Es gibt ein vorherbestimmtes Mysterium Babels: Wir erkennen die Welt lediglich
durch die bei der Geburt erhaltene Sprache - daher stammt die urspriingliche
Bedeutung des Wortes ,Nation“. Auferhalb dieser Grenze, die nicht nur das
historische Sein, sondern anch seine Fahigkeit zum Anderssein bestimmt, ver-
schwindet der Mensch und 16st sich in der Verweltlichung auf.

Volk, Person, Communio - diesem Schnittpunkt der Identitit und des Marktes,
des Geistlichen und der Barbarei; oder einfacher von Leben und Tod - muss sich
die Welt aussetzen. Es scheint zweifelhaft, dass ihr dies in ihrem jetzigen Zustand
ohne das Christentum, sei es orthodox oder nicht, gelingen konnte. Es scheint
zweifelhaft, ob das Christentum, sei es orthodox oder nicht, in seinem jetzigen
Zustand ihr dabei helfen kann. Die Geschichte ist insofern Heilsgeschichte, als
das, was in ihr an Geheimnisvollem geschieht, unvorhersehbar, unerwartet und
unerhort ist. Gewiss ist allein, dass die universelle Demokratie das Pfingsten der
Vélker nicht zu ersetzen mag. Der Heilige Geist allein bleibt Herr der Wahrheit.

1 Enzyklika der Patriarchen von Konstantinopel, Alexandreia, Antiocheia und Jerusalem mit
29 Bischofen ihrer Synoden als Antwort an Papst Pius IX., zitiert nach: Nikolaus Thon (Hg.),
Quellenbuch zur Geschichte der Orthodoxen Kirche, Trier 1983, 4171.

2 Gilbert Dagron, Empereur et prétre. Etude sur le césaropapisme, Paris 1096, 116.
3 Tkonenfreundlich, im Gegensatz zu den sog. Ikonoklasten; Anm. d. 1.

Aus dem Franzosischen iibersetzt von Uwe Hecht

Frihneuzeitliche protestantische
Grundlagen der Demokratie

JohnLBVItteW

Seiner Herkunft nach bedeutet der Begriff Demokratie soviel wie ,Herrschaft"
(kratein) des ,Volkes“ (demos). Bei genauerem Hinsehen erweist sich die Demo-
kratie allerdings als ein Verschnitt aus unterschiedlichen sozialen, politischen
und gesetzlichen Ideen und Institutionen. Demokratie beinhaltet die Ideale der
Freiheit, Gleichheit und Brﬁderlichkeit, des Pluralismus, der Toleranz und der
Privatsphére. Die Regierungsgewalt ist eingeschrankt, fiir alle zuginglich und
von allen wihlbar. Typischerweise verfiigt die Demokratie iiber eine Verfassung
und eine Charta der biirgerlichen und politischen Freiheiten, ein System der
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Volksvertretung, der Kontrolle und des politischen Gleichgewichts und iiber
garantierte Verfahrensrechte bei zivilen und strafrechtlichen Prozessen. Au-
fierdem bekennt sich die Demokratie unter anderem zu Mehrheitsregierung und
Minderheitenschutz, zu regelmdfigen allgemeinen politischen Wahlen, zu staat-
lich unterstiitzter Bildung und sozialen Wohlfahrtsprogrammen sowie zum
Schutz und zur Férderung von Privateigentum und Marktwirtschaft. Dennoch hat
die Demokratie keine verbindliche Form. Es gibt heute weltweit Dutzende von
Demokratien, und sie alle haben die elementaren demokratischen Ideen und
Institutionen in eine grofde Vielfalt politischer Formen gegossen.

Demokratische Ideen und Institutionen haben im Westen eine lange Tradition.
Klassische griechische und romische Schriftsteller wie Aristoteles und Cicero
haben die Demokratie der Monarchie und der Aristokratie gegeniibergestellt, und
ihre Erérterungen wurden von Dutzenden mittelalterlicher und frithneuzeitlicher
katholischer Autoren aufgegriffen und weiterentwickelt. Kleine Gemeinschaften
wie die griechische Polis, das mittelalterliche Kloster, die frithneuzeitliche Zunft
und die koloniale Siedlung praktizierten alle unterschiedliche Formen der direk-
ten Demokratie. Gesetzesdokumente vom Maildnder Edikt (313) bis hin zur
Petition of Right (1628) thematisierten die Freiheiten, Rechte und Privilegien der
Bevilkerung. Bis zum 17. Jahrhundert jedoch handelte es sich bei diesen Féllen
von Demokratie um zufillige Einzelerscheinungen. Staat und Kirche des Westens
waren von monarchischen und aristokratischen Staatstheorien und Regierungs-
formen beherrscht. Erst in der frithen Neuzeit entwickelte sich die Demokratie zu
einer Theorie im eigentlichen Sinne und zu einer zivilen Regierungs- und sozialen
Organisationsform.

Die protestantische Reformation

Die protestantische Reformation des 16. Jahrhunderts war einer der Katalysato-
ren fiir die Entwicklung der politischen Demokratie im frithneuzeitlichen Westen.
Auch wenn keiner der fithrenden protestantischen Reformatoren fiir die Demo-
kratie als solche eintrat, wimmelte es in ihrer neuen Theologie von demokrati-
schen Elementen. Schon der Beginn der Reformation war ein lauter Ruf nach
Freiheit - Freiheit des individuellen Gewissens von katholischem Kirchenrecht
und klerikaler Kontrolle, Freiheit der politischen Amtsinhaber von kirchlicher
Macht und kirchlichen Privilegien, Freiheit des 6rtlichen Klerus von der zentralen
Herrschaft und den Geldeintreibern des Papstes. ,Freiheit des Christenmen-
schen® war der gemeinsame Ruf der frilhen Reformation. Durch Martin Luther
ermutigt, der 1517 seine 95 Thesen anschlug und 1520 die Kirchengesetzbiicher
verbrannte, prangerten die fiihrenden Reformatoren die Gesetze und Autoritdten
der mittelalterlichen Kirche in noch nie dagewesener Schérfe an und drédngten auf
radikale politische Reformen auf der Grundlage der neuen protestantischen Theo-
logie.

Mit der Reformation brach die Einheit der abendldndischen Christenheit
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endgiiltig auseinander. Die Voraussetzungen fiir das moderne westliche System
des politischen und religidsen Pluralismus waren geschaffen. Die Reformation
beendete die politische Herrschaft der klerikalen Behorden und des Kirchen-
rechts und stattete somit die zivilen Autoritdten und das Biirgerrecht mit neuen
Machtbefugnissen aus. Die Reformation beendete den Primat des korperschaft-
lichen Christentums und legte neues Gewicht auf die Rolle des Einzelnen in der
Heils6konomie und auf die individuellen Rechte, die sich daraus ergaben. Luthe-
raner, Taufer und Calvinisten prégten die drei wichtigsten politischen Modelle
des Protestantismus, die fiir die spiteren demokratischen Entwicklungen von
Bedeutung sein sollten.

Lutheraner

Die lutherische Reformation machte den christlichen Glauben zu einer territoria-
len Angelegenheit und gab dem értlichen christlichen Magistrat deutlich grofere
politische Macht. Luther ersetzte die mittelalterliche Zwei-Schwerter-Theorie
durch seine neue Zwei-Reiche-Lehre. Die ,unsichtbare” Kirche des himmlischen
Konigreichs, so seine Argumentation, war eine vollkommene Gemeinschaft der
Heiligen, die alle in gleicher Wiirde vor Gott standen, vollkommene christliche
Freiheit genossen und ihre Dinge in Ubereinstimmung mit dem Evangelium
regelten. Die ,sichtbare” Kirche die-

ses irdischen Reichs dagegen umfass-

te Heilige und Siinder gleichermaften. Der Autor
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Thre Mitglieder standen ebenfalls di-
rekt vor Gott und genossen ebenfalls
Gewissensireiheit - einschliefflich der
Freiheit, die sichtbare Kirche zu ver-
lassen. Sie hatten aufterdem Zugang
zur volkssprachlichen Ubersetzung
der Heiligen Schrift, zu gréRerer Be-
teiligung an der Liturgie und zu wei-
terreichender Mitsprache in der Kir-
chenleitung. Doch anders als die un-
sichtbare Kirche brauchte die sichtba-
re Kirche sowohl das Evangelium als
auch das menschliche Gesetz, um die
Beziehungen ihrer Mitglieder zu Gott
und zu ihren Mitgldubigen zu regeln.
Der Klerus musste das Evangelium
anwenden, und der Magistrat musste
das Gesetz anwenden.

Dr.jur. John Witte jun. studierte an der Harvard Law School
und ist Inhaber des Jonas-Robitscher-Lehrstuhls fiir Recht
und Ethik und Direktor des Forschungszentrums fiir Recht
und Religion an der Emory-Universitdt. Seine Spezialgebie-
te sind Rechtsgeschichte, Eherecht und Religionsfreiheit. Er
hat in Nordamerika, Westeuropa, Israel und Stidafrika
Vorlesungen gehalten und wichtige Konferenzen geleitet.
Neunmal wurde er von den Jurastudenten der Emory-
Universitit zum Most Outstanding Professor (,herausra-
gendsten Professor”] gewdhlt und ist fiir seine Forschungs-
und Lehrtétigkeit mit renommierten Preisen ausgezeichnet
worden. Zahireiche Veroffentlichungen, v.a.: Religious
Human Rights in Global Perspective, 2 Bde. (1996);
Religion and the American Constitutional Experiment
(2000; 2. Aufl. 2004); Law and Protestantism: The Legal
Teachings of the Lutheran Reformation (2002); God's Joust,
God's Justice: Law and Religion in Western History (2006).
Anschrift: Emory Law School, 1301 Clifton Road, Atlanta,
Georgia 30322, USA. E-Mail: jwitte@law.emory.edu.

Luther bestand darauf, dass die Kirche keine politische oder gesetzliche Autoritit
sein durfte. Die Kirche hatte kein Schwert, keine Jurisdiktion, keine Verantwor-
tung fiir die Fithrung der politischen oder rechtlichen Tagesgeschéfte. Zwar
mussten kirchliche Amtstriger und Theologen aufmerksam sein, denn sie hatten
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dem Magistrat wie auch den Untertanen das Gesetz Gottes zu verkiinden und
mussten nach Art der Propheten auch gegen Ungerechtigkeit und Tyrannei
Stellung beziehen. Doch die formale rechtliche Autoritit lag beim Staat und nicht
bei der Kirche, beim Magistrat und nicht beim Klerus.

Luther und seine Anhidnger betrachteten den ortlichen Magistrat als Gottes
Stellvertreter, der dazu berufen war, das Naturrecht auszuarbeiten und in seinem
lokalen Bereich die gottliche Gerechtigkeit widerzuspiegeln. Die beste Quelle und
Zusammenfassung des Naturrechts waren die Zehn Gebote und ihre Auslegung in
den moralischen Grundsétzen der Bibel. Der Magistrat hatte aus diesen allgemei-
nen Prinzipien des Naturrechts spezifische Vorschriften des menschlichen
Rechts abzuleiten, die den lokalen Gegebenheiten entsprachen. Luther und seine
Anhédnger betrachteten den ortlichen Magistrat iiberdies als ,Landesvater”. Er
musste fiir seine politischen Untertanen sorgen wie fiir seine eigenen Kinder, und
seine politischen Untertanen mussten ihn ,ehren* wie ihren Vater. Wie ein
liebevoller Vater hatte der Magistrat den Frieden zu bewahren und die Person,
das Eigentum und den Ruf seiner Untertanen zu schiitzen. Er musste seine
Untertanen davon abhalten, sich selbst durch Trunkenheit, Vollerei, Gliicksspiel,
Prostitution und andere Laster zu schaden. Er musste durch den Wohl-
tatigkeitsfonds, das offentliche Armenhaus und das staatliche Sterbehaus die
Versorgung seiner Untertanen gewahrleisten. Er musste sie durch die 6ffentliche
Schule, die offentliche Bibliothek und die offentliche Rednertribiine bilden. Er
hatte ihre spirituellen Bediirfnisse zu befriedigen, indem er den Dienst der Orts-
kirche unterstiitzte und durch zivile Rechte zu Gottesdienst und Zehnt den
Kirchenbesuch und die Beteiligung forderte.

Diese zweigesichtige Metapher fiir den christlichen Magistrat - erhabener Stell-
vertreter Gottes und liebender Vater der ortlichen Gemeinde - bildet fiir die
ndchsten drei Jahrhunderte die Grundlage der lutherischen Politiktheorie. Politi-
sche Autoritdt war ihrem Ursprung nach gottlich, aber in threm Wirken irdisch.
Sie brachte sowohl Gottes hartes Urteil gegen die Siinde als auch seine zdrtliche
Barmherzigkeit gegeniiber den Siindern zum Ausdruck. Sie verkoérperte das
Gesetz Gottes, aber auch das Uberlieferungsgut der ortlichen Gemeinde. Sie hing
in ihrer prophetischen Ausrichtung von der Kirche ab, war aber in der Rechtspre-
chung vollkommen an ihre Stelle getreten. Fiir sich genommen konnte jede der
beiden Metaphern fiir den christlichen Magistrat als Rezept fiir tyrannischen
Misshrauch oder staatliche Bevormundung interpretiert werden. Doch zusammen
gaben die beiden Metaphern Luther und seinen Anhidngern die zentralen Be-
standteile eines christlichen Republikanismus und eines eben erst aufkeimenden
christlichen Wohlfahrtsstaates an die Hand.

Folgerichtig ersetzten die lutherischen Magistrate im frithneuzeitlichen Deutsch-
land und in Skandinavien das traditionelle katholische Kirchenrecht durch neue
lutherische Biirgerrechte iiber Religionslehre und Gottesdienst, Kirchenverwal-
tung und Supervision, Ehe und Familienleben, Bildung und Armenhilfe, 6ffent-
liche Moral und Ordnung fiir das jeweilige értliche Gemeinwesen. Viele dieser
lokalen lutherischen Gesetzesreformen stiitzten sich konstitutionell auf den im



Frieden von Augsburg (1555) garantierten und im Westfdlischen Frieden (1648)
bestitigten Grundsatz Cuius regio, eius religio. Dieser Grundsatz gab jedem
ortlichen Magistrat die Befugnis, durch biirgerliche Gesetze in seinem Gemein-
wesen die angemessenen Formen fiir Religionslehre, Gottesdienst, Liturgie,
Wohltitigkeit und Bildung zu etablieren - wobei Andersgldubigen das Recht
garantiert wurde, ihre Gottesdienste zuhause zu feiern und auch ihre Kinder
privat zu erziehen oder das Gemeinwesen in Frieden zu verlassen. Diese neue
konstitutionelle Politik machte den deutschen Teil des Heiligen Rémischen
Reichs mit seinen iiber 350 Staaten zu einem wahren El Dorado des religiosen
und politischen Pluralismus.

Taufer

Im Gegensatz zu den Lutheranern setzten sich Tdufer wie Jakob Hutter, Peter
Rideman, Menno Simons und andere dafiir ein, den erlésten Bereich von Religion
und Kirche und den gefallenen Bereich von Politik und Staat strikt auseinander-
zuhalten. In ihrem abschliefenden Schleitheimer Bekenntnis sprachen sich die
Téufer fiir eine Riickkehr zu den gemeinschaftlichen Idealen des Neuen Testa-
ments und den asketischen Grundsitzen der apostolischen Kirche aus.
Schlieflich zerfielen die T4ufer in verschiedene Gruppen: Amish, Deutsche Brii-
der, Hutterer, Mennoniten, Schweizer Briider und andere. Einige dieser Splitter-
gruppen - vor allem diejenigen, die sich der Tradition des Deutschen Thomas
Miintzer verpflichtet fiihlten - waren politisch radikal oder utopistisch. Doch bis
zum Ende des 16. Jahrhunderts hatten sich die meisten T4dufergemeinden zu
christlichen Separatisten entwickelt.

Aus Griinden der Askese zogen sich die Tdufer vom biirgerlichen Leben in kleine,
autarke und duferst demokratische religiose Gemeinschaften zuriick. Wurden
solche Gemeinschaften zu groft oder zu uneinheitlich, bildeten sie gezielt Kolo-
nien, wodurch sie sich letztlich von Russland nach Irland und von dort bis an die
dulersten Enden von Nordamerika ausbreiteten. Diese Gemeinschaften wurden
intern durch biblische Grundsitze wie Jiingerschaft, Einfachheit, Nachstenliebe
und Wehrlosigkeit regiert. Was Gottesdienst, Liturgie, Ordnung, Erndhrung,
Kleidung und Bildung betraf, schufen sie sich ihre eigenen, internen Mafdstébe.
Thre inneren Angelegenheiten in Fragen von Eigentum, Vertrdgen, Handel, Ehe
und Erbe regelten sie ohne Berufung auf das staatliche Gesetz.

Der Staat war fiir die meisten Tdufer ein Teil der gefallenen Welt, der man
moglichst aus dem Weg zu gehen hatte. Obwohl die Schopfung Gottes einst
vollkommen gewesen war, wurde die Welt nun von der Siinde beherrscht und
hatte mit der Vollkommenheit Christi und den tédglichen Belangen des Christ-
gliubigen nichts mehr zu tun. Gott hatte es der Welt erlaubt zu iberleben, indem
er staatliche Magistrate bestimmte, die befugt waren, Zwang und Gewalt aus-
zuiiben, um ein MindestmaR an Ordnung und Frieden aufrechtzuerhalten. Des-
halb hatten die Christen den politischen Autoritdten zu gehorchen, sofern die
Schrift dies vorschrieb, wie es etwa beim Zahlen von Steuern oder der Registrie-
rung von Eigentum der Fall war. Doch eine aktive Beteiligung in und eine
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Interaktion mit der Welt waren fiir sie ausgeschlossen. Die frithesten Tdufer der
Neuzeit waren Pazifisten und liefsen sich lieber verlachen, verbannen oder téten,
als aktiv an einem Krieg teilzunehmen. Die meisten Tdufer lehnten es iiberdies ab,
Eide zu schworen oder sich an politischen Wahlen, zivilen Rechtsstreitigkeiten
oder biirgerlichen Festen und Veranstaltungen zu beteiligen. Diese Abneigung
gegeniiber politischen und biirgerlichen Aktivititen loste von katholischer wie
auch protestantischer Seite oft heftige Repressalien aus. Bis ins 18. Jahrhundert
hatten die T4ufer immer wieder unter erbitterten Verfolgungswellen zu leiden.
Trotz dieser anfinglichen Unbeliebtheit erwies sich der theologische Separatis-
mus der Tdufer letztlich als einflussreiche Quelle im Hinblick anf spdtere Argu-
mente der westlichen Politik fiir die Trennung von Kirche und Staat und fiir den
Schutz der biirgerlichen und religiosen Freiheit von Minderheiten. Ebenso wich-
tig fiir die spateren politischen Entwicklungen war die neue Lehre der Erwachse-
nentaufe. Diese Lehre verlieh der religissen Willensentscheidung - im Unter-
schied zu traditionellen Theorien, die den Glauben auf Geburtsrecht oder
Pridestination zuriickfiihrten - einen neuen Stellenwert. In der Taufertheologie
war das erwachsene Individuum dazu aufgerufen, sich in einer bewussten und
gewissenhaften Wahl fiir den Glauben zu entscheiden, oder, um im Bild zu
bleiben, die Trennwand zwischen der gefallenen Welt und dem Reich der Religion
zu iiberwinden, um an der Vollkommenheit Christi teilzuhaben. Spétere euro-
pdische und nordamerikanische Freikirchler verwandelten diese grundlegende
Metapher in eine machtvolle Plattform der Gewissensfreiheit und freien Re-
ligionsausiibung nicht nur fiir Christen, sondern letztlich fiir alle friedfertigen
Glaubigen.

Calvinisten

Die calvinistische Reformation schlug einen Kurs ein, der zwischen dem Erastia-
nismus der Lutheraner, die die Kirche dem Staat unterordneten, und dem asketi-
schen Ansatz der Taufer verlief, die die Kirche von Staat und Gesellschaft
fernzuhalten suchten. Wie die Lutheraner bestanden die Calvinisten darauf, dass
jede lokale Gemeinde ein unverkennbar christliches Gemeinwesen zu sein hatte,
das den allgemeinen Grundsitzen des Naturrechts folgte und aus diesen detail-
lierte positive Gesetze zu religioser Praxis, Einhaltung des Sabbat, 6ffentlicher
Moral, Ehe und Familienleben, sozialer Wohlfahrt, 6ffentlicher Bildung u.4. ablei-
tete. Wie die Tdufer bestanden die Calvinisten auf der grundlegenden Trennung
der Amter und der Arbeit von Kirche und Staat und iiberliefSen es der Kirche, sich
in Fragen von Lehre und Liturgie, Gemeindestruktur und Eigentum ohne Einmi-
schung von Seiten des Staates selbst zu verwalten. Doch anders als beide der
zuvor genannten Gruppen bestanden die Calvinisten darauf, dass kirchliche und
staatliche Amtstrager bei der Schaffung des ortlichen christlichen Gemeinwesens
und der Formung des christlichen Biirgers Hand in Hand arbeiten sollten.
Ausgehend von den Schriften des Genfer Reformators Johannes Calvin betonten
die Calvinisten den erzieherischen Nutzen des Natur- und des positiven Rechts.
Die Lutheraner unterstrichen den biirgerlichen und theologischen Nutzen des



Naturrechts: Siinder von ihren siindigen Exzessen abzubringen und sie zur Reue
zu bewegen. Die Calvinisten hoben auferdem den erzieherischen Nutzen des
Naturrechts hervor: den Menschen sowohl den Buchstaben als auch den Geist
des Gesetzes, sowohl die biirgerliche Moral menschlicher Pilicht als auch die
spirituelle Moral christlichen Strebens zu vermitteln. Wéhrend die lutherischen
Anhinger von Philip Melanchthon diesen erzieherischen Aspekt des Naturrechts
in ihre Theologie mit aufgenommen hatten, machten die Calvinisten ihn iiberdies
zu einem wesentlichen Bestandteil ihrer Politik. Des Weiteren vertraten sie die
Ansicht, dass nicht nur das Naturrecht Gottes, sondern auch das positive Recht
des Staates diesen dreifachen - biirgerlichen, theologischen und erzieherischen -
Zweck erfiillen konnte.

Auch die juristische Rolle der Kirche bei der Regierung eines christlichen Ge-
meinwesens betonten die Calvinisten stirker als andere Protestanten. Die Luthe-
raner der dritten Generation {iberlieften den Bereich des Gesetzes weitestgehend
dem christlichen Magistrat. Bei den Téufern spielte die Kirche im Hinblick auf die
Gesetze eine wichtige Rolle, die sich jedoch nur auf die freiwilligen Mitglieder der
asketisch zuriickgezogenen christlichen Gemeinschaft erstreckte. Die Calvinis-
ten dagegen bezogen die Amtstrager der Ortskirche direkt in die Gesetzesvoll-
streckung fiir das gesamte christliche Gemeinwesen mit ein, ohne auf ihre Ver-
bindung zur Kirche Riicksicht zu nehmen. In Calvins Genf fiel diese politische
Verantwortung der Kirche weitgehend dem Konsistorium zu, einer gewdhlten
Korperschaft aus biirgerlichen und religiosen Amtstragern, die urspriinglich fiir
die Rechtsprechung in den Bereichen Ehe und Familie, Wohltétigkeit und soziale
Wohlfahrt, Gottesdienst und éffentliche Moral zustindig waren. Bei den meisten
der spiteren Calvinisten - den franzésischen Hugenotten, den holldndischen
Pietisten, den schottischen Presbyterianern, den deutschen Reformierten sowie
den englischen und amerikanischen Puritanern - wurde dieses Genfer Konsistori-
um in ein Gremium aus Pastoren, Altesten, Diakonen und Lehrern umgewandelt,
das die jeweilige ortliche Kirchengemeinde leitete und im weiteren Bereich des
christlichen Gemeinwesens eine weniger strukturierte politische und juristische
Rolle spielte. Dennoch hatte der lokale Klerus noch immer groften Einfluss, wenn
es darum ging, die Magistrate im Hinblick auf das positive Recht der Ortsgemein-
de zu beraten. Die Ortskirchen und ihre Konsistorien waren iiberdies im Allge-
meinen autonom, was die Organisation ihrer eigenen Lehre, Liturgie, Wohl-
titigkeit, Gemeinde und des Eigentums sowie die Verhdngung von Kirchenstra-
fen gegen ihre Mitglieder betraf.

In der Theorie und Gliederung ihrer Kirche kombinierten die Calvinisten rechts-
staatliche und demokratische Prinzipien mit dem Grundsatz der spirituellen
Freiheit. Erstens verlangten sie Respekt vor der innerkirchlichen Rechtsstaat-
lichkeit. Sie arbeiteten detaillierte Gesetze aus, die die kirchlichen Lehren und
Disziplinarmafsnahmen, die Rechte und Pflichten ihrer Amtstrdger und Gemein-
demitglieder sowie die Verfahrensweisen und Methoden der Konsistorialgerichte
festlegten. Damit war die Kirche vor Eingriffen durch das staatliche Gesetz und
vor Veridnderungen in den Verhéltnissen ihrer Mitglieder geschiitzt. Der Ermes-
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sensspielraum der kirchlichen Amtstrdger war beschrdnkt. Die Gemeindemitglie-
der kannten ihre spirituellen Pflichten. Wenn neue Regeln erlassen werden
sollten, wurden sie diskutiert, 6ffentlich verkiindet und bekannt gemacht. Ange-
legenheiten, die einer Uberpriifung bedurften, wurden dem Konsistorium vorge-
legt. Parteien, die Falle zu verhandeln hatten, schopften zuerst alle kirchenrecht-
lichen Méglichkeiten aus, ehe sie sich an die staatlichen Behdrden wandten.
Zweitens verlangten die Calvinisten Respekt vor dem innerkirchlichen demokrati-
schen Prozess. Kirchliche Amtstrager mussten von der Gemeinde, Delegierte fiir
die Kirchensynoden von ihren Kollegen gewdhlt werden. Die Kirchen sollten
regelmifige Gemeindeversammlungen abhalten und Mitgliedern, die am Abend-
mahl teilnahmen, Gelegenheit geben, ihre Belange zu dufsern und ihre Anspriiche
geltend zu machen. Dieser demokratische Prozess setzte die Bereitschaft voraus,
Verdnderungen in Lehre, Liturgie und Gemeindestruktur vorzunehmen, neue
Sichtweisen und Einsichten umzusetzen, Fehltritte und Missbrauch von Seiten
der Kleriker zu korrigieren und sich von Ideen und Institutionen zu verabschie-
den, deren Nutzen und Wahrhaftigkeit nicht langer gewéhrleistet war. Drittens
verlangten die Calvinisten Respekt vor der innerkirchlichen Freiheit. Den christli-
chen Gldaubigen sollte es freistehen, in die Kirche ein- oder aus ihr auszutreten,
der Kirche ohne Furcht vor physischem Zwang und Verfolgung anzugehdren,
ohne Furcht vor politischen Repressalien Versammlungen abzuhalten, Gottes-
dienst zu feiern, zu beten und die Sakramente zu empfangen; ferner sollte es
ihnen freistehen, ihre kirchlichen Amtstrager zu wahlen, Fragen des Glaubens
und der Disziplin zu debattieren und zu erértern und schlieflich die Adiaphora,
also Glaubensdinge, die in ihrem eigenen Ermessen lagen, ohne unzumutbare
gesetzliche und strukturelle Einschrankungen zu handhaben.

Diese drei grundlegenden ekklesiologischen Prinzipien griffen ineinander, um
Reform und Ordnung gleichermafien zu gewdhrleisten. Die demokratischen Pro-
zesse sorgten dafiir, dass die Rechtsstaatlichkeit keine verkndcherte und altmo-
dische Orthodoxie begiinstigte. Die Rechtsstaatlichkeit wiederum sorgte dafiir,
dass das demokratische Prinzip keinen Glauben begiinstigte, der von kurzlebigen
Modeerscheinungen und 6ffentlichen Meinungen beeinflusst wurde. Und die indi-
viduelle Freiheit verhinderte, dass die korperschaftliche Leitungsform und die
demokratischen Prinzipien zur Tyrannei gegeniiber spirituellen Minderheiten
entarteten. Zusammengenommen versetzten diese Grundsdtze die Kirche in die
Lage, ein dauerhaftes Gleichgewicht zwischen Recht und Freiheit, Struktur und
Geist, Ordnung und Innovation, Dogma und Adiaphoron zu schaffen. Zudem halfen
sie den zum Teil weit verstreuten calvinistischen Gemeinden, sich einer Vielfalt
von Ortlichen Gegebenheiten anzupassen und einzugliedern sowie drtliche spiri-
tuelle und kulturelle Besonderheiten zu iibernehmen und zu verinnerlichen, ohne
den Kern ihrer religiosen Identit4t zu verlieren. Diese integrative Kirchentheorie,
die rechtsstaatliche Prinzipien, demokratische Prozesse und individuelle Freiheit
miteinander kombinierte, hatte natiirlich Auswirkungen auf den Staat, den die
spiteren Calvinisten und andere Protestanten darans entwickelten.



Die politische Radikalisierung des Protestantismus

Die religiése Verfolgung und die Religionskriege des spateren 16. und 17. Jahr-
hunderts trieben die Protestanten dazu, die radikalen demokratischen Inhalte
dieser frithen theologischen Ansichten herauszuarbeiten und die ersten demokra-
tischen Revolutionen der westlichen Welt herbeizufithren. In den 1540er und
1550er Jahren versuchte Kaiser Karl V. die neuen Erlasse des Trienter Konzils
mit Krieg und Belagerung in den lutherischen Staaten des Heiligen Romischen
Reichs durchzusetzen. In den 1560ern und 1570ern versuchte die franzésische
Krone den anbrandenden Calvinismus niederzuhalten, was 1572 in der Barbarei
der Bartholomiusnacht gipfelte: In einem Monat der Grausamkeit wurden
ungefdhr 100.000 Protestanten getétet. In den 1570er und 1580ern entfesselte
die spanische Monarchie die entsetzliche Inquisition in den Niederlanden, der
weitere 100.000 Protestanten zum Opfer fielen. In der zweiten Dekade und in den
DreiRigerjahren des 17. Jahrhunderts fiihrten die englischen Monarchen Séu-
berungsaktionen unter Abweichlern in der Kirche von England durch und vertrie-
ben die Protestanten zu Zehntausenden aus dem Konigreich. In Reaktion auf
jeden dieser Ubergriffe erhoben sich unzéhlige Protestanten und insbesondere
Calvinisten, um sich gegen diese Tyrannen zur Wehr zu setzen, die ihre natiir-
lichen und verfassungsmafigen Rechte mit Fiifsen traten.

Ein Ausgangspunkt fiir die aufkommenden protestantischen Theorien iiber eine
demokratische Revolution war die allgemeine protestantische Anthropologie, der-
zufolge der Mensch heilig und siindig zugleich ist - simul iustus et peccator, um es
mit Luthers Formel zu sagen. Einerseits sind alle Menschen nach dem Abbild
Gottes geschaffen und haben den gleichen Zugang zu Gott. Jede Person hat eine
besondere Berufung von Gott, die von ihrer Wiirde her aber den Berufungen aller
anderen Personen gleichkommt. Jeder ist ein Prophet, Priester und Kénig und in
der Gemeinschaft dafiir verantwortlich, zu ermahnen, zu dienen und zu leiten.
Jeder ist folglich mit der natiirlichen Freiheit ausgestattet, zu leben, zu glauben
und Gott und dem Nichsten zu dienen. Jeder ist berechtigt, die Schrift in seiner
Sprache zu lesen; jeder hat ein Recht auf Bildung und Berufsausiibung. Anderer-
seits sind alle Menschen von Natur aus Siinder. Sie brauchen die Einschrén-
kungen des moralischen und biirgerlichen Gesetzes, das sie vom Laster fernhal-
ten und zur Tugend hinfithren soll. Sie brauchen die Gemeinschaft der anderen,
die sie ermahnen, ihnen dienen und sie mit dem Gesetz und mit Liebe lenken.
Mithin sind die Menschen von Natur aus gemeinschaftliche Geschopfe, die Fami-
lien, Kirchen, Schulen und anderen Vereinigungen angehoren. Solche Vereini-
gungen - die von Gott gewollt und durch menschliche Ubereinkiinfte eingerichtet
und bei Gott beschworen werden - sind wesentlich, damit das Individuum gedei-
hen und der Staat funktionieren kann.

Im spateren 16. und im 17. Jahrhundert begannen verschiedene protestantische
Gruppen in Europa und schlieflich auch in den nordamerikanischen Kolonien
aus dieser frithen protestantischen Theologie eine demokratische Theorie zu
entwickeln. Die protestantische Theologie der Person wurde in die Form einer
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demokratischen Gesellschaftstheorie gegossen. Weil vor Gott alle Menschen
gleich sind, miissen sie auch vor Gottes politischen Vertretern im Staat gleich
sein. Weil Gott alle Personen mit natiirlichen Freiheiten des Lebens und des
Glaubens ausgestattet hat, muss der Staat ihnen dementsprechende biirgerliche
Freiheiten garantieren. Weil Gott alle Personen dazu berufen hat, Propheten,
Priester und Konige zu sein, muss der Staat thnen die Freiheit garantieren, in der
Gemeinschaft das Wort zu ergreifen, Gottesdienst zu feiern und Leitungsfunktio-
nen zu iibernehmen. Weil Gott die Menschen als soziale Geschopfe geschaffen
hat, muss der Staat eine Vielfalt sozialer Einrichtungen und namentlich die
Kirche, die Schule und die Familie fordern. Die protestantische Theologie der
Bundesgenossenschaften wurde in die Form einer demokratischen Verfassungs-
theorie gegossen. Gesellschaften und Staaten mussten sich auf willentlich nieder-
geschriebene Biindnisse, Vertrdge oder Konstitutionen griinden, wobei die Par-
teien vor Gott und voreinander einen Eid auf dieses beiderseitige Biindnis leiste-
ten. Diese Griindungsdokumente beschreiben die Ideale und Werte der Gemein-
schaft, definieren die Rechte und Verantwortungen der Biirger und legen die
Macht und die Vorrechte der Amtstrdger fest. Die protestantische Theologie der
Siinde wurde in die Form einer demokratischen Politiktheorie gegossen. Das
politische Amt musste gegen die angeborene Siindhaftigkeit des politischen
Amtstragers geschiitzt werden. Die Macht musste unter der Exekutive, der
Legislative und der Judikative aufgeteilt werden, die einander selbst kontrollie-
ren. Die Amtsinhaber mussten auf begrenzte Zeit in ihre Amter gewahlt werden.
Die Gesetze mussten eindeutig kodifiziert, Ermessensspielraum und Billigkeit
griindlich iiberpriift werden. Wenn die Amtstrager ihr Amt missbrauchten, muss-
te ihnen der Gehorsam verweigert werden; wenn sie in ihrem Amtsmissbrauch
fortfuhren, mussten sie notfalls mit Waffengewalt ihres Amtes enthoben werden.
Diese demokratischen Ideen der Protestanten gehdrten zu den treibenden
Kriften bei den Revolten der Lutheraner in Magdeburg, der franzdsischen Huge-
notten, der hollindischen Pietisten und der schottischen Presbyterianer gegen
ihre monarchischen Unterdriicker im spédteren 16. Jahrhundert - die so kritische
Dokumente wie das Magdeburger Bekenntnis (1550), die Vindicae Contra Tyran-
nos (1579), die Haager Selbstandigkeitserkldrung (1581) und den Dialogue Con-
cerning the Rights of the Crown and the People of Scotland (1601) hervorbrachten.
Diese demokratischen Ideen der Protestanten trieben die englischen Puritaner in
den Biirgerkrieg von 1640-1660, der die kéniglichen Vorrechte beschnitt, dem
Parlament und der Volksvertretung mehr Macht gab und letztlich zu der
beriihmten Bill of Rights und dem Toleration Act von 1689 sowie zu den zahlrei-
chen Nachfolgeverfassungen des 18. Jahrhunderts fithrte. Und schlieflich waren
die demokratischen Ideen der Protestanten auch am Ausbruch der amerikani-
schen Revolution von 1776, an der Entstehung der neuen staatlichen und bundes-
staatlichen Verfassungen zwischen 1776 und 1791 und, last, not least, am First
Amendment und der darin garantierten allgemeinen Religions-, Rede-, Presse-
und Versammlungsfreiheit beteiligt.

Im Amerika des 19. Jahrhunderts taten sich zahlreiche Protestanten mit anderen



zusammen, um die zentralen konstitutionellen Formen von Foderalismus und
Gewaltenteilung auszuarbeiten und zu erweitern und die Grundsétze der Rechts-
staatlichkeit und des gleichen Schutzes aller vor dem Gesetz durch die Verfas-
sung zu garantieren. Sie setzten sich auch fiir die Abschaffung der Sklaverei, die
Einrichtung offentlicher Schulen, die Reform der Ehe- und Familiengesetz-
gebung, fiir Prohibition, MaRigung und andere moralische Reformen sowie fiir
die Erweiterung der politischen Rechte ein - auch wenn jede dieser Reformbe-
strebungen die Presbyterianer, Lutheraner, Baptisten und andere Konfessionen
dauerhaft in eher konservative und eher progressive Lager aufspaltete. Einige
dieser protestantischen demokratischen Reformen schlugen sich in der Social-
Gospel-Bewegung nieder, die Walter Rauschenbusch und seine Mitarbeiter An-
fang des 20. Jahrhunderts diesseits und jenseits des Atlantiks etablierten. Zu den
spateren Vertretern der protestantischen demokratischen Theorie zdhlen Per-
sonlichkeiten wie H. Richard und Reinhold Niebuhr in Amerika sowie Karl Barth
und Dietrich Bonhoeffer in Europa. Eine nachhaltige Verjiingung und Reform der
Theorie erfolgte unmittelbar nach dem Ersten und dem Zweiten Weltkrieg.

Heute sind die meisten der europdischen Mainline Churches kaum an der demo-
kratischen Mainstreampolitik beteiligt - auch wenn die lutherischen Kirchen
nach wie vor moralischen Einfluss auf die 6ffentliche Politik in Dentschland und
Skandinavien ausiiben und einige anglikanische und evangelikale Intellektuelle
in England und Schottland zu politischer Berithmtheit gelangt sind. Der Einfluss
des amerikanischen Protestantismus auf die und in der Demokratie ist ebenfalls
eher verschwommen und verwissert, obwohl es in den Schwarzen Kirchen, unter
reformierten und evangelikalen Akademikern, Menschenrechtlern und politi-
schen Gruppen und in politischen Bewegungen wie der Moral Majority und der
Christian Coalition auch heute noch Interessenverbdnde von einer beachtlichen
intellektuellen und institutionellen Stirke gibt.

Wahrend der politische Einfluss des Mainline-Protestantismus in Nordamerika
und Westeuropa Ende des 20. Jahrhunderts deutlich zuriickgegangen ist, hat er
in Lateinamerika, Afrika und Osteuropa und auflerdem in Siidkorea, Japam,
Hongkong, China und einzelnen Gebieten des indischen Subkontinents zugenom-
men. Insbesondere in Afrika, Lateinamerika und Osteuropa haben protestanti-
sche Missionskirchen unter der Knute faschistischer, sozialistischer oder kolo-
nialer Regierungen jahrzehntelang als Schutzrdume der Freiheit fungiert. Wie
ihre amerikanischen und europiischen Pendants waren auch diese Kirchen de-
mokratisch organisiert. Sie dienten als Zentren der Armenhilfe, der Bildung, des
Gesundheitswesens und der sozialen Wohlfahrt in der Gemeinschaft. Sie be-
giinstigten die Entstehung von Freiwilligenverbdnden, gaben politischen Dissi-
denten Zuflucht und unterstiitzten demokratische Reform- und Erneuerungsbe-
wegungen. Aufderdem relativierten sie einheimische Sozialhierarchien, indem sie
darauf bestanden, die Bibel in der Landessprache verfiighar zu machen, allen
Menschen eine Berufsausbildung zu ermoglichen und jede politische Autoritit zu
der Autoritit Gottes in Bezug zu setzen. Auf diese Weise haben protestantische
Kirchen in diesen lange unterdriickten Gesellschaften demokratische Vorbilder
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und Bollwerke gegen die Autokratie bereitgestellt und spielen nun eine
Schliisselrolle in den demokratischen Bewegungen, die in diesen Regionen inzwi-
schen auf dem Vormarsch sind.
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Aus dem Englischen iibersetzt von Gabriele Stein

Die Katholische Aktion und der
neue Ort der Kirche in der
Gesellschaft

Agenor Brighenti

Wenige Initiativen oder Einrichtungen hatten in der Kirche die Bedeutung und
die Ausstrahlung der Katholischen Aktion in ihren zwei Ausprdgungen, der
Allgemeinen und der Besonderen Katholischen Aktion. Sie wuchs im Umfeld des
katholischen Gewerkschaftswesens und der Christdemokratie heran, die ihrer-
seits aus der zweiten Phase des Sozialkatholizismus hervorgingen, die durch die



