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RELIGION UND GESELLSCHAFT IN DER FRUHEN NEUZEIT

(EINFUHRUNG IN METHODEN UND ERGEBNISSE

DER SOZIALGESCHICHTLICHEN RELIGIONSFORSCHUNG)'

Kaspar von GREYERZ

Die Rolle der Religion in der vorindustriellen Gesellschaft Europas kann
wohl kaum liberschdtzt werden. Sie beschrankte sich keineswegs auf das, was
sich im Raum und Rahmen der Kirche oder sektiererischer Konventikel ab-
spielte. Trotzdem ist die historische Beschaftigung mit Religion lange
nahezu ausschliesslich von Kirchenhistorikern und vergleichenden Reli-
gionswissenschaftlern betrieben worden. Insbesondere im deutschsprachigen
Raum haben sich bis heute weder die historische Frommigkeitsforschung
noch die beinahe ausschliesslich gegenwartsbezogene Religionssoziologie
aus der gewollten oder auch ungewollten Umarmung durch Kirche und Theolo-
gie zu 10sen vermocht. Wenn auch nicht zu bestreiten ist, dass dieser
Verbindung durchaus ansprechende Resultate entwachsen sind, so muss doch

aus sozialgeschichtlicher Sicht betont werden, dass diese Frichte der

Ueberarbeitete Fassung des am 11. November 1983 in Bern gehaltenen Vortrages. Der Text
wurde nur dort mit Anmerkungen versehen, wo sich der Nachweis nicht unmittelbar aus dem
Anhang (Auswahl aus der verwendeten Literatur) ergibt; die Kurztitelangaben in den Anmer-
kungen verweisen auf den Anhang. Einzelne der hier in erweiterter Fassung vorgetragenen
Ueberlegungen sind in meiner Einleitung (Introduction) zu dem von mir herausgegebenen
Sammelband, Religion and Society in Early Modern Europe, 1500-1800, London 1984 (im Druck),
enthalten; dort finden sich auch zusatzliche Nachweilse.
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Forschung durch ein Vorverstandnis von Religion als Kirchlichkeit erkauft
wurden. Damit aber verzichteten beide Teildisziplinen von vornherein auf

eine gesamtgesellschaftliche Perspektive.

Die Aufgabe der Sozialgeschichte der Religion ist dagegen die historische
Erforschung der Funktion und Bedeutung von Religion innerhalb eines gesamt-
gesellschaftlichen Bezugsrahmens. Das will freilich nicht heissen, dass
zwischen ihr und der Kirchen- und traditionellen Frommigkeitsgeschichte ein
eigentliches Konkurrenzverhaltnis besteht. Vielmehr sucht die Sozial-
geschichte der Religion den Befund dieser benachbarten Teildisziplinen kri-
tisch zu erganzen, indem sie ihr Erkenntnisinteresse nicht nur kirchlichem
Leben im weitesten Sinne, sondern auch der Funktion und Bedeutung des Sakra-
len im Alltag des Gemeinen Mannes zuwendet; indem sie die Frage, welche
gesamtgesellschaftliche Bedeutung und Funktion kirchlich sanktionierten
Lehren und Verhaltensanweisungen in der Vergangenheit zukam, mit der ebenso
wichtigen Frage verbindet und kontrastiert, inwiefern religiose Alltags-
erfahrung dem sozialen Verhalten der Massen Gestalt zu verleihen vermochte;
indem sie schliesslich auch die von Kirchenhistorikern oft vernachlassigte
Frage nach dem Einfluss gesellschaftlicher Faktoren auf religicdse Haltung

und Verhalten von Individuen und Gruppen naher untersucht.

Richard van Diulmen hat darauf hingewiesen, dass sich die Sozialgeschichte
der Religion nicht traditioneller Religionsbegriffe bedienen kann. So
richtig ich diese Einsicht halte, so wenig erlaubt mir die mir hier
gestellte Aufgabe, auf neuere Definitionsversuche, die einer ausfihrlichen
Diskussion bediirften, einzugehen. Wichtig scheint mir zunachst nur die
Feststellung, dass im Rahmen einer sozialgeschichtlichen Betrachtung durch-
wegs von der Historizitat des Religiosen auszugehen ist. Diese einleitende
Feststellung scheint mir notwendig, auch auf die Gefahr hin, dass ich damit
bei einigen Lesern offene Tiiren einrenne, denn nach wie vor herrscht nicht
nur unter Kirchenhistorikern, - ich denke dabei etwa an Steven Ozment oder
Gerhard Muller -, sondern zum Teil auch unter Sozialhistorikern, wie noch
zu zeigen sein wird, etwelche begriffliche Verwirrung, wenn es um die Frage
der Historizitat des Religiosen gehtz.

2) Fiir eine ausfithrlichere Darstellung dieses Sachverhaltes, vgl. meinen Aufsatz: Stadt und

Reformation. Stand und Aufgaben der Forschung. Demnachst in: Archiv fiir Reformations-
geschichte, 78, (1985).
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Meine weiteren Ausfiihrungen gliedern sich in drei Abschnitte. In einem
ersten, vor allem theoretischen Teil zum Thema "Religion als kultunelles
Phdnomen"” stelle ich ein historisch-anthropologisches Verstandnis von Reli-
gion zur Diskussion und beziehe in diese Diskussion die Erorterung grund-
satzlicher methodologischer Probleme mit ein, die sich aus der Anwendung
funktionalistischer und strukturalistischer Ansdtze ergeben. Der zweite Ab-
schnitt ist dem Thema "Oie Refoam der Volkskulturz" gewidmet, d.h. der Frage
des Verhaltnisses von Laien- und Gelehrtenkultur bzw. von zeligion populaire
und zeligion des élites in der friihen Neuzeit. Der dritte Teil trdgt den
Titel "Religion und soziale Kontrodle". Er lberschneidet sich zum Teil
thematisch mit dem vorangegangenen Abschnitt und gilt der Vertiefung und
Konkretisierung desselben. Unter dieser dreifachen Themenstellung sollen in
der Folge einige der mir wichtig scheinenden Aspekte und Probleme der

neueren Forschung angesprochen und diskutiert werden.

1. Religion als kulturelles Phanomen

Es gibt wohl nur wenige Sozialhistoriker, die bestreiten wirden, dass Reli-
gion ein kulturelles Phanomen ist. Wo die Sozialgeschichte der friihen Neu-
zeit, wie vor allem in Frankreich, England und den Vereinigten Staaten,
sozialanthropologische Impulse in sich aufgenommen hat, kann in diesem
Punkte sogar von einem weitgehenden Konsens die Rede sein. So hat etwa der
britische Sozialanthropologe Evans-Pritchard, dessen Werk einen pragenden
Einfluss auf Keith Thomas' nun schon klassisch zu nennende Studie "Religion
and the Decline of Magic” (1971) ausgelibt hat, mit Nachdruck darauf hinge-
wiesen, dass wir "Religidses (neligious facts) im Rahmen den Totalitdt den
entsprechenden Kultun und Gesellschafi” zu erforschen haben. In ahnlicher
Weise hat sein amerikanischer Kollege Clifford Geertz von "zeligion a4 a
cultunal system” (Religion als kulturelles System) gesprochen. Briichig
wird dieser Konsens aber bereits, wenn das zugrundeliegende Konzept von
"Kultun" ngher beschrieben und definiert werden soll. Das Angebot sich zum
Teil gegenseitig ausschliessender Definitionen ist schlicht lberwdltigend.
Die wenigsten Fallstricke unter den mir bekannten Definitionen enthalt der
von Peter Burke in seinem Buch zur Volkskultur der friihen Neuzeit vorge-

schlagene, rein deskriptive Begriff von Kultur als einem "Syatem kollektiven
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Sinngehalte, Einstellungen und Wente sowie den asymbolischen Foamen (Darbie-

tungen und Antefaktel, in welchen sie sich ausdriicken oden Ve/l/{(:fflpe/lﬂ"s.

Eine eigentliche Zusammenarbeit von Sozialanthropologie und Sozialgeschichte
ist aber nur dort moglich, wo - wie vor allem in England und den USA -
Sozialhistoriker ihren Forschungen einen offenen und instrumentalisierten
Kulturbegriff zugrundelegen. Dagegen fiihlen sich zahlreiche franzosische und
deutsche Historiker bis heute einem restriktiven Konzept verpflichtet, wel-
ches die wertende Unterscheidung zwischen "Awltur" und "Ziviliasation"
impliziert. Es gehort zu den wesentlichen Eigenschaften dieses Konzepts,
dass seine Anwendung in der Sozialgeschichte den historischen Befund verengt,
weil die ihm entsprechende Vogelperspektive dazu verleitet, die Religion des
Volkes implizit oder auch explizit als Aberglauben von wahrer, d.h. zivili-
satorisch bedeutsamer Religion zu unterscheiden’. Diese Sicht der Dinge ist
nach wie vor gang und gabe in der deutschsprachigen historischen Frommig-
keitsforschung. Zugespitzt gesagt unterscheidet sich diese heute wohl in
ihren ideologischen Pramissen, nicht aber in ihren methodologischen Voraus-
setzungen, wesentlich von der Forschung der dreissiger Jahre, als man "in
Deutschdand glaubie, eine besondere <Volksfrimmigkeit>» diagnostizienen 3zu
aodlen, die dazu diene, <die neligidsen Beliinfnisse den ewig primitiven
Menge> [AlLbrecht Jobat) zu eaﬁﬁilen"s. Umgekehrt entspricht es auch diesem
dichotomisch-wertenden Kulturverstandnis, dass mit dem Alltag des Gemeinen
Mannes haufig nicht die Religion, sondern eher der Begriff der "Faommigkeiz”
assoziiert wird. Dagegen ist m.E. nur dann aus sozialgeschichtlicher Sicht
nichts einzuwenden, wenn Frommigkeit in der Tat als integraler Aspekt von
Religion und Religiositat begriffen, und Religion damit implizit als ein
historisch sowohl verstehbares wie erklarbares, kulturelles Phanomen ver-

standen wird.

Ein zweiter, hier anzusprechender Problembereich verbirgt sich in dem sozial-

geschichtlicher Forschung zugrundegelegten Vorverstandnis des Verhdaltnisses

3) BURKE, Helden, Schurken und Narren, S. 11.

4) Vgl. KORFF, Kultur, S. 27 ff; DAVIS, Some tasks, S. 307-309.

5) MOLITOR, Frommigkeit, S. 1.
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von Kultur und Gesellschaft. Soll Kultur als blosse Spiegelung gesell-
schaftlichen Lebens verstanden werden und Religion als kulturelles Phanomen
damit implizit - im Sinne Emil Durkheims - als rituelle, symbolische Pro-
jektion der sozialen Sphare ? Sicherlich wird diese Sicht historischer Kom-
plexitat nur teilweise gerecht, hat sich doch Religion gerade in der frihen
Neuzeit, zum Beispiel im Rahmen der Reformation und des Bauernkriegs, auch
als Kraft erwiesen, die von sich aus sozialen Wandel bewirken konnte. Ich
teile deshalb die u.a. von Natalie Davis mit Nachdruck vertretene Auffassung,
dass die Sozialgeschichte der friihen Neuzeit von einem gewissermassen dia-
lektischen Hin und Her zwischen Kultur und Religion einerseits und der
Gesellschaft andererseits auszugehen hat. Anders als Natalie Davis neigen
andere amerikanische Sozialhistoriker, wie etwa Donald Weinstein und Rudolph
Bell und, wenigstens ansatzweise, wohl auch Richard Trexler, eher der

Ansicht Durkheims zu.

Die Frage des Verhaltnisses von Religion und Gesellschaft ist unentwirrbar
mit einem grundsatzlichen konzeptionellen Problem der Religionsgeschichte
verwoben, welches sich jeglicher quellenkritischen Klarung entziehts, mit
der Frage namlich, ob Religion entweder als Sinnsystem und Glaubensgebaude,
das symbolisch in Ritualen seinen Ausdruck findet, oder aber ausschliesslich
bloss als von bestimmten sozialen Gruppen praktiziertes rituelles Verhalten
verstanden werden soll. Diese Frage bewegt zur Zeit die von kultur- und
sozialanthropologischen Vorstellungen besonders stark beeinflusste anglo-
amerikanische Forschung. Im Zentrum der Frage steht das Problem der Legiti-
mitat psychologischer und insbesondere sozialpsychologischer Interpretation
der Quellen. Wahrend William Bouwsma, Jean Delumeau und Hartmut Lehmann den
sozialpsychologischen Faktor "Ang4¢” in ihre Untersuchungen einbeziehen,

hat sich der amerikanische Mediavist und Renaissanceforscher Richard Trexler
resolut einem rein behaviouristischen Ansatz verschrieben, mit der Begrin-
dung, historische Religionsforschung lasse sich nur unter expliziter Ver-
meidung "a-prionistischer paychologischen Annchmen”, d.h. nur als historische
Verhaltensforschung, betreiben; in komplexen Gesellschaften, womit zum Bei-
spiel das von ihm eingehend untersuchte Florenz der Renaissancezeit gemeint

ist, existiere Glaube allein in dessen sozialem und rituellem Vollzug. Da-

6) LARNER, Crimen exceptum, S. 66 und 74; SCRIBNER, For the sake, S. 95.



18

gegen hat sich etwa Christina Larner fir die Annahme einer gewissen Autono-
mie frihneuzeitlicher Glaubenssysteme ausgesprochen und hat in diesem
Zusammenhang das wichtige Argument ins Feld gefiihrt, der Riickgang der Hexen-
verfolgungen im spateren 17. Jahrhundert sei weder auf einen starken
Industrialisierungsschub, noch auf neue Errungenschaften und Fortschritte

in der Wissenschaft und im Rechtsdenken der Zeit zuriickzufiihren’.

Damit wird natiirlich - um auf einen dritten Problembereich zu sprechen zu
kommen - in aller Deutlichkeit die Frage nach dem Verhaltnis von Religion
zu sozialen Strukturen beriihrt. Die Erorterung dieser Frage macht zugleich
die Grenzen der Zusammenarbeit zwischen Geschichtswissenschaft und struktu-
reller Anthropologie deutlich. Wenn Jean-Claude Schmitt, ein dezidierter
Vertreter der sog. Nouvelle Histoire, sich polemisch gegen die verbreitete
Annahme ausspricht, auf verschiedenen historischen Entwicklungsstufen der
Volkskultur liessen sich Reliktbestande alterer Glaubenssysteme und Rituale
ausmachen, so fordert er gleichzeitig, dass Religioses ausschliesslich als
Funktion derjenigen historisch-sozialen Strukturen, in die es jeweils ein-
gebettet ist, interpretiert werden soll. Aber diese Strukturen sind fiir den
Historiker nicht in seinen Quellen vorgezeichnet, und wenn sie in der Tat
in dem von Schmitt implizierten Sinne vorgegeben waren, wirde jegliche
historische Erklarung kulturellen Wandels und mithin des Wandels religidser
Vorstellungen und Verhaltens verunmoglicht. Das Schreckgespenst der
"histoine immobile’ wiirde zur Realitdt. Tatsachlich bedarf die Sozial-
geschichte fir den Dialog mit anderen Sozialwissenschaften, wie Reinhard
Koselleck zurecht gefordert hat, dringend einer "Theorie dea historischen
Zeiten"S,

Kultureller Wandel ist in der Tradierung von kulturellen und religidsen

Sinngehalten und Verhaltensformen von Generation zu Generation angelegt.
Freilich bleiben konkrete historische Erklarungsversuche solchen Wandels
nicht immer unanfechtbar. So wurde zum Beispiel der englische Historiker

Keith Thomas von der amerikanischen Anthropologin Hildred Geertz dafiir in

7) LARNER, ebda., S, 74; zu dieser Frage siehe auch die Forschungsdiskussion bei MIDELFORT,
Witchcraft, S. 193.

8) KOSELLECK, Wozu noch Historie?, S. 31-32.
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die Schranken verwiesen, dass er in seinem wegweisenden Werk "Religion and
the Decline of Magic” Volksglauben primar im Sinne einer psychologischen
Iwecksetzung, namlich als Mittel zur Erfillung individueller emotionaler
Bediurfnisse interpretiere, und dass er sich dadurch in die Gefahrenzone
eines fragwirdigen psychologischen Reduktionismus begeben habe. Geertz be-
tonte, dass die Kraft z.B. des Glaubens an astrologische Voraussagen oder
an gottliche oder ibernatirliche Vor- und Wunderzeichen nicht in der zu
meisternden Bedrohung oder Kontingenz selbst begriindet sei, sondern viel-
mehr im Glauben an die Wahrheit solcher Prophezeiungen und Zeichen. Wenn
Hildred Geertz damit v011ig zurecht eine historisch-funktionale Reduktion
des Religiosen anprangert, so ergibt sich aus ihrer weiteren Kritik an
Thomas' Werk die Frage, ob diese nicht letztlich auf einem strukturell-
anthropologischen Religionsbegriff beruht, der nicht zuletzt durch die Pra-
xis der anthropologischen Feldstudie gepragt ist, und sich in bloss beding-
ter Weise dazu eignet, den Wandel religioser Sinngehalte und Verhaltens-
formen historisch zu erklaren. So kann etwa die sich noch in ihren Anfangen
befindende sozialgeschichtliche Erforschung der im Laufe des 18. Jahrhun-
derts auf breiterer Basis einsetzenden Sakularisierung, sofern sie nicht
bloss beschreiben, sondern auch erklaren will, nicht von vornherein auf

struktur-ibergreifende Erklarungsmodelle und -hypothesen verzichten.

In der deutschsprachigen Sozialgeschichte findet das Problem der funktionalen
Reduktion des Religiosen die ihm zwar diametral entgegengesetzte, aber meines
Erachtens nicht weniger problematische Entsprechung in einem Phanomen, das
ich - in Ermangelung eines besseren Begriffs - als funktionale Hyposta-
sierung bezeichnen mochte. In einer in anderer Hinsicht wegweisenden Fall-
studie zum Thema "Aonfessionakonfldikt und Staatsbildung” im spdteren 16.
und friihen 17. Jahrhundert, in der Heinz Schilling "die Azt und Weise der
Vermittlung zwischen den neligids-kinchlichen und den politischen und sozialen
Clementen des frihneuzeitlichen Geselldschafitssystems zu engniinden sucht',
ird, trotz der abschliessenden Feststellung, die Untersuchung sei "inage-
samit den funktionalen Methode gefolgt” und habe "die Frage nach den Qualitdt
des Religidsen und den Konfessionen bewusst ausgeklamment”, eine "unabge-
deitete Qualitdt den neligidsen und kirchengeschichtlichen &Entwicklungen”
postuliert. In der Tat versteht Schilling Ré]igion als den gegeniiber allen

sozialen Impulsen immunen Kern des friihneuzeitlichen Gesellschaftssystems.
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Besonders deutlich wird dies in seiner Behauptung, dass soziale und poli-

: I : el 9
tische Momente diesem Kern bloss "ankristallisient” waren

Schillings Interpretament ist kein Einzelfall. Die von ihm vertretenen An-
sichten sind bis heute in der deutschsprachigen historischen Frommigkeits-
forschung sehr verbreitet und sind auch in den Arbeiten anderer deutscher

Sozialhistoriker implizit angelegt.

Nicht allein aus der funktionalen Reduktion des Religiosen, sondern auch
aus dessen funktionaler Hypostasierung ergeben sich schwerwiegende inter-
pretatorische Probleme, entweder dadurch, dass sich das Religios-Sakrale
unter der Hand in seine vermeintlichen individualpsychologischen Urspriinge
verflichtigt, oder aber dadurch, dass es im hermeneutischen Vorgriff derart
zentral gesetzt wird, dass es sich dem Versuch historischer Erklarung ent-
zieht. Damit soll freilich keineswegs der Eindruck entstehen, es handle
sich bei der sozialgeschichtlichen Religionsforschung um eine rein analy-
tisch-erkldarende Teildisziplin. Ich hoffe im Gegenteil in diesem ersten
Teil meiner Ausfihrungen deutlich gemacht zu haben, dass sich der Sozial-
historiker, der sich mit Religion und Frommigkeit beschaftigt, nicht in
ubersteigertem Vertrauen auf die Kraft der ihm zur Verfiigung stehenden
kausal-analytischen Kriterien um die sich deutlich stellenden hermeneu-

tischen Fragen herummogeln darf '’

2. Die Reform der Volkskultur

Die Diskussion des Verhaltnisses von etablierter Kultur und Religion und der

Kultur und Religion des Gemeinen Mannes im vorindustriellen Europa hat in

9) SCHILLING, 1981, S. 15, 387, 365, 141. Ich mochte ausdriicklich betonen, dass sich die hier
gelibte Kritik ausschliesslich auf die methodologische Grundlegung der Arbeit Schillings
bezieht. Ansonsten gelangt Schilling in seiner Studie zu beachtlichen Resultaten. Vgl.
dazu die forschungsgeschichtliche Diskussion in GREYERZ, Stadt und Reformation (wie Anm. 2).

10) Zur Frage des Stellenwerts der Hermeneutik in der anthropologisch ausgerichteten Sozial-
geschichte, vgl. den demndchst erscheinenden Aufsatz von Hans MEDICK, Missionare im Ru-
derboot? Ethnologische Erkenntnisweisen als Herausforderung an die Sozialgeschichte.

In: Geschichte und Gesellschaft, Jg. 10., Heft 3, 1984,




letzter Zeit einigermassen verwirrende Formen angenommen und kann daher hier
nur stark verkirzt wiedergegeben werden. Auffallig daran ist zunachst vor
allem die vorherrschende Begriffsvielfalt. Es ist gleichzeitig die Rede von
Eliten- und Volksreligion, Gelehrten- und Laienreligion (lay and learned
religion), von "zeligion officielle et populaine”, ganz zu schweigen vom
begrifflichen Reichtum, der in der historischen Frommigkeitsforschung
("dévotion"”, Spiritualitat, usw.) anzutreffen ist. Angesichts dieser Be-
griffsvielfalt haben einzelne Historiker, wie zum Beispiel Carlo Ginzburg
und Richard Trexler, den volligen Verzicht auf den Begriff "popular religion”
bzw. "zeligion populaire’ vorgeschlagen, und Natalie Davis hat kiirzlich
einen Aufsatz unter dem programmatischen Titel "From <popular reldigion>

to neligious cultunes” erscheinen lassen''. Trotz der sich damit ankiindigen-
den Skepsis gehe ich in der Folge von der der anglo-amerikanischen Dis-
kussion entliehenen Unterscheidung zwischen Gelehrten- und Volksreligion
aus. Ich bin mir dabei der Unscharfe dieses Begriffspaares bewusst, meine
aber, dass es filir die Betrachtung der nach-reformatorischen bzw. nach-
tridentinischen Verhaltnisse und Vorgange ein niitzliches heuristisches

Instrument abgibt.

Die protestantische Reformation und die katholische Reform und Gegenrefor-
mation des 16. und friihen 17. Jahrhunderts zeitigten langfristig gesehen
nachhaltige Auswirkungen auf das Verhdaltnis zwischen Gelehrten- und Volks-
kultur. Diese Auswirkungen sind von Peter Burke als ein Versuch der

"Reform den Volkskultun" bezeichnet worden, womit die Reformversuche ge-
meint sind, "die von einigen Mitgliedean dern gebildeten Klasse ... untea-
nommen wunden, um die Einstellungen und Wertasetzungen den nestlichen Bevid-
kerung zu verdndean, oden, wie die Viktornianea zu sagen pflegten, sie 3u
«bessern»"'?. Vor allem Kirche und Staat, aber nicht nuz diese beiden
Institutionen, versuchten seit dem 16. Jahrhundert, dem Volk einen rationa-

leren Glauben - wobei ich Rationalitat nicht wertend, sondern im Sinne von

11) Vgl. das Diskussionsprotokoll "Les interprétations de la notion de 'Religion populaire'".
In: La Religion populaire, S. 393 ff; dort S. 399 der Diskussionsbeitrag C. Ginzburgs;
TREXLER, Reverence; DAVIS, From "popular religion", wobei die Autorin freilich nicht auf
den der franzosischen Forschung entliehenen und eher unscharfen Begriff der "popular
classes" verzichten will.

12) BURKE, Helden, Schurken und Narren, S. 221.
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Herrschaftsrationalisierung verstehe - und mittels Moralpolitik - um einen
Jjingst von Christian Simon gepragten Begriff zu verwenden - eine erhohte
Sozialdisziplin zu verpassen. Traditionelle Erscheinungen der Volkskultur
und -religion, wie z.B. die Fasnacht, Karneval und Charivaris, wurden zu-
nehmend zensuriert und zuweilen auch vollig unterdrickt. Das blihende
Bruderschaftswesen in Stadten und Dorfern, ein traditionelles Bindeglied
zwischen Kirche, Kirchgemeinde und politisch verfasster Gemeinde, wurde
durch die Reformation weitgehend abgeschafft und erlitt auch in katholischen
Gegenden im Anschluss an das tridentinische Konzil tiefgreifende Verande-
rungen. Gerade die schweizerische Reformation beinhaltete, wie es etwa
Richard Weiss betont hat, den Versuch eines besonders radikalen Bruches

mit der Uberkommenen Volkskultur.

Wenn auch iiber diese Fragen in der Forschung ein weitgehender Konsens be-
steht, so ist damit freilich nur eine Seite des Verhdltnisses zwischen ge-
lehrter und Volkskultur angesprochen. Der hier sehr knapp skizzierte
Gesamteindruck hat insbesondere franzosische und italienische Forscher, wie
etwa Jean Delumeau, Robert Muchembled und, zumindest in Ansatzen, auch
Carlo Ginzburg, veranlasst, das Verhaltnis von gelehrter und Volkskultur

in der frihen Neuzeit als ziemlich unversonliches darzustellen. Diese Sicht
der Dinge birgt freilich Gefahren in sich, weil ihre Verfechter dazu neigen,
Volkskultur zu nivellieren und die innerhalb derselben existierenden kultu-
rellen Spannungen zu iibersehen. Zweitens erschwert sie die Untersuchung der
zweifelsohne vorhandenen Beriihrungspunkte und Zonen gegenseitiger Beein-
flussung und Durchdringung beider Kulturen und Religionen. In einer Unter-
suchung der Kanonisierungen von Heiligen in der nach-tridentinischen Zeit
und in seiner Kritik der sog. Akkulturationsthese hat Peter Burke deshalb
die Beziehung beider Kulturen und Religionen als permanentes Verhandlungs-
verhaltnis zwischen Zentrum und Peripherie dargestellt. Diese Darstellung
deckt sich weitgehend mit dem Befund der interessanten historisch-anthropo-
logischen Forschungen von William Christian zur Heiligenverehrung, und ins-
besondere zu der stark lokal geprdgten Tradition sog. Geldbnistage, in
Kastilien im 16. und 17. Jahrhundert. Ich sehe daher keinen zwingenden
Grund, mit Carlo Ginzburg mit der von ihm selbst an anderem Orte wider-
legten Behauptung einig zu gehen, Volkskultur sei ein Resultat ihrer Unter-

drickung und existiere nicht neben oder ausserhalb dieser Unterdriickung.
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In einer bekannten, 1963 erschienenen und nicht unumstrittenen Studie zu "Le
aentiment neligieux en Flandre a da fin du Moyen Age”, kam Jacques Toussaert
zum Ergebnis, dass der Grossteil der Flamen des 15. Jahrhunderts iiberwiegend
vor-christlichen und sogar heidnischen Glaubens war. Nicht zuletzt unter dem
Einfluss der Forschungen Toussaerts hat seither Jean Delumeau die These ver-
fochten, dass die beiden katholischen und protestantischen Reformbewegungen
des 16. Jahrhunderts einen langerfristigen Prozess der Christianisierung in
die Wege geleitet hatten. Delumeau verwirft die gangige Vorstellung des
christlichen Mittelalters als Legende, - jedenfalls im Blick auf die Reli-
gion des Volkes. Die Volksmassen ("les masaes populaines’) des friihneuzeit-
lichen Europas wurden - nach Delumeau - iberhaupt erst durch die sich gegen-
seitig erganzenden, im grossen Magstab angelegten Kampagnen der Massenmissio-
nierung durch die katholischen und protestantischen Kirchen des 16. und 17.
Jahrhunderts zum christlichen Glauben konvertiert. Ob diese Konversion sei-
tens der Betroffenen bloss aus Zwang oder auch aus innerer Ueberzeugung er-
folgte, bleibt freilich unklar, wenn Delumeau die sog. Entschristianisierung
("déchniatianisation”) des 18. Jahrhunderts als blossen Riickgang des allge-
meinen Konformismus bezeichnet, der durch die zunehmend laxere Kontrolle
seitens der Kirche erleichtert worden sei. Dagegen hat Michel Vovelle 1973
in einer sorgfaltigen und methodisch bahnbrechenden Studie fiir die Provence
eine relative Autonomie dieses Vorganges nachgewiesen, der zudem - nach

Vovelle - kaum durch die Aufklarungskultur der Gelehrten beeinflusst wurde.

In seinen Beitragen zur Erforschung der Entschristianisierungswellen der
Revolutionszeit hat Michel Vovelle dann ein viel komplexeres Bild der im
Frankreich des spaten 18. Jahrhunderts bestehenden Situation entworfen. Er
unterscheidet zwischen zwei parallel laufenden "mouvements populaines” des
Widerstandes gegen und der Befiirwortung der Entchristianisierung. Die von
breiten Bevolkerungsschichten getragene sog. "déchristianisation’ des Revo-
lutionsjahres II, die nicht identisch war mit der von Robespierre und seinen
Anh@ngern propagierten Kampagne, muss - nach Vovelle - als die letzte

grosse Manifestation plebeijscher Kultur des Ancien Régime interpretiert
werden und als ein Racheakt dieser Kultur gegen die ihr durch die "conquéte
triidentine” auferlegten Disziplinierungsmassnahmen. (Es sei hier nur am
Rande vermerkt, dass ich die Begriffe "chrisatianisation” und "déchristiani-

sation” aus verschiedenen Griinden fiir nicht unproblematisch halte).

~
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Eine stark pointierte Version der Thesen Jean Delumeaus, allerdings unter
Einschrankung auf den katholischen Bereich, ist seither von Robert Muchem-
bled in die Diskussion eingefiihrt worden. Der Ausbau des staatlichen
Absolutismus und die Auswirkungen der tridentinischen Reform konvergierten
nach Muchembled in einem Prozess der Akkulturation, d.h. im Versuch der

Kirche und des Staates, sowie der mit diesen Institutionen verbiindeten,
herrschenden Schichten vor allem der Stadte, die bloss oberflachlich
christianisierte und im Grunde genommen heidnisch-magische Volkskultur der
dorflichen Gesellschaft auszurotten, und sie durch einen rationaleren,
christlichen Glauben und erhohte soziale und moralische Disziplin zu ersetzen.
Durch diesen Vorgang verloren die Jugend und die Frauen als die traditio-
nellen Vermittler und Bewahrer dieser dorflichen Kultur ihre angestammten
Rollen. Im Zentrum des Akkulturationsprozesses stehen - nach Muchembled -

die Hexenverfolgungen. Sie verlieren in dem Moment ihre raison d'étre, als

die Allianz von Kirche und Staat und von stadtisch-privilegierten Schichten,
sowie ldandlicher Notabeln, sich im spdaten 17. und friihen 18. Jahrhundert ihrer

Kontrolle iber die ldndlichen "masses populaines” versichert hat.

Es kann hier nicht meine Aufgabe sein, naher abzuklaren, inwiefern die ins-
besondere von Muchembled, aber auch von einigen anderen franzdsischen
Forschern vertretene These, tatsachlich die franzosische Situation zu be-
schreiben vermag. Vielmehr soll auf einige mir wichtig scheinende methodo-
logische und methodische Probleme hingewiesen werden. Dabei ist zundchst
einmal zu betonen, dass Muchembled vom bereits erwahnten, dichotomisch-
normativen Kulturbegriff ausgeht, und zwischen Kultur und Zivilisation unter-
scheidet. Die sog. "cultune des élites” wird dementsprechend von ihm als
viel zu homogen dargestellt. Jiingere Forschungen, etwa von Michael Hunter
und John Redwood zur Atheismusdebatte im England des spateren 17. und 18.
Jahrhunderts, oder von Gustav Henningsen zu den Hexenverfolgungen im
spanischen Baskenland im friihen 17. Jahrhundert, zeigen, wie wenig von

einer monolithischen Gelehrten- und Elitenkultur der friihen Neuzeit die Rede

sein kann.

Zweitens wird die Volkskultur durchwegs als mindliche "cultuze ozale” be-
zeichnet und so stark von der schriftlichen "cultuze des élites” abgehoben.

Damit wird das Kriterium der Bildung zu einem wesentlichen Unterscheidungs-
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merkmal zwischen den beiden Kulturen gemacht und gleichzeitig der Mythos

vom naturverbundenen, geschichtslosen Bauern perpetuiert. Dass diese Sicht
der Dinge, wie Jean Wirth in seiner (in anderer Hinsicht allerdings weniger
uberzeugenden) Kritik der Akkuliurationsthese betont hat, leicht zu unhalt-
baren Verallgemeinerungen verleiten kann, zeigen folgende Zitate. So
schreibt z.B. Jean Delumeau in bezug auf die Bauern des 16. und 17. Jahr-
hunderts: "le primitif, parce qu'id est peu apte a {'analyse, distingue mal
de visible et l'inviaible, la partie et le tout, {'image et la chose figu-
2ée”'®. Und Bernd Moeller charakterisiert die Rolle der Landbevolkerung in
der friihen deutschen Reformationsbewegung so: "Oie Bauean aselbst kamen kaum
ingendwo zu Wonte, aie achienen gegeniiben den Reformation in den Geschichis-
loaigkeit {hnen dokalen und natungebundenen Beziige zu venbleiben, als hitien
sle die neuen Lehnen iiberhint - aie hatten ja kaum Anteil an den &Ldung”“'.
Die frihneuzeitliche Volkskultur und -religion erscheinen in diesen Aeusse-
rungen als zeit- und geschichtslos, als statisch. Unter anderen hat Chris-
tina Larner gegen diese Sicht betont, dass Volksglauben (popular belief)
vielschichtig war, von Gegend zu Gegend variierte und, wie die Religion der
gesellschaftlichen Oberschichten, keineswegs statisch war. Sie fligte hinzu:
"Wo Kultun als vielschichtiges Phdnomen aufiritt, wind aich stets ein Inten-

agienen zwischen den vernschiedenen Schichten einstedlen”"’,

So ist z.B. Hermann Horger in seinen Forschungen zum Schluss gelangt, dass
oberbayerische Pralaten des 17. Jahrhunderts dazu neigten, dem Druck von
unten nachzugeben, und daher zuweilen genuine Elemente der regionalen Volks-
frommigkeit in die offizielle kirchliche Liturgie aufnahmen. Zu a@nhlichen
Schlussfolgerungen ist Bob Scribner kirzlich fiur das katholische Deutsch-
land der frihen Neuzeit insgesamt gelangt. In Uebereinstimmung mit dieser
Sicht hat Peter Burke im Blick auf das katholische Europa des 17. und 18.
Jahrhunderts - wie bereits erwahnt - den Aspekt der "cultural negoztiation”,
des Verhandlungsverhaltnisses zwischen kirchlich-zentralistischer und popu-

lar-lokaler Religion, hervorgehoben. Auch auf die spanische Situatior des

13) DELUMEAU, Le Catholicisme, S. 249-250.

14) Bernd MOELLER, Deutschland im Zeitalter der Reformation, (= Deutsche Geschichte, Bd. &),
Gottingen 1977, S. 91.

15) LARNER, Crimen exceptum, S. 64.
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16. und 17. Jahrhunderts kann die Akkulturationsthese, wie die Forschungen
William Christians zeigen, keine Anwendung finden. Wenngleich Christian das
Ausmass der insbesondere von der Inquisition ausgehenden Disziplinierungs-
massnahmen eindeutig zu niedrig veransch]agtla, so zeigen seine Studien doch
ubereinstimmend mit den Arbeiten Hermann Horgers zu Oberbayern und Klaus
Andereggs zum Oberwallis wie sehr sich die lokale Form der Heiligenverehrung
in verschiedenen katholischen Gegenden der friihen Neuzeit zentralistischen

i R y - .17
und universalistischen Reformversuchen gegeniiber als relativ immun erwies

Fur die sozialgeschichtliche Religionsforschung, sofern sie den vorliegenden
kirchengeschichtlichen Befund kritisch zu erganzen sucht, muss der wohl pro-
blematischste Aspekt der hier mit den Schlagworten "Christianiaierung” und
"Akkulturation” bezeichneten Interpretamente darin liegen, dass deren Befiir-
worter aufgrund ihrer theoretischen Voraussetzungen schier unermidlich

darum bemiiht sind, die jeweilige Nahtstelle zwischen sogenanntem Aberglau-
ben und kirchlich-sakramentaler Religion zu bestimmen. Natalie Davis hat
zurecht mit Nachdruck darauf hingewiesen, dass dadurch das Erkenntnisspek-
trum des Sozialhistorikers a priori verengt wird, wenn es darum geht, neben
der Funktion auch die Bedeutung und den Sinngehalt der Religion im Alltag
des Gemeinen Mannes zu erfassenls. Dieser Einwand muss, mit wenigen Aus-
nahmen, auch die bisherige deutschsprachige Frommigkeitsforschung und
sozialgeschichtliche Religionsforschung treffen. Fir die letztere gilt,
stark verallgemeinernd, dass es nicht dasselbe ist, ob wir als Sozial-
historiker im Anschluss an Ernst Troeltsch oder Max Weber von der Vor-
stellung einer letztlich theologisch und kirchlich bestimmten Kultur der
frihen Neuzeit ausgehen, oder ob wir die Religion der frihen Neuzeit auf-

grund historisch-anthropologischer Ansatze untersuchen.

16) Flir eine eingehendere kritische Wirdigung der Arbeiten William Christians, vgl. meine
Sammelbesprechung: Sanctity, deviance and the people of late medieval and early modern
Europe. In: Comparative Studies in Society and History (im Druck).

17) HORGER, Dorfreligion und bduerliche Mentalité; ANDEREGG, Durch der Heiligen Gnad, Teil 1.

18) DAVIS, Some tasks, S. 307-309.



27

3. Religion und soziale Kontrolle

Im Zentrum der jiingeren sozialgeschichtlichen Erforschung frihneuzeitlicher
Religion steht weitgehend das Piroblem der Sozialkontrolle bzw. der Sozial-
disziplinierung. Dieses Problem beinhaltet Fragen nicht nur nach der je-
weiligen Existenz und Funktion von Kontrollversuchen, sondern auch nach
deren Nicht-Existenz und mithin nach Moglichkeiten der Uebereinstimmung im
Austausch zwischen gelehrter und Vo]ksre]igionlg. Wahrend der vor allem auf
Gerhard Oestreichs Studie iber "Staukturprobleme des europiischen Abaodutis-
mu4" zuriickgehende Begriff der "Sozialdisziplinienung” im Blick auf den
deutschen fiirstlichen Territorialstaat des 17. und 18. Jahrhunderts gepragt
worden ist, und daher formal-institutionelle Aspekte betont, mochte ich

hier dem weiter gefassten Begriff der "sozialen Kontrolle" den Vorzug geben,
da dieser sowohl formale wie informelle Kontrolle abdeckt. Dieser Begriff
beschreibt den Versuch der Umsetzung von kulturellen Werten in gesell-
schaftlich verbindliche Normen. Dieser Umsetzungsversuch erfolgt durch
einzelne, durch Gruppen oder auch durch Institutionen. Soziale Kontrolle

ist ein Herrschaftsinstrument und bezweckt die Beeinflussung und Regulierung
der Haltung und des Verhaltens sozialer Gruppen und von Individuen. Im hier
diskutierten Kontext zielte soziale Kontrolle nicht zuletzt auch auf eine
Rationalisierung des religiosen Glaubens ab. Der Prozess der Umsetzung von
kulturellen Werten in verbindliche Normen ging Hand in Hand mit dem Versuch,
eine innere glaubensmassige Zustimmung zu erreichen, unter Umstanden durch

die moralische Zuweisung von Schuld.

19) Wie Robert W. (Bob) SCRIBNER, Reformation, carnival and the world turned upside-down. In:
Social History, &, 1977, S. 483-505, sowie ders., For the sake of simple folk, zeigen kann,
weist gerade die frithe deutsche und schweizerische Reformationszeit einen besonders hohen

Grad solchen Austausches auf; deshalb konnte im Rahmen der friihen Reformation und des
Bauernkrieges die "neue" Religion vom Gemeinen Mann als etwas Befreiendes erfahren werden.
Siehe dazu Peter BLICKLE, Social Protest and Reformation Theology. In: Ders., H.-C. RUBLACK
und W. SCHULZE, Religion, Politics and Social Protest. Three studies on early modern

Germany, London 1984 (im Druck). Aus etwas anderer, aber komplementirer Sicht weist Miriam
U. CHRISMAN, Lay Culture, Learned Culture. Books and Social Change in Strasbourg, 1480-
1599, New Haven and London 1982, nach, dass sich "lay culture" und "learned culture" im

ersten Reformationsjahrzehnt stark gegenseitig angenzhert haben, um sich in den folgenden
Jahrzehnten wieder zusehends von einander zu trennen. - Auch im frihen Pietismus wurde die
"neue" Religion zundchst als etwas Befreiendes erfahren: siehe LEHMANN, "Absonderung" und
"Gemeinschaft". In beiden genannten fdllen erhdlt das Befreiende erst eigentlich aus der

Betrachtung des Vorangegangenen und der unmittelbar folgenden Klerikalisierung und Reaktion
seine Bedeutung.
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Vor der insbesondere in der jiingeren englischen Sozialgeschichte der friihen
Neuzeit vorherrschenden Betonung sozialer Kontrolle, wie etwa in der wichti-
gen Lokalstudie zum Dorfe Terling in Essex von Keith Wrightson und David
Levine, warnt Martin Ingram mit dem Hinweis, dass dadurch der Blick zu ein-
seitig nur auf religiosen Nonkonformismus gelenkt werde und mithin Falle
weniger spektakultarer Orthodoxie vollig vernachlassigt wirden. Es muss hier
wohl nicht weiter betont werden, dass diese Warnung kaum auf die deutsch-
sprachige Historie Anwendung finden kann. Diese hat vielmehr, insbesondere
in der Protestantismus-Forschung, wenn wir von der Taufer- und Pietismus-
forschung absehen, die unspektakulare Orthodoxie der Laien nahezu zu einem
fait accompli erhoben. Dies hangt m.E. vor allem mit der im allgemeinen
immer noch vorrangigen verfassungs- und institutionengeschichtlichen Orien-

tierung der deutschsprachigen Sozialgeschichte der frihen Neuzeit zusammen.

Zweifelsohne konnen institutionengeschichtlich-strukturelle Forschungen
wichtige Resultate zeitigen. So kann z.B. Jean-Pierre Gutton in seiner sorg-
faltigen Untersuchung des Einflusses der tridentinischen Reform und des
staatlichen Absolutismus auf das religidse und kirchliche Leben in Dorfern
des Lyonnais nachweisen, wie es dem "cuzé” als Reprasentanten von Kirche

und Staat im Dorf allmahlich gelang, den traditionellen Rahmen dorflicher
Volkskultur aufzusprengen und deren Erscheinungsformen, wie "zoyauwnes” und
"reinages”, sowie die "abbayes de jeunesse” und die Bruderschaften, unter
seine Kontrolle zu bringen. Daraus erhellt auch, dass diese Massnahmen eine
Laizisierung des dorflichen Lebens zur Folge hatten. Damit werden die
namentlich von Jean Delumeau und Robert Muchembled vertretenen Christiani-
sierungs- und Akkulturationsthesen stark relativiert. Im lbrigen kann Gutton
auch nachweisen, dass durch die tridentinischen Reformmassnahmen in den von
ihm untersuchten Dorfern vor allem die Manner gegeniiber der Kirche entfrem-
det wurden, wahrend Robert Muchembled im Gegensatz dazu vor allem die Frauen
als hauptsachliche Opfer des sog. Akkulturationsprozesses bezeichnetm. Auf
ahnliche Folgen der tridentinischen Reform auf dem Lande, wie sie Gutten
hervorhebt, verweist im lbrigen auch der Amerikaner Thomas Safley mit Blick

auf die Konstanzer Diozese.

20) Diese These Guttons scheint auch in den Forschungen Marc Venards zu Avignon ihre Bestati-
gung gefunden zu haben; vgl. die Diskussion bei DAVIS, From "popular religion", S. 327,
die bezug nimmt auf Marc VENARD, L'Eglise d'Avignon au XVIe siécle, 4 Bde., Lille 1980.
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Trotzdem muss vor einer zu einseitigen institutionengeschichtlichen Fest-
schreibung sozialgeschichtlicher Religionsforschung gewarnt werden, weil
dabei zwangslaufig die inhaltliche, mentalitatsgeschichtliche Perspektive
zu kurz kommt. Zwar betont Heinz Schilling in einem soeben erschienenen
Aufsatz zum Thema "Aonfessionalisterung als gesellschaftlichen Umbruch...",
dass das von ihm bei dieser Gelegenheit vorgeschlagene Konzept der Konfes-
sionalisierungsforschung trotz starker Beriicksichtigung der institutionellen
Verkoppelung von Kirche und Staat und von Religion und Gesellschaft keines-
wegs unfahig sei, "die im engernen Sinne sozialgeschichtlichen Zusammenhdnge
und das Phénomen den «<Volkaneligion>» zu thematisienen”. Aber die in diesem
Zusammenhang von Schilling entwickelten inhaltlichen Perspektiven, hier

bloss in Stichworten wiedergegeben als
1) Konfessionalisierung und Staatsbildung;

2) Konfessionalisierung und Formierung der friihneuzeitlichen Gesellschaft,
d.h. fir Deutschland primar der Territorialgesellschaft, daneben auch

der Reichsstadtgesellschaft; und

3) Konfessionalisierung als Teil des langerfristigen Transformations-

rozesses von der "Voamodesne” zur "Moderne’;
p H

lassen berechtigte Zweifel zu an der Fahigkeit dieses Forschungskonzepts,
der "Volksreligion" nicht nur aus der Vogelperspektive des okzidentalen
Rationalisierungsprozesses im Sinne Max Webers, sondern eben auch auf

inhaltlich-synchroner Ebene gerecht zu werden’' .

Nicht nur in dem von Keith Thomas in dieser Hinsicht untersuchten frihneu-
zeitlichen England machten lokale Zauberer und Wunderheiler der Geistlich-
keit Konkurrenz. Auch der von den Frommigkeitsforschern Veit und Lenhart
bezeichnenderweise als katholischer "Volkanisaionar” vorgestellte Prokop von
Templin (+ 1680) beklagte sich um die Mitte des 17. Jahrhunderts iber diese
Konkurrenzzz, ebenso - allerdings aus der Perspektive des Arztes - der Basler
Felix Platter™.

21) SCHILLING, Konfessionalisierung als gesellschaftlicher Umbruch.

22) VEIT und LENHART, Kirche und Volksfrommigkeit, S. 236-237.

23) Felix PLATTER, Tagebuch (Lebensbeschreibung), 1536-1567, hg. von V. LOTSCHER, (= Basler
Chroniken, Bd. 10), Basel und Stuttgart 1976, S. 337-338.
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Sind diese Dinge fiir den katholischen Bereich wenigstens in Ansatzen er-
forscht, so wissen wir uber den protestantischen Bereich, vor allem des
spateren 16. und 17. Jahrhunderts, in dieser Beziehung immer noch sehr
weniQZQ. Was bedeutet es z.B., dass, wahrend sich der Zircher Pfarrer Ludwig
Lavater im spateren 16. Jahrhundert der Bekampfung des Gespensterglaubens
verschreibt, sich ein so prominenter wiirttembergischer Theologe wie Johann
Valentin Andreae in der Zeit des Dreissigjahrigen Kriegs fragen kann, ob
sein Bruder Jakob durch Soldaten oder Gespenster umgebracht worden ist®?
kWas bedeutet es, wenn puritanische bzw. nonkonformistische Geistliche im
England des 17. und 18. Jahrhunderts bei grossem Zulauf Exorzismen durch-
flihren, oder wenn sich um die Mitte des 17. Jahrhunderts der Diakon Forney
in Lutry als Exorzist grosser Nachfrage erfreut ®? Oder was bedeutet es, um
auf das Kirchenvolk zu sprechen zu kommen, wenn hohenlohische Bauern des
spaten 16. Jahrhunderts sich der Vorziige des protestantischen Eherechts be-
dienen, sonst aber der Kirche eher fernbleiben; oder wenn umgekehrt Basler
Jugendliche 1609 nachtliche Widerstandshandlungen gegen das Ehegericht
durchfiihren? ? Was bedeutet es, wenn in protestantischen Gebieten immer
wieder das Wetter- und Totenlauten untersagt werden mussza, oder wenn der

Luzerner Stadtschreiber Renward Cysat darauf hinweist, dass sich Protestan-
ten aus der Nachbarschaft zuweilen heimlich am katholischen Kultus beteili-

gen wiirden und weiter dazu ausfiihrt: "Veben disem wahren goitsdienast aben

24) Eine wichtige Ausnahme stellen in dieser Beziehung die Forschungen des Strassburger His-
torikers Bernard Vogler dar. Siehe VOGLER, Die Entstehung; dort auch Nachweis weiterer
einschldgiger Publikationen desselben Verfassers.

25) Johann Valentin ANOREAE, Selbstbiographie, hg. und ibersetzt von [D.C.] Seybold. In:
Ders. (Hg.), Selbstbiographien beriihmter Minner, Bd. 2, Winterthur 1799, S. 131-132; zu
Lavater vgl. Natalie Zemon DAVIS, Ghosts, Kin, and Progeny. Some features of family life
in early modern France. In: Deadalus, April 1977, S. 95, und Rudolf PFISTER, Kirchen-
geschichte der Schweiz, Bd. 2, Zirich 1974, S. 595.

26) WALKER, Unclean Spirits; MacDONALD, Mystical Bedlam; zu Diakon Forney, siehe PFISTER,
ebda., S. 599.

27) Vgl. ROBISHEAUX, Peasants, und ZEHNDER, Volkskundliches, S. 293.

28) Vql. dazu z.B. Josua MAALER [MAHLER], Usszug und kurze Verzeichnung miner, Josue Maalers
.. Geburten ... sampt dem sich sonst by unser labzyt ... zugetragen .... In: J.G. MULLER
(Hg.), Bekenntnisse merkwiirdiger Manner, Bd. &4, Winterthur 1810, S. 289-290 (betr. den
"schedlichen und aberglaﬁbischen Missbruch des Todtenllttens"), und ZEHNDER, Volkskund-
liches, S. 198-200.
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beheltffen aie sich auch dess venbottnen missbrauchas, den auss List vand be-
trug dess Sathans auch vnden vnas Catholischen eingeniassen (doch gottdob bey
vana 3u lucean [...] aussgeneutet vnd hoch verbotten) mit den iffelbeschwi-
nean, wahnsagean, versdgnean, exoaciaten, den h. bussen probienen vnd
anderen dergleichen verbennatinlichen, aber hochstrdf{lichen vnd den Christen
venboitnen, aeltzammen Rinasten vnd mitlen, da seyend dise vncatholische in

sodchen dingen auch fleisaig vnd gehoazjam”29

Flir den protestantischen Bereich sind die hier auftauchenden Fragen bisher
allenfalls punktuell, im bezug auf das Hexenwesen und dessen Verfolgung,
sonst aber kaum systematisch aus sozialgeschichtlicher Perspektive aufgear-
beitet worden. Wie jlingst die Diskussion iiber die von der Untersuchung
kirchlicher Visitationsakten ausgehenden Studien von Gerald Strauss zur
Frage der popularen Rezeption der reformatorischen Lehre in lutherischen
Territorien Deutschlands gezeigt hatw, wird sich der Sozialhistoriker da-
bei bewusst bleiben miissen, dass die Quellen eine genauere Unterscheidung
zwischen religioser Praxis und Glauben oft erschweren. Wahrend es die
Quellen im allgemeinen gestatten, den Grad der Effizienz obrigkeitlich-
kirchlicher Sozialkontrolle wenigstens annahernd in bezug auf das dusser-
liche religiose Verhalten des Gemeinen Mannes zu bestimmen, so bleibt es
dariiber hinaus sehr schwierig, feststellen zu konnen, ob diese soziale Kon-
trolle - mit John Bossy zu sprechen - mehr erreicht hat, als einem bereits
vorhandenen Verhaltensautomatismus zusatzlich einen mentalen Automatismus

3l
aufzuprofen™ .

29) Zitiert nach ZEHNDER, Volkskundliches, S. 451; der Luzerner Exorzist Franz Venetz wird von
Felix PLATTER, Tagebuch (wie Anm. 23), S. 362-363 erwihnt: "Man bracht in disem jar [1560]

0o . : . ! : : :
zu mir gon Basel ein chorherren von Lucern, ein Wallisser, der lam war, ich solt in curieren.

[...]Ueber ein jor, alss ich gon Lucern kam [...] und by im in der stuben sitz, bringt man

im ein besessenen, blm starcken man in eim zerhlwenen roten kleidt. [...] Mir gruset dorab,
nam urldb von im. Do er mich bat, ich wolte meim vatter nit sagen, dass er noch ein teufel-
bschwerer were; das er im oft gewert hette, er aber, stetigs etwas zegwinnen, darby bleib,

auch besondere besoldung darvon hatt."

30) STRAUSS, Luther's House of Learning; ROBISHEAUX, Peasants; James KITTELSON, Successes and
failures in the German Reformation. The report from Strasbourg. In: Archiv fiir Reforma-
tionsgeschichte, 73, 1982, S. 153-175.

31) BOSSY, The Counter-Reformation, S. 66.
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In diesen offensichtlichen methodischen Problemen 1liegt wohl hauptsachlich
die grosse Versuchung begriindet, die Begriffe der "déchaistianisation” oder
der Sakularisation als blosse Entkirchlichung des alltaglichen Lebens zu
verstehen, wie dies etwa in der von Rudolf Vierhaus geausserten Vermutung
zum Ausdruck kommt, dass der Pietismus der zweiten Halfte des 18. Jahr-
hunderts "duzch seine Betonung des gottseligen Lebens des einzelnen, dunch
die Abkehn vom Amts- und Staatskinchentum zugunsten des Zusammenfindenas in

kleinen Gruppen von Gleichgesinnten' die Sakularisation gefordert habe ™.

Interessant ist freilich, dass Vierhaus damit implizit eine gewisse Autono-
mie von Glaubenssystemen postuliert, die sich wenigstens punktuell von der
vor allem im Rahmen evolutionistischer Interpretationansatze gangigen Vor-
stellung der durch die Agrarrevolution und Industrialisierung auf breiter
Basis ausgelosten Sakularisation abhebt. Dass dagegen die Aufklarung des 18.
Jahrhunderts und die von ihr ausgehenden Reformmassnahmen, nicht zuletzt
auch im kirchlichen Bereich, zumindest bei der Landbevolkerung zunachst auf
keine Gegenliebe stiessen, ist aus den Forschungen Michel Vovelles zu Sid-
frankreich, Hermann Horgers zu Bayern, Hartmut Lehmanns und Martin Scharfes
zu Wurttemberg, und Christian Simons zur Basler Landschaft hinlanglich be-
kannt; selten aber waren bei diesem Widerstand, wie etwa bei den Pietisten
und Separatisten Wirttembergs, ausgesprochen religiGse Motive mit im Spiel.
Heisst dies, dass der Sakularisationsprozess im oben erwahnten Sinne Jean-
Pierre Guttons schon viel friiher eingesetzt hat, oder umgekehrt, dass wir
im Sinne Carlo Ginzburgs und Bob Scribners von einer pragmatischen, in An-
satzen sogar materialistischen Volksreligion der Friihen Neuheit auszugehen
haben, die durch die Vorgange der Reformation und Gegenreformation in ihrem
Kern nur wenig berihrt wurde? Zur Klarung dieser Fragen wird es noch vieler
lokaler und regionaler Fallstudien bediirfen. Ich hoffe gezeigt zu haben,
dass dabei gerade im Bereich der deutschsprachigen Sozialgeschichte metho-

disch neue Wege gesucht werden miissen.

32) Rudolf VIERHAUS, Deutschland im Zeitalter des Absolutismus (= Deutsche Geschichte, Bd. 5),
Géttingen 1978, S. 105-106.
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