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Bibliographie

AHMET TURKAN, Ermenilerin ve Dogu
Hiristiyanlarinin Sorunlari cerce-
vesinde Osmanli Papalik Iliskileri
[= Die Beziehungen zwischen den
Osmanen und dem Papsttum im
Rahmen der Probleme der Arme-
nier und der Ostlichen Christen],
Istanbul (Kitabevi) 2012, 391 S,
ISBN 978-6-0553976-3-0

In seiner 2012 in Istanbul erschienenen
Studie befasst Ahmet Tiirkan sich mit
der Geschichte der armenisch-katholi-
schen Kirche im Osmanischen Reich.
Dabei bilden die Debatten und die
Auseinandersetzungen um die Bulle
Reversurus den Schwerpunkt. Bei der
in tiirkischer Sprache verfassten Studie
handelt es sich um eine 2011 an
der sozialwissenschaftlichen Fakultit
der tiirkischen Selguk-Universitit in
Konya (Ikonium) abgeschlossene Dis-
sertation. Der Verfasser lehrt derzeit an
der Islamisch Theologischen Fakultit
der Dumlupinar Universitit in Kiitahya.
Er hat fiir sein Thema neben osmani-
schen Quellen, die sehr ausfiihrlich zi-
tiert werden, auch armenische Quellen
herangezogen, wobei er selber des
Armenischen nicht michtig ist. Ein
Armenier, Yakob Minasean, habe ihm,
so Tiirkan, bei der Abfassung dieser
Studie betreffs der Auswertung der ar-
menischen Quellen geholfen.

An dieser Stelle soll bereits auf eine
methodische Frage hingewiesen wer-
den. Diese methodische Frage bzw.
Uberlegung ist bei der Behandlung der
Themen betreffs der Kirchengeschich-
te des Osmanischen Reiches gegen-
wirtig und kiinftig im 21. Jahrhundert
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von entscheidender Bedeutung. Wenn
man sich mit der Geschichte der arme-
nisch-katholischen Kirche im Osmani-
schen Reich im 19.Jahrhundert be-
schiftigt, dann versteht es sich von
selbst, dass die iiberwiegende Zahl der
Hauptschauplitze, aber auch der Ak-
teure sich auf osmanischem Territori-
um befindet. Wesentliche Teile der
auszuwertenden Quellen (Handschrif-
ten, Biicher, Zeitungen, Zeitschriften,
Flugblitter) sind in einer der im Osma-
nischen Reich verwendeten Sprachen,
also u.a. auf Osmanisch, Armenisch,
Griechisch, Arabisch oder Aramdisch,
verfasst. Es gibt weltweit nur wenige
Wissenschaftler, die fachlich und
sprachlich diese Komplexitit bearbei-
ten konnen. So bleibt die Auswertung
der mehrsprachigen Primirquellen ei-
nes der Hauptprobleme bei der Bear-
beitung des Themas der osmanischen
Kirchengeschichte.

Dies muss bei der hier zu bespre-
chenden Studie mit bedacht werden.
Sie besteht aus sechs Kapiteln mit einer
kurzen Zusammenfassung sowie einem
Anhang, der 23 iiberwiegend osma-
nischsprachige Archivdokumente ent-
hilt. Dazu zukommen vier Bilder. Zwei
davon bilden die zentralen, in der Stu-
die behandelten Akteure ab (Papst Pius
IX. und Anton Hasun), zwei zeigen die
Amtssitze des armenisch-katholischen
Patriarchen in Konstantinopel.

Im ersten Kapitel (11-51) stellt
Tiirkan die Entstehung der armenisch-
katholischen Kirche im Osmanischen
Reich dar. Nach der Entstehung einer
armenisch-katholischen Hierarchie un-
ter Abraham Petrus Arcivean, die be-
reits 1742 von Papst Benedikt XIV.
bestitigt worden war, trat der erste ar-
menisch-katholische Patriarch sein
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Amt in Sis (Kozan) an. Schon wenige
Jahre danach wurde der Sitz in das
Kloster Bzommar bei Beirut verlegt. In
der Hauptstadt Konstantinopel war die
armenisch-katholische Hierarchie ab
1759 présent. Den sogenannten Millet-
Status erhielten die armenischen Ka-
tholiken im Jahr 1830. Ihr Kirchen-
oberhaupt durfte den Titel eines Patri-
archen erst ab 1835 fiihren.

Fiir die armenisch-katholische Kir-
che war vonseiten des osmanischen
Staates eine Kirchenleitung in doppel-
ter Besetzung geschaffen worden. Es
gab einen Patriarchen fiir die geistlich-
religiosen Angelegenheiten und einen
Patriarchen fiir die zivilen und die Ver-
waltungsangelegenheiten.

Im Unterschied zu den Griechen,
Bulgaren, Serben und Armenisch-Apo-
stolischen, aber auch zu den jiidischen
Gemeinschaften wurde diese doppelte
Leitungsstruktur in folgender Weise
besetzt: Die romisch-katholische Kir-
che beanspruchte das Recht, das fiir die
geistlich-religiosen ~ Angelegenheiten
zustindige Kirchenoberhaupt von Rom
aus zu bestellen. Das galt bis in die
1830er-Jahre auch fiir das Kircheno-
berhaupt, das fiir die Verwaltungsan-
gelegenheiten der armenisch-katholi-
schen Gemeinden zustindig war. Er
musste lediglich «staatstreu» sein. Die-
se Doppelstruktur bei der Leitung der
armenisch-katholischen Kirche fiihrte
in den folgenden Jahrzehnten zu Kon-
flikten zwischen dem osmanischen
Staat, dem Papsttum und der arme-
nisch-katholischen Kirche. Nahezu die
gesamte Studie Tiirkans befasst sich
mit den dusserst facettenreichen Abliu-
fen sowie mit den zahlreichen Konflikt-
parteien. Bis in die 1830er-Jahre be-
stand die folgende Praxis: Fiir die Be-

324

setzung des fiir die geistlich-theologi-
schen Angelegenheiten zustindigen
Amtsinhabers wurde eine Liste mit drei
Namen moglicher Kandidaten nach
Rom geschickt. Der Papst wihlte aus
dem Dreiervorschlag aus, verfiigte aber
auch iiber das Recht, von der Liste ab-
zuweichen und die Stelle mit einem
anderen Kandidaten zu besetzen.

So wurde am 9. April 1838 Potos
Marusean als alleiniger Kandidat Roms
zum Patriarchen fiir geistlich-religiose
Angelegenheiten der armenisch-katho-
lischen Kirche ernannt. Die Gemeinde-
glieder in Konstantinopel waren mit
der neuen Besetzung nicht wirklich
zufrieden. Anders als in der Praxis der
armenisch-katholischen Kirche waren
innerhalb der armenisch-apostolischen
Kirche die Laien bei den Wahlen der
Bischofe und Patriarchen seit Jahrhun-
derten mitbeteiligt. Dies beeinflusste
auch die Erwartung der armenisch-ka-
tholischen Gemeindeglieder.

Mit den Tanzimdt-Reformen vom
3. November 1839 bekamen die vom
osmanischen Staat anerkannten christ-
lichen Millets bei ihrer Selbstverwal-
tung mehr Rechte. Diese Rechte der
Gemeinden wurden insbesondere im
Hinblick auf die Wahl ihrer Kirchenlei-
tung erweitert. Die katholischen Arme-
nier organisierten sich in den 1840er-
Jahren neu. Dabei waren 14 armenisch-
katholische Kaufleute sehr aktiv. Ab
1847 wurden zwei neue Rite — sie be-
standen aus Laien und Geistlichen —
gegriindet: ein Geistlicher Rat (Ruhani
meclis) und ein Laienrat (Cismani
melis). Der Sultan bestitigte diese Rite
am 7. Mai 1847. Nach den Tanzimat-
Reformen durften damit die armenisch-
katholischen Kirchenmitglieder bzw.
ihre Vertreter bei der Wahl des fiir Ver-
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waltungsangelegenheiten zusténdigen
Patriarchen in Konstantinopel mitwir-
ken. Der fiir geistliche Angelegenhei-
ten zustdndige Patriarch hingegen wur-
de nach wie vor von Rom aus ernannt.
Insgesamt beobachtete Rom diese Ver-
dnderungen skeptisch, da man dort das
Abnehmen des romischen Einflusses
befiirchtete.

In Konstantinopel und in Beirut
waren inzwischen verschiedene, Rom
kritisch gegeniiberstehende Ordensge-
meinschaften innerhalb der armenisch-
katholischen Gemeinden aktiv, so z. B.
die Mechitaristen aus Venedig und
Wien oder die Antonianer im Libanon.
Die mit den Tanzimat-Reformen ent-
standene Moglichkeit der Autonomie
bei der Gestaltung der Verwaltung
fiihrte schon bald zur Kollision der
Machtinteressen des osmanischen
Staates und Roms mit denen der arme-
nischen Katholiken. Tiirkan schildert
diese Konfliktfelder sehr detailliert.

Nach der Vorstellung Roms sollten
ab 1840 alle leitenden Amter, vor allem
die Bischofsdmter der armenisch-ka-
tholischen Dibzesen, mit romtreuen
Bischofen besetzt werden. Zur Reali-
sierung dieses Vorhabens wurde 1842
Anton Hasun aus Rom dem amtieren-
den Bischof MaruSean als Helfer
in Konstantinopel zur Seite gestellt.
Damit beginnt ein beinahe 70 Jahre an-
dauernder Konflikt zwischen dem os-
manischen Staat, Rom und den katholi-
schen Armeniern. Hasun (1809-1884)
kam nach seinem Theologiestudium in
Rom 1842 nach Konstantinopel und
wurde nach dem Riicktritt des kranken,
fiir Verwaltungs- und Zivilangelegen-
heiten zustindigen Patriarchen Karapet
bereits 1845 von den katholischen Lai-
en als sein Nachfolger gewihlt. Nach

dem Tod des Patriarchen Marusean er-
nannte der Papst 1846 Hasun auch zu
dessen Nachfolger. Durch diese Beset-
zung in Personalunion entstanden in
den folgenden Jahrzehnten zahlreiche
Konflikte, die bis zum Tode Hasuns am
28. Februar 1884 in Rom andauerten.
Tiirkan zufolge begann mit der Be-
rufung Hasuns nach Konstantinopel
Mitte der 1840er-Jahre die erste Phase
eines langfristigen romischen Plans,
mit dem er sich im zweiten Kapitel
(53-120) befasst. Dabei ging es zu-
ndachst um die Erhohung der Zahl der
armenisch-katholischen Dibzesen in-
nerhalb des Osmanischen Reiches. Die
neu gegriindeten armenisch-katholi-
schen Dibzesen sollten mit romtreuen
Bischofen besetzt werden. Hasun soll-
te sich auch um die Angelegenheiten
des 1848 in Jerusalem wieder gegriin-
deten lateinischen Patriarchats kiim-
mern. Seine Angelegenheiten sollten
tiber den franzosischen Botschafter
abgewickelt werden. Der osmanische
Staat machte fiir die erneute Griindung
zur Bedingung, dass die Hilfte der
Mitarbeiter des lateinischen Patriar-
chats osmanische Staatsangehorige
sein mussten. Der lateinische Patriarch
selber wurde von Rom aus ernannt.
Seit Januar 1848 verhandelte der
Erzbischof von Sayda (Side), Innozenz
Ferreira (Innocenzo Ferrieri), in Kons-
tantinopel mit dem osmanischen
Aussenminister Ali Paga iiber die An-
gelegenheiten der katholischen Arme-
nier und des lateinischen Patriarchats
in Jerusalem. Tiirkan stellt diese Ver-
handlungen sehr ausfiihrlich dar. Auf
dem Territorium des Osmanischen
Reiches arbeiteten neben einheimi-
schen Bischofen auch einige auslindi-
sche Bischofe. Sie wurden durch die
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Vermittlung Frankreichs oder Oster-
reichs von Rom ernannt. Nun war die
Regelung vereinbart worden, dass alle
kiinftigen Bischofe direkt bei den os-
manischen Behorden vorstellig wer-
den sollten, und zwar ohne Einmi-
schung ausléndischer Geistlicher oder
Instanzen, d.h. des Papstes. Diese os-
manische Regelung wurde vom Papst
zunichst akzeptiert.

In der Folgezeit stellte der osmani-
sche Staat fiir die Zulassung der katho-
lischen Priester die Bedingung, dass
diese ausschliesslich aus den katholi-
schen Untertanen des Osmanischen
Reiches stammen miissten. Dies be-
deutete zu einer Zeit, als das Papsttum
auch in Mittelitalien deutlich an Macht
und Einfluss einbiisste, eine erhebliche
Schwichung des romischen Einflusses.

Nach Tiirkan versuchte nun Papst
Pius IX. gegenzusteuern, indem er sei-
ne Macht und seinen Einfluss iiber die
orientalischen Christen weiter aus-
dehnte. Hierbei sollten die autonomen
orientalischen Kirchen mehr und mehr
seiner Macht untergeordnet werden. Im
dritten Kapitel (121-176) werden die
Bulle Reversurus und deren Auswir-
kung im Osmanischen Reich aus ver-
schiedenen Perspektiven erortert. Tiir-
kan geht zundchst auf die seit den
1850er-Jahren, also vor der Veroffentli-
chung der Bulle Reversurus, entstande-
nen neuen Konflikte ein. 1850 ernannte
Papst Pius IX. fiir die fiinf armenisch-
katholischen Diozesen Ankara, Artvin,
Bursa, Erzurum und Trabizon Dioze-
sanbischofe, ohne die armenisch-
katholischen Gemeinden in Konstanti-
nopel dariiber zu informieren. Die fiinf
Di6zesanbischofe waren von Hasun
favorisierte Kandidaten. Hasun selber
wurde bei dieser Gelegenheit von Papst
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Pius IX. zum Erzbischof befordert. Der
osmanische Staat wurde im Vorfeld
iiber die Vorgénge nicht informiert. Die
fiinf «neuen» Didzesanbischofe beka-
men ihre staatlichen Amtsurkunden
nicht ausgehindigt. Sie waren fiir den
Staat «illegale» Amtsinhaber. Dabei
waren die Di6zesanbischofe in den
Provinzdiézesen nicht nur fiir die reli-
giosen, sondern auch fiir die zivilen
Angelegenheiten ihrer Gemeindemit-
glieder zustindig. Die «illegalen» Di6-
zesanbischofe konnten von den Gliubi-
gen nicht die Cizye (Kopfsteuer) kas-
sieren und dem Staat abliefern. Die
Steuerschulden der armenisch-katholi-
schen Gemeinden stiegen in der Zeit
von 1848 bis 1852 auf 50.000 Kurus.
Schon wegen der finanziellen Ausfille
war der osmanische Staat an einer
raschen Klarung der Verhiltnisse inter-
essiert.

Nach der zweiten Reforméra unter-
breitete Fuat Pasa am 9. August 1856
iiber Erzbischof Hasun dem Vatikan
Vorschldge; u.a. sollte ein offizieller
Vertrag zwischen dem osmanischen
Staat und dem Vatikan abgeschlossen
werden, um die Angelegenheiten der
katholischen Untertanen im Osmani-
schen Reich einheitlich zu regeln. Alle
Katholiken im Osmanischen Reich
sollten unter einem armenisch-katholi-
schen Oberhaupt versammelt werden.
Der Papst reagierte dem Vertrag gegen-
iiber zuriickhaltend. Ein Oberhaupt fiir
alle Katholiken im Osmanischen Reich
war nicht akzeptabel. Es gab u.a. Mel-
kiten, Maroniten, syrisch-katholische
Christen oder Chaldier. Alle diese Kir-
chen hatten ihren eigenen Ritus, ihre
eigene Gottesdienstsprache sowie ih-
ren jeweiligen Patriarchen. Die Vertre-
tung durch den armenisch-katholi-
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schen Patriarchen war nicht konsens-
fahig.

Mit der Bulle Reversurus vom
18. Juli 1867 versuchte Papst Pius IX.,
seine Macht und seinen Einfluss iiber
die orientalischen Christen nun auch
rechtlich zu festigen. Nach den Be-
stimmungen der Bulle mussten fiir die
Leitung der armenisch-katholischen,
aber auch fiir die der anderen katholi-
schen Di6zesen im osmanischen Reich
Personen vom Vatikan bzw. vom Papst
ernannt werden, die Biirger des Osma-
nischen Reiches waren.

Das widersprach den Interessen
des osmanischen Staates. Deshalb un-
terstiitzte der osmanische Staat auch
armenisch-katholische Widersténdler,
die sich aus verschiedenen Gruppen
der armenisch-katholischen Gemein-
den und Orden zusammengeschlossen
hatten. Sie wehrten sich vehement ge-
gen den Patriarchen Hasun, der sich
intensiv fiir die Durchsetzung der Bul-
le Reversurus einsetzte. Die Folgen fiir
ihn waren massiv. Da Hasun sich ge-
gen das Recht des osmanischen Staates
sowie gegen die Rechte der Ostlich-
katholischen Kirche verwahrt hatte,
erkannte der osmanische Staat ihm am
27. September 1867 sein Amt ab. Den
armenisch-katholischen = Gemeinden
wurde erlaubt, selbst einen neuen Pat-
riarchen zu wihlen. Tiirkan kann alle
diese Vorgédnge mit Material aus osma-
nischen Archiven belegen und trigt
damit interessante Details zur Erfor-
schung der osmanischen Kirchenge-
schichte bei.

Der osmanische Staat versprach
den Widerstindlern Unterstiitzung,
Rom versuchte den Widerstand zu un-
terbinden. Am 6. September 1870 wur-
den die Widerstandler mit einer Ab-

mahnung zu Busse und Reue aufgefor-
dert. Dariiber hinaus sollten sie die
Verwaltung der Immobilien der katho-
lischen Kirchengemeinden dem vom
Papst ernannten Personenkreis iiber-
lassen. Eine weitere Forderung war die
volle Anerkennung Hasuns. Rom
drohte damit, die Widerstindler als
Schismatiker zu exkommunizieren,
was auch geschah. Tatsichlich standen
die armenischen Katholiken infolge
der Bulle Reversurus zu Anfang der
1870er-Jahre vor einer Kirchenspal-
tung.

Die Gegner der Bulle bekannten
sich gemiss ihrer Konfession zur
romisch-katholischen Kirche und ihrer
Staatsangehdrigkeit nach als Osma-
nen. Sie argumentierten, dass alle ihre
Immobilien unter der Obhut des osma-
nischen Staates stiinden. Eine Schlich-
tung des Streits gelang auch innerhalb
von sechs Monaten nicht. Die Wider-
stindler wihlten Bischof K‘iwbélean
(tiirkisch: Kiipeliyan) zu ihrem Patriar-
chen. Der osmanische Staat war bei
seiner Anerkennung zuriickhaltend, da
er nicht entsprechend dem rechtmissi-
gen Prozedere unter Beteiligung Roms
gewihlt worden war.

Am 13. April 1871 kam Kardinal
Franchi nach Konstantinopel, um die
Konflikte zu schlichten. Dabei schlug
er den osmanischen Behorden den Ab-
schluss eines Konkordats zwischen
Rom und Konstantinopel vor. Der
Konkordatsentwurf bestand aus elf
Kapiteln und wurde von Kardinal
Franchi dem osmanischen Staat vorge-
legt. Es war der Versuch, die Bulle Re-
versurus abzumildern und einen Mit-
telweg zu finden. In den néchsten Mo-
naten wurde der Entwurf auch den
Widerstdndlern vorgelegt, die aber —
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wie der osmanische Staat auch — ableh-
nend reagierten.

Tiirkan schildert dem Entwurf ent-
lang die Argumente der beteiligten
Parteien. Im romischen Konkordats-
entwurf stand der Vorschlag, dass die
Bischofe nicht nur der katholischen
Kirche angehdren, sondern auch osma-
nische Staatsangehorige sein sollten.
Sie sollten dem jeweiligen osmani-
schen Staatsoberhaupt gegeniiber loyal
und treu sein. Daher empfahl die romi-
sche Kirche denen, die bei der Wahl
der Bischofe mitwirkten, sich iiber die
Treue und die Loyalitdt der Kandida-
ten in Rom zu informieren. Die Wider-
standler argumentierten dagegen, dass
es keiner solchen Empfehlung aus
Rom bediirfe. Wenn Rom sich damit
Vorteile erhoffe, tdusche es sich, denn
der osmanische Staat werde eine sol-
che Vorgehensweise nicht zulassen.
Die Weihbischofe, die unter der Lei-
tung des Patriarchen arbeiten sollten,
sollten nach dem Konkordatsentwurf
von den in Konstantinopel amtieren-
den Geistlichen und Laien gewihlt
werden. Die Widerstindler argumen-
tieren dagegen, dass auf diese Weise
das Kirchenvolk in den Provinzen von
der Wahl ausgeschlossen wiirde.

Bei der Neubesetzung eines Bi-
schofsamtes sollte der Synode von
Rom fiir die betreffenden Geistlichen
eine Unbedenklichkeitsbescheinigung
tiber ihre ethisch-moralische Haltung
und ihre Loyalitit gegeniiber dem os-
manischen Staat ausgestellt werden.
Die Widerstindler hielten dagegen, so
wiirde letzten Endes Rom entscheiden,
wer gegeniiber dem osmanischen Staat
loyal sei. Damit wiirde die Kompetenz
der Gemeinden vor Ort nicht ernst ge-
nommen. Nach der Wahl eines Patriar-
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chen sollte der Name des Gewdhlten
zur Bestitigung seiner Wahl sowie zur
Ubergabe des Palliums nach Rom
iibermittelt werden. Die Widerstéindler
hielten dem entgegen, dass damit al-
lein Rom iiber die Wahl entscheiden
wiirde. Die Konfliktparteien fanden zu
keinem gemeinsamen Modus.

Tiirkan schildert in weiteren Teilen
seiner Studie die seit den 1860er-Jah-
ren eingetretenen Streitigkeiten inner-
halb der armenisch-katholischen Ge-
meinden. Die Machtiibernahme der
widerstandischen Gruppe um Bischof
K‘iwbgélean dauerte demnach bis 1874.
Hasun hielt sich bis 1876 in Rom auf
und kehrte dann nach Konstantinopel
zuriick. Erst nach mehr als fiinfjéhri-
gen Auseinandersetzungen gelang es
ihm, 1879 erneut das Patriarchat zu
iibernechmen. 1880 wurde er zum Kar-
dinal ernannt, trat vom Amt des Patri-
archen zuriick und blieb bis zu seinem
Tod im Februar 1884 in Rom. Ab dem
10.Juli 1881 bis 1899 hatte Bischof
Step‘anos Azarean die Leitung der
armenisch-katholischen  Gemeinden
im Osmanischen Reich inne.

Insgesamt ist die Studie von Tiir-
kan ein ausserordentlich wichtiger
Beitrag: einerseits fiir die Geschichte
der armenisch-katholischen Kirche,
anderseits fiir die Kirchengeschichte
des Osmanischen Reiches.

Hacik Rafi Gazer, Erlangen D
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Nihere Informationen dazu unter www.ikz-bios.unibe.ch

Generalregister zu RITh und IKZ
Jahrgang 1 (1893) — 8 (1900), vergriffen

Jahrgang 9 (1901) — 18 (1910), nicht erschienen
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