Ausdruck kommyt,
und die, wie ich vor einigen Jahren feststellen musste. bis heute das
Westfalenbild vieler Franzosen pragt. Bachmann weist den Spott Vol-
talres zuriick und behauptet, dass eben auch in Westfalen Autkldrung
moglich sei, ja die Aufklarung Westfalens sogar noch die franzdsische
—verkorpert in Voltaire — zu belehren vermag. Worin diese Belehrung
besteht, erfihrt der Leser erst auf den letzten zehn Seiten des Buches —
als ndmlich Friedrich Spee auftritt.
Zunichst einmal geht es sehr romantisch zu. Zwel junge Adlige,

ta

Weitere Beispiele sind im Anhang aufgelister. Die Aufstellung erhebt keinen An-

spruch aunf Vollscandigkeit.

* Moritz Ludwig Bachmann, *2.11. 1783 Paderborn, 112.6.1872 chd. Juristische
Karriere, die thren kromenden Abschluss in der Ernennung zum Oberlandesgerichts-
rat in Paderborn fand. Nebenher Schriftsteller. 1832 und 1833 gab er das Taschen-
buch Gunloda heraus, in dem zum ersten Mal Ferdinand Freiligrath einem groferen
Kreis bekannt gemache wurde.

* Vgl. Moritz Bachmann: Bertrade. Eine Erzahlung aus den Zeiten der Hexenverfol-

gung um Friedrich von Spee. Mit einem Nachwort herausgegeben von Winfried

Freund. Paderborn u.a. 1991, 5. 7.
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Verkorperungen des Frauen- bzw, Mannerideals der Romantik lernen
einander kennen und lieben, werden durch Kriegseinwirkung ge-
trennt. Die junge Frau — Bertrade — glaubt einer talschen Todesbot-
schaft und geht in ein Kloster, um abgeschieden von der Welt um ihren
Geliebten — Albrecht — zu trauern. Der nur vermeintlich tote Albrecht
findet sie dort und triffr sich heimlich mit ihr. Missguinstige Nonnen
belauschen das Stelldichein und klagen Bertrade der Hexerei an: sie
habe nachtens mit dem Teufel gebuhlt, In allerletzter Minute — auf den
letzten zehn Seiten des kleinen Werkes — erscheint Spee auf der Bild-
fliche, entkriftet den Vorwurf der Hexerei und fiithrt Albrecht und
Bertrade im Bund der Ehe zusammen.

Bei aller Romantik, dic sich in dem Buch in erster Linie in der Kon-
zeption der Liebe als geistiger und sinnlicher Einheit verrit, beinhaltet
bereits die Einfihrung Bertrades einen unverhohlenen Antiklerikalis-
mus, der Bachmann als Sympathisanten der Aufklarung verrdt. Ber-
trades edle Gesinnung zwingt den verlotterten Domherren einen or-
dentlichen Lebenswandel auf; Bertrades Vater, der ebenfalls die
Sittenlosigkeit des Klerus brandmarks, wird deswegen als heimlicher
Protestant verschrien, was seine Verfolgung und seinen Tod nach sich
zieht’, Die unterschiedlichsten Motive, die die Nonnen zur Anklage
Bertrades wegen Hexerel verleiten, desavouieren die Klostergemein-
schaft als Anhdufung der niedersten menschlichen Triebe und Wesens-
arten. Pure Boshaftigkeit, stupide, denkfaule Hinwendung zum Aber-
glauben, sittliche Verworfenheit, Geldgier lassen eine Anklage der
hochgebildeten, edlen Bertrade winschenswert erscheinen, deren auf-
geklarte Menschlichkeit sie an den Hexenprozessen zweifeln Idsst®.
Doch es kommt noch schlimmer: im Prozessverlauf lassen die offen-
bare Unschuld Bertrades und ihre Schwiche die Folterknechte zuriick-
schrecken, wo sich die Ménche zur Fortfuhrung des Verfahrens andie-
nen’: schlimmer kann cine Kirche kaum desavouiert werden.

Da erscheint — nicht nur zur Rettung Bertrades, sondern auch zur
Ehrenrettung seiner Kirche — wie ein »Deus ex machina« Friedrich
Spee. Spee wird also erst kurz vor Schluss der Erzidhlung in diese einge-

¥ Vel chd., S, 151,
¢ Vel ebd,, S, 40-42.
7 Vel ebd., 5. 48.
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fithre; der Untertitel der Erzdhlung legt jedoch nahe, dass er die cigent-
liche Hauptperson der Novelle ist. Und kaumn wird man seine Rolle an
der geringen Seitenzahl messen diirfen, die ithm gewidmet ist, sondern
vielmehr ist in ihm diejenige Person zu erkennen, die Bachmanns An-
sichten vermittelt; die romantische Liebesgeschichte um Albrecht und
Bertrade ist nur Illustration dieser von Bachmann literarisch verfass-
ten Botschaft. Mit dem historischen Spee hat Bachmanns Spee schon
dulSerlich wenig gemein: er wird beschrieben als »eine hohe edle Ge-
stalt, ein Mann von etwa sechsunddreifig Jahren, mit blonden Locken
und einer hohen freien Stirn«* und erinnert somit sehr an Darstellun-
gen Schillers, der auch den »revolutiondren« Ansichten Bachmanns
cher entgegenkommt. Dass Spec ein anstofiges Buch mit alchemist;-
schen Zeichen, das als Corpus delicti den Hexereivorwurt gegen Ber-
trade stittzee, als Werk der Freimaurer identifiziert, ist ein schlichter
Anachronismus. Unmissverstindlich wird so die Position festgelegt,
die die literarische Gestalt Spees vertritt: Nahe zu den Freimaurern
bedeutete fiir Bachmann und seine Zeitgenossen zugleich Nahe zum
Gedankengut der Aufklarung und zum Gedanken an eine allumfas-
sende Religion der Menschlichkeit ~ zum religiosen Indifferentismus,
um es aus der Sicht des romischen Lehramtes zu formulieren. Ob
Bachmann mit dieser Szene zugleich dezent auf seine eigene Zugeho-
rigkeit zu einer Loge verweist, lief$ sich bisher nichr feststellen®. Zu-
mindest ist fiir Paderborn ab 1830 die (wiederbegriindete) Loge » Zum
hellflammenden Schwerdt« nachgewiesen. Andererseits kénnte der
Hinweis auf die Freimaurer auch ein dramatischer Kunstgntf Bach-
manns sein, um zu erklaren, warum sich die Lichtgestalt Spees so sehr
von den tumben Ménchen und abergliubischen Nonnen unterschei-
det. Bachmann ldsst seinen Spee nicht am Erfolg seiner aufklireri-
schen Mission zweifeln. Die Aufklirung kann nur dann als Siegerin
postuliert werden, wenn die Vernunft aber den Aberglauben siegt
und der Hexenprozess mit einem Freispruch endet; dass die histori-
sche Wirklichkeit fiir Spee noch véllig anders aussah, interessiert
Bachmann nicht. Spees Kampf gegen Dummheit und Aberglauben

* Vgl oebd., S5, 52,
* Val. Michael Embach: Moritz Bachmann. Vertasser der Spee-Novelle Bertrade. In:
Spee-Jahrbuch 3 {1996}, 5. 237-248, hier 5. 241.

140

Spee als Vorbild christlichen und katholischen Glaubenslebens

lasst sich aktualisieren als Kampf Bachmanns gegen die reaktioniren
Tendenzen seiner Zeit des Biedermeier, die den mit revolutioniarem
Gedankengut verbundenen Glauben an Fortschritt, Emanzipation
des Biirgers auf geistigern und politischem Gebiet und das sapere aude
der Aufklirung als unruhestiftend ablehnte. Dass man aufgeschlossen
gegeniiber der Aufklarung und Moderne sein konnte, ohne deshalb
die blutigen Exzesse diverser Revolutionen teilen zu miissen, beweist
Bachmann mit Hilfe Spees. Bachmanns »alter Ego« Spee riickt ihn
selbst in die Nihe jenes Liberalkatholizismus'?, der vor dem Hinter-
grund des politischen Liberalismus einen neuen Hohepunkt der ka-
tholischen Aufkldrung darstellte und der besonders im stidtischen
Birgertum lebhaften Anklang fand und schliefflich in die Revolution
von 1848 und die Anfange des politischen Katholizismus miindete.

»Gute und schéne Katholiken« - Antonie Haupts Hexe und Jesuit

»Steht die Katholische Belletristik auf der Hohe der Zeit?« 1) fragte
sich 1898 Karl Muth. Die glaubensferne und -feindliche Umwelt nach
der Sdkularisation, die kulturkampfbedingte Abwehrstellung gegen
eine als iiberlegen empfundene kulturprotestantisch-liberale Literatur
beschrinkte die katholischen Literaten auf den konfessionell-klerikal
verengten sog. katholischen »Tendenzroman«. Die zu Beginn der
1890er Jahre einsetzende Debartte um das katholische Bildungsdefizit
stellt einen Versuch dar, die kulturkampfbedingte Auenseiterposition
zu Uberwinden und im wilbelminischen Deutschland von einer blof
geduldeten Minderheit zu einer der protestantischen Mchrheit gleich-
berechtigten Existenz zu werden.

Antonie Hauprs »Hexe und Jesuit«! ist ein Beispiel fiir einen katho-

o

Kiaus Schatz: Zwischen Sikularisation und Zweitem Vatikanum. Der Weg des deut-
schen Kacholizismus im 12, und 20. Jahrhundert. Frankfurt a. M. 1983, S. 72.

" Vel Karl Muth: Steht die Katholische Belletristik auf der Héhe der Zeit? Eine litera-
rische Gewissensfrage von Veremundus, Mainz 1898.

Vgl. Antonie Haupt: Hexe und Jesuir. Erzdhlung aus der Zeit des dreiffigjahrigen
Krieges, 1. und 2. Auflage Trier 1893, hier zitiert nach der 3. Auflage Trier [912.
Antonie Haupt, Pseundonym fur Viktorine Endler, * 17.1.1853, $29. 1. 1932 Hanno-
ver. Tochter eines in Trier bedeutenden, sozial engagierten Arztes; sie blieb mir der
Maosel und Trier verbunden und schrieb vorwiegend historische, sorgfiltig recher-
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lischen Tendenzroman, der zugleich die Angleichung an das Kaiserreich
sucht. Die Geschichre ist schnell erzihlt: ein junger Mann muf$ sich zwi-
schen zwei jungen Frauen entscheiden, der weltlichen, heif$ um-
schwirmten Jutta von Zandt und ihrer jiingeren Schwester Isengard,
ein halbes Kind noch, die jedoch im Verlaufe des Romans wahre
menschliche Grofle zeigt. Ein verschmihter Liebhaber beschuldige Jutta
der Hexerei. Erneut iibernimmet Spee die Rolle des unverhottten Erret-
ters. Durch den Prozess geldutert, beschliefSt Jutta, ins Kloster zu gehen.

Als Haupt ihren Roman schreibt, ist der Kulturkampf weitest-
gehend iiberwunden, lediglich ein Relikt 1st geblieben: das »Jesuiten-
geserz« von 1872, das die Angehdérigen des Jesuitenordens des Reiches
verwies; zwar wurde es 1904 abgemildert und lief§ in begrenztem Um-
tang wieder Niederlassungen der Gesellschaft fesu zu; es wurde je-
doch erst 1917 vollig aufgehoben. Haupts Hauptargument gegen das
Jesuitengesetz ist — Friedrich Spee. Haupts Beschreibung hebrt die an-
genehme duflere Erscheinung und edle Wesensart des Jesuiten hervor:
Die Adelsversessenheit der Epoche verrit eine mehrmalige Fest-
stellung, Spec sei der »feurige, geistvolle Sprofs eines edlen Ge-
schlechts«'!, Eines sei vorweggenommen: hissliche Katholiken gibt
es in Haupts Roman nicht; selbst der »Bésewicht«, der franzosische
Statrthalter von Trier, ist in seiner verweiblichten Art noch schon',
Der Roman beginnt mit der Darstellung des Uberfalls auf Spee. So
wird gleich zu Beginn Spee als Musterbild eines Katholiken in Opfer-
mut, Feindesliebe und Glaubenstarke erwiesen: vom »Blut des Beken-
ners« " das vergossen wird, ist ebenso die Rede wie davon, »daf$ nur

chierte, .1, auch religits kimpferische erzahlende Werke, aber auch Lyrik. Vgl
Trierer Biographisches Lexikon. Hg. v. Heine Monz. Trier 2000, S. 34 und 100.

Y Val. Haupt (wie Anm. 12), 5. 5, L3 (Zitar). , ]

' s, cln junger Mann, dessen feines dunkles Gesicht durch das romanische Geprige
auffallen mufite. Sein schwarzes Haar war nach Sitre der Zeit auf der Stirne kurz
geschnitren, fiel aber in blauglinzenden Locken hinab auf Schultern und Nacker.l.
Des Mannes schwarze Augen schiencn Funken cu sprithen, um die von langem, sei-
digem Schnuerbart beschatteten starken roten Lippen lag trotze alier Weichheir ein
gewisser herausfordernder Zug. Seine Kleidung bestand aus cinem dunkel purpur-
farbenen, mit Hermelin verbrimten Samtkoller, aus gelbseidenen Pluderhosen, hel-
len Seidenstrimpfen und weiffen, erlich mit Rosetren geschinickten Atlasschu-
hen.« Vgl. Haupt (wie Anm. 12}, 5. 73.

5 Vel ebd,, S. 12,
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in dem Garten der katholischen Kirche solche Blumen des Opfermu-
tes, des Liebeseifers und der Seelengréfe erblithen «!¢. Dic gegenrefor-
matorische Mission Spees in Peine wird dabei von der Autorin zwar
durchaus thematisiert, aber nichr hinterfragt, sondern selbstverstind-
lich als legitim angesehen: Spee ist »mit der schonen Aufgabe betraut,
Stadrund Land Peine der Kirche zuriickzufithren, «'7 Eine spitere Dar-
stellung Spees in seiner Zelle schwankt zwischen einer idealisierenden
Beschreibung klgsterlicher Existenz — die Spee als mittelalterlichen
Buchillustrator darstellt ~ und Bezugnahmen auf den historischen
Spee, etwa durch Verweis auf seine — erbaulichen — Werke %, Ein Bild
seines Ordensvaters Ignatius und das fast wortliche Zitat des Beginns
der Ordensregel, das Kesselstatt auf einem reich geschmiickren Papier
in Spees Zelle entdeckt!, stehen fiir den vorbildlichen Jesuiten. Das
Zitat aus der Ordensregel ist jedoch nicht nur »Denkzettel« fiir Spee,
sondern ebenso fiir die Leser des Romans: um Kirchen- und Papst-
treue {der Ultramontanismus ldsst griiffen) geht es in ihm ebenso wie
um Glaubensverbreitung durch religitse Bildung und Werke der
Barmherzigkeit. Um ein solches Werk der Barmherzigkeit — und zeit-
genossische Vorurteile gegen die Jesuiten — geht es abschlieRend?®:
Spee will Katechese unter den Armen Triers betreiben; dies kann er
aber nicht im Ordenskleid tun, weil man ihm sonst vorwerfen wiirde:
»... seht den Hexenjesuiten, wie er sich plagt, um Seclen zu gewinnen!
Das ist ja seines Amtes. Fur jede gewonnene Seele kriegt er vom Jesui-
tengeneral viele Reichstaler in bar ausbezahlt, da ist er héllisch aufs

' Vgl ebd., S. 18.

7 Vel ehd., S. (4.

" Vgl ebd., §. 54-34.

" Die Zelle Spees wird ausfithrlich beschrieben; sie soll seine eintache, aber harmo-
nische Lebensweise demonstrieren: »Vier weilf geriinchte Winde zeigren als einzige
Zierde ein hélzernes Kruzifix, ein Weihwasserbecken und ein Bild des heiligen Igna-
tius von Loyola, Das einfache Betr, ein Bichergestell, zwei Stiihle ohne Riickenlehne
bildeten mit dem grofien Tische am vorhanglosen, auf den Klostergarren sich éffnen-
den hohen Bogenfenster die ganze Ausstatrung der schlichten Zelle, die freundlicher
gemache wurde durch das hell flackernde Feuer des Kamins. In der Fenstervertiefung
dem Arbeirstische gegenuber war ein gemaltes Pergamentblat angehefrer. Dankmar
trat niher und erkannte, daf es in groen Ziigen das Programm der Gesellschaft fesu
sei.« Vgl.ehd., S. 65.

® Vgl.ebd., S. 65f,
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Bekehren erpicht!«?! Der verschlagene und nur aut den eigenen Vor-
teil bedachte Jesuit, sowie die Mar von den unermesslichen Reichtii-
mern des Ordens sind Konstanten der antijesuitischen Literatur; dem
setzt Haupt hier thren Spee entgegen, indem sie seine murmafliche
»Verstellung« als wahre Menschlichkeit »enttarnt«. Der Kampf Spees
gegen den Hexenwahn schlieBlich erscheint als Apologie des Katholi-
zismus. (Das Thema »Hexenprozesse« wird in der Regel als - Anhang-
sel zur »Inquisition« polemisch gegen den Katholizismus gewandt, als
besonderes Anzeichen fiir dessen Intoleranz; das bekannteste Beispiel
einer antikatholischen Verwertung des Themas dirfte die »Hexenkar-
tei« Himmlers sein.) Der Kurfiirst ist von Spees Personlichkeit faszi-
niert und zeigt sich fur dessen Argumente zumindest offen; auch errit
er sofort, wer der Verfasser der Cautio 1st. Wie schon bei Bachmann,
so dirfen auch bei Haupt schon aufgrund ihrer Intention Widersprii-
che gegen oder Selbstzweifel Spees an seiner Argumentation erst gar
nicht aufkommen — um den Preis, dass das Bemiihen Spees um einen
Gnadenerlass fiir die angeklagte Jutta bei dem Kurfursien stellenweise
eher wie geistreiches Geplauder wirket als ein Kampf um Leben und
Tod. SchliefSlich sollen mit der Person Spees nicht nur Katholizismus
und Jesuitenorden aufgewertet werden, sondern Spee und der Kur-
first von Sétern stehen auch, wie nun zu zeigen sein wird, als Symbol-
figuren fur zwei verschiedene Kartholizismen.

Die Schilderung der »Franzosenwirtschaft« des Kurfiirsten ent-
spricht durchaus der Realitdc Triers im DreifSigjahrigen Krieg: tatsich-
lich betand sich die Stade seit 1632 unter franzosischer Besatzung, und
Philipp von Sotern hatte auch versucht, Richelieu zu seinem Koadju-
tor zu machen, wie Haupt dies schreibr. Die Leidenschaftlichkeit je-
doch, mit der die Romanfiguren die Debatte um die Franzosenfrage
tithren, und die Tatsache, dass das Thema den Roman wie ein roter
Faden durchzieht, ldsst eine Aktualisierung der damaligen Gegeben-
heiten in Trier tar die Zeit der Autorin vermuten. Das Verhdltnis zwi-
schen dem Deutschen Reich und Frankreich war seit der Reichsgriin-
dung 1871 und der Ausrufung Wilhelms I. zum Kaiser im Spiegelsaal
von Versailles gespannt; das hatte auch Auswirkungen auf die ohnehin
der nationalen Unzuverldssigkeit verdichtigten Katholiken. »Bei Bis-

A Vgl. ebd., S. 66.
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marck selbst steht nach 1871 der Kampf gegen den politischen Katho-
lizismus im Vordergrund ... Hier spielt auch die Befiirchtung mut, dafS
die besiegten Grofmichte Osterreich-Ungarn und Frankreich sich in
einer -katholischen Koalition: gegen das Deutsche Reich verbinden
und den erstarkten Ultramontanismus als finfre Kolonne gewinnen
konnten, «22 Die Gretchenfrage » Wie haltst Du’s mit den Franzosen? «
hatte fir Haupt und ihre Zeitgenossen eine religiose und eine politi-
sche Dimension. Im innerkatholischen Bereich standen die Franzosen
fiir eine bestimmte Stromung innerhalb der Theologie, die im Gefolge
der Franzosen Lamennais und seiner Zeitschrift »’Avenir« sowie
Montalemberts einen liberalen Katholizismus und die Trennung von
Kirche und Sraat vertraten. Im Vorfeld des 1. Weltkrieges sollten der
politische Widerstand gegen den Reichsfeind Frankreich und der reli-
givise gegen die franzdsische liberale Theologie sich zusammenfinden:
»Und so wurde der | 1. Welt-] Krieg von den deutschen gebildeten Ka-
tholiken schlieflich als ein neuer Kulturkampf betrachtet — diesmal
um die Werte der germanischen katholischen — und das heifft auch:
der romantisch-katholischen — Traditionen gegen die franzosi-
schen.«?* Die von Haupt geschilderre Konstellation — der tiberméchrti-
ge Franzose Richelieu, der dem vom protestantischen Konig Gustav
Adolf bedridngten deutschen Katholiken von Sétern zur Hilfe kommen
soll, l4sst sich zudem problemlos auf den Alptraum Bismarcks iiber-
wragen, den deutschen politischen Katholizismus, der gegen das pro-
testantische Kaiserreich Hilfe in einer »katholischen Allianz« mit
Frankreich sucht. Dem Vorwurf der Reichsfeindlichkeit versucht die
Autorin entgegenzutreten — und erneut muss Spee herhalten, Der fran-
zosische (1) Stadtkommandant von Trier erhebt gegen Jurta die Ankla-
se wegen Hexerei — er lebt seine Rachegefiihle aus, anders als der treu-
deutsche Kunz von Umbscheiden, ein Mitbewerber um Juttas Hand,
der, mit den Griueln der Hexenprozesse konfrontiert, von einer An-
klage absieht. Als Spee, der den Kurfiirsten um Begnadigung Juttas
ersuchen will, in den Tiefen des bischaflichen Palastes verschwindet,
erfihrt der Prozess gegen Jutta eine dramatische Wende und Politisie-

2 Schate (wie Anm. 103, 5. 129,
7 Jurta Qsinski: Katholizisnius und deutsche Literatar im 19, Jahrhunderr. Paderborn
1993, 5. 401.
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rung: wenn der Kurfiirst von seinem Begnadigungsrechr fiir die ver-
meintliche Hexe keinen Gebrauch mache, so emner der Protagonisten
des Romans, »lafit er gar gegen Pater Spee als Zauberer und Mit-
schuldigen das gerichtliche Verfahren eréffnen und die Jesuiten ver-
treibens, [...] »dann Gnade Gott dem Herrn Philipp Christoph! Als
Kurfiirst wird er nicht mehr lange regieren. Seine Stunde hat ohnedies
geschlagen; die Franzosenwirtschaft lassen wir uns auch nicht mehr
lange gefallen.c«®* Der Zug Juttas zur Hinrichtungsstitte wird zum
Svmbol der Unterdriickung Triers durch die franzésische Fremdherr-
schafe?s. Der Jesultenpater Spee, der die Begnadigung Juttas verkiin-
det, wird, in diesem Kontext betrachter, zum Inbegriff eines reichs-
und kaiscrtreuen Katholiken, der mutig gegen franzosische Intrigen
aufsteht.

Wer nun - nach dem politischen - auch ein zwischenmenschliches
»happy end« wie bei Bachmann erwartet, wird sich freilich enttduscht
sehen: Jutta gehr, ein fir alle Mal von ihrer Weltliebe geheilt, in ein
Kloster. Diese Losung des Konflikts ldsst den Verdacht autkommen,
dass Haupt zwar — aus der Erfahrung ithrer Zeit heraus — an den mitt-
lerweile iiberwundenen Hexenprozessen Kritik iibt, ansonsten das
von Jutta wihrend des Prozesses erlittene Leid aber durchaus als ge-
rechtfertigt betrachtet: »Sie horte nicht auf, sich dariiber zu erforschen
und sich zu beunruhigen, wie groff wohl die eigene Schuld bei jener
furchtbaren Anklage gewesen.«%¢. Die Erzahlung beinhaltet eine mo-
ralische Lehre, die durchaus mit den sittlichen Wertvorstellungen der
wilhelminischen Ara konform geht: Jutta wird nicht als unschuldiges
Opfer eines Wahns geschildert, sondern sie erfihre eine gerechte Stra-
fe, weil sie nicht herrschenden Wertmafistaben entsprichr: sie bifdt far
ihr leichtfertiges Leben. Thr Vergehen, allzu freien Umgang mit Mén-
nern gepflegt zu haben, wird folgerichtig durch den Eintritt ins Klos-
ter, die Abkehr von der Welt, gebtifst. Damit lduft auch diese mora-
lische Lehre — wie viele Prozesse gegen vermeintliche Hexen - letztlich
nur auf ein Abstrafen nicht sozialkonformen Verhaltens hinaus.

# Haupt (wic Anm. 12}, S, 148,
s Vgl ebd., S, 1321,
Vel ebd., S. 162,
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Der Krieg - ein Kinderspiel!? - Ludwig Mathars Die Schweden vor Koin

Das Thema »katholische Reichstreue« klingt auch in einer Erzihlung
aus dem Drirten Reich an. Der Schwerpunkt ist freilich anders gesetzt.
Die Erzihlung Die Schweden vor Kéln von 193727 bietet eine aufSer-
gewdhnliche Darstellung Spees: vom Kampfer gegen den Hexenwahn
erfahrt man nichts, ein wenig nur von dem Dichter; die Handlung
selbst schildert ihn ganz einfach nur als einen Padagogen, dem die
Kriegsbegeisterung seiner Schiiler zu schaffen macht. Mit feiner Ironie
seichnet Mathar die Personen: auf der einen Seite den zu kriegeri-
schem Ubereifer erwachren Faulpelz und Tagtraumer Thomas Klee-
visch, der sich Riistung und Waffen fiir den Kampf gegen die Schwe-
den aus dem Theaterfundus seiner Schule entleiht, und der auch gleich
groRspurig als Hauptmann sich Meriten erwerben will. Auf der ande-
ren Seite der Rektor des Gymnasiums, dessen eiserne Ruhe nur eines
stort: dass namlich die Schiiler in ihrer Kriegslust die Schule versiu-
men. Der Dialog, der die einzelnen Personen charakrerisiert, sei nicht
vorenthalten: »In den Rhein mit ihnen |= den Schweden]!« donnert
Thomas, versaufen! Wie die Rarten!< —>Auf deine Stube!« gebeut Ka-
senius [der Rektor] mit der eisigen Ruhe des Scholarchen. ... »In die
Schlacht'« bridllt Thomas, -und wenn’s sein muf in den Tod!« ... Kase-
nius aber murrt: *Die Lectiones, die ausfallen sollren, die holt er mir
nach!c —»Non scholae, sed virae discimus!< lichelt Spee.«*¥ Die Reak-
tion Spees legt schon nahe, dass die Grausamkeiten des Krieges, die er
seinem Schitler zuvor eindringlich ins Gedachtnis gerufen hatte, die-
sen nicht treffen werden — dafiir wird er Lebenserfahrung gewinnen.
Eine durch die flichenden Schweden ausgeldste Pulverexplosion been-
det den Angriff auf Deutz, noch ehe er startgefunden hat: sie lasst die
Schiilerschar unter Fihrung von Thomas Kleevisch das Kriegsgrauen
erleben, ohne selbst unmittelbar betroffen zu sein. Die Rede des
Obristen Merode an die Schiiler offenbart eine ambivalente Einstel-
lung zum Krieg: »Der Kampf fir Heimar und Reich ist kein Spiel.

> Yel. Ludwig Mathar: Die Schweden vor Kéln. In: Ders.: Rhein und Reich. Fine Fahrt
durch 1000 Jahre deurscher Geschichte. Geschichtliche Erziahlungen. Paderborn
1937,5. 10)-114,

% Vyl, Mathar {wie Anm, 27), 5. 101-114.
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Das habt ihr nun in Not und Tod gelernt. Aus Jinglingen seid ihr
Minner geworden. Doch nun kehrt heim! Das ernste Mannesleben
zu beginnen!«?®. Von Pazifismus kann hier keine Rede sein; der
»Kampf fir Heimat und Reich« wird als durchaus legitim und erfor-
derlich angesehen — iibrigens ausdricklich auch von der Speetigur —,
ist zugleich aber nichr nur Heldentum, sondern auch Quelle von Leid
und Tod. Fiir Mathar ist der erste Kriegseinsatz noch ein rite de passa-
ge, der den Ubergang vom Jugendlichen zum Erwachsenen markierr.
Spee ist der Weghegleiter dieser Adoleszenz, der um den Idealismus
der Jugend weifs und daher furchret, sie konne den Krieg unterschit-
zen — der aber auch den Triumer Kleevisch nicht mit »Erfahrungsher-
meneutik « erschlige. Vielleicht portratiert Mathar sich in Spee auch
ein wenig selber. Auch er war — zeitweise 1 Koln — als Lehrer riug,
Nachdem bereits seit 1933 die Rede von einer u. U. auch gewaltsamen
Ostexpansion war, sind aus dem Erscheinungsjahr des Buches, 1937,
Weisungen fiir Kriegsvorbereitungen der Wehrmachr iiberliefert (das
sog. HoRbach-Protokoll). Vielleicht musste Mathar in jenem Jahr die-
selbe Kriegsbegeisterung bet seinen Schiilern erleben, die ihm im
1. Weltkrieg eine schwere Verwundung eingetragen hatte*. Die Bot-
schaft der Erzahlung — Krieg ist kein Kinderspiet - sollte nur allzu bald
schoo in Vergessenheit geraten. Uber den autobiographischen Rah-
men hinaus ldsst sich die kleine Erzahlung vielleicht auch in die »Spee-
Renaissance« der 1930er Jahre einordnen, die in Kéln durch die Be-
strebungen des Studienprofessors Josef Kuckhoff ausgelést wurde.

2 Vgl chd., S. 101-114, hier 5. 114.

% Ludw:g Marthar (1882-1958), Studium in Freiburg, Miinchen, Bonn, Paris und
London, 1908 Promorion zum Dr. phil,, Scudienrac in Neuss, sparer Koln, »Kultue-
geograph vnd Unterkaltungsschriftsteller mit historischen und heimatlich-votki-
schen Inhalten; Romane und Novellen, vor allem aus der Eifel und dem Rheinland. «
Vgl. Enno Stahi (Bearb.): Kélner Autoren-Lexiken 1750-2000. Bd. 1: 17501900
{Mitteslungen aus dem Sradrarchiv von Kaln, §8) Koln 2000, hier §. 160.
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Spee als Modell des Scheiterns zwischen Atomkriegsangst und
Postmoderne - Elke Schultz’ Ubergange

In den bisher vargestellten Texten erschien Spee als Hoffnungstrager,
als personifizierter Aufruf, im Angesicht von Leid und Wahn Mit-
menschlichkeir zu leben.

Eine ganzlich andere Perspektive bietet die kurze Erzdhlung
»Ubergange«*! von Elke (Silke) Schultz. Die Erzihlung ist Bestandteil
emer Sammlung von Kurzgeschichren mic dem Titel » Zwischenstein-
zeit«, Die ganze Sammlung ist als Ausdruck tiefsten Misstrauens ge-
gen menschliche Hybris und Technikversessenheit konzipiert. Erzdh-
lungen aus zwei »Steinzeiten« bilden den Rahmen: aus der »realen«
Steinzeit sowie aus einer fiktiven, zukinftigen Steinzeit, in dem die
Menschen nach der Explosion einer Atombombe auf den Lebensstan-
dard der Steinzeit reduziert sind und sich der museumspadagogischen
Blarrer des Rheinischen Landesmuseums Trier bedienen, um sich in
dieser neuen und feindlichen Welt minimale Uberlebenstechniken an-
zueignen. Die Sammlung ist in den 8Oiger Jahren entstanden, als
durch die Friedensbewegung weiten Bevaolkerungsschichten die Ohn-
macht gegenuber der Kernenergie als einer im letzten nicht mehr be-
herrschbaren Technik bewusst gemacht wurde. Mangelnde Sicher-
heitsvorkehrungen in Atomkraftwerken oder die tddliche Gefahr
eines Aromkrieges — es ging das Gerlicht, zwei Atombomben entspre-
chenden Kalibers reichten aus, eine neue Eiszeit zu provozieren —
schiirten Zukunftsangst, Hilflosigkeit und das Gefthl des Ausgelie-
fertseins an iberméchtige Strukturen, die sich der Kontrolle und Be-
einflussung durch den Einzelnen entziehen.

Als quasi fleischgewordene Anthropologie jener Jahre erscheint
Spee in der Erzihlung von Schultz. Hinfallig, unter den Folgen einer

* Elke Schulrz: Ubergange. In: Zwischensteinzeit. Phantastische Geschichten um
Deurschlands 4dltesze Stadr. Hrsg. von Hans-Joachim Kann. Trier 1984, 5. 74-78.
Elke hzw. Silke Schultz {beide Varnamen erscheinen in der intercssierenden Antho-
logie) ist ein Pseudonym von Hans-Joachim Kann, * 1943 in Neuwied, Studium der
Germanistik, Anglistik/Amerikanistik in Mainz und Lawrence (Kansas), 1968/69
Assistenzprofessor in Fayetteville {Arkansas), seit 1970 Studiendirekeor in Trier. Vgl
Literarisches Rheinland-Phalz heure. Ein Awtorenlexikon. Hrsg. von Bernd Gold-
mann u.a. Mainz 1988, hier 8. 118.
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Kopfverletzung leidend, gaukelr ihm ein Fieber- oder Drogentraum
die Begegnung mit einem lingst unter der Folter verstorbenen Beicht-
kind vor. Diese der Hexerei angeklagte junge Frau nimmrt die Rolle des
Versuchers ein, indem sic Spee Stolz auf sein dichrerisches Werk und
seinen Kampf gegen die Hexenprozesse einzugeben versucht. Als auch
ihr Versuch, ihn gegen seine Kirche einzunehmen, nicht fruchret, be-
hauptet sie, sie habe sich tatsichlich dem Teufel verschriebén; damit
macht sie Spees zuvor gepriesenes Lebenswerk, den Kampf fur die
Unschuld der verurteilten Hexen, zunichte. Er selbst fillt dem Wahn
anheim, gegen den er gekdmpft hat, wihnt er sich doch mit der Frau
durch die Luft zum Hexentanzplatz tliegend. Ein kurzes Idyll, von der
Aurtorin mit erotischen Anspielungen versehen, endet abrupt, als der
Sterbende den Traum als Trugbild entlarvt. Einen Hoffnungsschim-
mer gibt es dadurch nicht. Der Sterbende erlebt eine Hollenvision,
die noch die Hoffnung auf Erldsung nach dem Tode zunichte macht.
Der dufsere Anschein, dass der Tote seinen Ordensbrudern »hoff-
nungsvoll und friedlich« zulichelt, erscheint als purer Hohn.

So makaber es klingen mag, doch die These von der Speerezeption
als »Lernen am Modell« bewihrt sich auch hier: wie leicht mag der
Leser des Jahres 1984 in Spees Ohnmacht und Scheitern gegeniiber
dem Hexenwahn seine eigene Ohnmacht und Todesangst gegeniiber
der Gefahr eines durch die »Supermichte« USA und UdSSR pro-
vozierten Atomkrieges bestdrkt und wiedergefunden haben ... Und
die Hoffnung auf eiren Gott, der alles zum Guten wendet, klingt
selbst aus dem Munde Spees als hoffnungslos antiquierte Plattitiide.
Das Christentum bietet fir den postmodernen Menschen keine Lo-
sung angesichts driangender politischer Fragen.

Ausblick

Das letzte Beispiel setzt weder einen Schlusspunkt unter die Spee-
rezeption, noch zeigt es eine Tendenz an. Die nachkonziliare Spee-Re-
zeption entdeckt ihn vielmehr (wieder) als Anwalt der Gewissensfrei-
heit des Einzelnen (nicht nur) gegeniiber dem kirchlichen Lehramt und
als Beispiel fur Zivilcourage; letzeres insbesondere in Jugendromanen,
die sich mit den Hexenverfolgungen beschiftigen. Spee als Vorbild fiir
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Jugendliche zu postulieren, ist keine »Erfindung« Wolfgang Lohmey-
ers. ™ In einer auffallend groflen Zahl von Erzidhlungen erschemt Spee
als Berater und Begleiter von Jugendlichen auf der Schwelle zum Er-
wachsensein; der Hintergrund ist moglicherweise die traditionelle
Verbindung von Jesuiten und Jugenderzichung. Der zauberhafteste
Beleg fiir Spee als Begleiter der Adoleszenz ist gewiss »Der Aufruhr
um den Junker Ernst« (1928) des jidischen Erzdhlers Jakob Wasser-
mann {1873-1934): Spec 6ffnet behutsam einem vertraumten und
vollig an seine selbst erfundenen Mirchen hingegebenen Jugendlichen
die Augen fur das Leid der Welt und ermoglichr ihm gerade so das
nackte Uberleben, aber auch eine ihm angemessene Mitmenschlich-
keit.

Fur jemanden, der — wie ich — selbst noch nicht allzu lange der
Adoleszenz entwachsen ist, gibt es kein grofReres Lob, das man Spee
aussprechen konnte, als das hier von Wassermann geschilderte Unter-
fangen.

¥ Wolfgang T ohmever, * 1919, Journalist und Mitarbeiter Altred Doblins bei dessen
Monatsschrift Das goldene Tor, schrieb eine Romantrilogic zum Leben Friedrich
Spees (Die Hexe von Kiln, 1976; Der Hexenamwalt, 1979; Das Kélner Tribunal,
1981). Im Nachwaort zu Das Kdfner Tribunal begrimdet er die Intention dieser Trilo-
gie folgendermafien: »So konnte vielleiche auch die romanhatte Schilderung seines
[= Spees] Lebens cin wenig dazu anregen, aut die von Eltern und Erzichern oft ge-
stellte Frage nach }Vorbildern fiir die Jugend( mit dem Hinweis auf Spee, dem Ge-
genbild cines JHelden{ herkommlicher Art, eine iberzengende Antwort zu geben.«
Vgl. Wolfgang Lohmever: Das Koéiner Tribunal. 2, Aufl. Miinchen 1988, 5. 378.
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allgemeine Themen
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Der grofie Krieg in Deutseliand.
Leipzig 1916.

1. Weltkrieg; philosophisch: Bewusstsein
bestunmr Sew und
Wirklichkeirswahrnehmung

Bachmann, Meritz:

Berirade. Emne Freablung aus den Zeiten der
Hexenverfolgung wm Friedrich von Spee. M
vinem Nachwort hg. Von Wintred Freund.
{Schininghs Kleine Westfalische Bibliothek).
Paderborn w.a. 1991,

Liberalkatholizismus,
Deutschkarholizismus;
Westfalenbild Voltaires;
Nevauaflage 1991: Spee-Jubilaum

Lohmeyer, Woltgang:

Spee-Trilogie (Die Hexe; Der Hexenamualt;
Das Kolner Tribunal).

Munchen (976, 1979, 1981.

Bayer, Ingeborg:
Der Teufelskreis. kine Erziblung aus demt
alten Strafburg. 13, Auflage. (0.0.) 1999,

Jugendgerechte Auseinandersetzung mit
Phanomen » Massenwahne;
Gastarheiterproblematik/Anderssem

Mathar, Ludwig:

Die Schweden vor Kéhi. In: Ders.: Rhein und
Rewch. ke Fabrt durch 1000 Jabre
deutscher Geschichte. Paderborn 1937,

Legitimitar des Kricges; Adoleszens;
konkret: Kriegsvorbereitungen der
Wehrmachrt

Bellingen, Barabara von:
Luzifers Braut. Dusscldorf 1986,

Ausgrenzung sozsaler Randgruppen; Hexen-
verfolgung als Unterdruckung der Frau

Drualler, Eduard:
Die Fenertaufe. Frankfurt a. M. 1845,

Deutschkatholizismus (2}

Qrr, Max:

Eiste folgenschivere Frankenfabrt. Graf von
Spees erste Begegnung mit dem Hexenwabhn.
Frankfure 1996.

Engelhardt, Ingeborg:
Hexen in der Stadt. Munchen 1975.

Jugendgerechre Auseinanderserzung mir
Phanomen »Massenwahn«, Thema der
Zivilcourage

Lschelbach, Hans:
Hexenkampf. Friedrich-Spee-Romuan.
Bonn 1939

Kultarpolitik des Zentrums;
Volkstumspflege

Pfeiffer, Karl-Heing:

Brief Friedrich Spees an die katholischen
Moraltheologen. In: Ders.: Mit hiponlisch-
heiteren Griiflen. Heilrge schreiben an
irdische Adressaten. Freiburg 1. Br. 1987

Theelogie- und Dogmengeschichtlich:
frage nach Verhalnis Lehramr -
Gewissensentscheidung des Einzelnen

Evangelisti, Valerio:

Cherudek. Un meovo mistero dell’ingusitore
Eymerich.

Mailand 1997

[eine dt, Ubersetzung licgt bisher nicht vor.|

Femiinismus, Esorterik;
Science Fiction

Falke. Hans:
Unbolde. Eine Wiirzburger Historie ans dem

Pteiffer, Karl-Heinz:

Friedrich Spee von Langenfeld (1591-1635):
Der bellende Hund. Perfidus iiber Friedrich
Spee von Langenfeld.

Die Laute des Heiligen Gerstes. Theresia von
Lisienx ither Friedrich Spee von Langenfeld.
In: Ders.: Hedige mu Schinbertsfeblern, Aus
der Chrorik des Teufelsadvokaten. Fresburg
i.Br. 1989

Drewermann-» Affidre« () Zolibatskririk

17. Jahrhundert, Graz 1922,

Cirass, Guncher:
Das Treffen in Telgte. Darmstade 1979,

Gruppe 47

tHarig, Ludwig:

Gen amer stesien Klausen. Ausflug mit
Freedrich Spee. In: Ders.: Trierer
Spaziergiinge. Minchen 1983,

Ranke-Heinemann, Ura:

An friedrich Spee. In: Margel Braumann/
Raul Niemann (Hg.): Verebrter Galileo!
Briefe an Ketzer urid Herlrge. Gurersloh
1994).

Gewissensentscheidung des Einzelnen

Haupt, Antome {Viktorine Endler):
Hexe und Jesuit. Trier 1893,

Tendenzroman; Jeswmrengeserz; Frankreich-
politk des Kaiscrreichs; Moralvorsteilungen
der withelminischen Ara;

Spee-Denkmal von Albermann

{1897 gestifter)

Schnaider, Reinhold:

Der Trister {1933} - Neuauflage m: Die
dusikle Nachr. Colmar 1943, — Zuletze: Der
Trister. Hiinfeld-Gnadenthal 1992

Passiver Widerstand der Katholiken
tm Driceen Reich
Neuauflage 1943: Fall Stalingrads

Schulcz, Elke (Silke): Ubergange.
In: Hans-Joachim Kann (Hrsg.): Zwischen-
steinzeit. Phantastische Geschichten wm

Deutsehlands ilteste Stadr. Trier 1984,

Antiatombewegung;
postinoderne Anthropologic
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Seeburg, Franz von:
Die Hexenrschter von Wirrzburg.
Regenshurg 1883,

Supper, Auguste:
Der schuwarze Doktor. brzablung aus

Witrzburgs diisterer Zeit. Heilbronn 1906,

Wassermann, Jakob:
Der Aufrubr um den Junker Ernst.
Munchen 1926,

Autobiographische Zuge; Problene der
Adoleszenz — evtl. Bezichung zu Fragen der
zeirgenossischen Jugendbewegung

Urnsere Weihnachislieder wnd thre
Geschichre, Miinchen 1978.

Zis Bethlehem geboren. Friedrich Spee. In:
Gerhard Prager/Walrer und Traudl Reinec:

154

Berichte

Die Friedrich-Spee-Gesellschaft Diisseldorf im Jahre 2003/2004

l. Veranstaltungen - Vortrige

1. Friedrich Spees Geburtstag

Im Mittelpunkt der Veranstaltungen
im Berichtszeitraum stand der Vor-
trag von Frau Herry Kemmerich
»Sagt, was wch gestehen sollt« aus
Anlass des 413. Geburtstags von
Friedrich Spee am 25. Februar 2004.
Tradirionell treffen sich an diesem
Tag Heimat- und Biirgerverein Kai-
serswerth und die Friedrich-Spee-
Gesellschaft Diisseldorf zu einer ge-
meinsamen Veranstaltung., Wie in
den Vorjahren war der Veranstal-
tungsort die Rheinhauskapeile in
Kaiserswerth. Am Morgen hatten
die Vorsitzenden Wilhelm Mayer fiir
den Heimat- und Birgerverein und
Hans Miiskens fiir alle Speefreunde
Blumengebinde am Epitaph vor der
Basilika niedergelegt. Auch in die-
sem Jahr hatte Konstanze Fiedler,
Leiterin der Zweigstelle der Stadt-
biicherei in Kaiserswerth, das Schau-
fenster zu einem »Speefenster« ge-
stalter, um avch auf diesem Wege an
den Geburtstag zu erinnern.

Da der Geburtstag in diesem Jahr
auf den Aschermirttwoch fiel, hatte
die Pfarrgemeinde St. Suitbertus die
Mirglieder unserer Gesellschaft und
die Besucher des Vortrags einge-
laden, vor Beginn der Veranstaltung
an der Abendmesse in der Basilika

teilzunehmen. In  diesem  Gotres-
dienst wurde der Frauen und Man-
ner gedache, die aus unserer Gesell-
schaft verstorben sind.

Zum Festvortrag selbst begriifSte
Wilhelm Mayer zahlreiche Besucher
in der Rheinhauskapelle. Anstelle
eines musikalischen Rahmenpro-
gramms stellte Hans Miiskens das Bild
»Friedrich Spee« seiner Tochter Mir-
jam vor (s.0. 5. 100), das in der baro-
cken Umgebung durch seine »moder-
nen«  Ausdrucksmittel fiir  einen
entsprechenden optischen Kontrast
sorgte. Mit groffem Interesse folgten
die Zuhdrer den Ausfithrungen der
Referentin. Sie gab einen geschicht-
lichen Uberblick, wie eszu den Hexen-
prozessen der frithen Neuzeit kam,
und setzte sich mit deren rechtlichen
Grundlagen und Spees Kritik an den
Gerichtsverfahren auseinander.

2. Konzert und Lesung im
Kloster Wenau

In Zusammenarbeit mit dem » Verein
der Freunde von Wenau e.V.«, dem
Vokalensemble »Trutz Nachtigall«
aus Diisseldorf und unserer Gesell-
schaft fand am Sonntag, dem
21. Mdrz 2004, in der ehemaligen
Klosterkirche der Praemonstratenser
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und jetzigen Pfarrkirche St. Kathari-
na zu Wenau (bei Diren} ein viel be-
achtetes Konzert mit Textlesung
statt. Der Einladungstexr des Ver-
anstalters schrieb dazu: »Begleitec
von etner Vielzahl von Saiten werden
geistliche und weltliche Musik der
Renaissance und des Frihbarock
aus Deutschland, England, Iralien
und Spanien erklingen. « Die Mirglie-
der des Ensembles sind Ulricke von
Weiff (Sopran und Leitung), Barbara
Heck {Mezzosopran), Katherine Le-
wald (Alt), Michael Schlupkothen
{Tenor), Claus von Weil§ (Bass). Ge-
sang und Textpassagen wurden
durch mehrere Instrumentalstiicke
aus der Zeit erginzt, die von Thomas
Bockienberg (Arciliuto und Chitar-
rone) eintithlsam vorgestellt wurden.

Zu dem Liedprogramm von Fried-
rich Spee gehorten unter anderem:
»Wann Morgenrit sich zieret«, »In
gritnem Wald ich neulich sa«, »Bey
stiller Nacht«, »Q Schitlein unbe-
schorens«, »Die reine Stirn der Mor-
genrot«, »O wie scheinbar Trost von
oben«. Das musikalische Programm
wurde durch drei Lesungen erginzr.
Zunichst wurde in [Leben und Werk
briedrich Spees eingefithri: »Einer,
der uns was zu sagen hat«. Es folgten
»Geber nach den Psalmen und dem
Buch Hiob«, ¢ine Textkollage mit
Gedichten aus der Trutz-Nachtigall
(TN) unter dem Motto »Am Beginn
des Tages« und die Meditation aus
dem Giildenen Tugend-Buck (GTB)
»Bildnisse entstehen in uns.« In der
zweiren und dritten Lesung standen
weitere Texte aus dem GTB im
Mittelpunkt: »Uber die unschuldig

156

Geschundenen«, »Von der Barmher-
zigkeit Gotres«, »Parabel vom Hir-
tenknaben«, »Die Kranken in der
Welew, »Bereitschaft zu  helfene,
»Vom  Pulsschlage, »Glaube mir,
Christus hat kein steinernes Herze,
»Jesus, du selbst bist hier«. Textaus-
wahl, Einfithrung und Lesung hatte
der Berichterstarter dbernommen.
Der anhaltende Applaus zeigte, wie
die Lieder, die Musik und die Texte
Spees von den Zuhdrern aufgenom-
men wurden und zum Teil echte Be-
troffenheit auslosten.

3. »Homo Viator« - Triduum zum
Suitbertusfest 2003

Die Pfarrgemeinde St. Suitbertus fei-
ert jedes Jahr sehr festlich das Patro-
natsfest. Im Jahre 2003 standen drei
Tage, die auf das eigentliche Fest vor-
bereiten, untrer dem Thema »Homo
Viator«. Wir als Spee-Gesellschaft
konnten uns bet der Vorbereitung
und der Durchfithrung des Triduums
mehrfach akriv einbringen, Am ers-
ten Abend, am Dienstag, dem 9. Sep-
tenther 2003, wurde eine neuc Bron-
zeplastik des »Jakobus-Pilgers« von
Bert Gerresheim eingeweiht. Pfarrer
Hermann Josef Schmitz deutete in
einer Feierstunde das neue Denkmal
vor dem Pfarrhaus und erinnerte an
die Jahrhunderte lange Tradition
Kaiserswerths als Sration fiir die Pil-
ger, die sich auf dem Weg nach Sant-
jage de Compostela in Spanien be-
fanden.

Der 2. Abend (I0. September)
stand unter dem Motto »Qrtster-
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min«. Die Institutionen, die seit eini-
ger Zeit am Marlienstift ansissig sind,
gestalteten 1hn. Die Moderation des
Abends lag beim Berichterstatter. So
konnte er unter anderem »lebendige
Geschichte« am Beispicl des Fried-
rich-Spee-Archivs darstellen. Eine
kunstgeschichtliche Betrachrung er-
folgte durch Frau Nicols, die Inhabe-
rin der gleichnamigen Galerie. Die
»Caritase stellee thr Programm far
»Betreutes Wohnen« vor. Als »Hilfs-
station« versteht sich die Hos-
piz-Gruppe, die hier ebenfalls ihr
Domizil gefunden hat. lThr Pro-
grammpunkt bestand unter anderem
in der musikalischen Vorfihrung
eines Gamshornorchesters, das viel
Beifall erntete. Auf gure Resonanz
stieff auch eine Erzihlung des Bericht-
erstatcers »Homo Viator oder Im
Schartten der Rotbuche«. in dieser Er-
zdhlung lasst der Autor Friedrich
Spee noch einmal vor seiner letzten
Reise nach Trier in seinen Geburtsort
Kaiserswerrth zuriickkommen, wo in
einem Gesprich mit seiner Schwester
Stationen seines ereignisreichen Le-
bens anklingen. Motiv fiir den Titel
ist dic uralte Rotbuche im Garten des
Marienstiftes, wo der Vater Friedrich
Spees einer Ortslegende nach ein
Hiuschen gekaufr haben soll.

Der 3. Abend (11. Septesmber) war
eine Segensfeier, nimlich die Einwei-
hung der Friedhofskapelle an der
Schieifergasse in Kaiserswerth. Nach
der Vorstellung der neuen Kapelle
durch die Architekten folgte eine
Meditation iiber Tod und Auferste-

hung anhand einer Deutung des
Speeliedes »[st das der Leib, Herr Je-
su Christ?«, die der Berichterstatter
verfasst  hare. Am  Suitbertustag
selbsr, am Sonntag, dem 14. Septem-
her 2003, waren zum » Tag des Offe-
nen Denkmals« auch die Riume des
Speearchivs geafinet.

4. Mitgliederversammiung 2003

Die Mitglieder unserer Gesellschaft
trafen sich am 18. September 2003
zur  Jahreshauptversammlung  im
Rheinpavillon des Marienstiftes in
Kaiserswerth. Entsprechend der Ta-
gesordnung konnte der Vorsitzende
die Aktivitdten des vergangenen Jah-
res in einer kurzen Zusammenfas-
sung noch einmal in Erinnerung
rufen. Die Schatzmeisterin, Frau Ing-
rid Hamm, berichtete tiber den Stand
der Kasse. Dem Vorstand wurde
Entlastung erteilt. Es folgte eine
Vorschau auf kommende Programm-
punkre und eine ausfithrliche Aus-
sprache Gber aktuelle Fragen. Hier
wurde zum Beispiel der Wunsch ge-
duflert, mehrmals im Jahr in Brief-
form mir den Mitgliedern Kontakt
aufzunehmen, Frau Hilke Miesen,
die Geschiifisfihrerin, schrieb ein
ausfihrliches Protokoll iiber die Ver-
sammlung. Am Schluss heifSt es:
»Einen stimmungsvollen Abschluss
lieferte der Vorsitzende mit der von
ihm verfassten Erzdhlung -Homo
Viator oder Im Schatten der Rot-
buche««.
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5. Hommage a Friedrich Spee

Das Faltblatr zu einer Ausstellung in
Koln enthdlt einen Ausschnitt aus
Rune Mields’ Bild »Vir evangelicus
- Die Nachuigall und das Buch« aus
dem Jahre 2003 - fiir diese Ausstel-
lung konziprert. Das Bild zeigr ein
schwarzes Buch mit Riickenaufdruck
Cautio Criminalis. Auf dem Buch-
schnirr sitze eine Nachtigall. Das Bild
in der Ausstellung bringt, erganzend
zu dem Prospekt, im Hintergrund
von Buch und Vogel die Umrisse
Friedrich Spees wie ein Wasserzei-
chen.

Wir waren eingeladen zu der Aus-
stellung in St. Maternus in K6ln-$iid-
stadt, die sich aktuell mit Friedrich
Spee beschiftigte. Am Begleitpro-
gramm sollten wir mitwirken.

Die  Ausstellungserdffoung  fand
am Doonerstag, dem 9. Oktober
2003, starr. Der Pfarrer der katho-
lischen Gemeinde, Thomas Ber-
nards, iitbernahm die Begrifung.
Der Chor »Himmel und Add« sang
unter Leitung von Gerd Schmidr Lie-
der von Friedrich Spee, das zum ers-
ten Mal und sehr gut, einschliefslich
einer Urauffithrung des Liedes »Die
ganze Welt, Herr Jesu Christ« in
einer Vertorung von Reiner Schu-
henn aus Ravensburg, Die Einfith-
rung in die Ausstellung hielc der
Kunstkritiker Walter Vitt, der jedes
Jahr eine Kunstausstellung in dieser
Kélner Kirche organisiert und dies-
mal den Blick auf »Friedrich Spee in
der Kunst« gerichtet hatte. Das The-
ma hatte zwischenzeitlich eine hohe
Aktualitit bekommen durch die Dis-

158

kussion in Deurschland, ob das Fol-
tern 1 bestimmren Situationen legi-
rim sei. Somit war eine Verbindung
da zwischen polnscher und kinst-
lerischer Wirklichkeir. Walter Vig
konnte bei der Eréfinung eine grofle
Zahl von Besuchern begriffen. Enga-
giert, sachkundig und kritisch stellte
er die einzelnen Kunstwerke mir
ihrer jeweiligen Aussageabsicht vor,
Was der Besucher sich vorher angese-
hen hatte, entdeckte er zum Teil erst
jetzt nach dem Vortrag, und er konn-
te Friedrich Spee als eine neue »Er-
fahrung« mitnehmen.

EIf Kinstler hatten ein ader meh-
rere Werke zur Verfigung gestelle
bzw. waren von den Ausstellungs-
machern ausgewihlt worden und
nahmen somit teil an der aktuellen
Fragestellung der Cautio Criminalis
(CC). Es waren Peer Boehm
{*1968), Koln; Markus Déhnke
{(*1961), Koln; TFelix Droese
{*1950), Mettmann; Gina Lee Fel-
ber (* 1957), Koln; Bert Gerresheim
(*1935), Dusseldorf; HAP Gries-
haber {1909-1981); Rune Mieids
{*1935), Koln; Ulrike Rosenbach
{* 1943); Theresia Schillner
{*1937), Dusseldorf; Cornel Wach-
ter (¥ 1961), Koln und Gerd Winner
{(*1936), Liebenburg/Harz. Die
Techniken der Kinstler waren
hochst  vielfiltig. Die Bandbreite
reichte von Fotos einiger Flichtlinge,
die mit der Nachtsichtkamera auf-
gespiirt wurden, bis zu Warnschil-
dern, auf denen das englische cawu-
tion an Spees Buchtitel erinmert.
Hinzu: kamen Druckgrafiken, Bilder
auf Leinen, Zeichnungen, eine As-
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semblage, eine Kallage und Arbeiten
in Parafinblocken.

Professor Dr. Heinz Finger hatte
aus der Didzesan- und Dombtiblio-
thek fiir die Ausstellung unrer ande-
rem einige Ausgaben der CC zur Ver-
fagung gestellt.

Zur Ausstellungskonzeption ge-
hérre ein anspruchsvolles Rahmen-
programem, das neben der Ertffnung
weitere Zuginge zur Person und zum
Werk Friedrich Spees anbot. So lenk-
ten am ersten Abend Irene Franken
und Ingrid Ahrend-Schulte den Blick
aus frauengeschichtlicher Perspekri-
ve auf die Tradition, in der Spees
rechtliche Bedenken und seine Hal-
tung gegeniber den als Hexen ver-
folgien Frauen standen. Die Hexen-
verfolgungen in Kéln gaben hierzu
die entsprechenden Beispiele.

Hans Miuskens fihrte am zweiten
Abend die Akrualitdr der CC vor Au-
gen, deren Prinzipien bis in die Er-
klarung der Menschenrechte hinein
reichen. Der Referent zeigre, warum
Spee eine Reform des Gerichrsver-
tahrens vehement forderte: weil er
selbst die Erfahrung machen musste,
dass Unschuldige auf furchtbare
Weise hingerichrer wurden.

Der dritte Abend gehorte dem
Dichter Friedrich Spee. Professor Dr.
Joseph A, Kruse aus Disseldor!
sprach zum Thema »Trutz-Nachti-
gall — Der Lyriker Friedrich Spee«.
Bernd Reheuser vom Theater »Der
Keller« rezitierte dazu Texte aus der
Gedichtsammlung. Auf diese Weise
wurde der Versuch gewage, die Jahr-
hunderte zwischen der Textentste-
hung und dem heutigen Zuhérer- be-

ziechungsweise  Leseverhalten zu
uberbriicken. Es war der erfolgreiche
Versuch, eine meditative Aufnahme-
bereitschaft beim Zuhorer zu we-
cken,

Nicht ganz unwichtig: Zur Aus-
stellung gab es ein Heft mit atlen Kir-
chenliedern aus dem »Gorteslob«,
dem katholischen Gebet- und Ge-
sangbuch von 1975, 17 mal heifit es
immerhin: »T.: Friedrich Spee«. Die-
ses » Liederhefr« zeigt die innere Ver-
bindung zwischen den Liedern und
den Themenschwerpunkten des Aus-
stellungsprogramms.

6. Vortrage

Regelmifig werden wir von Grup-
pen in Disseldorf und dem Umland
zu Vortriagen eingeladen:

- In Kooperation mit dem Katho-
lischen Bildungswerk im Kreis
Mettmann und dem Mainnerkreis
Ratingen hatten wir fiir Sonntag,
den 8. Februar 2004, einen Vor-
trag vorbereitet. Das Thema laute-
te: »Auf der Suche nach der Wahr-
heit: Pater Friedrich Spee S]«.

- Mit dem gleichen Gremium wurde

eine weitere Veranstaltung durch-
gefiihrt. Am Sonntag, dem 8. Mai
2004 behandelren wir das Thema
»Friedrich  Spees  Mahnschrift
Cautio Criminalis heute gelesen«.

- Die Pfarrgemeinde Maria Him-

melfahrt in Diisseldorf-Lohhausen
hatte uns fiir Mirtwoch, den
11, Februar 2004, zu einer Vor-
tragsveranstaltung  gebeten. Das
Thema: »Friedrich Spee: Leben
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und Werk«, Teilnehmer war der
Seniorenkreis.

— In Zusammenarbeit mit dem Se-
niorenkreis der Pfarrgemeinde St.
Anna in Disseldorf-Niederkassel
hatten wir am Mittwoch, dem
7. Juli 2004, einen Vortragsnach-
mittag zum Thema »Friedrich
Spee: Leben und Werk «.

7. Gottesdienst in St. Suitbertus

Am Freitag, dem [19. Mirz 2004,
konnten wir eine Kreuzwegandache
gestalten. Im Mittelpunkt stand eine
Meditation Uber das Lied »Trawer-
gesang von der Noth Christi am QOel-
berg in dem Garten. «

8. Informationsstand

Am 11. Juli 2004 nahmen wir am
traditionellen Kaiserswerther Bur-
germarkr teil und informierten die
Besucher an einem eigenen Stand.

Il. Besucher im Spee-Archiv

Seit wir das Friedrich Spee-Archivim
Seprember 2000  erdffner  haben,
kommen regelmifig Besucher, um
die Einrichtung kennen zu lernen
oder um an einer Veranstaltung teil-
zunehmen.

Inzwischen haben sich die raumli-
chen Moglichkeiten deuttich verbes-
sert. Wenn sich gréfere Gruppen an-
melden, ist es oftmals in den eigenen
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Raumen zu eng fiir cinen langeren
Vortrag. Dann kénnen wir ins »Ro-
manische Haus« ausweichen, ein
Haus aus dem 13, Jahrhunderr di-
rekt nebenan, das in den letzten Jah-
ren restauriert wurde und in dem
sich im Parterre ein schéner Ver-
sammlungsraum befindet. Hier be-
ginnen in der Regel die Fuhrungen
unter dem Thema »Kaiserswerth
mit den Augen Friedrich Speese,
Denn dieses Haus hat Spee zweifellos
gekannt und vielleicht har er die da-
maligen Bewohner besucht, Eine
weitere Moglichkeit, sich zu versam-
meln, bictet der Rheinpavillon direkt
neben  unserer  Einrichrung. Und
schlieRlich haben wir — ganz akmell
—eine weitere Moglichkeit. Die Hos-
pizbewegung, die neben unserer Ein-
richtung ihr Buro hat, konnte auf der
1. Etage eine weitere Wohnung an-
mieten, die sie als Ort fir Bespre-
chungen, fir Kurse und Tagungen
benuezt und die wir auf Anfrage mit
benutzen diirfen.

Das Gistebuch nennt zahlreiche
Namen, die im Laufe des Jahres
200372004 vorbei gekommen sind:
Einzelbesucher von Hamburg bis
Miinchen, auch aus Trier, die mirt-
wochs, wenn wir regelm#llig gedff-
nct haben, oftmals mehr zufillig he-
reinschauen, weil sie das Schild
gelesen haben: Gruppen, die sich zu
einer Fuhrung durch Kaiserswerth
oder zu einem Vorrrag angemeldet
haben. Es sind auch die, die der Ein-
ladung zum »Tag der offenen Titr«
gefolgt sind.

Diesen »Tayg der offenen Tur« hat-
ten wir im Zusammenhang mit dem
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»Welttag des Buches« am 23. April
2004 angeboten. Wir wollten Werke
Friedrich Spees und Bucher aus sei-
nem zeitlichen Umfeld, die in unse-
rem Besitz sind oder als Dauerleih-
gaben uns zur Verfligung gestellt
wurden, ausstellen und somit der Of-
fentlichkeit prasentieren und kom-
mentieren.

So konnten wir unter anderem die
TN in einer Folge von Ausgaben von
1649 bis zum 20. Jahrhundert zeigen
oder einen frithen Druck des GTB.
Unter den zahlreichen Gebet- und
Gesangbichern befinden sich auch
das Psalmenbuch des Kaiserswerther
Pfarrers Kaspar Ulenberg in einer
Ausgabe von 1701 oder das so ge-
nannte »Ddasseldorfer Gesangbuch«
von Ambrosius Lobwasser in einem
Druck von 1776, Wir haben diesen
Tag mir einer Textlesung aus der CC
verbunden, um mit Spees »Recht-
lichen Bedenken« auch an der aktu-
ellen Diskussion teilzunehmen, ob
zum Beispiel Folter in bestimmten Si-
tuarionen legitimiert werden soll.

Unter der Schlagzeile »Spee — nicht
nur ein Waschpulver« berichtete die
»Rheinische Post« iiber diese Ver-
anstaltung: »Der Bestand an beson-
deren Bichern der Friedrich-Spee-
Gesellschaft wichst — und machr die
Sammlung auch fir akruelle Studien
interessant. Seit das Archiv zwel klei-
ne Rdume am Suitbertus-Stifrsplatz
11 bezogen hat, hat das Andenken
an einen groflen Disseldorfer Sohn
einen festen Platz.« Und weiter heifSt
es; » Auch heute wird um den Jesui-
tenpater geforschr So war der
Jesuiten-Novize Holger Adler im ver-

gangenen Jahr zu Gast in Kaisers-
werth. Von dort aus wanderte er auf
den Spuren Spees zumnichst nach
Kaéin, dann nach Trier; zwei Stidee,
in denen der Parter lange Station hat-
te...«. Die Redakreurin Gocken
Stenzel berichtere weiter von wichri-
gen Lebensdaten Spees und von sei-
nen Schriften, besonders ausfiihrlich
legte sie sein Anliegen, das er in der
CC formuliert habe, dar. Sie infor-
mierte auch dariiber, dass Schiiler-
und Studentengruppen sich das Ar-
chiv zunutze machten (R.P. vom
27.4.2004).

Eine Religionsgruppe des 10, Jahr-
gangs aus dem Kopernikus-Gymna-
sium in Lintorf kam am 25, April
2004 zu Besuch. Der Tag begann
mit einem Frithstiick im Rheinpavil-
lon. Den Schilerinnen und Schiifern
wurde dann die Zeit des 17. Jahr-
hunderts vorgestellt, in der Spee leb-
te und wirkte. Der Zeitsprung von
heute ins 17. Jahrhundert ist fiir jun-
ge Leute nicht immer ganz einfach.
Und doch wurde die Akrualitdt und
die Gberzeitliche Bedeutung Spees er-
kanot. Das wurde vor allem dadurch
erreichr, dass Spee selbst zu Wort
kam zum Beispiel mit einigen Texten
aus dem GTB oder mit ausgewihlten
Texten aus der CC, in denen Gedan-
ken der »Menschenrechte« formu-
liert werden. Die nahe Basilika war
Anlass fur ein Gesprach tber ein Kir-
chenlied Spees. Schlieflich vermittel-
te die Kaiserpfalz am Rhein den jun-
gen Leuten eine Vorstellung, wo
Friedrich Spee als Kind gelebe hate,
Die Schilerinnen und Schiiler nah-
men Arbeitsmaterialien mit, um in
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den nachsten Stunden das Gehorre
und Gesehene zu verriefen. Inzwi-
schen liegen angemessene Ergebnisse
vor. Eine wichtige und pute Aus-
einandersetzung mit einem Mann
aus der Geschichte, der heute Vor-
bild sein kann, was nach unserer Er-
kennrnis gerne angenommen wird
und seinen Niederschlag in den Er-
gebnissen der Schiiler gefunden hart,
Aus Hannover hatte sich am Sams-
tag, dem 26. jumni 2004 eine Gruppe
von Miénnern Frauen angemeldet. Es
waren Mitglieder der »Katholischen
Gemeinschaft Friedrich Spee von
Langenfeld«. Diese Gemeinschaft ist
ein privater Verein von katholischen
Glaubigen in der Ditzese Hildes-
heim. Thr Ziel ist, wie es in einem
Prospekt heifit, »die Erinnerung an
das Leben und Wirken des Friedrich
Spee von Langenfeld wach zu halten,
den Menschen in unserer Zeit nahe
zu bringen und zum Ausgangspunkt
des eigenen christlichen Handelns zu
machen. « Weiter heifSc es: »Die Fra-
ge nach Gerechrigkeit und Men-
schenrechten ist bleibend aktuell,
ebenso die Klage {iber ihre Missach-
tung (auch 1m Namen des Staates).«
Auch diesmal begannen wir mit
einem Frithstiick, jetzt aber in der
1. Erage unseres Hauses, in den er-
wihnren Riumen der Hospizbewe-
gung. Dann standen eine Rethe von
Themen auf dem Programm. Unter
anderen: »Einblicke« in die Ge-
schichte Kaiserswerths, Vorstellen
des Menschen Friedrich Spee, Dis-
kussion iiber seine Bedeutung fiir die
heutige Zeit und den heutigen Men-
schen, ein Rundgang durch Kaisers-
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werth mut seinen verschiedenen Sta-
tionen - das Spee Epitaph, der
»Homo Viator«, die Basilika, die
Kaiserpfalz, die funf »berithmien
Kaiserswerther« {Florence Nightin-
gale, Theodor Fliedner, Kaspar
Ulenberg, Friedrich Spee, Herbert
Eulenberg), deren Busten in den
Burganlagen aufgestelle sind. Es folg-
te ein Weg zur Kirche, in der der
evangelische Pfarrer Theodor Flied-
ner predigre und von wo aus er im
19. Jahrhundert die weltweite Ge-
meinschaft der Diakonissen ins Le-
ben rief. Auf dem Kaiserswerther
Markt — dem neben Kirche und Burg
wichrigen Zentrum der Biirger -
wurde zuo Mitrag gegessen. Am
Nachmittag wurden dann konkrere
Fragen der weiteren Zusammen-
arbelt erortert.

Der Heimar- und Biirgerverein
Kaiserswerth war am Samstag, dem
22, November 2003 mit seinem Vor-
sitzenden Wilhelm Mayer zu Gast im
Archiv. Bevor hier eine Gesprichs-
runde stattfand, machren die Resu-
cher einen Rundgang zu wichtigen
Stationen, die auf Friedrich Spee ver-
WeEISEN.

Besonders erfreut waren wir iiber
den Besuch von Mitgliedern der grif-
lichen Familie von Spee aus Heltorf
am 20, Médrz 2004. Wir konnten
den Damen und Herren das Archiv
zeigen und gemeinsam mit ihnen
wichrige Stationen aus Spees Kind-
heitsgeschichte in Kaiserswerth zei-
gen. Die Insticution Spee-Archiv und
die Informationen stiefen auf grofles
Interesse.

Die Friedrich-Spee-Gescllschafe Dusseldorf im Jahre 2003/2004

lll. Neuerwerbungen und
Dauerleihgaben

Seit Bestehen des Archivs konnten
wir dic Sammluag und den Biicher-
bestand durch Zukiufe, Spenden
oder Dauerleihgaben erweitern.

- Eine schone Erginzung ist eine
Truzz-Nachtigall aus dem Jahre
1683, die wir in diesem Jahr er-
werben konnten. Es ist die letzte
zeitgendssische Ausgabe, bei Wil-
helm Friessem in Kéln gedrucke.
XXII Notentafeln sind in den
Text eingebunden. Das Buch hat
einen geprigten Pergamentein-
band aus der Zeit. Die Schlieffen
und Schlieifbinder sind vollstan-
dig erhalten.

~ Das Ehepaar Holzapfel aus Ratin-
gen (Dr. Kurr Holzapfel ist Jang-
jahriges Mitglied der Gesellschaft)
haben dem Archiv mehrere Dinge
geschenkr  beziechungsweise als
Dauerleihgabe zur Verfigung ge-
stellr:

1. Zunichst schenkten sie dem Ar-
chiv den Nachbau einer Daumen-
schraube aus der 1. Halfte des
17. Jahrhunderts, also aus der
Zeit, in der Spee sich vehement ge-
gen die Folter aussprach.

2. Weiterhin schenkten sie uns eine
mehrbindige Geschichte der Stadt
Trier.

3. Als Dauerleihgabe stellten sie
uns weiterhin ein kleines Olbild
von Alfred Schmela (1918-1980)
zur Verfiigung. Der Kanstler ist in
Diisseidorf als Inhaber der gleich-
namigen Galerie bekannr gewor-

den und begleitete viele Kinstler
maligeblich zu internationaler An-
erkennung. Selbst gemalt hat er in
fritheren Jahren unter anderem in
Paris. hat sich dann aber darauf
verlegt, Kiinstler und ihre Werke
bekannt zu machen und moderne
Kunst nach Dusseldorf zu bringen.
Das Bild von Alfred Schmela hat
auf den ersten Blick nichrs mir
Spee zu tun, auch hat der Kanstler
kaum an ihn gedacht, als er es mal-
te. Das Stilleben — so der Besitzer —
erinnere ihn an Spee, der gerade
nach Hause gekommen sei; Man-
tel, Rochett, Buch und Kreuz habe
er auf einem Stuhl abgelegr, die
Schuhe und das Biretr unter den
Stuhl gesrellt. Neben dem Stuhl ist
noch ein Wasserkrug zu erkennen
Die dargestellien Gegenstande zei-
gen sich in sehr verhaltenen dunk-
len Farben, mit cinigen wenigen
»Lichtpunkten«, die Konturen
sind cher verschwommen. Wann
das Bild entstanden ist, wissen wir
{noch) nicht. Vor 50 Jahren? Im
Hinblick auf den Maler koénnen
wir somit ein kleines Detail Dus-
seldorfer Kunstgeschichte zeigen,
und darum haben wir auch einen
angemessenen, »schonen« Platz
fiir das Bild gefunden. Die Besu-
cher ritseln herum, warum es ge-
rade im Spee-Archiv hingt, haben
dann aber ein »Aha-Erlebnis«,
wenn sie auf eine barocke Mar-
motfigur stoen, die einen Jesuiten
in typischer Kleidung des 17. Jahr-
hunderts zeigr, und dann verglei-
chen.

— Nach cinem Vortrag wurde uns
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eine Chronik »4350 Jahre Schule in
Angemund« geschenkr, in der un-
ter anderem dokumentiert wird,
wie die dortige Grundschule 1962
zur »¥Friedrich-von-Spee-Schule«
wurde.

- Weiterhin wurde uns aus den
»Nachgelassenen Schriften« von
P. [ohannes Bapt. Diel 5.]. der ers-
te Band mit Gedichten und dem
Trauerspiel »Scanderberge zur
Verfiigung gestellt, In diesem Band
befinder sich auch das Gedichr
»P. Friedrich von Spee, S.J.« mit
dem Hinweis: »Als der Dichrter
bei einem Besuche auf Schloss H
.. nach Quellen fiir eine Lebens-
beschreibung P. Spee’s  suchte.«
Die Ausgabe ist aus dem Jahre
1882.

— Auch die Gebetbuchsammlung ha-
ben wir vermehren kénnen unter
anderem durch ein »Gesangbuch
fiir die ErzdiGzese Wien«. Es ist
1915 im »Kaiserlich-koniglichen
Schulbiicher Verlage« in Wien er-
schienen. In ihm befinden sich
mehrere Speelieder.

- Als Dauerleihgabe bekamen wir
ein Gebetbuch aus dem Jahre 1841
»Der grofle Baumgarten oder An-
dachten am Morgen und Abend«.
Das Buch erschien in Saarlouis.
Zahlreiche Kupferstiche illustrie-
ren den Text. Bemerkenswert fiir
uns ist das Frontispiz, das an das
Titelbild aus der TN erinnert. Man
sieht die Baumallee, den Gekreu-
zigten in einem Baum, ihm gegen-
iiber eine kniende Frau im Gebet.

164

— Ebenfalls als Dauerleihgabe beka-
men wir das Buch »Ahnen und
Nachkommen des Franz Anton
Reichsgraf von Spee - 1781-
1839+, rusammengesteilt von Am-
brosius Franz Graf von Spee. Das
Buch umfasst 80 Seiten mit mehre-
ren schwarz-weiff  Abbildungen
nach fotografischen Aufnahmen.
Es hat einen schiinen Halbleinen-
einband mit Riickengold. Im hin-
teren Innendeckel befindet sich
eine Kartenrasche mit acht auffalt-
baren Ubersichtsrafeln.

— Zwei Fernsehsendungen konnten
wir archivieren:

1. »Hexenverfolgung und mythi-

scher Glaube - Friedrich Spee und

das Kirchenlied des 17. Jahrhun-
derts« — Die Sendung lief am
31.Januar 2004 im Bayrischen

Rundfunk »Alpha-Forumx.

2. »Hexen — Magie, Mythen und

die Wahrheir« — Eine Sendung in

der ARD vom 29.3., 3.4, und

7.4.2004.

Es gab natiirlich in den vergangenen

Monaten noch weitere Zukaufe und

Geschenke aus der akruellen Litera-

tur, auf die wir hier aber nicht naher

eingehen wollen.

Der Bericht will in erster Linie in-
formieren. Vieles was in Gesprichen
und bei Begegnungen gesagt wurde,
konnte darin keinen Platz finden.
Vielleicht bekommt der Leser hier
aber auch Anregungen und Hinweise
fir eigene Aktivitdten.

Hans Miiskens

Die Friedrich-Spee-Gesellschaft Trier im Jahre 2003/2004

Veranstaltungen von Juli 2003 bis Juni 2004

Am 7. August 2003 wurde wie jedes
Jahr seit 1993 in der Trierer fesuiten-
kirche des Todestages von Friedrich
Spee gedachr. Die abendliche Eucha-
ristiefeier zelebrierte  Ordinariats-
direkeor i. R. Domkapirufar Richard
Feichrner, Berthold Bauer gestaltete
sie musikalisch.

Der Arbeitskreis »Friedrich Spee
und das konfessionelle Zeitalter: ver-
sammelte am 19, und 20. September
2003 im Robert Schuman-Haus,
Trier, zwei Durzend ausgewiesene
Spee-Fachleute. Die Friedrich-Spee-
Gesellschaft Trier hatte, einer An-
regung von Dr. Hans-Gerd Wirtz
folgend, gemeinsam mit der Katho-
lischen Akademie zu diesem Ge-
dankenaustausch eingeladen. Sieben
Teilnehmer machten von dem Ge-
spriachsangebot Gebrauch und stell-
ten Uberlegungen und Projekte zur
Diskussion. Die persténliche Begeg-
nung und die schon in der Benen-
nung des Arbeitskreises angezeigre
thematische Breite wurden offenbar
ebenso begriifit wie der Verzicht auf
thematische Vorgaben.

In ihrer Begriifung hoben Dr
Hans-Gerd Wirtz (fir die Katho-
lische Akademie) und Prof. Dr. Bern-
hard Schneider (fir die Spee-Gesell-
schaft Trier) als gemeinsame Leiter
der Veranstaltung die Kontinuitit
der Spee-Forschung hervor, auch
wenn sie in der Offentlichkeit weni-
ger wahrgenommen wird als zu den

Zeiten der Spee-Renaissance um die
Jubildumsveranstaltungen 1985 und
1991.

Schon der erste Vortrag »Die Lyrik
des katholischen Deutschlands in der
frithen Neuzeit< loste eine lebhafte
Aussprache aus, bel der es unter an-
derem um die Qualitdt der Dichtun-
gen ging und um die Schwierigkeir,
Karegorien und Maflstdbe fir sie zu
finden. Prof. Dr. Dieter Breuer {Aa-
chen) hatre die gering geschirzte
und wenig beachrere Dichtung neben
Spee genauer betrachrer und zum
Beispiel Procopius von Templin
{1609-1680) mit Proben semer
Dichtung vorgestellt,

Es folgren die Vortriage von Dr. An-
ne Conrad (Saarbriicken), der Preis-
tragerin des Spee-Férderpreises der
Spee-Gesellschaft Trier von 1996:
sFriedrich Spee als Thema der Frau-
en- und Geschlechterforschung«; —
von Stephan Miiller, Graduierten-
Kolleg »Geistliches Lied ...« (Mainz),
der ausdriicklich darauf hinwies, dass
er cinen Werkstattbericht vorlegt:
»Die Rezeprion der TN im 17. Jh.<; -
von Antje Bricker (Trier): »»Lernen
am Modell« — die literarische Rezep-
tion Friedrich Spees als Vorbild fiir
katholisches und christliches Glau-
bensleben in Krisenzeiten< (vgl. in
diesem Spee-Jabrbuch S.137-154);
—von Jan Kvapil {Mainz bzw. Prag):
-»Das verlohrne Schaaf«. Spee als In-
spirator einer Rekatholisierungsver-
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anstaltung in Breslau 1678« und von
Frank Pohle (Aachen): »Zum Kate-
chismusthearer der Jesuiten im
Rheinland.. Zum Schluss referierre
Prof. em. Dr Siegfried Wollgast
{Dresden) »Zur Frithaufklirung im
deutschen Katholizismus im 17. Jh.e.

An der im Lauf der zwei Tage
nicht nachlassenden Diskussions-
freude lieR sich das Interesse an den
Vortragen ablesen, aber auch wie po-
sitiv die gesarnte Veranstaltung auf-
genommen wurde. So waren die Be-
reiligten einhellig der Meinung, diese
Art der Zusammenkunft jihrlich
fortserzen zu sollen — zumal in diesen
zwel Tagen nicht alle Referenten-
wiinsche erfiilllt werden konnten.
Einladungen far den September
2004 sind unterdessen erfolgt.

Anfang November 2003 besuch-
ten 30 Teilnehmer einer Exkursion
der Theologischen Fakultit Pader-
born die Stadt Trier, um sich unter
anderem mir Spee zu befassen.

Am 26. November 2003 fand die
Jahres-Mirgliederversammlung  der
Spee-Gesellschaft Trier im Lesesaal
der Bibliothek des Bischéflichen
Priesterseminars in Trier statt. Vor-
her konnten die Mirglieder an einer
Fithrung von Prof. Dr, Winfried We-
ber, dem Direktor des Didzesan-Mu-
seums, durch die Grabungen unter
der Dom-Information teilnehmen.

Bei der Versammlung wurden die
Regularien — Berichte, Entlastungen
- zugig erledigt. Aufferdem wurde
der mehrjdhrige Schatzmeister, Herr
Sparkassendirektor Burscheid, ver
abschiedet. Er ging in den Ruhestand
und legre sein Amr zum Jahresende
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2003, mit dem Ende des Rechnungs-
jahres nieder. lhm wurde fiir seine
hervorragende Arbeit herzlich ge-
dankt und als Zeichen der Wert-
schitzung sciner Mithe der Band 1
der neuen Bistrumsgeschichre iiber-
reicht, Die Versammlung wihlte
zum Nachfolger Herrn Doinrendan-
ten 1. R. Rudolf Fox fir die Zeit bis
zur Neuwahl des gesamrten Vor-
stands im Herbst 2004,

Spiter hat auch Prof. Klaus Fisch-
bach sein Amt im Vorstand wegen
seiner  Verpflichrungen  auiSerhalb
Triers niedergelege. Fur seine Nach-
folge hat er Martin Folz, den Leiter
des Spee-Chors, gewinnen kdnnen.
Auch Herr Folz ist bereit, im Herbst
2004 bei den Neuwahlen zum Vor-
stand zu kandidieren.

Wieder in den Lesesaal der Biblio-
thek des Priesterseminars lud die
Spee-Gesellschaft am  26. Februar
2004 zu einem Vortrag von Dr. Claus
Ensberg (Nurnberg) tiber Reinhold
Schneiders  Spee-Erzihlung  sDer
Trosters ein. {Es sollte an den Ge-
burtstag von Spee [25.2.1591] und
an die 100. Wiederkehr des Geburts-
jahrs von Schneider [1903] erinnert
werden.) In einer sorgfiltigen inhalt-
lichen Analyse des Textes zeigte Dr.
Ensberg unter anderem den far den
christlichen Erzdhler Schneider typi-
schen Umgang mit der Geschichee in
threr Spannung zu den politischen
Entwicklungen seiner Zeit auf. Da-
bei ergaben sich auch Hinweise auf
die Bedeutung des Textes same seiner
Entstehung fiir eine gerechte Beurtei-
lung des Verfassers in seinem Ver-
hilinis zu den Nationalsozialisten.

Die Friedrich-Spee-Gesellschaft Trier im Jahre 2003/2004

So konnte der Vortrag zugleich dem
Verkennen und Vergessen Schneiders
entgegen wirken, wie die angeregre
Diskussion danach ergab (vgl. in die-
sem Spree-Jakrbuch, 5. 120-136).

In Bayreuth sprach am 6. April
2004 Dr. Peter Keyser iiber sFriedrich
Spee — Sein Leben und Werle fir
Glauben und Menschenrechte< im
Vortragssaal des Schlossturms, in
dessen Foyer zu der Zeit auch dje Fo-
to-Ausstellung stand. Es war eine
Veranstaltung des Katholischen Bil-
dungswerks, die der Piadagogische
Leiter Dr. Wolfgang Stahl initiiert
harte.

Am Plingstmontag, dem 31. Mai
2004, fand dic Urauffohrung von
Martin Folz” >Der Prophet - ein
geistliches Chortheaterc in der Trie-
rer Prarckirche Heiligkreuz statt. Zu
dieser Hommage an den Namens-
patron des Trierer Friedrich Spee-
Chors (der Prophet« ist Friedrich
Spee) aus Anlass seines 40-jihrigen
Bestehens komponierte M. Folz die
Musik zu Texten aus der Bibel sowie
von F Spee, Ingeborg Bachmann,
Thomas Bernhard, Dietrich Bonhoe-
ffer und anderen, die Carola Ehrt zu-
sammenstellte.

Unter der Leitung des Komponis-
ten und Leiters des Spee Chors wirk-
ten daran mit: der Schauspieler Peter
Singer als Sprecher des Protagonis-
ten, die Mezzosopranistin Anke Stef-
fens, der Oratorienchor und die
Chorschule des  Spee-Chors, der
Minnerkammerchor »ensemble 85«
(Saarland) sowie in einem Instru-
mentalensemble Jutta Groh und Hel-
mut Abel {Akkordeon), Bjorn Miller

und Dennis Zimmer (Percussions)
und Martin Folz am Klavier. Erwa
300 Zuhorer spendeten am Ende
dankbar und anhaltend Applaus.
Mehrfach wurde der Wunsch gedu-
Bere, die Komposition wiederholr zu
héren.

Dieses Jubilaums-Konzert erdft-
nete zugleich den Veranstaltungsrei-
gen des :Spee-Monars« Juni 2004 in
Trier im Rahmen von >Trier 2020 +
mehr«. Friedrich Spee war einer von
neun historischen Personlichkeiten,
aus deren Kreis der »grofre Trierer:
gewihlt werden sollte. Um den je-
weiligen Kandidaten ins Bewuftsein
zu riicken, bekam jeder einen Monat
zugeteil, in dem mit Veranstaltun-
gen und einem -Paten< seine Bedeu-
tung fiir die Geschichte und Gegen-
wart ausfithrlich gewirdigt werden
kannte. Unsere Gesellschaft konnte
die giinstige Gelegenheit und die ge-
steigerte offentliche Aufmerksamkeit
fur sieben Veranstaltungen und eine
Ausstellung in dem einen Monat nut-
zen und damic auf Spee sehr ein-
dringlich aufmerksam machen.

Im Quadrathof des Bischéflichen
Priesterseminars sahen am 3. funi
2004 erwa 80 Zuschauer das Schau-
spiel :Der Tag der Schuldiosen oder
Die Zirtlichkeit des Teufels< von
Waltraud Riehm, open air aufgefithre
von der Waltraud-Riehm-Compa-
gny, begleitet vom Ensemble fir Alte
Musik, Merzig, und mit ernigen Trie-
rer Gymnasiasten. Waltraud Riehm
hat das Stick nach Dokumenten
eines Hexenprozesses an der Saar
aus dem Jahre 1593 gestalret. Die da-
mals auf der Burg Montclair ange-
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klagte und verurteilte Hausfrau aus
dem Dorf Merchingen war zwel Mo-
nate nach ihrer Verurteilung in ihrem
Hetmardorf am 7. Qktober  ver-
brannt worden. Die Vorstellung
stellte also die Themen Spees in den
Vordergrund, mit denen er zu Recht
am bekanntesten wurde: Die Un-
menschlichkeir der Hexenverfolgung
und die Folter.

Am 12, funi 2004 folgre ein Kreis
Interessierter der bewahrten Fith-
rung von Prof. Dr Gunther Franz
Auf den Spuren von Fricdrich Spee
und den Hexenprozessen-.

Im Lesesaal der Bibliothek des
Priesterseminars fanden dann am
18. Juni 2004 unter der Uberschrift
Ein Mann von Wort und Tat - Fried-
rich Spee: Dichter, Seelsorger, Be-
kimpfer des Hexenwahns« ein Vor-
trag von Dr Chriscoph Bohr, MdL
und Landesvorsitzender der CDU,
und die Eréffnung einer Ausstellung
statt. Musikalisch umrahme wurde
der Vortrag von Martin Folz (Key-
board) und Engelbert Felten (Tenor)
mit Kostproben von Spees Liedern.
Die Spee-Gesellschaft hatte mitr Dr.
Bohr einen guten Advokaten fiir die
Laudatio auf Spee gewonnen. Es
war der ungewohnte Blickwinkel
des Philosophen, mit dem er sich in
seinen Ausfihrungen Spee niherte
und der die lingere Beschiftigung
mit ihm verriet. Er begann mit einer
Beabachtung der besonderen lyri-
schen Qualitit von Spees Liedern
und fragte dann nach der Perséinlich-
keit, die sie geschaffen hat. Spiter
hob er den Intellektvellen, den Mo-
raltheologen Spee hervor, der Ratio
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und Emotion verbindet, Mystiker
und Rationalist zugleich ist. Mit der
CC habe Spee die Ehre der Kirche in
letzter Minute gerettet, weil er die
Folrer bis zur letzren Konsequenz be-
dacht habe. Béhr lieR auch den Men-
schen Spee nicht aus dem Auge, seine
Qualen, wenn er Unschuldige zum
Scheiterhaufen begleiten mussre, den
die Liebe zu Gotr und Menschen zur
Leidenschafr fiir die Wahrheit fithree
und der dabei jede Unterwerfung der
Vernunft zuriickwies.

Nach dem mir Spannung verfolg-
ten Vortrag crotfnete Privatdozent
Dr. Michael Embach am selben Ort
die Spec-Ausstellung, die eigens fir
den »Spee-Monat. zusammengestellt
worden war, Bei einem Gang entlang
den Vitrinen stellte er einzelne beson-
ders wichtige und wertvolle Ausstel-
lungsstucke vor (vgl. dazu auch un-
ten:  Ausstellungen). Im  Gesprich
bei einem Glas Wein tauschren sich
die Teilnehmer dber ihre Eindrucke
aus oder ste berrachteten die Ausstel-
lung intensiver.

Aut ertreuliches Interesse stieffen
danach am 19. und 24. funi 2004
die Fihrungen von Privatdozent Dr.
Michael Embach bzw. Prof. Dr
Bernhard Schneider durch die eben
erwihnte Spee-Ausstellung und die
Spee-Gruft,

Am 24, Juni 2004 konnte die
Spee-Gesellschafr zum Abschluss des
Spee-Monats der Stade Trier noch
einmal einladen. In der Jesuiten-Kir-
che wurden in einem lyrisch-musika-
lischen Abend unter dem Mortto
»Gotteslob und Menschenklage« Lie-
der und Texte von Fredrich Spee
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vorgetragen. Im Wechsel von Le-
sung, Cher und Sologesang unter
Leirung von Martin Folz sangen Mit-
glieder des Friedrich Spee-Chors und
als Solistin die Sopranistin Eva Leo-
nardy, auf der Laure begleiter von
Gerd Demerath. Der Schauspieler
Peter Singer rezitierte. Zu Gehor ka-
men vorwiegend Lieder aus der TN,
von denen meist bis zu vier Strophen
ausgewihlt waren, sodass an dem
Abend 15 Spee-Lieder erklingen
konnren, neben einem Prosatext aus
dem GTR. Die Zuhorer in der gut be-
suchten Kirche dankren den Kinst-
lern mirt herzlichem Applaus fiir ihre
besonders eindrucksvolle Darbie-
tung der geistlichen Lieder.

Veriffentlichungen

Der zehnte Jahrgang des Spee-fabr
buchs fur das Jahr 2003 konnte im
November 2003 bei der Jahres-Mir-
gliederversammliung vorgeseellt und
ausgclieferc werden. Dieser »Jubila-
umshand: des gemeinsam mir der
Diisseldorfer Spee-Gesellschaft he-
rausgegebenen Jahrbuchs war schr
umfangreich, sodass nicht nur die
rurnusgemifl ofallige:  Spee-Biblio-
graphie auf einen spiteren Band ver-
schoben werden musste, vm im fi-
nanzierbaren Rahmen zu bleiben.
Die finanzielle Belastung der Spee-
Gesellschaften war darum auch ein
Schwerpunkt bei der Vorstellung des
Bandes durch Dr. M. Embach, den
Leiter der Redakrtion.

Eine Spende machte es moglich,
den Interner-Auftrict unserer Gesell-

schaft zu erweitern sowoehl um ein
Gesprichsforum als auch um musi-
kalische Elemenre, ndmlich vier
Liedbeispiele, die von Prof. Klaus
Fischbach ausgewdhlt und zur Ver-
fiigung gestellt wurden. Nutzen und
Erfolg unserer Internet-Seiten wer-
den durch die seit Okrober 2002 ge-
stiegene Zahl ihrer Besucher besti-
tigt.

Far die erwihnten Veranstaltun-
gen im Meoenat Jum 2004 in Trier
konnte als Werbemittel ein eigener
Flyer, gestalter von Stefan Schu, he-
rausgegeben werden, unterstitzt von
drei Sponsoren durch ihre Anzeigen.
Nach einer Einfiihrung des »Spee-Pa-
ten« Dy Christoph Boéhr wurden in
den bebilderten Seiten im farbigen
Umschlag die Veranstaltungen mit
einigen Worten auch inhaltlich vor-
gestellt. Ansprechende Form und In-
halr des Flyers machren offenbar so
neugierig, dass alle angezeigten Ver-
anstaltungen gut besucht waren.

Ausstellungen

Die Foto-Wanderausstellung -Fried-
rich Spee — Dichter, Seelsorger, Be-
kimpfer des Hexenwahns« der Spee-
Gesellschatt  Trier  konnte  im
Berichtsjahr wieder an zahlreicheren
Orten  gezeigt werden. Zunichst
stand sie vom 28. November bis
1. Dezember 2003 in Trier in der Je-
suitenkirche im Zusammenhang mit
einer von der Srudentenschafr des
Priesterseminars gestalteten Spee-
Messe. Vom [5. Mérz bis IS, April
2004 stand sie in Bayreuth im Foyer
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des Schlossturms, dem Eingangs-
bereich des Pfarrzentrums >Unsere
Liebe Frau-.

Besonders erfreulich ist, dass sie
erstmals in Sachsen-Anhalt zu sehen
war. Zu verdanken ist dies den Be-
mihungen von Dipl.-Ing. Johannes
Hansch (Herwstedt). Er hat diese
Ausstellungstour angeregt und dann
mit erheblicher Mithe so geschickt
organisiert, dass die Ausstellung hin-
tereinander an acht Orten aufgestellt
werden konnte. So war sie vom
20. April bis Ende Juli 2004 in Sach-
sen-Anhalt durchgehend offentlich
zu sehen: in der Lurherstadt Eisleben
im  Zisterzienserinnen-Kloster  5t.
Marien zu Helfta; in Hettstedt im
sZuckerhuts, dem  fritheren Stadt-
gefangnis; in Aschersleben in der
Heiligkreuz-Kirche; in Stafffurt in
der Kirche St. Marien und in Magde-
burg an zwei Stellen, ndmlich in der
St. Marien-Kirche in Magdeburg-Su-
denburg und in der Kathedrale St.
Sebastian in der Alrstadt. Mehrmals
hat Herr Hansch dabei — zum Bei-
spiel Klassen — durch die Ausstellung
gefuher, Mit Wittenberg, Dessau,
Halle/Saale und Peine ist sic noch
bis zum Ende des Jahres 2004 aus-
gebuchr.

In Trier war vom 18. Juni bis zum
2. Juli 2004 im Lesesaal des Priester-
scminars eine Spee-Ausstellung mit
Originalausgaben,  Uberserzungen
sowie Literatur zum Nachleben
Spees zu sehen. Aus den Bestinden
der Stadtbibliothek Trier und der
Bibliothek des Bischéflichen Priester-
seminars waren auch zahlreiche Ra-
ritiiten ausgestellt: Spee-Bilder, Aus-
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gaben der CC: von der ersten
fateinischen Ausgabe aus Rinteln bis
zu Ubersetzungen ins Niederlin-
dische, Franzosische, Tralienische,
Englische und his zur Taschenbuch-
Ausgabe der deutschen Ubersetzung
bei drv; Ausgaben des GTB, unter
anderemn die frithe tschechische
Uberserzang von 1662 und moderne
Bearbeitungen; von der TN der Erst-
druck von 1649 und moderne Aus-
gaben — zuletzt die im Reclam-Verlag
erschienene mit dem Text der kriti-
schen Ausgabe von Theo van Qor-
schot; weiter Lieder-Sammlungen,
auch auf Tontrigern; die frither Spee
zugeschricbene Theologia moralis
explicata in der Ausgabe von Helmut
Weber; Rundfunk- und Fernsehauf-
zeichnungen; Belege fiir das literari-
sche Nachleben; schlieflich war in
der Abreilung »Im Spiegel der Kunst:
auch die Spee-Medaille ausgelegt,
mit der Anton Arens vom Heimat-
verein Kaiserswerth fiir seine Ver-
dienste um die Spee-Forschung aus-
gezeichner  worden  war  Dr
Bernhard Schmirr (1), der die Expo-
nate ausgewihlt und angeordnet hat-
te, stellte dazu einen Kurztihrer mit
den beschreibenden Texten zusam-
mer.

Mitglieder

Die Spee-Gesellschaft konnte im
April 2004 ihrem Mitglied Didzesan-
konservator i R, Prof. Dr. Franz Ro-
nig zum Goldenen Priesterjubilaum
gratulieren. Auflerdem begleiten die
besten Wiinsche den Wirzburger Bi-
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schaf Dr. Paul Werner Scheele, des-
sen Amrsverzicht nach Vollendung
seines 75, Lebensjahres im Juli 2003
vom Papst angenommen wurde, so-
wie den Trierer Dompropst und
Kanzler der Bischoflichen Kurie
Trier Hermann Josef Leininger, der
am 30. April 2004 in den Ruhestand
verabschiedet wurde.

Wir betravern den Tod unserer
Mirglieder Frau Franziska Fuchs,
Trier, verstorben am 12. September
2003, und Birrgermeister a.D. Paul
Kreutzer. Er starb 76-jdhrig am
2. Mdrz 2004. Die Wertschitzung

in Trier tar seine vielen sozialen
und kulrurellen Verdienste in zahi-
reichen Amtern und Funktionen -
zum  Beispiel als Sozialdezernent
der Stadt und als Jangjahriger Vor-
sitzender  der  Gesellschaft  fiar
Christlich-Jiidische Zusammen-
arbeit — fand ihren Ausdruck in der
iiberwiltigenden Beteiligung an sei-
ner Beerdigung, bei der der Trierer
Oberbiirgermeister Helmut Schréer
und Abr Ansgar Schmitc (OSB) von
St. Matchias thn wiirdigren.

Peter Keyser
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Friedrich Spee von Langenfeld: Cau-
tic Criminalis, or a Book on Witch Tri-
als. Translated by Marcus Hellyer
(Studies in Early Modern German His-
tory) Charlottesville / London: Univer-
sity of Virginia Press 2003, XXXVHl +
233 S.

Marcus Hellyer, der Verfasser dieser
ersten Ubersetzung der Cautio ins
Englische, ist »assistent professor for
the History of Science« an der Univer-
sity of Virginia. Aus dem ganzen Buch
geht hervor, dass er sich sehr gut aus-
kennt oder zumindest grindlich ein-
gearbeiret hat in alle Wissensbereiche
des Barockzeitalters, deren Kenntnis
fiir ein richtiges Ubersetzen der Cau-
tio notwendig ist: philosophische Lo-
gik, (Maral)theologie, Rechtswissen-
schaft sowie deutsche Zeit- und
Kulturgeschichte. Uberdies verfgt
er wber vorziigliche Kenntnisse der
Bibel, der lateinischen Sprache und
iiber einen klaren, gut leserlichen Stil.

Was den letzten Punkt betrifft,
lehrt uns das Internet: » Marcus Hel-
lyer has produced a highly readable
rranslation«, indem er eine moglichst
wortliche Ubertragung nicht nur an
den Satzbau des Englischen anpasste,
sondern auch eine einfachere, fir
nicht wissenschaftlich Gebildete bes-
ser verstindliche Sprache verwendet.
Zur Erhdrtung dieser Behauptung
ein  willkiielich  herausgegriffener
Text: »Qui maxime ijs sunt qui Ma-
gistratum contra Sagas identidem in-
stigant? Respondeo, Sunt quatuor
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fere generum quos ponam ordine,
Primi Generis sunt ex Theclogis, &
Praelatis ij tantum, qui speculationi-
bus suis & musaeolo contenti altissi-
ma quiete gaudenr: quid foris geratur

. experientia nulla didicerunt ...«
(CC 471.)". Hellyer: »Who in par-
ticular are the people who continual-
ly incite the rulers against witches? 1
answer, there are four types, who I
will arrange in order. The first type
are those theologians and prelates,
who, happy in their own speculati-
ons and little museums, enjoy com-
plete peace. Experience has taught
them nothing of events outside ...«
(H 49). Zum Vergleich die bekannte
deutsche Ubersetzung von Joachim-
Friedrich Ritter: » Was es im wesent-
lichen fiir Leute sind, die immer die
Fursten gegen die Hexen anspornen?
Ich antworte: Gewdhnlich gibt es
ihrer vier verschiedene Gruppen, die
ich der Reihe nach aufzahlen will.
Die erste Gruppe besteht aus Theo-
logen und Prilaten, die gemiitlich
und zufrieden in ihren Studierstuben
sitzend und mit ihren Gedanken be-
schiftigt, stets in hoheren Regionen

U Dhe lateinischen Zitate stammen aus
der historischen-kritischen Edition:
F. Spee: Cautio Criminalis. Tubingen
1992, und werden zitiert als CC mit
Seitenangabe. Dhe englischen Zitate
aus Hellyers hier hesprochenen Uber-
serzung  (H mit  Seitenangabel, die
deutschen aus jener von Joachim-
Friedrich Rirter, dev Minchen 1982
w. &. (R mit Seirenangabe).
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schweben. Von dem, was in den Ge-
richten geschieht, ... haben sie nichts
erfahren« (R 45f). Es fillt schon
auf, wie Hellyer viel mehr als Ritter
die Reihenfolge der Worter in Spees
Text beibehdlt und trorzdem gutes
Englisch schreibt. Er ldsst zwar kurz
nach Respandeo das Wort fere un-
iibersetzt und Gbernimmet ohne wei-
teres die im 17. Jahrhundere noch
gingige Bezeichnung Museum; da
ist Ritters Studierstube viel adidqua-
ter. Aber sonst gibr es anders als bel
Ritter keine Ubersetzungsfehler. Ma-
gistratwm bezieht sich nicht nur -
wie Ritter dbersetzt — auf die Firs-
ten, sondern auf den ganzen Regie-
rungsapparat. Dann folgen bei Ritter
zwel grobe Ubersetzungsfehler und
eine nicht eindeurige Ubertragung.
Altissima heifSt hier nicht hdochst,
sondern tefst. Also tiefste Stille start
»hoherer Regionen«. Foris meint
drauflen {in der Welt) und leitet sich
hier nicht von forum = Gericht ab.
Experientia bedeutet eigene Erfah-
rung; Ricters erfabren ldsst sich leicht
als nur vom Hdérensagen missver-
stehen.

Hellyers Bestreben, den Cautio-
Texr auch nichr wissenschaftlich ge-
bildeten Leser{innein niher zu brin-
gen, zeigt sich vor allem in den
vielen erklirenden Fufinoten. Er ent-
nahm sie zu einem nicht geringen
Teil den vierzig Seiten » Anmerkun-
gen« im 3. Band, dem Cautio-Band,
der historisch-kritischen Edition von
Spees Sdamtlichen Schriften (Francke
Verlag, Tubingen 1992), wobei sein
Auswablkriterium unklar 1sr. Wes-
halb hat er bestimmte Anmerkungen

ibernommen, andere aber nicht?
Unverkennbar ist jedoch die ganz an-
dere Art der Annotationen in beiden
Werken., Will die kritsche Edirion
die Quellen Spees nachweisen und
bringt also daraus mic Erwihnung
des Autors und des Buchritels oft lan-
ge Zirate, so versuchr Hellyer in den
meisten seiner vielen Fulinoten zu er-
kliren, was es mit den in Spees Text
erwihnten Personen und Begriffen
auf sich hat, zum Beispiel: »Emperor
Ferdinand II, Holy Roman Emperor
(1619-1637), archduke of Austria,
king of Bohemia {1627-1637) and
king of Hungary (1618-25), was a
fierce patron of the Carholic cause
during the Thirty Years” War in Ger-
many« {H 57) oder: »A syllogism of
the first figure has the form M is B, §
is M, therefore S is P, where M 1s the
middle term, S is the subject term,
and P is the predicate« (H 112}). Mit-
unter setzt Hellyer bei seinen Lesern
wohl sehr wenig Wissen voraus,
wenn er etwa zum Satz »as the Apos-
tle said in the Letrer to the Romans«
(H21; CC 24, R 8) es fitr norig halr
hinzuzufigen: das heifst Sankr Pau-
lus. Aber der in vielen Wissensberei-
chen gut beschlagene Gelehrte er-
reicht, wie er sich zum Ziel gesetzt
hat, gewiss eine breitere Leserschaft,
wenn er Begriffe und Terminologien
aus den verschiedensten Bereichen
erkldart wie etwa: Stigmata und Was-
serproben, Viaticum, irregularitas
oder Bulla Coenae. In seinen Fufi-
noten hat Hellyer die Anmerkungen
aus der rextkritischen Ausgabe nicht
blindlings iibernommen, sondern sie
persénlich verifiziert. Wiederum ein
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Beispiel: Zu der von Spee erwihn-
ten, damals von zwei Inquisitoren
ausgesprochenen  Drohung  gegen
Pater Tanner (CC 34, H 33, R 23
und fters) zitieren sowohl die kriti-
sche Ausgabe der Cautio als auch
Hellyer einen Brief eines gewissen
Paters Quinken, aber beide aus einer
anderen Quelle! Fiir mich personlich
als Verfasser der Anmerkungen in
der textkritischen Cautio-Edition
war die Frage spannend, ob Hellyer
noch weitere Textquellen Spees hat
nachweisen kinnen als die von mir
gefundenen. Das ist tatsachlich der
Fall, wenn auch nicht oft. 5o erwa
drei Zitate aus der Bibel: Spriiche
17,22 (H 163}, Jo 5,14 (H63) und
1Tim 1,19 (H 115). Als weiterer
Beweis, wie genau Hellyer Spees
Text gelesen hat, sei angefiihrt, dass
ich {fapidem Iydizm (CC 161, H
181, R 233), den Lydir als Probies-
stein fiir Gold- und Silberlegierun-
gen, mit keiner Amerkung versehen
hatte; sie wurde von ihm gelietert,
Und nebenher geht aus Hellyers
Fufinoten noch einmal hervor, wie
ungenau Ritter oft Gibersetzt hat. 5o
erklirt ersterer am  Anfang des
XX. Kapitels (H 73, CC 68, R 79),
der theologische Fachausdruck peri-
culum morale bedeute die Gefahr zu
siindigen. Wenn Unschuldige gefol-
tert werden, ist die Gefahr grof,
dass sie sich versiindigen, indem sie
andere ebenfalls Unschuldige der
Hexerei bezichtigen. Ritrer iibersetzt
ganz flach, dass die Folter »Unschul-
dige oft in Gefahr bringt«; er iber-
wigt also das Wort morale einfach
nicht. Dass er den Ausdruck sogar
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falsch verstanden hat, verrat er, in-
dem er Spees uf ipsis etiam jnmocen-
tibus morale periculum ereetur (CC
42) wiedergibt als »daff ... auch
ganz Unschuldige n Lebensgefahr
geraten« (R 36). Darauf zielte Spee
an dieser Stelle nichr. Hellyer ver-
stand ihn richtig: »the innocent will
also be puc in moral danger« und
fagre fiir die theologischen Laien
die FuBnote hinzu: »1.e., the danger
of committing a sin« (H 43).
Beachtenswert ist schlie€lich die
Einfihrung am Anfang des Buchs.
Sie enthilt in Kurzfassung eine sehr
informative Abhandlung iiber Spee,
die Hexenprozesse und die Cautio.
Fiinf Seiten Biographie schildern ein
genaues Bild des fesuiten Spee. Bis
auf einige kleine Schnirzer: Einem
Amerikaner darf man niche veriibeln,
dass er das Spee’sche Langenfeld mit
der Stadt zwischen Diisseldorf und
Kaln verwechselt, Und die in den ver-
gangenen Jahren erschienene Litera-
rur iiber die Adressatinnen des Giil-
denen Tugend-Buchs scheint noch
nicht in die USA gedrungen zu sein.
Er nennt sie nur »women«, nicht De-
votessen. Die kurze Beschreibung der
Hexenprozesse ist auf dem neuesten
Stand der Wissenschaft. Wir konnen
heute — so betent Hellyer — kaum
noch ermessen, wie schwierig damals
die Bekimpfung dieser Prozesse war.
Satan und Hexerei machten einen in-
tegrierenden Teil der Weltanschau-
ung aus. Daran lief¥ sich nicht riitreln;
es trotzdem zu versuchen, war le-
bensgefihrlich. Als hervorstechende
Qualititen der Cautio sicht Hellyer
die personliche Erfahrung mit dem
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ganzen Komplex der Hexenprozesse,
die Uberzeugungskraft der lagischen
Argumente und dje mitreiffende Rhe-
torik. Wie an vielen Stellen seiner
Einfiihrung erweist sich Hellyer dann
aber als nichterner, ein werug iro-
nischer und das understatement lie-
bender Autor. So fihrt er gegen Spee
an, dieser hebe doch waohl zu Unrecht
seine personliche Erfahrung hervor
Die Hexenrichter verfiigten immer-
hin iiber viel mehr Erfahrung, ohne
dass sie zu Gegnern der Prozesse wur-
den. Dariiber hinaus wagt Hellyer es,
Spees Wissen iiber das Hexenwesen
um Vergleich zu dem, was die gelehr-
ten Gegner in endlosen Theorien, Be-
richten und Beispielen vorlegten, als
dirtftig (paltry) zu charakrerisieren.
Spee habe ja alles, was er weiff, zum
allergedfsten Teil aus einigen wenigen
Quellen (Farinacius, Clarus, Tanner)
zusammengetragen. Nur durch die
scharfe Logik seiner Argumenratio-
nen und seine Ironie sei Spee den geg-
nerischen  Gelehrten  gewachsen.
Aber was helfe ihm das bei den »nor-
malen« Lesern? Wer von ihnen lasse
sich schon durch logischen Scharf-
sinn Gberzeugen? Da helfe nur die
Rhetorik. Solange sie nicht leeres Ge-
schwitz ist! Dass das Zusammenspiel
von personlicher Erfahrung, Logik
und Rhetorik in der Cautio so iiber-
zeugend wirkt, grinde am Ende in
Spees aus echter christlicher Néachs-
tenliebe hervorgehendem Kummer
umn das Schicksal der Opfer uad das
Seelenheil sowohl dieser Opfer als so-
gar der Tater,

Neu in ihrer Ausdriicklichkeit ist
Hellyers These, die eigentlichen Téa-

ter seien nach Spee letzrendlich die
Fursten. Sie allein konnten die Pro-
zesse beenden. Was die meisten aber
niche raten in der Uberzeugung oder
unter dem Vorwand, sie mussten ihre
Staaten vor den Hexen schiitzen, Da-
bei tibersahen sie, wie sehr sie diese
durch ihre Ungerechtigkeit gerade
zugrunde richteten. Wie sind die He-
xenprozesse dann zu einem Ende ge-
kommen? Durch den wachsenden
Skeptizismus in breiten Schichten
der Bevolkerung, die deren Sinn-
losigkeit und Ungerechrigkeit all-
mihlich erkannte, sodass die Fiirsten
allmahlich unter Druck gerieten. e
Wirkung der Cautio ist es nicht ge-
wesen, diesen Skeptizismus hervor-
zurufen, vielmehr ist sie das klarste
und uberzeugendste Erzeugnis dieser
Entwicklung.

Damit darf das Fazit dieser Rezen-
sion lauten: Wer sich in der lareini-
schen Sprache nichr genug auskennt
und trotzdem wissen will, was Spee
genau geschrieben hat, greife kiinftig
hesser nach Hellyers Ubersetzung ins
Englische als nach der deutschen
Ricters.

Theo van Qorschot

Rainer Decker: Hexen - Magie, My-
then und die Wahrheit. Darmstadt:
Primus Verlag - Wissenschaftliche
Buchgesellschaft 2004, 128 S. Il

Dic dreiteilige  Fernsehserie vor
Ostern 2004 mit dem gleichen Titel
wie das Begleitbuch von Rainer De-
cker brachte eine Filie von Bildern
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und Informationen tber eine fernlie-
gende Zeir, die aber bis heute nach-
wirkt und in einemn neuen Hexenkulr
weiterlebt.

Die Bilder im Fernsehen gehen
schnell voriiber, vermitteln momen-
rane Betroffenheit. Dann kommt dic
nichste »Sensation« und schon ist al-
les vorbei, was den Zuschauer einen
Augenblick lang bewegr oder sogar
in Rage versetzt hat. An dieser Stelle
setzt die Wirkung des Buches von
Rainer Decker ein, Wenn es nicht so
ein problembeladenes Thema wire,
kénnre man sagen, es ist ein »scho-
nes« Buch, das er zur Fernsehserie
verfasst hat, Es ist grofformarg,
bunt, grofizigig im Druck und in
der Gestaltung abwechslungsreich.
Fs ist ein » Bilderbueh«, das man zu-
nachst durchblittert. Man ist ange-
tan von dem gut lesbaren Druck.
Man wird von den farbig unterlegren
Uberschriften der Kapitel angezo-
gen. Man liest die zusammenfassen-
den Texte am Anfang eines Kapitels.
Man sieht sich die Bilder an: sie um-
fassen eine Seite oder sind Teil einer
Textseite und gestalterisches Element
des Seitenrandes. Farbig, schwarz-
weill: ganz unterschiedlich sind sie
in den Text einbezogen, iHustrieren
das Buch, werden durch Bildunser-
schriften mehr oder weniger kurz er-
kldrr, erginzen so die Textavssage.
Die Bildaussage ist von Bekanntem
bestimmrt, was sich in vielen Bichern
wiederholt, aber auch von Neuem.
Manchmal erscheinen die Bilder
auch in einem ungewdhnlichen, un-
gewohnten Zusammenhang.

Ein Bilderbuch. Es ist aber auch
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und in erster Linie ein Textbuch, das
im Sinne eines Sachbuches tber ein
Thema informiert, und das mog-
lichst sachbezogen und trotzdem so,
dass der Leser neugierig gemacht
wird und diese Neugier nichr ver-
liesz, sich sogar Berroffenheit ein-
stellt aufgrund der unvorstellbaren
Vorkommnisse und Verbaltenswei-
sen der Menschen, die das Sagen ha-
ben.

Zunichst sagt der Autor im Einlei-
tungskapitel  »Vergangenheir, die
nicht vergehen will«, welches Ziel er
verfolgt, nimlich »auf der Grund-
lage des neuesten Standes der Ge-
schichtswissenschafren einen gut ver-
standlichen Uberblick aber den
Ierweg Europas« zu geben. Das ge-
schiehr in sieben Kapiteln. Im ersten
Kapitel »Die Zauberinnen soflst du
nicht leben lassen« — die »berithmte «
und verhingnisvolle Stelle aus dem
Ruch Exodus - zeigt er die Hexen-
problematik im alten Orienr und im
Rémischen Reich. Das zweite Kapi-
rel 15t zu Recht mit einem Fragezei-
chen versehen: »Finsteres Mittel-
alter?« Denn erst in der frithen
Neuzeit beginnr das eigentliche Pro-
blem: »Sehet da Deutschland, so vie-
ler Hexen Mutter«, heilft es bei
Friedrich Spee. Hier beginnt »Die
Debatte der Gelehrten — Tauben und
Falken«. Auf der einen Seite Martin
Luther und andere, auf der anderen
Seite. Adam Tanner und Friedrich
Spee. Somit wird in diesem Kapitel
auch deutlich, dass in dem geschicht-
lichen Prozess ein Umdenken ein-
setzt, Im nichsten Kapitel wendet
sich der »Blick iiber den deurschen
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Tellerrand«. Es zeigr sich, dass in
Siideuropa alles ganz anders ist als
in Deutschland. Der Leser erfihre
zum Beispiel, dass Rom »Schweizer
Hexenkinder« retter und damit »der
Papst und die romische Inguisition
besser als thr Ruf ist.«

»Alles klar?« fragt der Autor im
vierten Kapitel und sprichr damit
Aufklarung und Romantik an. Na-
men wie Balthasar Bekker, ein nie-
derlindischer reformierter Theologe,
oder Christian Thomasius, der Jura-
Professor an der Universitit Halle,
spielen jetzr eine wichtige Rolle.
Und gerade bei Thomasius sieht
man die Wirkung von Friedrich
Spees Cautio Criminalis. So kann es
nur heiffen »Riickzugsgefechre in
Deutschland« und »Wende in Sa-
chen Hexenglauben«. Es geht aber
weiter: »Goethe und die gelehrte
Magie« oder diec »Madrchenhexe der
Brider Grimme« sind weitere Stich-
worte, die der Auror aufgreift.

Wenn man meint, man sei endlich
ans Ende gekommen, so 6ffnet sich
das Ganze noch einmal in den
»Mythen des 20. Jahrhunderts«. In-
nerhalb der NS-Ideologie ist das
Hexenthema ein  Instrument  »der
Propaganda gegen die Kirchene,
»Hitlers Hexenwahn« oder »Die §§
den Hexenverfolgern auf der Spur«
sind  Zwischeniiberschriften, die
zum Ausdruck bringen, wie ein his-
torisches Phanomen in einer be-
stimmten Zeitsituation von den
Machthabern ideologisch interpre-
tierr und fir politische Zwecke miss-
braucht wird. »Neue Erkenntnisse
und offene Fragen« — so schliefit das

Buch. Das heifit: Die Autklirung
machte mit dem magischen Denken
Schluss. Aber die »neue Zeir« ent-
wickelte Grauel ungeahnter Dimen-
sion, Im Untertitel laurer es »... und
die Wahrheit«. Das Buch ist ein Zei-
chen von Wahrheitssuche in einem
»dunklen Kapitel« unserer Mensch-
heitsgeschichte.

Im Literaturverzeichnis wird die
wichtige Literatur zu den einzelnen
Kapiteln genannt. Das Buch ist sehr
anschaulich, es ist gut verstindlich
und engagiert geschrieben, es bieter
einen sachbezogenen Uberblick iiber
einen Irrweg,

Der Autor, Dr. Rainer Decker,
Jahrgang 1949, ist Fachleiter fiir Ge-
schichte am Sraarlichen Studiensemi-
nar in Paderborn. Seit itber 25 Jahren
erforscht er die Hexenprozesse in
Deutschland und Italien. Hierzu hat
er zahlreiche Publikationen ver-
offenticht.

Hans Miiskens

Frank Rustemeyer: »Nur zun Himmel-
pforten Verweisets alien ton:, Allego-
rie im Werk Friedrich Spees. Pader-
born: mentis 2003, 302 S.

Vorliegende Publikation ist offenbar
aus einer literaturwissenschaftlichen
Dissertation  an der Universitar
Mimnster hervorgegangen.
Gegenstand der Darstellung ist ein
zentraler  Aspekr der Poerologie
Friedrichs Spees, sein Verstindnis
der Allegorie, Der Verfasser méchte,
so die Umschreibung des Erkenntnis-
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zieles in den -Systematischen Vorii-
berlegungen« (5. 9-14}, das Wesen
des allegorischen Verfahrens im poe-
tischen Werk Spees offenlegen und
vor dem Hintergrund der barocken
Poerik und Bedeutungskunde entfal-
ten. Ein Nebenaspekr gilt dem Bemii-
hen, die weirtragende Abwerrung der
Allegorese, wie sie die dentsche Klas-
sik vorgenommen hatte, zu umgehen
und die barocke Allegorie als Frucht
der mirttelalterlichen Bibelexegese
vor Augen zu fihren. Da diese auf
der Lehre vom vierfachen Schriftsinn
und den darin implizierten typologi-
schen Verweisstrukeuren basierte,
tritt die barocke Allegorie von vorn-
herein als Ausdruck einer spezifisch
theologisch-eschatologischen  Welt-
sicht in den Blick. Sie avancierr zu
einer Art Transmissionsriemen, der
geistliche Inhalre in visuelle Formen
uberfahre. Wie wird bei Spee Theo-
logie ins Bild gesetzt, so kénnte man
die Forschungsintenrion Rustemey-
ers umschreiben, wie vermeidet Spee
den theologischen Tkonoklasmus von
Reformation und deutscher Klassik?

Da die Allegorie im Barock eine li-
terarische Gegebenheit von {iber-
ragender Bedeutung ist, tritt der Ver-
fasser diesem Phinomen auf einem
breir abgesteckten Terrain entgegen.
Nachdem die Bedeutung der Allego-
rie im Werk Spees als grundlegende
Deutungskategoric  gesichert  ist
(S.15-34), folgr ein kenntnjsreich
geschriebenes Kapitel tber das alle-
gorische  Weltbild im  Mirtelalter
(S. 35-55). Als erganzende Paradig-
men zur Allegorie-Vorstellung des
Barock und Friedrich Spees werden
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aufgefithre: die barocke Emblematik,
die Bewerrung der Bildlichkeit im
Gefolge des Tridentinischen Konzils
und die didaktische Funktion des Je-
suitenthearers.

In konkreter Anwendung auf das
Werk Spees untersucht der Verfasser
die poetologischen Hinweisé im Gil-
denen Tugend-Buch (5. 56-96). Sie
erscheinen vor allem in der Vorrede,
die eine typische Exordialtopik aus-
breitet, und im 3. Buch, Kapitel 23,
Ziel ist es, zu ermitteln, in welcher
Weise Spee die didaktische und pas-
torale Funktion der poetischen Bild-
lichkeit begrindet und genurzt hat.
Im Ruckgriff auf aristotelische und
thamistische Kategorien von der See-
le als Raum der Imagination — Spee
spricht vom »Bildersaal der Secle« —
wird eine Bricke geschlagen zu den
barocken Funktionen von imagina-
tio, memoria und compassio, Diese
stehen 1n einem explizit theologi-
schen, nicht selten christologischen
Kontext. Hierdurch soll die Zeichen-
theorie Spees und die theoretische
Begrindung einer ins Christliche ge-
wendeten Kontrafaktur  profaner
Liebesdiskurse im GTB durchleuch-
tet werden. Fs wird deutlich, dass
die sensualistisch, affektorientierte
Imaginationsmethode Spees in einem
didakrischen Zusammenhang steht.
Er dient der Intensivierung des reli-
gitsen Lebens der Leserinnen und
Leser des GTB. Die Verwendung
bildhafter Verfahren bei Spee ist
nicht Frucht einer autonomen Asthe-
tik, sondern Ausfluss einer theo-
togisch-pastoralen Grundverortung.

Im Anschluss daran wendet der
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Auror sich der Trutz-Nachtigall zu
(S.96-153), deren »poetologischer
Subtext« freigelegt werden soll. Eine
Analyse des Titelkupfers mit den In-
haltstragern Nachrigall, Pfeil, Baum,
Kreuz und Brunnen soll in einer ers-
ten Anndherung all jene Elemente
eruicren helfen, aus denen Spee seine
geistliche Kontrafakrur hersrellt: Bu-
kolik, Minnelyrik, Petrarkismus,
Brautmystik und Hoheliedrezeption.
Im Zentrum der Ausfihrungen ste-
hen die Vorredenpoetik (-Merck-
punctlein fur den Leserd) und der
:Sponsa-Zykluse (N 1-10)  der
Trutz-Nachtigall. Thre Deutung 6ff-
net das  Verstindnis fur Spees
Programm einer »universellen Kon-
rrafaktur«. Weit ausholende Bemer-
kungen betreffen das Verhilmis von
Natur und Heilsgeschichte, das Pha-
nomen der geistlichen Bukolik oder
die Allegorisierung der Erotik im
poetischen Werk Spees.

Ein Zwischenreil von Rustemey-
ers Arbeit wendet sich systemati-
schen Aspekten der neuzeitlichen
Allegorievorstellung zu. Es geht um
Krisen allegorischen Sinnverspre-
chens< (5. 154-170). Dann folgt die
Anwendung der Erhebungen auf
Spees  Truiz-Nachtigall (5. 171-
230). Ausfihrliche Deutungen er-
fahren die Gedichte Nz 2, 10, 13,
22,47, 49 und 51. Neben der Rick-
bindung an den Mythos tritt zu-
sehends der Petrarkismus als Deu-
tungsschema hervor.  Ein  Exkurs
zum Thema >Allegorie im Barock
und in der Romantik< (5. 236-252)
sowie ein Vergleich der Barock-
rezeption Walter Benjamins und der

Poetologie Friedrich Spees schlieffen
den inhaltsreichen Band ab (5. 253-
262).

Schon die Umschreibung der Er-
kenntnisziele und Arbeitsmethoden
von Rustemeyers Buch lisst erken-
nen. dass wir es hier mit einem Werk
zu tun hahen, das von der systemari-
schen Literaturtheorie herkommt
und nicht von dem, was man als au-
tor- oder werkzentrierte >Pinzetten-
philologie« bezeichnen kénnte, In
der Tar ist der Duktus der Ausfith-
rungen stark theoretisch akzentuiert.
Man kounnte auch sagen: das Buch
stellt hohe inrellektuelle Anforderun-
gen. Neben der Bewaltigung der zum
Teil subtil herausgearbeiteten fach-
terminologischen Ausdifferenzierun-
gen (Allegorie, Emblem, Typologie,
Metapher) gelingt die operative An-
wendung der Ergebnisse auf die Ly-
rik Spees nicht ohne ein permanentes
Mittun des Lesers. Dies macht die
Lekriire des Buches nicht leichr. Auf
der anderen Seite haben wir es hier
mit einem der ganz seltenen Fille zu
tun, in denen ein Forscher mit groler
Stringenz und auf hohem intellek-
ruellen Niveau die Ergebnisse der
aktuellen literturwissenschaftlichen
Fachdiskussion auf die Deutung
eines geistlichen Werkes anwendet.
Rustemeyver schldgt gewissermafSen
die Briicke von der Germanistik zur
Theologie, und er tut dies zum Nut-
zen beider Bereiche. Es ist an dieser
Stelle nicht méglich, die zahlreichen
Einzelbefunde der Untersuchung zu
wiirdigen. Doch stellt das Buch von
Frank Rustemeyer einen von grofSer
Kompetenz getragenen Versuch dar,
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das poetische Werk Spees, insbeson-
dere seine theologisch konditionierte
Bildlichkeir, mit Hilfe von Katego-
rien aus dem Bereich der literarur-
wissenschafr zu deuten. Viellgicht
kommt ja der nichste Forscher oder
die nichste Forscherin und schreibr,
nachdem er oder sie sich von Ruste-
meyer hat anregen lassen, ein Werk
iiber Vergil und Spee. Ejnen ein-
drucksvollen Beitrag zur Erfor-
schung von Spees poetischem Werk
stelit diese Studie aber auch fiir sich
genommen dar.

Michael Embach

Manfred Miiller: St. Michael - »Der
Deutschen Schutzpatron«? — Zur Ver-
ehrung des Erzengels in Geschichte
und Gegenwart. Langwaden: Bernar-
dus-Verlag 2003, 216 S.

Auf dem Umschlag des Buches von
Manfred Muller ist vor rotem Hin-
tergrund der hl. Michael abgebildet:
ausgebreitete  Fliigel, Goldreif auf
dem Kopf, verzierter Harnisch, ein
Schild mit Kreuz vor sich und das
hoch erhobene Schwert erweisen ihn
als Kdmpfer gegen das personifizier-
te Bose, den Teufel, der sich in Ge-
stalt eines Drachens zu Fuflen des
Engels windet. Die Riickseite des
Buchumschlags lisst das Rot uber-
gehen in Schwarz und Gold. Damit
werden schon einige Signale geseter,
die auf den Inhalt des Buches schlie-
en lassen, so wie der Titel es ja auch
andeurer.

»Engel haben wieder Konjunk-
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tur.« Mit dieser Aussage beginne der
Autor die Einleitung zu seinem Buch.
Damit hat er grundsitzlich rechr,
wenn man den Buchmarkt im Hin-
blick auf die Engelthematik Gber-
blickt, Die Absicht war aber nicht,
ein aus einemn bestimmren Blickwin-
kel heraus weiteres Engelbuch zu
verfassen, sondern die Thematik von
moglichst vielen Fachbereichen her
zu beleuchten und zwar eingegrenzt
auf den Erzengel Michael. So stellt
der Autor zunichst die Entstehung
und Verbreitung des Kultes um den
hl. Michael dar, wobel sich ein
Schwerpunkt heraus kristallisiert,
nimlich die Verehrung Michaels als
»5chutzparron« im Laufe der deut-
schen Geschichre, aber eingebunden
in den europiischen Kontext, Theo-
logen, Literaturwissenschaftler, His-
toriker, Volkskundler und andere
Wissenschafrshereiche werden mir
ihren Forschungsergebnissen heran-
gezogen. Somit erreicht er ein mog-
lichst umnfassendes Bild des komple-
xen Sachverhaltes. Eine Reihe von
literarischen Texten von namentlich
bekannten oder anonymen Autoren
belegen durchgehend die Ausfithrun-
gen und geben ein anschauliches Bild
der Michaelsverehrung in der Litur-
gie und der Volkstrommigkeit.

In der Buchbesprechung fir das
Spee-Jahrbuch darf nicht unerwihnt
bleiben, dass der dritte Teil des Bu-
ches »Der hl. Michael in der deut-
schen Geschichte« mir Spees Micha-
elslied beginnt. Hierbei beruft sich
der Autor weitgehend auf die Ergeb-
nisse von Karl Keller, aber auch an-
derer Speeforscher. Die Frage, die er
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neben anderen aufwirft, ist die nach
dem moglichen Monv, warum Spee
das Lied gedichter habe, ob er es als
gegenreformatorisches  Kamptlied
verstanden habe oder ob die Men-
schen im 17. Jahrhundert es so ver-
stehen konnten. Die  Darstellung
und Wertung des Speeliedes geht
konsequent uber in das Kapitel »Ba-
rocke Michaelsbruderschaften und
-wallfahrren«, was weiterhin Spees
Michaellied erhellt und damit in
einen grofleren zeitlichen Zusam-
menhang einordnert.

Der Autor ist setbst sehr durch die
Jugendbewegung und den Bund
Neudeutschland (ND) gepriage wor-
den. Deswegen sind die Uberlegun-
gen zur Michaelsverehrung im
20. Jahrhundert besonders intensiv.
Anschaulich sind hierbei die Aus-
einanderserzungen zwischen Natio-
nalsozialismus  und  karholischer
Jugend - hier vor allem der Sturm-
schar (»5t. Michael im Weltanschau-
ungskampt«). Wahrscheinlich von
eigener Erfahrung und Kennnis ist
das  Kapitel »Michaelsverehrung
nach dem 2. Welrkrieg« gepragt.
Manch einer wird sich bej den vielen
Hinwejsen aus dieser Zeit an eigene
Erfahrungen und Erlebnisse erin-
nern. Der vierte Tell, in dem es um
» Wirkung und Verehrung« gehe, hac
als Unterkapitel »St. Michael im
Brauchtums, »St. Michael in der bil-
denden Kunst«, »5t. Michael in der
Liturgie«. Damirt finder die Darstel-
lung eine Abrundung. Aufgrund der
raumlichen Nihe, der Autor wohnt
in Neuss, schlief$t sich noch ein Kapi-
tel »Michaelsverehrung im Erzbis-

tum Kaln« an. Auch hier findet der
Leser des Rheinischen Raumes viele
Informationen {iber Michaelsver-
ehrung in seiner Heimat, wobei der
Autor das Kapite] exemplarisch ver-
steht. Und so sollie es auch verstan-
den werden. Denn auch in anderen
Regionen gibt es dhnliche Zeichen
einer Verehrung des Erzengels.

Die Darstellung schliefSt mit einem
Blick auf die »Michaelsverechrung
heute«, wobei der Autor kritisch die
Distanz beobachtet, die den Engeln
im allgemeinen und St. Michael im
besonderen entgegengebrachr wird.
Der Leser wird deutlich das Bedau-
ern heraushoren, weil sie nach seiner
Meinung nur noch in einem »sehr
bescheidenen Umfang« stattfinder,
was wiederum in einem offenkundi-
gen Gegensatz zur zahlreichen Live-
ratur iiber Engel steht. Sein Wunsch
driickt sich in einem Zicat aus dem
Michaelslied vou Friedrich Spee aus:
»() starker Held, groff ist deine
Kraft, Sankt Michael! Ach komm
mit deiner Ritterschaft! Hilf uns hier
kimpfen ... !«

Dass der Autor — bis vor einigen
Jahren Geschiches- und Deutschleh-
rer an einem Dasseldorfer Gymnasi-
um - sich umfassend informiert hat,
belegen die zahlreichen Zirate und
Hinweise. Auf 52 Seiren werden im
Anhang die Fufinoten zusammen-
gestellt, welche die Textanssagen
vielfach belegen sowie die Bewertung
durch den Autor begriinden, Die Ful3-
noten selbst geben weitere zusiteli-
che Informationen. Ein umfassendes
Quellen- und Literaturverzeichnis
{24 Seiten) schliefit die Arbeit ab.
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Der Leser wird umtassend iiber die
spezielle Themartik informiert, be-
kommt viele Hinweise zum Weiter-
studium. Er wird sicherlich die eine
ader andere Bewertung durch den
Autor kritisch befragen, was dieser
aber auch ausdriicklich  wiinscht.
Letztendlich muss der Leser auch
selbst eine Antwort auf die Frage
des Titels finden: »St, Michael = Der
Deutschen Schutzpatron« 7« Zahlrei-
che Impulse und Anregungen be-
kommt er zweifellos beim Studium
der Lektiire.

Hans Miiskens

Hans-Jorg Nieden u. Marcel Nieden
(Hrsg.): Praxis Pietatis. Beitrdge zu
Theologie und Frommigkeit in der
Friihen Neuzeit. Wolfgang Sommer
zum 60. Geburtstag. Stuttgart: Kohl-
hammer 1999, 287 S. Il

Spatestens seir den interdisziplini-
ren Kolloquien zu den Frommig-
keitsbewegungen der frithen Neuzeir
in Aachen {1980) und Nijmegen
{1981), die ihren Niederschlag in
dem von Dieter Breuer herausgege-
benen Chloe-Bd. 22 gefunden ha-
ben, ist das Interesse an dieser The-

* Dieter Breuver (Hrsg.): Frommigkeit in
der frihen Neuzeit. Studien zur reli-
gitsen Literatur des 17, Jahrhunderss
in Dcutschland. Amsterdam 1984
(Chloe Bd. 2). - e Nennung weiterer
Arbeiten zu dieserm Thema soll hier
unterbleiben, zumal in dem zu bespre-
chenden Sammelband dies ausfihrlich
geschieht.
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marik wieder stindig gestiegen.
Insofern kann die vorliegende Fest-
schrift fur den Kirchen- und Dog-
mengeschichtler Wolfgang Sommer
ats eine dankbar zu begriiende Er-
ganzung betrachtet werden, zumal
die veroffentlichren Beitrige vorwie-
gend theologische Aspekté in den
Vordergrund steflen und neben dem
17. auch das 16. Jahrhundert be-
ricksichtigen. Will man eine Wiirdi-
gung des Sammelbandes vorweg for-
mulieren, so muss man sagen, dass
alle Beirrédge sich dem Ziel verpflich-
ter, die Kontinuitit evangelischer
Frommigkeit im Wandel der hier be-
trachteten Jahrhunderte (Spdumittel-
alter und Reformation bis zur Mitte
des 18. Jahrhunderts) vor Augen zu
fithren.

Fundiert und ungemein informa-
tionsreich gibt Bernd Hamm mit sei-
ner Untersuchung {(»Was ist From-
migkeitstheologie?  Uberlegungen
zum 14. bis 16. Jahrhundert.«, §. 9-
45} dem Leser die Grundlage fiir das
Verstandnis der folgenden Aufsdrze.
Dies hangt nicht zuletzt auch damit
zusammen, dass er neben der erfor-
derlichen terminologischen Kidrung
des Begriffs Frommigkeitstheologie
auch kommunikationstheoretische
Aspekie berticksichtige (Adressaten,
Themen, Textsorten, Stil, Intention
der  Frommugkeitstheologen, Me-
dienphinonen von Texten und Bil-
dern etc.). In dhnlicher Weise ist
Christoph Burgers Beitrag {»Trans-
formarion theologischer Ergebnisse
fir Laien im spiten Mittelalter und
bei Martin Luther«, S§.47-64) fur
die Thematik des Sammelbandes
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grundlegend, insofern hier die Ge-
geniberseeilung von Theologie als
Wissenschaft  und  Aufbereitung
theologischen Wissens fiir die Frém-
migkeitshaltung des Laien reflektiert
wird. Auch er spricht kommunika-
tionstheoretische Aspekte an, wie et-
wa die Bedeutung des terminologisch
unscharf gefassten Begriffs Laie und
der daraus resultierenden Aufgaben-
stellung der Autoren fiir thre Trans-
formationshemithungen bis hin zu
Luther.

Speziell mit Luthers AuBerungen
und ihren Auswirkungen befassen
sich die Aufsdcze von Marcel Nieden
(»Anfechrung als Thema lutherischer
Anweisungsschriften  zum  Theo-
logiestudium«, S. 83-102) und Ge-
hard Miiller {(»Martin Lurher in sei-
nem politischen Verhalten«, . 65—
81). Besonders der letztgenannte Bei-
trag gehe aus von unterschiedlichen,
ja gegensitzlichen Auferungen des
Reformators, die ihm den Vorwurf,
nicht eindeurig zu sein, eingebracht
haben. Die Erkldrung finder sich in
der Tatsache, dass Luther »stets in
eine konkrete Situation hinein-
sprach« {S. 66) und aufgrund seiner
staatspolitischen und  gesellschaft-
lichen Grundanschauungen einen
klaren Standpunkc hinsichelich der
Austibung von Gewalt vertreten
konnre.

Die Bedeutung historisch-politi-
scher Ereignisse bzw. der aus solchen
Ereignissen resultierenden Dekrere
und der von ihnen intendierte Zweck
werden in den Beitrigen von Inge
Mager {»Das Ringen um Wahrheit
und Eintracht im Consensus Dres-

densis vom 10. Qktober 1571«,
5. 103-118) und Irene Dingel (»Dic
Torgauer Arcikel [1574] als Vermirt-
lungsversuch  zwischen der Theo-
logie Luthers und Melanchthonse,
S. 119-134) behandelr. Beide Bejtri-
ge hefassen sich im wesentlichen mit
der theologischen Dimension der Er-
elgnisse,

Hans-Jérg Nieden versucht eine
Einordnung spezieller pietistischer
Frommigkeit in eine in Jahrhunder-
ten ausgeprdgte Frommigkeitshal-
tung {»Herzenseinkehr. Zum Beten
in Monchtum und Pietismus«,
5.135-149). Ausgehend von bib-
lischen Zeugnissen Gber Ausspriiche
der Viter und der Klosterregel des
Augustinus entdeckter die Merkmale
des Weges der »Herzenseinkehr von
der Stille zum Gorteslob« {S. 142} in
pragenden Autoritdten des Pietismus,
so bei Johann Arndt und Philipp Ja-
cob Spener - natirlich in unter-
schiedlicher Auspragung. Das Ergeb-
nis ist das Aufzeigen einer Vielfale
von Gebetsmoglichkeiten und -hal-
tungen, »die gemeinsames Gut beider
Kontessionen sind« (S. 149).

Besonders hervorzuheben  sind
auch die in philologischer Hinsicht
gelungenen  Einzelinterpretationen
des Bandes: so von Elke Axmacher
(»Die Passionsgebere in Johann
Arndts Paradiesgirtleine«, S, 151
174), von Johann Anselm Steiger
{»>Mein Niedrig=gehen sol Euch er-
heben  Zur poetisch-meditativen
Passionstrommigkeir des barocken
Luthertums am Beispiel eines Ge-
dichtes von Simon Dach {1605~
1659]«, 5, 175-199) und von Detlef
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Klahr {»Joachim Litkemanns »Harfe
von zehn Saiten<. Ein lutherisches Er-
bauungsbuch aus der Miree des
17. Jahrhunderts«, S, 201-214). Sie
konnen als Belege und Exempla fiir
die Thematik der Festschrifr gelten.
Scheinbar bereits »gesichertes Wis-
sen« kann auch heute noch erginzt
und modifiziert werden. Das beweist
die Untersuchung von Martin Brecht
{»Die Turken und die Wiedergeburt.
Zu Philipp Jakob Speners Doktor-
promotion«, S, 215-223),

Den Bogen ins 16. Jahrhundert zu-
riick schlage Ernst Koch mic der Be-
handlung des Themas vom Umgang
der der Wittenbergischen Reformati-
on verpflichteten Kirche mir Bildern
{»Die Beseitigung der >abgorttischen
Bilder< und ihre Folgen im ernesti-
nischen Thiiringen«, §.225-241).
Er erinnert damit an ein Thema der
nachreformatorischen Frémmig-
keitsgeschichte in Mitteldeutsch-
land. In diesen Zusammenhang kir-
chenhistorischer  Exempla  zur
Thematik des Bandes gehoren auch
die Beitrige von Friedrich Wilhelm
Kantzenbach (»Motive der inner-
kirchlichen Toleranzforderung — auf-
gezeigt an hollandischen Protoge-
schehnissen und einigen Beispielen
des 17./18. Jahrhunderts«, S.243-
255) und Robert von Friedeburg
(»Frammigkeitspraxis, gemeindliche
Sittenzucht und  Amtskirche: Die
Kirchenzuchr des lutherischen Kirch-
spiels  Caldern, Oberhessen im
t8. Jahrhundert«, §. 257-272).

Den Schluss des Bandes bildet eine
kurze Untersuchung Gottfried Gei-
gers Gber die terminologische Bemii-
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hung Zinzendorfs zur Charakeerisie-
rung der  Sonderstellung  Christi
innerhalb der Trinitat {» Selbst-stdn-
dige Ewigkeit«, Beobachtungen zur
Tradiion und Bedeurung eines chris-
ologischen Terminus bei Zinzen-
dorf«,S. 273-279). .

Der Band macht - wissenschaft-
lich gesehen - einen gediegenen Ein-
druck. Die Einzelbeitrige setzen
sich mit der Forschung griindlich
auseinander, einige liefern eine wei-
terfithrende  Auswahlbibliographie.
Den Schluss bildet ein umfangrei-
ches Personenregister. Leider ver-
misst man ein Sachregister, das ein
solches Werk, in dem so viele wich-
tige Begriffe angesprochen werden,
noch effektiver nutzen lisst.

Lranz Grinter Sicveke

Gerhard F. Strasser: Emblematik und
Mnemonik der Frithen Neuzeit im Zu-
sammenspiel: Johannes Buno und
Johann Justus Winckelmann (Wolfen-
biitteler Arbeiten zur Barockfor-
schung. Bd. 36) Wiesbaden: Harras-
sowitz 2000, 154 S. Ili.

Mit Albrecht Schénes Untersuchung
zur Emblematik im barocken Dra-
ma’® und dem Erscheinen des von
ihm zusammen mit Arthur Henkel
herausgegebenen Handbuches zur
Exegese der Emblematik? ist das In-

» Albrecht Schone: Emblemarik und
Drama im Zeitalter des Barock., Min-
chen 1964, 1993,

+ Arthur Henkel und Albrecht Schone

teresse an der Enrschlisselung und
der Funktionsbestimmung  dieser
uns nur schwer zuginglichen Form
der Budlichkeir gestiegen. Auch an-
dere Kulturwissenschaften — aufler-
halb der Literaturwissenschaft — ha-
ben die Forschung zu diesem Gebiet
bereichert. Strasser versucht in sei-
nem Buch, die sich entwickelnde Ver-
bindung von Emblemarik und Mne-
monik (Gedidchmiskunst} - vor
allem zu piadagogischen Zwecken —
zu skizzieren und den Hohepunks
der spiren Mnemonik an Johannes
Buno und seinem Marburger Kom-
militonen Johann Justus Win{cjkel-
mann, den Schiilern des Marburger
Geschichts- und Rherorikprofessors
Balthasar Schupp, zu exemplitizie-
ren. Damit ricke diese Form der
Sinnbildkunst in den Komplex der
Rhetorik, zu deren Aufgabenberei-
chen die ars memorativa urspring-
lich gehorte, in den Rheroriklehr-
bichern aber oft ausgeklammert
wurde, so dass sie sich als eigenstin-
dige Disziplin entwickelte, die sich in
der Didaktik nurzen liels.

Der erste Teil der Untersuchung
dient der »historischen Einordnung«
der beiden Disziplinen und der damit
verbundenen Traditionsbildung. Zu-
nichst steht die Ars memorativa-
Tradition 1m Blickfeld, Strasser be-
schrinkt sich dabej nicht auf die
Ergebnisse der Forschung, sondern
gehr auf relevante Quellen selbst ein:

{(Hrsg.}: Emblemara. Handbuch zur
Sinobildkunst  des  XVL  und
XVIL Jahrhunderts.  Stuttgart 1967,
erginzete Neuausg, 1976,

Den ersten Komplex dieser Quellen
bilden nartiirlich die drei klassischen
thetorischen  Standardwerke  mit
Hinweisen zur Gedidcheniskunst {Ci-
cero: De oratore, die Rbetorica ad
Herenmjum und Quintilians De insti-
tutione oratorial; ferner wird, die
Entwicklung skizzierend, verwiesen
auf die fur Auroren des i7. Jahrhun-
derts schwer zuginglichen mnemo-
nischen Quellen des Micrelalters (un-
ter anderem auf den Utrechter
Psaiter mit seiner wortgetreuen 1)lus-
trierung von Vers 11 des 57. Psalms)
und Anregungen aus spitmittelalter-
Jichenr Quellen, von denen unter an-
derem das System des Raimundus
Lullus im 17. Jabrhundert bekannt
gewesen sein dirfre sowie auf im
15. Jahrhundert publizierte »Block-
biicher  mnemonischen  Inhalts«
(S. 19) mit ihren llustrationen. Als
zweiten Komplex der fiir die Ars me-
morativa-Tradition relevanten Ein-
fliisse untersucht Strasser Abhand-
lungen van 1450 bis zur Mirte des
17. Jahrhunderts, in denen Bilder,
die Einbeziehung von Kérper und
Hinden und die Aufbereitung lterer
Systeme und »enzyklopidischer« Be-
strebungen der Wissensverwaltung
(zum Beispiel Lulls System bei Al-
sted, Simonidis redivivus ... von
Adam Brux [1610], Buchsrtaben-
Zahlen-Entsprechungen etc.}) eine
Ralle spielen.

Im weiteren Verlauf dieses ersten
Teils geht es um die Enrwicklung der
Emblemtheorien von 1531 bis 1650,
ausgehend von den Emblemdefini-
tionen nach Erscheinen des Emble-
matum liber von Andrea Alciati.
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Besprechungen

Auch mit der Emblemartik verwandte
bildlich-fiterarische  Kunstformen
werden  beriicksichtigt  (Hierogly-
phik, Rebus, Imprese (personliches
Abzeichen, einen Vorsatz anzei-
gend)). Die dreiteilige Emblemkon-
struktion wird bereits im 16. Jahr-
hundert von der religidsen Literarur
genutzt und fithrr - wie Strasser dar-
legt — zu ciner Ausweitung des
Emblembegriffs im beginnenden
17. Jahrhundert mit Auswirkungen
auf andere Gebiete.

Schliefflich wirit dic Untersuchung
noch einen Blick auf die Einbezie-
bhung von Wustrationen in didakti-
scher und religiciser Literatur von
1300 bis gegen 1650 (5. 31-66). In
diesem Zusammenhang wird zun
Recht verwiesen auf den mnemo-
nischen Bildgebrauch in Bibeln und
religiosen Lehrbiichern. Erwihnung
findet dabei unter anderem Johann
Amos Comenius, dem die »Synthese
zwischen der ihm wohl bekannten
Munemonik [...| und den bis zu Mur-
ner zuriickgehenden Anschauungs-
bildern« (S. 60) gelingt. Parallel dazu
werden die pidagogischen Arbeiten
Johann Balthasar Schupps gesehen,
in denen eine Aufwertung der Mne-
monik und eine Neubewertung des
Bildes erfolgt.
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Der zweite Teil des Buches unter-
sucht das Zusammenspiel von Em-
blemarik und Mnemonik nach der
Mirtte des 17. Jahrhunderts und wen-
det sich den Werken von Johannes
Buno und - nicht besanders ausgie-
big - Johann Justus Winckelmann
zu. Weirerhin gilt das Interedse des
Verfassers dem Ausklang mnemo-
technischer, visuell gestitzter Litera-
tur mit Ausblick auf das 20. Jahr-
hundert.

Den Band beschliefen eine Biblio-
graphie mit den wichutigen in Frage
kommenden Quellen und Darstel-
lungen, ein Abbildungsverzeichnis
und ein Personenregister. Auffillig
1st die Seitengestaltung, die die An-
merkungen beziehungsweise »Fuf3-
noten« wie Marginalien anordnet,
was sich fiir das Lesen als nicht un-
angenchimn herausstellt, Strassers Stu-
die ist nitzlich zur Gewinnung eines
histozischen Uberblicks iiber die be-
handelre Themarik. Seine Komplexi-
tit — die Vielzahl der erwihneen Au-
toren belegt dies - kann aufgrund des
knappen Umfangs aber nicht er-
schépfend behandelt werden.

Franz Giinter Sieveke
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