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Siegfried Wollgast

Chiliasmus und Geschichtsbild im Deutschland des 17.
Jahrhunderts’

G.W.F. Hegel hatie konstatiert: "daBl Vernunft in der Geschichte sei, wird
teils wenigstens ein plausibler Glaube sein, teils aber ist es Erkenntnis
der Philosophie.”! Die philosophische Erkenntnis davon ist von Marx
und Engels, vom Marxismus alsdann, auf einem hheren Niveau weiter-
geflihrt worden, Wolfgang Eichhorn und Wolfgang Kiittler haben dar-
iiber geschrieben.? Doch, das betonen gerade auch sie, diese Erkenntnis
hebt mit der klassischen deutschen Philosophie, ich meine: iiberhaupt
mit der Aufklirung an. Welche Prinzipien aber prigen das Geschichts-
bewulBisein, tiberhaupt die Geschichte, das Sehnen und Hoffen des Vol-
kes u.a. zuvor?

ML.E. ist es wissenschaftlich unhaltbar zu behaupten, mit dem Zusam-
menbruch der Sowjetunion, der DDR, des realsozialistischen Systems
iberhaupt, sei auch der Marxismus von der Bildflache verschwunden, sei
widerlegt usw. Ich frage mich aber als Philosophiehistoriker, dessen
ganze Aktivitit dem 16. und 17. Jahrhundert gilt, ob der Marxismus
nicht bestimmte neue Fragestellungen zu seiner erforderlichen Weiter-
entwicklung benétigt. Gerade auch deshalb biete ich hier dieses Thema,
keineswegs in der Absicht, bereits Losungen zu geben. Fragestellungen
will ich aufwerfen (oder wiederholen} auch in der Absicht und Gewifl-
heit, daB sie bislang unterbewertet sind. So ist weitgehender zu beden-
ken, daB auch lange vor der Aufklirung der Mensch sich als Subjekt,
nicht als Objekt der Geschichte filhlte. Dies gilt etwa fiir Sebastian
Franck (1499-1542}, generell fiir die Vertreter des "linken Fliigels" der
Reformation. Und es gilt weitgehend fiir den prakiizierten Chiliasmus im
17. Jahrhundert.

Vortrag, gehalten vor dem Plenum der Leibniz-Sozietit am [5. Juni 1995

1 Georg Wilhelm Friedrich Hegel: Enzyklopidie der philosophischen Wissenschaften im
Grundnisse (1830). Nea hrsg. von Friedhebn Nicolin und Otto Piggeler, Berlin 1969, S.
430,

Z Wolfgang Eichhorn/Wolfgang Kiittler: "... da8 Vemunft in der Geschichte sei”.

Formationsgeschichte und revelutionfirer Aufbruch der Menschheit, Berdin 1989,
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Mit Chiliasmus beschiftigt sich v.a. politische, Sozial-, Ideen-, Literatur-
und Kirchengeschichte, natiirlich auch Philosophiegeschichte. Dabei gilt
generell: "Im Hinblick auf ihre genuine Funktion ist die Vorstellung des
chiliastischen Zwischenreichs eine Utopie."> Ja, Chiliasmus ist spite-
stens seit dem Thuferreich von Miinster (1534/35) "Inbegriff des verteu-
felten, Revolutionsgeistes” der Weltgeschichte.” Christliche Utopie ist ja
vom Gottesreich her eben revolutionar

Marx und Engels haben den Begriff "Chiliasmus" wohl gebraucht, so F.
Engels it "Deutschen Bauernkrieg"> Generell sind anch im Marxismus
"Chiliasmus”, "Eschatologie”, "Messianismus”, "Apokalyptik” u.a. Be-
griffe nicht methodisch geschieden. Seit Bestehen des Marxismus wird
er auch als chiliastisch zu interpretieren gesucht. Dabei wird "natiirlich”
Chiliasmus negativ gefat, mit dem Chiliasmus wird zugleich der Mar-
xismus verteufelt. Einen vorldufigen Abschluff hat diese Verleumdungs-
kampagne mit J. Fest gefunden. Bei ihm heiffit es zum Beispiel: Der
klassische Revolutionsbegriff sei mit 1989 infrage gestellt: "All die Mor-
genrdten, Zukunftssonnen und neuen Weltentage, die so lange iiber dem
Elend der Gegenwart aufgegangen waren, gerieten auf den Abstellplatz

3 Guather List: Chiliastische Utopie und radikale Reformation. Die Emencrung der Idee
vom tansendjihrigen Reich im 16. Jahrhundert, Minchen 1973, S. 50,

4 Ebenda, S. 54, S. 27. An Gesarntdarseellungen des Chiliasmus ist noch imumer Heinrich
Corrodi: Kiitische Geschichte des Chiliasravs Oder der Meynungen iiber das Tausendiih-
tige Reich Christi, 2.(Titel-)Aufl. Bd. I-I. 1. 2. Zurick 1794 (1. Aufl. Frankfurt und
Letpzig 1781-83), einseitig vom Standpunke der Aufkbinmg her geschrieben und entspre-
chend negativ wertend, unentbehrlich; vor allem im Bd. ITE wird eine Fiille von heute kaum
mehr zoginglichem Material zur Geschichte des Chiliasmmus im 16.-18. Jahrhundert heran-
gezogen. Einen wertvollen, allerdings sehr knappen Uberblick und eine reickhaltige Bi-
bliographie (insgesarnt 111 Nummern) bietet Albert Paust: Das "Tansendjihrige Reich” in
Geschichte und nenester Literatar. In: Alers Flammam. Georg Minde-Pouet zum fimfrig-
sten Geburtstage gewidmet, Leipzig 1921, 8. 60-78. Die letzte und soweit ich sehe, um-
fanglichste Gesamtdarstellung nach Corrodi gibt Walter Nigg: Das ewige Reich. Ge-
schichte eiger Hoffumg. 2. Gberarh. Aufl., Zidich 1954; das Buch ist in den Quellenanga-
ben nicht immer zuverlssig vnd schwankt zwischen einer populiir-erbanlichen und wissen-
schaftlich-exakten Darstellung. Schon Hans Bietenhard: Das tausendjihrige Reich. Eine
biblisch-theclogische Studie. Zitrich 1955, 8. 8f bedavert das Fehlen von Literatur zur
Eschatologie und charakterisiert Corrodi und Nigg dhnlich, eher noch segativer. Zum mit-
telalterlichen Chiliasmus vgl. u.a. Noman Cobn: Das Ringen um das Tausendjihrige
Retch. Revolutiongirer Messianismus im Mittelalter und sein Fortleben in den modemen to-
talitiren Bewegungen. Bern und Miinchen 1961. Von den neueren Darstellungen vgl. auch
Wolfgang Biesterfeld/Wilhelm Emi! Mithimann: Chiliasmus. In: Historisches Wiitterbuch
der Philosophie. hrsg. von Joachim Ritter, Bd. 1, Basel und Stettgart 1971, Sp. 1001-
1006,

5 Vgl Friedrich Engels: Der deutsche Rauerakrieg. In: MEW, Bd. 7, S. 346, 351.
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filr veraltete Metaphern."S Fest gehdrt zu jenen "Theoretikern”, die je-
den Traum von einer besseren Zukunft fiir verfehit halten. Er postuliert
dementsprechend, "daB die bestehende Welt, trotz Ungliick, Not und
Widerwartigkeit, die niemand iibersieht, noch immer die beste aller
Welten ist."” Nachdriicklich verteidigt Fest seine Position in einem
Vortrag von 1992.%8 Wenngleich er vornehmlich gegen die Utopien des
19, und 20. Jahrhunderts angeht, zu denen er auch den Marxismus z#hlt,
sind ihm auch die chiliastischen Visionen der vorherigen Zeit ebenso
suspekt oder zweifelhaft.? Das ist nichts Neues - Fests traditioneller To-
talitarismus-Verdacht oder -Beleg folgt etwa Helmut Schelsky und
Robert Spacmanu,

Der Chiliasmus ist letztlich eine irdisch weitergedachte Eschatologie.
Letztere, die Lehre von den "letzten Dingen®, bezieht sich auf das Jiing-
ste Gericht. Zahlreiche Bibelstellen im Alten, vor allem aber im Neuen
Testarment kiindigen diese furchtbare Stunde an. Dabei geht es nm die
quattuor ultima, die vier ietzten Dinge. Diese beziehen sich individuell
auf Tod, dabei auf Gericht, Fegefeuer, Himmel, Holle. In Bezug auf die
Menschheitsgeschichte geht es um die Wiederkehr Christi, die Auferste-
hung der Toten, das allgemeine Gericht, das Ende der Welt.!® Gemein-
hin verbindet sich Christi Wiederkehr mit dem Jingsten Gericht, dem
Ende aller Zeiten. Anders steht es um den Chiliasmus (griech. chilioi =
1000), nach dem Lateinischen auch Milleparium bezeichnet.

Die Urspriinge der Lehre vorn Tausendjdhrigen Reich Christi reichen
noch in vorchristliche Zeit und griinden auf den messianischen Hoffnun-
gen Israels.!? Jes 50 und 51, Hes 40-47, Dan 2 und 7 und mehr noch die
Propheten nach der Babylonischen Gefangenschaft verkiinden das

6 Joachim C. Fest: Der zerstorte Traum. Vom Ende des utopischen Zeitalters, Berlin 1991,
5.8,

7 Ebenda, 8. 34. Anders: Richard Saage: Reflexionen iiber die Zukunft der politischen Uto-
pie. In: Hat die politische Utopie eine Zukunft? Hrsg. von Richard Saage, Darmstadt 1992,
S. 156f.

8 Joachim C. Fest: Nach den Utopien - Eine Betrachtung zur Zeit, Koln 1992.

9 Fest: Der zerstorte Traum {wie Anm. 6) S. 20, 5. 61-63.

10 Vgl Franz-Fosef Nocke: Eschatologie, 4. Aufl., Diisseldorf 1991; Jean Delumeau: Angst
im Abeadtand. Die Geschichte kollekiiver Angste i Europa des 14. bis 18, Jahrhunderts,
Bd. 2, Reinbek bei Hamburg 1985, 5. 314-325; Medard Kehl S7: Eschatologie, Wiirzburg
1986, 8. 171f.

11 w1, Aurelins Augustinus: Vom Gottesstaat (De civitate dei) Buch 11 bis 22. Aus d. Lat.
ibertr. von Wilhelm Thimme. Eingel. u. Xommentiert von Carl Andresen, 3. Aufl., Miin-
chen 1991, 8. 639-673 (Buch 20, 21-30}. Zu Off ebenda, 8. 598-631 (Buch 20, 7-18).
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Kommen eines Messias, das eine Zeit des Wohlstands und Friedens ein-
leiten wird. Der Gedanke eines Ubergangsreiches, einer Art vorliufigen
irdischen Paradieses, das zwischen gegenwiirtiger Zeit und Ewigkeit an-
gesiedelt ist, nimmt in der apokryphen jiidischen Literatmr im Buch der
Jubilden, im #thiopischen Buch Henoch und dem bereits christlich bear-
beiteten 4. Buch Esra konkretere Gestalt an. Aus dem Judentum gelangte
der Glaube an ein messianisches Reich iiber die Offenbarung des Johan-
nes ins Christentum. Der Apostel verkiindet hier (Off 20), der Engel
Gottes werde Satan auf tausend Jahre in Ketten schlagen. Die Gerechten
wiirden mit Christus wiederauferstehen und wahrend dieses Millenniums
gliicklich auf Erden leben. Diese Prophezeiung taucht - mit Abweichun-
gen - im Barpabasbrief (130-132 n. Chr.) 15,4-9 erneut anf. Justinus
{gest. um 163) und Irendus (gest. um 202) sind iiberzeugte Anhénger des
Millenarismus, dem auch Lactanz (gest. nach 317) noch zugeneigt ist.
Augustinus (354-430) dagegen, der die millenaristischen Auffassungen
zunichst guthiel, prangert sie im "Gottesstaat” an. Wihrend einiger
Jahrhunderte bleiben sie mehr oder weniger im verborgenen, biihen
dann aber mit sozial-religidsen Unruhen wieder auf, die in Nord- und
Nordwesteuropa im 11. bzw. zu Beginn des 12. Jahrhunderts ausbrechen.
Einen neuen Aufschwung erlebte der Millenarismus (Chiliasmus) aber
erst durch die Werke des Joachim von Fiore (um 1130-1202). Er diffe-
riert wohl ab jetzt in unterschiedlichste Fraktionen. Viele Chiliasten er-
warten von der neuen Gesellschaft einen klassenlosen Zustand, das
"dritte Reich", wie es erstmals bei Joachim von Fiore heifBt.!2 FErst
Augustinus hatte in seinem Ketzerkatalog (um 428) den Terminus
"chiliastae" verwandt, der seitdem im Lateinischen heimisch und im
Deutschen, seit der Reformation, als "Chiliasten” fast ausschliellich iib-
lich wird. Millenarium wird damit ibereinstimmend gefaBt. Augustinus
weib auch: "Glaubt doch nicht, daB Ketzereien durch ein paar hergelan-
fene kleine Seelen entstehen konnten. Nur grofie Menschen haben Ketze-
reien hervorgebracht.” Der lutherische Dogmatiker Johann Gerhard
(1582-1637) unterscheidet dann chiliasmus crassus und chiliasmus sub-
tilis.13

12 Vgl zum ff. Siegfried Wollgast: Philosophie in Deutschland zwischen Reformation wnd
Aufklirung 1550-1650, 2. Aufl., Berlin 1993, 8. 332-335.

13 Aurelius Augustinus. Zit. nach Walter Dietze: Quirinus Kuhlmann - Ketzer und Poet. Ver-
such einer menographischen Darstellung von Leben und Werk, Berlin 1963, 8. 217;
Johann Gerhard: Loci theologict cum pro adstruenda veritate tam destruenda gquorumvis
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Das frithe Christentum hatte auf die nahe Wiederkehr Jesu gewartet. Aus
der unerfiillten Naherwartung wurde Endzeitspekulation, "Chiliasmus
hingegen ist diejenige singuldre Variante des fortentwickelten Naherwar-
tungsrealismus, die kraft ihrer Konstruktion das innere, heilsgeschichtli-
che Gleichgewicht der Christologie nur formal beibehdlt und es prinzi-
piell zugunsten des endzeitlichen Parusiegeschehens zu zerstiren droht.”
Die realistische Zukunftshoffnung dehnt "einfach den endgeschichtli-
chen Komplex des Parusiegeschehens zu einer eigenen heilsgeschichti-
chen Periode von 1000 Jahren."1* Dieses chiliastische Zwischenreich ist
eine Geschichtsutopie. Sie wird zu einer Gefahr fiir die bestehende Ord-
nung, als die christliche Kirche diese selbst zu représentieren beginnt.
Chiliasmus lebt ja auch - beim chiliasmus crassus - aus der Idee (Off 21,
1), dab der "neue Himmel" und die "neue Erde" dadurch geschaffen wer-
den, daB der Herrschaft des Bestehenden ein radikales und blutiges Ende
bereitet wird. Augustinus hatte die 1000 Jahre (vgl. Off 20, 1-10) als 7.
Tag in sein Schema des "Civitas Dei" integriert und damit den Mil-
lenariumsgedanken entschirft. Der Chiliasmus entsteht aber auf zwei
Wegen neu; entweder "als Riickkehr zum urchristlichen Prototyp unter
Ausschaltung der als illegitim betrachteten patristischen Vorurteile.
Oder aber die gesetzten Schranken werden im Bewufitsein besten Ein-
vernehmens mit der Tradition argumentativ unterlaufen."!5 Die radika-
lere Variante tancht erst bei den Taboriten bzw. wihrend der Reforma-
tion auf, die traditionalistische - also der chiliasmus subtilis - wohl
erstmalig wieder bei Joachim von Fiore.

Joachim von Fiore hatte - ausgehend von Off 12, 6 und anderen Stellen -
berechnet, daB die dort erwihnten 1260 Tage als 1260 Jahre zu verste-
hen seien. Er faBte diese Jahre in sicben Zeitalter. Diese Zeitalter finden-
sich bei Augustinus, Isidor von Sevilla (gest. 636) und Beda Venerabilis
(674-735), dann auch im Mittelalter. Neu ist bei Joachim , daB er das 7.
Zeitalter mit dem letzten Zeitraum der irdischen Geschichte identifiziert.
Bet seinen Vorgéingern war das letzte Zeitalter bereits eine iiberirdische
GroBe. !¢ Die traditionelle Lehre von den 7 Zeitaltern verband Joachim

contradicentium falsitate per theses nervose solide et copiose explicati [1610-1621] , ed.
Friedrich Cotta, t. 20, Tdbingen 1781, p. 109f. (loc. XXX, 7, 79).

14 L jst: Chiliastische Utopie und radikale Refosmation. (wie Anm. 3} $. 46f; vgl. 8, 42.

15 Ebenda, S. 80.

16 7y Joachim von Fiore vgl.: Bemhard Topfer: Das kommende Reich des Friedens. Zur
Entwicklung chiliastischer Zukunfishoffnungen im Hochmittelalter, Berlin 1964; Gert



10 S. Wollgast: Chiliasmus und Geschichtsbild

mit der Lehre von den drei Weltzeiten (status). Die erste Zeit ist die des
Alten, die zweite die des Neuen Testaments. Der dritte Status ist die Zeit
des spiritus intellectualis. In ihm bedarf es keiner Schrift mehr, der Hei-
lige Geist wohnt in den Menschen, die Menschheit ist an ihrem Ziel an-
gelangt. Die dritte Weltzeit bedeutet Freiheit von aller Arbeit, von Ver-
folgungen und Krieg.

Der dritte Status ist fiir Joachim nahe. In ihm erreicht die Menschheit
schon auf Erden ihre Vollkommenheit. Diese Gedanken werden von
Joachims Schiilern avsgebaut und wirken mit enormer revolutiondrer
Sprengkraft gerade bei den oppositionellsten und radikaisten Stedmun-
gen des Mittelalters: bei den Amalrikanern (Anfang des 13. Jahrhunderts
in Paris, Orléans und der Champagne), die von der Inquisition um 1210
blutig unterdriickt wurden. "Diese Ideclogie fand spiter bei den Briidern
und Schwestern vom freien Geist, die vor allem den fluktuierenden Teil
der Beghinen und Begarden erfaiten, und bei den bohmischen Adami-
ten, die von den Taboriten als TUltralinke” alsbald vernichtet wurden,
breiten Widerhall."!?

Joachims Spekulationen finden auch Eingang in das Ideensystem der
Ortlieber von StraBburg.!8 Im "linken Fliigel" der Franziskaner treffen
wir ebenfalls joachimsche und joachimistische Vorstellungen. Gerhard
von Borgo San Donnino (gest. um 1276), Petrus Johannis Olivi {um
1248-1298), Arnaid von Villanova (um 1240-1311), Cola di Rienzo
(1313-1354) und viele andere mittelalterliche Oppositioneile zogen ihre
Kraft aus Joachims Chiliasnus.

Sachlich bestehen Berithrungen zwischen Thomas Miintzers (um 1490-
1525) Auffassungen vom inneren Wort und Joachims Erwartung einer
inneren Erleuchtung der Heiligen der Geistzeit. Chiliasmus verlieh den
Taufern zu Miinster ihre revolutionire Energie. Chiliastisches Gedan-
kengut findet sich u.a. im Deutschland des 16. Jahrhunderts auch bei
Augustin Bader (hinger. 1530), Hans Hut (um 1490-1527) und Melchior
Hofmann (um 1495/1500-1543), in den Niederlanden bzw. in Basel bei
David Joris (1501/2-1556). Paracelsus (1493/4-1541) glanbte, eine Gene-
ralreform der kirchlichen, staatlichen und pidagogischen Verhiltnisse

Wendelbore: Gott und Geschichte. Joachim von Fiore und die Hoffoung der Christenbet,
Leipzig 1974.

17 Wendelborn; Gott und Geschichte (wie Anm. 16), S. 244,
Ebenda, 5. 247.
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werde das Geistzeitalter herauffiihren. Von einer bevorstehenden Gene-
ralreform im Sinne der Ankunft des tausendjihrigen Reiches sprach
auch Caspar von Schwenckfeld (1489-1561). Valentin Weigel (1533~
1588) erwartete von diesem Reich die Beseitigung der weltlichen Reiche
und Stiinde. Ideen von Thomas Morus (1478-1535), Tommaso Campa-
nella (1568-1639), Francis Bacon (1561-1626) sind mit der Generalre-
form verbunden. Allerdings begann sich hier " - und insofern sind diese
Entwiirfe typisch fiir die aufgekommene Neuzeit - der Gedanke der gei-
stig-religidsen Erneuerung mit dem Versuch einer rationalen Konstruk-
tion der menschlichen Beziehungen zit verbinden, wobei Einfliisse der
Renaissance einschlieBlich ihrer Architektur sich eigenartig mit der
neuplatonisch bestimmten Pansophie” verbanden. Auch spielt die Pid-
agogik in den von diesen Miannern erhofften idealen Gemeinschaften be-
reits eine herausragende Rolle."1?

Joachims zeitliche Berechnungen sind mehrfach "umgerechnet” worden.
Nicht um der Zahlenspielerei willen, sondern weil man das tausendjih-
rige Reich der Gerechtigkeit inbriinstig herbeisehnte. Neu wird im 16,
und 17. Jahrhundert, daB man diese aufkommende Zeit naturwissen-
schaftlich zu fassen, sich wissenschaftlich auf sie vorzubereiten suchte,
Moglichkeiten zu ihrer bestmdglichen Gestaltung ersann. Im beginnen-
den 17. Jahrhundert ist eine Erkldrung der Welt, ein Mithen um eine
Generatreform ohne Gott noch nicht vorstellbar. Aber es ist nicht mehr
der Gott des Mittelalters oder Luthers, Eindeutig zeigt sich das in
Deutschland etwa an der Rosenkreuzerbewegung um Johann Valentin
Andreae (1586-1654).

Utopie wie Chiliasmus wihlen eine Moglichkeit von Welt als die ihre
und wiirden diese Welt sogar erschaffen, so sie es vermtchten. Zum be-
stehenden Gesellschaftszustand wird ein revolutionires Gegenbild ge-
schaffen. Bei den chiliasti subtili wird eine geistige und inteliektuelie
Revolution in den Kopfen der Menschen vorbereitet. Bei den chiliasti
crasst finden wir das Bestreben, diese geistige Revolution zu realisieren.
Chiliasmus crassus wie chiliasmus subtilis wie Utopie gehen aber iiber
allmiéhiiche sozialen Reformen weit hinaus.

Zudem sind Utopie wie Chiliasmus stark dialektisch. Sie sind immer hi-
storisch relativ, tragen die Keime thres eigenen Ausgeschiedenwerdens

19 Ehenda, §.265.
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im Fortschreiten der Zeit in sich, sind gegen jede Verabsolutierung. Thre
Vision von der bestmdglichen Zukunft ist dem Wandel unterworfen. Das
hat auch ¥. Engels konstatiert: "Ebensowenig wie die Erkenntnis kann
die Geschichie einen vollendenden Abschluf finden in einem voll-
kommnen Idealzustand der Menschheit; eine voltkommne Gesellschaft,
ein vollkommner “Staat” sind Dinge, die nur in der Phantasie bestehn
kinnen; im Gegenteil sind alle nacheinander folgenden geschichtlichen
Zustdande nur vergingliche Stufen im endlosen Entwicklungsgang der
menschlichen Gesellschaft von Niedern zum Hohern. jede Stufe ist not-
wendig, also berechtigt fiir die Zeit und die Bedingungen, denen sie ih-
ren Ursptung verdankt, aber sie wird hinféllig und unberechtigt gegen-
iiber neuen, hthern Bedingungen, die sich allmidhlich in threm eignen
SchoB entwickeln; sie mub einer héhern Stufe Platz machen, die threr-
seits wieder an die Reihe des Verfalls und des Untergangs kommt."2? Es
zeugt so von wenig Macxismuskenntnis, wenn man behanaptet, im Mar-
xismus endige die menschliche Geschichte im Kemmunismus. Auch die
Vertreter von Utopie und Chiliasmus wissen, "daB die Zukunft stets zur
Gegenwart wird, und daB die sich vorwiirts bewegende Gegenwart unauf-
laslich neue Sozialkritik und neue Umformungen der sozialen Ordnung
verlangt ... Wie die menschlichen Verhiltnisse sich #ndern, so ist auch
die Natur des Erdachten einem Wandel unterworfen. Und dennoch bleibt
in allem Wandel die Idee irgendeiner Form des sozialen Umsturzes ent-
halten.”2! Auch fiir den Chiliasmus gilt m. E.: er "ist nicht nur schépfe-
risch, ... wirkt auch als Normen-Filter ... ist der Polarstern in der Kon-
stellation der menschlichen Werte."22 Utopie wie Chiliasmus setzen die
Realisierung des Bestméglichen auf ihren Entwurf, setzen damit auf die
Zukunft, anf die menschliche Wiirde. Fordert doch der Begriff menschli-
cher Wiirde, "daB der Mensch seine Geschichte selbst gestaltet, daB er
seine eigene Gesellschaft im Sinne vemniinftiger und moralischer Prinzi-
pien ordnet, und daB er #iber seine eigene Zukunft zielbewuBt und im
Sinmg3 der Verwirklichung einer bestméglichen Gesellschaft entschei-
det."

20 Friedrich Engels: Ludwig Feuerbach und der Ausgang der Klassischen dentschen Philoso-
phie. In: MEW, Bealin 1962, Bd. 21, 267.

21 Fred Lodewijic Polak: Wandel und bleibende Aufgabe der Utopie. In: Utopie. Begriff und
Phiinomen des Utopischen, hrsg. und eingel. von Amhehm Neustiss, Neuwied und Berlin
1968, 5. 365.

22 Ehenda, S. 369.

23 Bbenda, S. 370.
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Auch der Chiliast ist ein ewiger Frager nach dem "warum" von Zustén-
den, Geschehnissen, Begebenheiten etc. im individuellen wie gesell-
schaftlichen Leben. Diese “stachligen Fragen durchstechen die Krusie
biirgerlicher Selbstzufriedenheit und geben allen etablierten Interessen
das beunruhigende Gefithl, daff ithre Wille durchbrochen werden."?4
Auch eine jede chiliastische Idee "wurzelt in der sich wandelnden Ge-
genwart, formt diese und wird von ihr geformt."?> Andererseits speku-
liert sie iiber kiinftige Moglichkeiten und reflektiert sie. Allerdings zu je-
der Zeit recht global! Und der chiliasmus crassus untersteeicht "die Tat-
sache, daB die Zukunft der Gesellschaft in den Handen der Menschen
selbst liegt. Ihnen ein hohes Ziel setzend, inspiriert sic den Glauben an
die Kraft dieser Hiinde, fiir das gesellschaftlich Gute zu arbeiten, akti-
viert durch die unablissige Energie und den strebenden Idealismus des
menschlichen Geistes.2® Auch bei den verschiedensten Formen des Chi-
liasmus sollte man, so meine ich, die Dialektik von Individuum und
Kollektiv anwenden. In der Hinsicht, daf dem Individuum auch in den
revolutiondven chiliastischen Bewegungen geistige Heimstéiten vorgege-
ben sind. SchlieBt sich ein Individuum einer solchen Bewegung an, 50
wird seine Entfaltung ermoglicht und zugleich gefordert. Das Indivi-
duum ist dabei gliicklich, dem Ziel alles zu widmen, das es fir richtig
halt. Und es soll dabei alle seine Fihigkeiten entfalten.

Welches sind nun wesentliche Merkmale des Chiliasmus? Ich gebe
nachstehend sechs Punkte an®? , wobei ich auch hier Gemeinsamkeiten
von Chiliasmus und Utopie voraussetze. Dabei michte ich davor warnen,
auch heutige “chiliastische” Bewegungen in die von mir charakterisierte
Linie einzubezichen. M. E. geht diese revolutiondre, vom Christentum
geniihrte Bewegung lediglich bis zum 18. Jahrhundert.

1. Die Chiliasten glauben nicht, "daB die Menschheit nach einem Werk

Gottes oder nach einem Gesetz der Natur in alle Ewigkeit denselben
Trott weiterirotten muf, in dem sie sich in den uns bekannten Jahriau-
senden vorwirtsbewegt hat."2® Hier wird auf die aktive Rolle des Men-

24 Ebenda, . 374,

25 Ebenda, 5. 381.

28 Enenda, S. 386.

27 Vgl. Ludwig Marcuse: Vam Wesen der Utopie, Die Sehnsnchi nach einer besseren Geseil-
schaft. Iit: Ludwig Marcuse: Essays, Portciits, Polemiken. Ausgewible aus vier Jahrzehinten
von Harold von Hofe, Ziitich 1979, 8. 300-306.

28 Ebenda, S. 300.
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schen gesetzt. Dabei gibt es bei den verschiedenen chiliastischen Frak-
ttonen in zwei Fragen grundlegende Unterschiede: Wer (welche Men-
schen, Christen usw.) kann die Umwilzung zustande bringen? Wieviel
und was von der heutigen Misere wird ins "Tausendjihrige Reich” tiber-
nommen? 2. Die Chiliasten vermégen nicht mit allen bestehenden Vor-
urteilen zu brechen. Sie sind Kinder ibrer Zeit, manches aus der Bibel
wird auch in ihren Vorstellungen wie Gestaltungsprinzipien fortge-
schrieben, ich erinnere an die Téaufer zu Miinster. 3. Ebenso wie eine ne-
gative Theologie gibt es auch einen negativen Chiliasmus. Er zeichnet in
gewisser Hinsicht die anzustrebende "goldene Zeit" durch die Verkiindi-
gung dessen, was es nicht mehr in ihr geben wird. Positive Aussagen,
was an dessen Stelle treten soll, sind selten. Was aber ist generell tiber
die Zukunift sagbar? Vergessen wir nicht, dall Marx” und Engels” Aussa-
gen {iber den Kommunismus sich letzslich anf den Satz "Jeder nach sei-
nen Fahigkeiten, jedem nach seinen Bediirfnissen:"?® zuriickfiibren las-
sen. Was soil man im Heute generell an positiven Detailanssagen iiber
das Morgen erwarten? 4. In allen groBen Revolutionen oder revolution3-
ren Bewegungen der frithen Neuzeit war der Chiliasmus stets die revolu-
tionfirste Kraft. So sind es in der englischen Revolutionsbewegung des
17. Jahrhunderts "vor allem chiliastische Vorstellungen, der feste
Glaube, Triger der Heilshoffoungen des kommmenden Gottesreiches zu
sein, die die Massen der "Heiligen™ eniflammten und ihnen ihre gewal-
tige StoBkraft verlichen; bis dann wiederum der von Cromwells ebenfalls
chiliastisch erregten Scharen sich abldsende radikale Fliigel der soge-
nannten Levellers und Diggers zum drittenmal den Versuch einer prakti-
schen Verwirklichung chiliastischer Hoffnungen und komrnunistischer
Gemeinschaftsforme gewagt und sich daran wiederum schnell verblutet
hat."*® England nenne ich hier, weil Johann Heinrich Alsted (1588-
1630), Professor in Herborn, dann in WeiBlenburg, mit seinen chiliasti-
schen Gedanken auch zur Vorbereitung der englischen Revolution beige-
tragen hat3! Alsted publizierte 1627 in Frankfurt/M. sein Buch

79 Karl Marx: Randglossen zum Programm der deutschen Arbeiterpartei. In: MEW, Bd. 19,
Bertin 1969, S. 21.

30 Alfred Doren: Wunschréiume und Wunschzeiten (1927). In: Utopie. Begriff und Phiinomen
des Utopischen. (wie Anm. 21) S. 154f. Vgl. mu den Diggem: Gemard Winstanley:
Gleichheit im Reiche der Freiheit. Sozialphilosophische Pamphlete und Traktate. Hrsg.
und mit einem Anhang versehen von Hermann Klenter, 2. korrig. Aufl., Leipzig 1986.

31 Wilhelm SchmidtBiggemann: Apokalyptische Universalwissenschaft. Johann Heinrich
Alsteds "Dia tribe de mille annis apokalypticis”. In: Pietismus und Neuzeit. Bd. 14: Chi-
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"Diatribe de Mille Annis Apocalypticis, non illis Chiliastarum et Phan-
tastarum sed BB Danielis et Johannis”, in dem er den Anbruch des
"Tausendjihrigen Reiches" auf 1694 festlegte. Alsted ist auch ein ein-
fluBreicher Lehrer von Johann Amos Comenius (1592-1670). Leider ist
zu diesem Problem, wie zu Alsted iiberhaupt, wenig gearbeitet wor-
den.32 5. Die Dynamik auch einer jeden chiliastischen Bewegung ist von
zwei unterschiedlichen Kriften gespeist: "einem historisch bedingten
Kampf um die Macht und dem ... uralten, immer noch nicht gewonnenen
Kampf fiirs Paradies. Beide Kimpfe werden bisweilen von derselben Per-
son ausgefochten; daher die Zweideutigkeit so vieler Revolutionire."33
Nur andeuotend sei hier festgestellt: in aflen Revolutionen fiihrten die
unterschiedlichen Positionen um diese beiden wesentlichen Punkte zu
schirfsten Auseinandersetzungen, die bis zn physischen Liquidationen
fithren konnten. Wer die "Moskauer Prozesse” (1937/38) als ausschlieB-
liches Charakteristikum der "totalitiren Sowjetunion” versteht, hat von
Geschichte wenig Ahnung oder verschweigt ihre Fakten bewuft. 6. Die
Chiliasten hatten zum einen von der Zukunft eine sehr primitive Vorstel-
lung, im Zweifelsfall stiitzten sie sich bei Erkldrung der Zukunft auf ih-
nen genchme Bibelstellen., Aber sie stellten das Bestehende generell in
Zweifel, und allein das machte thre Gr6fle in einer Zeit aus, die ich bis
zum Ende des 18. Jahrhunderts datieren mochte. Die letzte grofie, pro-
gressiv zu verstchende deutsche christliche chiliastische Utopie stammt
m. E. von dem wiirttembergischen Pietisten Johann Albrecht Bengel
(1697-1752). Er datierte den Beginn des "tausendjihrigen Reiches™ auf
1836 und wollte es 2000 Jahre wiihren lassen.3*

Entscheidend ist m. E. nicht, daB die chiliastischen Versuche, Experi-
mente, Zielstellungen nicht realisiert wurden. Entscheidend ist vielmehr,
daB diese der Bibel verpflichteten Revolutiondre iberhaupt enispre-
chende Versuche unternehmen, qualitativ neue gesellschaftliche Struktu-
ren zu schaffen, anf deren Moglichkeit hinzuweisen, entsprechenden

liasmus in Deutschland und England im 17. Jahrhundert, hrsg. von Martin Brecht u.a.,
Guttingen [988, §. 59, 681

32 Vgl. Wilhelm Schmidt-Biggemann: Topica universalis. Eine Modellgeschichte humanisti-
scher und barocker Wissenschaft, Hamburg 1983, 5. 100-139. Wollgast: Philosophie in
Deutschland zwischen Reformation und Aufkliinmg 1550-1650, (wie Anm. 12), 5. 190-
196 u.5. .

33 Marcuse: Vom Wesen der Utopie (Anm. 26) S. 303.

34 Vgl Comrodi: Kritische Geschichte des Chiliasmus (wie Anm. 4; T. 3, 1783} 8. 160-191;
Frankfurt und Leipzig 1783.



16 S. Wollgast: Chiliasmus und Geschichtsbild

Glauben und entsprechende Hoffnungen zu erwecken beziehungsweise
zu nihren. Was nun besagt dies fiir die Geschichte? Diese Frage sei hier
nur gestellt, Thre Beantwortung verlangt eine lange und subtile For-
schungsarbeit. Dabei sei nachdriicklich betont: auch Chiliasmus im 16.
und 17. Jahrhundert wird hiufig einseitig interpretiert. Ich halte es mit
Karl Mannheim: "Will man das Chiliastische in seiner wahren Substanz
sich einigermaBen ndherbringen und fiir die wissenschaftliche Erfafibar-
keit zuginglich machen, so gilt es zuniichst darauf zu achten, dafl man
nicht die Bilder, Symbole und Formen, in denen dieses BewuBisein
denkt, fiir das “Chiliastische” selbst nimmt."3% Allerdings ist diese Auf-
gabe weitgehend vernachldssigt worden, jedenfalls fiir das 17. Jahrhun-
dert in Deutschland.

Vielfach ist auch der philosophische Hiniergrund des Chiliastischen
nicht bedacht worden. Dieser ist mit 1. Ko 13,13 zu umreiBlen: "Nunc
autem manet fides spes caritas tria haec maior antem his est cariias.” Ge-
rade auf die Hoffrung werden wir noch zuriickkommen, wenngleich sehr
allgemein. Bedacht sei, daB auch das Hoffnungsverstandnis unterschied-
liche Etappen aufweist.

Chiliasmus geht immer auch anf Zukunft. Auch das basiert eben auf
Hoffnung, auch im 16. und 17. Jahrhundert. Eindewtig wird es in siku-
larisierten Chiliasmen. Von J. G. Herders "Ideen zur Philosophie der Ge-
schichte der Menschheit" (1784-91), 1. Kants "Ideen zu einer allgemei-
nen Geschichte in weltbiirgerlicher Absicht" (1784), F, Schiilers "Was
heiBt und zu welchem Zwecke studiert man Universalgeschichte?"
(1789) und Hegels "Philosophie der Weltgeschichte" an, ist allen Histo-
rikern und Geschichtsdenkern ein SendungsbewuBtsein und ein Glaube
an eine sinnerfilllte Geschichte und die groBe Aufgabe der Menschheit
eigen. Auch m. E. wurzeln diese theoretischen Wiirfe in den chiliasti-
schen Ideen, besonders im Hoffoungsprinzip.3® Beiliufig: K. Marx und
F. Engels schreiben: Die Geschichte "ist nichts als die Thtigkeit des seine
Zwecke verfolgenden Menschen."37 Das gilt auch fiir den Chiliasmus,
nicht nur fiir den des 17. Jahrhunderts. Denn Hoffnung aktualisiert das
Unterwegssein des Menschen.

35 Karl Mannheim: Ideologie und Utopie, 4. Aufl., Frankfurt/Main 1955, S. 186f.
Vel. Jirgen Moltmann: Theelogie der Hoffoung. Untersuchungen zur Begriindung wnd zu
den Konsequenzen christlicher Eschatologie, 4. Anfl., Miinchen 1965, 8. 11-13, 240-243.
7 Karl Manc/Friedrich Engets: Die heilige Familie, in; MEW, Bd. 2, Berlin 1957, 8. 98.
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Der Chiliasmus zicht sich wie ein michtiger, wenngleich zeitweilig un-
terirdischer Strom durch die gesamte Religions- und Geistesge-
schichte.3® Selbstverstindlich fasse ich unter Geistes- auch Philosophie-
geschichte. Betrachtet man den Chiliasmus nach den fiir ihn wesentli-
chen Grundvorstellungen, so gehrt er der allgemeinen Religionsge-
schichte an. Die ihm zugrundeliegende Geschichtsauffassung ist von der
transzendenten Thematik aller grofien Erltsungsreligionen, vor allem
der iranischen und jidischen, bestimmt, denen die irdische Geschichte
immer als ein Wegstiick zwischen absolutem Anfang und absolutem
Ende der Menschheitsgeschichte erscheint: jenen heilsgeschichtlichen
Polen, die ihrerseits durch das gottliche Handeln im voraus bestimmt
sind und damit der irdischen Geschichie Ursprung und Ziel zuweisen.
BDieser Glaube an eine durch transzeadente Macht bewirkte Lenkung der
Geschichte, dieses Gefilhl des Menschen, Werkzeug und Mittler eines
notwendig sich erfilllenden, gottlichen Heilsplans zu sein, eignet allen
origindr religitsen chiliastischen Zukunftserwartungen. Noch nach 1L
Kant ist die Behauptung, das menschliche Geschlecht sei "im bestindi-
gen Fortgange zum Besseren in seiner moralischen Bestimmung”, als
Chiliasmus zu bezeichnen3® Chiliastisches Zukunftsdenken atmet ge-
rade in Krisenzeiten und -situationen den Ton einer unbeirrbaren Pro-
phetie. Dieses kennzeichnende Glaubensmotiv hat der Chiliasmus in die
antiken Triume von einem goldenen Zeitalter hineingetragen. Ihm
schwebt weder ein ferner, sagenhafter Wunschraum noch eine ferne,
mythisch verklirte Wunschzeit vor - Alfred Doren unterschied 1927
Wunschraum und Wunschzeit -, sondern "das Ende eines Anfangs, der
bereits .,. geschichtliche Wirklichkeit geworden ist, das Ziel eines Pfei-
les, der bereits abgeschossen ist, der Treffpunkt einer Bewegung, die be-
reits bis nahe an ihr Ende gekommen ist.™*® Ein solches Geschichtsbe-
wulltsein geht mit einem darin notwendig verankerten Glaubensmotiv

38 Vgl zum ff. Siegfnied Wollgast: Theclogie, Namrphilesophie und Literatur in der fitihen
Neuzeit. Einige Aspekte. In: "Der Buchstab t6dt - der Geist macht iebendig”. Festschrift
zum 6). Geburtstag von Hans-Gert Roloff. Hisg. von James Hardin und Jrg Jungmmayr.
Bd. II, Bem u.a. 1992, 8. 1197-1236; Hans-Joachim Mihl: Die Idee des goldenen Zeital-
ters im Werk Novalis, Studien zur Wesensbestimmung der frilhromantischen Utopie und
zut ihren ideengeschichtlichen Voraussetzungen. 2. unverdnd. Aufl, Tiibingen 1994, 5.
187-252.

39 ¥mmanuel Kant: Der Streit der Fakultiten. Hrsg. und mit einem Nachw. von Steffen
Pietzsch, 2. veriind. Aufl,, Leipzig 1992, 5. 80 (11, 3).

40 Emst Benz: Die Geschichtsmetaphysik Jakob Bohmes. In: Deutsche Vierteljahrsschrift fiir
Literaturwissenschaft und Geistesgeschichte, Halle 13 (1935), S. 452.
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einher: der erhofften Ankunft eines gttlichen Herrschers, eines goitge-
sandten Friedensfilrsten oder Erloserkindes, die den Einbruch der
Transzendenz in die Geschichte sinnfillig verk&rpern und in deren
Hinde die Heranfiihrung des grofien Weltfriedensreiches am Ende aller
TFage gelegt werden kann. Dabei wird die Beziehung zur antiken Idee des
goldenen Zeitalters ausdriicklich betont.

Im Chiliasmus geht es stets um Zukunfisgestaltung. Diese kann aller-
dings sehr unterschiedlich gefafBt sein. Jedenfalls: "Die GewiBheit um
das Letzte und das Wissen um die Geschichte gehdren zusammen."4!
Echte Forschung und Lebensvorstellung fassen ja stets Vergangenheit,
Gegenwart und Zukunft als eine Einheit. Isolation der Vergangenheit
fithrt zu ¢iner Verwerfung der Gegenwart und Projizierung der Vergan-
genheit auf die Zukunft. Das hat oft zu Schrecknissen gefithrt. Isolation
der Gegenwart ist cigentlich unsinnig, sie erfolgt aber dennoch nur zu
oft. Philosophisch-theologisch fithrt das zu einer Theorienlosigkeit - man
kann auch Praktizismus sagen -, die zudem weder anf Vergangenheit
noch Zukunft Riicksicht nimmt. Isolation der Zukunft ist eigentlich theo-
retisch nicht vollzichbar, so sie aber praktiziert wird, ergibt sich besten-
falls ein theoretisches Wolkenkuckucksheim. Oder man sucht Zukunft zu
erzwingen, um damit die Unbillen der Gegenwart wegzuretuschieren.
Auch das endigt beirn Fiasko.

M. E. schwingt in Chiliasmus stets Mystik mit. Dabei setze ich voraus,
was hiufig nicht gesehen wird: daB sich Mystik und Rationalismus nicht
notwendig ausschlieBen: Mystik als philosophische Mystik ist ohne Ra-
tionalitdt nicht denk- oder machbar. Das Telos des Chiliasmus vermag
auch die Mystik auszudriicken. Sie ist ein gesellschaftliches wie ein in-
dividuelles Phinomen. Mystik wie Pantheismus bestimmen auwch chilia-
stisches Denken im 17. Jahrhundert so stark, daB vom “mystischen
Pantheismus” gesprochen werden kann.*> Hoffnung ist ein Leitwort je-
des Chiliasmus, auch der Apokalyptik. So setzt Chiliasmus auf den "Gott
der Hoffoung” (RG 15,13). Aber auch Mystik setzt Hoffnung, und Spino-
zas wi¢ Herders Pantheismus, zu denen Jahrtausende philosophischer

41" paul Althaus: Die letzten Dinge. Lebrbuch der Eschatologie. 8. unvertind. Aufl,, Gittersioh
1961, 5. 8.
Vgl z.B. Wollgast: Philosophie in Deutschiand zwischen Reformation und Aufklirsng
1550-1630 (wie Anm. 12) Kap. IX-XH; Siegfried Wellgast: Mystische Strdmungen in Li-
teratur ung Philosophie der ersten Hilfie des 17. Jahrhunderts in Dewschland. In: Daphnis.
Zewtschrift fiir Mitflers Deutsche Literatur, Amsterdam 21 {1992}, 8. 269-303.
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wie theclogischer Denkweisen und Strukturen fiithren, setzt sie ebenfalls.
Ernst Blochs (1885-1977) Hoffnungsphilosophie wird, zum Teil jeden-
falls, davon gespeist. Selbstangst und Weltangst sind die Grundformen
der Angst. Auch sie "ist die Entdeckung der Zukunft. Die Zukunft aber
offnet sich vor uns als Raum der Freiheit." ** Hoffnung hat zudem etwas
mit Glauben zu tun, was hier auch nur andeutend wiederholt sei.Es ist
dies fiir den Theoretiker weder der Alltags- noch der christliche Gottes-
glaube. Karl Jaspers sagt, und dem méchte ich mich anschlieBen: "Der
philosophische Glaube ... ist der Glaube des Menschen an seine Mog-
lichkeit. In ihr atmet seine Freiheit."* Das aber gilt auch fiir den Chi-
liasmus, der als chiliasmus crassus nicht auf die Weltverdnderung war-
tet, sondern sie selbst mit herbeizufithren sucht. Jede Forin des Chilias-
mus heifit auch Aktivismus des Individmems, zumindest geistigen Ein-
satz der Personlichkeit. Er heifft Optimismus - trotz allem Leid der Ge-
genwart. Und er heit Uberzeugtsein, wofiir Glaube und Hoffrung als
Grundlage stehen.

Chiliasmus, Pantheismus, Mystik, sozialrevolutionires Denken lassen
sich ebensowenig voneinander trennen wie Chiliasmus und Utopie, Chi-
liasmus und Apokalyptik, Chiliasmus und Prophetismus. Die Abstufun-
gen sind zugegebenermaRBen sehr differenziert, ein Schema 148t sich da-
fiir micht angeben.*> Wichtig erscheint mir auch L. Radvanys (1900-
1978} Feststellung: Der Chiliasmus gretft nicht den einzelnen Menschen

43 Ultich H.J. Kottver: Weltangst und Weltende. Eine theologische Interpretation der Apoka-
Lyptik, Gittingen 1988, S. 129.

44 Karl Jaspers: Der philosophische Glaube, Miinchen 1954, 5. 57.

43 vgi. m diesem Komplex auch: Thomas Nipperdey: Die Funktion der Utopie im politischen
Denken der Newzeit. In: Archiv filr Kulturgeschichte, Kdln - Geaz 44 (1962) 8. 357-378;
Winfried Schrider: Utopie. In: Philosophisches Wirterbuch. Hrsg. von Georg Klaus und
Manfred Buhr. 12. Aufl., Leipzig 1976, Sp. 1249-1254; Werner Kranss: Uberblick iiber
die franziisischen Utopien von Cyrano de Bergerac bis zu Etienne Cabet (1262). In:
Wemer Krauss: Die Innenseite der Weltgeschichte, Leipzig 1983, 5. 184-231; Utopiefor-
schung. Tnterdisziplindre Swdien zur nevzeitlichen Utopie, Bd. 1-3. Hrsg. von Wilheln
Vosskamp, Stuttgart 1982. Itale Mancini: Teologia, ideologia e utopin, Brescia 1974
spricht direkt von der chiliastischen Utopie. Vgl. dazu: Bruno Bellerate; Die Bedeutung der
Utopie i Leben und in den Schriften J.A. Komenskys, AnsttBe und Erwartumgen. In;
Emendatio rerum humanarur. Erziehung fiic eine demokratische Gesellschaft. Festschrift
fidr Klans Schaller. Hrsg. von Franzjdrg Baumgart / Kiite Meyer-Drawe / Bernd Zymek,
Frankfurt/M., u.a. 1985, S. 31-43; Martin Buber: Pfade in Utopia. Uber Gemeinschaft und
deren Verwirklichung. Mit einem Nachwort hrsg, von Abraham Schapiro, 3. erheblich er-
weit. Aufl., Darmstadt 1986,



20 S. Wollgast: Chiliasmus und Geschichtsbild

an, sondere das in den Individuen und Institutionen wirkende bise
Prinzip.4¢ Auch dieser Grundgedanke wird m.E. oft vernachliissigt.

Die "Confessio Augustana” XV und die "Confessio Helvetica" X1 hat-
ten den Chiliasmus verworfen, Im Luthertum war diese Ablehnung auch
seit 1335 innerhalb von Philipp Melanchthons "Leci theologici” im locus
"De Regno Christi" fixiert.

Kein Jahrhundert der Neuzeit hat in Deutschland so wenig historische
und philosophische Untersuchung erfahren, wie das siebzehnte. Fir
mein Thema hier - und nicht nur dafiir - ein ernstlicher Mangel. Wenn
Heinrich Corrodi (1752-1793) feststellt, dal im 17. Jahrhundert die Zahl
der Chiliasten in Europa groBer als je zuvor ist’ | so gilt dies eben auch
fiir Deutschland! Hier hatte die Reformation ihren Ausgang genommen,
zeitweilig war Deutschiand zu neun Zehntein evangelisch. Aber die Ka-
tholiken gingen in der sogenannten Gegenreformation, ausgeriistet mit
einer neven Ideologie bzw. Theorie zum Gegenangriff iiber. Dieser
Kampf der drei Hauptkonfessionen - der Katholiken, Reformierten und
Lutheraner - verlinft ohne christlich-neuntestamentlichen Friedens- und
VersShnungsgeist: Wer nicht der herrschenden Religion anhiingt, wird
als Naturalist, Gottloser, als moralisch verkommen, als des Teufels
Gefibrte oder Produkt gekennzeichnet. Glimpflich kommt davon, wer
nur ins Exil getiieben wird, so er nicht, hiufig mehrfach, konvertiert.

Die Kirche ist zu dieser Zeit mit dem Staat unirennbar verbunden. Cuius
regio et eius religio gilt seit 1555, stindig werden Religionskriege ge-
fiihrt. Sie bringen Not, Elend, Pest, Tod, nahezu unvorstellbare Grau-
samkeiten. Was Wunder, daB breite Schichten (nicht allein wohl stets
opponierende Individualisten) in Stadt und Land eine neue Welt herbei-
sehnen? Dab sie von Christi Wiederkehr auf Erden, von einem Friedens-
fiirsten, cinem gerechten Staat triumen? Dies wird aus der Bibel und
dem Gottesverstiindnis zu begriinden gesucht, auch das naheliegendste:
die Sehnsucht nach einem krieglosen Zustand. Allerdings ist dies in
Deutschland im 17. Jahrhundert vorwiegend chiliasmus subtilis, nicht
crassus wie bei  den "Fifth Monarchy Man" in England. Es ist kein akti-
ves Handeln, es ist ein Leben mit der Hoffnung, Dennoch haben alle

46 1 adislaus Radvany (Johann Lorenz Schmids): Der Chiliasmus. Ein Versuch zur Etkenntnis
der chiliastischen Idee und des chiliastischen Handelns, Budapest 1985 (Diss, Heidelberg
1923), S. 63.

47 Comodi: Kritische Geschichte des Chiliasmus. (wie Anm. 4: T, 3, 1783), 8. 6-9.
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Kirchen und zugleich anch alle Regierungen im 17. Jahrhundert in
Deutschland diesen Chiliasmus erbittert und gnadenlos verfolgt. Schon
allein, weil seine Wortfiihrer die bestehenden Zustinde in ihren Reden,
Predigten und Publikationen gnadenlos geifelten.

Aus dem breiten Spektrum chiliastischen Denkens im Deutschland des
17. Jahrhunderts seien hier nur einige Beispiele angefthrt. 1. Die Wir-
kungen des Paracelsus; 2. Jakob Bohme (1575-1624); 3. Ludwig
Friedrich Gifftheil (1575-1661); 4. Johann Wilhelm (1649-1727) und
Johanna Eleonora Petersen (1644-1724); 5. Johannes Permeier (geb.
1597, nachweisbar bis 1644); 6. Quirinus Kuhlmann {1651-168%), Von
einigen anderen werde ich lediglich die Namen nennen, obgleich sie
nicht weniger bedeutsame Chiliasten sind. Chiliastische Ideen finden
sich im 16. und 17. Jahrhundert in Deutschland selbst im protestanti-
schen wie katholischen Kirchenlied.*® Auch in der Lyrik dieser Zeit fin-
den sich chiliastische Elemente, so in Chr. V. Andreaes "Christenburger
Schlacht" und bei J. M. Meyfart (1590-1642).*° Gleiches gilt auch fiir
Romane wie Hans Jacob Christoffel von Grimmelshausens (1622-1676)
"Simplicius Simplicissimus"C, fiir Puppenspiele, fiir die "Semita Amo-
ris Divini" des Daniel Czepko von Reigersfeld (1605-1660), angelegt als
Oratorium’! , fiir Johann Michael Moscheroschs (1601-1669) Prosasatire
“Letztes Gericht"3?, ebenso fiir die groBen Predigtgedichte des 17. Jahr-
hunderts, etwa von Justus Georg Schottelius (1612-1676) und Johannes

48 Vgl. List: Chiliastische Utopie und radikale Reformation (wie Anm. 3), 8. 120-241;
Dietrich Kom: Das Thema des Jingsten Tages in der dentschen Literanur des 17, Jahrhun-
derts. Tibingen 1957, 8. 14-56; Klaus Deppemmann: Mekchior Hoffinann. Soziale Unne-
hen und apokalyptische Visionen im Zeitalter der Reformation, GSitingen 1979.

49 vyl Wollgast (wie Anm. 12), S. 599, 646, 661, 726 und 858. Zu J.M. Meyfart val.
Hartmut Lehmann: Die Deutung der Endzeitzeichen in Johann Matthiius Meyfarts Buch
vom Jiingsten Gerichi. In: Pietisinus und Neuzeit, Bd. 14 (wie Anm. 31} 5. 13-24. Zum
Chiliasmus des 17. Jahrhunderts generell; Hartrmut Lehmann: Das Zeitalter des Absolutis-
mus. Gottesgnadentum und Kriegsnot, Stuttgart - Betlin - Kéin - Mainz 1980.

30 johann Jakob Christoffel von Grimmelshansen: Der abenteueliche Simplicissiraus II. Unv,
Nachdr. einer Bearbeitung von Reinhard Buchwald, Berlin 1959, 5. 145-150 (Buch 5,
Kap. 14), 8, 186-189 (Buch 6. Kap. 2}. Vgl. Julius Petersen: Grimmelshausens "Teutscher
Held". In: Euphoriog. Zeitschrift fiir Literanirgeschicite, 17. Erg. Heft, Leipzig vad Berlin
1924, 5. 1-30; Hans Dieter Gebauer: Grimmelshansens Baverndaestellung. Literarische
Sozialkritik und ihr Publikum, Marburg 1977, 8. 186-216.

51 Kom: Das Thema des jiingsten Tages (wie Anm. 48), S. 66-68; vgl. Wollgast: Philosophie
in Deutschland zwischen Reformation und Aufklinmg 1550-1650 (wie Anm. 12), 8. 850-
852.

52 Kom (wie Anm. 48), 8. 68f.
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Scheffler (Angelus Silesius, 1624-1677).%3 Gerade fithrende lutherische
Theologen, wie Aegidius Hunnius (1550-1603), Daniel Cramer (1568-
1637}, Johann Affeimann (1588-1624), Matthias Ho& von Hoenegg
{1580-1645) haben sich in diesem Jahrhundert mit dem Chiliasmus theo-
retisch auseinandergesetzt. 4

Schon bei Paracelsus findet sich “die urchristliche Naherwartung, der
Glaube an einen irgendwann, vielleicht schon bald, eintretenden besse-
ren neuen Zustand, an eine hereinbrechende Newordnung der Welt."
Diese Vorstellung duBert sich anch bei ihm in zwet Formen: in der
"Erwartung cines baldigen groBen Umbruchs, einer kosmischen und ge-
schichtlichen Katastrophe, die ein neues Weltzeitalter bzw. eine neue
Welt mit vollig verdinderten Verhiltnissen herauffithrt; und die Vorstel-
lung von einer frither oder spiiter, jedenfalls in absehbarer Zeit oder nicht
allzu ferner Zukunft, eintretenden organischen Umgestaltung der ge-
genwiirtigcen Verhilinisse, von einer Hineinentwicklung des Menschen
in ein Gottes- oder Endreich auf Erden, das gleichsam die Verldngerung,
die letzte Phase der Weltgeschichte ist, irgendwie noch zu ihr gehorig,
aber doch nicht ganz."3® Der vorliufige Endzustand wird mit der Frage
der Gesellschaftsordnung und ihrer Erneverung eng verbunden. So sol-
len sich die geizigen Reichen kein "seliges Leben" erhoffen, da sie dies
schon auf Erden hatten, allerdings nicht nach dem Willen Gottes. Es gibt
allerdings auch einen "selig reichthumb" auf Erden, wenn man nicht
“sein lust”, sondern "seines nechsten nutz" sucht3® Ansatz fiir eine
Neuwertung des Paracelsischen Zukunftsdenkens ist m.E. auch seine

33 Ebenda, S. 99-118.

5 . Vgl Johannes Wallmang: Zwischen Reformation und Pietismus. Reich Gottes und Chi-
liasmus in der lutherischer Orthodoxie. In: Verifikationen. Festschrift fiir Gechard Ebeling
zum 70.Geburtstag. Hrsg. ven Eberhard Fingel, Johannes Wallmann und Wilfiied
Werbeck, Tithingen 1982, 5. 190-194.

55 Kum Goldarumer: Paracelsus in neuen Horizonten, Gesammelie Aufsiitze, Wien 1986, S.
125; Vgl mum ff, anch: Wollgast: Phitosophie in Deutschland zwischen Reformation und
Aufkldrung 1550-1650 (wie Anm. 12), 8. 647-665, 526, 537-543, 267-269, 334-337,
671-676, 784-787; Paracelsus: Vom gesunden und seligen Leben. Ausgewithlts Texte, 2.
stark verdind. Aufl. Hrsg. von Rolf Liither und Siegfiied Wollgast, Leipzig 1991, S. 264-
290 (Nachw.); Siegfried Wollgast: Zur Wirkungsgeschichte des Paracelsus im 16. und 17.
Jahrhondert. Ta: Resultate und Desiderate der Paracelsus-Forschung. Hrsg. von Peter Dilg
und Hartinut Rudolph, Stuttgart 1993 (Sudhoffs Archiv B 31), S. 113-144; Siegfried
Wollgast: Chiliasmus und soziale Utopie im Paracelsismus ¢im Druck).

56 Vgl. Theophrast von Hohenheim genannt Paracelsus: SamTiche Werke, 2. Abt.: Theologi-
sche nnd religionsphilosophische Schrifien. Hrsg. von Kt Goldarmer, Bd. I-VH, Wies-
baden 1955-1986. - Im ff. zit. als 2 (Abteilung) - mische Ziffer (Band) Hier: 211, S. 47
{ Liber de honestis ntrisque divitis 7).
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Unterscheidung vom “seligen” und "ewigen" Leben. Wer dem "Zwang
der falschen Christen” entronnen ist, wer sich in den Dienst der Armut
begibt, wird sich schon "hie im seligen Leben" befinden. Dabei ist Tren-
nung von falschen Christen, die unter Kaiser und Papst leben, vonnd-
ten.57 Das aber wird nur in einer politischen Gemeinschaft méglich, die
von falschen Elementen frei ist.>® Wesentlich fiir den Chiliasmus des
Paracelsus ist auch sein Begriff der "giildenen Welt": "zu der zeit der
groBen #rnt wird die gitldine welt angehn” unter dem einzigen Regenten
Christus.?® Dann werden auch die Kirchenspaltungen aufgehtst haben.
Und in der "gitldenen welt" wird das Erdreich ein Konigreich des Ge-
salbten Gottes sein.%0 Auch die Idee des héchsten Geistes - ebenfalls ein
Zentralbegriff Paracelsischer Gesellschaftstheorie - sollen wir bereits auf
dieser Welt verwirklichen und nach ihr lebenS! Wesentlich fiir
Paracelsi Zukunftsdenken ist auch seine Armutsidee. Sie wird unter an-
derem in seinen Schriften De summo et aeterno bono”, De felici libe-
ralitate’, ‘De martyrio Cristi et nostris deliciis”, De honestis utrisque
divitiis®? und De virtute humana™®? ausgebreitet. Auf Seiten der Besit-
zenden gehOrt zur “Seligkeit” des armen Lebens als Korrelat die
qiberalitet”, die Bereitschaft zum totalen sozialen Handeln.®* Gott wird
dereinst Arme und Reiche richten, den Armen wird es dann gestattet
sein, "dem reichen zu messen mit der maB, wie sie gemessen haben" 6%
Des Hohenheimers Psalmenkommentar, sein umfangreichstes Werk,
lduft nach Goldammer aus: "in eine Schilderung des eschatologischen
Idealreiches nnter religitsen und sozialethisch-politischen Gesichtspunk-
ten. Es wird das Reich Gottes fiir die Armen und Unterdriickten sein, das

57 gl Theophrast von Hohenheim gen. Paracelsus: Theotogische und religicnsphilosophi-
sche Schriften, Bd. 1. Hrsg. von Wilhelm Masthiefen, Milnchen 1923, S. 82f. ("Liber pro-
logi in vitam beatarn’); vgl. zu diesem Komplex: Will-Erich Penckert: Theophrastus Pa-
recelsus, Stuttgart 1944 (Reprint Hildesheim - Ziirich - New York 1991), S, 288-307.

38 7vgl Paracelsus (wie Anm. 57), 5. 106 (‘De religione perpetua’); Hartmut Rudolpb: fn-
dividuum und Obrigkeit bei Paracelsus. In: Nova Acta Paracelsica, Bem NF 3 (1988), 8,
69-76

39 21, 149 (‘De generatione et destructione regnorum’).

60 y/xT11, 373 (‘Liber de imaginibus*); 21V, 211 (Psalmenkommentar, zu Ps. 88 (89)).

51 paracelsus {wie Anm. 57), S. 116-129 (* Liber de summo et aeterno bong”).

62 paracelsus (wie Anm. 57), S. 111-130, 153-195 und 239-260.

63 7/, S. 83-91 (‘De virtute humana”).

64 o, S. 19-22 (*De felici tiberalitate™).

65 2/VI, S. 37 (Psalmenkommentar zu Ps. 139 (140).
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Sehnsuchtsziel der wahren Christen, der Grund und die Hoffnung des
gegenwiirtigen Lebens, "%

Dabei erfordert die Durchsetzung dieses Reiches Kampf - vor allem ge-
gen Papst- und Kaisertum, Auch das wird besonders im “Psalmenkom-
mentar” abgehandelt. Aber auch in Paracelsi Schriften zur Armutsidee
wird dargelegt: alle Reiche, der Adel, die Flirsten und auch das rémische
Reich mitissen vergehen, da sie irdisch sind und dem Gebot und Bund
Gottes widerstehen.5” Paracelsus, "schwebt ... das groBe und leuchtende
Ziel eines eschatologischen Friedens- und Heilsreiches vor, in dem sich
die Fden politischer Apokalyptik und urchristlich chiliastischer End-
zeiterwartung zusammen it der paracelsischen Ehrfurcht vor dem
Leben in seltsamer Weise verschlingen.”08

Mir scheint, aus mehrfachen Griinden sollte man bei der Wirkgeschichte
des Paracelsus diesen Strang verfolgen.%® Dabei immer sehen, daB héu-
fig - so auch hier bei Goldammer - Eschatologie mit Chiliasmus gleich-
gesetzt werden.

Fm 17. Jahrhundert beschiftigt man sich wie heute in grofem MaBe nur
mit Arbeiten, die auch Wirkungen auszuiiben versprechen, Interesse fin-
den. Wiren nur einige wenige Schriften zum Chiliasmus aus dem 17.
Jahrhundert iiberliefert, so kdnnte man davon ausgehen, dafl hier AuBen-
seiter am Werk waren. Aber es handelt sich um eine Vielzahl von
Schriften und Autoren! Sie diirften aiso bestimmie Interessen befriedigt
haben! Hier wartet eine enorme wissenschaftliche Aufgabe, die eben un-

66 Goldammer: Paracelsus in neuen Horizonten (wie Amm. 55), 8. 139; vgl. hierm z.B. 21V,
263 (Psalmenkomumentar zu Ps. 93(94)); 2/VI1, 66 ( Psalmenkommentar zu Ps. 143(144))
und 75 (zu Ps. 144 (145)).

57 Vgl 2/11, 5. 36-41 ('Liber de honestis utrisque divitiis),

68 Goldammer: Paracetsns in peven Horizonten, (wis Anm. 55} 8, 157, Vgl hiermy Walter
Pagel: The Paracelsian Elias Astista and the Alchemical Tradition. In; Walter Pagel: Reli-
gion and Neoplatonism in Renaissance Medicine. Ed. by Marianne Winder, London 1985,
p. XIX, &.; "Of Goldamrmer’s most admirable Paracelsus-interpretations which have inspi-
red me for more than thirty years one point stands out as essential: the messiznic idea con-
cerning a Future realm of equity and justice for the pious and the poor.” Vgl auch Charles
Webster: From Paracelsus o Newton. Magic and the Making of modemn Science. Cam-
bridge (u.a.) 1982, 5. 21: "k was clear to Paracelsus that the world was not eternal, and
that the Day of Judgement was fast approaching. The days were running out; scon a new
paradise, or new Hebron would be established; ultimately the elect would be reborn in a
new creation”; Wollgast: Zur Witkungsgeschichte des Paracelsismus im 16. und 17. Jahe-
hundert (wie Aarm. 55}, S. 118f.

%9 Vol dam Wollgast: Zur Wiskungsgeschichte des Paracelsistmus im 16, und 17. Jahrhun-
dert (wie Anm. 55), 8. 117-124.
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ser Gesamtbild vom geistigen Zustand des 17. Jahrhunderts in Deutsch-
land wesentlich dndern diirfte. Erstaunlich ist z.B., wie eng Paracelsus
an die Seite Th. Miintzers geriickt wird. Oder daB gewichtige Vertreter
der protestantischen Orthodoxie, sich zur Reinhaltung der "wahren
Lehre” verpflichtet fithlend, massiv gegen Paracelsus angehen, in ihm
eine Art Urvater der bestehenden "Ketzereien" sehen.

Insgesamt gilt fisr das 17. Jahrhundert in Deutschland: aus dem sich aus
dem Dreifligjghrigen Krieg ergebenden Wissen - aber auch auvs einer
neuen Okonomie, Politik und der verstirkten Herausbildung der Natio-
nalstaaten - erwuchsen auch neue Ordnungssysteme. Der alte Ordo-Ge-
danke war verschlissen, die bestehenden Kirchen und deren Philoso-
phien vermochten nichts Uberzeugendes an dessen Stelle zu setzen. Sie
waren ja dem alten Ordo-Denken verhaftet, der neuen Situation standen
sie hilflos gegeniiber. Die fiir den profanen Menschen heillose Gegen-
wart enthiitlte sich fiir den Eingeweihten als Etappe im Heilsplan Got-
tes.7® Insgesamt war der Kryptochiliasmus crassus in Deutschland im
}7. Jahrhundert sehr verbreitet. Aber wann sind entsprechende Arbeiten
etwa von Paul Felgenhauer (1593- nach 1677), Joachim Betke {1601-
1663), Christian Hoburg (1607-1675), Tobias Hef {1558-1614), Chri-
stoph Besold (1577-1638), Simon Studion (1543-1605), Julius Sperber
(gest. 1616) in der Neuzeit wieder aufeelegt, wann ist ihr Ideengebiude
untersucht worden? Doch héchstens von AuBenseitern!

Auch in Deutschiand wirkte der Chiliasmus im 17. Jahrhundert auf die
Etfiillung der von ihm verkiindeten Verheifungen hin. Die wahren
Christen waren aufgerufen, selbst Hand anzulegen, um das Millenium zu
schaffen. Sie fithlten sich dabei als "Knechte Gottes", lediglich als Gottes
Gehilfen; ¢r selbst wiirde Zeitpunkt und Form der Vollendung bestim-
men,

Dieser Chiliasmus’! hat geschichtliche Versinderungen eingeleitet oder
unterstilizt, die nachhaltige Wirkung ausiiben soliten: den Beginn einer
protestantischen Heiden- und Judenmission, Bemiihungen um die Anhe-
bung des sozialen Status der Juden (Philojudaismus), Verbreitung einer
die evangelischen Kirchen und Gruppen umfassenden “philadeiphi-
schen" Gesinnung, die schlieBlich auch die Religionspolitik einiger pro-
testantischer Staaten - wie z.B. Brandenburg - PreuBen - beeinflufite. Zu-

70 Kiaus Deppermann: Vorwort zu: Pietismus und Neuzeit. (wie Anm. 31), S. 5.
n Vgl. zum ff. Deppermann {wie Anm. 31), S. 6f.
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dem bestehen Zusammenhiinge zwischen einem chiliastisch gestimmten
Spiritualismus und der Entwicklung der modernen liberalen Verfas-
sungsidee (Trenoung von Kirche und Staat, Gewissensfreibeit als
Grundrecht). Die Wandlung des chiliastischen Denkens hat auch zu sei-
ner weitgehenden Sakularisierung und Sublimierung gefiihrt, die bei
einigen Denkern bis zur Aufidsung zentraler christlicher Dogmen ging.
Dazu hat chiliastisches Denken die Verantwortung des Individuums er-
héht. Die Sublimierung und S#kularisierung #duBert sich etwa in der
Verbindung des Chiliasmus mit der experimentellen Naturwissenschaft
und einer neuen Piddagogik. Beispiele liefern die Rosenkreuzerschriften
und 1.V, Andrezes "Christianopolis”, in denen Chiliasmus und Apoka-
lyptik in Utopie wmschlagen. Gleiches deutet sich bei J.H. Alsted an, bei
J. A. Comenius tritt s dann offen zutage. Alle menschlichen Krifte, vor
allem Vernunft und Wissenschaft, sollen in den Dienst der Erweiterung
des Reichs Geottes auf Erden gestellt werden. Stérker solite bei der gan-
zen Untersuchung auch ein Wort Friedrich Schlegels beriicksichtigt wer-
den: "Der revolutiondre Wunsch, das Reich Gottes zu reatisieren, ist der
elastische Punkt der progressiven Bildung und der Anfang der modernen
Geschichte. Was in gar keiner Beziehung aufs Reich Gofttes steht, ist in
ihr nur Nebensache."72

In Deutschland signalisierte der auch wihrend des DreiBigjshrigen Krie-
ges vertretene Nonkonformisimus ein politisches Krisenbewubtsein. Die-
ses war einerseits von der politisch-6konomischen Depression zu Ende
des 16. Jahrhunderts, dann von den Erfahrungen des DreiBligjahrigen
Kricges selbst geprigt. Andererseits wurde die von der Krise genidhrte
oppositionelle Bewegung durch die politische und religidse Spaltung des
Reiches motiviert, durch den volligen Verfall seiner religitsen und poli-
tischen Einheit, wie sie dieser Krieg verdeutlichte. Den Fiirsten warfen
diese Oppositionellen Eigensucht und antichristliches Verhalten vor, den
Kirchen Iutherischen, calvinischen wie rémisch-katholischen Bekennt-
nisses die Verfolgung von Partikularinteressen und Verrat am frieden-
stiftenden Evangelium. Aile diese "protestierenden” Gruppen propagier-
ten eindeutig auch politische Ziele: Wiederherstellung des Friedens,
Einstellung aller Streitigkeiten und Errichtung eines Politik und Religion
versShnenden Friedensreiches, DaB dieses sich artikulicrende BewulBt-

72 Athensium. Eine Zeitschrift von August Wilkelm Schlegef und Friedrich Schlegel. Aus-
wahl, hrsg. von Gerda Heintich, 2. vollig nen bearb. Aufl, Leipzig 1934, 8. 96
(Athensinm-Fragment 222).
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sein, besonders da, wo es sich radikal duferte, vielfach chiliastisch aus-
gedriickt wurde, ist angesichts der Tradition und der sozialen Stellung
dieser "Propheten” nicht verwunderlich. Ob die einzelnen von Staat und
Kirche verfolgten oppositionellen Denker Schwiirmer, Weigelianer, En-
thusiasten, Fanatiker, Chiliasten oder schlicht Propheten geheifien wur-
den, einig waren sie sich alle in ihrem Bekenntnis zu einer radikal ver-
standenen Reformation, ob sie nach aufen oder nach innen gerichtet
war.

Zweifellos konnte unter der allgemeinen Reformation oder Weltre-
formation, wie sie auch genannt wurde, verschiedenes verstanden wer-
den. Aber aller Streben war geleitet vom Wunsch nach eirer bald einset-
zenden Umwiilzung aller Dinge und dem Beginn eines neuen Zeitalters,
sei es spiritualistisch verstanden als Universalkirche, die letztlich im
"Innern” sich ereignet, oder religids-politisch als das endzeitliche Reich
QGottes auf Erden, in dem politische und religiose Konflikte ausgeschlos-
sen sind und ein nonkonformistisches Christentum herrscht, das den In-
feressen der religids und damit auch politisch-staatlich Unterdriickten
entsprach.

Obwohl die Anfang des 17. Jahrhunderts allenthatber anwachsende
Erneuerungsbewegung letztlich relativ wenig Resonanz fand, ist sie doch
dadurch als etwas besonderes gekennzeichnet, dal hier an der Macht in
Staat und Kirche nicht partizipierende, ihr sogar letztlich ansgelieferte
religios-politische Intellektuelle Auffassungen artikulierten, in die
sowohl chiliastische, alchemistische, astrologische wie spiritualistische
Elemente eingingen, Verkiindet wurde die Prophetie vom Ende der alten
Welt und die Entstchung ecines neuen Reiches Gottes. Die zahlreichen
Schwirmer, Chiliasten und Propheten aktivierten keine religitse
Glaubensgemeinschaft zur Rebellion, auch wenn bald von neumiintzeri-
schem Geist gesprochen wurde. Diese Oppositionellen versuchten le-
diglich, die Zeichen der Zeit zu deuten und adressierten ithre Forderun-
gen fast ansschlieBlich an Fiirsten und Obrigkeiten, also an Instanzen, in
deren Moglichkeit die Organisation einer Reformation lag.

Ein Vertreter dieser Gruppierung ist L. F. Gifftheil.”® Seine zahireichen
Traktate erschienen etwa ab 1624.74 Er fithlte sich als Prophet und

73 Vgi Pelix Frizz: Friedrich Gifftheil. Tn: Blatter fiir wiirtternbesgische Kirchengeschichte,
Stuttgart NF 43 (1939) S. 90-105; Felix Fritz: Konventikel in Wiirttemberg von der Re-
formationszeit bis zum Edikt von 1743. In: Blimter flir wiirttembergische Kirchenge-
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BuBprediger. Schriften richtete er an die deuischen Fiirsten, an Wallen-
stein und Tilly, an den Stidtetag zu Regensburg, an Stidte wie Frankfurt
am Main, Ulm und StraBburg, an Universitéiten usw. Er verstebt sich ge-
radezu als der Prophet der Endzeit. Gottes Recht und Gericht anzukiin-
digen sei sein Beruf. Er will rechtzeitig die Gewissen wecken und da-
durch die Menschen von der Kraft und Wirkung des Satans noch zu er-
retten sachen. Die negative Seite seines Bufirufs, die Sirafandrohung fiir
die Bdsen, herrscht in seinen Schriften sogar vor. Noch kdnnen sich die
Basen freilich "bedenken und zusehen, was ihnen zu tun” sei. DaB
Gifftheil auch zum Teil lebensgefdhrlichen Verfolgungen ansgesetzi war,
wird von ihm oft angedeutet; aber er hat ein gutes Gewissen: wird er
doch von "den falschen Propheten, den Kindern des Unglaubens, um der
Wahrheit willen", verfolgt. Gerade in den Verfolgungen erblickt er die
goitliche Autorisation seines Handelns. Wie Goft in den Seinen schon
oftmals von der Welt verachtet wurde, und wie Christus von den Men-
schen nicht angenommen wurde, so ergeht es auch ihm, dem gottgesand-
ten Propheten, der am Ende triumphieren werde, weil seine Botschaft
sich als wahr erweist.

In allen Kirchen und Konfessionen sieht Gifftheil die Kirche der fal-
schen Christen. Diese sind Sthne des Teufels oder "Teuffels-Chris-
ten".”> Die jeizigen Theologen, die auf den Kanzeln das groBe Wort
fithren und die Schulen und Universititen beherrschen, sind fiir Gifftheil

schichte, Stuttgart 3 F 49 (1949 S. 49-154. Zir Jugend Gifftheils in Wiirttemberg vgl.
schen Christoph Kolb: Abraham und Ludwig Friedrich Gifftheil. In: Bidtter fiir wiirttem-
bergische Kirchengeschichte, Stuttgart 4 (1900}, 8. 75-82.

74 1n der Hauptbibliothek der Franckeschen Stiftungen in Halle (Sasle) befinden sich ein
Quart- und ein Folioband mit zumeist theologischen Flugschriften und Sendbriefen in Oni-
ginal und Kopie aus den Jahween 1625-1692 (der Quartband enthilt 43, dex Fokoband 16
Arbeiten LF. Gifftheils); vgl. Emst Eylenstein: Ludwig Friedrick Giffiheil Zwn mysti-
schen Separatismus des 17. Jahthundests in Demischland. In: Zeitschrift fiir Kirchenge-
schichte Stuttgart - Gotha 41 (= NF 4) (1922), 5. 1-62. - Auch in Breslan befand sich in
der Universitiitsbibliothek ein Sammelband, der 5 weitere Schrifien Gifftheils enthielt,
ebenso eine Flugschrift; vgl. Bylenstein; Ludwig Friedrich Gifftheil, S. 3F. - In der Berliner
Staatsbiblicthek wie im Katalog der Britisk Library [assen sich nachweisen: "Two letters to
the mighty ones of England, Scotland, Ireland but especially to the king concerning those
present calamities and commotions of ware." Sie erschienen in London 1643 bzw. 1649.
Ygl. Eylenstein: Ludwig Friedrich Gifftheil, 8. 5. - In der Besliner Staatshibliothek befindet
sich zudem ejn weiterer Sammelband, dessen 9 Flugschrifien wohl Giffiheil zuzuschreiben
sind; vgl. Evlenstein: Ludwig Friedrich Gifftheil, 8. 8f, die ff, Zitate sind S. 14-16 und S.
22-25 entnomimen.

75 Vgl hierzo Woligast: Zur Wirkungsgeschiche des Paracelsus im 16. und 17. Jahrhundert
(wie Anm. 55), §. 130
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die neuen Pharisder und Schriftgelehrten. Sie voliziehen geschichtstypo-
logisch deren Amt der Bekdmpfung und Vernichtung Christi. Das dog-
matisch erstarrte konfessionelle Christentumn ist ein Abbild der in ihrer
Gesetzlichkeit erstarrten Synagoge. Zur Zeit Christi waren die Juden in
viele Parteiungen gespalten, auch Juden und Rémer bekdmpften sich. Sie
hafiten sich unterginander, warent aber in der Verfolgung Christi einig.
Jetzt, irn 17. Jahrhundert, gebe es wieder die verschiedensten Parteiun-
gen - diese seien sich aber einig im Kampf gegen den wirklichen, den
leidenden Christus. Die Anhinger Christi waren seit Christ{ Zeiten in
der Minderheit und wurden verfolgt. Gifftheil wendet sich "gegen die
eigentlichen Urheber des Kampfes und der inneren Zermriittung, die fana-
tischen Hiupter der theologischen Parteien und ihre politischen, diplo-
matischen und militirischen Werkzeuge,”’® Wenn diese Krifte Christus
heute vom Himmel herunterholen kénnten, um ihn weiter zu quilen, so
wiirden sie es tun. Die falschen Christen der Gegenwart erneuern die
alten Siinden der Juden, darum werde iber sie bald dasselbe Gericht
hereinbrechen, das in der jiidischen Geschichte als heilsgeschichtliches
Usteil Gottes bereits vorliege.

Gifftheil wendet sich an Vertreter aller Konfessionen. Aufsehen erregte
von seinen Schriften die ‘Mitternachtsstimme” (1629), die er mit
handschriftlichem Anschreiben Tilly und Wallenstein zusandte und die
in katholischen wie evangelischen Landen verbreitet war, so auch in
Schweden und in der Schweiz. Sie erdrtert die Stellung des Regenten,
besonders des Kaisers, vor Gott und seinen Untertanen im Hinblick auf
die Notlage der Zeit. Im schirfsten Ton wird dargestellt, der Kaiser habe
sich an seinen Untertanen, ja, am ganzen Menschengeschlecht gegen
alle gowliche und natiirliche Ordnung versiindigt, Am Gerichtstage
werde er weder sich noch anderen helfen knnen. Aber die Seinen werde
Gott zu erretten wissen. Jede der Schriften Gifftheils endet mit der
Gerichtsankiindigung. Schr verbreitet war anch Gifftheils Schrift
‘Erkenntnis der Zergehung dieser vierten Monarchia, und welcher
Gestalt das Gericht Gottes auf die Volker dringet, welche dieselben
innehaben’. Sie ist in verschiedenen Drucken 1626 und 1627 wichtigen
Fiirsten - so dem diinischen Konig - und Stiidten tibersandt worden, 1641
nochmals erschienen. Die jetzige Weltordnung sei die von Daniel
geweissagte ‘vierte Monarchie’ ihr Ende stehe unmittelbar bevor. Es

76 Ernst Benz: Wenn Christus heute wiedetkiime ... Zur Eschatologie des deutschen Spiritua-
lismus. In: Zeitschrift fiir Kirchengeschichte, Stutigart 3. Ser. 4 53 (1934), §. S15£.
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gelte sich noch in letzter Stunde zu bekehren. Fast alle Ereignisse und
Zustinde werden unter biblischemm Bilde und in apokalyptischem
Gewande dargeboten, Freilich beruft sich Gifftheil neben der Bibel auch
auf die Schriften "anderer von Goft hocherleuchteter Minner" aller
Jahrhunderte. Die Geschichte des Alten Testaments dient oft nur zur
Verdeutlichung, zuweilen auch zur Verhiillung der Gegenwart. Das
Ende der jetzigen Welt erhelle aus den herrschenden Zustinden, Alle
Stinde sind zerriittet, die Geistlichen ergehen sich in Disputiersnwesen,
das praktische Christentum wird dabei milachtet. Recht und Gerechtig-
keit sind nicht mehr zu finden. Der "Nahrstand” ist durch gewissenlose
Ubervorteilung des Nichsten von Grund auf verderbt. Alte nihren sich
vom Schweille der "Blutarmen”. Deshalb wird Gott bald diese 'vierte
Monarchie’zerstoren und sein Reich aufrichten.

Das Hauptiibel aber ist der Krieg - Zeichen der vierten Monarchie -, der
Jesu Gebot zuwiderlduft. Die Rechtgliubigen trachten nach dem
himmlischen Leben, sie haben kein Recht, ein irdisches Weltreich
anrichten zu wollen. Christen diirfen keinen Krieg fithren und sich nicht
an ihren Feinden richen. Vollends sinnlos erscheint ein Krieg um Gottes
Wort. Also ist ein Glaubenskrieg nur ein Vorwand der "Grofien”, um
nach ihrem eigenen Wohlgefallen die Menschen ins Verderben zu
stiirzen. Deshalb greift Gifftheil alle kriegfiihrenden Parteien an. Fiir ihn
ist der Krieg auch ein Versuch, Gott in seine Weltregierung
einzugreifen. Wer Gott angehdren will, soll davon ablassen. Gottes Reich
ist geistlich. Der gegenwiirtipe Krieg ist eine Strafe Gottes, und die
falschen Propheten werden durch das Schwert vernichtet, die hohen
Schulen, von denen sie herkommen, durch den Krieg zerstort. Und weil
der Kaiser einen ungerechien Krieg fiihrt, sollen die Stéidte des Reiches
von ihm abfallen - auch Gewalt dabei gebrauchen. Der Krieg bildet also
fiir die das Reich Gottes anstrebenden Menschen die vltima ratic. Daher
stell7t? Gifftheil auch acht Gebote fiir die recht christlichen Soldaten
auf,

Glaubenszwang und Glaubenskrieg sind gleichermafBen verwerflich. Der
Kaiser will Gott und seine Gliubigen unterdriicken. Er ist das Haupt des
apokalyptischen Endzeittiers und beachtet die natiirliche und géttliche

77 Eylenstein: Ludwig Friedrich Gifftheit (wie Anm. 74}, S. 25. Zu den Gegnern Gifftheils
vgl. Theodor Wotschke: Zwei Schwiinmer am Niedetrhein. In: Monatshefie fiir Rheinische
Kirchengeschichte, Essen 27 (1933), 5. 144-178.
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Ordoung nicht. Die Evangelischen sollen dem Kaiser keine Konzessio-
nen machen, denn er werde Versprechungen doch nicht halten. Auch
Tilly und Wallenstein werden verurteilt. Solange der Kaiser gegen Gott
steht, branche thm niemand gehorsam zu sein. Keine Obrigkeit des Rei-
ches habe das Recht, die Armen mit Konfributionen zu beschweren, um
diesen Krieg fortsetzen zu kénnen.

Es sind eindeutig drei Griinde, weshalb Gifftheil den Krieg liberhaupt
verdammt: "die Lehre Jesu, die Not der Untertanen und das sich in der
Geschichte selbsttitiz auswirkende Gottesgericht."’® Die Schweden
haben auf dem Boden des deutschen Reiches nichts zu suchen. Auch thre
Kriegsfilhrung tritt die Lehre Jesu und seiner Jinger wissentlich mit
FiBen. Sie unterdriicken das gemeine Volk, so daf man von den
"schwedischen Heuschrecken" als einer Landplage spricht. Die
herrschenden drei Konfessionen stiirzen "“mit threm sektischen
Babelwesen” ihre Untertanen in Krieg und Ungliick. Sie vertreten
lediglich ein Maul- und Scheinchristenium. Der Papst und seine
Herrschaft wird noch auf dieser Welt durch ein Gottesgericht vermichtet
werden. Die Lutheraner und Calvinisten sind anch Bestandteile des
Antichristen. Die den Evangelischen gemachten Vorwiirfe sind bei
Gifftheil am ausfithrlichsten. Auch deren eigentliche Siinde besteht
darin, daB sie gegen Gottes Ordnung Krieg fiihren, Die Lehrer, Apostel
‘und Propheten der evangelischen Partei sind Woélfe in Schafskleidern.
Sie ligen wider Gott und dienen der Welt, haben noch nicht einmal dem
Krieg Einhalt geboten und auch nicht gegen ihn Einspruch erhoben. Der
Krieg ist eine besonders verwerfliche Verletzung des fiinften Gebotes.
Man darf solche Mdorder nicht absolvieren, wie es die Evangelischen
auch tun. Dergleichen falsche Prediger und als Prediger getarnte Miet-
linge werden noch vor dem Papsttum vertilgt werden. Die Evangelischen
seiner Zeit sind fiir Gifftheil in Wirklichkeit "Baaliten, die sich evange-
lisch nennen”. Daf die Evangelischen jetzt "in der Grundsuppea dieser
alten erkalteten Welt noch ein irdisches Paradeis suchen, und mit dem
SchweiBie der Armen, ja zu ihrem zeitlichen und ewigen Verderben"
gern ein irdisches Reich anrichten wollen, um dadurch die Katholiken zu
verdringen, ist vollends Unrecht. DaB auch sie wider Gottes Ordnung
Krieg fiihren, ist itre eigentliche Stinde. So ist die tiefere Ursache des

78 Eylenstein: Ludwig Friedrich Gifftheil (wie Anm, 74}, S. 26.
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Krieges und damit auch des Unterganges der “vierten Monarchie” bei al-
len Parteien, d.h. Konfessionen, zu suchen.

Nach L.F. Gifftheil naht der 1. Thess. 5; 2. Petr. 3 verheiBene Gerichts-
tag. Den bisher Unterdriickten, den Armen und Notleidenden wird das
Endgericht Befreiung und Erl6sung bringen. Wer sich an Goties Ord-
nung vergangen hat, wird Swrafe erleiden. An diese "Gefihrdeten” wen-
det sich Gifftheil vornehmlich in seinen BuBpredigten, noch im letzten
Moment umzukehren, Gott wird nicht durch duBere Gewalt helfen. Er
wird durch jene wirken, die an seinen Lehren festgehalten haben. Da
Gott zuerst die Evangelischen bestrafen will, werden im Krieg die
Pipstlichen den Sieg uber sie davontragen. Dann wird das Papsttum
vernichtet und Gottes Herrschaft beginnt. Diese gottliche Friedensherr-
schaft dachte sich Gifftheil wohl als das chiliastische "Tausendjihrige
Reich’, dessen Ziel eine geistliche Vereinigung aller Rechtgldubigen ist.
Gott bedarf nicht der auferen Kirche, die innere hat dea Vorrang. Jeder
Einzelne hat sein Gewissen zu priifen. Gott beurteilt einen jeden nach
seinem Tun, Das ist zugleich MaBstab fiir das jlingste Gericht. Daram
gilt es einzig und allein, nach Gottes Wort und Wilien zu handeln. Reli-
gids-ethisch sind darum die Pflichten jeder rechten Obrigkeit, nach Ge-
rechtigkeit zu richten, vor Gewalttat zu schiltzen, den Witwen und Wai-
sen Recht zu verschaffen, kurzum: Gott, die Ehre seines Wortes nicht zu
unterdriicken, sondern zu schiitzen. Gifftheil tritt in seinem glithenden
HaB gegen den Krieg sehr politisch an. Immer wieder fordert er zum
Frieden auf. Gleich Miintzer eignet ihm ein hohes Selbstbewuftsein.
Eylenstein beschreibt es so: "Tausende erblickten in ihm den Mann, der
sie aus dem Kriegselend herausfiihren sollie durch seine geistigen Waf-
fen, durch die Begriindungen einer neuen Zukunft; er galt ihnen darum
als der Elias der Endzeit."7?

79 Bylenstein: Ludwig Friedrich Giffiheil (wie Anm. 74), §. 48. - Eylenstein sieht in Friedrich
Breckiing (1629-1711), Qu. Kuhlmann ynd Johann Rothe (1628-nach 1677) Gesinnuzags-
genossen Gifftheils. Kuhlmann, in Moskan, wo er Anhéinger zu gewinnen suchte, infolge
einer Denunziation der Pfarrer der dortigen lutherischen Gemeinde 1689 offentlich ver-
brannt, ist eindeutig “chiliastus crassus”. Sein Denkgebiiude kann hier nicht interessieres, J.
A. Comenius” Lux e tenebris” (1657 bzw. 1665-1667), die Visionen von Christoph Kotter
{gost. 1647}, Christina Poniatowska {1610- 1644), Nikotaus Drabik (1588-1671) besgend,
wird fiir Kuhlmann zu einer Ant zweiter Bibel, "zu einem Standardwerk von grumdsiitzli-
cher und unbezweifelbarer Autoritit" W. Dictze: Quirinus Kuhlmann. (wie Anm. 13), §.
43, Es it wohl nicht Gbertrieben zv behaupten, daB die Theologie wie Philosophie bis
heute von diesern Werk des Comenius kaum Notiz gepommen, es eher als zeitbedingte
Entgleisung abgetan hat. Dies gilt bis fast zur Gegenwart (vgl. dagegen u.a. Hermann Fer-
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Eine besondere Gruppe unter den chiliastischen Schwirmern, Phantasten
und Propheter bildete eine Rethe von Einzelgingern, die alle als beson-
dere Zeugen Gottes an die Offentlichkeit traten, so Wilhelm Eon Neu-
heuser (erwihnt 1614-1626) aus StraBburg als des “heiligen Reiches
Autor”, Philipp Ziegler (bis nach 1626) aus Wiirzburg als des "Reiches
Herold", der Badenser Tobias Schneuber (geb. 1603} als die "Tuba sep-
tangehi Jesu Christi” und P. Felgenhauer als "Zeuge der Wahrheit Chri-
sti”. Ein besonderer Exponent dieser Gruppe war Qu. Kuhlmann. Als
Zeugen Christi prophezeiten sie vor allem nach Dar 2 und 7 den Zerfall
der “vierten” und den unmittelbar bevorstehenden Anbruch der “fiinfien
Monarchie’. Zu dieser Gruppe zidhlt anch der Wiener J. Permeier
(Pyrmeier, Piermeister), der Primarius der "Societas regalis Jesu Chri-
sti", wie er sich selbst nannte. Seine politische Theologie besitzt ein
eigenes und eigenwilliges Gewicht.20

Permeier, ein Lutheraner und in Wien ein auch bei Hofe angesehener
Jorist oder Advokat, glaubte gleich Gifftheil das Eade der “vierten
Monarchie” gekommen. Er sah den Endzeitkénig aber nicht in Kurfiirst

dinand von Criegem: Johann Ames Comenius als Theologe. Ein Beitrag zur Comeniias-Li-
teratur. Leipzig und Heidelberg 1881, 8. 67-69; Johana Amos Comenius: Clamores Eliae.
(elesen, eingel., hrsg. und it einem textkrit. Anhang versehen von Julia Novikovi, Ka-
stellaun/Hunsriick 1977). Es wiire cbenfalls eine notwendige Aufgabe, “Lux e tenebris” in
seinen zwei Fassangen auf Spugen von Paracelsischem EinfluB hin durchzngehen, hat doch
Comenius sehr umfassend J. Bohme anfgenommen, der wiederun: auch von Paracelsus ab-
hiingig ist, Generell, wie bei allen Forschungen zum Chiliasmus, aber auch zur Apokalyp-
tik oder Utopie usw., sind vier methoedische Fragen dabei zu beachten: 1. Wer soll handein,
wer ist das Subjekt des Handelns? 2. Wogegen soll man sich einsetzen, was ist alse das
Objekt des Handelns? 3. Wie, mit welchen Mitteln soll mar handeln? 4. Was soll man tun,
was ist der Inhalt des Handelns? Chr. Ponjatowska setzte in ikren Prophezeiungen gleich
N. Drabik zungichst auf Fredrich von der Pfalz. Im Blick auf den Chiliasmus gleichfalls
heranzuziehen wiren F. Breckling, der in sziner “Abominatio desolationis in loco sancte”
Gifftheils Gedanken fortfiihit, J. Rothe, sowie der auch auf Paracelsus uad V. Weigel
fusends J. Bohme; vgl. hierzu Wollgast: Zur Wirkungsgeschichte des Paracelsus im 6.
und 17. Jahrhundert (wie Anm. 55), 5. 131-142. Zu den Chiliasten des Dreifiigjihrigen
Krieges vgl. auch: Roland Hazse: Dias Problem des Chiliasmus und der Dreifiigjihrige
Krieg, Phil. Diss. Leipzig 1933.

80 vyl Richard van Dillmen: Prophetie und Politik. Johann Permeier ned die "Societas rega-
Hs Jesn Christi” (1631-1643}. In: Zeitschrift fiir bayrische Landesgeschichte, Minchen 41
(1978), 5. 417-473. Zu Tobias Schueuber vgl. Wotschker Zwei Schwiimner am Nie-
derrthein. (wie Anm. 77), 5. 144-148. Zu Ph. Ziegler und L.F.Gifftheil vgl. auch: Gotifried
Amolds Fonsetzung und Erfiiuterung Oder Dritter und Vierdter Theil der unpartheyischen
Kirchen- und Ketzer-Historie Bestehend In Beschreibung der noch tbrigen Streitigkeiten
im XViiden Fahrhundert. Nebst den Supplementis und Emendationibus (ber alle vier
Theile, Frankfost am Mayn 1729, S, 98-103.
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Friedrich von der Pfalz (Friedrich V., 1596-1632) oder Gustav (If.)
Adolf von Schweden (1594-1632), sondern im rdmischen Kaiser. Dieser
sollte ein Friedensreich errichten. Permeter tritt auch nicht wie Gifftheil
als Prophet Gottes, als Vorbereiter der Endzeit auf. Er fithlt sich als
"Primarius” ciner Gesellschaft von Gott auserwihlter, antikonfessionelter
Christen, in deren Namen er Flugschriften verfaiie und verbreitete sowie
eine ausgedehnte Korrespondenz fiihrte, Gleichgesinnte aktivierte und
fiir sein Reformationsprogramm zu gewinnen trachtete. In dieser
Gesellschaft sind Mitglieder und Freunde zu unterscheiden.8! Zu den
Mitgliedern zéhlen z.B. der schlesische Mystiker Abraham von
Franckenberg (1593-1652), der Gifftheil-Schiller und mérkische
evangelische Pfarrer J. Betke, T. Schneuber, sowic die Weigelianer
Pantel (Pantaleon) Trapp (gest. 1638), ehemals Biirgermeister zu
Haveiberg, und der Niirnberger Kautherr Nikolaus Pfaff (geb. um 1586).
Zu den Freunden dieser Gesellschaft zahlen u.a. Florian Crusius (gest.
nach 1646), Arzt und Weigelianer, sowie W. E. Neuhduser. Die
"Societas regalis Jesu Christi” ist m.W. noch nicht untersucht, Material
fiir eine solche Arbeit, theologische Flugschriften und Sendbriefe in
Original und Kopie aus den Jahren 1638-1644, findet sich in der Haupt-
bibliothek der Franckeschen Stiftungen zu Halle an der Saale. Permeier
greift die Sozietdtsidee bewuBt auf, kommt dabei aber weniger in die
Nihe von I. V. Andreae als von Qu. Kuhlmann. Besonders Schriften
Johann Arndts {1555-1621) sollen dazu dienen, in letzter Stunde ein per-
sonlich-praktisches, ein biblisches Herzenschristentum zu verwirklichen.
Interessant ist auch, daBl der kaisertreve Permeier gerade Anhdnger V.
Weigels um sich sammelt! Er hat auch L.F. Gifitheils Sendbriefe abge-
schrieben und verbreitet.

Ausgangspunkt von Permeiers Uberlegungen sind der verheerende
DreiBigjahrige Krieg und die konfessionelle Gespaltenheit der Christen.
Letztere ist nach ihm die Ursache des Krieges. Durch den Krieg kiindigt
sich zugleich das Ende der Zeiten an. Soll der religidse, damit auch der
politische Friede wiederhergestellt werden, so muf} die Spaltung der
Konfessionen iiberwunden werden. Permeier wendet sich dagegen, daf

81 vgl. Emst Eylenstein: Daniel Friedrich (+ 1610). Ein Beitrag zom mystischen Separatis-
mus am Ende des 16. Jahrhundents in Dentschland, Theol. Diss. Tiibingen, Langensalza
1930, §. 58-67. Vgl. Theodor Wotschke: Der polnischen Briider Briefwechsel mit den
mirkischen Enthusiasten, in: Deutsche Wissepschafttiche Zeitschrift fiir Polen, Posen 22
(1931}, S. 1-66.
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eine der streitenden Religionsparteien die Oberhand gewinnt: eine
Universalkirche ist erforderlich, die alle Parteiungen iberwindet.
Ungleich Hugo Grotius (1583-1645), V. Weigel und anderen verlangt er
die sichthare Realisierung dieser Kirche auf Erden in Form einer Reichs~
Theokratie, nicht nur die Verwirklichung im Herzen jedes cinzelnen
Christen.82 Der Krieg solle durch einen Reichstag, die Reli-
gionsspaltung durch ein Konzil tiberwunden werden. Dieses Konzil sei
vom Kaiser als tiber den christlichen Parteiungen stehende Instanz ein-
zuberufen. Das Reich Gottes soll irdisch verwirklicht und der Kaiser
zugleich Reichsoberhaupt und Oberpriester der Christenheit sein. Politik
und Religion gehen in der so entstandenen “fiinften Monarchie” eine un-
trennbare Einheit ein. Da die Religion jetzt keine eigene Instimition mehr
besitzt, reprisentiert sie sich letztlich nur in der politischen Einbeit des
als Reich Christi verstandenen Kaisertums.

Ahnlich steht es um J. Bohme, den wohl bekanntesten oppositionellen
Denker im Deutschland des 17. Jahrhunderts. Er wendet sich gegen den
MiBbrauch des Namens Gottes und Christi in der Politik, ja, in der gan-
zen bestehenden Ordnung. Den Herrschenden wirft er vor, sie hitten zur
Aufrechterhaltung ihrer Macht "den Mantel Christi” Ubergezogen. "Daf}
aber diejenigen, welche wollen Christen genannt sein, ... Kriege fiihren,
das thun sie nicht als Christen, sondern als Heiden ...°.33 Die Fiirsten
haben ihre Macht nicht von Gott, sondern vom Teufel.3*  Aller Krieg
und Streit "ursténdet" aus der "finstern Welt", ist Werk des Teufels ge-
gen die sitiliche Ordnung.?> In den Kriegen vergieBen die "Gewaltigen"
das Blut unschuldiger Menschen. Die Schwerter sollen aber lediglich
dazu dienen, den Gerechten zu schiitzen und den "Faischen” zu strafen.
Jeder Religionskrieg wird von Bshme verflucht.®6 Hier stellt sich auch
als Forschungsaufgabe: ist Chiliasmus, gerade des 17. Jahrhunderts,
nicht auch ein Bindeglied zur universellen Toleranz, zumindest zur re-
ligitsen Toleranz? Auch ist noch zu priifen, wieweit eigentlich J.
Permeier wie J. Bshme it eigentlichen Sinne Chiliasten sind.

82 vgl. van Diilmen: Prophetie und Politik. Johann Permeier und die "Societas regalis Jesu
Christi”, (wie Anm. 80), $. 448,

83 Jakob Bishme: Mysterium Magnum oder Edklérung dber das exste Buch Mosis, In: Jakob
Bohme: Sémttiche Werke. Hrsg. von Karl Wilhehn Schiebler, Bd. 5. Leipzg 1922, S. 295
(38.15).

84 Ependa, S. 572 (66,37),

85 Ehbenda, 5.293 (38. 7); vel. ebenda, S. 294 (38. 11), ebenda, S. 295 (38.16).

86 Eienda, 8. 676f. (76.34f)
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Im Jahre 1685 kamen J.W. Petersen und seine Frau Johanna Eleonora®? ,
geborene von und zu Merlan auf die Idee des Chiliasmus, bestiirkt durch
die Bekanntschaft mit Rosamunde Juliane von der Asseburg {1672- nach
1708). J.W. Petersen will schon mit 18 Jahren eine entsprechende Vision
gehabt haben (70-77 und 153-155).5% Seine umfingliche Autobiographie
ist von der Idee des Chiliasmus durchwoben; er gesteht, dal er ihn stets
und iiberall verkiindet habe. Petersen hilt auch bei seinem eigenen Ver-
hor zu dieser Zeit daran fest (179-191): Es wird eine tausendjihrige
Herrschaft Christi geben. Regieren werden jene, die die erste Auferste-
hung erfahren, also alle Gliubigen, nicht nur Mértyrer. Petersen beruft
sich auf Off 20. Alle Tyrannen, alle gottlose Obrigkeit - auch Kaiser,
Konige, Firsten - wiirden vor diesem Reiche amkommen. Allerdings
nicht jede Obrigkeit - bleiben werden die guten Fiirsten, Kounige etc.

Der Prediger Johann Friedrich Corvinus aus Hornburg (Fiirstenturm Hal-
berstadt) schrich gegen J.W. Petersen und G. Arnold - wie Petersen in
seiner Autobiographie zitiert -, sie seien "Rebellen und Aufriihrer, dic
nicht von einer Obrigkeit im Lande solten geduldet werden, und die er
dem Miinsterischen Johann von Leiden, vnd dem Knipperdolling und ih-
ren Consorter an die Seite gesetzet, gar garstig beschrieben, und be-
fiirchtete, es machte einmahl der alte Miinsterische Geist sich in uns re-
gen, und wenn wir uns genug gestircket und Gelegenheit darzu ersehen,
eines wieder wagen und lo8 haven, welches allerdings zu besorgen wiire,
wo Christliche Obrigkeiten nicht auf ihrer Hut stiinden, als die grosse
Ursachen darzu hitten” (294),

87 Lebens-Beschreibung Johannis Withelmi Petersen. Der heiligen Schrifft Doctoris, vor-
mahls Professoris zu Rostock, nachgehends Predigers in Hanover an St. Egidii Kirche, dar-
nach des Bischoffs in Liibeck Superintendentis und Hoff-Predigers, endlich Superinten-
dentis in Lineburg. 2. durchges. Aufl, sl 1719. (die Zahlen in Klammern im folgenden
Text bezichen sich auf die Seiten dieses Buches). Das Buch endet mit chiliastischen Be-
trachtungen (5. 342-368) und einer Bibliographie seiner vorwiegend dern Chiliasmnus ge-
widmeten Publikationen (8. 368-402). Der ausfiibrlichen Eebensheschreibung beigefiigt
ist: Leben Franen Johanni Eleorord Petersen, Gebohmer von vnd zu Merau, Herm D
Joh. Wilh. Petersens Ehe-Liebsten, von Thr selbst mit eigner Hand aufgesetzt und vieler er-
baulichen Merckwiirdigkeiten wegen zurn Druck iibergeben, daher es als ein Zweyter
Theil :m Ihres Ehe-Herm Lebens-Beschreibung beygefiiget werden kann. Andere Aufflage.
5.1. 1719. Zurn Ehepazr Petersen vgl. nenerdings Markus Martthias: Jokann Wilhelm und
Johanna Eleonora Petersen. Eine Biographie bis zur Amtsenthebung Petersens im Jahre
1692, Gottingen 1993. Der Chiliasmus wird darin jedoch “herurtergespielt”.

88 Vg1, Johann Wilhehm Petersen: Nubes Testium Veritatis de Regno Christi glorioso septima
tuba futuro libri 3. Frankfurt/M. 1696. 1, UI. 8. 177f.
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Als Antwort auf Petersens Vernteidigung entgegnete Corvinus, Petersen
"hiitte doch das Buch von der Wiederbringung aller Dinge geschrieben,
welches auch die Miinsterischen geglaubt hitten” (295).8% 1692 (mit
der Jahreszaht 1693) war Philipp Jakob Speners (1635-1705) Schrift
‘Behauptung oder Hoffnung kiinftiger besserer Zeiten in Rettung des
insgeheim gegen dieselbe unrecht angefithrten Spruches Luk. 18,8” er-
schienen. Darin propagiert bzw. verteidigt Spener den Chiliasmus, sagt
aber in dem langen Traktat auch so gut wie gar nichts dariiber, worin die
"besseren Zeiten” bestehen sollen.

Zu den zablreichen orthodoxen Autoren, die zu dieser Zeit gegen den
Chiliasmus schreiben, gehdrt August Pfeiffer (1640-1698). Er ist 1691,
da er seinen "Antichiliasmus" vornehmilich gegen J.W. Petersen und R.J.
von der Asseburg schreibt, Superintendent zu Liibeck. Gleichsam als
Binleitang setzt er in seiner "Zuschrifft" zu seinem Buch das folgende
Wort eines evangelischen Theologen als Motto: "Wer hie auf Bessrung
hofft auff Erden / MuB dabey zum Narren werden".?0 Einleitend heifit
es bei Pleiffer: "Wie im vorigen seculo Thomas Miintzer und seine Rott-
Gesellen die armen einfiltigpen Leute mit ihren Triivmen geiffet / und

89 Ghaon Friedrich Corvinus {gest. 1724 als Pastor zu Homburg) ist wahrscheinlich Heraus-
geber bzw. Verfasser des “Anabaptisticumn et Enthusiasticum Pantheon” von 1702; vgl.
Max Steinmetz: Das Miintzerbild von Martin Luther bis Friedrich Engels. Berlin 1971, S.
292, Zu J.W. Petersens Chiliasmus und dem Umfeld vgl. Johann Georg Heinsivs: Unpar-
theyische Kirchen-Historie Alten und Neuen Testaments, Von Erschaffung der Welt bis auf
das Jahr nach Christi Geburt 1730, T. 2; Die Geschichie vom Jahre Christi 1401 bis 1730,
Jena 1733, 8. 311-320 und Matthias; Jobann Withelm und Johanna Eleonora Pelersen
{wie Anm. 87}, 5. 183-193.

90 Vgl August Pfeiffer: Anfichiliasmus oder Erzehlung und Priffung des betrieglichen
Traurns derer so genanmten Chiliasten Von der noch zukiinfftigen Tausendjdhrigen giilde-
nen Zeit / oder sichtbahren Reiche Christt auff Exden vor dem jingsten Tage. Darinnen
nicht aflein dieses Schwarms eigentliche Beschaffenheit / Ursprung / Ashang und Abseben
{ ausfuihrlich beschrieben / und / daf derselbe den Grund des Christlichen Giaobens ge-
fihtlich antaste / griindlich erwiesen; Sondem anch der Chiliasten Einwairffe / an8 der
Weissagung Danielis / Offenbahrung Fohannis / vnd andrer Schriftstellen / zur Genilge be-
amtwortet werden. Liibeck 1691, Zuschrift (die Zahlen in Klammern im folgenden Text
beziehen sich auf die Seiten dieses Buches); ders.: Antienthusiasmus, Oder: Schrifftmifige
Offenbahrng / Was von denen Enthusiasten / nsuen Propheter und Visionisten / und ihren
Offenbahmungen insgemein / sowol auch von denen dieser Zeiten In einem Send-Schreiben
Ausgesprengten Offenbarungen einer adel. Person insonderheit zu halten sey / Wobey zu-
gleich die Revelationes derer in diesem Secufo entstandenen Neven Propheten und Peophe-
tinnen / als Jac. Bohmens / Philipp Zieglers / Joh. Wamers / Georg Reichards / Hermann
von der Hude / Hans Engelbrechts / Christopk Kotters / J. Christiane Poniatoviae, Nic.
Drabicii, Joh. Rothens etc. gebithrend auff die Probe gesetzt und untersucht werden. Lii-
beck 1692.
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dariiber bey viel tausenden auff die Schlachtbanck gefithret / das ist be-
kannt" (7). Miintzer wird zu jenen Propheten gezihlt, die ihre Trdume
fur Gottes Wort ausgeben. Filschlich werden davon "betriegliche oder
Liigen-Trdume" etwas unterschieden, jene, die von einer kiinftigen gol-
denen Zeit auf Erden kiinden (8). Paracelsus, die Weigelianer, die Ro-
senkreuzer, Qu, Kuhimann triumten filschlich vom “tausendjdhrigen
Reich” oder der “fiinften Monarchie”, folgend Vergils Ecloge IV, "da als
in einem Slaraffen-Lande alles vollauf seyn soll / so daB die jetzige Zeit
dagegen fiir eine eiserne Zeit und eitel Betteley zurechnen sey”. (13)

Der Chiliasmus des 17. Jahrhunderts zielt auch auf das Eintreten eines
vollkommeneren Zustandes auf Erden. In dieser "giildenen Welt" sollen
auch die Armen und Rechtlosen ihre Heimat finden, Eine neue Stin-
deordnung mit gerechter Verteilung der Giiter wird erstehen. Adel, Fiir-
sten, Kénig und das Romische Reich werden vergehen, die Habgierigen,
Eigenstichtigen und Wucherer verschwinden. Seit der Himmelfahrt
Christi habe dieser seine Konigsmacht auf Erden nicht ausiiben kSnnen,
statt dessen habe sich der Teufel eingenistet und geherrscht. Im neuen
Reich werden die Menschen unter der Herrschaft Gottes auf Erden woh-
nen. Die ganze Welt wird ein Staat sein und der Mensch keine Feinde
haben. Konig, Dieb, Wucherer, Papst, Monch, gelehrte Reprisentanten
der bestehenden Ordnung, inshesondere Juristen, wird es nicht mehr ge-
ben. Vor Verwirklichung dieser neuen Qrdnung miissen die Verteidiger
des Alten, die Michte des Antichristen, niedergerungen werden.

Nach Jacob Taubes (1923-1987) hat G.W.F. Hegel sein System Joachim
von Fiore entlehnt. Diese Quelle sei auch bei Gotthold Ephraim Lessing
v.a. faBbar.®! B. Brentjes nimmt diese "Quelle” Hegels - dieser beruft
sich hier keineswegs auf Joachim von Fiore - um festzustellen: Hegel
nahm "die joachimitische Lehre zur Grundlage seiner Schriften, als
Verwirklichung des dritten Weltzeitalters, als dessen Propheten er sich
sah, als den Erben Luther, in dessen Nachfolge er das mit ibm bzw. sei-
ner Philosophie beginnende Reich der Vernunft” predigte. Karl Marx
gab die direkie religidse Begriindung Hegels auf, stellte dessen System
vom (religidsen) Kopf auf die (Gkonomisch-sozialen) Fiife und entwik-
kelte eine materialistische Strémung des Chiliasmus. Er faBte sie selbst

%1 racob Taubes: Abendlindische Bschatologie. Mit einem Anhang, Minchen 1991, S. 161-
168. Vgl. Georg Withelm Friedrich Hegel: Vorlesungen iber die Philosophie der Weltge-
schichte. Bd. IV: Die germanische Welt. Auf Grund der Handschriften hrsg. von Georg
Lasson, Beriin 1970, §. 878-881.
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als Abbild eines objektiven Geschichtsprozesses auf, obwohl er sich be-
sonders in seinen leizten Lebensjahren der Relativitit seines Weltbildes
bewuBt wurde."2 Fiir diese "Relativitit” beruft sich Brentjes auf Marx”
Brief an die "Otetschestwenayje Zapiski”, hier filschlich auf 1887 da-
tiert, in dem Marx von der Unméglichkeit spricht, den “"Universal-
schliissel einer allgemeinen geschichtsphilosophischen Theorie, deren
grofter Vorzug darin besteht, iibergeschichtlich zu sein" zu finden.%3
Dagegen behauptet Brentjes, die Verwandlung der Marxschen Ideen in
einen "Universalschliissel” sei "dann vor sich gegangen im Rahmen des
‘Systems” der drei Weltzeitalter. Ibre Realisierung ist nicht zuletzt an
diesem System gescheitert, ihrer Uberzeugung, daB eine Erigsung aus
dem Elend auf Erden kommen werde."?4

Ich hatte mit Joachim Fests Ablehnung jeder kiinftigen Utopie begonnen.
Fest findet seine Nachbeter auch in der ehemaligen DDR. Der Marxis-
mus geht davon nicht zugrunde. Und der Chiliasmus des 7. Jahrhun-
derts verlangt nach wie vor Respekt und Untersuchung.

92 Burchard Brentjes: Chiliasmus and Marxismus. In: Ethnohistorische Wege und Lehrjahre
eines Philosophes. Festschrift filr Lawvence Krader zum 75, Geburistag, Mit einem Vor-
wart 1. einem Schriftenverzeichnis hisg. von Dittmar Scharkowitz, Frankfust™M. v.a. 1995,
5.127.

93 Karl Marx: Brief an die Redaktion der "Otetschestwennyje Sapiski” In: MEW, Bd. 19,
Berlin 1969, 5. 112,

94 Brentjes: Chiliasmus und Marxistmus (wie Anm. 92), S. 127£.



