Gerrit J. Schutte

Die Niederlande - eine calvinistische Nation?”

Fir den durchschnittlichen niederlandischen Zeitungsleser ist es keine Frage,
sondern eine Tatsache: die nicderldndische Gescllschaft mufl als typisch calvini-
stisch bezeichnet werden. Calvinistisch ist in diesem Zusammenhang nicht nur mit
schlicht und zuriickhaltend, geradlinig und prinzipicll gleichbedeutend, sondern
auch mit dogmatisch und konscrvativ, steit und phantasiclos, rechthaberisch, spief-
hiirgerlich, und calvinistisch heit dann auch: unentwegt aul die Moral pochcnd'.
Es ist gleichgiiltig, ob man Protestant, Katholik oder Atheist ist, denn “der wahre
Niederldnder ist ein Kind der Reformation"® und zu der Zeit wurde sogar gesagt,
"der Klassenkampf dhnele in den Niederlanden mehr einem Missionsauftrag als
politischer Agitation"’. Auch Auslinder stimmen diesem Selbstbild zu. Ein deut-
scher Besucher schrieb zu Anfang des 19. Jahrhunderts in seinen Reiseaufzeichnun-
gen: "In Holland herrscht noch die intolerante Synode von Dordrecht."* Die fol-
gende Bemerkung von Hermann Keyserling war ebenlalls nicht besonders schmei-

* Prof. Dr. Gerrit Schutte ist Professor fiir die Geschichte des niederlindischen
Protestantismus an der Freien Universitdt Amsterdam und hielt am 8. Dezember
1992 auf Einladung des Zentrums fiir Niederlande-Studien und des Historischen
Seminars der Westfilischen Wilhelms-Universitat einen Gastvortrag zum oben
genannten Thema.

' Siehe: G.J. SCHUTTE, Het calvinistisch Nederland, Utrecht 1988; G.J.
SCHUTTE, Nederland: een calvinistische natie?, in. BMGN 107 (1992), S. 690-
702.

* A. FELLING/J. PETERS/O. SCHREUDER, Identititswandel in den Nieder-
landen, in: Kdlner Zeitschrift fiir Soziologie und Sozialpsychologie (1982), S. 27,
zitiert aus: E. ZAHN (Hrsg.), Regenten, rebellen en reformatoren. Een visie op
Nederland en de Nederlanders, Amsterdam® 1991, S. 30; auf noch bestehende
Unterschiede weisen: J. PETERS/O. SCHREUDER, Katholiek en protestant. Een
historisch en contemporain onderzoek naar confessionele culturen, Nijmegen 1987;
T. VAN MONTFOORT, Een ijsje op zondag. Cultuurverschillen tussen karholieken
en protestanten, Kampen 1992.

* ZAHN (wie Anm. 2), S. 163.

* G. FORSTER, Ansichten vom Niederrhein, Brabant, Flandern, Hol-
land...1790, zitiert in: G.J. SCHUTTE, A Subject of Admiration and of Encomium.
The History of the Dutch Republic as interpreted by non-Dutch Authors in the
Second Half of the Eighteenth Century, in: A.C. DUKE/C.A. TAMSE (Hrsg.),
Clio’s Mirror. Historiography in Britain and the Netherlands, Zutphen 1985, S.
128.
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chelhaft, gab jedoch eine herkommliche Ansicht wiceder: in Holland kann "der
Geist des Puritanismus, nachdem er als heroisches oder sonst beschleunigendes
Motiv ausgespielt..., ..noch Jahrtausende ein unerschiitterliches Philisterdasein
fiihren"®. Seit der Reformation wurden sowohl dic Mentalitét als auch die sozialen
Verhiltnisse in den Niederlanden von den aufeinander prallenden Auttassungen der
Kaufleute und der Pfarrer bestimmt, bchaupten auslindische Autoren wie Simon
Schama und Emest Zahn®.

Das Bild von den Niederlanden als einer calvinistischen Nation ist von der
Geschichtsschreibung gepragt worden: in Erzdhlungen etwa iiber den Aufstand im
16. Jahrhundert, als sich ziclstrebige Calvinisten von der Autoritdt ihres katholi-
schen Landesherren befreiten und dic calvinistische Lehre etablicrien; auch in
Erziihlungen iiber die niederldndische Republik des 17. und 18. Jahrhunderts, in der
eine streng-puritanische, calvinistische Kirche eine herrschende Position innehatte
und es sich nicht nehmen lief3, der gesamten Gesellschaft ihre Lehre sowic ihre
strikten Lebensregeln aufzuerlegen.

Formal gesehen mag die Kirche durch die Trennung vom Staat im 19. Jahr-
hundert ihre dominante Position eingebiift haben, tatsachlich blieben die Nieder-
lande jedoch ein Land der Plarrer und eine protestantische Nation, was durch eine
neu entstandene Orthodoxie verstdrkt wurde. Auch die Versdulung verursachte eine
erneute Dominanz der Konfessionellen in Politik und Gesellschaft bis weit in das
20. Jahrhundert hinein. Dies ist das Bild, das man in der traditionellen Historiogra-
phic hinsichtlich der Niederlande zeichnete. Im Folgenden mochte ich deutlich
machen, da8 das Bild von den Niederlanden als einer calvinistischen Nation ein
fragwiirdiges Cliché ist und auf einer iiberholten Geschichtsschreibung basiert:

Der niederldndische Aufstand im 16. Jahrhundert war nicht ausschlieBlich das
Werk iiberzeugter Calvinisten, so wichtig ihre Rolle auch war’. Die religidsen
Grenzen in den Niederlanden des 16. Jahrhunderts waren flieend, die Situation
dynamisch und pluriform.

Auch die Niederlande konnten sich einer weitgehenden Beeinflussung durch
Luthers Thesenschlag nicht entziehen. Traditionelle Formen der Frommigkeit
verloren in den 20er Jahren des 16. Jahrhunderts sehr schnell ithre Glaubwiirdigkeit
und Anziehungskraft. Dic Heiligenverehrung wurde otfentlich kritisiert, religiose
Zeremonien gestort®. Die Reformideen setzten sich so rasch auf allen gesellschatt-
lichen Ebenen durch, daf3 der englische Gesandte Sir John Hackett bereits im Jahr

5 Zitiert in: P.J. VAN WINTER, De Chinezen van Europa, Groningen 1965, S.
20.

¢ S. SCHAMA, The Embarrassment of Riches. An Interpretation of Dutch
Culture in the Golden Age, New York 1987; ZAHN (wie Anm. 2).

7 S. GROENVELD/G.J. SCHUTTE, Delta 2. Nederlands verleden in vogel-
vlucht. De nieuwe tijd 1500-1813, Leiden 1992.

¥ G. VERHOEVEN, Devotie en negotie. Delft als bedevaartsplaats in de late
middeleeuwen, Amsterdam 1992.
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1527 mit Abscheu teststellte, zwei von drei Einwohnern der Niederlande hingen
ketzerischem Gedankengut an’. Diesc Feststellung war gewiB iibertrieben, und man
sollte auf ihrer Basis keine endgiiltigen Schliisse iiber den Eintlul des Protestantis-
mus zichen. Immerhin gab es die unterschiedlichsten ketzerischen Auffassungen;
auch die Glaubigen, die der katholischen Kirche treu blieben, vertraten voneinander
abweichende Meinungen. Neben den konfessionell Gebundenen und den Bekennen-
den (Katholiken, Lutheranemn, Sakramentariern, Anabaptisten und Calvinisten) gab
es viele Bekenntnislose und Unentschlossene, Ubergangsgestalten, Suchende,
Eklektiker und Zwischengruppierungen. Auch in den aufstdndischen Stddten und
Provinzen des Nordens war die religiose und kirchliche Situation nach 1572
vielgestaltig. Die Calvinisten gehorten dort immer einer Minderheit an - auch unter
den Mitgliedern der lokalen und regionalen Verwaltungen. Die einen akzeptierten
im Rahmen eines Religionstriedens, der auch Andersgldaubige tolerierte, die treie
und oftentliche Ausiibung ihres Glaubens, andere wiederum waren der Meinung,
die reformierte Kirche solle den Platz ihrer katholischen Vorgiingerin einnehmen.
Unter anderem der politischen und sozialen Spannungen wegen wurde die retor-
mierte Kirche in den aufstdndischen Provinzen jedoch innerhalb kiirzester Zeit eine
von der Regierung unterstiitzte, als einzige anerkannte, sog. Offentlichkeitskir-
che”.

Die reformierte calvinistische Kirche bot Staat und Gesellschaft der Republik
im Rahmen der ‘civil religion’ - wie wir es heute nennen wiirden - ihre Dienste an.
Sie begleitete die Einwohner auf ihren, fiir jeden Menschen unvermeidlichen, ‘rites
de passage’, indem sie Neugeborene taufte und Verstorbene beerdigte; sie vollzog
auch Trauungen. Diejenigen, die die dazugehorige calvinistische Trauformel
ablehnten, konnten jedoch auch ohne den kirchlichen Segen im Rathaus in den
Ehestand treten.

Eine christliche Gesellschaft verlangt von der Kirche offentliche Predigten
und Religionsunterricht, die Ausrichtung der offentlichen Bitt- und Dankfeste, die
geistliche Betreuung des Militars und der Flotte sowie Beistand der Gefangenen
und zum Tode Verurteilter. Natiirlich bekdmpfte die Kirche auch unerwiinschtes
gesellschaftliches Verhalten mit Wort und Tat, das heifit, mit Hilte von Predigten
und Religionsunterricht, Ermahnungen und kirchlicher Zucht ebenso wie durch
diakonischen Beistand. Denn in einer christlichen Gesellschaft ist die Kirche
Hiiterin der kollektiven Normen und Werte.

Die Offentlichkeitskirche iibernahm also in vielerlei Hinsicht die Aufgaben
der Kirche aus der Zeit vor der Reformation und setzte sie fort - ganz nach dem
Willen der Regierung (auch wenn diese sowohl die Retformation als auch den
Aufstand benutzte, um ihre Position innerhalb der lokalen Gemeinschaften zu
starken). Die Regierung stellte ebenfalls die bendtigten Mittel in der Form von
Kirchengebduden, Bezahlung der Pfarrer, Einnahmen fiir Ehrendienste und Diako-

® A.C. DUKE, Reformation and Revolt in the Low Countries, London 1990, S.
29.

'9J.J. WOLTIER, Friesland in Hervormingstijd, Leiden 1962; H. TEN BOOM,
De Reformatie in Rotterdam 1530-1585, Amsterdam 1987.
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nic zur Verfiigung. Auch die Kirche, dic Kirchenmitglieder und die Pfarrer stimm-
ten der offentlichen Position der reformierten Kirche zu.

Die Situation hatte sich jedoch in zwei grundsatzlichen Punkten geindert. Der
corpus christianum war zerrissen, die Offentlichkeitskirche aus der Zeit nach dem
Aufstand war nicht fiir jeden eine geistige Heimat, der calvinistische Glaube nicht
die Norm fiir alle. Auflerdem: die calvinistische Kirche wollte die Stellung einer
Volkskirche und zugleich die einer bekennenden Kirche einnchmen, in der Lehr-
und Lebensdisziplin erhalten werden sollten'.

Die Mitgliederzahl der reformierten Kirche war anfangs gering. In Kampen
etwa - ciner Stadt, die 3000 Einwohner zihlte - hatte sic 1579, im Jahr des Uber-
gangs zum Aufstand und Protestantismus, 182 Mitglieder, zchn Jahre spdter unge-
fahr 500", In der Provinz Holland waren 1587 nicht mehr als 10% der Bevolke-
rung calvinistisch. Die Mitglicder waren Menschen, dic der calvinistischen Refor-
mation der Kirche bewuft und in der Oftentlichkeit zustimmten und gleichzeitig
das Versprechen ablegten, sich der kirchlichen Zucht zu unterwerfen. Sie gehorien
allen Bevolkerungsschichien an; Mitglieder des Kirchenrawes waren meist Vertreter
hoherer sozialer Schichten. Neben der Mitgliedergruppe gab es eine Gruppe der
‘Liebhaber der reformierten Wahrheit’, die den Schritt zur vollstandigen Mitglied-
schaft aus unterschiedlichen Griinden noch nicht wagten. Diese Scheu verschwand
im Laufe des 17. Jahrhunderts und hatte einen Anstieg der Kirchenmitglieder zur
Folge. Um diese zweite Gruppe der ‘Licbhaber’ gruppierten sich diejenigen, die auf
die offentlichen Dienste der Kirche angewiesen waren; unentschlossene, zweif elnde
oder sogar uninteressierte Menschen. Und zu guter Letzt gab es noch die Dissenter,
die entweder dem alten Glauben oder einer nicht-calvinistischen Glaubensrichtung
zugetan waren.

Die reformierte Kirche begriiite also nicht mehr jeden in ihren Gemauern: sie
wollte keine Volkskirche ohne Ausiibung der Zucht scin, und sie hatte ihre kon-
fessionellen Prinzipien 1618-19 genauestens festgelegt. Sic besaB auch nicht die
notigen Mittel, um Menschen zu cinem Kircheneintritt zu zwingen; in der Republik
herrschte Glaubenstreiheit, Arbeitspldtze und dic meisten Amter waren nicht von
einer Kirchenmitgliedschaft abhdngig, Nichtreformierte wurden nicht vom Biirger-
recht ausgeschlossen und die reformierten Diakone hatten keineswegs das Monopol
fiir dic Armensorge. Die Anhdngerschaft der calvinistischen Kirche muflte also mit
Hilte von Uberzeugungskraf't, Unterricht und religioser Anziehungskralt gewonnen
werden. Von Anfang an mufite dic reformierte Kirche mit der Konkurrenz der
Katholiken, Mennoniten und Sektariern kampten.

1'W. BERGSMA, Calvinismus in Friesland um 1600 am Beispiel der Stadt
Sneek, in: Archiv fiir Reformationsgeschichte 80 (1989), S. 252-284; A. Th. VAN
DEURSEN, Bavianen en Slijkgeuzen, Assen 1974; engl. Ubersetzung: DERS.,
Dutch Reformed Parish Life in the Second Half of the Seventeenth Century, in: M.
VAN OS/G.J. SCHUTTE (Hrsg.), Bunyan in England and Abroad, Amstcrdam
1990, S. 105-120.

2 F. VAN DER POL, De Reformatie te Kampen, Kampen 1990,
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Es war tatsidchlich so, da nach dem Aufstand weder offentliche noch heim-
liche katholischc Messen crlaubt waren. Man hatte dagegen rigorose Parolen und
Plakate verdftentlicht. Die Gesetze wurden in der Praxis jedoch viel milder und
groBziigiger ausgelegt, als das in den Gesectzestexten vorgesehen war. Katholische
Geistliche durtten in fast allen aufstindischen Provinzen bleiben, wenn sie ver-
sprachen, von ihrem geistlichen Amt zuriickzutreten. Sie erhielten sogar lebens-
lange Alimente und Unterbringung (ol't in ihren {ritheren Klostern oder Vikariaten).
Natiirlich hiclten sie ihr Versprechen nicht immer. Warum auch, da doch viele
Menschen auch weiterhin auf ihre Dicnste Wert legten? Viele der angesehensten
Familien hielten der katholischen Kirche die Treue. Die allgemein akzeptierte
Freiheit des Glaubens und des Gewissens tolerierte Gottesdienste im hduslichen
Kreis, was sich als cin sehr dehnbarer Begriff entpuppte. Dic Regierung grift (vor
1600, also widhrend der Festigung der Unabhéngigkeit des Staates) meistens nur
dann ein, wenn sie politische Illoyalitat fiirchtete oder bei Nichtachtung der Oftent-
lichkeitskirche und ihrer bevorzugten Position. Bereits zu Beginn des 17. Jahrhun-
derts hatte man sich auf eincn modus vivendi geeinigt, wodurch die tolerierten
Andersglaubigen - Katholiken ebenso wie Mennoniten und Lutheraner - ein hohes
Maj an Freiheit erhielten. Ihre Haus- und Scheunenkapellen waren sicherlich keine
unbekannten, unauftindbaren und unsicheren Orte; im Gegenteil, sie wurden in
Reisefithrern und Stadtbeschreibungen als Zentren des kirchlichen Lebens bezeich-
net. Die Offentlichkeitskirche besaB ohne Zweifel eine bevorzugte Position, sowohl
finanziell als auch beispielsweise hinsichtlich der Bildung und der Moglichkeiten
zu publizieren. Das war die eine Seile der Medaille. Die andere Seite war, daf3
diese Bevorzugung finanzielle und politische Abhingigkeiten implizierte. Oft
konnten sich die tolerierten Kirchen freier bewegen als die oftentliche, was unter
anderem wihrend der theologischen Streitereicn zwischen Remonstranten und
Contraremonstranten um die Priddestinationslehre zur Zeit des Waffenstillstandes in
der zweiten Dekade des 17. Jahrhunderts in Holland deutlich wurde. Viele der
kirchlichen und theologischen Dispute wurden auch danach durch einen Regic-
rungscrlall beendet oder geschlichtet.

Es wire hilfreich, mehr Einblick in das Verhiltnis zwischen Kirchenrat und
Magistrat im 17. Jahrhundert zu bekommen. Nicht nur im Hinblick auf Punkte wie
die sich iiberschneidenden sozialen Hintergriinde der Mitglieder und der Kumula-
tion sowic der Wechsel der Amter und der Mitgliedschatt innerhalb der beiden
Kollegien, sondem auch, was ihre Zuammenarbeit sowic die Rolle der Staats-
kommissarc (die Vertreter der Magistrate im Kirchenrat) dabei oder die Praxis
hinsichtlich der Approbations- und Kollationsrechte, betrifft. Dic traditionellen
Auffassungen iiber weitgehende Gegensdtze zwischen einer strengen Kirche und
einer nachgicbigen, vom Geiste Erasmus’ inspirierten, liberalen Regierung sind
inzwischen dank der historischen Forschungsarbeit cbenso iiberholt wie auch die
Ansicht, es habe einen gesellschaftlichen Gegensatz zwischen Toleranten und
Strengen, zwischen Elite und Gemeinde, Magistrat und Kirchenrat, pragmatischer
Kaufleute sowie Regenten und plebejisch-theokratischen Pfarrern gegeben. Der
Gegensatz zwischen Remonstranten und Contraremonstranten hatte genau so vicl
mit dem Klassenkampf zu tun wie der zwischen Fullballtans von Ajax und Feyen-
oord, so hat van Deursen kurz und biindig in seiner bahnbrechenden Studic iber
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Kirche und Kirchenmitglieder wéhrend des zwolfjahrigen Watlienstillstandes
geschrieben'®. Dennoch wiren genauere Studicn wiinschenswert, um mchr Ein-
blick in die Positionen und das Verhiltnis der Kirche zu Regierungsgeschilten,
besonders hinsichtlich der Regulierung der Gesellschatt, zu bekommen.

Die Stadtverwaltung in Haarlem, so schreibt Joke Spaans, strebte die Ver-
wirklichung einer nicht an die Konfessionen gebundenen stidtischen Kultur an'.
Sie wachte iiber die Offentlichkeitskirche und scheute dabei keine Kosten, hiclt die
Ziigel jedoch fest in der Hand. Der Magistrat verhinderte eine Monopolstellung der
Kirche und unternahm keine Anstrengungen, um Biirger in die Arme der reformier-
ten Kirche zu weiben. Seiner Meinung nach stand er iiber den Kontessionen und
verlangte von jedem die Anerkennung ihrer Autoritdt, denn nur so konnte er die
Gesetze fiir eine christliche Gesellschaft erarbeiten, ohne der Stadt jedoch eine an
der calvinistischen Reformation orientierte Moral autzuerlegen. Nicht iiberall ist es
so zugegangen. In Groningen scheinen Kirche und Magistrat eine Einheit gebildet,
in Friesland der Hot und das Biirgertum die Calvinisierung der friesischen Kultur
gemeinsam vorangetrieben zu haben'’. Es ist nicht deutlich, ob es sich hier tat-
sdchlich um eine andere Politik oder um verschiedene historiographische Inter-
pretationen handelt. Des weiteren stellt sich natiirlich die Frage, inwieweit es nun
wirklich - theoretisch und praktisch - unterschiedliche Wertvorstellungen fiir eine
allgemein-christliche Gesellschaft einerseits und fiir eine calvinistische Gesellschaft
andererscits gab? Unterschied sich die calvinistische Moral von den Zielsetzungen
der oOffentlichen Konfessionspolitik? Wurde ein Unterschied zwischen Elitekultur
und Volkskultur gemacht, oder wurden sie iiber einen Kamm geschoren?'® Der
Wunsch nach Disziplinierung der Bevolkerung und Reformation der Volkskultur
kennzeichnete im 17. Jahrhundert alle Elitegruppen. Man konnte ihn ebenso gut im
Programm der katholischen Contrareforrnation wie in dem der Humanisten lescn,
er war bei Mennoniten nicht weniger stark als bei Calvinisten. Sie alle bekampften
Ausdruckstormmen der Volkskultur, die sie als Siinde oder zumindest als die Ver-
fihrung zu derselben betrachteten. Man war iiberall streng, besonders jedoch, wenn
einige Formen des Pietismus hinzukamen.

Der Calvinismus war an sich keine Glaubensrichtung, die kulturteindlich war.
Er entwickelte sich mitten in der Welt, in Handelszentren, Betricben und Wissen-
schaft. Die calvinistische Elite wurde in der klassischen humanistischen Wissen-

" VAN DEURSEN (wie Anm. 11), S. 336.

'* J.W. SPAANS, Haarlem na de Reformatie. Stedelijke cultuur en kerkelijk
leven 1577-1620, ‘s-Gravenhage 1989.

'3 H. SCHILLING, Das calvinistische Presbyterium in der Stadt Groningen, in:
H. SCHILLING/H. DIEDERIKS (Hrsg.), Biirgerliche Eliten in den Niederlanden
und Nordwestdeutschland, Koln/Wien 1985, S.195-274; Ph.H. BREUCKER, Friese
cultuur in de jonge Republiek, Leiden 1991.

' G. ROOYAKKERS/Th. VAN DER ZEE (Hrsg), Religieuze volkscultuur. De
spanning tussen de ongeschreven orde en de geldige prak:ijk, Nijmegen 1986.
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schaftstradition erzogen. Dabei ging man von der Annahme aus, dafl weltliche
Weisheit und Schonheit durchaus genutzt und genossen werden diirfe, wie etwa die
mosaische Gesetzgebung dem alttestamentlichen Israel erlaubte, sich den Geniissen,
die eine gefangengenommene heidnische Sklavin zu bieten hatte, hinzugeben -
allerdings immer unter der Bedingung ihrer castigatio, der Sduberung. Dies war ¢in
uraltes christliches Motiv. Es besteht an sich also kein Grund, das Streben nach
einer Calvinisierung der Volkskultur als einc Ausnahme zu betrachten. Dahinge-
hend stellt sich tatsdchlich dic Frage, ob die Praxis eine Veranlassung dazu gibt.
Die kirchliche Zucht war - zumindest in groBen Stidten wie Amsterdam - im 17.
Jahrhundert weitaus weniger streng und beschwerlich als zuweilen angenommen'’.
Ein GroBteil der Bemithungen des Kirchenrates muf3 auch eher als Schlichtung
von Streitereien und Wiederherstellung der Normen beurteilt werden. Die Reich-
weite der MaBBnahmen blieb auflerdem auf die bekennenden Mitglieder der refor-
mierten Kirche begrenzt. Natiirlich muflte die Kirche auch Aufgaben zum Schutz
der offentlichen Sitten wahmehmen. Man erwartete von ihr, die Biirger vor Hand-
lungen und AuBerungen zu warnen, die den Zorn Gottes iiber Mensch und Gesell-
schaft heraufbeschworen konnten. Dic Kirche erledigle diese Autgabe voll Begei-
sterung und wamnte vor deutlich ans Tageslicht kommenden und geheimen Siinden
sowie vor allerlei Frivolitdten wie Fastnachtstesten, Jahrmarkten v.d., durch die das
schwache Fleisch verfiihrt werden konne: die Vertreter der Kirche vermuteten darin
zudem Uberbleibsel des papistischen Aberglaubens. Die offentliche reformierte
Kirche nahm also ihre Aufgabe bei der friihmodernen Christianisierungs- und
Zivilisationsoftensive sehr emst. Zugegeben, dic Normen waren streng. Allerdings
ist hier einige Vorsicht geboten. Wer meint, aus Norm erstellenden Schriften wie
etwa Hondius ‘Swart register van duisent sonden’ (‘Schwarze Liste der tausend
Siinden’) oder den Vorschriften fiir den christlichen Haushalt oder das Kontor des
Kautmannes von pietistischen Predigern wie Wittewrongel und Udemans, dic
konkrete Praxis des 17. Jahrhunderts ablesen zu konnen, macht einen methodischen
Fchler'®, Priskriptive Werke dieser Art nehmen die ideale Norm als gegeben an;
sie beschreiben keinestalls den Alltag, nicht einmal das tdgliche Streben nach der
Aufrechterhaltung der Normen. Calvinisten des 17. Jahrhunderts erkannten, daf3 alle
Menschen Siinder seien - fiir alles Bose offen und aus sich selbst unfahig zum
Guten. Es gibt aber keinen Hinweis darauf, da3 sich dadurch alle Menschen téglich
iiber ihre Siinden und Gebrechen Rechenschaft ablegten, daf jeder iiber die Prade-
stination nachgriibelte und einen enthaltsamen und trostlosen Lebenstil fiihrte,
beseclt von dem nie endenden Streben nach der Heiligung des Lebens. Das Bild,
das man sich von dem Menschen des 17. Jahrhunderts als ciner zerrissenen, immer

'" H.W. ROODENBURG, Onder censuur. De kerkelijke tucht in de gerefor-
meerde gemeente van Amsterdam 1578-1700, Hilversum 1990; VAN DEURSEN
(wie Anm. 11); R.B. EVENHUIS, Ook dat was Amsterdam, Amstecrdam 1965-
1978, 5 Bde.

* Eine einleuchtende Analyse der Oeconomia Christiana von Petri Witle-
wrongel (1650) gibt: LF. GROENENDIIK., De Nadere Reformatie van her gezin,
Dordrecht 1984.
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vom Gewissen gequélten und krampthaf't die taglichen Segnungen (oder Siinden!)
zdhlende Kreatur macht, die nur die GewiB3heit sucht, auserkoren zu sein, entspricht
nicht der Realitit, und das Schicksal der Nation hing nach Meinung der Calvinisten
des 17. Jahrhunderts nicht von tleckenlosem Geschirr, glinzendem Mobiliar und
geschrubbten Biirgersteigen ab; auch vermittelte ihm sein Reichtum kein unbehagli-
ches Gefiihl, wie Simon Schama suggeriert. Man muf} sich sogar {ragen, ob dies
eine addquate Beschreibung fiir den strengen Puritaner der pietistischen ‘Nadere
Reformatie’ (Zweite Reformation) ist. )

Einerseits ist in dieser Bewegung der ‘Nadere Reformatie’ eine emecute
calvinistische Zivilisationsoffensive zu konstatieren, andererseits bildete sie eine
pictistische Variante zum Calvinismus, in der diese Zivilisationsoffensive mit einer
spezitischen Ideologie und dem intensiven Gebrauch bestimmter Mittel untermauert
werden sollte””. Die innerhalb der ‘Nadere Reformatie’ entstandene pietistische
Strémung, die sich nachdriicklich aul die ‘praxis pietatis’ verlegt hatte und dazu
viele, austiihrliche und detaillierte Leitfdden publizierte, beherrscht jedoch in der
Historiographie das Bild der calvinistischen Zivilisationsotfensive allzu nachdriick-
lich. Man darf nicht vergessen, dall die ‘Nadere Reformatie’vor allem ihrer pieti-
stischen Ideologie und der puritanischen Rigorositdt wegen immer nur eine zahlen-
mifig begrenzte Anhédngerschaft hatte und von den Kirchenversammlungen nur
wenig unterstiitzt wurde; sogar in der Provinz Seeland verlor die Bewegung 1682
schon ihre kirchliche Stellung. Die ‘Nadere Reformatie’wurde danach ein Streben,
sich inmitten einer breiten, offenen Volkskirche wie echte geistliche Menschen von
der Masse auf Grund ihres BewubBtseins der Berutung, der Intensitdt des Glaubens
sowie der Abneigung gegen Siinde und Welt zu unterscheiden: eine introvertierte,
streng pictistische, Welt und Gesellschaft meidende Subkultur. Diese Entwicklung
hatte ihr Pendant in dem zahlenmaBigen Wachstum der offentlichen Kirche unter
anderem auf Grund des Eintritts der "Liebhaber” sowie in der verdnderten Haltung
gegeniiber der Handhabung der kirchlichen Zucht Mitte des 17. Jahrhunderts. All
dies schien auf eine Stabilisierung der kirchlichen Situation hinzuweisen.

Die calvinistische Theologie akzeptierte Mitte des 18. Jahrhunderts den
Grundsatz, andere Glaubensrichtungen zu tolerieren. Es war die formale Anerken-
nung einer de facto schon lange bestehenden Situation: die Republik war im 18.
Jahrhundert ein in religioser Hinsicht pluriformer Staat, in dem mehrere religiose
Stromungen nebeneinander existierten®. Eine dieser Subkulturen bildeten die
Calvinisten mit ihrer bevorzugten Offentlichkeitskirche. Die Dissenter hatten ihre
eigenen Kirchen, eine eigene kirchliche Armensorge, eigene Schulen, eigene soziale

9 T. BRIENEN U.A., De Nadere Reformatie, ‘s-Gravenhage 1986; F.A. VAN
LIEBURG, De Nadere Reformatie in Utrecht ten tijde van Voetius, Rotterdam

1989; DERS., Levens van vromen. Gereformeerd Piétisme in de 18e eeuw, Kampen
1991.

® G.J. SCHUTTE, Een Hollandse dorpssamenleving in de late achttiende
eeuw. De banne Graft 1770-1810, Franeker 1989; DERS., Patriotten, Prinsgezin-
den, Gereformeerden. Over calvinisme en revolutie in de 18e eeuw, Apeldoorn
1991.
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Netze und auch einen cigenen religiosen und intellektuellen Diskurs®™. Solange sie
nicht versuchten, calvinistische Glaubensanhdnger zu bekehren oder all zu offen-
sichtlich die calvinistische Hegemonie herauszufordern, erhielten sic treien Hand-
lungsspielraum. Daf} der calvinistische Teil der Bevolkerung und die offentliche
Kirche eine hegemoniale Position innehatten, konnte nicht bezweitelt werden. Ds.
Petrus Hof'stede, der um 177(0/1780 cbenso iiberzeugt fiir die Orthodoxie kimpftte
wic er gegen die aufgeklirten Neologismen stritt, war davon aut das Tief'ste
liberzeugt: die reformierte Kirche war die Secle des Staates, ohne die dic Republik
nicht existieren konnte. Also: war die Republik ein zweites Israel? Dieser Begnift
wird oft benutzt, um damit ein spezifisches calvinistisches NationalbewuBtsein
anzudeuten, was meiner Meinung nach jedoch aut einem MiBverstandnis beruht.

Der tatsachliche Gedankengang der calvinistischen Theologie des 17. und 18.
Jahrhunderts war der folgende: Gott hat die Niederlande reichlich gesegnet. Dort
ptlanzte er seine Kirche, der er im 16. Jahrhundert die Retormation schenkte; um
der Kirche willen bedachte er das Land mit Freiheit und sogar Wohlstand. Nur die
Glaubigen Seiner Kirche hatten jedoch einen Bund (im theologischen Sinne) mit
Gott. Obwohl dieser Bund dem gesamten niederlandischen Volk angeboten worden
war, trat nur ein Teil davon (die wahren Glaubigen, also nicht einmal alle Mit-
glieder der calvinistischen Kirche) in dieses Verhiltnis ein - die Vorteile der
Segnungen jedoch, die Gott scinem Volk - scinem Kirchenvolk, den auserkorenen
Glaubigen - zukommen lieB, teilte die gesamte Republik.

Die Kirche bildete demnach die Existenzgrundlage tiir Staat und Nation, sie
war die ‘Seele des Staates’, ohne die die Republik nicht segensreich bestehen
konnte. Das zweite Israelkonzept, ‘Nederlands Israel’, ist keine Proklamation der
calvinistischen nationalen Identitét, sondern ein theoretisches Konzept, ein theologi-
scher Standpunkt, den man zum Verhiltnis zwischen Kirche und Nation einnimmt,
cin Versuch, Theologic und Realitdt auf der Basis stark pastoraler Absichten
miteinander zu versdhnen®

Die calvinistische Kirche konnte erst nach zwei Jahrhunderten etwas mehr als
die Hilfte der Bevolkerung hinter sich versammeln: 1809 waren es 55%. Dieser
Mitgliederzuwachs war eher die Folge sozialer und demographischer Entwick-
lungen als der Protestantisicrungsprozesse oder Calvinisierungsversuche. Die
Niederlande waren also keine calvinistische Nation, weder faktisch noch ideolo-
gisch. Immer, wenn Auslander im 18. Jahrhundert die Republik beschrieben,
bemiangelten sie die Kleinkariertheit und Geldgier der Niederlidnder, ihre Be-
schrianktheit und SpieBbiirgerlichkeit: bereits Goethe beschrieb den Philister auf
einem niederldndischen Hintergrund. Andere wiederum unterstrichen die positiven

' Siehe u.a. P. VISSER, Broeders in de geest. De Doopsgezinde bijdragen van
Diederick en Jan Philipsz. Schabaelje tot de Nederlandse stichtelijke literatuur in
de zeventiende eeuw, Deventer 1988; S. GROENVELD, Wederdopers, menisten,
doopsgezinden in Nederland 1530-1980, Zutphen® 1981.

2 SCHUTTE (wie Anm. 20); DERS. (wie Anm. 1), (Fiir dicses Thema mochte
ich meinem Studenten J. van Eijnatten und seiner noch nicht erschienen Studie
iiber die calvinistische Theologie im 18. Jahrhundert danken.)
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Seiten der Niederldnder: den Reichtum der Republik, das hohe MafB an biirgerli-
chen Freiheiten und Toleranz. Jedoch stolperte niemand iiber die calvinistischen
Eigenheiten. In anderen Landern mag der Eintlufl der Religion wohltdtiger gewesen
sein, nirgendwo schadete er weniger als in Holland, folgerte Diderot!?

Nichtsdestoweniger war die {reien, wenn auch kleinbiirgerlichen Niederlande
ein christliches Land. Vielleicht waren sic im Verhaltnis zu anderen Landern wegen
der Konkurrenz der verschiedenen Glaubensrichtungen untereinander, die die
religiose Pluriformitit zur Folge hatte, sogar besonders christlich. Der christliche
Glaube mit seinen Normen und Werten fir die personliche und gesellschaftliche
Ethik setzte die Lebensregeln fest, was von jedem akzeptiert wurde. Man war nicht
frommer oder gar besser als anderswo - einige ausldndische Betrachter waren der
Meinung, die Volksklasse in den Niederlanden sei auBerordentlich frei und frech -
die christlichen Normen wurde jedoch nicht angezweitelt™.

Das durch Kirche und Regierung vertretene Normen- und Wertemuster wurde
von der Bevolkerung nicht als unterdriickend, sondern als normal betrachtet, als das
allgemein akzeptierte Fundament einer geregelten Gesellschaftsordnung. In der
niederlandischen Aufklarung war von antiklerikalen oder antichristlichen Tenden-
zen keine Rede, im Gegenteil: sie war christlich und reformatorisch; die aufgeklar-
ten Patrioten konnten sich keine Gesellschaft ohne den Zement der christlichen
Moral vorstellen. Nach der Revolution von 1795 wurde sehr viel iiber das Verhalt-
nis von Kirche und Staat, Religion und Gesellschaft geschrieben und gesprochen.
Die Debatten, die damals in der Nationalversammlung gefiihrt wurden, strotzten so
vor theologischen Austithrungen, daB ein Mitglied verzweitelt seufzte, es sei
schlimmer als auf einer Synode! Es stand aber auch viel auf dem Spiel: das Gliick
des Volkes, die Religion als Hiiterin der 6ffentlichen Moral, ein Christentum, das
als ‘civil religion’ iiber der Vielfalt der Glaubensrichtungen stand, die Identitat der
Nation®.

Das durch die Romantik gesteigerte aufgeklarte nationale Bewuftsein glaubte
nur allzu gerne an den christlich-protestantischen Charakter der niederldndischen
Nation. AuBlerdem begann Ende des 18. Jahrhunderts eine von der Autkldrung und
dem methodistischen Pietismus gendhrte erneute Zivilisationsoffensive, die den
Alltag des Volkes mit den Nommen in Ubereinstimmung bringen wollie. Dazu
wurde von den altbekannten Mitteln Gebrauch gemacht: Bildung, Predigten,
Lektiire, soziale Kontrolle. Das Ausmal3 und die Intensitdt dicser jahrhundertelan-
gen Kampagne waren jedoch unendlich viel groer und eftektiver als je zuvor. Es
wurden Schulgesetze und einc Ausbreitung des Unterrichts verwirklicht; die
Verbreitung von Traktaten, Kinderhiichern und -zeitschritten hielten ebenso wie die
Sonntagsschule ihre Einzug ins gesellschaftliche Leben. Trotz der Tatsache, da3

22 SCHUTTE (wie Anm. 4).

» Ebd.; DERS. (wic Anm. 20). Die ‘freche Volksklasse’ war iibrigens ein
traditionell historiographisches Stereotyp: A.Th. VAN DEURSEN, Volk en over-
heid (Het Kopergeld van de Gouden Eeuw III), Assen 1979, S. 63.

* SCHUTTE, Patriotten (wie Anm. 20).
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sich die kirchlich-theologischen Hintergriinde der aufgeklarten ‘Nutsbeweging’ und
die der christlich-nationalen Schulen deutlich voneinander unterschieden, muf3 man
auch ein hohes Maf} an Gemeinsamkeiten konstatieren: c¢s handelte sich um eine
allgemein christliche Zivilisationsottensive, mit deren Hilfe die Masse des Volkes
innerhalb eines nationalistischen Rahmens sittlich und intellektuell gebildet und ihr
gesellschaftliche und christliche Tugenden beigebracht werden sollte.

Diese Zivilisationsotfensive wurde im Laufe des 19. Jahrhunderts mit Hilfe
der christlichen Schule, der inneren Mission, der Sonntagsschule, der religidsen
Traktate und der christlichen Kinderliteratur auBerordenlich erfolgreich?’.

Es ist wenig iiber die Religidsitdt der Menschen des 18. Jahrhunderts, iiber
ihre aktive Teilnahme am kirchlichen Leben, ihre Kenntnis religioser Themen oder
ihren Kirchgang bekannt. Hinsichtlich dieser Punkte, sicherlich was die unteren
Bevdlkerungsschichten betriftt, hat man jedoch wenig Grund, optimistisch zu sein.
Dank der, bereits genannten, Christianisierungs- und Zivilisationsoffensive wurden
die Niederlande im 19. Jahrhundert trotz Modemisierung, Versaulung und begin-
nender Sidkularisation vielleicht sogar christlicher und religidser als je zuvor.
Christlich: nicht calvinistisch im historischen oder theologischen Sinne - was von
dem alten Calvinismus noch iibriggeblicben war, betrachtete man als einen Dorn
im national-christlichen Fleisch. Der Niederliander des 19. Jahrhunderts war prote-
stantisch, national-reformiert®® - ethisch-reformiert also, vielleicht sogar der Eras-

3 .M. VAN BEMMELEN, Van zedelijke verbetering tot reclassering. Ge-
schiedenis van het Genootschap tot zedelijke verbetering van gevangenen 1823-
1923, Den Haag 1923; A. DE GRAATF, Het Reveil en de strijd tegen de onzede-
lijkheid, Zutphen 0.J.; M.E. KLUIT, Het protestantse Reveil in Nederland en daar-
buiten 1815-1865, Amsterdam 1970; P.L. SCHRAM, Inwendige zending als terrein
van onderzoek, in: Documentatieblad Nederlandse Kerkgeschiedenis 1 (1980), S.
7-33,2 (1980) S. 7-50; W.W. MIJNHARDT/A.J. WICHERS (Hrsg.), Om het alge-
meen volksgeluk. Twee eeuwen particulier initiatief 1784-1984. Gedenkboek ter
gelegenheid van het tweehonderdjarig bestaan van de Maatschappij tot Nut van 't
Algemeen, Edam 1984; M. RIETVELD-VAN WINGERDEN, Orthodoxe protestan-
ten uit het midden van de vorige eeuw en het kinderboek, in. Documentatieblad
Nederlandse Kerkgeschiedenis 25 (1986) S. 29-42; H. KNIPPENBERG, Deelname
aan het lager onderwijs in Nederland gedurende de negentiende eeuw, Amsterdam
1986; J. LENDERS, De burger en de volksschool. Culturele en mentale achter-
gronden van een onderwijsvernieuwing. Nederland 1780-1850, Nijmegen 1988; B.
KRUITHOF, Zonde en deugs in domineesland. Nederlandse protestanten en
problemen van opvoeding, zestiende tot twintigste eeuw, Groningen 1990; M.
RIETVELD-VAN WINGERDEN, Voor de lieve kleinen. Het jeugdtijdschrift in
Nederland 1757-1942, Den Haag 1992.

* Eine eigene niederlindische reformatorische Tradition, tolerant und ant-
calvinistisch, im 19. Jahrhundert von der anti-Orthodoxie und auf Grund von
nationalistischen Motiven entwickelt; siche: J.C.H. BLOM/C.J. MISSET, Een
onvervalschte Nederlandsche geest. Enkele historiografische kanttekeningen bij het
concept van een nationaal-gereformeerde richting, in: Geschiedenis, godsdienst,
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mus-Schule verbunden. Man legte mehr Wert auf das christliche Leben als aut die
Lehre, mehr Wert aul die Sitten als auf das Dogma®’. Auch die Bediirfnisse einer
Volkskirche in sich dndernden nationalen und sozial-6konomischen Umstinden
beeintluBten diese Entwicklung zweilellos sehr stark.

Es war diese Christianisierungs- und Zivilisationsoftensive des 19. Jahrhun-
derts, die die Niederlande endlich zu einem ‘calvinistischen’ Staat machte. Fiir die
sikularisicrte, hedonistisch-permissive und demokratische Generation von heute, die
die Sprache Kanaans verlernt hat, war die restriktive, normierte, viktorianisch-
religiose Welt des 19. Jahrhunderts selbstverstandlich streng religids. Fiir die
heutige Generation der Niederldnder ist strenger Glauben tastautomatisch gleichbe-
deutend mit Calvinismus. In ihrer Mitte findet man noch immer kleine Kirchen
streng calvinistischen Glaubens, dic einen konservativen, der Welt abgeneigten
Lebensstil pllegen und sich durch die Tradition einer mit der pietistischen Zweiten
Reformation verbundenden Religitsitit von anderen Niederlindermn unterschei-
den®. Und was noch wichtiger ist: die Nicderlinder leben noch immer in der
Spatphase des Versdulungssystems. Die orthodox-protestantische Saule hat langer
als ein Jahrhundert einen festen, erkennbaren eigen Platz in den Niederlanden
eingenommen. Die orthodoxen Protestanten emptanden es als eine Ehre, sich
calvinistisch nennen zu diirfen. Der Politiker und Historiker Groen van Prinsterer,
Vater der orthodox-protestantischen oder antirevolutiondren Bewegung im 19.
Jahrhundert, nannte sich selbst ‘issu de Calvin’ und sein Nachfolger, Abraham
Kuyper, der den orthodox-relormierten Teil der Bevolkerung politisch organisierte
und fiir ihn eine gleichberechtigte, emanzipierte Stellung innerhalb der Gesellschal't
erkamptte, gebrauchte "Wir Calvinisten” als seine Parole®. Die Erscheinung der
‘kleinen Leute’ des Abraham Kuyper, das Bild des kleinbiirgerlichen Calvinismus
des 19. und 20. Jahrhunderts dominiert das Bild, das man sich heutzutage vom
Calvinismus in den Niederlanden macht.

letterkunde. Opstellen aangeboden aan de S.B.J. Zilverberg, Roden 1989, S. 221-
232.

*? Siehe auch: A. VROON, Carel Willem Pape 1788-1872, Tilburg 1992; J.P.
VAN DEN HOUT, P. Hofstede de Groot als ideoloog van de grootprotestantse
beweging (1840-1844),in: Documentatieblad voor de Nederlandse kerkgeschiedenis
na 1800 37 (1992), S. 1-24.

*® J.P. ZWEMER, In conflict met de cultuur. De bevindelijk gereformeerden en
de Nederlandse samenleving in het midden van de twintigste eeuw, Kampen 1992.

* G.J. SCHUTTE, Die Ehre Gottes und der moderne Staat. Die Antwort der
Antirevolutiondren Partei (ARP) auf die Sdkularisation und Demokratisierung der
Niederlande, in: HW. VON DER DUNK/H. LADEMACHER (Hrsg), Auf dem
Weg zum modernen Parteienstaat. Zur Entstehung, Organisation und Struktur
politischer Parteien in Deutschland und den Niederlanden, Melsungen 1986, S. 69-
96.
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Fiir Kuypers Neo-Calvinisten war Kontinuitdt und Ubereinstimmung mit der
glorreichen Vergangenheit, mit der Zeit von Dordrecht und der herrschenden
Kirche, von duBerster Wichtigkeit. In der Realitdt gab es selbstverstandlich eine
groB3e Diskrepanz zwischen der Stellung, die sie selbst cinnahmen und den gesell-
schaftlichen Umstdnden des 17. Jahrhunderts. Die Calvinisten des 19. Jahrhunderts
waren eine Minderheit, eine abgeschiedence, freie Gemeinde hauptsdchlich unbedeu-
tender Leute; die Stillen des Landes, ohne Ansehen, Bildung oder Eintluf}. Von der
Regicrung verfolgt, von der Offentlichkeit verachtet, entwickelten sie die Neigung,
sich von Staat und Regierung zu distanzieren. Sie waren tiberwiegend Angehdrige
der niederen Bevolkerungsschichten, ihr Lebensstil war einfach und schlicht. Es
gab wenig Gelegenheit fir Entspannung, Kultur und Luxus, dementsprechend war
auch die Begeisterung fiir solche Aktivititen begrenzt. Sie reagierten entweder
negativ aut den Zeitgeist oder Ichnten die Entwicklungen ihrer Zeit vollig ab. Diese
Mentalitdit wurde noch durch ihre pietistisch-puritanische Neigung verstarkt.
Obwohl Kuyper sowohl praktisch als auch theoretisch an die moderne Entwicklung
sciner Zeit anschlieBen wollte und von der damaligen Technologie gebannt war,
nutzte er die traditionellen Gesinnungen und Neigungen seiner Anhdngerschaft tiir
die interne Verbundenheit sowie als Identifikationsmerkmale. Mit Hilfe scines
Einflusses erlangten die Begrifte ‘calvinistisch’ und ‘gereformeerd’ in den Nieder-
landen eine pragnante, sich deutlich von dem reformierten (‘hervormde’) Protestan-
tismus im iblichen Sinne unterscheidende Bedeutung. Er verhalf den calvinisti-
schen Bevdlkerungsgruppen zu einer eigenen Identitdt, die in ihrem Ursprung, in
den Hintergriinden und Funktionen zeitgendssisch war, sosehr sie sich auch auf
historische Vorbilder und die geschichtliche Kontinuitdt berief. In den Niederlanden
haftet dem Begritf ‘calvinistisch’ dadurch der Geruch der Kuyperschen ‘kleinen
Leute’, ihren Autfassungen und ihrer Lebensumstiande an: kleinbiirgerlich, typisch
fir das 19. Jahrhundent, viktorianisch, anti-etatistisch, demokratisch, schlicht,
geradlinig, prinzipiell. Typisch calvinistisch also, so sagten sie selbst und beein-
{luBten dadurch die Ansichten in der Geschichtsschreibung. Als in der zweiten
Hilfte des 20. Jahrhunderts durch eine kulturelle Wende und die Sdkularisation
jede Kenntnis tiber Kirche und Glaube verloren gegangen war, wurden die christli-
chen Niederlande also einer polemischen Begriftf seinschrankung und historiographi-
scher Kurzsichtigkeit wegen ein und fir allemal eine engherzige, calvinistische
Nation.

51



